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Der islamisch-christliche Dialog
zwischen Wunsch und Wirklichkeit!

Von Marie-Thérése Urvoy?, Toulouse

Der islamisch-christliche Dialog muf3 dort aufhoren,
wo der Glaube der Christen ausgehohlt wird.
Jacques Jomier o.p. ( Dezember 2008)

Im Anfang gab es die Dokumente des II. Vatikanischen Konzils®, dann eine Fiille
von Veroffentlichungen in Bezug auf das Konzil, aber doch nur zwei kurze Texte be-
trafen den Islam:

1. Der eine in Lumen Gentium, der dogmatischen Konstitution iiber die Kirche
vom November 1964. Sie enthilt einen Abschnitt, welcher die Stellung zu den Nicht-
christen nédher bestimmt und zum Ausdruck bringt, daf} diejenigen, die das Evange-
lium noch nicht empfangen haben, dennoch auf verschiedene Weisen auf das Gottes-
volk hingeordnet* seien. Beim Kapitel iiber die Muslime angelangt, fiihrt der Text
aus: »Der Heilswille umfaf3t aber auch die, welche den Schopfer anerkennen, unter
ihnen besonders die Muslim, die sich zum Glauben Abrahams bekennen und mit uns

! Erschienen unter der Uberschrift »Le dialogue islamo-chrétien : du principe 2 la réalité«, in : Catholica
106 (Hiver 2009/10) 73-90. Aus dem Franzosischen iibersetzt und mit Anmerkungen versehen von
P. Bruns, BAMBERG. Zusitze und Anmerkungen des Ubersetzers sind mit folgendem Zeichen # ver-
sehen. Gewidmet sei dieser Beitrag dem Andenken an Mons. Luigi Padovese, den Bischof von
Iskenderun in der Tiirkei, der am 03. 06. 2010 in seiner Residenz erstochen wurde und mit dem der
Ubersetzer durch lingere Bekanntschaft und die gemeinsame Liebe zum Christlichen Orient verbun-
den war.

2% Nach dem Studium der klassischen Philologie in Damaskus und Beirut erlangte Marie-Thérése Urvoy
einen BA in Englisch an der Amerikanischen Universitit von Beirut, einen Master fiir Arabisch in Aix-en-
Provence, dann einen Abschluf} in arabischer Philosophie des Mittelalters und schlief3lich ein Doktorat in
Literaturwissenschaft. Seit 1986 ist sie Professor fiir [slamkunde und Klassisches Arabisch am Katholischen
Institut in Toulouse. Ihre Schwerpunkte sind die mittelalterliche Philosophie der Araber und Studien zu den
Mozarabern in Andalusien, Herausgabe eines arabischen Psalters von Hafs dem Goten, verschiedene Ver-
offentlichungen in den Studia Arabica, Editions Paris.

3 % Im Folgenden zitieren wir nach der lateinisch-deutschen Ausgabe des LThK?, Das Zweite Vati-
kanische Konzil. Konstitutionen, Dekrete und Erkldrungen, lateinisch und deutsch, I-III, Freiburg 1966-
1968.

41 LG 16: Ii tandem qui Evangelium nondum acceperunt, ad Populum Dei diversis rationibus ordinantur.
(LThK? X11,204f)
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den einen Gott anbeten, den barmherzigen, der die Menschen am Jiingsten Tag richten
wird.«

2. Der zweite Text ist moglicherweise von geringerer Bedeutung, denn es handelt
sich hierbei lediglich um eine Erklidrung, nicht um eine Konstitution, welche dariiber
hinaus das universelle Lehramt der Kirche anginge: Gemeint ist die Erklidrung Nostra
Aetate tiber die Kirche und die nichtchristlichen Religionen vom Oktober 1965.

Dennoch hat man sich gerade auf sie gestiitzt. Dies zeigt hinldnglich, daf} der Islam
selbst fiir das II. Vaticanum keinen Vorrang besal3, welches im iibrigen die Muslime,
nicht aber den Islam behandelte. Eine Uberpriifung der Texte 148t klar die Schritte er-
kennen, welche die Fachleute des Vatikans unternahmen, um eine rasche Vervielfil-
tigung des Themas »Islam« beziiglich des Konzils einzufiihren: Uberarbeitungen
und Verbesserungen, Islam und Muslime sollten mit besonderer Aufmerksamkeit be-
dacht werden, freilich unter Nichtbeachtung der historischen Chronologie, da sie
noch vor dem Judentum aufgezihlt werden.

Die Vereinnahmungsaktion der Fachleute vollzieht sich, nachdem Abschnitt 3 von
Nostra Aetate sich den Muslimen und ihrem Glauben in einer Art und Lexik gewidmet
hat, welche die Kirche zu folgender Erkldrung veranlaf3t: »Mit Hochachtung betrach-
tet die Kirche auch die Muslim, die den alleinigen Gott anbeten, den lebendigen und
in sich seienden, barmherzigen und allméchtigen, den Schopfer des Himmels und der
Erde, der zu den Menschen gesprochen hat. Sie miihen sich, auch seinen verborgenen
Ratschliissen sich mit ganzer Seele zu unterwerfen, so wie Abraham sich Gott unter-
worfen hat, auf den der islamische Glaube sich gerne beruft. Jesus, den sie allerdings
nicht als Gott anerkennen, verehren sie doch als Propheten, und sie ehren seine jung-
friuliche Mutter Maria, die sie bisweilen auch in Frommigkeit anrufen. Uberdies er-
warten sie den Tag des Gerichtes, an dem Gott alle Menschen auferweckt und ihnen
vergilt. Deshalb legen sie Wert auf sittliche Lebenshaltung und verehren Gott be-
sonders durch Gebet, Almosen und Fasten. — Da es jedoch im Lauf der Jahrhunderte
zu manchen Zwistigkeiten und Feindschaften zwischen Christen und Muslim kam,
ermahnt die Heilige Synode alle, das Vergangene beiseite zu lassen, sich aufrichtig
um gegenseitiges Verstehen zu bemiihen und gemeinsam einzutreten fiir Schutz und

3% LG 16: Sed propositum salutis et eos amplectitur, qui Creatorem agnoscunt, inter quos imprimis Mu-
sulmanos, qui fidem Abrahae se tenere profitentes, nobiscum Deum adorant unicum, misericordem, homi-
nes die novissimo iudicaturum. (LThK? XI1,204f) L4Bt man einmal das theologisch nicht ganz unproble-
matische nobiscum beiseite, so liefe sich das lateinische unicum im Deutschen besser mit »einen einzigen«
und die Partizipialkonstruktion mit »welche 6ffentlich bekunden, sie hielten sich an den Glauben Abra-
hams« wiedergeben. Bei der Textentstehung (1963) ist ferner der bemerkenswerte Umstand zu beachten,
vgl. den Kommentar in LThK? XI1,205, daB urspriinglich in diesem Abschnitt die Missionsaufgabe der Kir-
che gegeniiber allen Nichtchristen unmittelbar in den Blick genommen werden sollte. Darum lautete die
Uberschrift »Von den Nichtchristen, die zur Kirche zu fiithren sind«. In der ersten Fassung von 1964 war
die Gemeinsamkeit von Judentum und Islam beziiglich der alttestamentlichen Offenbarung freilich noch
stirker betont: nec revelationi Patribus factae extranei sunt filii Ismael, qui, Abraham patrem agnoscentes,
in Deum quoque Abrahae credunt. Doch ist fraglich, inwieweit der koranische Ibrahim (im Arabischen zu-
dem noch falsch vokalisiert!) iiberhaupt auf den biblischen Abraham bezogen werden kann, s. u. Ferner gilt
es zu bedenken, daf nicht Ismael, sondern Isaak als Erbe der SegensverheiBung zu betrachten ist. Jedenfalls
schlief3t der muslimische Eingottglaube die Trinitét aus, so dafl Christen und Muslime nicht den gleichen
Gott anbeten konnen.
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Forderung der sozialen Gerechtigkeit, der sittlichen Giiter und nicht zuletzt des Frie-
dens und der Freiheit fiir alle Menschen.«®

Diese beiden Grundtexte des islamisch-christlichen Dialogs und die hier hervor-
gerufenen Leitideen erheischen einige Bemerkungen.

Die Entstehung einer Doktrin

1. In Lumen Gentium hat der typisch konziliare Begriff von der Kirche als »Volk
Gottes« eine Fragestellung von theologischer Bedeutung eingefiihrt, und zwar die
interreligiosen Beziehungen und die Herausbildung eines neuen Bediirfnisses fiir die
Christen: Die Notwendigkeit eines interreligiosen Dialogs im allgemeinen und des
islamisch-christlichen (nicht christlich-islamischen!) im besonderen. Angesichts des
politischen und ideologischen Klimas jener Jahre (arabisch-israelischer Konflikt,
Kommunismus, Vietnam-Krieg, Woodstock, Mai ’68 und gewil} die anderen Er-
scheinungen, die kurz darauf folgen sollten) kiindigte sich die Zukunft des islamisch-
christlichen Dialogs verheiBungsvoll an. Er griindete im Geiste der in jener Zeit vor-
herrschenden Ideologien. Schlielich sollten der Islam und die Muslime entgegen
der urspriinglichen Absicht von der Konzilsdebatte profitieren.

