logie erwihnt, sowie die Vortrige von Barbara U. Meyer und Coer Con-
standse iiber Gebot, Gesetz und Halacha. Gerade die Ausfithrungen Mar-
quardts iiber eine ,Evangelische Halacha® wird so manchem protestanti-
schen Zeitgenossen arg zu denken geben, hat evangelische Theologie aus
unbegriindeter Sorge in dieser Frage, um ein Bonhoefferwort zu verfrem-
den, oftmals den Kopf, das Gefiihl und den Verstand verloren.

Holger Banse, Hamm/Sieg

Stefanie Pfister, Messianische Juden in Deutschland. Eine historische und
religionssoziologische Untersuchung. Dortmunder Beitrige zu Theologie
und Religionspadagogik, Bd. 3. LiT Verlag, Miinster 2008. 441 Seiten.

Bei diesem Buch handelt es sich um die Dissertation, mit der Stefanie Pfister
an der Technischen Universitit Dortmund an der Fakultit fiir Humanwis-
senschaften und Theologie bei dem Neutestamentler Rainer Riesner pro-
moviert hat. Aber, auch wenn dies eine wissenschaftliche Forschungsarbeit
ist, so lasst sie sich dennoch erstaunlich gut lesen. Das liegt vielleicht auch
daran, dass hier ein wirklich neuartiges (und interessantes) Themenfeld be-
arbeitet wird. Bislang gibt es entsprechende Studien fiir die messianischen
Juden in den USA (,,Jews for Jesus“ und andere) und auch in Israel — aber
eben nicht fiir die messianischen Juden bei uns.

Pfister betritt hier also Neuland und versteht ihren Beitrag zu Recht als
Pionierarbeit. Mit den Methoden der empirischen Sozialforschung hat sie
sich dem Thema angenihert. Seit Beginn der 90er Jahre gibt es messianische
Juden in Deutschland, und zwar als Folge der Zuwanderung von Juden aus
Russland. Zahlenmifig ist diese messianisch-jiidische Gemeinde freilich
sehr klein: deutschlandweit etwa 1000 Menschen, auf derzeit 39 Gemeinden
und Gruppen verteilt. Dennoch verdient dieses Phinomen Beachtung: zum
einen, weil die Anzahl messianischer Juden nach wie vor ansteigt — auch
wenn die Tendenz zum Wachstum durch ein neues Zuwanderungsgesetz in-
zwischen gebremst wird: Seit dem Jahr 2005 miissen Einwanderungswillige
aus Russland die Aufnahmezusage einer jiidischen Gemeinde vorweisen.
Da messianische Juden vom mainstream-Judentum keinesfalls als zugehs-
rig angesehen werden, ist die Immigration von bereits zum Christentum
»bekehrten” Juden nicht mehr méglich. Das Wachstum muss sich auf jene
beschrinken, die sich dieser Richtung erst hierzulande anschliefen. Kon-
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versionen von Juden zum christlichen Glauben (und erst recht eine planma-
Bige Missionsarbeit, die dieses Ziel verfolgt) sind heftig umstritten, und das
Problem des christlichen Missionsauftrags bzw. die Forderung nach einem
grundsitzlichen Missionsverzicht stellt bekanntlich eine der heikelsten Fra-
gen im christlich-jiidischen Dialog dar. Dies ist ein weiterer Grund dafiir,
warum die Studie von Stefanie Pfister fiir all jene von Interesse ist, die sich in
diesem Dialog engagieren.

