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Die Frage welche Voraussetzungen fiir den Erwerb des Kor-
perschaftsstatus vorliegen miissen, ist fiir die Zeugen Jehovas
kiirzlich aktuell geworden (vgl. z. B. Stefan Huster, Korper-
schaftsstatus unter Loyalitdtsvorbehalt?, in: Juristische Schu-
lung 1998, S. 117) und beschiiftigt deshalb zur Zeit das Bun-
desverfassungsgericht. In unserem Zusammenhang wird vor
allem die Frage diskutiert, ob durch die Verfassung der je-
weils antragstellenden Religionsgemeinschaft die Gewihr
der Dauer gegeben ist. Eine genaue Antwort darauf 148t sich
sicher nur im konkreten Einzelfall geben.

In jedem Fall ist davon auszugehen, daf das Grundgesetz
eine Einheit bildet. Rechtliche Anforderungen, die eine Re-
ligionsgemeinschaft gerade wegen ihres Glaubens nicht er-
fiilllen kann, diirfen deshalb bei der Entscheidung iiber den
Korperschaftsstatus, der nach der Rechtsprechung des Bun-

desverfassungsgerichts ja gerade deren Freiheit sichern soll,
nicht gestellt werden. Die Struktur der christlichen GroBkir-
chen darf nicht mafBigeblich fiir die Formulierung der An-
forderungen sein; sie war dies auch in der Vergangenheit
nicht, wie der Umstand zeigt, daB etwa der Verband der
jiidischen Kultusgemeinden seit langem den Korperschafts-
status besitzt.

Der Staat des Grundgesetzes ruht auf einem historisch stark
christlich gepriagten Fundament. Ein christlicher Staat ist er
nicht. Er kénnte auch niemals ein islamischer Staat sein. Das
Grundgesetz konstituiert aber eine Ordnung, in der An-
gehorige aller Religionen und Weltanschauungen in groBer
Freiheit zusammen leben kénnen. Diese Freiheit kann aber
fiir niemanden unbegrenzt sein, weil sie jedem einzelnen und
allen gleichermalien zusteht. Janbernd Oebbecke

Vorbildlich fromm?

Hundert Jahre amerikanischer Religionsimport nach Europa

Die religiosen Landschaften der USA einerseits und der europiiischen Linder anderer-
seits sind grundverschieden. Das amerikanische Christentum entwickelte sich zundichst
aus den Ablegern europdischer Kirchen und Konfessionen. Aber dann entstanden in
den USA seit dem 19. Jahrhundert religiose Sondergruppen und Sekten, die lingst auch
in Europa missionieren — von den Mormonen bis zu Scientology.

Unsere Fragestellung ist eurozentrisch: Welche in Amerika
entstandenen religiosen Gemeinschaften sind zu uns zuriick-
gekehrt, um in Europa Mission zu treiben — unauffillig, ag-
gressive und fanatische Mission, welche die kirchlich-konfes-
sionellen Strukturen in Europa zu destabilisieren sucht? Der
Reimport von religiosen Gruppen, Ideen und Ideologien
folgte auf eine erste Phase der amerikanischen Geschichte,
in der mit den Auswanderern europdische Kirchen, Glau-
bensgemeinschaften und Sekten Europa in Richtung Westen
verlieBen. Religiose Emigration und Remigration kniipften
in einem Zeitraum von fast drei Jahrhunderten ein Netz von
Verbindungen und Austauschverhiltnissen, das religionsso-
ziologisch von hochstem Interesse ist.

Besonders spektakuldr, weil von manchen protestantischen
Denominationen unterstiitzt, waren die hdufigen Evangeli-
sationskampagnen Billy Grahams, der auf Massenveranstal-
tungen versuchte, die in Europa zunehmende Sikularisie-
rung des kirchlichen Lebens zuriickzudringen. Graham kam
1954, 1955, 1960, 1963, 1966, 1970, 1982, 1990 und 1993 nach
Deutschland. Diese hiufigen Auftritte iiber fast vierzig
Jahre zeigten gerade, daB das Instrument der evangelisti-
schen Massenveranstaltungen — auch wenn der Einsatz elek-
tronischer Kommunikationsmittel immer mehr verstirkt
wurde — mit den in Deutschland gehegten Erwartungen an
eine zeitgemiBe kirchliche Predigt kaum kompatibel war.
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Die Grundziige von zwei recht verschiedenen religitsen Kul-
turen wurden erkennbar.

In USA wurde bis ins ferne Arizona aufmerksam wahrge-
nommen, daf} eine GroBveranstaltung mit Billy Graham, die
am 10. Mérz 1990 nahe dem Brandenburger Tor und der seit
drei Monaten offenstehenden Berliner Mauer in der Erwar-
tung eines Massenansturms aus Ost- und Westberlin abge-
halten wurde, nur von wenigen Teilnehmern besucht war.
. The timing was excellent... But the crowd was small* (The
Arizona Republic, 17.3.1990). Die Berliner Sonntagszeitun-
gen hatten von 10000 Besuchern geschrieben, und die ge-
ringe Teilnehmerzahl wurde von den Veranstaltern mit dem
Regenwetter erklirt. Die Arizona Republic war jedoch kri-
tisch genug zu ergénzen, dal im Jahr 1954, als Graham zum
ersten Mal im Berliner Olympiastadion predigte, iiber 80000
Teilnehmer gekommen waren — und damals hitte es eben-
falls geregnet.

Wir sind damit vorbereitet auf ein kompliziertes Verhéltnis
zwischen den unterschiedlichen religiosen Verhaltensmu-
stern, die beiderseits des Atlantiks benutzt werden. Es gibt
einen inneren Zusammenhang zwischen der permanenten
Supermachtrolle, die von den Regierungen der USA rekla-
miert wird, und dem an GroBe und Dominanz orientierten
Verhalten der amerikanischen Kirchen und religiosen Ge-
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meinschaften. Was die traditionellen Kirchen angeht, die er-
ste vor wenigen Generationen aus Europa kamen, so ist
deren Chance, lber die europiischen ,Mutterkirchen* zu
dominieren, relativ gering, weil sie in der Regel in die inter-
nationalen Organisationen der jeweiligen Konfessionsfami-
lie eingebunden sind. Dabei gibt die auf Rom ausgerichtete
katholische Kirche den amerikanischen Katholiken noch die
geringste Moglichkeit, einen herausgehobenen amerikani-
schen Einfluf} geltend zu machen.

