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Eine verlockende Verhei3ung
ohne Erfillung

Ein Hungriger tréaumt davon, dai3 er sich satt i3, und
wenn er aufwacht, knurrt ihm der Magen. Ein Dursti-
ger traumt von Wasser, und wenn er aufwacht, hat er
eine trockene Kehle und ist vollig erschopft.

— Jesgja 29:8, Die Gute Nachricht.

ie bisherigen Darlegungen stimmen einfach traurig — traurig dartiber, dal? etwas

30 verheBungsvoll begann, doch dann ein so grofier Fehlschlag wurde. Die Er-
eignisse bel den Zeugen Jehovas erinnern mich an Gedanken, die ein Mitglied des
britischen Parlamentsvor einigen Jahrzehnten geduRert hat.* Er erklérte, warum er zu
dem Schlufd gekommen war, ,,die einzig sinnvolle Einteilung der Menschen ist die,
sie in Diener des Geistes und Gefangene des Organisationsgedankens einzuteilen,
und zeigte, wie der menschliche Geist erst eine Idee entwickelt und wie dann, damit
diese Idee eine feste Form erhdlt, eine Organisation geschaffen wird. Er beschrieb,
was so haufig passiert:

Ob essich um eine politische, religitse oder soziale Organisation handelt, spielt hier keine
Rolle. Der entscheidende Punkt ist: Wenn die |dee al's Organisation Gestalt angenommen hat,
dannwird die Organisation die Idee, der sie ihr Dasein verdankt, langsam, aber sicher zunichte
machen. . ..

[Handelt es sich um eine religidse Organisation], wird ihre Botschaft als Glaubens-
bekenntnis Form annehmen. Uber kurz oder lang besteht das Hauptinteresse der Kirche dann
darin, sich selbst as Organisation am Leben zu erhaten. Zu diesem Zweck muf? sie jedem
Abweichen vom Glaubensbekenntnis mit Widerspruch begegnen; nétigenfalls muf? sie es as
Ketzerei zum Schweigen bringen. Was einmal as Bihne fir eine neue und héhere Wahrheit
gedacht war, ist innerhab von ein paar Dutzend oder auch einigen hundert Jahren zum
Geféangnis fir den menschlichen Geist geworden.

Hat die Idee einmal die Organisation hervorgebracht, entwickelt diese ein Eigenleben, das
keine Verbindung zur anfanglichen ldee mehr hat und ihr zu schaden beginnt. Was diesen
Abweichungsprozel? ablaufen |&3t, so dald die Organisation schliefdlich das Gegenteil der
urspriinglichen Idee reprasentiert, ist die menschliche Neigung, sich in Organisationsdenken zu
verfangen, statt dem Geiste zu dienen. . . . Die Organisation wird weniger zur Bihne fir die Idee
als vielmehr zu einem Kanal, mittels dessen man bestimmten Interessen zu dienen hat.?

1 W. J. Brown, der 1960 verstarb. Ob seine hier zitierte AuRerung aus einer Rede oder einer
Schrift stammt, konnte ich leider nicht feststellen.

2 Die Worte Browns wiederholen das, was Dean Inge (1860-1954) zuvor einmal gesagt hatte:
»Jede Ingtitution, auch die Kirche, gelangt schliefdlich dahin, wo sie die Ideen unterdriickt, die
Zu bewahren sie gegrindet worden ist. (Zitiert in der Zeitschrift Good News Unlimited vom
Oktober 1989, Seite 10.)
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Menschliche Erkenntnis ist, beim einzelnen wie als Kollektivwissen, im Fluli, sie
erweitert sich standig. Wenn Glaubensansichten die Form von Glaubensbekennt-
nissen annehmen oder zu offiziellen Lehren werden, die Menschen befolgen miissen,
um ene Organisation am Leben zu erhalten, entsteht unvermeidlich ein Konflikt. Er
fuhrt zu einer Trennung in, wie Brown es nennt, ,, Diener des Geistes* und ,, Gefange-
ne des Organisationsgedankens.”

Videsin der heute unter dem Namen Zeugen Jehovas bekannten Organisation hat
in den Anféngen vor etwas Uber einhundert Jahren sehr verheif3ungsvoll begonnen.
Sie suchte mit der an Glaubensbekenntnissen orientierten Anbetung Gottes zu bre-
chen. Sewollte zur Einfachheit des Urchristentums zurlickkehren, frei von formalem
Ritualdenken, von Elitedenken, frel von Geistlichenmentalitét und dem Dogmatismus
und der Intoleranz, die Sekten kennzeichnen. Stattdessen betonte man, dai3 alle
untereinander einfach Brider seien; man legte Wert auf eine unvoreingenommene
Haltung gegenlber alen aufrichtigen Menschen, gleich welcher Religion, und auf
offene Gespréche; man war entschlossen, der biblischen Botschaft Gottes bel allen
Beschliissen und Entscheidungen das letzte Wort einzurdumen. Im Laufe der Zeit
wurdeeszum erklarten Ziel, in alen Landern fur die Moglichkeit zu sorgen, da3 die
Menschen in der Bibel angeleitet werden und aus dem so gelegten Grund — einem
dlein an der Bibel und nicht an menschlichen Uberlieferungen ausgerichteten Glau-
ben — Nutzen ziehen konnten. Die Organisation wies Menschen auf einen Weg, auf
dem sie sténdig Gottes Fuihrung und Segen hétten, wenn sie in ihrem Leben das Ko-
nigreich seines Sohnes an die erste Stelle setzten, ihre Lauterkeit bewahrten, ihre
Mitmenschen liebten und sich ganzherzig den wertvollen geistigen Dingen widmeten.

Daswaren die Ideale. Die Wirklichkeit sient anders aus. Und Jesus wies mahnend
darauf hin, ,nicht nach dem Schein zu urteilen, sondern nach den Tatsachen.“?

Es ist nicht so, dai3 die Ziele alle vdllig fallengelassen wurden oder dal3 man sich
nicht auf Sezubewegt hat. Wer an der Religion der Zeugen Jehovas kein gutes Haar
|&3t oder wieenige ehemalige Zeugen seine Zeit damit verbringt, sich dartiber lustig
zu machen, zeigt damit nur seine starken Vorurteile. Wenn Personen die Zeugen ver-
lassen und so handeln, mul man fragen, wie aufrichtig die Motive fir den Weggang
waren. Wenn es an dieser Religion Uberhaupt nichts Gutes gab, warum haben sie
gchdannenmal von ihr angezogen gefiihlt oder warum sind sie finf, zehn, zwanzig
Jahre und noch langer geblieben? Ahnliches gilt auch fir Menschen aus anderen
Religionsgemeinschaften. Sehen sie nicht, dal?3 Personen vielfach genau deshalb zur
Organisation der Zeugen gegangen sind, weil sie von den Kirchen, denen sie friher
angehort hatten, enttéauscht waren? Haufig und grol3enteils erregt die Organisation
der Zeugen das Interesse von Menschen aufgrund der Versdumnisse anderer. Dabel
ist das Versagen vieler Kirchen in gewissen Bereichen ein ebenso wichtiger Aspekt
wie die offensichtlichen Vorteile, diein der Zeugenorganisation geboten werden.

Menschen sind oft durch das, was sie bel vielen Kirchenfuhrern und -mitgliedern als
Heuchelel ansehen, erniichtert. Sie sind durch die vielen Abspaltungen und Unter-
gruppen innerhalb der Religionsgemeinschaften und durch die Sektenmentalitét, die
zu diesen Absplitterungen beitragt, verwirrt. Sie sind tber nationalistische AuRerun-
gen, die lange Reihe von Kriegen in der Christenheit, die Geschichte der Unter-

3 Johannes 7:24, Phillips Modern English.
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driickung von Minderheiten und die Tatsache, dal? oft erst politische MalRnahmen in
den , christlichen* Gemeinden Rassengleichheit herstellen konnten, beunruhigt.

Eine ehemalige Zeugin aus dem Norden des Bundesstaates Virginia, die sich nach
ihrer Trennung von der Wachtturm-Organisation einer kleinen Kirche angeschlossen
hette, berichtete, ,,als Zeugin sei sieimmer ein Arbeitstier” gewesen und das sei auch
in dieser kleinen Gemeinde so geblieben. Das fihrte dazu, dald man begann, ihr mehr
Verantwortung zu Ubertragen. Dies sei Uber einen Zeitraum von etwa zwel Jahren so
weitergegangen. Je hther man sie jedoch die , Leiter hinaufsteigen” lief3, sagte sie,
um so mehr , Kirchenpolitik“ wurde sie gewahr. Schliefdlich zog sie sich zurtick.

Ahnliche Enttauschungen konnen in Verbindung mit Bewegungen auftreten — und
treten oft auf —, die von Personen aufgebaut wurden, die selbst die Wachtturm-Orga-
nisation verlassen haben. Dieselbe gerade erwahnte Zeugin schrieb, sie habe einen
Anruf von einer jungen Frau aus ihrer Gegend erhalten, der man die Gemeinschaft
entzogen hatte, ,weil sie Umgang mit einem Ausgeschlossenen hatte.” Diese Frau
sagte, sie sl von einem Schriftsatz, den ihr Leslie Long, der Anwalt der Watch To-
wer Society, geschickt habe und der ihr vor Augen fhren sollte, dal? jedes rechtliche
Vorgehen gegen die Gesdllschaft sinnlos sai, derart angewidert gewesen, dal3 se
beschlof3, mit einigen Ex-Zeugen Verbindung aufzunehmen. Zuerst kontaktierte sie
einen Mann, dessen Namen sie durch Nachrichtenmedien erfahren hatte. Sie erzahlte,
sehabefast zwei Stunden lang mit ihm telefoniert. Sein hartnéckiger Dogmatismus,
mit dem er gch fr gewisse ,, orthodoxe” Lehren ins Zeug legte, und sein Interesse an
Geld, bevor er ihr irgendwelche Informationen zusenden wirde, veranlaldten sie zu
der Bemerkung, sie denke, ,wenn das ihr einziger Kontakt mit einem Ex-Zeugen
gewesen seli, ginge sie lieber wieder zur Wachtturm-Organisation zurlck.”

Eine andere Frau aus Kalifornien schrieb:

Dein Buch [Der Gewissenskonflikt, Der Ubersetzer] war so wohltuend anders als die Biicher
verbitterter Ex-Zeugen, in denen auf die Zeugen Jehovas eingeschlagen wird und in denen sie
verurteilt werden. Ich kann verstehen, warum einige bitter geworden sind; nach 20 Jahren in der
Organisation kémpfe ich selbst dagegen an.

Ich suche verzweifelt nach Leuten, mit denen ich reden kann und die mich seelisch stérken,
doch esist so schwer, einen ausgeglichenen, nicht abfélligen Rat von Gruppen zu erhalten, die
in dem, was sie tun, ebenso tendenzids zu sein scheinen wie die Zeugen selbst. . . . Wasich
fruher an Unaufgeschlossenheit erlebt habe, reicht mir bis auf weiteres.

Eine ehemalige Zeugin aus Indiana hatte sich — aufgrund der repressiven Haltung
der Organisation — unter einem Pseudonym ein Postfach einrichten lassen, um so in
der Lage zu sein, gefahrlos mit friheren Zeugen Briefverkehr zu haben. Sie schrieb:

So viele Ex-Zeugen, die ich im Fernsehen gesehen und deren Schriften ich gelesen habe,
legen eine Einstellung an den Tag, die mich anwidert; vielleicht liegt es an ihrer Selbstge-
falligkeit und an ihren Rachegefiihlen. . . . Ich denke, sie machen sich der gleichen Dinge
schuldig, deren sie die Wachtturm-Gesellschaft bezichtigen: Halbwahrheiten, Dinge aus dem
Zusammenhang reil3en, usw.

Ich bin wirklich dankbar dafiir, daf3 sie, ebenso wie viele andere, diesen Brief zu
elnem grol3en Teil deshalb schrieb, weil sie meinte, in meinem Buch Der Gewissens-
konflikt kdme ein anderer Geist zum Ausdruck.
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Ehewir dieHaltung oder die Anspriiche anderer kritisch beurteilen, sollten wir uns
asoimmer sdlbg priifen. Sonst kdnnten wir uns auf den Splitter im Auge des Bruders
konzentrieren und dabei den Balken im eigenen Auge Ubersehen.*

Einige stiirzen sich wirklich auf im Grunde genommen belanglose Fehler oder Irr-
timer in der Zeugenorganisation und bauschen sie auf. Sie sehen Probleme an der
Oberflache, verkennen aber die folgenschwereren Probleme, die darunter liegen. Sie
verurtellen nur dort, wo sie meinen, dal3 ihre eigene (im allgemeinen entgegengesetz-
te) Haltung und ihre Behauptungen besser wegkommen — zum Vorteil des jeweiligen
Religionssystems, fir das se eintreten. Sie sehen nicht, wo die entscheidenden
Grundstze, diehier eine Rolle spielen, sie moglicherweise selbst zur Anderung ihrer
Einstellungen, Ansichten und Anspriiche auffordern. So etwas gleicht eher dem
Pharisaertum als dem Christentum.®> Dem vergleichbar, betonen Zeugen, wenn sie
ihre Organisation verteidigen, oft mehr den Schein statt das Sein, Behauptungen statt
die Wirklichkeit, vielleicht auch Absichten statt das Erreichte.

Ohne Frage besteht in einer Gemeinschaft mit Millionen von Mitgliedern in etwa
zwe hundert Landern ein enormes Potential an Gutem. Und das ist es, was ich beson-
ders tragisch finde: die Art und Weise, in der das Bemuhen aufrichtiger Menschen,
vortreffliche Ziele anzustreben — ein Bemiihen, das sich nicht nur an Stunden, Tagen
und Jahren, sondern oftmals an einem ganzen Leben ablesen &% —, derart auffalig
kanalisert wird, dal3 diese Ziele kl&glich verfehlt werden. Eben jenes Werkzeug, das
den Menschen doch helfen soll, den Zielen néher zu kommen, erweist sich hierbei als
aullers schweresHindernis Es hat , Diener des Geistes® zu ,, Gefangenen des Organi-
sationggedankens' gemacht. Die Organisation ist ,,weniger zur Buhne fur die Idee ds
vielmehr zu einem Kanal [geworden], mittels dessen man bestimmten Interessen zu
dienen hat.”

Das geistige Paradies

Denn ich sage . . . einem jeden von euch: er soll nicht héher von
sich denken, als er denken darf, vielmehr soll er bescheiden von
sich denken, wie Gott einem jeden das Mal3 des Glaubens zugeteilt
hat.

— ROmer 12:3, Herder.

Auf einem internationalen Kongref3 der Zeugen Jehovas in New Y ork im Jahre 1958
wurde den Zuhorern gesagt:

Der bliihende Zustand des geistigen Paradieses erklart das Uberstromende Gliick der Zeugen
Jehovas. . . . Dieses geistige Paradies strahlt die Herrlichkeit Gottes wider und beweist, daf3 sein
Konigreich aufgerichtet ist.®

Seit jener Zeit hat man den Zeugen wiederholt versichert, sie bildeten solch ein
»geistiges Paradies* und sie seien die gllcklichsten, geeintesten und moralisch rein-
sten Menschen auf dem Erdboden. Prophezeiungen aus den Hebréischen Schriften,

4 Matthaus 7:1-5.
5 Matthaus 23:25-28.
6 Zitiert in Erwachet!, 22.Mai 1987, Seite 15.
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daf3 ,die Wistenebene bltihen werde wie der Safran* und das Land ,wie der Garten
Eden werde’, sollen in der Zeugenorganisation eine neuzeitliche, geistige Erfullung
haben.” In leuchtenden Worten, mit denen die Pracht in diesem , geistigen Paradies’
ausgemalt wird, wird die Organisation a's beinahe vollkommen beschrieben. Perso-
nen, , die friher wie Wolfe waren, wirden friedfertig mit lammahnlichen Personen
zusammenleben’, ,, Menschen [wiirden] aggressive Ziige ablegen und statt dessen eine
Personlichkeit anziehen, die sich durch Friedfertigkeit und Liebe auszeichnet”, es
besehekein , Wetteifern, [...] keine Rivalitét, niemand [sel] ehrgeizig oder Uberheb-
lich.. . [es habe] auch niemand eine giftige Zunge [oder sai] gehassig”; ale wirden
bei einem gdndigen Festmahl reichhaltige geistige Speise zu sich nehmen — an einem
»in geistiger Hinsicht gesunden Ort, an dem die Friichte des heiligen Geistes Gottes
in reichem MalRe hervorgebracht werden.”®

VideZeugen glauben das, besonders digjenigen, die (wie ich selbst) nichts anderes
as die Zugehdrigkeit zur ,, Neuen-Welt-Gesellschaft” kannten. Sie gelangen zu der
Ansicht, allem anderen auf¥erhalb dieser Gesellschaft, darunter den anderen Reli-
gionggeme nschaften, fehle es grofRentells an echten moralischen Grundsétzen und an
wahrer Liebe zumindest sei es alles den Mal3stdben und dem Niveau, dasihre eigene
Organisation vorzuleben beansprucht, deutlich unterlegen. Wie weit man dabei geht,
ist an folgender Aussage im Wachtturm vom 15.Mé&rz 1986, Seite 20, zu erkennen:

Nur in dem geistigen Paradies — unter Jehovas Zeugen — kénnen wir die selbstaufopfernde
Liebe finden, an der, wie Jesus sagte, seine wahren Jinger zu erkennen sind (Johannes 13:34,
35).

Die falschen Propheten haben sich durch ihre schlechten Friichte al's das entpuppt, was sie
in Wirklichkeit sind. Die guten Bdume jedoch sind, wie Jesus andeutete, an ihren vortrefflichen
Frichten zu erkennen (Matthéus 7:15-20). Welch vortreffliche Friichte es doch im geistigen
Paradies gibt! In fast jedem Land ist eine erstaunliche Mehrung im Gange.

Da Jehovas Zeugen von Gott belehrt werden, bringen sie in ihrem Leben wirklich die
Frichte des Christentums hervor. . . . Nur sie haben eine Organisation, die sich vdllig an das
halt, was Gottes Wort Uber geschlechtliche Unmoral, Abtreibung, Trunkenheit, Diebstahl,
Gotzendienst, Rassenvorurteile und andere weltliche Bestrebungen und Praktiken sagt. Sie
dlein gehorchen dem Gebot, die gute Botschaft von Jehovas Konigreich zu predigen (Matthdus
24:14). Gottes eigenes Wort weist unmifversténdlich auf Jehovas Zeugen as das eine
organisierte VVolk hin, das von ihm gesegnet wird.

Obwohl es heildt, dies sai ,,unmif3verstandlich”, muf® man um der Wahrheit willen
die Frage gdlen, wie sehr die gerade zitierte Selbsteinschétzung der Organisation auf
Tatsachen beruht. Eswird janicht behauptet, sie sl etwas besser oder deutlich besser
adsandere Religionen, sie stelle hier einen Fortschritt dar. Sie erhebt den Anspruch,
herausragend zu sein, praktisch als einzige Organisation den genannten Mal3staben
zu entsprechen. Sesai in einer Welt wie eine Wiste ,,unmif3verstandlich” die einzige
geistige Oase. Wenn man an die bereits zitierten mahnenden Worte des Apostels
Paulus aus Romer 12:3 denkt, nicht héher von sich zu denken, als nétig ist: Alswie
realistisch erweist sich die Selbsteinschétzung der Organisation, wenn man sie
nlichtern und bei Licht betrachtet?

7 Wachtturm, 1.Januar 1984, Seite 5.
8 Rettung aus der Welthbedrangnis steht bevor (1975), Seiten 184, 199; Wachtturm, 15.Mérz
1986, Seite 20; 1.Januar 1984, Seite 4-7.
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Die Frucht des Glaubens

Der Apostel Paulus hebt drei Friichte des Geistes Gottes als fur Christen auf3erst
entscheidend hervor: Glaube, Hoffnung und Liebe.® Der Glaube ist die eigentliche
Grundlage fur das Chrigsein. Auf ihm baut sich alles andere auf. Die Bibel lehrt uns,
an Gott und an seinen Sohn zu glauben. Nirgendwo in der gesamten Bibel werden
wir angewiesen oder angespornt, an Menschen oder menschliche Systeme zu glauben.
Paulus sagt:

Denn einen anderen Grund kann niemand legen as den, der gelegt ist: Jesus Christus. . . .
Daher soll sich niemand eines Menschen rilhmen. Denn alles gehdrt euch; Paulus, Apollos,
Kephas, Welt, Leben, Tod, Gegenwart und Zukunft: alles gehdrt euch; ihr aber gehort Christus,
und Christus gehért Gott.X°

Im Gegensatz hierzu wird in Wachtturm-Publikationen etwas anderes zum Gegen-
stand des Glaubens gemacht; in gewissem Sinne wird der Glaube zerteilt, so dal3 er
gch nicht mehr vollig und ungeteilt auf Gott und auf seinen Sohn richtet und auf ihn
grindet. , Glaube an eine siegreiche Organisation” ist der Wortlaut der Wachtturm-
Titelseite vom 1.Juni 1979, mit dem man Menschen anspornt.
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9 1.Korinther 13:13.
10 1.Korinther 3:11, 21-23, NJB.
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Ein ganzesBuch lief3e sich mit Beispielen flllen, wie biblische Aussagen Uber Gott
und Christus zuhauf auf die , sichtbare Organisation* Ubertragen werden. In voran-
gegangenen Kapiteln desvorliegenden Buches wurde die Art und Weise belegt, in der
Loyalitét gegentiber Gott mit Loyalitdt gegentber der sichtbaren Organisation,
Unterordnung unter GottesL eitung mit Unterordnung unter die Leitung der sichtbaren
Organisation, Vertrauen in Gottes Wort mit Vertrauen in das Wort der sichtbaren
Organisation gleichgesetzt wird. Es wurde auch belegt, dal biblische Aussagen Uber
Christus in derselben Weise von der Organisation mit Beschlag belegt und auf sie
angewandt wurden. Die Organisation malét sich an, sich mit Christus in dessen Rolle,
,der Weg und die Wahrheit und das Leben” zu sein, zu teilen.** Den groften Fehler
begehen Religionen meines Erachtens, wenn sie den Glauben anderer Menschen auf
diese Weise auf menschliche Systeme lenken. Damit ist die Wachtturm-Organisation
unter den Religionssystemen nicht alleine. Doch sicher stellt sie ein auf3ergewohnli-
ches Beispiel dafir dar, sich eine Rolle anzueignen, die eigentlich nur Gott und
Christus zusteht. Man darf dieses Verhaten mit Recht als anmal3end bezei chnen.