Obgleich die Experten des Vatikans bei der Texterstellung gleichermafen eine bei-
den Religionen dem Anschein nach gemeinsame Begrifflichkeit wie Abraham, Jiing-
stes Gericht, Schopfung und Gottes gewihlt haben, hat sie doch den Muslimen eine
vorweggenommene Anerkennung, mag sie auch nur partiell gewesen sein, beschert;
fiir sie ist dies der erste Schritt hin zu einer freiwilligen Bekehrung zum Islam.

2. Vollig auBerhalb des Konzils hielt Papst Paul VI. zu Beginn desselben Jahres
19647 eine offenkundig von Fachleuten wohlvorbereitete Ansprache, welche weitere
folgenschwere Zweideutigkeiten enthielt, indem er seine Ehrerbietung gegeniiber ei-
nem jeden bezeugte, »welcher den Eingottglauben bekennt und mit uns den einzigen
und wahren Gott [...], den Gott Abrahams verehrt.« In diesem Falle ist die unter-
schiedslose Bezeichnung »Monotheismus« fiir die drei Religionen aus zwei techni-
schen Griinden ein Irrtum:

— der Islam hat nichts Positives zur Begriindung der beiden vorherigen Monotheis-
men, wie der herausragende Islamkundler Ignaz Goldziher® (selbst Jude, aber
nichtsdestoweniger ein groer Bewunderer des Islam) meinte, beigetragen;

61 Ecclesia cum aestimatione quoque Muslimos respicit qui unicum Deum adorant, viventem et subsisten-
tem, misericordem et omnipotentem, Creatorem caeli et terrae, homines allocutum, cuius occultis etiam de-
cretis toto animo se submittere student, sicut Deo se submisit Abraham ad quem fides islammica libenter
sese refert. lesum, quem quidem ut Deum non agnoscunt, ut prophetam tamen venerantur, matremque eius
virginalem honorant Mariam et aliquando eam devote etiam invocant. Diem insuper iudicii expectant cum
Deus omnes homines resucscitatos remunerabit. Exinde vitam moralem aestimant et Deum maxime in ora-
tione, eleemosynis et ieiunio colunt. — Quodsi in decursu saeculorum inter Christianos et Muslimos non-
paucae dissensiones et inimicitiae exortae sint, Sacrosancta Synodus omnes exhortatur, ut praeterita obli-
viscentes, se ad comprehensionem mutuam sincere exerceant et pro omnibus hominibus iustitiam socialem,
bona moralia necnon pacem et libertatem communiter tueantur et promoveant. (LThK? XIII, 490f)

7 % Gemeint ist die Ansprache Pauls VI. an der Bethlehemer Geburtsgrotte vom Epiphaniefest 1964.

8 % Vgl. hierzu Ignaz Goldzihers Muhammedanische Studien I-11, (Halle 21888) repr. Hildesheim 2004.
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— man kann nicht die zerstorerischen Anklagen, welche der Koran gegen die Schriften
der beiden anderen Religionen fiihrt, mit Schweigen iibergehen, denn diese sind ja
zugunsten der letzten authentischen, gottgewollten Offenbarung an die Menschheit’
aufgehoben.

3.Das Thema Abraham als Bundesgestalt der drei Religionen ist theologisch nicht
zu rechtfertigen: Man kann nicht den Abraham des Bundes und der Verheilung des
Alten Testamentes sowie den Abraham als moralisches und geistliches Vorbild des
Neuen Testamentes mit dem koranischen Ibrahim, dem ethnischen Stammvater der
islamischen Araber und — zusammen mit Ismael — dem Griinder der Kaaba zu Mekka,
vermengen. Fiir die Muslime ist er historisch-genetischer Riickhalt des arabischen
Propheten, der seine Predigt in den Rang seiner beiden Vorginger, Moses und Jesus,
erhebt. Die Eigenart der koranischen Deutung der jiidischen und christlichen Schrif-
ten und das tiber ihre Glaubigen gefillte Urteil rechtfertigen keine theologische Be-
ziehung zur christlichen Theologie. Gleichwohl lassen sich zwischen Judentum und
Islam drei gemeinsame Grundgedanken feststellen:

— die arithmetische, strikt antitrinitarische Einzigkeit (Gottes),

— eine rechtliche Moral von Vorschriften und Verboten, welche

— zur Aufhebung der paulinischen Idee von einem die Siinde hervorbringenden Ge-
setz (im Sinne eines legalistischen UbermalBes) fiihrt.

Diese theologischen Irrtiimer nebst der Begriffsverwirrung im Wortlaut der Texte
ziehen eine Schwiche der Kirchenleute in Sache Islam nach sich. Gewil} hat die Kir-
che ihre Fachleute, dazu zédhlen die Dominikaner vom IDEO (Institut Dominicain
d’Etudes Orientales)'” mit Sitz in Kairo und die WeiBen Viiter vom PISAI (Pontificio
Istituto di Studi Arabi ed’Islamistica) in Rom. Letztere wurden 1964 mitten in der
Konzilszeit von Tunis aus versetzt. Auch wenn sich unter ihnen fachkundige Ménner
befinden wie Pater Jomier!! aus Kairo, Pater Dagorn aus Tunis usw., gibt es hier doch
Leute unterschiedlichen Niveaus und verschiedener Ausrichtung, welche jedoch alle
mit der gleichen Mafigabe mitmischen. Gewisse Leute waren auf einem besonderen
Feld der Islamkunde kompetent (z. B. dem Recht), aber nicht in der Theologie. Alle
waren sie Kenner der arabischen Sprache, aber dieser Umstand machte sie noch nicht
zu Islamkundlern, oder wie es Pierre Bayle einmal gesagt hat: »Die Gelehrten bilden
bisweilen eine ebenso iible Riickendeckung wie das > Volk¢, und eine auf ihr Zeugnis
gestiitzte Uberlieferung ist daher nicht gegen Irrtum gefeit.«

% In dieser gottlichen Offenbarung prisentiert sich Muhammad als Nachfolger der groBen friiheren Prophe-
ten und als Siegel der Prophetie, indem er das biblisch-evangelische Erbe von Adam bis Jesus fiir sich be-
ansprucht. Er behauptet die biblische Botschaft in ihrer urspriinglichen Reinheit wiederherzustellen, indem
er alle willkiirlich von den abtriinnigen Nachfahren und ungehorsamen Jiingern des Moses und Jesu vor-
genommenen Anderungen abschafft. Daher betrachten die Muslime ihren Propheten und jene, die ihm fol-
gen, als die wahren Jiinger des Moses und Jesu, wihrend die Juden und die Christen aller Zeiten kein Recht
haben, sich auf ihre Propheten und deren Offenbarungen zu berufen, da sie Ungldubige sind und letztere
gar gefilscht haben.

104 Vgl. hierzu den Sammelband von Dominique Avon, Les fréres précheurs en Orient. Les dominicains
du Caire (années 1910-années 1960), Paris 2005.

1'% Jacques Jomier O.P., Islamkundler und Architekt des islamisch-christlichen Dialogs verstarb am Sonn-
tag, den 7. Dezember 2008. Vgl. zuletzt noch die englische Neufassung von J. Jomier O.P., The Bible and
the Quran, (Ignatius Press) San Francisco 2002, zuvor von demselben, Bibel und Koran, Wien 1962.
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Hinzu kommt noch der ideologische Faktor: die einen waren freigeistig, die anderen
>befreit¢, wieder andere waren Anhénger von Massignon; einige waren Achtundsech-
ziger und wieder andere gaben ihr Priestertum ganz auf. In unseren Tagen setzen sich
die beiden Einrichtungen mit Eifer dafiir ein, die jiingeren Generationen im Dialog zu
formen, wobei sie in demselben Schmelztiegel dank eines charakteristischen »Kon-
kordismus« eine Synthese von Islam und Christentum erarbeiten. Dieser besteht prin-
zipiell in der zwanghaften Riickbindung des Propheten und des Korans an die abraha-
mitische Prophetie und in der Einbindung der Muslime in die »Kinder Abrahams«.