Sehr anders verhiilt es sich mit denjenigen Gruppen, die all-
gemein als ,,Sekten® eingestuft werden. Unter den uniiber-
sichtlich vielen amerikanischen religiosen Gemeinschaften
gibt es mehrere, die als ,Grofisekten® ihren Missionsauftrag
weltweit durchzusetzen versuchen. Dieses Phinomen ist vor
allem bei den Zeugen Jehovas, bei den Mormonen sowie —
unter anderen Voraussetzungen und mit anderer Praxis — beli
der Scientology-Organisation deutlich erkennbar.

Die Metapher Melting pot, die in der politischen Sprache
gern benutzt wird, um die rassischen, sozialen und 6konomi-
schen Unterschiede der amerikanischen Gesellschaft zu
kaschieren, hat auch auf dem Sektor der amerikanischen
Religionsgemeinschaften ihre relative Berechtigung. Aus
Europa gekommene Kirchen existieren neben den erst in
den USA entstandenen neuen Denominationen. Jiidische,
islamische, hinduistische und buddhistische Gruppen leben
nicht immer friedlich nebeneinander her. Geschitzt wird,
daB in den USA heute etwa 1600 verschiedene religitse
Gruppen anzutreffen sind, von denen die Hilfte erst nach
dem Jahr 1965 entstanden ist (The New York Times Maga-
zine, 7.12.1997, 60). In diesem nahezu undurchdringlichen
Dickicht der miteinander konkurrierenden Gruppen voll-
zieht sich ein ProzeB der bestindigen Anndherung und Ab-
stoBBung. Joseph Smith, der Begriinder der Mormonen, sagte
kurz vor seinem Tod in einer Predigt: ,,Jeder Mann hat das
natiirliche und in unserem Land auch das verfassungsméaBige
Recht, ein falscher oder ein wahrer Prophet zu sein®. Diese
kreative Kraft, immer neue religise Gemeinschaften entste-
hen zu lassen, ist faszinierend. Andererseits ist dieses Phdno-
men einer unbindigen religiosen Kreativitit fiir die Konfes-
sionskirchen, die in einer langen kirchengeschichtlichen Ent-
wicklung gewachsen sind, gleichzeitig destabilisierend und
bestandsbedrohend.

Erhebliche Mitgliederfluktuation zu Lasten
der traditionellen Kirchen

Zwei Griinde tragen vor allem zu der religiésen Vielfalt in
den USA bei: Die im First Amendment der Verfassung fest-
gesetzte Trennung von Staat und Kirche mit der Garantie
der Religionsfreiheit sowie die Ubertragung des kapitali-
stisch eingefdrbten ,,anything goes” auf die Welt der Reli-
gionsgemeinschaften. Fiir uns in Europa ergibt sich die
Frage, wer denn die falschen und wahren Propheten seien,
die in einem dauernden Riickflufl aus Amerika unter uns ge-

raten sind. Die Europier, die von den amerikanischen reli-
givsen Gruppen erreicht werden, geben sich jedoch hilflos:
Européer tun sich schwer, die Amerikanisierung der Heils-
geschichte nachzuvollziehen* (Gert Raeithel, Amerikas Hei-
lige der letzten Tage. Mormonische Lebensliufe, Frankfurt
HOFR) T -

In den Vereinigten Staaten ist eine erhebliche Mitglieder-
fluktuation zu Lasten der traditionellen Kirchen zu beobach-
ten. Die katholische Kirche, mit 22 Prozent der Gesamt-
bevolkerung die groBte Kirche, erfuhr in den letzten dreiBig
Jahren eine leichte Verringerung ihrer Mitgliederzahl
(-3 Prozent). Im gleichen Zeitraum verloren die Methodisten
38 Prozent, die Episcopal Church (die Anglikaner in USA)
sogar 44 Prozent ihrer Mitglieder. Gewachsen sind — wenn
auch von einem niedrigen Sockel aus — die evangelikal-fun-
damentalistisch-pfingstlerischen Kirchen sowie die groBen
Sekten: Southern Baptists + 8 Prozent, Mormonen + 96 Pro-
zent, Jehovas Zeugen + 119 Prozent, Assemblies of God
+ 211 Prozent, Church of God in Christ + 863 Prozent.

Bei den Assemblies of God (1914 gegriindet; Sitz in Spring-
field, Missouri) handelt es sich um die weltweit groBite
Gruppe der Pfingstbewegung mit {iber 11000 Kirchen, fast
30000 ordinierten Predigern und 3 Millionen Mitgliedern
(Yearbook of American & Canadian Churches, 57. Aus-
gabe, 1989, 29-31).

,God is being decentralized* hat das Magazin der New York
Times formuliert, und wo die New York Times recht hat,
sollte ihr nicht widersprochen werden. In den amerikani-
schen Statistiken sind die dlteren Konfessionskirchen von
den konkurrierenden Gruppen noch nicht ganz eingeholt
worden, und trotzdem muf3 gesehen werden, daB} die ameri-
kanischen Muslime der Mitgliederzahl nach (3,5 Millionen)
mit den Presbyterianern bereits gleichgezogen haben. Die
statistischen Umschichtungen, die sich nach dem Jahr 2000
ergeben werden, sind schon heute klar zu erkennen. Werden
die neuen Formen religiosen Verhaltens sich bald auch in
Europa durchsetzen — ritualisierte ,,Bekehrungen® als Teil
des Gottesdienstes, ausgreifende Evangelisationen auf der
Basis einer fundamentalistisch eingefdrbten ,,Produktwer-
bung® und stereotyp wiederholte ,.revivals® fiir die, die sich
ohnehin als ,,Wiedergeborene® (born-agains) verstehen?
Wer werden — frei nach Joseph Smith — die wahren und
falschen Propheten sein, die den Charakter der europii-
schen Religiositit verdndern wollen?