Wenn Menschen zulassen, dal? sie auf solch einen Weg gefihrt werden, kann ihr
Glaube nur noch Schaden erleiden und nicht mehr rein bleiben. Aufrichtiger Glaube
wird korrumpiert und zu Leichtglaubigkeit reduziert. Je mehr der Glaube an Gott zu
elnem Glauben an Menschen wird, um so verheerender sind die Folgen. Das Vertrau-
en auf menschliche Systeme und ihre offenkundige Stérke kann den Punkt erreichen,
der in Jeremia 17:5-8 beschrieben wird, wo Jehova sagt:

Fluch Uber jeden, der sich von [Jehova] abwendet und stattdessen auf die Hilfe verganglicher
Menschen vertraut! Er ist wie ein kimmerlicher Strauch in der Steppe, in steiniger Wiiste, in
6dem, unbewohnbarem Land. Er wird niemals Glick erleben. Doch Segen soll Uber jeden
kommen, der allein auf [Jehova], den Herrn, sein Vertrauen setzt! Er ist wie ein Baum, der am
Wasser steht und seine Wurzeln zum Bach hin ausstreckt. Er flrchtet nicht die glihende Hitze;
sein Laub bleibt griin und frisch. Selbst wenn der Regen ausbleibt, leidet er keine Not. Nie hort
er auf, Frucht zu tragen.12

Jemehr ein Glaube sich um ein beliebiges menschliches System dreht, um so mehr
|&B3t der Glaubige in seinem Streben nach geistigen Dingen nach. Solch ein Mensch
ist sehr ,religiés* und doch im Grunde genommen ungeistig. Er ist ,, organisations-
bestimmt* und lebt nicht aus seinem Glauben heraus. Sein Leben mag voller emsiger
Téatigkeit sein, die ihm die Anerkennung und den Rickhalt der Organisation ein-
bringt, dazu die Macht, die dieser Ruickhalt gewahrt. Wird ihm dieser Rickhalt in der
Organisation genommen, schwindet damit zugleich auch die scheinbare Kraft."* Trotz
snesEinsatzes fur eine religitse Organisation und ihr Wachstum und Wohlergehen
mag sein Leben praktisch ,fruchtlos® in bezug auf die Dinge sein, die Gott gefallen
und die zu Kraft durch Thn fihren — ohne die Friichte Seines Geistes, die von innen
heraus kommenden Taten der Liebe, der Freude, des Friedens, der Langmut, der
Freundlichkat, Gite, Treue, Sanftmut und Selbstbeherrschung, zu denen der Glaube
antreibt.*

11 Johannes 14.6.

12 Wiedergabe: Die Gute Nachricht.

13 Vergleiche Offenbarung 3:1, 2, 17, 18.
14 Galater 5:22, 23, NJB.
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Im selben Jahr, as ich die Dominikanische Republik verliel3, um Mitarbeiter der
Wdtzentrale zu werden, ernannte mich Prasident Knorr zu einem von vier Dozenten,
um besondere Kurse eines Lehrgangs der , Konigreichsdienstschule® zu leiten, an
denen die reisenden Aufseher (Kreis- und Bezirksaufseher) aus den Vereinigten
Staaten teilnehmen sollten.™ Die Lehrgange dauerten jeweils zwei Wochen, und die
Manner kamen nacheinander in Gruppen von je Hundert. Ich war Uberrascht, wie gut
man hundert Manner in zwei Wochen im Verlauf der Unterrichtsgespréche kennen-
lernen konnte. Und ich war ebenso beunruhigt zu sehen, dal? ich in jeder Gruppe
niemals mehr als zwel oder drei Manner fand, die erkennen lief3en, dald sie ein
wirklich tiefes Verstdndnis oder Einsicht besalien oder, was noch schwerwiegender
war, von geistigen Dingen erflllt waren. Die Gbrigen 97 oder 98 waren im Grunde
genommen ,, Funktionére®, die in ihren , Dienstansprachen” zwar eine gewisse Rede-
gewandtheit verrieten, aber unglaublich wenig geistig Erbauendes zu sagen hatten —
oftmalshielten sie kaum mehr al's schwungvolle Reden. Sie konnten im allgemeinen
erfolgreich Literatur an den Tiren ,,abgeben”, und sie lagen mit ihrem Wissen Uber
dem Durchschnitt — allerdings nur insofern, als sie sehr genau tber die Richtlinien
und Vorschriften der Gesellschaft auf dem laufenden waren. Damals war ich selbst
noch ein treuer Anhanger und Uberzeugt, dald ich dem Volk angehorte, das als
einziges auf Erden Gottes Billigung hatte. Und doch erinnere ich mich daran, dal3 ich
zu mir selbst sagte: , Ist das wirklich das Beste, was wir unseren Bridern as Hilfe
geben kénnen?*

Der Geist, den Personen verbreiten, die an ein menschliches System glauben -
durch das, was sie sagen, durch ihre Einstellung und Handlungsweise —, ist nicht der
himmlische Geist Gottes; er zeugt von einer anderen, irdischen Herkunft.'® Diese
Personen beantworten vielleicht jedes Abweichen von den Normen und Lehren ihrer
Organisation mit Strafmal3nahmen. Doch wenn sie sehen, dal3 ihre Religionsorgani-
sation selbst schwere Fehler begeht, oder wenn sie entscheidende Irrtimer in ihren
L ehren ausmachen, dann finden sie weder die innere Kraft noch den Mut, das, was
richtig ist, offen auszusprechen oder zu verteidigen und fir Wahrheit und gegen
Unrecht Partel zu ergreifen. Der unausgesprochene Glaube an eine Organisation und
die nahezu vdllige Unterordnung unter sie — und die Furcht davor, von ihr nicht mehr
anerkannt zu werden — bringen keine lauteren Menschen hervor, se machen sie
vielmehr zu Personen, die in einem entscheidenden Punkt geschwécht sind. Wéren
ale Diener Jehovas aus vorchristlicher Zeit so gewesen, hétte es keine Propheten ge-
geben, deren Leben und Worte uns Kraft und Zutrauen einfl6f3en kénnen, wenn wir
in unserem Glauben an Gott statt an Menschen gepriift werden.™” Es hétte auch keine
chriglichen Apostel gegeben, die — unter der Anklage, den Frieden in der Glaubens-
gemeinde zu g6ren und die Autoritét ihrer Flhrer zu untergraben — vor der religidsen
leitenden Koérperschaft ihres Volkes standen und sagten: , Wir missen Gott, dem
Herrscher, mehr gehorchen als den Menschen.“*® Es hatte keine Geschichtsberichte

15 Die anderen ernannten Dozenten waren Edward Dunlap, Ulysses Glass und Fred Rusk.
16 Jakobus 3:17, 18.

17 Vergleiche Jesgja 58:1; Hebraer 11:36-38; 12:1-3.

18 Apostelgeschichte 4.5, 12, 18-20; 5:27-29.
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aus spaterer Zeit Uber Méanner wie Wycliffe, Tyndale, Servetus, Hus, Waldo und
andere gegeben, die das Gewissen Uber den Gehorsam gegentiber einer religitsen
Macht stellten und mehr oder minder den Weg dafiir bereiteten, dal wir heute ge-
wisse Freiheiten geniefden konnen.

Dies alles sage ich nicht aus einem abschétzigen oder veréchtlichen Geist heraus.
Meine eigene Erfahrung liefd mich erkennen, welch erdriickende Auswirkungen der
Glaube an eine menschliche Organisation hat, wie schwachend Unterwiirfigkeit
gegeniiber menschlicher Macht ist, wie leicht die Sorge, nicht die Gunst dieser Macht
zu verlieren, unbemerkt in das Denken eindringen kann. Es war nicht leicht, mich
von diesen Auswirkungen zu befreien. Ich bin Gberzeugt, dal? nicht angeborener Mut
dieKraft verleht, die man dazu braucht. Menschen befanden sich in grof3en Gefahren
stensaullengehender Gegner, weil sie gegenliber ihrer Religionsgemeinschaft loyal
bleitben wollten, und sie haben, von Feinden umgeben, fur andere Angehérige ihrer
Religion sogar ihr Leben riskiert.® Doch dieser Mut alein ist noch keine Garantie
daftir, daf3 man nicht innerhalb dieser Religionsgemeinschaft moralisch feige
handelt. Welchen Zweck hat es letzten Endes und welches Verdienst besteht darin,
dal3 jemand sich in einem gewissen Punkt kompromif3los verhdlt und dafir
moglicherweise eine Zeitlang in einem Konzentrationslager sitzt und dann, wenn er
vor einem vergleichbaren Punkt in seiner eigenen Religion steht, einen Kompromif3
eingeht? Welchen tieferen Sinn soll es haben, dal? jemand sich weigert, Handlungen
auszufihren, die er praktisch as Vergotterung eines Staates ansieht, as Glaubens-
bezeugung und nahezu blinde Treueverpflichtung dem Staat gegentiber; dal3 er sich
weigert, etwas zu sagen, das seiner Ansicht nach den Anschein erweckt, man wolle
bekunden, aleindieser Staat konne ihn retten und befreien, wenn er dann aber Dinge
tut, die man im Grunde genommen a's Vergotterung eines religitsen Systems, als
Glaubenshezeugung und nahezu blinde Treueverpflichtung diesem System gegentiber
ansehen mu3, alsAusdruck der Uberzeugung, allein dieses System konne ihn retten?
Nicht ale Zeugen kommen bis zu diesem Punkt. Aber eine unglaublich grof3e Zahl
von ihnen gelangt dorthin; die Botschaft, die sténdig und mit Nachdruck bei ihnen
ankommt, fuhrt sie in diese Richtung.

Keiner von uns hat Grund dazu, sich seiner eigenen Stérke oder der Stérke eines
menschlichen Systems zu rithmen.?® Es war der Glaube an Gott, nicht der Glaube an
das Staatsgebilde Israel oder eine menschliche Flhrung, der die Manner aus
biblischer Zeit zu Vorbildern machte. ,, Sie waren schwach und wurden stark.“# Ich
denke, man kann mit einiger Sicherheit sagen, dal3 die grofl3e Mehrheit der Wacht-
turm-Anhanger ,mit der Masse zu gehen" well3, es aber als schwierig empfande,
aufRerhalb eines menschlichen Systems zu funktionieren. Ohne ein solches System
wirden sie sich verloren vorkommen, orientierungslos und ohne wirkliches L ebens-
ziel oder die Kraft, sich auf ein Ziel auszurichten. Dies wére anders, wenn sie einen
unverfal schten Glauben hatten, in dessen Mittelpunkt allein Gott und nicht zum
grof3en Teil Menschen stiinden.

19 Vergleiche 1.Korinther 13:3.
20 1.Korinther 1:26, 27, 29.
21 Hebréer 11:32-34, Die Gute Nachricht.
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Die Frucht der Hoffnung

Die chridliche Hoffnung erféhrt eine dhnliche Verfé schung und verénderte Ausrich-
tung. Im Mittel punkt steht etwas ganz anderes als das, worlber der Apostel schrieb:

Wenn ihr aber mit dem Christus auferweckt worden seid, so sucht weiterhin die Dinge, die
droben sind, wo der Christus zur Rechten Gottes sitzt. Haltet euren Sinn auf die Dinge droben
gerichtet, nicht auf die Dinge auf der Erde.?

Im ersten Jahrhundert empfanden viele den Sohn Gottes deshalb al's Enttéuschung
ihrer Hoffnungen, die sie mit dem Messias verbanden, weil sie dabei eine Erfiillung
ihrer irdischen Wiinsche im Auge hatten. Sie wollten unter anderem von der Bedrik-
kung durch weltliche Mé&chte befreit werden und hofften auf viele wiederhergestellte
irdische Segnungen. Sie hatten keine Wertschatzung fiir die weitaus groRRartigere
Befreiung und die Segnungen, die er tatsachlich bewirkte. Ihre falschen Hoffnungen
machten sie fur die eigentliche Hoffnung blind und lief3en sie in den Tod des Sohnes
Gottes einwilligen.

Im vorangegangenen Kapitel wurde dariber gesprochen, dal3 einer der wichtigsten
Griinde, warum sich Menschen von der Wachtturm-Organisation angezogen fuhlen,
eben darin besteht, dal3 sie die Erfullung physischer, irdischer Wiinsche hervorhebt.
Und diese Hoffnungen und Erwartungen werden noch dadurch angestachelt, dal3 man
versichert, die voraussehbare Erflllung ,,geschehe bald”, sie sai ,,sehr nahe”, stehe
»Vor der TUr* oder ,,unmittelbar bevor.” Das sind Versicherungen auf der Grundlage
menschlicher Auslegungen, die immer und immer wiederholt werden. Als Christus
vorhersagte, eswiirden falsche Messiasse auftreten, da sprach er auch von Leuten, die
sagen wurden: , Die Zeit ist nahe gekommen!* Er gab den Rat: , Lauft ihnen nicht
nach!“#*

Die wahre christliche Hoffnung griindet sich nicht auf blof3e Wiinsche oder auf
Wunschdenken, sondern auf die Wirklichkeit. Diese echte Hoffnung stérkt den Glau-
ben und se hilft auszuharren, denn sie steht auf festem Boden und wankt nicht; sieist
ein , Anker fur die Seele.“? Deshalb enttduscht oder tauscht sie nicht, sieist immer
verlallich und floRt Zutrauen ein.® Im Gegensatz dazu haben die Hoffnungen, die
die Wachtturm-Organisation erweckt und die oft mit bestimmten Zetpunkten
verbunden sind, immer wieder zu Enttduschungen und fir viele Menschen zu
Ernlchterung gefiihrt. Die Erwartungen haben sich als nicht gehaltvoller als ein
Trugbild erwiesen, als nicht bestandiger als ein Irrlicht, as nicht dauerhafter als das
schimmernde und flackernde Licht, mit dem Sumpfgas brennt. Junge Leute haben
voller Hoffnung geglaubt, sie wiirden ,,in diesem System nie at werden®, und diesen
Glauben fur ale ihre Plane und Schritte als Grundlage genommen. Aber siesind alt
geworden und standen oft vor schweren, sogar erdriickenden Problemen — aufgrund
ihrer Entscheidungen in friheren Jahren, die grof3enteils von einer falschen Hoffnung
bestimmt waren. Doch die Organisation, die sich ihrem Datum, dem Jahr 1914,

22 Kolosser 3:1, 2; siehe auch Philipper 3:19.

23 Vergleiche Lukas 24:17-21; Johannes 6:11, 14, 15, 25-27; Apostelgeschichte 1:6.
24 Lukas 21:8, Revidierte Elberfelder Bibel, Die Gute Nachricht.

25 1.Thessalonicher 1:3; Hebréer 6:18-20; 11:1, 2.

26 ROmer 5:5.
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verschrieben hat, erhebt weiterhin den Anspruch, mit absoluter Gewi3heit sagen zu
konnen, daf , die Zeit nun sehr nahe* sei und dald Menschen, die in dem beschrie-
benen Zatraum lebten, zuversichtlich glauben kdnnten, es sei mdglich, nicht sterben
zu mussen. Solche illusionéren Hoffnungen haben nichts Erbauendes an sich. Sie
wirken Sch ganzim Gegenteil schadlich auf die wahre Hoffnung aus und schwéchen
den echten Glauben.

In ener ungewohnlich offenen Denkschrift an die Schreibabteilung der Weltzentra-
leausdem Jahre 1978 schildert ein Zweigbiiro, welche Auswirkung die Spekulatio-
nen der Organisation tber die Chronologie hatten und welche Art von Beweggrinden
sie hervorbrachten. Es heif3t:

Dannist danoch die Frage der biblischen Chronologie und der Beweggriinde. Viele Brider
begannen, entschieden zu verkindigen, dal3 die neue Ordnung 1975 oder kurz danach kéme.
Dies erweckte das Interesse einiger Personen, die um weitere Informationen Uber die neue
Ordnung baten und denen das, was sie hérten, gefiel. Sie wurden auch von den Grundlehren
Uberzeugt. Daher wurden sie getauft, und sie beteiligten sich mit der Versammlung an der
Anbetung. Videliel3en sich offenbar von ihrer Vision der neuen Ordnung und ihrer Ndhe leiten.
Daswaren grof3enteils materialistische Beweggrinde. Als das Jahr 1975 voriberging, ohne dal3
die neue Ordnung kam, sahen diese Personen, die nicht gentigend geistig motiviert waren, es als
das Beste an, wieder in die Welt zurlickzukehren und in der Hoffnung, daf3 es ihnen im
gegenwartigen System der Dinge besser ginge, nach materiellen Dingen zu streben.

Traurigerweise waren davon in dhnlicher Weise auch viele betroffen, die schon weit 1anger
inder Wahrheit waren. Seit 1975 [also innerhalb eines Zeitraums von etwa drei Jahren] sind in
diesem Land ungeféhr 30.000 Personen entweder von der Wahrheit abgedriftet, oder siesind im
Dienst unregelmaig geworden.?’

Wie im Wachtturm selbst zugegeben wurde, hat die hervorgerufene Enttauschung
,Schbe mancheinem in geistiger Hinsicht unheilvoll ausgewirkt.“? Die angefiihrte
Denkschrift des Zweigbiros zeigte zwar auch, dal3 die Folge bei vielen war, dal3 sie
die Versasmmlunggtédtigkeiten vermehrt unterstiitzten, doch es wird gesagt, dal3 ,,viele
mit Blick auf diesen Zeitpunkt den Pionierdienst aufnahmen, ihr Studium abbrachen,
ihre regelméliige Berufstatigkeit einschrankten oder die Mdglichkeit, mehr Geld zu
verdienen, ablehnten und ihre Gesundheit vernachlassigten” und dal3 sie, al's das Jahr
voruber war, ,, enttduscht und erntichtert waren.” Ich habe Menschen kennengelernt,
denen durch das unangebrachte Drangen im Zusammenhang mit den Voraussagen
Uber das Jahr 1975 sehr grofer Schaden zugefuigt wurde. Einige haben auferst grofde
sedlische Spannungen ertragen miissen; es gab Familien, die jahrelang vor wirtschaft-
lichen Belastungen standen; Manner, die gute Arbeitsstellen aufgegeben hatten,
hatten zeitweise Alkoholprobleme, weil sie nur schwer wieder neue Arbeit finden
konnten; dltere Menschen hatten eine trostlose Zukunft vor sich, well sie sich
Verscherungen hatten auszahlen lassen oder dhnliche Mittel aufgebraucht hatten; es
gab Personen, deren Gesundheit schweren Schaden erlitten hatte, weil se
Operationen oder andere Behandlungen aufgeschoben hatten. Hétten sie dieses Opfer
um der Wahrheit willen, fir Gott, fur irgendeinen edlen Zweck gebracht, so wére es

27 Denkschrift des Zweigburos der Watch Tower Society in Nigeria vom 12.0ktober 1978, Seite
10.
28 Wachtturm, 15.April 1990, Seite 27.
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daswert gewesen. Aber esging auf das zurtick, was eine Person sich ausgedacht hatte
und dann von ener Organisation verbreitet wurde. Es war ein Schlag ins Wasser und
erwiessch alsreine Erfindung. Auch wenn sie es vielleicht abtun, die Verantwortung
fur das ales liegt bel denen, die die falschen Hoffnungen geweckt und illusionare
Erwartungen angeheizt und aufgestachelt haben.

Sowohl Christus als auch der Apostel Paulus gaben den dringenden Rat, ruhig zu
blelben und sich nicht durch irdische Ereignisse und durch Vorhersagen erschrecken
zu lassen.” Die Wachtturm-Schriften tun genau das Gegenteil. Sie benutzen alle
moglichen aktuellen Weltereignisse dazu, um beunruhigende Vorahnungen — das
Empfinden, etwas Welterschiitterndes stehe bevor — zu schiren. Es ist ihre erklarte
Aufgabe, dafirr zu sorgen, dal3 bei den Mitgliedern das Geftihl der Dringlichkeit der
Zeit nicht nachl&3t. Damit erfllen sie sprichwortlich die Rolle von ,, Zuckerbrot und
Petsche” Einersaits lockt man mit der Aussicht, ,, Harmagedon zu Uberleben, in eine
neue Welt zu kommen und nie sterben zu mussen*, andererseits versetzt man mit
ihnen den Mitgliedern Stél3e, damit diese sich noch mehr am Programm der Organi-
sation beteiligen und auf deren Ziele hinarbeiten.

Das drangende Gefuhl beruht auf der Bedeutung, die bestimmte Ereignisse in der
Welt haben; besser: auf der Bedeutung, die die Organisation selbst den Ereignissen
gibt. In diesem Jahrhundert hat es, wie in alen friheren Jahrhunderten auch, zahlrei-
chewechsdvalle Zeiten gegeben, in denen besonders viel Gewalt oder auch relativer
Friede herrschte. Die Wachtturm-Organisation hat das Rezept gefunden, wie sie beide
Zustande dazu benutzen kann, das Geflihl zu erzeugen, eine Katastrophe stiinde
unmittelbar bevor. Wenn eine Zeit kommt, in der vermehrt Gewalt und Unruhe herr-
schen, sagt sie, das sai ein Beweis dafir, dal3 die getroffenen Vorhersagen richtig
seien und , die Zeit sehr nahe sei.’ Lassen diese Zusténde nach und entwickeln sich
Spéter ganz entgegengesetzte Verhaltnisse, die mehr Frieden versprechen, benutzt sie
dasdennoch a's Beweis dafr, dal3 ,, pl6tzliche Vernichtung® bevorstehe, gestiitzt auf
dasPauluswort aus 1. Thessalonicher 5:3, dal3 man ,, Frieden und Sicherheit!* ankiin-
digen werde. In den Wachtturm-Schriften wurden Aussagen wie diese gemacht:

Die Prophezeiung zeigt, dal3 kurz vor dem Ende des gegenwaértigen Systems der Dinge der
Ruf ,Friede und Sicherheit!“ in auRRergewohnlicher Weise laut wird — ob seitens der Vereinten
Nationen oder unabhangig davon seitens politischer und religicser Fiihrer.*

Aber heute, in den letzten Monaten der Préasidentschaft Ronald Reagans und im Tauwetter
der Glasnost-Politik (Politik der Offenheit) des Generalsekretdrs Gorbatschow, scheint man
ernsthaft tber eine Entschérfung der Lage auf dem Gebiet der nuklearen Ristung zu sprechen.
Ob dies ein Vorspiel davon ist, daf3 fur die Welt im algemeinen Frieden und Sicherheit
angekiindigt wird, kénnen wir nicht voraussehen. Doch in Ubereinstimmung mit der biblischen
Prophetie halten Christen genau nach dieser Ankiindigung Ausschau.®!

Eswird jedoch noch ein weiteres Ereignis eintreten, das als ein unverkennbares Sgnal dafir
dient, daB die Weltvernichtung bevorsteht.*

29 Matthaus 24:6; 2.Thessalonicher 2:1, 2. Das griechische Wort in Matthéus 24:6, das in der
Neuen-Wd t-Uber setzung mit , erschrecken” wiedergegeben wird, ist dasselbe, dasin 2. Thessa-
lonicher 2:2 mit , erschittern” Ubersetzt wird.

30 Erwachet!, 22.0ktober 1984, Seite 6.

31 Erwachet!, 8.April 1988, Seite 14.

32 Frieden und Scherheit —Wie wirklich zu finden? (1986), Seite 85.
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Doch der Zusammenhang, in dem die Worte des Paulus stehen, spricht gegen die-
sen Standpunkt, denn Paulus sagt:

Uber den Zeitpunkt, zu dem das geschehen wird, Briider, brauchen wir euch nichts zu
schreiben. Ihr selbst wil3t, dafd der Herr so unvorhergesehen kommt wie ein Dieb in der Nacht.
Wenn die Menschen sagen werden: , Alles ist ruhig und sicher [Friede und Sicherheit, NW,
Herder, Revidierte Elberfelder Bibel]“, wird pl6tzlich der Untergang Uber sie herei nbrechen.®®

Dader , Tag des Herrn“ wie ein Dieb hereinbricht, kann der Apostel die Aussage
der Menschen: , Allesist ruhig und sicher* eindeutig nicht als Signal oder Warnung
in Form einer untiberhérbaren Ankiindigung meinen. Diebe geben keine ,, unverkenn-
baren Signale” oder Warnungen, um anzukiindigen, dal3 ihr Kommen , bevorsteht.”
Esig offengchtlich, dal? die Paulusworte den friiher von Christus geduf3erten Worten
entgorechen, bei seiner Wiederkunft gehe anscheinend alles seinen geregelten Gang:
die Menschen wirden ihr Leben wie gewohnt fhren, sie wirden essen und trinken,
heiraten und verheiratet werden, bauen, sden. Nichts wirde in ihnen Vorahnungen
wecken oder im voraus darauf hinweisen, daf? pl6tzich das Gericht beginnt.®

Die von Zeit zu Zeit wiederkehrenden Ankindigungen von ,, Frieden und Sicher-
heit*, die die Nationen im Verlauf der Geschichte bis heute immer wieder gemacht
haben, erweisen sich als gegenstandslos und kurzlebig, und so verhélt es sich auch
mit allen VVorahnungen, die auf ihnen beruhen.

Bereits im Jahre 1915 &ui3erte C. T. Russell, der erste Prasident der Watch Tower
Society, auf einem Kongref3 die Ansicht, die vorhergesagte Zeit, in der der Frieden
ausgerufen werde, habe mit der ersten Haager Friedenskonferenz (1899) begonnen.®
Der Erste Weltkrieg machte die Ergebnisse der Konferenz von Den Haag zunichte.
Russell starb mitten in diesem Krieg im Jahre 1916.

Im Jahre 1917 sagte sein Nachfolger J. F. Rutherford auf einmal, auf diesen Krieg
wirdeene , (kurze) Friedenszeit” as Erflllung der Worte aus 1.Thessalonicher 5:3
folgen, und bald darauf kame das ,, Ende.“* Die , pl6tzliche Vernichtung* lief3 jedoch
auf sich warten. Mitte der 1930er Jahre schrieb Rutherford, dafd ,,nun* die Zeit fur
dievorhergesagte Friedensankindigung (seiner Meinung nach aus Rom) gekommen
s, doch vorher wirden die Zeugen Jehovas mit ihrem Werk weltweit zum Schwel -
gen gebracht.®” Stattdessen begann der Zweite Weltkrieg. Im Jahre 1940 schrieb
Rutherford, der Krieg werde durch eine kurze Friedenszeit unterbrochen und direkt
darauf folge Gottes Krieg, Harmagedon.®

33 1.Thessalonicher 5:1-3, Die Gute Nachricht.

34 Vergleiche Matthdus 24:26-39, 42-44; Lukas 17:26-30; 21:34-36.

35 Siehe What Pastor Russell Said (Was Pastor Russell sagte; von L. W. Jones, einem engen
Mitstreiter Russdlls), Saite 529. Bei diesem wie bei weiteren Punkten bin ich Carl Olof Jonsson
wegen seiner Nachforschungen zu Dank verpflichtet.

36 Watch Tower, 1.Januar 1917, Seite 4-5[Anm. d. U.: In der Ubersetzung des Artikels im deut-
schen Wacht-Turm von April 1917, Seite 68, wurde “ short period of peace” mit , Friedenszeit”
statt mit , kurze Friedenszeit" wiedergegeben]; Wacht-Turm, Juni 1918, Seite 55.