4. Der Islam ignoriert keineswegs den Begriff des Bundes, wie gewisse Leute be-
haupten, aber wie viele andere Grundbegriffe auch, enthélt er eine vollig verschiedene
Bedeutung, da er diesen biblischen Bund speziell zwischen Gott und den Kindern Is-
raels auf ein schlichtes Rechtsabkommen (mithdq) fiir dieses Volk (Sure 5, 12f) re-
duziert, welches fiir den Vertragsbruch verflucht wird. Im Christentum hingegen
markieren Bund und Offenbarung einen Fortschritt. Der christliche Bund schlief3t ei-
ne privilegierte Beziehung ein, sie gipfelt in der Erscheinung des Vaters; diese Vater-
schaft liebt, erschafft und erlost durch die Fleischwerdung des Sohnes. Gott ist zwar
wie im Judentum und Islam transzendent, doch ist er auch und vor allem den Men-
schen immanent. Im Alten Testament ist es die viterliche Liebe, welche im Bund ent-
springt und Gott mit Abraham und Moses sprechen 14t. Sie eroffnet einen aufrichti-
gen Dialog mit Hiob und auch den anderen biblischen Gestalten bis hin zu den Apos-
teln, und in der Verkiindigung schlielich ist es ein Dialog mit der Gottesmutter Ma-
ria. Im Islam hingegen ist die im Koran enthaltene Offenbarung in einem direkten
Diktat vom Himmel herabgekommen, und zwar durchaus materiell und reell. Daher
riihrt auch die zeitlose Fixierung, welche jegliche Aktualisierung des Textes untersagt,
denn der Glidubige kann weder Gott noch Sein Wort in irgendeiner Weise zuriickneh-
men. An die Adresse der Westler gewandt, sprechen die Muslime von » Anpassung
des Korans an die Moderne«, doch bezieht sich dies lediglich auf einige praktische
Detailfragen, etw. das Abhacken einer Diebeshand oder der Hinrichtung von Abtriin-
nigen, keineswegs aber auf die lehrhaften Bestandteile wie die gegen Juden und
Christen vorgebrachten Anschuldigungen, etwa die Verfélschung der Offenbarung,
den verkehrten Glauben usw. Die findigsten Islamkundler machen sich nun daran,
die Moderne zu islamisieren. Doch in jeglicher Frage, die eine koranische Formulie-
rung oder das, was bereits als Dogma feststeht, betrifft, bleibt der Islam — auch in Zu-
kunft — unbeugsam!2.

Gott wird im Islam mit 99 Namen angerufen, doch nirgends als » Vater«. Der Islam
kennt nicht den Begriff der »Liebe des Vaters«, deshalb kann er ihn auch nicht be-
nennen.

5. Nichts von der an die Christen ergangenen Offenbarung, einer Offenbarung,
welche die Gestalt eines anbetungswiirdigen, fleischgewordenen Gottmenschen hat,
wird im Koran anerkannt. Die Muslime verehren den Gott der Bibel, wie ihn Mu-

12 Es sind vor allem die im Westen lebenden Muslime, die selbsternannten Reformer und jene Professionelle,
welche die Anpassung an den christlichen und laizistischen Westen proben, unter denen sich die dialogbe-
flissenen Christen ihre Partner erwihlt haben, keineswegs aber jene, die gewissenhaft nachforschen, oder
jene, die oft unter Lebensgefahr in islamischen Lindern ihre Arbeit verrichten.
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hammad im Kontakt mit Juden und Christen erfunden hat; die Muslime glauben, ihn

zu kennen und anzubeten, doch letztlich beten sie nur den Islam in folgender Weise an:

— Der Glaube ist im Christentum eine theologische Tugend, welche zu den offenbar-
ten, von Gott durch Sein Wort geschenkten Wahrheiten fiihrt. Glaube und Wort sind
eng miteinander verbunden und bediirfen der Gnade; die Vernunft reicht nicht aus,
der Christ lebt in einer schwankenden Gewilheit (dem Wandel und dem Schwund
unterworfen), welche von Gott abhingig ist. Dieser selbst ist keine feststehende
Offenkundigkeit, der Glaube ohne die Gnade kann schwinden und sein theologi-
sches Bauwerk einstiirzen, wie es in [in der Erklidrung der Glaubenskongregation]
Dominus Jesus' heift.

— Im Islam hingegen ist Gott offenkundig; in der islamischen Theologie (kaldm) gibt
es keine metaphysische Infragestellung Seiner Existenz. Er existiert offenkundig,
wie es der Islamkundler Gaston Wiet einmal gesagt hat, dal ein einziger Sonnen-
untergang den Beweis fiir seine Existenz liefert; man kann dies auch von der Welt-
ordnung usw. sagen. Eine solche »Offenkundigkeit des Gottlichen nédhert den Islam
an die heidnischen Naturreligionen an«, wie uns andere Autoren versichern. Doch
wiirde diese Vorstellung eine weitere Studie verdienen, wie sie von Alain Besancon
angeregt wurde. Fiir die Glaubigen (ein Terminus, der im Koran ausschlielich den
Muslimen zugebilligt wird) indes hiele die Existenz Gottes zu leugnen, den Sinn
und Verstand des Menschen zu leugnen. Auerdem hélt der Islam dem Christentum
dessen Geheimnisse vor, die fiir den Verstand undurchdringlich sind. Infolgedessen
hat jeder Gottlose, der sich nicht dem einen und einsichtigen Gott unterwirft (sei er
Atheist, Jude oder Christ) nicht mehr dieselben Rechte wie der Gldaubige, ihm fehlt
diese Veranlagung fiir den Islam, welche im Koran fitra (Natur) genannt wird, die
sich dem Menschen'* in der sibgha (Salbung) enthiillt.

6. Folgerichtig ist es aus christlicher Sicht vollig unangemessen, die islamische
»Gliubigkeit« (croyance) als »Glaube« (foi) zu bezeichnen. Jene hat nicht dieselbe
Eigenart wie diese, da sie dem religiosen Wissen (“ilm) entspringt. Wissen und Glau-
ben' kénnen nicht ohne diese Beziehung existieren, noch betitigen sie sich auf der-
selben Ebene.

Der Text von Nostra Aetate’® hat in volliger Verkennung einen unwiederbring-
lichen Irrtum eingefiihrt, indem er behauptet, die Muslime beteten denselben Gott

13 Documentation catholique vom 6. Juli 2000.

14 Vgl. Jacques Jomier, Dieu et ’homme dans le Coran, Paris 1996.

15Vgl. das Anliegen von Dominus Jesus.

16+ Vgl. auch oben, Anm. 5. Es kann sich hierbei nur um einen Phinotyp von religioser Gemeinsamkeit
handeln. Nicht erst seit Vaticanum I (DS 3004) diirfte bekannt sein, dal der eine Gott mit dem Licht der
menschlichen Vernunft aus den geschaffenen Dingen mit Sicherheit erkannt werden kann. Eine wie auch
immer geartete Gemeinsamkeit zwischen den Religionen kann sich daher nur auf die natiirliche Gotteser-
kenntnis erstrecken. Die iibernatiirliche Gotteserkenntnis hingegen, d.h. die heilsgeschichtliche Tatsache,
daB Gott eschatologisch uniiberbietbar in seinem eingeborenen Sohn (Hebr 1,1) zu uns Menschen gespro-
chen hat, wird von den Muslimen explizit geleugnet. Insofern stellt der Islam in religionsgeschichtlicher
Perspektive mit seiner Herkunft aus dem Hanifenwesen und den judenchristlichen Versatzstiicken der ara-
bischen Halbinsel einen theologischen Riickschritt hinter die Christusoffenbarung dar; vgl. dazu: Peter
Bruns, Der Islam — eine judenchristliche Sekte? Eine kurze dogmengeschichtliche Betrachtung, in: FKTh
26 (2010) 1-23.
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wie die Christen an. Wenn gewisse Muslime aufrichtig bedenken, daf} sie denselben
Gott wie die Christen anbeten, dann konnen letztere auf keinen Fall in demselben
Gott den offenbarten Gott, den fleischgewordenen Gottessohn, der um des Heils der
Menschen willen gekommen ist, erkennen.
Der Glaube (imdn) definiert sich in der islamischen Theologie!” in drei Grundbau-
steinen, und zwar in folgender Reihung:
— das Lippenbekenntnis der Schahada: »Es gibt keinen Gott auBBer Gott, und Moha-
med ist Sein Gesandter.«,
— das Bekenntnis des Herzens,
— das Handeln nach den fiinf Saulen des Gesetzes und der von Gott diktierten Vor-
schriften.

Hier haben die Verfasser in Nostra Aetate und die »Leute des Dialogs«'® mit der
Verwendung des Ausdrucks »Glauben« im Christentum und im Islam ziemliche Ver-
wirrung gestiftet. Dieser Irrtum hat Christen dazu gefiihrt, mit dem Konzept des
»Glaubens« zwei von Natur aus vollig verschiedene Gegenstinde zu verbinden,
nidmlich den »Glauben« der Christen und die »Gldubigkeit« der Muslime. Diese Ein-
ebnung im Wortschatz hat seitdem tragische Folgen in Geist und Denken der Christen
gezeitigt. Doch sollte hier Dominus Jesus im Jahre 2000 eine Klarstellung in der
deutlichen Unterscheidung von »Glauben« und »Gliubigkeit« bringen'. Es ist je-
doch bezeichnend, daf} die muslimische Soziologin Leila Babes, obgleich Dozentin
an der Katholischen Universitit zu Lille, wéhrend eines Kolloquiums in Lyon im
Jahre 2006 heftig gegen diesen Text protestiert hat.