Nur beim ersten Besuch kommt einem der Sonntagsgottes-
dienst in einer Kirche der Christian Science erstarrt vor, be-
steht er doch vor allem aus einer Verlesung ausgewiahlter Bi-
beltexte (kurze Einzelverse und lidngere Perikopen), die mit
Zitaten aus Mary Baker Eddys Schrift ,,Science and Health
with Key to the Scriptures/Wissenschaft und Gesundheit mit
Schliissel zur Heiligen Schrift* als Interpretation verkntpft
sind. Am Anfang dieser ,Lektionspredigt* heit es: ,,Die
Bibel und das Christian Science Lehrbuch sind unsere einzi-
gen Prediger. Wir werden nun Stellen aus der Heiligen

HK 81998 417



RELIGION

Schrift lesen sowie entsprechende Abschnitte aus dem Lehr-
buch unserer Religion. Diese umfassen unsere Predigt.”
Homiletische Erstarrung, weil die Predigt sich auf Bibelstel-
len und sie erlduternde Kommentarzitate, die eine Amerika-
nerin im Jahr 1875 veroffentlichte, reduziert? Dieser Ein-
druck ist falsch. Aus dem Nebeneinander von Bibeltexten
und Zitaten aus ,,Science and Health* entwickeln sich kom-
plexe theologische Zusammenhinge. Die ,Lektionenpre-
digt* wird zu einer anspruchsvollen Themenpredigt. Die
Predigt und der ganze Verlauf des Sonntagsgottesdienstes
sind schlicht, niichtern, schnérkellos und nachvollziehbar.
Der Besucher fragt sich, ob er im Gottesdienst einer ,,ameri-
kanischen Sekte” oder in der Zusammenkunft frommer
Presbyterianer sitzt.

Der Sonntagsgottesdienst von Christian Science/Christliche
Wissenschaft findet inhaltsgleich weltweit in 66 Lindern und
in etwa 2700 Gemeinden (branches) statt (Yearbook of
American & Canadian Churches 1989, 41f.). Die Hauptkir-
che von Christian Science ist ,,The Mother Church®, die in
Boston (Massachusetts) als Hauptsitz dieser Religionsgesell-
schaft errichtet wurde.

Heilung durch Glauben allein?

Mary Baker Eddy (1821-1910) hat die Kirche 1879 mit dem
Ziel gegriindet, ,.die Worte und Werke unseres Herrn Jesus
Christus in Erinnerung zu halten und das primitive Christen-
tum mit seinem verlorenen Element des Heilens wieder ein-
zusetzen* (Manual of The Mother Church, The First Church
of Christ, Scientist, 17). Christian Science ist vom naturwis-
senschaftlichen Denken des 19. Jahrhunderts geprigt. Der
christliche Glaube 4Bt sich nach Mary Baker Eddy gleich-
sam naturwissenschaftlich und darum besonders iiberzeu-
gungskriftig darlegen. Eigene Heilungserfahrungen haben
sie dazu veranlal3t, in ihrer Heilungslehre auf die Methoden
der Schulmedizin zu verzichten. In der Predigt ,,Christian
Healing* (April 1880) — nach ,,Science and Health® ihre
zweite Veroffentlichung iiberhaupt (The Christian Science
Journal, September 1995, 21) — werden die szientistischen
Grenzen der Medizin aufgewiesen: ,,Die Medizin wird nicht
eher zu der Wissenschaft des Heilens gelangen, ehe nicht die
Krankheiten mental behandelt und der Mensch moralisch
und physisch geheilt wird. Was haben Physiologie, Hygiene
und Physik anderes fiir das Christentum getan, als das gottli-
che Prinzip des Heilens zu verdunkeln und den Glauben in
eine entgegengesetzte Richtung zu lenken?* (Christian Hea-
ling. A Sermon Delivered at Boston, Boston 1936, 17). Die
Heilung des Menschen wird bei Christian Science zu einem
ausschlieBlich religiosen und spirituellen Geschehen: ,,Chri-
stian Science weist den Augenschein der Sinne zuriick und
beruht ausschlieBlich auf der Allmacht Gottes* (a.a.O. 18).

Christian Science betreibt keine offensive Missionsarbeit.
Anders als bei Jehovas Zeugen und Mormonen handelt es
sich um eine zuriickhaltende, reflektiert argumentierende
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Denomination. Charismatische und pfingstlerische Elemen-
te fehlen. Der Fortschritts- und Akkumulationsglaube, der
andere aus Amerika kommende religivse Gruppen domi-
niert, ist bei Christian Science nicht wahrnehmbar.

Ostern in New York, der 12. April 1998. Am friithen Nach-
mittag lief ich an der Ecke Central Park West/92nd Street
zwei freundlichen jungen Frauen iiber den Weg, die eine
koreanische Amerikanerin, die andere weiB. Sie driickten
mir die beiden Zeitschriften in die Hand, mit denen Jehovas
Zeugen weltweit prisent sind: den ,,Watchtower® mit Da-
tum 15. Mérz 1998 und ., Awake!* vom 22. Mérz 1998. An-
ders als die ,,Zeugen“, die in Deutschland mit ihren Bléttern
in der Hand den ..Predigtdienst” versehen, waren die beiden
in Manhattan mit frohlicher Heiterkeit unterwegs. Die
Osterfreude konnte nicht die Ursache sein, denn die Feste
der ,,groen Hure Babylon“ werden von den ,,Zeugen* nicht
gefeiert.

Das war eine schwierige Situation fiir die beiden Frauen —an
diesem warmen Frithlingstag, an dem selbst die kirchenent-
wohntesten Menschen sich der Osterfreude hingaben, die-
selben den Fingen der ..groBen Hure* entreiffen zu miissen
und fiir eine Sekte zu gewinnen, in der es die dsterliche Hap-
piness, die New York gerade genof, nicht gibt. Eigentlich
konnte das nur zu Frustrationen fithren, an denen auch
nichts mehr dnderte, dafl der ,,Watchtower®, den sie mir zu-
gesteckt hatten, in mehr als 22 Millionen Exemplaren in 128
Sprachen gedruckt war.