37 Siehe die Broschire Entscheidung — Reichtum oder Ruin —Was wahlst du? (1936), Seite 30,
und das Buch Feinde (1937), Seite 283-285.

38 Watchtower, 15.August 1940, Seite 246; 1.September 1940, Seite 259-266 [Nicht auf Deutsch
erschienen; von Mitte 1940 bis September 1944 wurde kein deutscher Wachtturm gedruckt].
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Nach dem Tode von Rutherford im Jahre 1942 versicherte man in der Broschire
Peace —Can It Last?, von Fred Franz geschrieben, aber von N. H. Knorr a's Schlis-
selvortrag auf einem Kongref3 gehalten, weiterhin (Seite 26), die Friedensperiode
nach dem Zweiten Weltkrieg werde ,,nur von kurzer Dauer sein* und darauf folge
rasch Harmagedon. [Anmerkung des Ubersetzers. Die deutsche Broschiire
Weltfriede — Ist er von Bestand? (Bern, 1945) enthdlt nicht die Ubersetzung der
englischen Broschire von 1942, sondern den Text eines Vortrages, der 1945 in der
Schweiz gehalten wurde. Auf Seite 26 dieser Broschire wird die Nachkriegszeit , die
kommende kurze Friedensperiode” genannt. Auf Seite 29 ist von einem ,, kommenden
kurzen Scheinfrieden die Rede.] Heute, ein halbes Jahrhundert danach, leben wir
immer noch in dieser Friedensperiode, die langer andauert als irgendeine Friedens-
zeit zwischen den GrolRméchten der Geschichte je zuvor.*

In den 1970er Jahren hield es in Wachtturm-Schriften mit Blick auf 1975: , Gegen-
wartig finden befremdende Ereignisse statt”, und: ,, Diese Prophezeiung [Uber Friede
und Scherheit] scheint schnell ihrer Erfillung entgegenzugehen.““° Das Jahr 1986
wurde zum internationalen ,, Jahr des Friedens® erklart, was Raum dafir lief3, weitere
Erwartungen zu erwecken. Die Wachtturm-Gesellschaft brachte ihr Buch Frieden
und Sicherheit — Wie wirklich zu finden? heraus, darin die bereits angefiihrte
Schilderung einer kommenden Ankiindigung von ,, Frieden und Sicherheit* as einem
»unverkennbaren Signal“, dal? die Vernichtung der Welt bevorstehe. Im Jahre 1990,
dsder ,KateKrieg* dem Ende zuging, wurde in dem Buch Die Suche der Mensch-
heit nach Gott (Seite 371) wiederum 1.Thessalonicher 5:3 angefihrt und gesagt:

Eine weitere biblische Prophezeiung néhert sich bereits vor unseren Augen ihrer Erfllung
[...] Es scheint, as steuerten die einst kriegslustigen, einander mif3trauenden Nationen jetzt
vorsichtig auf eine Situation zu, die es ihnen ermdglicht, weltweit Frieden und Sicherheit zu
verkinden.

Man mag vielleicht denken, dal3 — nach sieben Jahrzehnten, in denen Erwartungen
durch Aussagen geweckt wurden, die sich als kurzlebiger erwiesen as die Friedens-
bemlhungen, auf denen Se basierten — eine Organisation eigentlich zu Demut neigen
muf3te. Stattdessen wird im Wachtturm gesagt:

DieWatch Tower Society wird in ihren Publikationen weiterhin zeitgemaf3e Warnungen fir
ale Leser vertffentlichen, um ihnen zu helfen, auf der Hut zu sein und sich nicht durch die
kinftige anmal3ende Proklamation ,, Frieden und Sicherheit!* von seiten der Nationen des alten
Systems der Dinge tauschen zu lassen.

Dies sagt man trotz eindeutiger Beweise, dald alle ,, zeitgeméal3en Warnungen® sich
in der Vergangenheit al's unpassend, schlecht durchdacht und damit letztlich sinnlos
erwiesen haben. Man bedient sich standig einer Sprache, die eine Mischung aus ver-
trauenerweckend klingenden Erklarungen und absichtlicher Unbestimmtheit und
Verschwommenheit ist. Die Zeitschrift Erwachet! vom 8.September 1991 (Seite 10)
enthalt bel spielsweise den folgenden Absatz:

39 Siehe International Security, Band 13 (1988), Seite 80; International Sudies Quarterly 30
(Dezember 1986), Seite 269.

40 Erwachet!, 22.Januar 1973, Seiten 4, 9; Gottes tausendjahriges Konigreich hat sich genaht
(1973), Seite 364.

41 Wachtturm, 1.September 1987, Seite 23.
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Jehovas Zeugen sind fest davon tberzeugt, dal? die Vereinten Nationen in alernéachster
Zukunft eine bedeutende Rolle bei den Weltereignissen spielen werden. Zweifellos werden
diese Entwicklungen sehr spannend sein. Und die Ergebnisse werden einen weitreichenden
Einflul3 auf uns haben. . . . Die Bibel zeichnet ein klares Bild davon, dal3 den Vereinten
Nationen sehr bald Macht und Autoritét gegeben werden wird. Die UNO wird dann sehr
erstaunliche Dinge tun, die wahrscheinlich viele verbliiffen werden. Und es wird einen
begeistern, zu erfahren, dal3 es noch ein besseres Friedensinstrument gibt, das mit Sicherheit
schon bald endlosen Frieden und Sicherheit bringen wird!

Die machtvolle Rhetorik — ,,in alernéchster Zukunft“, ,, sehr spannend”, ,, erstaunli-
che Dinge", ,die wahrscheinlich viele verbltiffen werden* — dient allein dazu, den
Leser zu blenden und an der Erkenntnis zu hindern, dal3 eigentlich nichts Stichhalti-
gesgesagt wurde. Wenn er sich dem Bibeltext zuwendet, auf den sich diese Behaup-
tungen angeblich grinden (Offenbarung 17:7-14), findet er nur die Beschreibung
eines symbolischen wilden Tieres mit sieben Képfen (die nach Aussage der Bibel
sieben Konige darstellen) und zehn Hornern (die fir zehn andere Konige stehen)
sowie eines achten Konigs, der ,den sieben entstammt.’ Das , klare Bild*, das die
Bibel angeblich zeichnet, erweist sich als vollkommen von den jeweiligen
Wachtturm-Audegungen dieser Symbole abhangig. Man vergleiche die Sprachweise
in der Zeitschrift aus dem Jahre 1991 einmal mit den folgenden Sétzen:

Wir kdnnen daher erwarten, dal3 sich in naher Zukunft Dinge abspielen werden, die alle, die
an Gott und seine Verheil3ungen glauben, begeistern werden. Es bedeutet, dal3 wir im Laufe
verhdtnisméaldig weniger Jahre Zeugen von der Erflllung der restlichen Prophezeiungen sein
werden, die mit der ,, Zeit des Endes* zu tun haben.

In der unmittelbaren Zukunft werden sich die Ereignisse Uberstiirzen, denn dieses alte
System geht seinem vollsténdigen Ende entgegen. Es dauert hdchstens noch ein paar Jahre, bis
sich der letzte Teil der biblischen Prophezeiung Uber diese ,letzten Tage" erflllen wird und die
M enschen, die dann noch am Leben sind, durch die herrliche Tausendjahrherrschaft Christi
befreit werden. Schwere Zeiten, aber zugleich auch wunderbare Zeiten stehen uns bevor!

Hier finden wir wieder dieselbe spannungsgeladene Sprache tber die ,,unmittelbare
Zukunft* wiein der zuvor angefthrten Publikation aus dem Jahre 1991. Doch beide
zuletzt zitierten Vorhersagen grindeten sich vollig auf inzwischen fallengelassene
Behauptungen in bezug auf das Jahr 1975, und sie erschienen in den Zeitschriften
Erwachet! vom 22.April 1967 (Seite 20) bzw. Wachtturm vom 1.August 1968 (Seite
464). Die ,héchstens noch ein paar Jahre” in denen , sich der letzte Teil der bibli-
schen Prophezeiung Uber diese, letzten Tage' erfillen” sollte, dauern nun schon ein
Vierteljahrhundert.

Dasganze gespannte Gefiihl dréngender Erwartung, das dieses Taktieren mit Spe-
kulationen hervorruft, unterscheidet sich erheblich von einem Dringlichkeitsempfin-
den aufgrund der zweifellos vorhandenen Unsicherheit des L ebens selbst, das wegen
sner vergleichbaren Kirze ,,wie ein Dunst [ist], der fur eine kleine Welle erscheint
und dann verschwindet.“** Diese Tatsachen niichtern zu sehen, kann uns ein ange-
messenes, gesundes Gefuhl geben, dal? die Zeit drangt, das auf der Wirklichkeit
beruht. Ebenso kann uns die Unvor her sehbarkeit des Gerichtstages Gottes dazu an-

42 Jakobus 4:13-15.
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treiben, stdndig ,, wachsam® und ,, nlichtern zu sein, so dal3 wir, wann immer dieser
Tag hereinbricht, darauf vorbereitet sind.** Ob wir ihn selbst erleben oder ob wir
vorher gerben, unsere Hoffnung wird davon unbeeinfluf3t sein und wir kénnen sicher
sein, dald er kommt.

Es wére falsch zu denken, dald man die Zeugen Jehovas nicht lehrt, auf die Macht
der Aufersehung vom Tode durch Christus zu hoffen. Man lehrt sie diese Hoffnung,
und sie haben sie auch. Aber fir die Uberwéaltigende Mehrzahl - fur digjenigen, die
nicht der ,, Klasse der Gesalbten" angehdren — wird diese Hoffnung von einer anderen
Uberlagert: dal3 sie die Erfahrung einer Auferstehung nicht zu machen brauchen; daf3
es ihnen erspart bleibt, sterben zu missen, um dann auferweckt zu werden. Das ist
der Versuch, die Realitét aus dem Denken auszublenden, denn: ,Der Tod gehért nun
eilnmal zum Leben.” DieBibel handelt von dieser harten Tatsache, sie lockt uns nicht
mit einer annehmbareren Alternative.

Den Nichtgesalbten wird gesagt, wenn es ihnen gelénge, bis zur ,,grof3en Drangsal”
— und durch sie hindurch — am Leben zu bleiben, wirden ihre Ehen weiterbestehen.
Wenngevor der ,,grof3en Drangsal® im Glauben stirben, wirden sie zum Leben auf
der Erde auferweckt, doch dann mufdten sie fir immer ehelos bleiben.

Esig ergaunlich, wie extrem sich diese von Menschen ersonnenen Hoffnungen auf
das Denken auswirken konnen. Ein Freund aus der Schreibabteilung der Weltzentrale
besuchte dasselbe ,,Versammlungsbuchstudium® wie Maxwell Friend. Friend war
einer der Angehdrigen der Zentrale in leitender Stellung und hatte viele Jahre lang al's
Unterweiser in der Gilead-Schule gedient.* In den 1970er Jahren, nach einem abend-
lichen Buchstudium, erzadhlte mir mein Freund, dal3 Friend der Gruppe gesagt habe:
»Nun, meine Gebete sind erhort worden.” Auf die Frage, was er damit meinte, habe
er geantwortet, dal3 er Gott darum gebeten habe, ale seine Verwandten, die keine
Zeugen ssien, mochten doch gerben, ehe die ,, grof3e Drangsal” beginne. So kdmen sie
fur eine Auferstehung in Frage, wohingegen sie ohne Hoffnung auf eine Auferste-
hung fur immer vernichtet wirden, wenn sie noch am Leben waren, wenn die ,grol3e
Drangsal“ kame. Er teilte der Gruppe mit, er habe gerade erfahren, dald sein letzter
noch lebender Verwandter, der kein Zeuge war, gestorben sei — sein Gebet sei aso
erhort worden.

Esig wohl unglaublich, dal3 jemand meinen kann, es hange von einem Zeitplan ab,
ob Gott Menschen seine Gunst schenkt oder ob er sie von ihnen zuriickzieht — mit
allen damit verbundenen ernsten Folgen; unglaublich, dal3 jemand denken kann,
wenn en Mensch einen Tag oder auch nur eine Stunde vor dem Beginn der ,, grof3en
Drangsal“ sterbe, bestehe fir ihn die Hoffnung auf eine Auferstehung, wenn er aber
einen Tag oder ene Stunde danach sterbe, werde er nicht auferweckt werden. Sicher
ist doch diessr Mensch vorher wie nachher derselbe. Dies, wie auch das ganze tbrige
Beschaftigtsein mit der Zeit und mit Zeitperioden, mit Zeichen und Signalen, tragt
nicht dazu bel, eine gesunde Wertschétzung fur die Hoffnung aus der Heiligen Schrift
zu wecken.

43 Matthdus 24:42, 44; Lukas 21:34, 36; 1.Thessalonicher 5:6-8.

44 Vor seiner Zeit s Zeuge war er in seinem Heimatland, der Schweiz, Shakespeare-Schauspieler
gewesen. Seine Stimmefand in vielen Aufnahmen von Dramen auf Wachtturm-K ongressen Ver-
wendung.
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Das Bemiuhen um Wahrheit

Prift esgenau, und wenn es gut ist, nehmt es an.
— 1.Thessalonicher 5:21, Zink.

Glaube und Hoffnung sind untrennbar mit Wahrheit verbunden. Ohne Wahrheit sind
es blof3 Leichtglaubigkeit und Einbildung. Wer den biblischen Glauben und die bi-
blische Hoffnung verwassert, bewirkt damit, dal3 die Wertschétzung fir die Bedeu-
tung der Wahrheit im ,,geistigen Paradies® immer mehr abnimmt.

Man mul3 ohneweitereszugeben, dald in der Literatur der Wachtturm-Organisation
vortreffliche Aussagen dariber zu finden sind, wie Christen handeln sollten, darunter
Artikd, in denen Mitgefuihl, Mitleid, Bescheidenheit, demitiges Einrdumen von Feh-
lern und &hnliche Charaktereigenschaften lobend erwahnt werden und in denen dazu
angespornt wird, diese Eigenschaften zu pflegen. Nur wird haufig das, was gesagt
wird, nicht getan (Matthaus 23:3). Mit den Worten des frilheren katholischen Theo-
logen Charles Davis ist man, statt ,,Bemihen um Wahrheit und tiefes Interesse an
Menschen* zu zeigen, ,,an Macht auf Kosten von Wahrheit interessiert”, und dies hat
eindeutig zu einem ,,unpersonlichen und unfreien System® gefhrt. Nicht, dal3 man
sich Uberhaupt nicht um Wahrheit bemiiht oder an Menschen Interesse zeigt. Viel-
mehr werden diese Menschen derart bedingungslos den angeblichen Interessen der
Organisation untergeordnet, dal3 sie als einzelne , entbehrlich* werden.

Ich kennevide sehr intelligente, einfiihlsame Menschen unter den Zeugen Jehovas,
Manner wie Frauen, personlich. Ich well3, dal3 viele von ihnen, darunter bestimmte
Mitglieder der leitenden K 6rperschaft, eine ganze Menge schwerwiegender Irrtiimer
in den Lehren der Organisation und ihrer Anwendung erkennen. Und doch unterst(it-
zen diese Menschen die Organisation weiter als Gottes auserwahltes Werkzeug auf
Erden. Mener Meinung nach leidet ihr Denkvermdgen — zumindest sein Gebrauch —
darunter; eswird abgestumpft, unterdriickt und muf3 stdndig nach Rationalisierungen
flr Fehler suchen. Einige dieser Personen sind gute Autoren. Aber sie arbeiten stan-
dig in dem Bewul¥tsein, das, was sie schreiben, miisse sich mit den Glaubenssétzen
der Organisation, mit dem zur Zeit jeweils herrschenden Geist, decken. Vielleicht
verfassen sie Artikel, die vom Inhalt her im Grunde genommen erbauend sind. Als
Teil des Ganzen und well sie von der Organisation stammen, dienen diese Artikel
letztlich aber doch dem Zweck, das Bild von der Organisation in der Vorstellung der
L eser besonders zu betonen und die Unterordnung unter ihre Gewalt, die Sie erreichen
mochte, zu fordern und damit Menschen an ein System zu binden. Die meisten
Manner unter ihnen Ubernehmen die Aufgabe, bei Kongressen Ansprachen zu halten,
auch wennin diesen Reden Aussagen und Begriindungen enthalten sind, die sie selbst
far falsch halten. Darunter leidet ihre Lauterkeit. Sie spielen eine Rolle und geben
sich nicht so, wie sie sind; sie sind gegenlber sich selbst unaufrichtig.

Man hat das Verhalten von Massen und die Mdglichkeiten ihrer Beeinflussung
untersucht, wie se beispielsweise zur Zeit des Naziregimes ublich waren, und
erkannt, daf? zu den wirkungsvollsten Mitteln unter anderem gehorten: gezielte Steue-
rung desVerhaltens, Gruppenkonformitét und bedingungsloser Gehorsam gegentiber
einer Autoritét, gewohnlich verbunden mit einer Steuerung des Informati onsflusses.
Das Empfinden der eigenen Identitét bildet sich natirlicherwelse durch Gedanken,
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Gefuihle und Handlungen oder V erhaltensweisen. Wird eine dieser Komponenten ver-
andert, so fand man heraus, dann neigen die anderen beiden dazu, sich ebenfalls zu
veréndern.

Wenn man also im Verhaltensmuster eines Menschen eine Anderung herbeifiihren
kann, werden sich die Gedanken und die Gefiihle dieses Menschen im allgemeinen
auch andern — andernfalls empfande er einen unertraglichen inneren Widerspruch
oder Konflikt (oder eine Spaltung). Wird nicht nur seine Zeit in die Bahnen eines
beschrankten und stéandigen Programms spezieller Tatigkeiten gelenkt, sondern auch
sin gesamtes Verhaltensmuster — nach welchen Mal3stében er |ebt, wie er redet und
sich anderen gegenliber verhdlt — beeinflufd und verandert, so wird er den inneren
Drang verspuren, sein Denken und Fihlen auf diese Verdnderung auszurichten, um
das neue Verhaltensmuster in gewissem Sinne zu rechtfertigen. Sein Selbstbild, sein
Wertesystem, alles mag dem gednderten Verhaltensmuster ,, angepal’t” werden. Ist
dasMudter von auf3en Ubergestiilpt, unterwirft er sich ihm nur aufgrund einer angeb-
lich htheren Macht, dann nimmt es ihm nicht nur seine Handlungsfreiheit. Es kann
ihm auch die Gedankenfreiheit und den freien Ausdruck seiner Gefuihle nehmen.

Wenn jemand beginnt, sich an einem durchstrukturierten Programm zu beteiligen,
wie esdie Wachtturm-Organisation (aber nicht nur sie) hat, gibt man ihm das Gefiihl,
sein Glaube an Gott zeige sich daran, dal er dieses Programm befolgt. Nicht alein
das Hervorheben eines Programms aus Zusammenkinften und Predigtdienst wirkt
auf ihn ein. Sein ganzes Verhalten — seine Sprache, seine Taten und seine Haltung —
hat enem Mugter zu folgen. Mit der Zeit werden die Zeugen Gberempfindlich gegen-
Uber jeder AuRerung oder Bemerkung, die nur im entferntesten von den Normen der
Organisation abzuweichen scheint. Auch das Verhalten gegentiber friheren Freunden
und Nachbarn andert sich; nun wird von einem Zeugen erwartet, dal3 er sie alle als
» Weltmenschen® betrachtet und entsprechend behandelt. Er wird jetzt von einem
ganzen Bindel an Vorschriften und Richtlinien abhéngig, die seine Berufstétigkeit,
sein Verhdtnis zu den Menschen im taglichen Umgang, sogar zu den Verwandten,
die keine Zeugen sind, seine Freizeit, den Lesestoff und weitere Aspekte seines
L ebens betreffen. Bei einer derartig radikalen Anderung seines fritheren Verhaltens
besteht die Tendenz, fur alles andere Rationalisierungen zu finden, damit es mit der
geforderten Konformitét im Einklang steht und sie rechtfertigt. Nur so kann ein
relatives inneres Gleichgewicht erlangt werden — doch es fordert seinen Preis.*®

DieseKontrolle der Verhaltensmuster gegentiber allen Zeugen ist sehr ausgepragt,
obwohl die meisten eine eigene Wohnung und eine Familie haben und einer weltli-
chen Arbeit nachgehen. Um wieviel mehr noch Ubt sie auf digenigen Macht aus, die
als Teil einer ,Bethelfamilie® — as Mitarbeiter in der Weltzentrale mit Tausenden
von Angehdrigen oder als Mitarbeiter in den Zweigburos — in mehrgeschossigen
Gebauden zusammenl eben, gemeinsam in grof3en Speisesédlen essen und von frih bis
spat von Menschen umgeben sind, die sich alle an das vorgeschriebene Verhatens-

45 Ineinem Brief, den ich von einem ehemaligen Zeugen aus Nigeria erhielt, wird dies sehr genau
auf den Punkt gebracht. Der Verfasser sagte, er habe geschrieben, um seine Wertschatzung daf r
zum Ausdruck zu bringen, dal? er ,mehr Einblick in die Organisation der Zeugen Jehovas
erhalten habe — und in Organisationen, denen ich seit meiner Kindheit, bisich erwachsen war,
mein Gewissen verschrieben habe.
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muster halten! Der unbewuf3te innere Zwang, das Denken, die Einstellung und die
Wertmal3stdbe dem Musgter anzupassen, ist bel ihnen besonders grof3. Die ,, Spaltung”,
die sie sonst empfanden, kdnnten sie gar nicht ertragen. Ich meine, dal3 viele von
denen, dieich personlich kenne, weit mehr Gefangene ihrer Umsténde sind, alssiees
selbst gewahr werden.

Diese Tendenz, die Gedanken und Gefiihle einem Verhaltensmuster anzupassen, ist
wohl zumindest eine Erklérung dafir, warum die meisten Zeugen, wenn sie auf ein-
deutige Irrttimer in den Lehren und Richtlinien der Organisation hingewiesen werden,
sich entweder weigern, sie anzuerkennen, oder bestreiten, dald sie wichtig sind.

In einem Buch, in dem beschrieben wird, wie man bel der Gedankenkontrolle
gewdhnlich vorgeht, heildt es:

Ein weiteres Schilisselelement der Gedankenkontrolle besteht darin, die Anhanger darauf zu
trainieren, jegliche kritische Information Uber die Gruppe abzublocken. Die normalen Verteidi-
gungsmechanismen des Individuums werden dahingehend verdreht, die neue Sektenidentitét
gegen diedte Identitét zu verteidigen. Die erste Verteidigungdinie beinhaltet L eugnung (,, Was
Sie behaupten, geschieht gar nicht*), Rationalisierung (,Dies geschieht aus einem guten
Grund*), Rechtfertigung (,, Dies geschieht, weil es geschehen soll*) und Wunschdenken im
Sinne einer , self-fulfilling prophecy” (,,Ich mochte, dal3 es stimmt, also stimmt es vielleicht
wirklich®).

Wenn ein Sektenmitglied eine Information als Angriff auf den Sektenfiihrer, die Lehre oder
die Gruppe empfindet, dann geht sofort eine Mauer der Feindseligkeit hoch. Die Mitglieder
werden darauf gedrillt, jede Kritik fir unwahr zu halten.

Loyalitét und Hingabe sind die am meisten geschétzten Gefilhle. . . . Die Mitglieder dirfen
miteinander niemals Uber etwas sprechen, was den Fuhrer, die Doktrin oder die Organisation
kritisiert. [Sie] miissen sich gegenseitig bespitzeln und unschickliche AuRerungen oder
Aktivitdten der Fihrung melden. . . . Insbesondere sollen [si€] jeden Kontakt mit Ehemaligen
oder Kritikern meiden.*

Das Buch, aus dem hier zitiert wurde, behandelt nicht ausdriicklich die Zeugen
Jehovas, sewerden darin nicht einmal erwahnt. Doch die Schilderung paldt aufféllig
auf sie. Die Wahrheit, von der die Bibel spricht, ist nicht etwas blof3 Intellektuelles
oder Akademisches. Sieist weit mehr als das I nteresse daran, ob Ideen oder Lehren
den Tatsachen entsprechen oder nicht. Sie umfaldt nicht nur das Denken, sondern
auch das, was man tut, wie man sich anderen gegenuber verhalt, welchen Einfluf?
man auf sie ausiibt. Wem an der Wahrheit gelegen ist, der wird sich in al diesen
Bereichen ehrlich verhalten. Wenn wir uns gegenuiber unaufrichtig sind und uns
weigern, den unausweichlichen Tatsachen ins Auge zu sehen, kdnnen wir es kaum
vermeiden, anderen gegeniiber unaufrichtig zu werden. Das ist meiner Meinung nach
der Grund, warum digjenigen, die fur die Organisation als Autoren tétig sind, es sich
erlauben konnen, Lesestoff zu prasentieren, der nicht nur nicht den Tatsachen
entspricht, sondern vielfach in gewissem Sinne auch unaufrichtig ist.