An diese wenigen Bemerkungen iiber die aus dem Vaticanum II. hervorgegangenen
Texte mochte ich noch eine letzte Reflexion anfiigen. Die Leute des Dialogs beziehen
sich gerne auf den Sufismus, die Mystik des Islam. Neunundneunzig Prozent der
Konvertiten zum Islam gelangen dorthin auf Sufi-Wegen. Sie erscheinen also als An-
hinger eines vorzeigbaren Islam, der sich allem Anschein nach jeder Gewalt und
jedes Proselytismus entledigt hat und unempfénglich ist fiir die irdischen Giiter,
duldsam und voll Liebe fiir alles, was von Gott kommt. Nun aber muf} man sich ein-

17Vgl. Ghazali, Lettre au disciple.

18 1 Im Franzosischen »les gens du dialogue« eine humorvolle Nachbildung des Arabischen ahl al-kitab,
die »Leute des Buches«, worunter die Schriftbesitzer zu verstehen sind.

19 TAnm. der Redaktion: In »Dominus Jesus«, Nr. 7, heiit es: »Der Gehorsam des Glaubens fiihrt zur An-
nahme der Wahrheit der Offenbarung Christi, die von Gott, der Wahrheit selbst, verbiirgt ist ... Deshalb
muss mit Festigkeit an der Unterscheidung zwischen dem theologalen Glauben und der inneren Uberzeu-
gung in den anderen Religionen festgehalten werden. Der Glaube ist die gnadenhafte Annahme der geof-
fenbarten Wahrheit, die es gestattet, >in das Innere des Mysteriums einzutreten, dessen Versténdnis er in an-
gemessener Weise begiinstigt<. Die innere Uberzeugung in den anderen Religionen ist hingegen jene Ge-
samtheit an Erfahrungen und Einsichten, welche die menschlichen Schitze der Weisheit und Religiositét
ausmachen, die der Mensch auf seiner Suche nach der Wahrheit in seiner Beziehung zum Géttlichen und
Absoluten ersonnen und verwirklicht hat. Nicht immer wird diese Unterscheidung in der gegenwirtigen
Diskussion prisent gehalten. Der theologale Glaube, die Annahme der durch den einen und dreifaltigen
Gott geoffenbarten Wahrheit, wird deswegen oft gleichgesetzt mit der inneren Uberzeugung in den anderen
Religionen, mit religioser Erfahrung also, die noch auf der Suche nach der absoluten Wahrheit ist und der
die Zustimmung zum sich offenbarenden Gott fehlt. Darin liegt einer der Griinde fiir die Tendenz, die Un-
terschiede zwischen dem Christentum und den anderen Religionen einzuebnen, ja manchmal aufzuheben«.]
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driicklich in Erinnerung rufen, daB§ die Sira (die Biographie Muhammads, die mit der
Prophetentradition verkniipft ist und daher Bedeutung im religiosen BewuBtsein der
Glédubigen hat) kaum ein Beispiel fiir ein entbehrungsreiches, asketisches oder mys-
tisches Leben des islamischen Propheten abgibt. Sollte nun ein Mystiker 6ffentlich
erklédren, er wolle sich Gott in einer ganz personlichen Beziehung néhern, ohne die
institutionellen, islamischen Kader zu durchlaufen, dann wird er gefoltert und wegen
Apostasie und Blasphemie®® hingerichtet. Andererseits versichert Eric Geoffroy,
Fachmann fiir den Sufismus?!, und selbst zum Sufismus konvertiert, daB ein guter
Sufi vor allem ein guter, gesetzestreuer Muslim sei, daher auch sein Slogan: »Keine
tariga (Sufi-Weg) ohne Scharia (das islamische Gesetz), und keine Scharia ohne a-
riga.« Jeder Konvertit meint, sich einen Islam selbst zurechtschneidern zu kénnen,
es fehlt gegenwiirtig nicht an Anschauungsbeispielen®?. Auf dem Feld der Geschichte
hat Eric Geoffrey>*, ohnehin nicht der einzige, in seiner Doktorarbeit die Geschichte
der Sufi-Bruderschaften Agyptens entwickelt, die als letzte ihrer Gewalttaten die Is-
lamisierung dieses Landes vom dreizehnten bis sechzehnten Jahrhundert vorange-
trieben haben. Tatsédchlich ist der Sufismus das Trojanische Pferd des Islams in einem
in den Grundfesten erschiitterten Westen, der von den eigenen, selbsterzeugten Ide-
ologien wurmstichig geworden ist.

Zusammengesetzt aus Spekulationen neuplatonischen Ursprungs und vergleichba-
ren Praktiken des Hindu-Fakirwesens ergreift der Sufismus jene Christen, die sich von
der exotisch-orientalischen Spiritualitit eines Massignon oder eines Guénon angezogen
fiihlen. Diese Christen erkennen offensichtlich gewisse Komponenten des Neuplato-
nismus in ihrer eigenen Mystik wieder. Doch schon bald mufite das Christentum fiir
die Konturen seiner Orthodoxie Sorge tragen. Indes gaben sich Massignon und seine
Anhénger in einem widersinnigen, ja surrealistischen und oft irrationalen Diskurs alle
Miihe, die Grenzen zugunsten einer interreligiosen Mystik und eines Sufismus unter
besonderer Beriicksichtigung des islamisch-christlichen Weges zu verwischen.

Dieser mit Fallen iibersite Weg ist seit dem ersten Golfkrieg schwieriger gewor-
den. Einmal mehr haben die Christen, Kleriker oder Laien, fiir die Araber optiert —
was strenggenommen ihr Recht ist —, haben aber doch wie fast immer Arabertum und
Islam verwechselt, wie sie systematisch den Islam als Religion mit dem Kulturislam
verwechseln.

Modalitéiiten und Umsetzung des islamisch-christlichen Dialogs

Nach dieser kursorischen Darstellung der Entstehung des islamisch-christlichen
Dialogs wollen wir nun sehen, was nach einem halben Jahrhundert daraus geworden

20 Vgl. Halladsch, der bis zum UberdruB von Louis Massignon ausgewertet wird.

21+ Vgl. Eric Geoffroy, Le soufisme. Voie intérieure de 1’Islam, (Edition Points) 2009.

22Vgl. den Self-Islam, einen Islam ohne Unterwerfung des Abdelnur Bidar, eines franzdsischen Professors
und Sufi-Muslim miitterlicherseits.

23 1 Vgl. Eric Geoffroy, Le soufisme en Egypte et en Syrie sous les derniers Mamelouks et les premiers Ot-
tomans, Damaskus 1995.
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ist. Doch dazu ist es notig, noch einmal zum Ausgangspunkt zuriickzukehren und ei-
nen weiteren Faktor ins Spiel zu bringen, der die eigentiimliche Deutung der Konzils-
texte erkldrt: Es handelt sich hierbei um den beherrschenden Einfluf3 des bereits er-
withnten Louis Massignon?*. Als Antwort auf meine Zuriickhaltung beziiglich dieses
bekannten Orientalisten, an dessen technischen Arbeiten* meines Erachtens festge-
halten werden muB, sagte mir Pater Jomier des 6fteren: »Massignon war ein Genie,
das einen Schlag mit dem Bambusstock auf den Kopf bekam.« Ungliicklicherweise
war es jener Schlag auf den Kopf, der ihn der Offentlichkeit bekannt machte und von
den Leuten des Dialogs so gefeiert wurde, wie etwa die Sammlung?® Parole donnée
und namentlich auch Les trois prieres d’Abraham, die Gebete iiber Sodom (Chiffre
fiir die sexuelle Ausschweifung), die Leidenschaft der Fatima und der Marie-Antoi-
nette.

Jenseits dieser Texte muB man sich noch iiber die Badaliya-Bewegung?’ Rechen-
schaft geben. Diese wurde von Massignon 1934 zusammen mit Marie Kahil, einer
Kairoer Spiritanerin gegriindet. Es handelte sich hierbei um eine Vereinigung, deren
urspriingliches Ziel es war, fiir die gegenwirtigen Christen jene prophetische Her-
ausforderung Mohameds, die ihm die Christen seiner Zeit abgesprochen hatten,
wiederaufzunehmen. Angesichts der offenkundigen Inkongruenz dieser Vorgehens-
weise wurde die allgemeine Idee einer »Stellvertretung« durch Gebet, Opfer etc. ent-
wickelt, um wenigstens nach auBen hin eine romisch-christliche Thematik zu besitzen.

Skizzenhaft habe ich den Namen dieses Orientalisten genannt, denn er war und ist
noch immer der universale und zeitlose Vordenker einer umstiirzlerischen Gruppe
der Sechziger, freilich mit dem Gebaren der Dreifiger. Ihre von seinen Gedanken ge-
nihrten Mitglieder wurden seine eifrigen Schiiler, die von Generation zu Generation
als erbitterte, exklusivistische Partisanen auftraten und dabei die »natiirliche Ent-
wicklung des Geistes, der zunéchst verstehen, dann urteilen und schlieBlich zur Ver-
nunft kommen will« (J.-B. Vico) verachteten.