Nach der Einleitung bietet Pfister in Kapitel 2 zunichst einen histori-
schen Uberblick iiber die Entwicklung des messianischen Judentums — an-
gefangen von den Judenchristen im 1. Jh. Giber die Judenmission im Zu-
sammenhang mit evangelikalen Erweckungsbewegungen seit dem 17. Jh.
bis hin zur hebriisch-christlichen Bewegung seit dem 19. Jh. und schlieflich
der Ausformung eines messianischen Judentums seit den 70er Jahren des 20.
Jh. In Kapitel 3 informiert Pfister {iber die Situation messianischer Juden in
Deutschland (Geschichte, Anzahl, Verteilung, Gemeinden usw.). In Kapitel
4 wird die angewandte Methodik fachgerecht erlautert. Pfister hat sich zur
Erhebung ihrer Daten zum einen der teilnehmenden Beobachtung bedient,
zum anderen eines Fragebogens (wobei es hilfreich gewesen wire, diesen
zumindest im Anhang zuginglich zu machen); auflerdem wurde mit drei
Personen ein ausfiihrliches narratives Interview tiber ihre Konversion ge-
fithrt. Die Ergebnisse dieser Forschungen werden dann in Kapitel 5, dem
zentralen Bestandteil dieses Buches, prisentiert. Dort erfahrt man etwas
tiber die Besucher- und Mitgliederzahlen, tiber den Ablauf und die liturgi-
schen Elemente in den Gottesdiensten, tiber die Rezeption bzw. Adaption
jiidischer Feste und Feiern und auch tiber die spezifische Theologie, die hier
vertreten wird. Manches Interessante hierzu findet sich auch im Anhang des
Buches —so z. B. die ,,messianisch-jiidischen Glaubensartikel“ aus dem Jahr
2000 oder verschiedene Gemeindesatzungen im Wortlaut. Im 6. Kapitel
werden die Konversionserziahlungen ausgewertet, und in Kapitel 7 wird
eine theologische Einordnung des Judenchristentums versucht sowie eine
Zusammenfassung der Ergebnisse geboten. Dort wagt Pfister auch eine fast
hellseherisch anmutende Prognose iiber die zukiinftige Entwicklung des
messianischen Judentums in Deutschland. Zusammenfassungen finden sich
tibrigens auch nach einzelnen Kapiteln oder Abschnitten, was an sich niitz-
lich ist, durch die Haufigkeit jedoch dem Text eine gewisse Redundanz ver-

leiht.

Die Autorin schreibt aus der Perspektive der evangelikalen Gemeinden,
und an manchen Stellen im Text kommt dies auch zum Ausdruck (die
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Drucklegung wurde geférdert durch den ,Arbeitskreis fiir evangelikale
Theologie“). Dennoch tut dies der Ausgewogenheit und Wissenschaftlich-
keit der Darstellung an keiner Stelle Abbruch. Pfisters Buch ist eine uner-
lissliche Informationsquelle fiir alle, die sich mit der Situation messiani-
scher Juden in Deutschland und allgemein mit dem christlich-jiidischen
Dialog beschiftigen wollen.

Jutta Koslowski, Hiinfelden

Gershom Scholem, Das Davidschild. Geschichte eines Symbols. Jiidischer
Verlag im Suhrkamp Verlag, Berlin 2010. 76 Seiten.

,Symbole wachsen auf dem fruchtbaren Boden des Gefiihls des Menschen®
-, so der erste Satz des Essays ,Das Davidschild“ von Gershom Scholem
(1897-1982). Die Menorah, auf einer Vision des Propheten Sacharja beru-
hend, stellt seit alters her die besondere Welt des Judentums dar. In den Ur-
spriingen des Davidschilds dagegen sieht Scholem keine eigentliche jiidi-
sche Bedeutung. Die Anfinge des Hexagramms — abwechselnd mit dem
Pentagramm verwendet — liegen, so Scholem, in der Magie des Alten
Orients. Der sechs- oder fiinfeckige Stern sei auf assyrischen und phénizi-
schen Gegenstinden ebenso gemeifielt worden wie auch auf jiidischen, z. B.
auf Olkriigen aus dem 5. Jh. v. Chr. Besonders Amulette im Alten Orient
trugen das Hexa- oder Pentagramm.

Scholem erklirt den Werdegang des Davidschildes als jiidisches Symbol
aus der Kabbala, der messianischen Idee und dem Zionismus. Zu unter-
scheiden sei der Begriff der ,,praktischen Kabbala“ (kabbala ma’asit), der in
der kabbalistischen Literatur als Synonym fiir Magie gilt, und der ,,spekula-
tiven Kabbala“ (kabbala ijunit), die Scholem dem ,,Vorstellungsbereich der
kabbalistischen Theosophie und Symbolik“ zurechnet (Gerold Necker,
Nachwort). Die Magie wird mit der kabbalistischen Symbolik des ,,Reiches
Davids® verbunden. ,Dies Reich ist bei den Kabbalisten nimlich ein Sym-
bol der zehnten Sefira im Baum der zehn Emanationen oder Potenzen, in
denen sich die Gottheit manifestiert. Diese Sefira wird in der oberen Welt
von dem Corpus mysticum der ,Gemeinde Israels’, in der unteren aber vom

,Reich Davids’ dargestellt.”

Von dieser Betrachtung ausgehend, wurde das Davidschild zu einem
Symbol der Vision der messianischen Erlosung, ,,von deren Anbruch die
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