. The Watchtower Announcing Jehova’s Kingdom*: Was hat
es mit dem , Konigreich Jehovas® in der konigslosen Repu-
blik der Vereinigten Staaten von Amerika auf sich? Fiir die
Watchtower Society ist New York ein besonderer Ort. Drii-
ben in Brooklyn, gerade da, wo sich die Brooklyn Bridge
langsam iiber den East River erhebt, um sich zu den gewalti-
gen Tirmen von Downtown Manhattan hiniiberzuschwin-
gen, liegt in einem groBen Gebdudekomplex das Hauptquar-
tier der ,,Watchtower Bible and Tract Society”, die Weltzen-
trale von Jehovas Zeugen.

Entstehung und Aufstieg zur GroBsekte verliefen bei den
Zeugen Jehovas nach dem als fast ,,typisch amerikanisch* zu
bezeichnenden Muster. Charles Taze Russell (1852 bei Pitts-
burgh/Pennsylvania geboren, Sohn eines wohlhabenden
Textilkaufmanns) war presbyterianisch erzogen und schlof
sich sehr jung den liberaleren Kongregationalisten an. Zum
Zweifler geworden, l6ste er sich 1869 von dieser Kirche und
nahm Kontakt zu einem adventistischen Kreis auf. Das war
bereits der unspektakulire Anfang, der nach Auseinander-
setzungen, Spaltungen, nach einer ekstatisch-apokalypti-
schen Lehrbildung und harter Predigtarbeit zur Entstehung
der ,Zion’s Watch Tower Tract Society* (1881 in Pitts-
burgh) fiihrte. In Brooklyn wurden 1909 die beiden ersten
Gebiude erworben, die das Hauptquartier aufnahmen. Rus-
sell starb im Jahr 1916. Joseph Frankiin Rutherford (zuerst
Baptist) wurde 1917 Russells Nachfolger, ging mit Russells
weltanschaulichem System sehr frei um und formte die Sekte
kompromif3los zu einer endzeitlichen Heilsgemeinde um.
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Nathan Homer Knorr (aus der Reformierten Kirche konver-
tiert) wurde 1942 Rutherfords Nachfolger und {ibte die Lei-
tung als hochbegabter Organisator 35 Jahre lang aus. Der
nichste Prisident war Frederic William Franz (1977-1992).
Seit dem 30. Dezember 1992 steht Milton G. Henschel als
fiinfter Président an der Spitze von Jehovas Zeugen.

Der apokalyptische Utopismus aus Brooklyn

Jehovas Zeugen haben weltweit tiber 5 Millionen Mitglieder,
davon ca. 167000 in Deutschland, in den neuen Bundeslidn-
dern etwa 35000 (Monika Deppe, Auch ich habe ihnen ge-
glaubt, GieBen—Basel 19983, 88). Wihrend die deutsche Mit-
gliederzahl im Jahr 1997 stagnierte (das ,.Jahrbuch der Zeu-
gen Jehovas fiir 1998 nennt fiir das Dienstjahr 1997 in
Deutschland 166780 verkiindigende Mitglieder, was gegen-
iber dem Jahr 1996 eine Verinderung von 0 Prozent bedeu-
tet), sind in Osteuropa die Mitgliederzahlen in schnellem
Ansteigen begriffen (RuBland, Moldawien, Ukraine). In Po-
len kommt ein Sektenmitglied auf 311 Einwohner. Starker
Zuwachs wird auch fiir Lateinamerika gemeldet.

Unter Charles T. Russell waren die Konturen noch unscharf
und die Grenzen zu anderen religiosen Gruppen flieBend.
Selbst der Name stand noch nicht fest und wurde erst 1931
wihrend eines Kongresses in Columbus (Ohio) mit ,,Jeho-
va’s Witnesses* definiert. Spiter wurde ,,Jehovas Zeugen*
(nach Jes 43,10-12) noch durch die Formel , Theokratische
Organisation® erweitert. Seit 1953 verstehen sich diec Zeugen
Jehovas als die ,,Neue-Welt-Gesellschaft“. In der ,Neuen-
Welt-Gesellschaft ragt das zuktnftige Konigreich Jehovas
schon in die heutige Welt der Nationen und Staaten herein.
Sie will nicht nur eine religiése Vereinigung, sondern eine
.neue Nation® sein, die als ,,Nation Gottes” in Konkurrenz
steht mit den Nationen der Welt, die der Herrschaft Satans
ausgeliefert sind.

Da der Staat fiir die Zeugen Jehovas nicht zu Jehova gehort,
begann mit dem Kriegseintritt der USA im Jahr 1917 ein of-
fener Konflikt. Die Sektenmitglieder leisteten den Einberu-
fungsbefehlen nicht Folge, woraufhin viele Verweigerer ver-
haftet wurden. Ein Jahr spiter fanden erneut Verhaftungen
statt, weil die Behorden den Verdacht hatten, dall eine
Funkstation im Hauptquartier neben der Brooklyn Bridge
zur Spionage fiir den deutschen Feind benutzt worden wiire.
Es handelte sich dabei um die Kumulation mehrerer Feind-
bilder, wie sie von Staaten, die gerade Krieg fithren, gern
praktiziert wird. Im Mai 1918 wurden acht Mitglieder der
Leitungsgruppe — darunter Joseph F. Rutherford — verhaftet
und wegen Anstiftung zur Kriegsdienstverweigerung zu 20
Jahren Gefingnis verurteilt. Im Mirz 1919 wurden die Ver-
urteilten gegen Kaution freigelassen und im Mai 1920 im
Berufungsverfahren freigesprochen (Kurt Hutten, Seher—
Griibler—Enthusiasten, Stuttgart 1964°, 80). Jehovas Zeugen
hatten in ihrem Ursprungsland fiir sich entdeckt und zu-
gleich erstmals demonstriert, was politischer Widerstand aus

Gewissensgriinden nach ihrer Lesart bedeutet. Seit der offe-
nen Konfrontation mit den amerikanischen Behorden zwi-
schen 1917 und 1920 ist der Widerstand aus Gewissensgriin-
den zum Markenzeichen der Zeugen Jehovas geworden. Sie
kniipften damit an die gleiche Position der dlteren Friedens-
kirchen an, die sich nach der Emigration gern in Pennsylva-
nia niedergelassen hatten.