Diese Gruppierung nennt sich »islamisch-christlicher Dialog«, und Massignon ist
ihr Prophet, unter anderem auch Pater de Foucauld, allerdings wiedergewonnen und
fiir die modernen Bediirfnisse neu gedeutet. Diese Gruppierung hat trotz der zahlen-
miBigen Stirke ihrer Anhinger ein sektiererisches Auftreten, zumindest was ihr
internes Funktionieren, ihre Deutungshoheit iiber die Texte und den Umgang mit den
Fakten anbelangt. Der islamisch-christliche Dialog hat seine eigene Theologie, seine

2% 1 Vgl. Daniel Massignon, Louis Massignon et le dialogue des cultures, Paris 1992.

25 Vgl. Louis Massignon, Essai sur les origines du lexique technique de la mystique musulmane, Paris
1968 ; ders., Cours d’histoire des termes philosophiques arabes (du 25 Nov. 1912 au 24 Avril 1913), Caire
1983.

26+ Vgl. Y. Moubarak, Opera minora 1-111, Paris 1969.

7% In den DreiBigern des vergangenen Jahrhunderts spielte der hl. Franziskus eine groBe Rolle in Massig-
nons Leben. 1931 wurde er Mitglied des Dritten Ordens und nahm den Namen »Ibrahim« (sic!) an. Am 9.
Februar 1934 predigten Massignon und Maria Kahil in jener verlassenen franziskanischen Kirche in Da-
miette, wo Franz von Assisi 1219 den Sultan getroffen und zur Bekehrung aufgefordert hatte. Sie legten
ein Geliibde der Badaliya (arabisch: Stellvertretung) ab und gelobten damit, fiir die Muslime zu leben, frei-
lich anders als Franziskus »nicht um sie bekehren, sondern damit der Wunsch Allahs in ihnen und durch
sie erfiillt werde«. Dieses Geliibde fiihrte 1947 zur offiziellen Griindung der Badaliya-Gebetsvereinigungen.
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eigene Schrift, seine Propheten, seine Gebete und Liturgien, seine Wallfahrten und
vor allem die Medien. Thre Mitglieder verteidigen sich mit aller Bestimmtheit und
gleichen sich damit den Muslimen an, von denen Pater Abdeldschalil in den Fiinfzi-
gern sagte, sie seien eine »zusammenhingende, verschworene Gemeinschaft, ag-
gressiv gegeniiber denen, die ihnen fremd erscheinen, wihrend sie sich selbst auf
Beistand und Solidaritit verpflichten«. Ubel ergeht es denen, die ihre Augen 6ffnen
und diese Gemeinschaft®® verlassen.

1. Thre Theologie begibt sich ganz auf die Ebene des Affekts mit ihrer Begriffs-
verwirrung, welche beispielsweise die »Nihe Gottes« mit der »Immanenz Gottes«
verwechselt, was den Eindruck einer sich selbst vergewissernden Denkgemeinde
bietet. Sie besteht in einem synkretistischen Einerlei, das methodisch in einem kon-
ziliant relativistischen Geist ausgedeutet wird. Ihre Themen sind die von Massignon,
freilich vervollstindigt und auf den neuesten Stand der Zeit gebracht. Sie wird als
»Islamkunde« oder als »christliche Theologie der Religionen« gelehrt und etikettiert;
letztere, urspriinglich rechtens von Rom verkiindigt, wurde rasch aufgegriffen und
zurechtgebogen, um auch an katholischen Einrichtungen und Universitidten wie dem
ISTR (Institut de Science et Théologie des Religions) in enger Zusammenarbeit mit
dem SRI (Service des Relations avec I’Islam) offiziell gelehrt werden zu kénnen. Der
weille Vater Jean-Marie Gaudeul, aktiver Forderer einer inkongruenten »islamisch-
christlichen Theologie«, war der erste, der zusammen mit seinem Schiiler Henri de
la Hougue gegen Ende der Neunziger ein Diplom erschuf, welches vom Pariser ISTR
verliehen wird. Es nennt sich »Pastoral des islamisch-christlichen Dialogs«?*, wird
in einem Zeitraum von zwei Jahren erworben und kostet pro Jahr zwischen 1.130 und
1.695 Euro. Rasch zog die Provinz des ISTR nach, die Dozenten rekrutieren sich aus
den ehemaligen Schiilern; einige kommen aus den katholischen Instituten Frank-
reichs, wieder andere haben einen Studienaufenthalt am PISAI oder IDEO hinter
sich. Nach einem Aufenthalt von nur neun Monaten kann man sich schon als Experte
fiihlen. Die Botschaft ist freilich immer die gleiche; in ihr wird Wahres und Falsches
mit der gleichen GewiBheit verkiindet und dann von den Studierenden mit der glei-
chen Unterschiedslosigkeit aufgenommen. Unter ihnen sind dann die ohnehin zah-
lenmiBig geringen Seminaristen die ersten Opfer.

2. Ihre Schriften finden sich in den von ihren Propheten redigierten Texten, den
eigenen oder den blof angehéngten. Die Schriften dieser Propheten néhren unzéhlige
Kolloquiumspublikationen, islamisch-christliche Feierlichkeiten und Begegnungen
in ganz Europa, Amerika und Australien und Siidostasien. Man kommentiert, glos-
siert, verfafit Biicher um die Wette, alles, nur um eine Idee oder eine Thematik fiir die

28 Vgl. das Buch von Francois Jourdan, Dieu des chrétiens, Dieu des musulmans, Paris 2008, das wegen
einiger kritischer AuBerungen zum islamisch-christlichen Dialog von Mitgliedern der scientific community
verrissen wurde. Zum Fortwirken der Siebenschléferlegende im Orient vgl. Frangois Jourdan, La tradition
des sept dormants. Une rencontre entre chrétiens et musulmans, Paris 2001. Pater Jourdan hat sich schlief3-
lich auf die Philippinen, 60 Kilometer von Manila, zuriickgezogen.

2 £ Man kann diese Studiengiinge, was Dauer und gedankliche Durchdringung anbelangt, durchaus mit
dem in Deutschland nach der Modularisierung kiinstlich kreierten »Master of Interreligious Studies« ver-
gleichen. In der gegenwirtigen Bildungslandschaft unserer Republik iibernehmen sie hiufig eine Ersatz-
funktion fiir die inzwischen eingesparten konfessionell gebundenen theologischen Lehrstiihle.
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Leute des Dialogs zu finden, vor allem aber um sich den muslimischen Partnern an-
zudienen. Das jlingste Beispiel ist leicht gefunden und spricht fiir sich: »Liebe zu
Gott, Liebe zum Nichsten«, Themen, iiber die sich die muslimischen Unterzeichner
des »Briefes an den Papst« vom November 2008 verbreitet haben. Beide Themen
aber haben, der Form ihres Wortlauts zum Trotz, nichts miteinander beziiglich der
Lehre*® gemein.

3.Ihre Propheten haben einen GroBmeister, Louis Massignon ( 1962), einen be-
lesenen Gliicksritter auf der eben erst gekennzeichneten Strafle. Der allgemeinen
kirchlichen Vergniiglichkeit in Sachen Dialog lassen sich der eigenartige und rétsel-
hafte Louis Gardet (f 1986) und der ginzlich orientalische Georges Anawati (f}
1994), ein feinsinniger, allseits geschitzter Diplomat, hinzufiigen. Abgesehen von
seiner rein bibliographischen Sammelarbeit verstromen seine Schriften den »dialo-
gischen« Duft einer frohlich-freundlichen Behaglichkeit.

Zitieren wir aulerdem noch die miflbrdauchliche Verwendung von Pater Jean-Mo-
hamed Abdeldschalil (1 1979), einem marokkanischen Konvertiten, der Priester und
Franziskaner wurde. Er war ein groer Kenner des Islam und hat in dieser Eigenschaft
die klarsten und ehrlichsten Seiten iiber den Islam und die Muslime geschrieben. Da
Pater Abdeldschalil friedvoll, intelligent und bedéchtig war, wurde er von Pater Borr-
mans?! »Zeuge des Korans und des Evangeliums« genannt. Pater Jomier war iiber
diese unvereinbare und widerspriichliche Parallele schockiert; er hielt sie fiir fehl am
Platz und irrefiihrend.

Weitere Propheten sind schnell der Liste beigefiigt, so etwa Pater Mulla Zadé, ein
Konvertit aus dem Islam wie Pater Abdeldschalil; Die Bekehrung von beiden wird
als Wesensbestandteil des islamisch-christlichen Dialogs angesehen. Offensichtlich
verldBt man fiir die Leute des Dialogs nicht die eine Konfession zugunsten einer als
besser erachteten, sondern um zwischen den beiden Polen in der Ruhe der Doppel-
ziingigkeit zu leben. Merkwiirdigerweise ist Pater Charles de Foucauld bei allem
Respekt gegeniiber seinem asketischen und heiligméfigen Lebenswandel nicht
immer frei von Blauiugigkeit gegeniiber dem Islam?? gewesen.

4. Thre Gebete folgen einer eigenen Liturgie®* und einem eigenen vielsagenden
Ritual. Alles begann mit einer Sammlung, die den Titel trug: Chrétiens et musulmans:

30'Vel. hierzu D. et M.-Th. Urvoy, Abécédaire du christianisme et de I’islam. Précis de notions théologiques
comparées, Paris-Versailles 2008, 18-23.