Es zeugt daher nicht von echter Wahrheitsliebe, wenn man die Wahrheit nur dazu
gebraucht, die Fehler in den Glaubensgebauden anderer aufzudecken. Unsere Wahr-
heitdiebe seht erst dann wirklich auf dem Prifstand, wenn Fehler in unserem eigenen
Glaubensgebaude aufgedeckt werden und wir dies nicht nur akzeptieren, sondern
dankbar dafir sind, von den Irrtimern befreit worden zu sein.

46 Steven Hassan, Ausbruch aus dem Bann der Sekten, Seiten 105, 106, 108, 110.
514



Die Frucht der Liebe

Der Glaubewird mit einem Boden verglichen, in dem ale Friichte des Geistes Gottes
wurzeln. In diesem Bild ist die wertvollste aller Friichte die Liebe, denn sie verleiht
alen anderen Friichten Wert und Bedeutung. Der Apostel Paulus driickt es so aus:

Wenn ich die Sprachen aller Menschen spréche und sogar die Sprache der Engel kennte,
aber ich hétte keine Liebe —, dann wére ich doch nur ein dréhnender Gong, nicht mehr als eine
l&rmende Pauke. Auch wenn ich gottliche Eingebungen hétte und alle Geheimnisse Gottes
wfte und hétte den Glauben, der Berge versetzt, aber ich wére ohne Liebe —, dann hétte das
dleskeinen Wert. Und wenn ich all meinen Besitz verteilte und ndhme den Tod in den Flammen
auf mich, aber ich hétte keine Liebe —, dann wére alles umsonst.*’

Esist offensichtlich, dal3 die Liebe zu Gott an erster Stelle, vor der Néchstenliebe,
steht. Und doch kdnnen wir, wie der Apostel Johannes klarstellt, nicht Gott lieben,
ohne den N&chsten zu lieben. Fehlt uns die eine, verleugnen wir damit die andere.®®

Ich glaube, dal3 nicht nur die Bedeutung des Glaubens und der Hoffnung, sondern
auch die der Liebe zu Gott fur die Zeugen Jehovas ihre Konturen verloren hat und
entstellt worden ist. Wir dirfen nie vergessen, dal? bei unserem Dienst fir Gott das
Was niemals so wichtig ist wie das Warum, der Beweggrund, aus dem heraus wir
etwastun, der Geist, in dem wir handeln. Dies sind die Faktoren, die unseren Werken
Sinn geben und die Fahigkeit verleihen, zu zeigen, dald unser Glaube nicht tot, son-
dern lebendig ist.*® Die durchstrukturierten Tatigkeitsprogramme und das Betonen
von Berichten mit Aufstellungen und Zahlen — Merkmale, die beim Wachtturm-
System so sehr hervorstechen — bewirken haufig, dald diese Wahrheit nicht mehr
genau erkannt wird und an Bedeutung verliert. ,,Regelméfdigkeit* bei dem, was das
Programm fordert, wird zum Priifstein, und den Menschen wird schnell bewuft, dal3
es darauf ankommt, ein ,regelméldiger Verkindiger* zu sein und ,regelméldig die
Zusammenkinfte zu besuchen.” Friher hat man einmal viele , Quoten* verof-
fentlicht, wieviele Zeitschriften abgegeben, wieviele Nachbesuche gemacht, wieviele
Stunden im Predigtdienst verbracht werden sollten. Nun sagt man das zwar nicht
mehr Gffentlich, doch implizit gibt es weiterhin Quoten, und wer sie nicht erfullt, be-
kommt das schnell zu spiiren, besonders Alteste und Dienstamtgehilfen. Man richtet
den Blick auf AuRerlichkeiten, auf &uRerliche Anpassung, statt auf die Beweggriinde.
Dieblof3e Erflllung eines Programms nach Vorschrift verleiht das Geftihl, Gott treu
gedient zu haben — und man ist sich der Anerkennung durch die Organisation sicher.

So wird in der vorhin erwahnten Denkschrift folgende Beobachtung mitgeteilt:

Traurigerweise haben viele ihren geistigen Appetit verloren. Vielleicht hat eine ziemlich
grofe Anzahl der Neuen nie richtigen Appetit fir die Speise entwickelt, die wir flr unser
geistiges Wohlergehen brauchen. Diese Beobachtung betrifft sowohl die Altesten wie die
Briuder allgemein. Man muf3 sich wirklich fragen, ob nicht ein erheblicher Teil der gesamten
Gemeinschaft der Briider unsere Religion schon als Routineangel egenheit ansieht und nur noch
pro forma handelt (Jes. 29:13).%°

47 1.Korinther 13:1-3, Die Gute Nachricht.

48 1.Johannes 2:9-11; 3:11-24; 4:7-12, 16-21.

49 Jakobus 2:12, 24-26. Rahabs Handlungsweise, die Jakobus anflhrt, steht eindeutig fir eine
vollig spontane Tat, nicht flr ein Handeln nach Vorschrift auf Befehl einer irdischen Autoritét.

50 Denkschrift des nigerianischen Zweigburos, Seite 8.
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Nicht nur fir einen ,erheblichen Teil* der Zeugen ist der Dienst zu einer ,, Routine-
angdegenhat* geworden; die Mehrzahl von ihnen denkt so. Dieselbe Haltung zeigte
gch bei vielen Isradliten. Ihr regelmariges Darbringen einer Vielzahl von Opfertie-
ren, Opfern, Wethrauch, Gebeten, ihr regelméafdiges Fasten, das Begehen des Sabbats
und der Feste — alles in Ubereinstimmung mit dem Gesetzesbund — hatte ihnen den
Segen Jehovas garantieren miissen. Jehova sagte Uber sie:

Siefragen zwar Tag fir Tag nach meinen Weisungen. . . . Sie méchten von mir wissen, was
sie tun sollen, und suchen gern meine Nahe.

Doch trotz aller ihrer Verrichtungen sagte Jehova, er habe ihre Opfer und ihren
Dienst , satt, das alles sai ,,nutzlos®, er ,hasse" es sogar. Warum? Weil sie zwar
eifrig vorgeschriebene Werke verrichteten, aber fir die Bedlrfnisse anderer unemp-
fanglich waren. Uber ihr Fasten und Herumgehen in Sack und Asche sagte er:

Seht doch, was ihr an euren Fasttagen tut! Ihr geht euren Geschéften nach und beutet eure
Arbdter aus. Ihr fastet zwar, aber ihr seid zugleich streitsiichtig und schlagt sofort mit der Faust
drein. Darum kann euer Gebet nicht zu mir gelangen. . . .

Nein, Fasten, wie ich es haben will, sieht anders aus! Lost die Fesseln eurer Bruder, nehmt
das driickende Joch von ihrem Hals, macht jeder Unterdriickung ein Ende!

Gebt den Hungrigen zu essen, nehmt Obdachlose in euer Haus, kleidet den, der nichts
anzuziehen hat, und helft allen in eurem Volk, die Hilfe brauchen.

Dann gtrahit euer Gliick auf wie die Sonne am Morgen, und eure Wunden heilen schnell [...]
Dann werdet ihr zu mir rufen, und ich [Jehova] werde euch antworten; wenn ihr um Hilfe
schreit, werde ich sagen: ,Hier bin ich!* Wenn ihr aufhort, andere zu unterdriicken, mit dem
Finger spéttisch auf sie zu zeigen und schlecht Uber sie zu reden, wenn ihr den Hungrigen zu
essen gebt und euch den Notleidenden zuwendet, dann wird eure Dunkelheit hell werden, rings
um euch her wird das Licht strahlen wie am Mittag. Ich, der Herr [Jehoval, werde euch immer
und Uberall fihren, auch im dirren Land werde ich euch satt machen und euch meine Kraft
geben. Ihr werdet wie ein Garten sein, der immer genug Wasser hat, und wie eine Quelle, die
niemalsversiegt.>

Die Verfasser der Christlichen Schriften zeigen, dal? Gott seine Einstellung nicht
gedndert hat. Gottes Sohn Ubermittelte eine dhnliche Botschaft, und dasselbe taten
auch seine Jiinger.>? Die buchstabliche Sklaverei gehort groRenteils der Vergangen-
heit an. Aber esgibt weiterhin eine geistige, psychische und gefihlsméaldige Sklavere,
und sie wird oft von religitsen Organisationen verursacht. Durch seinen Propheten
verurteilte Jehova es, ,mit der Faust dreinzuschlagen.” Der Apostel Paulus sprach
von Personen, die in seinen Tagen vorgaben, eifrige Jinger, ja sogar Apostel zu sein,
und sch doch Uber Mitgléaubige erhoben, sie versklavten, herumkommandierten und
buchstablich wie sinnbildlich, kérperlich oder mit Worten ,, schlugen.“* Wir haben
gesehen, wie religitse Autoritéten heute denselben Geist zeigen. Durch Jesgja sagte
Jehova, das driickende Joch miisse vom Hals der Brider genommen und jeder
Unterdriickung ein Ende gemacht werden. Christus beschrieb Vorschriften und Ver-
bote, die religitse Autoritéten anderen willkirlich as schwere Last auferlegt hatten,
und seine Jinger erkannten, dald selbst das mosaische Gesetz eine schwer zu tragende

51 Jesgja 58:2-11, Die Gute Nachricht; vergleiche Jesgja 1:11-17.
52 Matthéus 6:1, 16; 15:8, 9; 23:23; Jakobus 1:26, 27; 2:14-16; 1.Johannes 3:17, 18.
53 2.Korinther 11:5, 9, 12-14, 20.
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Last war.>* Gesetzesdenken und den beharrlichen Druck, bestimmte Tétigkeiten zu
verrichten und aufgestel lte Verbote zu beachten, gibt es bis heute. Und wer sich nicht
beugt, der bekommt Schuldgefiihle eingeimpft. Das Interesse an Machtausiibung
fuhrt immer noch dazu, dal3 Organisationen ,,andere unterdriicken”, , mit dem Finger
spottisch auf sie zeigen” und ,,schlecht Uber sie reden.” Dies unterscheidet sich von
dem, was der Prophet sagte, nur der Form nach.

Nachstenliebe

Ersetzt man das Bemiihen um Wahrheit durch die Loyalitét gegentber einer Organi-
sation, fuhrt das dazu, dal3 man fir Menschen und ihre Beduirfnisse unempfanglich
wird. Es gibt bel den Zeugen Jehovas ebensoviele Menschen, die nattirliche Liebe
empfinden, wie in anderen Religionen. Das Problem ist nicht, dal3 sie nun aufhéren
zu lieben. Es besteht vielmehr darin, dald sie diese Liebe deutlich eingeschrénkt
bekunden, sie zeigen sie nicht mehr so haufig und in dem Umfang wie friher. Sie
fuhlen sch nicht frel — manchmal dréngt es sie nicht einmal dazu —, diese Liebe so zu
aul3ern wie vielleicht sonst.

AlsJesus durch ein Gleichnis zeigte, worin echte Nachstenliebe besteht, da wéhlte
er zur Veranschaulichung nicht einen Mitisraeliten oder -judéer, sondern einen Sama-
riter, einen Mann aus einer ,anderen Nation“, dessen Religion sich von der der
Juden ganz allgemein unterschied und die von vielen Juden verachtet wurde; einen
Mann, dem gegeniiber sie sich als gerechter empfanden.*

Er sagte, dal3 man sich nicht dadurch a's ein Sohn Gottes — der ,, seine Sonne Uber
Bdse und Gute aufgehen und es Uber Gerechte und Ungerechte regnen 183" — erwel-
S, dal’ man sainen Briidern mit Liebe und Freundlichkeit begegne, wahrend man sich
gegenuber alen anderen kihl und abweisend verhalte. Er forderte dazu auf, die zu
lieben, die man nur schwer lieben kann, selbst die, die a's Feinde daherkommen. Man
sollenicht nur die Briider freundlich behandeln, sondern auch die , Aulenstehenden*,
diekeine Briider snd.* Jesus |ebte nach seiner Lehre; er war bereit, mit Menschen zu
essen und in Hausern zu Gast zu sein, die ein Pharisder niemals betreten hétte.
Daraufhin wurde er als ,Mensch, der ein Fresser ist und dem Weintrinken ergeben,
[als] Freund von Steuereinnehmern und Sindern® verunglimpft und beschimpft.>

Im Gegensatz dazu pflegt die Wachtturm-Organisation den Geist einer geschlosse-
nen Gesellschaft, deren einziges Interesse an Personen in der AulRenwelt darin be-
deht, Sezu Gliedern dieser Gesellschaft zu machen. Im Grunde impft sie das Gefuhl
ein, nur im aulBersten Notfall — bel einer Naturkatastrophe, einem Unfall oder einer
anderen Situation, wo Menschenleben auf dem Spiel stehen — bestehe fiir Zeugen ein
besonderer Grund, an Menschen, die nicht ihre Brider sind, Interesse zu zeigen.™®

54 Matthéus 23:1-3; Apostelgeschichte 15:10, 11; Galater 5:1.

55 Lukas 10:29-37; 17:15-18; Johannes 4:9; 8:48.

56 Matthaus 5:43-48. Das mit ,, griiBen” wiedergegebene Wort kann den Sinn ,in freundlicher
Weise handeln* haben. Siehe The Expositor’s Greek Testament, Band I, Seite 115.

57 Matthéus 11:19; Johannes 4.9, 40.

58 Und wenn Auf3enstehenden in solchen Notfélen Hilfe geleistet wurde, verdffentlicht man es
dann fast immer in Wachtturm- oder Erwachet!-Artikeln. Ganz anders Jesu Worte in Matthaus
6:1-4.
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Ohne Frage gibt es Zeugen, die nicht diese enge und kleinliche Einstellung zeigen,
dieihre Zuneigung und Freundlichkeit nicht in dieser Weise aufteilen, die im Geiste
der Freundschaft und Flrsorge an Nachbarn und Mitbirger herantreten. Ich glaube
jedoch, dal3 die meisten, die Zeugen als Nachbarn haben, sie wohl alsim Grunde ge-
nommen ordentliche und gesetzestreue Menschen ansehen, sie aber auch as kihl und
distanziert empfinden. Die meisten Zeugen meinen, wenn sie zu ihren ,,weltlichen*
Nachbarn oder anderen zum Essen gingen, werde die Organisation sie kritisieren —
mit genau denselben Worten, die die geistliche Autoritét gegentiber Jesus gebrauchte.

Einesder ersten Dinge, das mich stark beunruhigte, war die Erkenntnis, dal3 selbst
innerhalb der Organisation der Zeugen keine N&chstenliebe herrschte, und zwar bei
denen, dieanihrer Spitze standen. Die Art und Weise, in der nach nur kurzer Diskus-
sion Entscheidungen getroffen werden konnten, die sich dann tiefgreifend auf das
Leben Tausender von Menschen auswirkten, erschitterte mich mehr als alles andere.
Ich kam zu der Erkenntnis, dal3 das Konzept der Uberragenden Bedeutung der ,, Orga-
nisation* esMannern erlaubte, eine Einstellung zu entwickeln, die ich nur als zynisch
gegeniber den Ubrigen Bridern bezeichnen kann, und sich dabel immer noch nicht
schuldig zu fuhlen. Immer wieder gab es bei den Sitzungen der leitenden Korper-
schaft AuRerungen, denen zu entnehmen war, dal man meinte, das Zeugen-, Ful-
volk” musse — durch Regeln und Richtlinien — streng kontrolliert werden, um zu
verhindern, dal? Fehlverhalten Giberhandndhme. Damit wurde grundsétzlich in Frage
gestellt, dald die Zeugen aufrichtige Beweggrinde hétten. Viele Mitglieder der lei-
tenden K 6rperschaft schienen von dem Geist beherrscht zu sein: ,, Traue keinem auf3er
dir selber®, auch nicht denen, von denen man behauptete, sie als Brider zu
behandeln.® Das Gefilhl von Verantwortung gegeniiber anderen ist in schwerwie-
gender Weise herabgemindert. Man hat keine Schuldgefiihle, wenn man ein geférbtes
Bild der Geschichte der Organisation présentiert, indem man abtragliche Tatsachen
zurtickhalt, die der Mehrzahl der Zeugen im allgemeinen nicht zuganglich sind.
Wenn sch Vorhersagen, die auf bestimmten Zeitpunkten basieren, als falsch heraus-
geddlt haben, ist die Einstellung dazu im wesentlichen immer gewesen: Blof3 nichts
dazu sagen, dann werden die L eute (die Gesamtheit der Zeugen) es schnell vergessen.
Mitglieder der leitenden Korperschaft konnten sogar personliche Zweifel haben, dal3
die Behauptungen Uber das Jahr 1914 stimmten, ohne die Notwendigkeit zu sehen,
die Zeugen insgesamt davor zu warnen, diesen Behauptungen unbedingt zu vertrau-
en.® So und auf vielerlei andere Art legt man eine zynische Haltung an den Tag, die
zeigt, wie gering man die Intelligenz der Zeugengemeinde insgesamt einschétzt.

Ein neueresBeispiel fir diese Haltung ist die Anderung bei der Abgabe der Litera-
tur. Am 25.Februar 1990 wurde in den Vereinigten Staaten angekindigt, dafl3 ab dem
1.Mé&rz 1990 die Wachtturm-Literatur kostenlos abgegeben werde. Spenden wiirden
entgegengenommen, aber es wurde kein bestimmter Betrag genannt. In allen
Konigreichssdlen des Landes wurden den Zeugen von der Organisation gelieferte
Informationen vorgelesen, nach denen diese Anderung auf dem Bemiihen beruhe,
»unser biblisches Bildungsprogramm erheblich zu vereinfachen und uns von denen

59 Sieheauch Der Gewissenskonflikt, Seiten 45-56, 97-134 (besonders die Seiten 105, 106), 225,
226.
60 Siehe Der Gewissenskonflikt, Seite 135-214.
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getrennt zu halten, die aus der Religion ein Geschéft machen® [Aus dem englischen
Original des vorliegenden Buches Ubersetzt]. Man stellte es so dar, dal3 die
Literatur allen Menschen besser zuganglich gemacht werden sollte. So umgab man
die gesamte Anderung mit dem Mantel der Wohltétigkeit und Selbstlosigkeit.®:
Was nirgendwo gesagt wird, ist, dald die Watch Tower Society schon lange vor die-
ser Ankuindigung wuf3te, dald sich inzwischen Gerichte mit dem Recht eines Staates,
den Verkauf religioser Literatur durch ein religioses Werk zu besteuern, befaldten.
Dazu war es gekommen, als der Staat Kalifornien den Verkauf von Literatur durch
die Jmmy Swaggart Ministries mit einer Steuer von sechs Prozent belegte (Swaggart
war damals einer der bekannteren Fernsehprediger in Amerika). Die Watch Tower
Society hatte in diesem Fall zusammen mit dem Nationalen Rat der Kirchen Christi,
der Kalifornischen Gesdllschaft fir Krishna-Bewultsein und weiteren religiosen
Gruppierungen einen amicus curiae-Schriftsatz [darin sind nach angelsdchsischem
Recht rechtsrdlevante Punkte zur Urteilsbildung des Gerichts aufgefiihrt; der Ubers.]
eingereicht, worin dem Gericht nahegel egt wurde, eine solche Besteuerung des Ver-
kaufs religioser Literatur einer Religionsorganisation durch einen Bundesstaat fir
verfassungswidrig zu erklaren.®? Am 17.Januar 1991 jedoch stellte das hichste
Gericht der Vereinigten Staaten in seinem Urteil fest, dal3 ein Bundesstaat das Recht
dazu habe. Im Februar 1991, dem folgenden Monat, gab die Watch Tower Society
ihre Ankindigung heraus, dal? sie ihre Politik andere und die Literatur kostenlos
abgebe. Diese Ankindigung enthielt kein einziges Wort zum Thema Besteuerung.
Sie vermittelte den Mitgliedern der Zeugen die Vorstellung, die Organisation habe
ihre Entscheidung allein auf der Grundlage anderer (wohltétiger und selbstloser)
Uberlegungen getroffen. Das ist eindeutig unverhohlener Zynismus. Ein Artikel in
The Atlanta Journal & Constitution vom 3.Mérz 1990, der zum Teil auf einem
Interview mit dem Wachtturm-Anwalt Philip Brumley beruhte, stellte fest:

Mr. Brumley sagte, dald mehrere Entscheidungen des Supreme Court, darunter eine neuere
Entscheidung, dal? der Staat Kalifornien den Verkauf von Literatur und Bandaufnahmen durch
das Werk Jimmy Swaggarts besteuern durfte, die Filhrung der Zeugen davon Uberzeugt hétten,
auf den Kostenbeitrag zu verzichten.

61 Ein erster Schritt zu dieser Anderung wurde auf den Bezirkskongressen in den USA im Jahre

1989 unternommen, dsden Anwesenden gerade freigegebene Publikationen , kostenlos* angeboten
wurden; allerdings hatte man an leicht sichtbaren Stellen in der Néhe Spendenkasten aufgestellt.
Die monatlich erscheinende Wachtturm-Schrift Our Kingdom Ministry [in Deutsch: Unser
Konigreichsdienst] vom Mai 1990 enthielt eine Beilage, in der ein Brief einer Familie angefihrt
wurde (Seite 3, Absatz 9). Es hiel?: , Ein herausragendes neues Merkmal, das uns bewegte, war, wie
ihr die neuen Publikationen freigegeben habt. Meine Frau und mich dréngte es, ,ganz das Herz zu
offnen’ und weit mehr zu geben, als wir je zuvor all die Jahre hindurch in irgendeiner Versamm-
lung, mit der wir verbunden waren, gegeben haben.” Dies schildert anschaulich die Vorstellung, die
die Organisation bei den Mitgliedern aufkommen lassen mochte: da die Anderung (, kostenlose
Literatur") alein durch ein grof3zigiges, wohltétiges Interesse an Menschen geleitet wird.
[Anm.d.Ubers: In der Ausgabe fir Kanada wurde der Absatz 9 weggelassen, da es dort noch keine
Literatur ohne Bezahlung gab. In Unser Kdnigreichsdienst fir Deutschland (Mai 1990, Seite 3)
wurdein Absatz 9 dieser Brief durch ein Dankschreiben einer jungen Zeugin aus Norddeutschland
ersetzt, da auch hier die Literatur noch nicht kostenlos war.]

62 Siehe unter vielen dhnlichen Berichten den Bericht der Washington Post vom 18.Januar 1990.
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Wenn der Beweggrund wirklich gewesen wére, die Botschaft, die die Wachtturm-
Literatur enthélt, den Menschen leichter zuganglich zu machen, warum gibt es diese
Literatur dann gegenwartig [1991] nur in den Vereinigten Staaten, in Kanada,
Deutschland und Italien kostenlos — alles Lander mit einer besonders starken Volks-
wirtschaft? Warum nicht weltweit? Oder wenn man diese Anderung nach und nach
einfihren wollte, warum fing man damit nicht in einigen der a&meren Lander der
Erde an? Warum hat man das nicht zuerst in den Landern der sogenannten ,, Dritten
Welt" in die Tat umgesetzt, in denen die Armut so betréchtlich ist? Wenn man mit
der neuen Politik zeigen méchte, dald man sich ,,von denen getrennt [halt], die aus der
Rdigion ein Gechdft machen®, warum behdlt man in all diesen anderen Landern die
ate Politik bei? Tatsache ist, dal3 selbst das Wort , kostenlos* ziemlich verlogen ist,
wenn man dem die Praxis entgegenhdlt. Vorher haben die Zeugen ihre Literatur im
Konigreichssaal gekauft, und wenn sie sie drauf3en ,,abgaben”, haben sie um einen
ausdriicklich genannten ,, Beitrag” gebeten. Den empfangenen Betrag haben sie dann
behalten; er diente als Ausgleich fur ihre urspriinglichen Ausgaben. Nun erhalten sie
ihre Literatur im Konigreichssaal, ohne direkt dafiir zu bezahlen, aber neben dem
Literaturtisch ist ein ,, Spendenkasten* aufgestellt und sie verspiiren den offensicht-
lichen Zwang, fur alles, was sie erhalten, spenden zu missen. Wenn sie dann an den
TlrendieLiteratur ,, abgeben”, folgen sie dem Rat, dem Wohnungsinhaber, der Lite-
ratur entgegennimmit, zu sagen, sie néhmen daflr gern eine Spende entgegen (eswird
alerdings kein Betrag genannt). Die Zeugen werden angewiesen, etwaige Spenden
nicht fir 9ch zu behalten (um damit ihren eigenen Beitrag abzudecken), sondern das
Geld a's Spende an die Wachtturm-Gesellschaft abzugeben. Auf diese Weise erhélt
die Organisation nicht nur so viel wie friiher, sondern in vielen, wenn nicht in den
meisten Fallen das Doppelte. Wird heute in einer der Wachtturm-Zeitschriften eine
Publikation inseriert, so wird darin vielleicht nichts von einer Spende gesagt. Wenn
der Leser jedoch die Schrift bestellt und keine Spende beiftigt, dann veranlal’t die
Zentrale Ublicherweise, dald ein Zeuge vom selben Ort die jeweilige Person mit der
bestellten Schrift in der Tasche zu Hause besucht. Diese Methode gibt dem Zeugen
die Maglichkeit, dem Empfanger eine Spende fur die Literatur vorzuschlagen.®®

Gleichzeitig ist die Organisation dazu Ubergegangen, in den Cafeterien ihrer Kon-
gref3sdle den Kongref3besuchern , kostenlose® Mahlzeiten anzubieten. Auch das hat
eine VVorgeschichte. Ich erinnere mich, dald in den 1970er Jahren (als ich der leitenden
Korperschaft angehorte) die Behdrden in Westdeutschland den dortigen Wachtturm-
Zweig mit einer hohen Steuerforderung belegten, da die Cafeterien eindeutig
gewinnerzielende Wirtschaftsbetriebe seien. Die deutschen Zeugen muf3ten zur
Begleichung der Steuer einen siebenstelligen DM-Betrag aufbringen. In den USA hat
man lange Zeit alle, die mit der Durchfiihrung und Verwaltung von Kongressen
beauftragt sind (die sogenannten Bezirkskongref3aufseher), angewiesen, mit der Be-
wirtschaftung der Cafeterien genligend Gewinne zu erzielen, um die Kosten fir die
Kongresse hereinzuholen. Die Zeugen mogen gedacht haben, dal3 die Geldbetrége,
die sie in die vielen Spendenkésten auf dem Kongref3geldnde gesteckt haben, dazu

63 Dazu sai gesagt, dald andere Religionsorganisationen, beispielsweise die Worldwide Church of
God [Wdtweite Kirche Gottes], ihre Literatur schon seit Jahrzehnten kostenlos der Offentlich-
keit zur Verfligung stellen und dies, ohne damit ein ausdriickliches Interesse an einer Spende zu
verbinden.
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benutzt wurden, diese Kosten zu begleichen, doch den Kongref3aufsehern wurde
ausdriicklich gesagt, alle diese Spenden sollten direkt an die Watch Tower Society
gehen und nicht der Deckung der Kongref3kosten dienen.