Die Zeugen Jehovas vertreten ein apokalyptisch-dualisti-
sches Weltbild, das vom Kampf Jehovas mit Satan bestimmt
ist und in dem die ,Neue-Welt-Gesellschaft* mit Sitz in
Brooklyn die dominierende Rolle spielt. Thre apokalyptische
Weltdeutung geizte nie mit unterschiedlichen Terminfestle-
gungen. Wenn die angekiindigten Termine sich nicht erfiill-
ten, wurden vorhergehende Lehraussagen rasch umgedeutet
und dann die Bithnenkulisse fiir das nédchste apokalyptische
Drama wieder neu gemalt. Das gelingt auch, weil die apoka-
lyptisch umgedeuteten Kleintexte, in die die Bibel zerlegt
wurde, Teil des apokalyptischen Grundkonzepts, das sich
vor allem aus der Apokalypse des Johannes ergibt, bleiben
und blof neu geordnet werden miissen, um neue endzeitli-
che Projektionen in das erwartete Zukunftsgeschehen cinzu-
fithren. Das starre Gesamtsystem, das Gegenwart und Zu-
kunftserwartung geradezu zwanghaft der apokalyptischen
Ideologie unterordnet, ist zu liberalem Denken und selbst-
kritischer Analyse nicht fihig.

Der polemische Dualismus zwischen Zeugen Jehovas und
kirchlicher Theologie verhindert jede Form eines theologi-
schen Gesprichs. Warum sollte sich die ,Neue-Welt-Gesell-
schaft*, welche die , Wahrheit Jehovas* verkorpert, auch mit
den Hiresien der ,,groBen Hure Babylon® Offb. 17-18) be-
schéftigen?

Der apokalyptische Utopismus macht die Zeugen Jehovas
zur radikalen FEndzeitsekte. Die exklusive Heilsgemeinde
lebt nur aus ihrem totalitdr gelenkten, dialogunfihigen Sek-
tenego. Auflenstehende mit anderen theologischen Vorstel-
lungen sind fur die Zeugen Jehovas nur als zu Missionie-
rende interessant. Auf den Bezirkskonferenzen der Jahre
1988/ 1989 wurden scharfe Resolutionen der Abgrenzung
vorgetragen: ,,Wir verabscheuen die Schmach, die Babylon
die GrofBe und vor allem die Christenheit auf den Namen des
einen wahren und lebendigen Gottes Jehova gebracht hat.
(...) Wir verabscheuen das Festhalten der Christenheit an
babylonischen Lehren, insbesondere an der Lehre von ei-
nem dreieinigen Gott* (Materialdienst der Evangelischen
Zentralstelle fiir Weltanschauungsfragen, 6/1989, 1881.).

Zwischen Zeugen Jehovas und Scientology bestehen bemer-
kenswerte Ahnlichkeiten. Bei beiden sind die Mitglieder in-
doktrinierenden Lehren unterworfen. Die Voraussetzung
der Mitgliedschaft ist die Bereitschaft zu einem genormten,
kollektiven Lernverhalten. Das Leben der Sektenmitglieder
ist zentral organisiert, und ihre Missionstitigkeit unterliegt
stindiger Kontrolle. Diese formalen Ahnlichkeiten trotz
verschiedener Entstehungsgeschichten und gegensitzlichster
Lehrgestaltung sind frappierend. Dieser Eindruck vertieft
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sich noch, wenn wir uns den Mormonen zuwenden, die schon
seit 150 Jahren missionierend in die europiischen Gesell-
schaften hineinwirken.

Joseph Smith wurde am 23. Dezember 1805 geboren. Er war
gerade vierzehn Jahre alt und seine presbyterianische Fami-
lie lebte bei Manchester im Nordwesten des Bundesstaats
New York, als das Kind Joseph sich schon mit den konfessio-
nellen Verhiiltnissen in seiner Umgebung auseinanderge-
setzt haben will. Presbyterianer, Methodisten und Baptisten
- welche Gruppe hatte recht? Keine dieser Gruppen sollte
Joseph Smith gentigen.

Smith vertrat immer gegeniiber seinen Anhiingern, daf
seine Sektengriindung von Gott selbst angeordnet worden
war. Er hatte die Erscheinung zweier Himmelswesen: ,,... |
saw two Personages... standing above me in the air.” Die
zwei waren keine Engel, denn die eine Person verwies er-
klirend auf die zweite: ,, This is My Beloved Son. Hear
Him!* Die Erinnerung an Jesu Taufe geriet in diese stili-
sierte Berufungsgeschichte, um den Erfinder des Mormo-
nentums von hochster Autoritit beglaubigen zu lassen. Gott
und Christus waren in persona erschienen, um sich des Vier-
zehnjéhrigen anzunechmen. Der wollte nimlich wissen, wel-
cher Denomination er sich anschlieBen sollte. Er sollte sich
keiner Gemeinschaft anschlieBen, ,.for they were all wrong.*
Die beiden himmlischen Boten, die Gott und Christus sein
sollten, lehnten die Glaubensbekenntnisse sdmtlicher Kir-
chen als Greuel ab. 1823, drei Jahre nach der Berufung des
jugendlichen Sektenfiihrers, zeigte sich der Engel Moroni
und teilte Joseph Smith mit, daB in einem Hiigel bei Man-
chester goldene Tafeln verborgen wiren und der Uberset-
zung harrten. Die Tafeln wurden von Smith erst einmal vor
Ort in Augenschein genommen, dann aber doch noch drei
weitere Jahre im Hiigel verborgen gehalten. Sie wurden im
Jahr 1827 der Erde entnommen, als die Ubersetzung der gol-
denen Tafeln begann. Das ,.Buch Mormon* kam 1830 her-
aus: die neue Sekte war geboren.