31 Vgl. Maurice Borrmans, Jean-Mohammed Abd-el-Jalil, témoin du Coran et de I’Evangile. Préface de
Joél Colombel ofm, Paris 2005. Pater Maurice Borrmann ist von einem Extrem ins andere gefallen. Als er
in der Friihzeit, zur Zeit Kardinals Pignedoli, von einer muslimischen Delegation gelinkt wurde, hielt er,
nicht zuletzt auf Grund der deprimierenden Erfahrungen in den katholischen Seminarien jener Tage, eine
sehr kritische Rede iiber die Texte des II. Vatikanums. Seit einigen Jahren ist er bedauerlicherweise dazu
iibergegangen, den tiblichen widersinnigen Diskurs mitzumachen.

32 Vgl. den bedauerlichen Artikel von Gerard Joulié, in L’homme nouveau vom 4. Juli 2009.

33 1 Nachdem es am modernen romischen Ritus nichts mehr zu reformieren gibt, haben einige unterbe-
schiftigte Liturgiewissenschaftler das multireligiose Gebet als neues verheilungsvolles Betdtigungsfeld
fiir sich entdeckt. Im deutschen Sprachraum sind die Leitlinien (Arbeitshilfe 170 der DBK) fiir das Gebet
bei Treffen zwischen Christen, Juden und Muslimen vom 24. Juni 2008 mafigeblich: http://www.
liturgie.de/liturgie. Diese Handreichung der deutschen Bischofe liegt bereits in der zweiten, verbesserten
und erweiterten Auflage vor und ist bemiiht, den synkretistischen Charakter der ersten abzustreifen.
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prier ensemble? Sie wurde vom SRI der Glaubenskommission des franzdsischen
Episkopats unterbreitet. Nach Riicksprache mit zwei Fachleuten, welche die Un-
gereimtheiten aufdeckten, stie sie auf Ablehnung. Der Generalsekretdr des SRI,
eines nominell der Bischofskonferenz angehdrigen Organs, und Mitautor des Papiers
erklirte einfach: »Ich werde gehen.« In der Tat war das Dokument ohne jede Reaktion
aus dem Episkopat veroffentlicht worden. Rund sechs Jahre spiter hatte die Samm-
lung an Umfang zugenommen. Sie wurde ein dickes Arbeitspapier des Ausschusses
»Islam in Europa« des Rates der Europdischen Bischofskonferenzen und der Kon-
ferenz Europiischer Kirchen. Der Text ist fiir den weltweiten Vertrieb** dreisprachig
(Franzosisch-Englisch-Spanisch).

Der Inhalt ist duBert zweideutig. Man wagt zwar »Gott Sohn«, zu sagen, doch
ohne Risiko, da dies in den Textpassagen ohne Antwort der Muslime stehen bleibt.
Indes gibt man gegeniiber dem Islam noch mehr Vernunft preis, wie z. B..:

»Man ziindet Kerzen beim Koran und der Bibel an, dann liest man die Eroff-
nungssure und zitiert schlielich eine Passage aus dem Leben des Propheten. Man
stimmt einen Gesang liber die Ankunft des Propheten an. Man rezitiert acht kurze
Gebete fiir die Meditation. Dann zitiert man das Vaterunser mit muslimischen Kom-
mentaren und vollfiihrt das Ritual der Dattel- und Brotteilung. SchlieBlich hocken
die Glédubigen, Christen und Muslime, in einem Kreis, lassen das Brot kreisen und
betrachten ein Stiick, bevor sie es an den Nachbarn weitergeben. Sie tun das gleiche
mit einem Teller Datteln und wiinschen sich anstelle des Segens gegenseitig al-
saldm.« — Das islamisch kommentierte Paternoster lassen wir auflen vor.

Zitieren wir ein weiteres Beispiel beziiglich der islamisch-christlichen Ehe:

»Feierliche EheschlieBung zwischen Muslimen und Christen [...]

Gemeinsame Erkldrung:

a. Erkldrung des muslimischen Ehemannes,

b. Erklidrung der christlichen Frau.«

Kein Ritus ist vorgesehen fiir den Fall, daf eine Muslima einen Christen ehelicht;
dies ist eine bewufite Annahme der Scharia. Wir befinden uns in einem einseitigen
Dialog, denn der Islam verbietet solche Ehen und fordert hierfiir vor der Zeremonie
die vollstdndige Konversion des Christen (Glaubensbekenntnis und Beschneidung).
Die Kinder werden wie der Vater automatisch Muslime.

Unter anderem findet man in Prier avec les musulmans folgende Textpassage, die
bezeichnend ist fiir die bereits gemachten Konzessionen: »Zuerst miissen wir die
Rezitation des Koran und seine Betrachtung in der Stille des Herzens vollziehen, um
das Wort Gottes in diesem Leben zu vergegenwiértigen. Zu diesem Zweck hat die
muslimische Frommigkeit eine der schonsten und fiir Nichtmuslime zugdnglichste
Gebetsform entwickelt: die Betrachtung der schonsten Namen Gottes, die privat mit
dem Gebetskranz der 99 Perlen oder gemeinsam in Kreisen der (Sufi)-Bruderschaften
erreicht wird <>

3 http://www.cec-kek.org/Francais/PrayingtogetherF.pdf.
35 Hervorhebung von der Verfasserin.
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Ein Teil des Dokuments (S. 22-25) ist den Texten der »Sufi-Tradition« gewidmet.
Sie sind tatsidchlich von tragender Bedeutung. Etwas erheiternd wird ein Text der
Rabi‘a al-*Adawiya (gest. 801) aufgerufen. Sie gilt als die erste Sufi-Frau des Islams,
sieht man einmal von dem Umstand ab, daf} ihr Sufismus tiberhaupt keine islamische
Priagung aufweist. Hierauf folgen die Texte dreier Tiirken, vielleicht ein Omen fiir
einen vorzeitigen Beitritt der Tiirkei zur EU.

Die Bemerkungen hinsichtlich der Lehre lassen sich wie folgt knapp zusammen-
fassen:

— Das Dokument konnte durchaus niitzlich sein, wenn es nicht als ein offizielles Pa-
pier mit kirchlicher Schirmherrschaft vorgestellt wiirde und wenn die Gefahren der
Mehrdeutigkeit prizisiert worden wiren, die man zur Normalisierung der Aus-
nahmesituationen in Kauf nimmt (Mischehen, Wallfahrten ...).

— Diese Gebete als eine normale Art, sich an Gott zu wenden, zu verrichten, hei3t un-
sere Differenzen’ verbergen. Die Muslime konnen sich diese Texte vollig legitim
als eine Art dauerhaft giiltiger Liturgie je nach Belieben aneignen. Daher besteht
die Gefahr, die Muslime glauben zu machen, die Christen befdnden sich bereits auf
ihrem Weg zum Islam. So heif3t auf S. 6, Nr. 15 des urspriinglichen Dokuments,
man miisse die caldt (das rituelle Gebet) der Messe annihern. Diese Worte verdeck-
en einen entscheidenden Unterschied: nicht nur feiern die Christen in der Messe
ihre Dogmen (Menschwerdung, Dreifaltigkeit und das Heil), in denen sie Gott an-
rufen, mehr noch empfangen sie das Heil fiir ihre Seelen im Sakrament der Eu-
charistie. Der Muslim betet und kommuniziert mit dem transzendenten Gott, er
steht gleichsam »vor Gott«. Im Heiligen Geist aber beten die Christen nicht nur zu
Gott als einem Gegeniiber, sondern sie beten »in Gott«, der ihnen transzendent und
immanent ist.

5. Ihre Wallfahrten teilen sich Christen und Muslime miteinander, doch die Is-
lamo-Christen haben ihre eigenen Pilgerfahrten. Massignon hat ein Beispiel dafiir
gegeben, wie man die Wallfahrt zum Alten Markt in Cotes d’ Armor wiederbeleben
konnte, eine Wallfahrt, die traditionell den »sieben Heiligen«, den Evangelisten der
Bretagne, gewidmet war. In seinem synkretistischen Eifer, begleitet von seinen An-
hiingern, hat man denn auch die Siebenschléfer von Ephesus der christlichen Tradition
zusammen mit dem » Volk der Hohle«*? des Korans gefeiert.

Der verantwortliche Herausgeber eines von Frankreich finanzierten Magazins, ein
marokkanischer Sufi, erzdhlte mir im Jahre 1999 stolz von seiner Zufriedenheit, daf3
die islamisch-christliche Ernte in diesem Jahr »groBartig« gewesen sei, weil sich
mehr als fiinfzig auf den Weg einer Pilgerreise nach Santiago de Compostela
aufgemacht haben, wobei sie Gebete der butschitschija sangen (einer Bruderschaft,

36 Gelegentlich stellen die Leute des Dialogs Unterschiede heraus, doch gilt es zu bemerken, daB dies nur
aus bloBer Rhetorik geschieht und keinerlei Auswirkungen auf den konkreten Umgang hat. In derselben
Weise agierten die muslimischen Teilnehmer, die seit Anbeginn des Dialogs ihre Reden mit einer heftigen
Sittenpredigt beginnen, in der sie die Intregristen und die gegenwirtigen islamischen Terroristen verurteilen,
nur um dann freier zur Attacke gegen das Christentum und die Christen tibergehen zu kénnen.