Man fragt 9ch, wie lange die Organisation dafr brauchen wird, diese Politik auch
in den &meren Landern der Welt in die Tat umzusetzen. M 6glicherweise denkt man,
dafid die Ergebnisse dort anders aussehen wirden as in den wirtschaftlich starken
Landern, wo die neue Politik gilt, und dai3 die Ertrdge zurtickgingen, wenn man sie
auch dort enfuihrte. In diesen &rmeren Léndern bestiinde wohl nicht nur eine geringe-
re Spendenbereitschaft der Offentlichkeit fir erhaltene Literatur, auch viele Zeugen
sdbg wéren finanziell nicht dazu in der Lage, die Literatur bei den Menschen abzu-
geben, ohne zumindest ihre Ausgaben ersetzt zu bekommen. Wie die Dinge liegen,
klingen die Worte, mit denen die Fuhrung der Organisation die neue Politik
offentlich rihmt, auch weiter hohl. Dal3 sie den Mitgliedern nicht offen sagt, was
hinter der Anderung steckt — den Grund dafiir sogar verschleiert —, bleibt ein
bemerkenswerter Beweis fir ihren Zynismus und zeigt, wie gering sie die Intelligenz
der Mitglieder einschétzt. Das ist wohl kaum die N&chstenliebe, die andere so liebt,
wie man sich selbst liebt.

Wahre Freundschaft

Ein wahrer Geféahrte liebt allezeit und ist ein

Bruder, der fur die Zeit der Bedrangnis geboren

ist.

— Spriiche 17:17.
Erinnernwir uns, dal? der Anspruch erhoben wird: ,, Nur in dem geistigen Paradies —
unter Jehovas Zeugen — kénnen wir die selbstaufopfernde Liebe finden, an der, wie
Jesus sagte, seine wahren Jinger zu erkennen sind.” Jeder, der sich unter die Zeugen
Jehovas begibt oder sie beobachtet — vor, wahrend oder nach einer Zusammenkunft
im Konigreichssaal oder bei einem ihrer grof3en Kongresse —, kann bezeugen, dai3
unter ihnen Gemeinschaftsgefiihl und Einheit herrschen und dal3 sie offensichtlich
glucklichand. Die Frage ist, ob damit allein schon bewiesen wird, dald ihr Anspruch
zutrifft, besonders was die Tiefe dieser Geflihle angeht.

Sind dewirklich einzigartig, unterscheiden sie sich tatsachlich vollstandig von dem
Gemeinschafts-, Zusammengehorigkeits- und Glicksgefiihl, das man in den Zusam-
menkinften vieler anderer Vereinigungen spiren kann — nicht nur Religionsgemein-
schaften, sondern auch Gruppen mit einer sozialen Zielsetzung? Da es den Zeugen
praktisch untersagt ist, an anderen Zusammenkinften al's den eigenen teilzunehmen,
konnen Senur sich selbst als Mal3stab zur Beurteilung heranziehen. Man mul3 dabei
unwillkdrlich an die Worte von Paulus denken:

Dennwir wagen es nicht, uns zu einigen zu zéhlen oder uns mit einigen zu vergleichen, die
sich selbst empfenlen [anpreisen, Die Gute Nachricht]. Indem sie sich an sich selbst messen und
sich mit sich selbst vergleichen, haben sie gewil3 kein Verstandnis.®*

Ein guter und treuer Freund ist mit nichts zu bezahlen. Man sollte eigentlich
denken, dal3 solche Freundschaften in einem ,, geistigen Paradies* gedeihen. Wiein

64 2.Korinther 10:12.
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jeder religiosen Gemeinde entwickeln sich unter den Zeugen Jehovas auch
Freundschaften, und manche von ihnen sind sehr eng. In den Jahren, in denenich zu
ihnen gehdrte, hatte ich eine ganze Anzahl enger Freunde. Und ein erheblicher Tell
davon ist esimmer noch, weil sie ahnliche Werte wie ich vertraten und diese Werte
geim allgemeinen sch schliefdlich von der Zeugenorganisation l6sen lief3en. Aber ich
habe mit der Zeit auch erkannt, wie sehr solche Freundschaften innerhalb der
Zeugengemeinde unter Vorbehalten stehen. Dasist nicht in erster Linie die Schuld
der Menschen; sesind im grof3en und ganzen nicht anders al's andere Leute. So wirkt
sich vielmehr das System auf ihre Einstellungen und Beziehungen aus.

In Wirklichkeit steht es schon vollstandig unter Vorbehalt, ob man as Glied der
Gemeinde akzeptiert wird. Wie wir gesehen haben, wird in der Wachtturm-Ausgabe
vom 1.April 1986 (Seite 31) gesagt:

Eine anerkannte Mitverbundenheit mit Jehovas Zeugen erfordert, dafd man die Gesamtheit
der wahren Lehren der Bibel akzeptiert, einschliefdlich jener biblischen Glaubensinhalte, die nur
Jehovas Zeugen vertreten.

Esgentigt nicht, dal3 man ,,die wahren Lehren der Bibel“ akzeptiert; dartiber hinaus
muissen esauch noch , jene biblischen Glaubensinhalte, die nur Jehovas Zeugen ver-
treten”, sein.® Die Wachtturm-Organisation behauptet zwar, sich von Religionen mit
einem oftmalsaltehrwirdigen Glaubensbekenntnis zu unterscheiden, doch sie hat ihr
elgenes Glaubendbekenntnis, auch wenn manche seiner Elemente vielleicht erst aller-
neuesten Datumssnd. Der Begriff ,, Glaubensbekenntnis® selbst wird vermieden und
einfach durch Ausdriicke ersetzt wie: ,, Die grolartige Wahrheit als solche, die Jehova
im Laufe der vergangenen 100 Jahre seinem geeinten Volk geoffenbart hat, oder:
»,DasMuger der ,reinen Sprache', die Jehova in den vergangenen 100 Jahren auf so
gltige Weise seinem Volk gelehrt hat.“®® Aber eine solche Terminologie meint im
Grunde genommen mit anderen Worten ein und dasselbe, denn das ist doch, was ein
» Glaubensbekenntnis* zu sein beansprucht: eine offiziell umrissene Sammlung von
fundamentalen Glaubenslehren, die von allen als gottliche Wahrheit akzeptiert wer-
den mul3, die sich dieses Glaubensbekenntnis zu eigen machen. Alle Behauptungen

65 Tatsachlich werden vidle der in dem Wachtturm-Artikel aufgefiihrten Glaubensinhalte
keineswegs allein von Jehovas Zeugen vertreten. Die Sieben-Tage-Adventisten, die Weltweite
Kirche Gottes und andere glauben ebenfalls an das Bevorstehen Harmagedons, die Tausend-
jahrherrschaft Christi und die Aufrichtung eines weltweiten Paradieses. Diese und weitere
Glaubenslehren, von denen die Zeugen behaupten, sie alein vertréten sie, kann man bei
verschiedenen ,, Bibdforscher” -Gruppen wie der Dawn Fellowship, der Layman’s Home Missio-
nary-Bewegung und bei Religionen wie der Kirche Gottes (Abrahamiten) und zwei weiteren
»Kirche Gottes*-Gruppen mit Sitz in den Staaten Illinois und Oregon finden. Die meisten dieser
Gruppen haben ihren Ursprung im 19. Jahrhundert. Der Glaube, dafl3 Christus ein vormensch-
liches Dasein hatte und unter dem Vater steht, ist keineswegs nur den Zeugen zu eigen. Welche
der im Wachtturm-Artikel aufgefihrten Glaubensinhate wirklich ,nur Jehovas Zeugen
vertreten”: alle Lehren, die den ,treuen und verstandigen Sklaven” mit der leitenden Korper-
schaft der Zeugen Jehovas in Verbindung bringen. Selbst das Jahr 1914 hat in einigen der
ewahnten rdigitsen Gruppen Bedeutung. Allein die besondere heutige Anwendung dieses Da
tums durch die Wachtturm-Gesell schaft wird ,,nur von Jehovas Zeugen vertreten.”

66 Siehe Wachtturm, 15.November 1981, Seite 28.
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der Wachtturm-Organisation, dald sie sich in dieser Hinsicht von anderen Religionen
unterscheide, halten keiner Prifung stand. Das Glaubensbekenntnis mag sich andern;
wasfriher enmal gelehrt wurde, mag verworfen oder spéter erneut zu gultiger Lehre
gemacht werden, doch alle jeweils geltenden Glaubenssétze muf man vollstéandig
annehmen, sonst wird man abgewiesen und ist kein ,anerkannter Mitverbundener*
mehr. So steht jede Freundschaft im ,, geistigen Paradies’ unter diesem Vorbehalt.
Wietragféhig kann dies als Grundlage fur Freundschaften sein? Wie schon gesagt,
gnd viele der Glaubenslehren bis heute &ulRerst wenig fest umrissen; manche éndern
schfag schon mit kaleidoskopartiger Vielfalt und Haufigkeit. Dies wurde selbst der
Fuhrung deutlich, so dal3 sie dann oft den Ausdruck ,, gegenwartige Wahrheit* be-
nutzte.*” Es gibt auffallend viele Beispiele fiir gednderte Lehren, was an Jesu Worte
erinnert (und den darin enthaltenen Grundsatz bestétigt), dafd es enttduschend ist, auf
Sand zu bauen, der rutscht und dem es an Stabilitét fehlt, und dal3 eine Anbetung, die
auf Vorschriften von Menschen gebaut ist, vergeblich und sinnlosist. Und es erinnert
an die Worte des Apostels Paulus, daf3 wir nicht mehr wie Kinder ,,hin- und herge-
trieben [werden sollen] von jedem Wind der Lehre durch das Trugspiel der Men-
schen”, dig, wenn sie ihre Ansichten vorbringen, wie ein Boot ,,am Wind kreuzen.”®®
Nur wer uneinsichtig ist, will sich nicht andern. Verniinftige Menschen erkennen
ihre Grenzen und Schwéachen. Wirklich weise Menschen sind auch immer bescheiden
und demiitig.® Wenn es aber toricht ist, sich nicht andern zu wollen, dann ist es auch
toricht, Glauben und Uber zeugungen auf instabilen Grund zu setzen und sich einem
Glaubenssystem anzuvertrauen, das auf den schwankenden, sténdig sich &ndernden
Ansichten unvollkommener Menschen beruht. Was an der Geschichte der Zeugen-
organisation so beklagenswert ist, ist nicht in erster Linie, daf3 ihre Lehren so sehr
schwanken, sondern dal? diese Organisation, besonders seit den 1920er Jahren, darauf
beharrt, dal3 jeder alle Lehren, die gerade gultig sind, so zu akzeptieren hat, as
seien sie gesicherte, feststehende Wahrheiten. Wenn man sie akzeptiert, ist man ,,in
der Wahrheit“; wenn man eine davon ablehnt, stellt man sich ,auf3erhalb der

67 Siehe Der Gewissenskonflikt, Seite 208. Der Ausdruck taucht noch 1988 in dem Buch Die
Offenbarung - lhr grof3artiger Hohepunkt ist nahe! auf, wo es heift (Seite 8), es sei
»hotwendig, [...] mit der gegenwaértigen Wahrheit auf dem laufenden zu sein“ — trotz der
Tatsache, dald man diesen Ausdruck, seit er erstmalsin Wachtturm-Schriften verwendet wurde,
der Wiedergabe von 2.Petrus 1:12 in der King James-Bibel (Authorized Version) enthommen
hat und die Mehrzahl moderner Bibel Uibersetzungen dieser Wiedergabe nicht folgt, auch nicht
die Neue-Wdlt-Uber setzung der Wachtturm-GeselIschaft. , Gegenwartig* [englisch: present] darf
man dort nicht im Sinne von augenblicklich, also temporal, verstehen, sondern im Sinne von
anwesend, vorhanden. Die Empfénger des Petrusbriefes hatten diese Wahrheit also bereits
aufgenommen, sewar bei oder in ihnen. Die Revidierte Elberfelder Bibel z. B. gibt den Text so
wieder: ,, Deshalb will ich Sorge tragen, euch immer an diese Dinge zu erinnern, obwohl ihr sie
wifdt und in der bel euch vorhandenen Wahrheit befestigt seid.” Der Autor der Wachtturm-
GesdIschaft, der diesen heute kaum mehr gebrauchlichen Ausdruck verwendet, halt sich selbst
nicht an seine dringende Ermahnung, ,,auf dem laufenden zu sein.”

68 Matthaus 7:24-27; 15:9; Epheser 4:14, Herder; 2.Timotheus 3:7. Beispiele fir geénderte
Lehren und Vorgehensweisen finden sich in dem Buch Der Gewissenskonflikt, Seiten 16, 17
[Ful3noten], 46-56, 62-65, 146-204.

69 Jakobus 3:13.
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Wahrheit." Wenn eine Freundschaft an die Bedingung geknipft ist, alles als wahr
anzunehmen, dann ist man gezwungen, jede Anderung in den Lehren mitzumachen.
Sonst kommt der Vorbehalt ins Spiel und die Freundschaft ist in Gefahr.

Wievid eine Freundschaft wert ist, zeigt sich bel Problemen. In einem Wachtturm-
Artikel mit dem Titel ,, Wahre Freunde — Warum so schwer zu finden?‘ heif es:

Manche Menschen sind oberflachlich. Sie befassen sich nur mit den AuRerlichkeiten des
Lebens. Anderesind nicht bereit, die fir eine Freundschaft nétigen Opfer zu bringen. ,,Lal3 dich
auf nichtsein!* hdrt man heute viele sagen.

. . . Eine &ltere Frau bemerkte: , Sie lieben, aber mit Distanz.” Selbst in Landern, in denen
Uberschwengliches K tissen und Umarmen zu den allgemeinen Umgangsformen gehort, vermifit
manch einer echten Beistand, wenn er in Not gerét.

Unter dem Untertitel ,, Oberflachliche Freundschaften” heildt es darin weiter:

Trotz allem behaupten viele, da® sie Freunde haben. Doch wie tief ist das
Freundschaftsverhdltnis? In vielen Féllen gilt das Interesse dem, was der andere zu bieten hat,
nicht dem, was er ist. Folglich sind derartige Freundschaften meist kurzlebig, denn sobald der
,Freund* nicht mehr niitzlich ist, wird er einfach fallengelassen.”

Meiner Meinung nach wird jeder Zeuge, der sich Zeit nimmt und die Dinge abwégt,
erkennen, in welch groRem Mal3e Freundschaften bel den Zeugen Jehovas letzten
Endes davon abhdngen, ob man bei der ,, Organisation” angesehen ist und was man in
diesem Zusammenhang zu bieten hat; nicht davon, was man ist, welche Eigenschaf-
ten und Wertvorstellungen man hat. Die Eigenschaften und Werte eines Menschen
finden nur dann positive Beachtung, wenn sie mit den Interessen der Organisation
tbereingimmen und ihnen dienen. Diese Art der Freundschaft gleicht sehr derjenigen,
die sich ergibt, wenn man als Mitglied in einem Club, einer Freimaurerloge, einer
Gewerkschaft der einer &hnlichen Gruppe in hohem Ansehen steht.

Dasauggepragte Betonen von Leistung im Tétigkeitenprogramm der Organisation
hat einen starken Einflul3 auf die Einstellungen. Wer einmal mit grof3em Einsatz im
»Predigtdienst” zur Unterstiitzung der Organisation beigetragen hat und spéter auf-
grund wirtschaftlicher oder gesundheitlicher Probleme, wegen familidrer Umstande
oder aus anderen Grunden erheblich kiirzer treten mufte, der erkennt allzu oft, daf3
das Interesse an ihm in dem Mal3e abnimmt, in dem er jetzt nur noch weniger im
Dieng geben kann. Einige haben sich bisins Alter als Pioniere, Missionare oder rei-
sende Aufseher am , Vollzeitdienst beteiligt und sehen nun, dai3 das Ganze eigent-
lich nur einseitig war: Sie hatten etwas zu geben und die Organisation hat ihre Opfer
und ihre Mithilfebel der Mehrung der Mitglieder dankbar angenommen, doch als sie
nicht mehr in der Lage waren, die erwiinschte bisherige Leistung zu bringen, wurden
sie praktisch ,,zu den Akten gelegt”; sie erhielten ein Formschreiben, in dem man
ihren friiheren Dienst anerkannte, und wurden danach im Grunde genommen verges-
$n. Andersals andere Religionssysteme bietet die Organisation fur solche langjahri-
gen Mitarbeiter keine verninftigen Vorkehrungen fir den Ruhestand. Manner, die
zusammen mit ihren Frauen viele Jahre im Kreisdienst verbracht haben und Woche
fur Woche von einem Ort zum néchsten gefahren sind, werden auf eine Liste fur alt
und gebrechlich gewordene Sonderpioniere gesetzt. Die Unterstiitzung, die sie mo-

70 Wachtturm, 15.Mai 1985, Seiten 3, 4.
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natlich erhalten, kdnnte alleine niemals ausreichen, um die heutigen Lebenshatungs-
kosten zu decken. Wenn sie keine Hilfe von Verwandten oder friiheren Bekannten
erhalten, missen sie oft in wirklicher Armut Ieben. Viele leben im wesentlichen von
Soziahilfe. Man bringt ihnen selten das gleiche freundliche Interesse und dieselbe
Achtung und Wertschédtzung entgegen wie friher. Sie sind noch dieselben Menschen
mit densalben Eigenschaften, aber was sie, mit den Worten des Wachtturms, ,,zu bie-
ten haben®, ist weniger geworden; sie sind nicht mehr so , niitzlich* wie friiher.™

In der gesamten Organisation hat sich eine betréchtliche Anzahl von Méannern, die
jahrelang treu al's Alteste dienten, entschlossen, ihr Altestenamt zuriickzugeben. Hin
und wieder war der Grund dafiir einfach, dal? sie merkten, dal? Frau und Kinder mehr
Zeit und Zuwendung brauchten. Ein andermal konnten sie es nicht mit dem Gewissen
vereinbaren, bestimmte Richtlinien der Organisation durchsetzen oder gewisse Leh-
ren verteidigen zu missen. Sie mogen es vorgezogen haben, diese Gefiihle bei der
Rucktrittserklarung nicht anzusprechen, und haben nur gesagt, sie seien aus ,, person-
lichen Grinden® zurlickgetreten. Doch viele von ihnen haben geédul3ert, ihr Schritt
habe zu einer unerwarteten Reaktion gefihrt: plotzlich seien sie in der Versammlung
kihl behandelt worden, sogar Freundschaften seien zerbrochen, manchmal seien sie
direkt abgelehnt worden. Die Bekanntmachung, sie seien keine Altesten mehr, hat
Mitzeugen veranlal3t, sie so anzusehen, als miisse man sie nun wie Ubeltater meiden.

Ineinem welteren Artikel im angefihrten Wachtturm zum Thema ,, Wahre Freunde
finden" war von ,, Schonwetterfreunden® die Rede. Echte Freundschaft, hief3 es,

beruht darauf, dal3 man den wahren Wert der befreundeten Person zu schétzen weil3. . . . Ein
wahrer Freund [...] 1813 sich nicht erschittern und hélt an seiner Freundschaft fest, ungeachtet
der schwierigen oder belastenden Umstande, die sich entwickeln mégen.

Der loyale Freund hdlt sich nicht davon zuriick, dem anderen die Wahrheit zu sagen, ganz
gleich, wie dieser darauf reagieren mag. , Treu gemeint sind die von einem liebenden Freund
zugefigten Wunden“, heifdt es in der Bibel (Spriiche 27:6) . . . Ein echter Freund wird es
schéatzen, dald du ihm ,die Wahrheit sagst’, selbst wenn es fir ihn eine Korrektur bedeutet
(Spriiche 9:8).

Die Weisheit gebietet auch, nicht ungebuhrlich neugierig, nicht zu personlich oder besitz-
ergreifend zu sein. Bescheidenheit bewahrt uns davor, dogmatisch zu werden. Gewil3 gibt uns
eine Freundschaft nicht das Recht, einem anderen unsere Meinung oder unseren personlichen
Geschmack aufzuzwingen.”

Alle diese Aussagen zeigen eine edle Gesinnung und sind wahr. Sie dienen hier
jedoch nur als Basis fur die Aussage, echte Freunde kénne man einzig in den Reihen
der Zeugen finden. Bei ihr hdngen die Erkennungsmerkmale fir Freundschaft und fur
Freundedoyalitét eng mit der Konformitét zur Organisation zusammen. Viele Zeugen
besitzen Eigenschaften, die sie zu den besten Freunden machen wirden: Sie sind
wirklich mitfuhlend und zeigen selbstloses Interesse an anderen, sie sind bescheiden,
aufgeschlossen und achten die Intimsphére anderer und ihr Recht auf eine eigene
Menung. Sehanddn auch so — soweit die Vorgaben der Organisation dies zulassen.

71 Wie im Fale von Sue Waker, von der in einem friiheren Kapite die Rede war, werden
christliche Tétigkeiten wie fir betagte Eltern sorgen als nicht so verdienstvoll angesehen wie
Tétigkeiten in einem , theokratischen Dienstzweig”, z.B. als Missionar oder im Bethel. Siehe
Seiten 325, 326.

72 Wachtturm, 15.Mai 1985, Seiten 5, 6, 9.
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DiesePolitik verpflichtet sie, sich nur dann as Freund zu erweisen, wenn der andere
bei der Organisation gut angesehen ist, wenn er ihre Lehren und Richtlinien véllig
akzeptiert und wenn er am Tétigkeitenprogramm teilnimmt. Liebe zu Gott und zu
Chrigtus, Achtung vor der Heiligen Schrift, Nachstenliebe, hohe Moralvorstellungen,
Gewissenhaftigkeit — nichts davon bietet die Gewahr, dal3 jemand auch weiterhin
angenommen wird, wenn er nicht den gerade genannten V oraussetzungen, die von der
Organisation bestimmt werden, entspricht.