Goldene Tafeln verdringen die Bibel

Diese wunderliche Produktionsgeschichte des ,.Buches Mor-
mon* und die klandestine Etablierung einer weiteren ,,einzi-
gen® Kirche — das ist die phantastisch-expressive Variante
der amerikanischen Sektengriindungen. Im Mormonentum
macht Amerika den Anspruch geltend, daB3 die christliche
Heilsgeschichte in Amerika — wo denn sonst? — zu ihrem
Hohepunkt kommen wird. Demzufolge heiBt es im Glau-
bensbekenntnis der Latter-day Saints: ,,Wir glauben, daf
Zion - das Neue Jerusalem — auf dem amerikanischen-Konti-
nent gebaut werden wird“, Die Mormonen haben ein ge-
schlossenes Lehr- und Lebenssystem, das sich nach innen als
»Societas perfecta® versteht. Fiir Sektenkunde und Religi-
onssoziologie sind sie zu einem erratischen Block geworden,
Die spekulative Uberbietung der Bibel durch die Mormonen
fiihrt dazu, da3 im Bundesstaat Utah Touristen, die in ihrem
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Hotelzimmer die iibliche Bibel erwarten, dieselbe nicht fin-
den. Die mormonische ,,Uberbibel“, das Buch Mormon, ist
dagegen stets vorhanden. Die Begriindung ist einfach: , Fast
alle Lehren des Evangeliums werden im Buch Mormon mit
wesentlich groBerer Klarheit und Vollkommenheit gelehrt,
als dieselben Lehren in der Bibel offenbart sind...* (Bruce
R. McConkie, Mormon Doctrince, Salt Lake City 19792, 99).

Die New York Times hatte die Mormonen als Gruppe her-
ausgestellt, die in den letzten dreiBig Jahren in den USA um
96 Prozent gewachsen war. Raeithel stuft die von den Latter-
day Saints erreichte GroBe als fast vernachlissigenswert ein:
» I'rotz jahrzehntelanger Missionsarbeit sind nicht mehr als
anderthalb Prozent aller Amerikaner mormonischer Konfes-
sion (Gert Raecithel, Amerikas Heilige der letzten Tage,
Frankfurt 1997, 215). Die Perspektive édndert sich jedoch,
wenn die hinter dieser Prozentzahl stehende Mitgliederzahl
— iiber vier Millionen in USA - ernst genommen wird. Man-
che traditionellen Konfessionskirchen erreichen diese Mit-
gliederzahl schon lange nicht mehr. Es liegt innerhalb der
Projektion der Mormonen, in absehbarer Zeit die Zahl der
in den USA lebenden Juden — sechs Millionen — zu errei-
chen. Zwischen 1990 und 1997 hat sich die Gesamtzahl der
Mormonen weltweit von sieben auf neun Millionen erhoht.
Gerade weil es sich bei den Mormonen ,,um einen mit christ-
lichen Elementen verbrimten heidnischen Kult* handelt
(Hans-Martin Friedrich, Die gefilschte Offenbarung, Ba-
sel-Gielen 1997, 11), sollten die agilen Missionare aus Utah,
die wie die Zeugen Jehovas ihre Weltbekehrungsstrategie auf
die Ldnder Lateinamerikas und des ehemaligen Ostblocks
gerichtet haben, sehr aufmerksam beobachtet werden.

Die Mormonen befolgen einen ausgepriigten ,,Missionsfana-
tismus“, Viele junge Mormonen - seit einigen Jahren auch
immer mehr Frauen — lassen sich wihrend der Ausbildung
(meistens nach dem Schulabschluf und vor dem Studium) zu
einer ,,mission® entsenden. Ein deutscher Auswanderer des
19. Jahrhunderts griindete schon 1843 in Darmstadt die erste
mormonische Gemeinde, die ein Jahr spiter erlosch, als der
frithe Missionar im Zusammenhang der Turbulenzen, die
sich aus dem Tod von Joseph Smith ergaben, nach Amerika
zurilickkehrte. Eine stabile Gemeinde entstand 1852 in Ham-
burg. Im Jahr 1853 waren 18 Mitglieder gewonnen, von de-
nen 50 Personen nach Utah auswanderten.

Die Historikerin Fawn M. Brodie, wegen ihrer Kkritischen
Biographie iiber Joseph Smith von den Latter-day Saints ex-
kommuniziert, wies darauf hin, daB die schon bald im Mid-
west einsetzenden Verfolgungen der neuen Sekte durch die
sich als unfehlbar gerierenden Mormonen selbst induziert
waren. Theologisch-weltanschaulich hiitte es dazu keinen
Grund gegeben: ,Die Theologie konnte es nicht gewesen
sein, die — wenn auch herausfordernd genug — bloB ein Pot-
pourri aus Elementen des amerikanischen religitvsen Den-
kens, gewiirzt mit dem fundamentalen Ideal eines unwider-
stehlichen Fortschritts, gewesen war® (Fawn M. Brodie, No
Man Knows My History, New York 198914 380). Vielmehr
war es das absolute SendungsbewuBtsein, das schon den



RELIGION

vierzehnjdhrigen spéteren Sektengriinder auszeichnete — Jo-
seph Smith iiber Joseph Smith! —, iiber ihn die ganze Sekte
ergriff und prompt die Verfolgungen in Ohio, Missouri und
[llinois ausloste: ,,Wo immer die Mormonen hinkamen, wi-
dersetzten sich die Biirger ihrer Selbstgerechtigkeit, ihrer
Weigerung, sich mit der Welt zu vermischen, und ihrem
glihenden Bewufitsein von einer héheren Bestimmung®
(Brodie, a.a.0. 380).