371 Vgl. Francois Jourdan, La tradition des sept dormants. Une rencontre entre chrétiens et musulmans, Pa-
ris 2001.
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die sich hauptsdchlich aus Konvertiten rekrutiert). Er war ganz begeistert, zu sehen,
wie seine Mitchristen die eifrigsten Darsteller der Rhythmen und Kadenzen waren.
Freilich war ihm dabei das traditionelle Bild von Santiago Matamoro und seiner Fiir-
sprache bei der Reconquista vollig entgangen. Nach seiner eigenen Definition hat die
»Groupe d’amitié islamo-chrétienne« (GAIC), die sich aus Gldaubigen, Christen wie
Muslimen, zusammensetzt, eine Mission, zu einem besseren gegenseitigen Verstind-
nis der christlichen und muslimischen Gemeinschaften beizutragen und die dem Is-
lam und Christentum gemeinsamen ethischen und geistigen Werte im Rahmen der
verweltlichten Offentlichkeit zu fordern. Im Arbeitskreis des SRI und seiner Initiative
Chrétiens et musulmans : Prier ensemble ? organisiert die GAIC eine islamisch-
christliche Wallfahrt, welche der SRI fiir 2009 wie folgt ankiindigte: »Christlich-
muslimische Wallfahrt nach Chartres in den FufBstapfen Mariens, mit Fulbesichti-
gung an symboltrichtigen Orten und einer spirituelle Reise einer Christin und einer
Muslimin«3.

Die Ausrichtung des GAIC ist leicht mit den folgenden Bausteinen zu identi-
fizieren, welche auf ihrer mit der SRI verbundenen Website veroffentlicht sind:

— Artikel 105 befal3t sich mit einer Darstellung: »das christliche Erbe Europas«;

—in der Rubrik »Kurznachrichten« sind von sieben Artikeln sechs dem israelisch-
paldstinensischen Konflikt in Gaza gewidmet,

—1im Artikel 56 wird die Regensburger Rede von Papst Benedikt XVI. verrissen.

Hier sind die Argumente der GAIC fiir die Wallfahrt nach Chartres zusam-
mengestellt: »Marsch — offen fiir alle im Einklang mit den Uberzeugungen anderer.
Warum? Treu dem jeweiligen Glauben, ndherten wir uns Dem, der uns nahe ist.«

6. Ihre Medien sind angefangen von den klassischen bis hin zu den anspruchvoll-
sten fiir eine festgegriindete Organisation wie der Islamochristen unverzichtbar. Ich
spreche von den am deutlichsten sichtbaren, den Klassikern auf Papier, das Internet
iiberlasse ich den Kennern.

Se comprendre, eine von den Weillen Vitern im Abonnement vertriebene Monats-
zeitschrift, dient zur Verstidndigung. Sie wird derzeit von Jean-Marie Gaudeul, dem
Ex-Direktor des SRI geleitet. Der Tonfall dieser Zeitschrift wird am besten durch
seine Dezember-Ausgabe von 2008 deutlich. Diese ist dem »islamisch-katholischen
Forum gewidmet, genauer der Begegnung mit dem Papst vom 4. bis 6. November
2008 und den beiden Delegationen, der christlichen und der islamischen. Dieses
Treffen war von den 138 (jetzt nach zwei Jahren 280) Imamen, den Unterzeichnern
des Briefs an den Papst, nach dem Erdbeben von Regensburg erbeten worden. Doch
in der islamischen Delegation, bestehend aus 28 Mitgliedern, befanden sich acht
Konvertiten, darunter der fiir seine Aggressivitidt bekannte und belidchelte Imam
Palavicinni, gleichfalls der gliihende Eiferer und Polemiker® ¢Aref Ali Nayed, Pro-
fessor an PISAI. Dieser sandte einen Brief an den Papst, in dem er ihn fiir die Taufe

3 http://www.le-sri.com/Lettre.htm

% Vgl. die Analyse seiner Rede gegen den Papst von Carsten M. Walbiner, Analyse einiger Argumenta-
tionsmuster in der muslimischen Reaktion auf die Regensburger Vorlesung Papst Benedikts: das Beispiel
Aref Ali Nayeds, Anstoss und Aufbruch. Zur Rezeption der Regensburger Rede Papst Benedikts XVI. bei
Christen und Muslimen, hg. von H.-O. Luthe et C.-M. Walbiner, Bochum, 2008, 41-48.
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des Agypters Magdi ¢Allam an Ostern 2008 zurechtwies. Auch der Algerier Mustafa
Scharif war dabei, der in der Presse zum besten gab, er lehre den Papst Islamkunde,
nur weil er fiir zwanzig Minuten in Audienz empfangen worden war. Schlieflich
kann man nicht umhin, auf die Prisenz des allseits hofierten und oft zitierten Tariq
Ramadan in der Delegation zu verweisen, eines Islamisten und Freund der Weillen
Viiter, von denen einer ihn am Institut Catholique de Toulouse im Jahr 1999 einfiihrte
und fiir ein Jahr lang beschiftigte. Im Gegensatz dazu gab es in der christlichen Dele-
gation keinen Konvertiten vom Islam zum Christentum vom Schlage eines Magdi
°Allam, der in einem netten Brief die Griinde fiir seine Bekehrung erklirte, dafiir aber
handverlesene Mitglieder einer islamisch-christlichen Orthodoxie. Hinzukamen Ak-
tivisten des allgemeinen interreligiosen Dialogs, aber ohne jegliche islamkundliche
Ausbildung.

Die Lettre du SRI kommt in Form einer Zeitschrift daher. Die Leitartikel ihres
Chefredakteurs Christophe Roucou sind am bedeutendsten. Man achtet peinlich da-
rauf, islamische Empfindlichkeiten zu schiitzen, und ist voll des Lobes fiir alle is-
lamisch-christlichen Tétigkeiten. Aktiv und offensiv steuert sie die Orthodoxie des
Dialogs und weill bei Frankreichs Bischofen zugunsten der islamisch-christlichen
Sache zu wirken.

Islamochristiana spiegelt die Wirkung des PISAI wider. Dies ist eine jdhrlich er-
scheinende Zeitschrift, die alles berichtet, was sich auf dem Planeten der musli-
misch-christlichen Begegnung abspielt: Begegnungen, diplomatische Vorhaben, Briefe
(wie jener von “Aref Nayed an Papst Benedikt XVI.). Eine Abteilung widmet sich der
Buchanzeige von Werken, welche die Beziehungen zwischen Islam und Christentum
behandeln. Wenn ein Buch nicht dialogisch korrekt ist, reagieren die Rezensenten oft
aggressiv, unwissenschaftlich und ehrenriihrig, wie im Falle der Untersuchung von
F. Jourdan iiber den christlichen und muslimischen Gott oder die psychologische Ak-
tion im Koran*’, und vieles andere mehr. Erinnert sei an den ehemaligen Prisidenten
des PISAI, Etienne Renaud, dessen erklirte Mission es laut Website war, wihrend
seines siebenjidhrigen Aufenthaltes im Jemen den christlichen Gemeinden dabei zu
helfen, den spirituellen Reichtum des Islams zu entdecken.

Die Leute des Dialogs in Kairo haben eine Zeitschrift, die in der Regel einmal
jéhrlich erscheint, ndmlich die MIDEO (Mélanges de I’Institut Dominicain d’Etudes
Orientales), welche eine wissenschaftliche Tradition hat, sich aber gleichzeitig fiir
das PISAI o6ffnet, nachdem man sich vor nicht allzu langer Zeit noch mit dem
Gedanken trug, die beiden Institute zusammenzulegen.

Die islamisch-christliche Aktion der Dominikaner in Kairo ist die bedeutendste.
Es sei auf die »Romischen Tage«, initiiert von Pater Anawati, verwiesen, der sich
eifrig darum bemiihte, innerhalb der katholischen Kirche ein besseres Verstidndnis
des Islam zu erwirken und den interreligiosen Dialog zu fordern. Auf die Idee zu
diesen wenigen Tagen ist er bei den Weillen Vitern gekommen. Die »prophetische
Fiigung« wird im Jahre 1974 durch die Schaffung einer spezifischen dominikanischen
Struktur, Sekretariat fiir den Islam genannt, verldngert. Im Jahr 1977 kam es zur

40+ Vgl. Dominique et Marie-Thérése Urvoy, L action psychologique du Coran, Paris 2007.
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Geburt der »dominikanischen romischen Tage«. Deren Organisator ist Pater E. Platti,
sodann Pater J.-J. Pérennes, welcher der offizielle Biograph des Predigerordens fiir
die islamisch-christliche Angelegenheit ist. Von den bisherigen Treffen fand das
achte im Jahr 2009 statt, die letzten Romischen Tage zwischen 2001 und 2005.