Esgibt die Redensart, keine Organisation sei mehr als der verlangerte Schatten des-
jenigen oder derjenigen, die an der Spitze stehen und sie beherrschen. Handelt die
Wachtturm-Organisation denn selbst so, wie ein wahrer Freund nach ihren eigenen,
zuvor zitierten Bemerkungen handeln sollte? Oder fordert sie von ihren Mitgliedern
eine Loyalitét, diesie selbst nicht erweist? st sie nur, oder vorwiegend, denen gegen-
uber freundlich und loyal, die sie unterstiitzen kénnen, ihr Zeit und Geld geben, sich
flr sie anstrengen und sich ihren Ansichten und Richtlinien unterordnen — alles
Dinge, die sie noch grol3er, stérker und einfluf3reicher machen? Zeigt sie sich gegen-
Uber denen, diediesin grofiem Mal3e tun und viel geben, herzlich; hebt sie sie lobend
hervor und behandelt die kiihl, die dies in geringerem Mal3e tun, um unterschwellig
anzudeuten, sie erwarte mehr von ihnen? Hort sie es gerne, wenn jemand meint, ihr
»die Wahrheit* sagen und sie korrigieren zu miissen, oder denkt sie, sie kdnne sich
nur selbst berichtigen oder durch Gott berichtigt werden, nicht aber durch andere?
Bezachnet Se Personen, die sie zurechtweisen, witend als Feinde — nicht nur eigene,
sondern auch Gottes Feinde? Ist sie gegentiber den Mitgliedern ,, nicht ungebihrlich
neugierig, nicht zu personlich oder besitzergreifend”, oder nimmt sie sich stattdessen
das Recht, sich in praktisch jeden Bereich ihres Lebens einzumischen und eigene
dogmatische Ang chten vorzubringen: wie jemand den Grofteil seines Privatlebens zu
fhren habe; wie er die Zeit verbringen und was er lesen sollte; welche Berufsta
tigkeit er ausfiihren darf; welche Einstellung er zur Kindererziehung haben sollte; wie
weit er Sch fir Personen interessieren sollte, die nicht der Kontrolle der Organisation
unterstehen; wie weit er gehen darf, wenn er ihnen Nachstenliebe erweist — und zeigt
schnoch auf vielerlei andere Weise , ungebuhrlich personlich und besitzergreifend' ?
Bietet sie Meinungen einfach als solche an oder will sie sie standig an den Mann
bringen und unterstellt gleichzeitig, ein Ablehnen zeuge von fehlender Achtung?
Wirde man eine solche , Freundschaft”, bestiinde sie zwischen zwei Personen, nicht
als bedriickend empfinden? Viele wirden es nicht tolerieren, sich nach den
M al3gtében eines anderen Menschen richten zu sollen. Doch gegentiber einem System
tunsees.

Dal3 der einzelne Zeuge den Standpunkt der Organisation kennt, muf3 auf die Art
seiner Freundschaft zu anderen Mitzeugen abférben; der besitzergreifende Geist der
Organisation muf3 einfach die Art dieser Freundschaft schwerwiegend einschranken
und ein Klima schaffen, in dem die selbstlose, mutige und selbstaufopfernde Loyali-
tét, die wahre Freundschaft kennzeichnet, gefahrdet ist.

Wenn jemand viele Jahre seines Lebens in der Zeugenorganisation verbracht hat
und zu der Erkenntnis gelangt, ihr Anspruch, sie allein stehe in Gottes Gunst, habe
keine verntinftige Grundlage, dann bereitet das Kummer und fuhrt zu einer Krise, die
durch einen heftigen Kampf zwischen der Aufforderung zur Loyalitdt gegenlber der
Organisation und der Stimme des eigenen Gewissens gekennzeichnet ist. In einer
s0lchen Zeit wendet man sich gewdhnlich an enge Freunde um Hilfe, Rat oder Kraft.
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Ein grol¥er Segen wahrer Freundschaft besteht eben darin, dal3 man offen und frel
uber Dinge reden kann, die einen bedriicken, und weil3, dal3 der Freund einem viel-
leicht nicht zustimmt, aber doch zuhért und ernsthaft die Griinde und besonders den
eigenen Beweggrund Uberdenkt. Im , geistigen Paradies® jedoch zieht jedes offene
AuRern eines abweichenden Standpunkts, egal wie stark vom Gewissen bestimmt,
fagt automatisch eine Wolke von Verdachtigungen nach sich. Geriichte beginnen die
Runde zu machen. Nun entscheidet sich, ob Freunde nur ,, Schonwetterfreunde® sind
oder nicht, alswie loyal sie sich (mit den Worten des Wachtturms) ,,ungeachtet der
schwierigen, prifungsreichen oder belastenden Umstande, die sich entwickeln mo-
gen“, erweisen. Nicht immer, aber normalerweise sind die Folgen erntichternd. Es
wird selten dartiber nachgedacht, ob die getroffene Beobachtung stimmt oder nicht;
der Angesprochene mag sich nicht einmal die Zeit zum Uberlegen nehmen, ob sie
dichhaltig klingt. Die Flhrung der Organisation wirft ihren ,, verlangerten Schatten®
auf die Freundschaft, und das hat fast automatisch eine abschreckende Wirkung.
Wenn jemand eine Krise durchlebt, die zum Verlust des Ansehens bei der Organi-
sation fuhrt, ist die Reaktion (mit den Worten, die der Wachtturm falschen Freunden
in den Mund legt): ,Lal3 dich auf nichts ein!* Einige haben gesagt: , Ich weil3 keine
Einzelheiten und mochte sie auch lieber nicht wissen.” Andere haben von Gegen-
mal3nahmen eines ,, Rechtskomitees® erfahren und gesagt: ,Ich kenne die ndheren
Umstande nicht, aber derjenige mul3 im Unrecht gewesen sein, sonst hétte die Orga-
nisation nichts unternommen.” So wird die Person vorverurteilt, ohne dal3 man die
Bewesekennt. Ich weil3 von einer Reihe von langjdhrigen Freundschaften, wo beide
Saten diesdben Irrttimer und Fehler der Organisation erkannt und privat frel dartber
gesprochen haben. Wenn die Organisation jedoch begann, einen von ihnen naher zu
beobachten, sagte der andere praktisch dennoch — vielleicht mit einer gewissen Ver-
legenheit und der Zusicherung: ,,1ch achte dich weiter und du bist immer noch mein
Freund* —, unter diesen Umstanden miisse er die Verbindung und die Gemeinschaft
abbrechen — oder wie die dtere Frau im Wachtturm bemerkt: ,Sie lieben, aber mit
Distanz*, im Gegensatz zu dem Freund, ,,der anhanglicher ist als ein Bruder.“”
Das Bemiihen, von der Organisation akzeptiert zu werden, und zugleich das fehlen-
de Interesse an der Wahrheit gibt es keineswegs nur bei Jehovas Zeugen, sondern
auch in anderen Rdigionsgemeinschaften.Vor ein paar Jahren, ich war in Kalifornien
zu Besuch, nahmen mich einige Freunde ins Ambassador College mit. Es ist das
grofite Bildungszentrum der Weltweiten Kirche Gottes, gegriindet vom verstorbenen
Herbert W. Armstrong. Es nimmt etwa den Platz ein wie die Gilead-Schule bel der
Wachtturm-Gesdllschaft. In dem grof3en, cafeteria-ahnlichen Speisesaal fiel mir sofort
die Ahnlichkeit zwischen den Leuten in dieser Umgebung und denen in einem
Speisesaal in einer der Wachtturm-Einrichtungen wie dem Brooklyner Bethel auf.
Alles war angenehm, peinlich sauber, die jungen Leute verschiedener Rassen waren
ordentlich gekleidet, viele hatten Aktenkoffer, und in ihren Gesichtern spiegelte sich
Hingabe. Der erse Eindruck konnte nur der von Frieden und Einheit sein, von Ernst-
haftigkeit im Verkiinden dessen, was sie as das VVorhaben Gottes ansahen.

73 Spriche 18:24.
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Kdrzlich las ich einen im Ambassador Review, einer regelméldig erscheinenden
Zeitschrift, abgedruckten Brief. Ein friherer Angehoriger der Weltweiten Kirche
Gottes, der Mitarbeiter im Ambassador College gewesen war, hatte ihn verfaldt. Im
Jahre 1972 kamen ihm erhebliche Zweifel an der Richtigkeit der Anspriiche seiner
Rdigion, aber wieer sagt, habe er gemeint, sie sei Gottes eine wahre Kirche und Gott
»werde sch um die Situation kimmern.” Wenn sie wirklich ,, Gottes eine wahre
Kirche sei, wohin sonst sollte man gehen?* Er fugt hinzu, ,viele [in der Kirche]
hétten gesagt, wir sollten Schriften von ,Abweichlern* nicht einmal 6ffnen.“ Doch
schliefdich (im Jahre 1974) verliel3 er diese Organisation. Er war unter anderem zu
folgenden Schluf3folgerungen gelangt:

Ehejemand Mitglied der Wdtweiten Kirche Gottes wird, spornt man ihn an, ,ales zu prifen
und zu behalten, was wahr ist.” Die Organisation sagt ihm: ,, Glaub nicht sofort, was wir sagen
- prifees nach.” ,, Wenn wir etwas lehren, was dem Worte Gottes widerspricht, folge uns nicht
nach.” Leider verkehrt sich die Sache ins Gegenteil, sobald man einmal zur Weltweiten Kirche
Gottes gehort. Nun wird dem Mitglied gesagt: ,,Herbert W. Armstrong ist Gott ndher und hat in
grolerem Malie seinen heiligen Geist als jeder andere. Darum ist er Fihrer der Kirche®, oder:
»DaHerbert W. Armstrong der Fihrer der Kirche Gottes ist, muf3 er wohl Gott ndher sein und
seinen helligen Geist in groferem Mal3e a's jeder andere haben® . . . Diese Art von Zirkelschluf3
lehrt man die Mitglieder und wendet sie in geringerem Male [auf die nachfolgenden
Funktionarsebenen] an. Die Meinung des einfachen Mitglieds schliefdlich ist uninteressant im
Vergleich zu den Hunderten, die Gott ndher sein miissen, da sie doch héhere Stellungen haben
— oder hthere Stellungen haben, da sie Gott néher sind.

So vieles daran kommt uns bekannt vor. Bel den Zeugen Jehovas wird anfangs
genauso das personliche Uberzeugtsein betont, wenn man Mitglieder gewinnen will,
und wenn sie einmal dazugehoren, kehrt sich die Sache um und sie werden einem
Machtgefiige unterworfen. Fir die Zeugen gibt es niemanden, der in eéinem engeren
Verhdtnis zu Jehova Gott und Christus steht, als die Glieder der leitenden Korper-
schaft. Sie meinen, dal der heilige Geist gegeniiber diesen Mannern in besonderer
Weise wirksam ist. Wer zu dem im Wachtturm so genannten ,, Fu3volk® gehort,
glaubt, daf3 er Gottes Fulhrung gegeniiber seinem Volk in Frage stellt, wenn er an der
Fuhrung dieses Gremiums zweifelt.

Das Ex-Mitglied der Weltweiten Kirche Gottes schreibt weiter:

In dieser Weise nimmt man den Mitgliedern jedes Selbstvertrauen und streitet ab, dal3 sie
Gottes Geist haben. Fir sie haben Herbert W. Armstrong und die brige Organisation das Recht
festzulegen, was sie zu glauben haben — anstelle von Jesus Christus und der Bibel. Die
Organisation zeigt den einfachen Mitgliedern gewissenhaft, wie sie die Glaubensinhalte der
Wetweiten Kirche Gottes aus der Bibel beweisen kdnnen. Das Mitglied denkt, sein Glaube sei
fest auf die Bibe gegriindet, doch um das zu beweisen, muf3 es sich stark auf die Belegtexte und
die Erklarungen stiitzen, die man ihm gegeben hat. Ich glaube nicht unbedingt, dal? diese
Glaubensinhalte und Erkldrungen ale falsch sind, doch das Mitglied wird zu einem geistig
abhdngigen Menschen gemacht. Und in erster Linieist es nicht von Christus oder vom heiligen
Geist abhangig, sondern von Herbert W. Armstrong und der Weltweiten Kirche Gottes.

... Manmu nicht geistig stark sein, um das, was die [Kirche] lehrt, nur zu akzeptieren und
strikt zu befolgen. Aber man mul3 charakterfest und geistig stark sein, um die eigenen
Uberzeugungen zu hinterfragen, zu erforschen und dann daran festzuhalten, egal was die
[Kirche] oder jemand anders einem sagt.”

74 Aus einem Brief von Bob Gerringer an Charles Hunting aus dem Jahre 1976.
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Jedem Zeugen sollte die deutliche Parallele zwischen den Verhdtnissen in dieser
Rdigion, die hier beschrieben werden, und denen unter den Zeugen Jehovas auffallen
— man braucht nur H. W. Armstrong durch ,,leitende Kdrperschaft* zu ersetzen und
die Beschretbung pal3t genau. Alle Religionsorganisationen bemihen sich offensicht-
lich, ihren Mitgliedern Loyalitét ihr gegentiber beizubringen und sie dazu anzu-
spornen, sich der Leitung durch ihre Flhrer unterzuordnen. Die Sache wird dann
noch zusétzlich moralisch verwerflich, wenn ein derartig scharfer Kontrast besteht:
auf der einen Seite die Wirklichkeit; auf der anderen Seite die extremen Anspriiche,
dieeineOrganisation fir sich selbst erhebt, und das stéandige Selbstverherrlichen und
Selbstloben zusammen mit einem ebenso standigen Herabsetzen aller anderer und
ihrer Leistungen auf religiosem Gebiet.

Dassoim ,,geisigen Paradies® herrschende Klima der Furcht, das Menschen daran
hindert, offen ihre Gedanken auszusprechen, gleicht auffallend dem in Landern mit
elnem totalitéren System, in denen man wegen des Netzes von ,, Informanten® sténdig
auf der Hut sin muf3. In zahllosen Féallen haben der eigene Ehepartner oder Angeht-
rigegedroht, ,, zu den Altesten zu gehen*, weil jemand aufgrund seines Gewissensin
Frage gestdlt hat, dal3 eine bestimmte Lehre durch die Bibel gestiitzt wird, oder well
er ohnevid Aufhebensnicht mehr zu den Zusammenkinften der Organisation gegan-
gen ist. Hin und wieder machen die Angehdrigen ihre Drohung wahr, was dann zu
Verhandlungen vor einem Rechtskomitee flhrt. Es entsteht eine Situation, wie sie vor
langer Zeit einmal elnen Propheten Jehovas zu der Warnung veranlalite:

Setzt euren Glauben nicht auf einen Geféhrten. Setzt euer Vertrauen nicht auf einen
vertrauten Freund. Vor derjenigen, die an deinem Busen liegt, behiite die Pforten deines
Mundes. Denn ein Sohn verachtet den Vater; eine Tochter erhebt sich gegen ihre Mutter, eine
Schwiegertochter gegen ihre Schwiegermutter; eines Mannes Feinde sind seine Hausgenossen.”

In Wachtturm-Schriften wird oft die Freundschaft zwischen David und Jonathan al's
Beispiel fur die Treue und die Einheit angefiihrt, die in der Versammlung Gottes
herrschen sollten.” Doch die Loyalitét Jonathans gegeniiber David unterscheidet sich
dark von der innerhalb der Organisation der Zeugen. David fiel pl6tzlich bel denen,
die den Staatsapparat Israels bildeten — an der Spitze Konig Saul, das sichtbare und
, theokratisch ernannte’ Haupt —, vdllig in Ungnade. Er wurde von diesem gesalbten
Fihrer alsFeind betrachtet und war gezwungen, wie ein ,, AusgestoRener zu leben.”
David versteckte sich sogar fir eine gewisse Zeit bei den heidnischen Philisternin
Gath und vertraute auch seine Eltern dem Schutz des Kénigs von Moab an.” Hétte
Jonathan nach dem Wachtturm-K onzept gehandelt, dal3 es die hochste Pflicht sei, ale
Vorgehensweisen und Richtlinien des Herrschaftsapparates zu verteidigen und zu
unterstiitzen, hétte er kurz und knapp jede Verbindung mit David abgebrochen. Doch
obwohl er wuldte, dal3 die hdchsten Stellen im Staatsapparat David als Feind ansahen,
traf er sich weiterhin mit ihm und handelte fur ihn. Er verteidigte ihn, der verurteilt
war und im Ausland leben mufldte, sogar vor dem gesalbten, theokratisch ernannten

75 Micha 7:5, 6.

76 Siehe beispielsweise Wachtturm, 15.Mai 1985, Seite 9; 1.Januar 1989, Seite 28.
77 1.Samuel 19:11, 12; 20:1; 22:1, 2.

78 1.Samuel 21:10; 22:3, 4.
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Machthaber, well er Uberzeugt war, dal3 David — obwohl vom Herrschaftsapparat ab-
gdehnt — von Jehova gesegnet wurde.” Jonathans Loyalitat war vorbehaltlos, egal ob
die Staatsmacht dies akzeptierte und guthield oder nicht. Ihre Grundlage war viel
edler. Unter Jehovas Zeugen gibt es — wenn auch selten — Menschen, die sich mutig
assolche Freunde erwiesen haben, obwohl sie wul3ten, wie die Sache vielleicht aus-
gehen konnte.

Die Frucht der Freude

Direkt nach der ,Liebe" fuhrt der Apostel Paulus unter den Friichten des Geistes die
., Freude* auf.®° Wie bei den anderen Aspekten im angeblichen , geistigen Paradies’
gibt esauch bei dieser Frucht zwei Seiten: den auf¥eren Schein und die Wirklichkeit.

In den fast 60 Jahren, die ich zu den Zeugen Jehovas gehorte, habe ich viele ange-
nehme Erfahrungen gemacht, und mir bleiben einige schéne Erinnerungen. Heute
fahle ich mich zwar eindeutig gltcklicher, aber ich war damals nicht unglticklich.
Doch ich weil3 auch, dal3 mein damaliges Mal3 an innerer Zufriedenheit immer eine
Grenze hatte: 1ch empfand einen nicht nachlassenden Druck. Dabei handelte es sich
nicht um einen inneren Druck, daf® mich meine Beweggriinde spontan zu etwas
antrieben, denn dabel fuhlte ich mich immer sehr gltucklich. Das Problem bestand
viedmehr in einem von auf3en kommenden Druck, der al meine Zeit und mich selbst
ganz mit Beschlag zu belegen schien und wirklich freiwilliges Handeln und spon-
tanen Zeiteinsatz zunichte machte. In den zwanzig Jahren als Missionar empfand ich
eine herzliche Zuneigung fur die Menschen, denen ich diente und von denen vielein
einfachen Verhdtnissen lebten, und ich empfinde sie immer noch. Es bereitete mir
Freude, in ihrem jeweiligen Land bei ihnen zu Ieben. Im Ruckblick erkenne ich, dal3
meininnerer Frieden zum groften Teil auf die Menschen als solche zurlickzufiihren
war, nicht auf etwas, das man der Religion selbst direkt zuschreiben konnte.

Invorangegangenen Kapiteln war bereits von verantwortungsbewuf3ten Vertretern
der Organisation die Rede, die sich selbst tiber den Druck auf3erten, den die meisten
Zeugen empfinden und der durch die standige Flut an Ermahnungen, sich mehr
anzudrengen, aufrechterhalten wird, die siein den Mitteilungen aus der Weltzentrale
in Brooklyn und durch die reisenden Vertreter erhalten. Dieser standige Druck und
die sich daraus ergebende Belastung sind nicht gerade forderlich fir die seelische
Gesundheit oder fur wahre Zufriedenheit. Und sie fihren auch nicht zu geistigem
Wachstum und der damit verbundenen Freude. Sie tragen eher dazu bei, dal3 man aus
Routine handelt und dabei oft wenig Erfillung verspirt, was noch in groRem Mal3e
durch das gandig vorhandene Schuldgefiihl unterstiitzt wird, das der Druck durch die
Organisation schafft.

Esheil, ein Grofitell der Freude, die die Zeugen empfinden, sei darauf zuriickzu-
fdhren, dald sie an einem ,,reichen Festmahl* geistiger Speise teilndhmen. Man sagt
thnen zwar immer wieder, sie seien das in geistiger Hinsicht ,,am besten gendhrte
Volk auf der Erde*, doch Tatsache ist, dal3 Zeugen, wenn sie sich sicher flhlen,
héufig die Monotonie und das ermiidende Einerlel in ihren Versammlungen zugeben;

79 1.Samuel 20:16.
80 Gaater 5:22.
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dal? sogar auf ihren groféen Kongressen Jahr fur Jahr das wiederholt werde, was dort
zuvor schon wieder und wieder gesagt wurde. Ihre ,, Dienstzusammenkiinfte” weisen
videMerkmalevon Verkaufstrainingsveranstaltungen auf; man hebt Techniken her-
vor und treibt stdndig zu mehr Tétigkeit und Produktivitét an. Die Programme ihrer
Zusammenkiinfte lassen Sch von Jahr zu Jahr 8ul3erst genau vorhersagen. Alle lange-
ren Ansprachen — in Ortsversammlungen wie auf Kongressen — haben sich peinlich
genau an Redeplane zu halten, die die Organisation selbst liefert. Der Zuhdrer hért in
Wirklichkeit die Organisation, nicht den Redner. Wenn man Zeugen fragt, was siein
einer Versammlung oder auf einem Kongref3 gelernt haben, haben sie grof3e Schwie-
rigkeiten, irgend etwas Wesentliches zu benennen. Selten gehen sie mit etwas nach
Hause, dasinihnen als wirklich glaubensstarkend haften geblieben ist oder dasihnen
helfen kann, den Dienst fur Gott oder ihr Leben als Christen zu verbessern.

Insbesondere die jugendlichen Zeugen Jehovas uRern ihren UberdruR? an diesen
Zusammenkinften und finden, dal? vieles eintdnig ist. Der Anteil der Kinder von
Zeugen Jehovas, diemit dem Erreichen der Volljdhrigkeit die Organisation verlassen,
ist schon immer auffallend hoch gewesen. In einem Brief, den ein langjahriger
Altester und , Stadtaufseher an die Weltzentrale schickte, wird tber die Unterwei-
sung der Jugendlichen sowohl zu Hause als auch in der Versammlung gesagt:

DieBdehrung zu Hause ist in den meisten Fallen oberflachlich gewesen. Esfehlt an Tiefe,
alesist belanglos. Einige Eltern haben auf3ergewdhnliche junge Menschen aus ,, feuerfestem®
Materid geformt. Andere [Jugendliche] haben sich selbst erzogen, und obwohl sie der Wahrheit
ausgesetzt waren, hatte sie fir sie nie eine grof3e Bedeutung. Sie heiraten, erhalten Arbeit,
grinden eine Familie und verschwinden praktisch in der Versenkung. Sie sind zwar da, aber
immer ganz am Rand.

Ich habe beispielsweise Treffen mit jungen Mannern aus der Versammlung geleitet. Dort
sollen sie lernen, besser zu sprechen und vorzulesen. Ein weiteres Ziel ist die biblische
Bdehrung. Essind keine organisierten, sondern zwanglose Treffen. Aber ale Teilnehmer bitten
darum, dal3 weitere solche Treffen stattfinden. Sie kommen gerne, und schnell kommen auch
andere mit. Diese Eingtdlung ist so vollig anders al's digjenige gegentiber den Zusammenkiinften
der Varsanmlung. Warum? Weil sie PERSONLICH BETEILIGT sind. Ihre Meinungen werden
geachtet, ihre Fortschritte werden aufmerksam verfolgt, und sie arbeiten hart daran, fur
Aufgaben in Frage zu kommen. [...] Ich weil3, daf3 sich so etwas nicht tiberall durchfihren [&1;
dazu fehlen uns die Leute. Aber ich denke, das Konzept stimmt, weil es Ergebnisse zei gt.81

Dieser Alteste sagt selbst, dai’ die jungen Méanner , gerne kommen', sei eine,, vollig
[andere Einstellung] a's digjenige gegentiber den Zusammenkinften der Versamm-
lung.” Dal3 sie personlich beteiligt seien und man ihre Meinungen achte, mache den
entscheidenden Unterschied aus. Die Treffen entstanden durch seine Initiative; sie
wurden weder durch das Programm der Gesellschaft unterstiitzt, noch ermutigte die
Gesellschaft dazu. Hatten vielmehr andere — auch Alteste — begonnen, seinem
Beigpiel zu folgen, wéren sie ganz sicher davor gewarnt worden, eine Alternative zu
dem Programm der Organisation anzubieten.® Dasist auch heute noch so.

81 Zitat aus einem Brief von Robert Mackey vom 1.Mérz 1978.

82 Mackey war nicht nur in Tampa (in Florida) Stadtaufseher, er nahm auch die Evangelienberichte
fUr die Tonkassetten der Watch Tower Society auf. Ich bin ganz sicher, dal3 man ihn deshalb mit
mehr Ricksichtnahme behandelte.
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Es ist bekannt, dal? die meisten Zeugen nur den auf dem Lehrplan stehenden Stoff
in dem dafUr vorgesehenen Buch oder der Zeitschrift lesen (wenn sie ihn Uberhaupt
vorher lesen) und sich kaum Zeit nehmen, angefiihrte Bibelstellen nachzuschlagen
oder daruber nachzusinnen. Praktisch in jeden Artikel und in jedes biblische Ge-
spréch werden immer wieder die Richtlinien und V orgehenswei sen der Organisation,
ihre Ziele und die Bedeutung, die sie beansprucht, eingeflochten; sie farben und
Uberschatten dasVerstandnis der angefiihrten Bibeltexte oder bilden sogar den neuen
Vergandniszusammenhang. Die Mitglieder werden nicht dazu angespornt, ihren Ver-
stand als reife Christen zu gebrauchen (und zwar jeder einzelne), sondern man halt
ihnen gandig die Notwendigkeit vor Augen, auf Linie zu bleiben, alles zu vermeiden,
was ,,unabhéngigem Denken® auch nur nahe kommt und das anzunehmen, was der
»treue Sklave® ihnen auftischt, als stamme es von Gott. ES kommt ihnen wohl
niemalsder Gedanke, dal? unabhangiges Denken die Voraussetzung fir eine wirklich
eigene Uberzeugung ist, denn wir alle miissen dazu als einzelne eigene Schiuffolge-
rungen ziehen, ohne dal3 unser Gewissen und unser Verstand von anderen beeinfluf
werden.