Eine phantastische Heilslehre ohne Vorbild, eine sich abso-
lut setzende Heilssekte, der Umbau aller christlichen Tradi-
tionen und der unaufhaltsame Fortschritt der mormonischen
Bewegung — diese Reihung hatte zwei Folgen. Joseph Smith
the Prophet und sein Bruder Hyrum wurden am 27. Juni
1844 im Gefingnis von Carthago (Illinois) gelyncht. Die
zweite Folge: Bis in die Gegenwart hinein werden die Mor-
monen durch ihren militant-aggressiven und siegesgewissen
Missionsfanatismus, der die Zeugen Jehovas noch in den
Schatten stellt, angetrieben. Es wiire zu priifen, ob und wie
sich der Ausdehnungsdrang von Scientology — erneut eine
amerikanische ,,Sekte”! — mit dem mormonischen Bekeh-
rungsfanatismus vergleichen 1d6t.

Welteroberungssekte auflerhalb des
Christentums

Die Art und Weise, wie sich amerikanische Politiker fiir die
Interessen von Scientology instrumentalisieren lassen, stellt
keine neue Facette des Verhiltnisses von Staat und Kirche
in USA dar. Vielmehr folgt das Verhalten dieser Politiker
aus dem spezifischen Verhiltnis von Staat und Kirchen in
den USA und aus der verbreiteten Unkenntnis ebendie-
ser Politiker iiber das staatskirchenrechtliche Gefiige in
Deutschland. Ein Science-Fiction-Mythos namens ,,Sciento-
logy* wurde in den USA unter problematischen Umstidnden
als ,Kirche* anerkannt. Nach einer Recherche der New
York Times bedringte die Scientology-Organisation das
amerikanische Bundesfinanzamt Internal Revenue Service
(IRS) seit den achtziger Jahren, fiir sie die steuerrechtliche
Anerkennung als ,,Kirche* auszusprechen. Gegen die Steu-
erbehdrden wurden viele Prozesse gefiihrt. Detektive der
Scientology hatten das Privatleben von Finanzbeamten
heimlich beobachtet, um sie unter Druck setzen zu konnen.
Einige Mitarbeiter der IRS wurden zehn Jahr lange besto-
chen, um Amtsinterna der IRS an Scientology weiterzuge-
ben. Die New York Times it offen, ob die fiihrenden Mit-
arbeiter der IRS auch erprefit wurden. Schlieflich wurde
Scientology im Jahr 1993 als ,Kirche* anerkannt. Sciento-
logy war es um nichts mehr als um die Steuervorteile gegan-
gen, die mit dem neuen Status verbunden sind. Zu mehr als
einer steyerrechtlichen Anerkennung ist der amerikanische
Staat wegen der verfassungsrechtlichen Trennung von Staat
und Kirche auch nicht befugt.

Bedauerlicherweise haben sich einige amerikanische Politi-
ker dazu hergegeben, deutsche Regierungsstellen — die Ge-

richte gleich eingeschlossen — wegen derer kritischen Be-
handlung des Scientology-Teams mehrfach offentlich der
Menschenrechtsverletzung zu beschuldigen. Die Verwunde-
rung liber diese unangemessene Interpretation des Topos
Menschenrechtsverletzungen in einem dritten Staat kann
nicht unterdriickt werden.

In groBen amerikanischen Tageszeitungen erschienen seit
1994 ganzseitige Anzeigen der Scientology-Organisation, in
denen die in Deutschland eingenommene kritische Haltung
gegeniiber Scientology mit den Judenpogromen der Nazizeit
verglichen wurden. Eine neue Variante war ein offener Brief
an Bundeskanzler Helmut Kohl in Form einer privat bezahl-
ten Anzeige, die am 9. Januar 1997 auf Seite 7 der Internatio-
nal Herald Tribune abgedruckt wurde. Die Unterzeichner wa-
ren Journalisten, Literaten und Hollywood-Gréfien, die
— wie schon zuvor die von Scientology geschalteten GroBan-
zeigen — Deutschland ein weiteres Mal in die Nihe des Drit-
ten Reiches riickten: ,,In the 1930s, it was the Jews. Today it is
the Scientologists.” Am Schluf} des offenen Briefes wurde der
Bundeskanzler kategorisch aufgefordert: ,,Wir ersuchen Sie
dringend, dieses schandbare Muster organisierter Verfolgung
zu beenden. Es ist eine Unehre fiir die deutsche Nation.*

Die Absicht des offenen Briefes war, Deutschland in der
amerikanischen Offentlichkeit an den Pranger zu stellen.
Indem das Paradigma der deutschen Unmenschlichkeit —
Nazis, Drittes Reich und Holocaust - spektakulir publiziert
wurde, hoffte man, sich der Unterstiitzung der jiidischen
Amerikaner zu vergewissern; deren tiefsitzende Abwehr-
reflexe und Angste sollten wiederbelebt werden. Gleichzei-
tig sollte die politische Elite in Washington von dieser obszo-
nen Demagogie mitgerissen und schlieBlich zu Interventio-
nen bei deutschen Politikern veranlalit werden.

Es blieb Senator Alfonse D’Amato vorbehalten, fiir Sciento-
logy den ,,niitzlichen Idioten® zu spielen. Im September 1997
kindigte er an, die Diskriminierungsvorwiirfe von Sciento-
logy gegen Deutschland vor die Organisation fiir Sicherheit
und Zusammenarbeit in Europa (OSZE) bringen zu wollen.
Bei einer Anhorung zum Thema ,Religiése Intoleranz in
Europa heute* im Kongref lieB D’Amato den Schauspieler
und Scientologen John Travolta, den er vor den laufenden
Fernsehkameras freundschaftlich kiiite, gegen die ,.diskri-
minierende Praxis® der deutschen Behorden sprechen. An-
dererseits gab D’Amato dem deutschen Botschafter in
Washington keine Gelegenheit, ihm die von der Bundesre-
gierung vertretenen Argumente gegen Scientology vorzu-
tragen. Kritische Fragen deutscher Journalisten, die bei
D’Amatos Presseckonferenzen gestellt wurden, wurden nicht
beantwortet.