Diese Treffen sind eine Gelegenheit, Menschen aller Schattierungen und Stro-
mungen auf einmal zu treffen. Ihr gemeinsamer Nenner ist ein theologischer Jargon
mit Vorschlidgen wie diesen: Die Dreifaltigkeit so zu drei Modellen umzustrukturie-
ren, daBl jeder AuBenstehende seinen eigenen Zugriff je nach Gusto hat. Es geht um
die Versohnung der Religionen und der einander entgegengesetzten religiosen
Systeme. Einer der groften katholischen Theologen der englischsprachigen Welt
macht sich mit Zustimmung aller an seine relativistische Aufgabe. Ein weiterer,
Direktor des ISTR, legt ein lehrhaftes Zeugnis ab zum Thema: »Die Dreifaltigkeit
und die religiose Vielfalt.« Der muslimische Partner erklért dazu, wie man den re-
ligiosen Pluralismus in muslimischer Perspektive auf der Grundlage des Korans
griinden kann.

AbschlieBend werden zwei Thesen aufgestellt: 1. Die Bedeutung der Trinitét fiir
eine Theologie der Religionen, und zwar soll auf der Basis der Perichorese, der
wechselseitigen Durchdringung der gottlichen Personen, eine moderne Form der cir-
cumcessio als einer synkretistischen Durchmengung der Religionen entwickelt wer-
den. 2. Die Beseitigung der Wechselseitigkeit mit dem Islam, weil »der interreligiose
Dialog eine Gelegenheit ist, zu verstehen, wer wir fiir unsere eigene Bekehrung sind.
Es ist nicht eine Mission der Evangelisierung, auch nicht eine Bekehrungsstrategie,
sondern es ist ein Beweis fiir die Liebe Gottes in Christus. In ihr wird nicht nach
Gegenseitigkeit verlangt. [...] Ecclesia in Asia weist darauf hin, daf es viele
Moglichkeiten gibt, um Christus zu verkiinden, verbal natiirlich, aber es gibt auch
Situationen, in denen der beste Weg unser Leben, unser Schweigen, unser Martyrium
ist. [...] Natiirlich sagen die Leute, die in Situationen der Gewalt leben, daf} diese Vi-
sion idealistisch sei, aber fiir uns Christen kann die Erfordernis der Wechselseitigkeit
kein spiritueller Weg sein.«*!

La Croix und die gesamte katholische Presse gibt sich nach auflen hin objektiv,
liegt aber in Wirklichkeit ganz auf der islamisch-christlichen Linie. Ihre Seiten sind
in der Tat Foren fiir die Mitglieder des Dialogs*?.

7. Gefahr der Uniformitit des Denkens

Eine neue Tatsache ist wahrscheinlich der Fall jener sogenannten Presse der »Tra-
dition«. Ist dies nur ein einmaliges Ereignis? Dies wiirde einer echten meinungs-
fiihrenden Zeitung zur Ehre gereichen, die nicht zogert, ihre Spalten fiir eine gesunde
Meinungsfreiheit zu 6ffnen. Oder ist es nur eine Taktik, um nicht unter dem Druck
der sich immer arroganter gebidrenden Mainstream-Presse der Islamophobie
angeklagt zu werden? Oder stehen andere praktische Erwigungen im Hintergrund,

4 Die Zitate der Textabschnitte sind der Concorde (bulletin de la Province dominicaine de Toulouse), sept.
2009, S.9-11,entnommen. Der Berichterstatter zeigt sich am Schluf selbst erstaunt iiber diese theologische
Herausforderung.

42 Vgl. die laufende Kampagne in La Croix mit Unterstiitzung von Pater Gaudeul {iber den »Skandal von
Regensburg«.
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um nur ja nicht von der Luft leben zu miissen, wird wunschgemaf modernisiert. Im
letzteren Fall wire es viel schlimmer, und es wire unsere Pflicht, in Bezug auf die
Wabhrheit zu warnen.

1. La Nef hat kiirzlich Artikel wie »Massignon und die Propheten des Dialogs«*
verdffentlicht, in dem Pater de Foucauld mit Massignon verbunden wurde. Die sex-
uelle Ausrichtung des letzteren wird sehr eingehend und verstidndnisvoll besprochen.

2. L’homme Nouveau vom 4. Juli 2009 hat mit dem Artikel von Gerard Joulié
»Foucauld-Massignon, eine Geschichte der Ritterlichkeit« alles in den Schatten
gestellt, ein literarisches Produkt ohne wissenschaftliche Grundlage, angereichert
mit einem schwiilstigen Stil und voller Gemeinplitze, in denen der dekadente Mate-
rialismus des Westens einer angeblichen geistigen Uberlegenheit des aufstrahlenden
Islam entgegengesetzt wird.

3. Ferner ist darauf hinzuweisen, da} es die Famille chrétienne war, die eine Vor-
reiterrolle bei der Veroffentlichung einer Reihe von zweideutigen Artikeln des Pater
Borrmans* gespielt hatte.

»Distinguer pour unir«, sagte J. Maritain, aber er hat beileibe nicht an eine Eini-
gung im synkretistischen Geist gedacht. Man ist nie allein beim Dialog, und die
Frage ist, ob die Dialogpartner der Christen die gleiche Aufrichtigkeit mitbringen.
Wenn nun in der Bibel Gott als Dialogpartner des Menschen erscheint, noch stéirker
aber in den Evangelien, dann ist es sehr wichtig, den Geist, in dem die Muslime in
einen Dialog eintreten konnen, zu priifen.

Die Antwort des Korans ist sehr diinn, weil nur zwei Worter zur Verfiigung stehen:
das eine meint »Unterhaltung« (Sure XXIX,46) und das andere Diskussion (Sure
XVI,125). Bei einem echten Dialog miifiten die Muslime die christlichen Themen
wie Dreifaltigkeit in der Einheit Gottes, die Menschwerdung, die Erlosung am Kreuz
aufgreifen. Doch zeigen die muslimischen Kritiker des christlichen Dogmas, Ibn
Hazm von Cordoba, Baqillani, Fachr al-Din I-Razi, Ibn Taimija und Rashid Rida Ma-
nar, keine Lust, mehr tiber das Christentum zu erfahren, d.h. iiber das, was das Chris-
tentum selbst fiir die Christen bedeutet.

Es ist nun angebracht, die Worte des Heiligen Vaters in Erinnerung zu rufen, und
in bezug auf den interreligiosen Dialog die Verwischung zwischen dem authentischen
II. Vatikanum und dem, was man gemeinhin seinen Geist nennt, zu vermeiden. In
seiner Ansprache an die franzosischen Bischofe in Lourdes vom 14. September 2008

43 VerfaBt von Pater Borrmans, Prophétes du dialogue islamo-chrétien. Louis Massignon, Jean-Mohammed
Abd-el-Jalil, Louis Gardet, Georges C. Anawati (Cerf, 2009, 260 p.), Mulla-Zadé et Abd-el-Jalil, deux
fréeres en conversion, du Coran a Jésus (Cerf, 2009, 334 p.), Ecrits mémorables de Louis Massignon
(Robert Laffont, 2009, 2 vol., 1024 p.).

# Zu Pater Borrmans siche unsere obigen Bemerkungen. Borrmans wurde von Annie Laurent, einer
eifrigen Journalistin ohne nennenswerte Kenntnisse des Arabischen, der Islamkunde und der Theologie
unterstiitzt. Vgl. ihr relativistisches Werk mit dem vielsagenden Titel Dieu réve d’unité. Les catholiques et
les religions: les lecons du dialogue (Paris, Bayard, 2005, livre d’entretiens avec Mgr Fitzgerald). Immer
wieder stofit man in traditionell katholischen Blittern auf eine Islamophilie in Bezug auf die europdische
Tiirkei, die Lage der Christen im Orient etc., so daf} das katholische Profil immer mehr verschwimmt.
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sagte er: »Das Ziel der 6kumenischen und interreligiosen Dialoge ist, auch wenn sie
in ihrem Wesen und ihrer Zielrichtung wesentlich verschieden sind, die Suche nach
der Wahrheit und ihre Vertiefung. Es handelt sich hierbei um eine edle und fiir jeden
gldubigen Menschen verpflichtende Aufgabe, da Christus selbst die Wahrheit ist [ ...]
Der gute Wille allein geniigt nicht. Ich glaube, es ist gut, mit dem Zuhoren zu begin-
nen, dann zur theologischen Diskussion iiberzugehen, um schlieBlich zum Zeugnis
und zur Verkiindigung des Glaubens selbst zu gelangen.«*

S »L objectif des dialogues cecuméniques et interreligieux, différents naturellement dans leur nature et leur
finalité respective, est la recherche et I’approfondissement de la Vérité. Il s’agit donc d’une tache noble et
obligatoire pour tout homme de foi, car le Christ lui-méme est la Vérité (...). La bonne volonté ne suffit pas.
Je crois qu’il est bon de commencer par I’écoute, puis de passer a la discussion théologique pour arriver
enfin au témoignage et I’annonce de la foi elle-méme .«