Ahnlich wie die Situation, die in dem Text Jesajas beschrieben wird, erweist sich
die Speisung bei dem , geistigen Festmahl* mehr als Wunschbild denn als Wirklich-
keit; man bleibt weiterhin geistig hungrig. Esist eine traurige Tatsache, dal3 Personen,
die sich bemihen, ihr geistiges Verstandnis und Wachstum zu mehren, und dabei
Uber das vorgesehene Routineprogramm hinausgehen, sich damit mehrheitlich Kon-
flikte mit der Organisation einhandeln.

Vorbildhafte Reinheit und Einheit?

Freilich, dazu reicht meine Kihnheit nicht aus, mich mit
jenen Leuten, die so viel von sich selbst reden, . . . auf eine
Stufe zu stellen. Sie machen nur einen Fehler: sie wollen
selbst feststellen, wie bedeutend sie sind, und nehmen das
Mald immer nur an sich selbst. Und wenn sie Vergleiche
anstellen, dann vergleichen sie sich immer nur mit sich selbst.
— 2.Korinther 10:12, Zink.

Das moralische Niveau der Zeugen Jehovas ist zweifelsohne viel hoher als das der
Welt allgemein. Davon bin ich aufgrund meines jahrzehntelangen Lebens bei ihnen
Uberzeugt. Die Frage ist nur, ob das moralische Niveau so aufergewohnlich hoch ist
und Vergehen derart aufféllig selten vorkommen, dal3 es zum Konzept eines,, geisti-
gen Paradieses’, das nirgendwo seinesgleichen hat, pafdt. Mit den folgenden Ausfih-
rungen will ich keinesfalls den Versuch unternehmen, den guten Ruf der Zeugen fir
ihre Gesetzestreue oder Moral im Vergleich zur Allgemeinbevilkerung abzuwerten
oder herunterzuspielen. Ich will sie auch nicht ,,durch kiihles Lob ablehnen.” Es soll
hier allein betrachtet werden, ob dieser Ruf so eindeutig Uberragend ist, dal3 er die
Beschrelbung der Wachtturm-Organisation von sich selbst as einer — unverwechsel -
baren und alen anderen Religionen Uberlegenen — buchstablichen Insel der Moral
rechtfertigt. Die Beurteilungsmal3stdbe der Organisation, die sie anwendet, wenn sie
sich selbst so anpreist, verdienen es, genauer angesehen zu werden.
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Wenn man Erfahrungen und AuRerungen sehr selektiv verwendet, kann man damit
ein Wunschbild aufbauen. Von 100 Erfahrungen sind vielleicht 95 negativ, doch
wenn man nur Uber die funf positiven spricht, kann man damit einen sehr vorteil-
haften Eindruck erwecken — einen falschen.

Andererseits kann man aber auch einige wenige negative Punkte verdffentlichen
und dievortelhaften, diein der Uberzahl sind, verschweigen und damit einen ebenso
falschen Eindruck erzeugen.

Eswaére ungerecht, wollte man die Zeugenorganisation nach diesen beiden Metho-
den beurteilen. Es wére auch ungerecht, wenn die Zeugenorganisation selbst andere
Religionen nach solchen Methoden beurteilte. Wie sehen die Tatsachen aus?

Man kann in den Publikationen der Wachtturm-Gesellschaft, zumindest seit den
1920er Jahren, nur duf3erst schwer glinstige Aussagen Uber irgendeine andere Religi-
on als die eigene finden. Im Gegensatz dazu wird alles Negative an anderen Glau-
benssystemen, beispielsweise unmoralische Handlungen, Unehrlichkeit oder andere
Fehlhandlungen, sehr gern in ihren Schriften betrachtet. Je ungiinstiger esist, um so
wahrscheinlicher wird es abgedruckt. Ob ein Vorfall, ein Umstand oder eine Haltung
tatsichlich typisch fir eine Religionsgemeinschaft insgesamt ist, scheint dabei nicht
zu interessieren. Mit solch kritischen Augen betrachtet man alle anderen Religionen.
Angchsdbg legt man einen ganz anderen Mal3stab an: praktisch den gegenteiligen.

Nur sehr sdtenliest man ein Eingestandnis, dal3 Mitglieder der Zeugenorganisation
ein bestimmtes Vergehen veriibt haben. Ein Beispiel erschien im Wachtturm vom
15.Mé&rz 1988, Seite 17. Es ging um einen Altesten, der mit einer verheirateten
Zeugin Ehebruch begangen hatte. 1hr Ehemann, der kein Zeuge war, war zum Konig-
reichssaal gegangen und hatte auf seine Frau und den betreffenden Altesten ge-
schossen. Man mul3 dazu allerdings sagen, dal3 die Sache lange vor ihrem Erscheinen
in der Zeitschrift Wachtturm bereits durch die meistverbreitete Zeitung New Y orks
bekannt geworden war; sie war also schon stadtbekannt. Esist kaum ein Beispiel fur
Offenhet oder Ehrlichkeit oder Demut, wenn eine Organisation etwas eingesteht, was
schon weithin bekannt ist.®

Nicht, daf? jemand mit Recht erwartet, dal3 die Organisation ale Fehltritte und Ver-
gehen ihrer Mitglieder 6ffentlich zur Schau tragen sollte. Das wirde keinem guten

83 In einem weiteren Fall in New Y ork im Jahre 1987, Uiber den berichtet wurde, hatte eine junge
Frau nach Abbruch einer Liebesbeziehung mit einem 27 Jahre dteren Mann ein Paket von ihm
erhdten. Der Gegenstand darin sah wie ein Fillhalter aus, aber er verbarg ein Springmesser, das
inihre Hand drang, als sie das Paket 6ffnete. Einen Monat spéter erhielt sie ein weiteres Paket.
Siewollte es gerade 6ffnen, asihr klar wurde, vom wem es kam. Ehe sie es wegstol3en konnte,
explodierte es. Sie trug Schnittwunden und einen gebrochenen Daumen davon, und ihre 18
Monate alte Nichte wurde durch den Raum geschleudert. Der 27 Jahre &ltere Absender, der
angeklagt wurde, eine Paketbombe verschickt zu haben, wurde von seinem Arbeitgeber als
Lliefreligioser Zeuge Jehovas' geschildert. Diein Chicago erscheinende Tribune (vom 15.No-
vember 1990) berichtete Uber einen Sechzehnjahrigen, der zuerst kaltblitig seinen Vater er-
schof3 und dann wartete, bis seine Mutter nach Hause kam, um sie zu ermorden. Die Zeitung
zZitierte Freunde der Familie, die sie ds Zeugen Jehovas beschrieben, die ,ales gemeinsam
unternahmen.” Ein friiherer Nachbar schilderte den Jungen as , kleinen Engel®, der , mit den
Eltern seit seiner Kindheit am Haus-zu-Haus-Dienst teilgenommen hatte.* Anders as der
Ehebruch werden diese und &hnliche von Zeugen verlbten Verbrechen in keiner Wacht-
turm-Publikation berichtet.
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Zweck dienen und wére lieblos und schédlich. Was aber verkehrt ist: den Einduck
hoher moralischer Uberlegenheit zu erzeugen, indem man weithin die Fehler von
Mitgliedern anderer Glaubensgemeinschaften verdffentlicht und den Anschein er-
weckt, diese Fehler seien bei ihnen Ublich und fir sie typisch, wahrend man sich fast
vollstéandig jedes Eingestandnis dhnlicher Vergehen in vergleichbarem Umfang
innerhalb des eigenen Glaubenssystems verbietet. Gibt es nun aber solche Fehltritte
in vergleichbarem Umfang bei den Zeugen Jehovas?

Wie ich personlich aus meiner Arbeit in der Weltzentrale in Brooklyn weil3, sind
ganze Aktenschranke in der Dienstabteilung voller Berichte Uber Vergehen, die Zeu-
gen veriibt haben — manche geringfiigig, viele davon erheblich. Die gesamte Skala
von Fehltritten ist vertreten: von Hurerei, Ehebruch, Homosexualitét, Inzest und
KindesmifRbrauch biszu Betrug, Diebstahl, Tétlichkeiten gegentiber der Ehefrau und
Mord. In den Zweigbiros auf der ganzen Welt lassen sich vergleichbare Aufzeich-
nungen wiediein den USA finden. In einer weiteren seltenen Erklarung gestand man
im Wachtturm vom 1.Januar 1986 (Seite 13) ein, dal3 das ,,geistige Paradies* keine
wirkliche Gewahr biete, dal3 man vor Unmoral geschiitzt sei. Es hief3:

! Schockierenderweise haben sogar einige,
die in Jehovas Organisation bekannt sind,
unsittliche Handlungen begangen; unrer ande-
rem isl es zu homoscxuellen Beziehungen.
Partnertausch und Kindesmifibrauch gekom-
men. Es muld auch crwihnt werden. dall im
vergangenen Jahr 36 638 aus der Christenver-
sammlung avseeschlossen werden mufiten.
meist deshalb, well sie Unsittlichkeit trieben.

Wie in dieser Aussage zugegeben wird, beschranken sich die Vergehen nicht auf
einen Personenbereich, sondern kommen auf allen Ebenen vor. Personen mit Macht-
befugnissen in der Weltzentrale oder in Zweigbiiros sind keineswegs ausgenommen.
Ich kann mich an Félle erinnern, wo Zweigburovertreter Diebstéhle begangen und
sich an den Geldern des Zweiges bereichert haben, langdauernde Alkoholprobleme
hatten, ehebrecherische Beziehungen aufrechterhielten (in einem Fall mit einer Pro-
stituierten, in einem anderen Fall mit der Frau eines Missionars im Zweigbiiro) und
andere moralische Fehltritte.

Als Beispid fir das Erwecken eines irrefiihrenden Anscheins mag der Wachtturm
vom 1.Januar 1984 (Seite 7) dienen. Dort wird ein Journalist aus Quebec erwahnt,
der in positiver Weise Uber einen Zeugenkongref3 in Montreal [Kanada] schrieb. Er
wird mit den Worten zitiert:

Gébe es nur sie auf der Welt, mifiten wir abends weder unsere Turen verriegeln noch die
Diebstahlssicherungen einschalten.

Vidlecht denkt er s0. Er well3 nicht, dald esin der Weltzentrale in Brooklyn, wo die
groite Zusammenballung von Zeugen auf der Welt zu finden ist, schon vor Jahr-
zehnten notwendig wurde, ale Tiren in den Wohnbereichen mit Schlfssern zu ver-
sehen. Ich kann mich an keinen léngeren Zeitraum erinnern, wo sich nicht wenigstens
ein Zeugeinder , Bethelfamilie® als Dieb betétigte. Von Zeit zu Zeit muldte der Vor-
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stzende bei Tisch Warnungen aussprechen, keine Wertgegenstande unbeaufsichtigt
oder unverschlossen liegen zu lassen. Diebstahl, Alkoholismus oder dhnliche Fehl-
handlungen blieben zwar auf relativ wenige Personen beschrankt, doch man muf3
daran erinnern, dal3 sich diese Dinge in einer Gemeinde von zu jener Zeit weniger as
1.900 Leuten ereigneten, vergleichbar also einem ziemlich kleinen Ort, aber mit einer
besonderen Bevolkerung, in der man viel weniger solche Vorfélle erwarten sollte als
in dem kleinen Ort.

In den Wachtturm-Schriften wird sténdig behauptet, die regelméldige Teilnahme am
» Predigtdieng” von Tir zu TUr biete einen starken Schutz davor, geistig zu ermiiden
oder Fehltritte zu begehen. Doch die meisten Ubeltater in den Zweigbiiros und in der
Weltzentrale, von denen gerade die Rede war, haben sich an diesem Werk beteiligt.
Es fehlt also der Bewels, dal3 die Haufigkeit von Vergehen durch Faktoren wie die
Telnahmeam Predigtdienst oder den Besuch der Zusammenkiinfte mef3bar reduziert
wird. Nichts belegt auch, dal3 solche Fdle unter ,Vollzeitdienern® weniger haufig
vorkommen als unter Personen, die nicht einen solchen Dienst verrichten. Jemand,
der schon vor Uber dreif3ig Jahren ein Zeuge geworden war, schrieb in eéinem Brief an
die Zentrale in Brooklyn:

Ich fiirchte, mein Versuch, tiber die hiesigen Ereignisse zu berichten, muf3d wohl tbertrieben
klingen, weil die Situation bei uns ziemlich dister aussieht. Ich denke da an die vier Personen
in der Versammlung mit Suizidabsichten (zwei davon Pioniere). Ich denke an die schweren
Eheproblemein der Versammlung (von denen zumindest ein halbes Dutzend Pioniere betroffen
sind). Diese Probleme scheinen in direktem Zusammenhang mit den Problemen der
Versammlung zu stehen, man kann sie nicht isoliert sehen. Ich erinnere mich, dafd ich mit einer
Schwester sprach, die schon viele Monate lang den Hilfspionierdienst durchfiihrte und
gleichzeitig — mit ihren Worten — , die Absicht hatte, die Wahrheit zu verlassen, damit [sie
ihren] Mann verlassen kann.” Sie hatte mich gebeten, sie [in eine bestimmte Stadt] zu einem
Altesten zu fahren, der ein erfahrener Ratgeber ist, aber sie sagte die Verabredung ab. Alsich
spéter horte, dal? sie etwas dullerst Abenteuerliches unternommen hatte, und ich sie fragte,
warum sie zuvor niemanden um Hilfe ersucht habe, antwortete sie; ,,Ich muldte erst meine
Stunden zusammenbekommen.® Mit dieser Einstellung steht sie hier nicht allei ne®

Ich meine, dal3ein Zeuge, der hier innehalt und die Anspriiche mit der Wirklichkeit
vergleicht, wieseauf praktisch jedem Gebiet zu sehen ist, zuzugeben gezwungen ist,
dal3 eheliche Untreue, zerbrochene Ehen und damit verbundene Scheidungen, ver-
gleichsweise briichige Familienverhdtnisse, psychisch gestorte Kinder, jugendliche
Delinquenz und Drogenprobleme und &hnliche Dinge mehr keineswegs selten, son-
dern recht haufig vorkommen.

Ich weiR von Méannern, die man zu Altesten ernannte und die, al's sie spater beauf-
tragt wurden, in , Rechtskomitees® mitzuwirken, tber das Ausmal? an Fehlverhalten
innerhalb der Versammlung schockiert waren — manchmal Gber die krasse Art des
Fehlverhaltens. Wenn auch standig Lob firr die Uberlegenheit der Zeugen Jehovas als
Arbeitnehmer behauptet wird und haufig in den Zeitschriften der Organisation
Arbeitgeber, die sich positiv auf3ern, zitiert werden, so hat mir doch ein Geschéfts-
mann nach dem anderen — alles Zeugen Jehovas — gesagt, dal? die Angestellten, die
Zeugen sind, ihnen erheblich mehr Schwierigkeiten bereiteten a's ihre sogenannten

84 Brief vom 10.Juli 1985; der Verfasser mdchte ungenannt bleiben.
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»weltlichen* Angestdlten. Die Zeugen wirden zwar gewissenhaft darauf achten, kein
schweres Unrecht zu begehen, doch eine recht grof3e Unehrlichkeit, Mif3brauch der
Arbatszeit, Mangel an Zusammenarbeit, unterdurchschnittliche Arbeitsqualitét und
andere Félle, wo sie nicht im wohlverstandenen I nteresse des Unternehmens handel -
ten, seien in einem Mal3 an der Tagesordnung, das einfach nicht zum Eigenlob der
Organisation pal.

Viee Religionsgemeinschaften kénnten sich an den Zeugen Jehovas auf mehreren
Gebieten ein Beispiel nehmen: bel der Rassenintegration; an ihrer unterschiedslosen
Behandlung sozider Klassen; an ihrer vergleichsweise starken Hingabe und ihrem
Pflichtgefihl gegenliber alen, die in der Organisation gut angesehen, ihnen aber sonst
vollig fremd and. Die vielleicht anriihrendsten — und dramatischsten — Merkmale im
Laufe ihrer Geschichte sind die Begebenheiten, wo sie in Zeten intensiver
Verfolgung, von Naturkatastrophen oder Kriegen vor Krisensituationen standen, as
videvon ihnen die Bereitschaft zeigten, zugunsten ihrer Mitverbundenen auf die eine
oder andere Art dieeigene Sicherheit, ihr Eigentum oder sogar das eigene Leben aufs
Spid zu setzen. Liest man die Berichte Uber die Erfahrungen von Zeugen wahrend
der Zeit des Naziregimes in Deutschland, der Prasidentschaft von Duplessis in
Quebec oder der Zeit in den 1940er Jahren, als Pdbelrotten in den Verenigten
Staaten Gewalt gegen sie verubten, wird man davon sofort gefangengenommen. Die
Aufrichtigkeit dieser Menschen, die sich so mutig und selbstlos fir andere einsetzten,
geht mit Recht aul3er Frage. Ich empfinde ihr beispielhaftes Handeln a's ermutigend
und lobenswert.

Ich habe selbst in gewissem Mal3e erfahren, was es heildt, jahrelang physische Pro-
bleme oder Gewalt durch den Pobel zu ertragen oder stéandig in der Gefahr zu stehen,
verhaftet zu werden, weil man an Zusammenkinften oder anderen Aktivitéten tell-
nimmt, die von einer repressiven Regierung verboten wurden. Deshalb unterschétze
ich nicht, welchen Mut dies oft erfordert und mit welcher Entschlossenheit man an
bestimmten Mal3stében festhalten mul3. Als jemand, der deshalb selbst vor Gericht
gand, denkeich aber auch nicht, dal3 es von Mif3achtung zeugt, wenn man sich ndher
andeht, ob diese ziemlich dramatischen Handlungen unbedingt die Echtheit des An-
spruchs auf geistige Einheit ohnegleichen beweisen oder zeigen, dald nur in der auf
diese Weise unterstlitzten Organisation die einzig wahren Christen auf der Erde ver-
sammet snd. Wennich die Dinge aus einem weiteren Blickwinkel betrachte, binich
fest davon Uberzeugt, dal3 alles, was ich unter solchen Umstanden getan habe, keines-
fdlsalen typisch fir Jehovas Zeugen war, sondern dal3 Menschen anderen Glaubens
in ganz dhnlichen Situationen zweifellos ebenso gehandelt oder die Zeugen darin
noch Ubertroffen haben — ob es sich nun um Gefahren aufgrund von Verfolgung
handelte oder ob sie Menschen Hilfe leisten wollten und dabel in Gefahrengebiete
gingen, in denen Gewalt, Barbarei, Krankheiten, religiose Feindseligkeit oder Hal3
herrschten. Ich denke auch nicht, dal3 es von fehlender Achtung vor diesen VVorbildern
an Selbstaufopferung zeugt, wenn man anerkennt, daf3 die Handlungsweise von
Menschen in Krisenzeiten nicht immer fur die Norm kennzeichnend ist, die in
ruhigeren Zeiten gilt, also im Alltagsleben, dasin jeder Gesellschaft die meiste Zeit
ausmacht. Ich bin davon Uberzeugt, dal3 das Gebenkdnnen, das Sich-selbst-Aufop-
fern, das Mitleiden und Mitflhlen, die briderliche Zuneigung und das Sich-as-guter-
Freund-erwe sen-Konnen im téglichen Einerlel, wenn es konstant und ausdauernd ist,
letzten Endes von grof3erer Bedeutung ist als ahnliche Bekundungen unter weit
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dramatischeren Umsténden. Meiner Meinung nach belegen die Tatsachen, dal? diese
Sichtweise dierichtige ist.*®

Ich méchte nochmalsdie vorhin zitierte Denkschrift des nigerianischen Zweighbiiros
ansprechen. Nigeria ist das bevolkerungsreichste Land Afrikas mit der groften An-
zahl von Zeugen (zur Zeit der Abfassung der Denkschrift Gber 100.000). Die Denk-
schrift enthalt viel Positives Uber die nigerianischen Zeugen: wie sie Prozesse Uber
gch haben ergehen lassen; wie sie sich bemihten, im Biafrakrieg neutral zu bleiben;
welche Probleme Kinder hatten, weil sie sich weigerten, die Nationalfahne zu grifien.
Eswird betont, wie fest entschlossen die Zeugen an den Standpunkten der Organisa
tion zu diesen Fragen festhielten, was auch von Augenzeugen bestétigt wurde.

In der Denkschrift wurde auch zu einer Anfrage Stellung genommen, inwieweit im
Alltagsleben die Friichte des Geistes Gottes zu erkennen seien. Hier wurden wiede-
rum verschiedene positive Erfahrungen berichtet. Das alles war zu erwarten gewesen,
es war das Ubliche in solchen Berichten. Was jedoch anders war: die Offenheit, mit
der man auch die negativen Seiten zugab. Die Denkschrift zeigte, dal3 die Rassen-
integration und die Einheit auf anderen Gebieten, angeblich so ausschlief3liches und
charakterigisches Eigentum der Zeugen Jehovas, alles andere alsideal sind. Es heilt:

Manchmal entstehen in Versasmmlungen Situationen, wo sich zwischen Stémmen oder
Familien Grében auftun. Das zeigt, dal3 in einigen Féllen die Blutsbande stérker sind as die
geistigen Bande. In vielen Versammlungen gibt es auch Briider, die mit den anderen Gliedern
der Versammlung keine echte Gemeinschaft haben. Sie kommen zum Eingangslied in die
Zusammenkunft und verlassen sie zum Schlufllied. Man spricht nur sehr wenig miteinander.
Einige haben praktisch keine sozialen Kontakte mit anderen Briidern oder nur mit ein paar
besonderen. Es gibt auch welche, die Feindschaften pflegen und mit gewissen Briidern niemals
reden. Unbriiderliche Einstellungen zeigen sich sogar bei Altesten. Zusammenkiinfte von
Altesten sind d's Forum fiir Gezank und gegenseitige Beschuldigungen bekannt geworden. Eine
haben heftigen Streit miteinander und beschimpfen sich auf wenig schmeichelhafte Art.
Manchmd hat die Stammes- oder Rassenzugehorigkeit Einfluld darauf, ob Vorschldge angenom-
men oder verworfen werden. Irritierenderweise zeigen Brider oft in Geschéftsdingen oder im
Verhdtnisvon Arbeitnehmer zu Arbeitgeber eine unbriderliche Einstellung. Angestellte Briider
beuten die Brider, bel denen sie beschéftigt sind, manchmal aus oder bestehlen sie; und manche
Arbetgeber [Zeugen] behandeln ihre Angestellten riicksichtslos und unehrenhaft, ja sogar ohne
Rucksicht darauf, dal3 sie zu den Zusammenkiinften gehen oder am Predigtdienst teilnehmen
mdchten. Einige sind gescheitert und ihr Verhdltnis ist tber geschéftlichen Dinge zerbrochen,
entweder durch Mifverstdndnisse oder durch direkte Unehrlichkeit. Manchmal bringen Brider
gegen andere Brider Anschuldigungen vor, wie sie es durch Rechtsanwélte vor weltlichen
Gerichten tun wiirden, und ein paar gehen auch vor solche Gerichte. Selbst bei reuigen Siindern
tendieren Alteste oft zu Unbarmherzigkeit.%

85 Auch mit Blick auf Gruppen wie die Moonies schreibt Steven Hassan in seinem Buch: ,Die
Beziehungen in diesen Gruppen sind gewdhnlich sehr oberfléachlich, denn es wird dafiir gesorgt,
dal dieMitglieder mdglichst keine tieferen Gefiihle und Gedanken, vor allem negative, mitein-
ander austauschen. Dies ist ein beherrschendes Kennzeichen des Lebens in der Sekte, auch
wenn der einzelne das Gefiihl haben mag, er stiinde seinen Kameraden ndher als irgend jeman-
dem zuvor. In der Tat empfinden Sektenanhanger in Situationen der Entbehrung ... oder
Verfolgung ...ein aufferordentliches Geflihl der Kameradschaft und des gemeinsamen Martyrer-
tums. Doch da die einzig echte Bindung die zum Fihrer ist, wird bei néherem Hinsehen deut-
lich, dal3 diese Bande in Wirklichkeit sehr oberflachlich und manchmal sogar nur eingebildet
sind.“ (S.134-35)

86 Seiten 20, 21 der nigerianischen Denkschrift.
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Ich mdchte hier nicht unterstellen, dal3 diese Verhaltnisse typisch fur alle nigeriani-
schen Zeugen sind. Im Jahre 1979 habe ich Nigeria besucht und dort eine Anzahl
wertvoller Menschen unter den Zeugen getroffen. Zu eben dieser Zeit war das dortige
Zweigbiiro ersucht worden, in einer Denkschrift einen Lagebericht zu geben, der sich
nicht auf seltene oder vereinzelte Vorkommnisse stiitzen, sondern zeigen sollte, wel-
che Probleme den Zeugen in diesem Land wirklich zu schaffen machten. Dasist der
einzige Grund, warum ich dieses Zitat hier wiedergebe. Nicht nur Worter wie ,viele®,
, Oft" und &hnliche Ausdriicke, sondern der gesamte Tenor des Berichts lal3t
erkennen, dal3 dasBild vom einzigartigen geistigen Paradies, in dem die Friichte des
Geigtes Gottesin unver gleichlichem UberfluR hervorgebracht werden, kaum mit den
Tatsachen Ubereingimmt. Er zeigt, dal? die Zeugen ebensolche Menschen sind, wie es
sie in anderen Religionsgemeinschaften gibt, wo ahnliche Probleme auftreten.