Das alles zeigt, dal das Phinomen Scientology schon lange
die Grenzen Uberschritten hat, innerhalb derer bisher Sek-
tenkunde betrieben wurde. Lafayette Ronald Hubbard
(1911-1986), der Begriinder von Scientology ist in Tilden
(Nebraska) geboren. In Tilden wurde ein ,,L.. Ron Hubbard-
Park® eingerichtet, in dem - ankniipfend an eine Schrift
Hubbards — ein Weg den Namen ,,Der Weg zum Gliick-
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lichsein® trégt. Der Park in Tilden im Pririestaat Nebraska
genligt jedoch nicht fiir die welterobernden Visionen von
Scientology: .,Angesichts dessen, was L.R. H. fiir die
Menschheit getan hat, sollte es in jeder Gemeinde auf der
Welt mindestens eine Strafie und einen Platz mit seinem
Namen geben” (Materialdienst der Evangelischen Zentral-
stelle fiir Weltanschauungsfragen, 5/1997, 154).

Ist es der grenzenlos gewordene American Dream, der sich
erneut in einer amerikanischen Weltbeherrschungssekte
ausdriickt? Dieses Mal handelt es sich um eine véllig siku-
lare Weltsekte ohne Bibel und Theologie, die sich in USA

schon ,,Kirche* nennen darf und der Steuerfreiheit zuliebe
die Rechtsform einer Kirche auch in anderen Staaten an-
strebt. Scientology ist ein Phidnomen der amerikanischen
Psychokultur, hat aber weder im Sinne der Theologie noch
im Sinne der deutschen Rechtsordnung etwas mit einer Kir-
che zu tun. Scientology hat viel mit Psychotechniken, Esote-
rik und Versuchen der Lebenshilfe, mit Computerhérigkeit
und spétkapitalistischer Kapitalakkumulation zu tun. Scien-
tology ist eine repressive Erwerbsgemeinschaft und ein sek-
tenhafter Psychokonzern mit destruktivem Verhalten. Scien-
tology ist jedoch keine Kirche. Hermann Vogt

Brennpunkt Universitat

Heutige Herausforderungen fiir die Hochschulpastoral

Wie mufs eine Seelsorge aussehen, die die Zeitgenossen erreicht und den Glauben weiter-
tragen hilft? Vor dieser Frage steht gerade auch die Hochschulpastoral, die es mit einem
besonders sensiblen, in vieler Hinsicht fiir gesellschaftlich-kulturelle Entwicklungen
symptomatischen Arbeitsfeld zu tun hat. Der Autor des folgenden Beitrags, Stefan
Kiechle SJ, war bis vor kurzem Hochschulpfarrer in Miinchen.

Nimmt man die Hochschule als einen Brennpunkt kiinftiger
sozialer, kultureller und geistiger Phinomene wahr, wird
man verstehen, dafl die kirchliche Hochschulpastoral von
diesen ,,progressiven Gegebenheiten des Hochschulmilicus
betroffen und geprigt ist. Weil man in den etwa 130 deutsch-
sprachigen Hochschulgemeinden adédquat auf den Erwar-
tungshorizont von Studierenden zu antworten versucht, wird
die Hochschulpastoral auch innerkirchlich in manchem Vor-
reiterin sein.

Studierende miissen in einem immer gréBeren und uniiber-
sichtlicheren ,,Supermarkt” an Angeboten stindig wihlen,
nicht nur ihr Studienfach und darin ihre Kurse, sondern auch
ihre Freundschaften und Gruppenzugehérigkeiten, ihr Frei-
zeit- und Konsumverhalten. Mittels dieser stindigen Ent-
scheidungen konstruiert der junge Mensch seine Identitit,
was wiederum Voraussetzung ist, um sich auf dem Markt der
Moglichkeiten beruflich und auch privat profilieren und
verkaufen* zu konnen.

Die Hochschulpastoral mufl daher auf einem vielfiltigen
Markt mit vielen anderen ,,Anbietern® um die Aufmerksam-
keit und die Gunst der Studierenden konkurrieren. Sie muf3
mit modernen Methoden um ihre ,Klientel* werben und
ihre Angebote professionalisieren, was zur traditionellen,
vor allem auf dem Ehrenamt basierenden Pastoral nicht gut
zu passen scheint. Erschwerend kommt das grundsitzlich
schlechte Image der Kirche hinzu: Was sich katholisch
nennt, hat in diesem Supermarkt schlechte Karten. So er-
kldren in Umfragen 67 Prozent der Studierenden deutscher
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Universitéiten, daf sie an der Arbeit der Hochschulgemein-
den keinerlei Interesse haben; 6 Prozent nehmen regelméBig
an ihrem Leben teil. Noch vor wenigen Jahrzehnten, in der
unmittelbar nachkonziliaren Zeit, konnte man davon ausge-
hen, daB3 die relativ grofle Zahl katholisch sozialisierter Stu-
dierender sich wie von selbst zu Hochschulgemeinden zu-
sammenfindet und dort ,seelsorgerlich betreuen* l4Bt.

Unter diesen Stichworten wird seit einiger Zeit heftig eine
konzeptionelle Weiterentwicklung bzw. Anderung der
Hochschulpastoral diskutiert. Dabei liefert der Trend der
Fakten den AnlaB fiir Neuorientierungen in der Konzeption.
Gemeinde kann man knapp als ein kirchliches soziales Ge-
fiige charakterisieren, in dem die Mitglieder einen groBen
Teil ihrer personlichen Beziehungen und Freundschaften su-
chen. Sie ist Ort, an dem Freizeit und ,,Berufliches*, Spiri-
tualitdt und ,, Weltliches®, Personliches und Offentliches zu-
sammengefiithrt werden und so die Gemeindemitglieder
nach christlichen Idealen und Werten Leben leben und tei-
len. In eine Hochschulgemeinde geht man als Studierender
nicht nur, weil man dort als einzelner einen persénlich ge-
stalteten Gottesdienst erleben, einen interessanten Vortrag
héren oder in einem Tanzkurs Niitzliches lernen kann, son-
dern vor allem deshalb, weil man dort seine Freunde trifft
und auf diese Weise in Beziehungen geistliche Gemein-
schaft, intellektuelle Auseinandersetzung, kreative Freizeit-
gestaltung und christliche Lebensorientierung sucht.

Als Ort fiir diese Suche eignet sich die Hochschulgemeinde
deswegen, weil man dort Gleichgesinnte zu treffen hofft.