Die Zustande, Uber die das nigerianische Zweigburo berichtete, sind weder Uber-
raschend noch ungewohnlich. Wenn nicht dieselben, dann sind doch vergleichbare
Zugandein Versammlungen der Zeugen Jehovas in den meisten Landern der Erde zu
finden. Doch was ungewdéhnlich igt, ist die Offenheit, mit der die Mitarbeiter im
Zweigbiiro die Probleme und deren Ausmal? zugeben — und zwar deshalb, weil Ver-
antwortliche in der Organisation im allgemeinen zogern, der Weltzentrale etwas
vorzulegen, das nicht zum Konzept eines geistigen Paradieses pald. In den Jahren
meiner Tétigkeit in der Weltzentrale drehten sich die allermeisten Gespréache nur um
die,,angenehmen” Seiten einer Sache; um Dinge, wie sie in der Wachtturm-Literatur
verdffentlicht werden. Wenn der leitenden Korperschaft offenere Berichte vorgelegt
wurden, so sprach man darliber selten ausfiihrlich. Meiner Meinung nach kann zu
Recht gesagt werden, dal3 scharfsinnige Stellungnahmen, in denen auf fehlende echte
Spiritualitét und die Grundursachen daf ir hingewiesen wurde, den Mitgliedern dieses
Gremiums ein gewisses Unbehagen bereiteten, so als ob sie das lieber nicht horen
wollten. Sie schienen solche Berichte a's stérend zu empfinden, al's destabilisierend
und nicht im Einklang mit den ver6ffentlichten Behauptungen Uber eine weltweite
Gemeinde, in der unubertreffliches geistiges Wohlergehen und briderliche Einheit
ohnegleichen herrschen und in der man die einzig wahren Christen auf Erden finden
kann. Je freimitiger ein Bericht war, je mehr Einsicht Uber die eigentliche Ursache
des Problems er zeigte, um so weniger Zeit schienen die Mitglieder der leitenden
K0rperschaft ihm widmen zu wollen. Wie rasch sie zu anderen Dingen oder zu Teilen
des Berichts, die mehr zu dem in ihren Schriften gezeichneten Bild paliten,
Ubergingen, erinnerte mich an die Schilderung Israels durch Gottes Propheten Jesgja:

[Sie haben] zu den Sehern gesagt: ,, [hr sollt nicht sehen” und zu denen, die Visionen haben:
»Ihr sollt nicht irgendwel che geraden Dinge in Visionen fir uns schauen. Redet glatte Dinge zu
uns [Sagt uns Schmeicheleien, Revidierte Elberfelder Bibel], schaut in Visionen triigerische
Dinge [Laf% uns doch unsere Illusionen!, Die Gute Nachricht].“®’

Ich glaube einfach nicht, dal3 man die Wahrheit lieben und insbesondere Interesse
an den gaistigen Bedurfnissen von Menschen haben und gleichzeitig solchem , Elfen-
beinturmdenken® nachgehen kann.

87 Jesgja 30:10.
538



Ich mochte wie gesagt Jehovas Zeugen nicht als im Grunde amoralische Gemeinde
schildern. Dasgnd sie nicht. Man darf von keiner Menschengruppe Vollkommenhelit
erwarten. Ich glaube, die Mehrzahl sind ansténdige L eute mit hoher Moral. Aber es
gibt wirklich keinen Bewels fur die Behauptungen, sie seien typischerweise allen
anderen religiosen Gemeinden moralisch so Uberlegen, dal3 se sich dessen zu
Recht riihmen durften. Die Organisation hat hiertiber nie Daten erhoben, und daher
liegen dartber keine Statistiken vor. Aufgrund meiner fast sechzigjahrigen Zugeho-
rigkeit und der Bekanntschaft mit Mitgliedern in aller Welt bezweifle ich nicht, daf3
solche Statistiken, gébe es sie, zeigen wirden, dald zwischen den Wachtturm-
Anhangern und denen vieler anderer Religionsgruppen kein grofRer prozentualer
Unterschied bei zerritteten Ehen, Scheidungen, jugendlicher Delinquenz oder ande-
rem Fehlverhalten besteht. In einigen Fallen, besonders im Vergleich zu gewissen
Religionen, in denen speziell feste Familienbande betont werden, konnten die Zeugen
sogar schlechter dastehen. Welche Bewelse es auch gibt, sie liefern keine Basis fir
offentliche Erklérungen, man sei viel reiner als alle anderen — das ,, Gott-ich-danke-
dir-dal%-ich-nicht-so-bin-wie-die-anderen” -Syndrom des Pharisders in Jesu Gleichnis.
(Anm. d. Ubers.: Inzwischen gibt es eine , Soziologische Studie zur Ermittlung der
Struktur der oOrtlichen Versammlungen der Zeugen Jehovas in Deutschland im April
1994" | in der vor alem Sozialdaten erfragt wurden. Ergebnisse enthdlt die 1995
erschienene Broschire ,, Jehovas Zeugen — Menschen aus der Nachbarschaft. Wer
sind sie?* Es wird eine geringere Scheidungs- bzw. Trennungsrate [4,9 %] angege-
ben, als sie im deutschen Durchschnitt gilt, doch die Zeugen weichen im demo-
graphischen Aufbau von der Gesamtbevolkerung ab [Seiten 7, 8], so dal3 die Zahl
alein wenig aussagekréftig ist.)

Wahrscheinlich wiirde die Organisation hierauf antworten, Jehovas Zeugen seien
insofern Uberlegen, als sie etwas gegen Ubeltater unternéhmen und allen, die sie als
reuel os ansdhen, die Gemeinschaft entzgen, wodurch sie ,, die Organisation rein er-
hidten. Man mul3 einfach anerkennen, dal3 sie dort, wo Fehlverhalten sichtbar wird,
handeln. In einem vorangegangenen Kapitel wurde jedoch gezeigt, dal’ sie wohl
leicht Gemeinschaftsentziige aussprechen, doch erheblich weniger tun, um Ubeltétern
zu helfen, wieder auf den rechten Weg zu gelangen — was die eigentliche Aufgabe
eineswahren Hirtenist.2 Jeglicher Anspruch, allen anderen Religionsgemeinschaften
in bezug auf Reinheit Gberlegen zu sein, muld sich eher auf den zweiten Punkt
grinden. Dazu muf3 man die Fahigkeit zeigen, eine Umgebung zu schaffen, von der
eine gaidige Kraft ausgeht, die die Menschen anspornt und ihnen hilft, Fehlverhalten
zu vermeden, o dal’ es nur dul3erst selten dazu kommt. Das Ahnden von Fehlern al-
lein macht eine Organisation noch nicht ,,rein* oder anderen Organisationen in bezug
auf Reinheit Uberlegen. Eine Regierung mag alle Personen, die mit ihren Beschllissen
und ihrer Herrschaftsform nicht einverstanden sind, konsequent ausweisen. Doch das
i kein Bewas, dal3 es in dem Land keine Dissidenten oder Unzufriedenen mehr gibt
— nicht, wenn die Ausweisungen Jahr fir Jahr so weitergehen. Wenn alle Verbrecher
in einem Land hingerichtet werden, bedeutet das auch nicht, dal3 es dort keine
Kriminalitdt mehr gibt und das Land als verbrechensfreie Zone gegentiber allen
anderen besser dagteht, besonders dann nicht, wenn die Verbrechensrate (und die Rate
der folgenden Hinrichtungen) praktisch immer auf demselben Stand bleibt. Die hin

88 Siehe die Kapitel 10 und 11.
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und wieder zu horende Feststellung, dal3 es keine Zeugen Jehovas (aus anderen as
aus Gewisenggriinden) in Gefangnissen gebe, kann gleichfalls irrefiihrend sein. Dal3
einem Zeugen, der wegen eines Verbrechens verurteilt wurde, die Gemeinschaft
entzogen wird, ehe oder sobald er ins Gefangnis eingeliefert wird, andert nichts
daran, daf? er zu der Zeit, als er das Verbrechen beging, ein Zeuge war.

In Wirklichkeit kann sich die Organisation der Zeugen Jehovas zu keiner Zeit mit
Recht riihmen, einzigartig ,,rein“ zu sein, denn es gibt nie einen Zeitpunkt, zu demin
ihr nicht gerade Tausende von Personen schweres Unrecht vertiben. Wéhrend ich die-
se Zeilen schreibe, wird ein gewisser Prozentsatz von Personen in der Organisation
dem Ehepartner untreu, begeht Hurerel, betrinkt sich, handelt habslichtig und unehr-
lich oder auf andere Weise unrecht, wie in den dafUr bereitstehenden, umfangreichen
Dateien der Organisation schon aufgefthrt. Darunter sind natdrlich auch Menschen,
die mit der Zeit von sich aus, ohne Verhandlung vor einem ,, Rechtskomitee®, einen
s0lchen Weg verlassen und ein vorbildliches Leben fihren. Gleichzeitig folgen andere
schon seit vielen Jahren einem derartigen Lauf; einige werden, wenn Uberhaupt, erst
in ein paar Jahren entdeckt werden.®® Trotz der Tausende von Ausschliissen pro Jahr
bleibt diesweiterhin so. Es weist auch nichts darauf hin, dai3 der Anteil an Ubeltétern
heute kleiner ist as vor zehn, zwanzig oder dreiRig Jahren.*® Entscheidender fur die
Frage der moralischen Uberlegenheit ist, daR die Organisation nicht zeigen kann, dai
es in ihr prozentual weniger Ubeltéter gibt als in vielen anderen Religions
gemeinschaften. Natrlich behauptet sie das. Aber es gibt keine Fakten, die diese
Behauptung stiitzen konnten. Nicht, dal? bei den Zeugen Jehovas auf diesem Gebiet
mehr im argen liegt als bei anderen Religionsgruppen und -gemeinden oder dal3 sie
nicht besser and als einige. 1hre Geschichte erhértet nur nicht den eigenen Anspruch,
einzig und allein allen anderen Religionsgemeinschaften Uberlegen zu sein. Sie
bestétigt in keiner Weise das Bild eines einmalig reinen , geistigen Paradieses.”

Ich bin fest davon Uberzeugt, dald die legalistische Form des Christentums, die Viel-
zahl der Vorschriften und gleichzeitig ein haufig angewandter zweifacher Mal3stab
dazu beitragen, die Auffassung von christlicher Rechtschaffenheit im Grunde zu
verwassern. Wenn der einzelne meint, die Organisation tUberwache ihn nicht, mégen
diese Punkte dazu fuhren, dal? der Widerstand gegen Fehlverhalten erlahmt.

89 Dazu nur ein Beispiel: Die Ausgabe des Alberta Report (Kanada) vom 23.September 1985
enthielt einen Artikel Uber die Verurteilung eines Rechtanwalts, der , ins Geféangnis kam, well
er ssineMandanten in den Jahren von 1973 bis 1984 um tber $200.000 bestohlen hatte — mehr
als die Halfte waren wie er Zeugen Jehovas und kamen aus der Versammlung, wo er Altester
war.“ Viele Zeugen, die in den zehn Jahren zu Opfern wurden, kamen aus der Ukraine und
konnten Englisch weder lesen noch schreiben; sie,, vertrauten dem Zeugendtesten vollig.” Unter
den Opfern befand sich eine dtere Frau, die den Mann mit der gesamten Schadensregulierung
mit einer Versicherung nach einem Autounfall beauftragte, nach dem sie doppel seitig gelahmt
war. Als Folge der Unehrlichkeit des Anwalts hatte sie weniger als die Halfte des Betrages
erhalten. (Dieser Anwalt war ein Hauptredner bei einer der jahrlichen Zusammenkinfte fur
Arzte und Rechtsanwélte unter den Zeugen.)

90 Die 36.000 Gemeinschaftsentziige, von denen der Wachtturm im Jahre 1986 berichtete, fallen
nicht aus der Reihe. In jedem Jahr gibt es eine dhnliche Anzahl. Im Jahre 1988 beispielsweise
gab eswetweit weitere 40.000 Ausschlisse. (Die Zahl stammt aus dem Milwaukee Journal vom
18.Mai 1989, in dem Merton Campbell, ein Mitarbeiter der Wachtturm-Weltzentrale, zitiert
wird.)
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Die am meisten Betroffenen

Nicht allesnd durch die hier betrachteten Faktoren in demselben Malie betroffen. Es
gibt nattrlichwiein den Tagen Jesu Personen, denen es scheinbar geniigt, bestimmte
vorgeschriebene Routinetédtigkeiten zu erledigen, und einige davon empfinden sogar
Freude (und allzu oft Stolz) dabei, tberkommene Erfordernisse und durchorganisierte
Programme zu befolgen. Andere wiederum sind deshalb nicht besonders betroffen,
well genicht daran interessiert sind, Erwartungen zu entsprechen oder Anerkennung
zu erhaten. Ihre Gleichgultigkeit ist flr sie ein Schutzschild.

Es ist eine traurige Tatsache, daf3 unter dem stdndigen Druck, bei den von der
Organisation gelenkten Tétigkeiten immer mehr zu leisten, digjenigen Zeugen am
meisen leiden, dieam empfindsamsten und gewissenhaftesten sind. Vielen von ihnen
bereitet die Begriindung — die geschickt unterstellt, man lade Schuld auf sich, wenn
man die ,Vorschlage" und ,, Empfehlungen* der Organisation, ,, vermehrten Dienst*
anzustreben, nicht befolgt — stédndig Sorge, nicht genug zu tun und nicht den
Erwartungen zu entsprechen. Wie in einer Tretmihle haben sie nie das Gefihl,
wirklich etwas zu erreichen. Sie meinen immer nur, sie muften Monat fir Monat
weiter den Forderungen nachkommen, etwas zu tun. Vielleicht wird ihre Zeit nicht
offen mit Beschlag belegt, doch man sagt esin einer Weise, die fehlenden Glauben
oder Eifer oder mangelnde Liebe unterstellt, wenn sie nicht darauf reagieren. Viele
Zeugen schwimmen zwar nur mit dem Strom und der Druck zeigt bei ihnen wenig
Wirkung, doch wahrer Chrisenglaube offenbart sich nicht darin, was er fur scheinbar
Sattetut, sondern darin, was er fur Zerbrechliche und Bedréngte jeder Art tut. Darum
ging esin der Zurechtweisung, die Gott gegenliber den geistigen Hirten Israels Ubte:

» Die Erkrankten habt ihr nicht gestérkt, und das Leidende habt ihr nicht geheilt, und das
Gebrochene habt ihr nicht verbunden, und das Versprengte habt ihr nicht zurtickgebracht, und
das Verlorene habt ihr nicht zu finden gesucht. [...] Ich selbst werde meine Schafe weiden, und
ich selbst werde sie lagern lassen” ist der Ausspruch des Souveranen Herrn Jehova. ,, Nach dem
Verlorenen werde ich suchen, und das Versprengte werde ich zurtickbringen, und das
Gebrochene werde ich verbinden, und das Leidende werde ich stérken, aber das Fette und das
Starkewerdeich vertilgen. Ich werde jenes nach Recht weiden. [...] Hier bin ich, ich selbst, und
ich werde gewi 3 richten zwischen feistem Schaf und magerem Schaf, darum, dal3 ihr mit Seite
und mit Schulter standig drangtet und ihr mit euren Hoérnern sténdig alle Erkrankten stief3et, bis
ihr sie nach draufen zerstreut hattet.“%*

Dieglechen Grundsétze gelten auch fur christliche Hirten, und nicht ihr Bemthen
um die,, fetten und sarken®, sondern um die schwachen, verwundeten und zerbroche-
nen Schafe beantwortet in erster Linie die Frage, ob sie die Herde wirklich lieben.
Christliche Hirten sollten sie, die Schwachen, allen voran , schonen.“% Wer den
Druck und die Belastungen verkennt, denen solche Menschen bereitsin der heutigen
Welt ausgesetzt sind, ist fur ihren tatsachlichen Zustand und ihre Bedurfnisse blind.
Ihnen noch ,, nachzuhelfen®, indem man sie antreibt, und ihnen nicht die notige seeli-
sche und geisige Ruhe und Erholung zu verschaffen, kann nur dazu fihren, dal3 man
vom guten Hirten, Jesus Christus, mif3billigt wird.

91 Hesekiel 34:4, 15, 16, 20, 21.
92 Apostelgeschichte 20:29.
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Diese Gedanken wurden in einem Brief gedul3ert, der im Jahre 1977 geschrieben
und an Fred Franz, den damaligen Présidenten der Watch Tower Society, gerichtet
wurde. Der Verfasser sagte:

Ich habe das Gefiihl, dal? wir insbesondere empfindsame Menschen, die sich bereits schlecht
in einer fordernden, riicksichtslosen Welt zurechtfinden, noch zusétzlich mit Belastungen und
der Drohung mit Vernichtung niederdriicken. Digjenigen, die sich wirklich bemihen, in alen
Dingen treu zu sein, und dann erkennen, dal? sie nur unvollkommene Manner oder Frauen sind,
die niemals alle festen Ziele, die Ihr setzt, erreichen werden (fir den Dienst, die Zusammen-
kinfte, die Studien, das Verhalten, usw.), stehen in der Gefahr, unter der gesamten Last aller
Erfordernisse, die ihnen eins nach dem anderen eingeimpft werden, zusammenzubrechen —
engampft mit Methoden, derer sie sich nicht einmal bewuf3t sind, so dal? sie nicht in der Lage
sind zu entscheiden, welche Erfordernisse wichtig und welche weniger wichtig sind, und in
Depressionen verfallen, wenn sie sich bemiihen, allen nachzukommen.

Ich fand, daf3 ich nur noch klarkommen konnte, indem ich mich nicht mehr so stark Eurem
standigen Druck aussetzte. Ich besuchte nur noch ausgewahite Zusammenkinfte und lief3
bestimmte andere aus, weil sie mich niederdriickten und mitnahmen.

Der Vefassr desBrigfeswar René Greutmann, ein gebirtiger Schweizer. Ich zitie-
re hier aus seinen AuRerungen, weil ich glaube, daf? die Erfahrungen, von denen er
berichtet, vieles von dem restimieren und bestdtigen, was in diesem ganzen Kapitel
gesagt wurde.

René Greutmann war al's Zeuge Jehovas im Gefangnis gewesen, weil er den Wehr-
dieng im Schwei zer Heer verweigert hatte. Er hatte den Wunsch, psychisch Kranken
zu helfen, machte eine Ausbildung zum Krankenpfleger und erhielt Arbeit in einem
psychiatrischen Krankenhaus in Zurich. Nach ungefahr einem Jahr gab er die Stelle
wieder auf, daer Patienten Essen servieren mufdte, in dem Blutplasma enthalten war.
Auf diese Weise zeigte er seine Loyalitét gegenliber der Einstellung der Zeugen zu
Wehrdienst und Blut.

Im Brief an den Wachtturm-Prasidenten nannte er den Grund seines Schreibens:

. . soll eine Rickmeldung sein, wie Eure Lehren und Methoden wéahrend der letzten
2weiundzwanzig Jahre meiner Zeit als Zeuge Jehovas bei mir ankamen. Ich hoffe, mein Beitrag
kann etwas Licht in viele Depressionen und Suizide unter sehr gewissenhaften Bridern und
Schwestern bringen.

Darauf teilte er Einzelheiten tber vier Suizide von Zeugen mit, von denen er per-
sonlich Kenntnis hatte, und tiber andere Félle, in denen Zeugen psychiatrische Hilfe
benétigten.® René Greutmann wufte jedoch von einem Fall zu berichten, der ihn
noch viel personlicher betraf.

93 Dies ist nichts AuRergewohnliches. Ich weil3 ebenfalls von mehreren Suiziden unter Zeugen,
darunter einer, der sich wahrend meiner Zeit in der Weltzentrale ereignete, wo ein Mitarbeiter
sich vom Dach eines der Fabrikgebaude der Gesellschaft zu Tode stlirzte, und ein weiterer im
Jahre 1990, as ein langjahriger Mitarbeiter und friherer Angehdriger des Fabrikkomitees aus
der z2weiten Etage eines der Gebaude der Gesell schaft sprang. Ich bin im Besitz von Briefen, die
sogar noch mehr Suizide auffiihren, von denen die Verfasser Kenntnis haben. Zweifellos wére
die Liste auch in anderen, insbesondere den industrialisierten Landern umfangreich, obwohl
Uber solche Dinge generell Stillschweigen bewahrt wird und man sie nicht veréffentlicht.
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Er erzdhlte, wie er Clarisse, seine Frau, kennengelernt und geheiratet hatte. Als eif-
rige Zeugin war sie in den deutschsprachigen Teil der Schweiz gezogen, hatte bei
einer Zeugenfamilie gewohnt und mit der Zeit mit dem ,, Pionierdienst” begonnen,
wahrend Se halbtags als Sekretérin ihren Lebensunterhalt verdiente. Oft brauchte sie
mit dem Fahrrad bis zu einer Stunde, um das ihr zugeteilte Predigtgebiet auf dem
Lande zu erreichen. Pflichtbewul3t trieb sie sich selbst an, bis sie den Punkt erreichte,
wo sie sich nicht mehr in der Lage flhlte, mit dem Dienst fortzufahren; doch der
Kreisaufseher, mit dem sie sprach, spornte sie noch an, weiterzumachen. Zusétzlich
zu ihrer Belastung hatte sie Probleme mit einem verheirateten Mann, einem Zeugen,
der ihr gegeniiber Anndherungsversuche unternahm. Sie berichtete die Sache dem
V ersammlungsaufseher, doch dafir muf3te sie danach auch noch die Wut der Frau
diesssverharateten Zeugen Uber sich ergehen lassen. Bald darauf erlitt sie einen see-
lischen Zusammenbruch. Ihre Eltern brachten sie nach Hause in den franzdsisch-
sprachigen Teil der Schweiz, doch sie war auf¥erst niedergedriickt. Am folgenden
Morgen ging sie auf das Dach des vierstockigen Hauses und sprang hinunter.

Seliberlebte, aber 9e zog sch mehrfache Briiche beider Beine und des Beckens zu.
Die Arzte muRten das rechte Bein direkt unterhalb des Knies amputieren.

AlsRenéde kennenlernte, hatte sie gelernt, mit einer Beinprothese zu gehen. Aber
gehatte sich nie von den Folgen der Ereignisse erholen konnen. Sie glaubte, dal3 sie
als Pionier und damit vor Gott versagt hatte und ihr Leben nun keinen Sinn mehr
habe. Sie konnte sich ihr Verhalten nicht verzeihen. In dem Brief an die Wachtturm-
Organisation schrieb René:

Natirlich bekam sie spéter zu horen, dal3 , niemand sie gezwungen habe, Uber ihre Kréfte
hinaus Pionierdienst zu verrichten." Weder digjenigen, die so etwas dulRerten, noch Clarisse
wufldten, welche Macht hinter sténdig wiederholten ,, Empfehlungen” und , Ratschlégen” in
einem ermidenden Programm stecken kann. Aber [hr wifdt es, und Gott weil’ es.

In René Greutmanns Augen war Clarisse trotz ihrer Behinderung eine hiibsche
Frau, normalerweise ein lebhafter und kontaktfreudiger Mensch. Sie heirateten, nach
dre Jahren kam ein Kind, und spéter zog René mit ihr in der Hoffnung nach Kalifor-
nien, dal3 sie dadurch die Vergangenheit hinter sich lassen und ihr Schuldgeftihl und
ihre Niedergeschlagenheit Uberwinden konnte. Sie schlossen sich einer Versammlung
der Zeugen an, doch sie fanden nur wenig Verstandnis und wurden wenig herzlich
aufgenommen, und das beunruhigte Clarisse. René war sich dessen bewuf3t, dafl3 sein
Unvermdgen, ale Lehren und Vorgehensweisen der Organisation vollig unterstiitzen
zu kénnen, dazu beigetragen haben mochte, dal3 die Zeugen am Ort ihnen nicht viel
Aufmerksamkeit schenkten. Er sagte, seiner Meinung nach hétte er sich wohl ,,ohne
Nachdenken alen Lehren unterwerfen und wie ein Tonbandgerét werden miissen, das
ales, was man hineingesprochen hat, getreu wiedergibt.” Er flgte hinzu: ,Ich weil3
nicht, wie lange ich das noch ertragen hitte, ohne selbst depressiv zu werden.“*

94 Unter anderem sah er das Berichten von im Predigtdienst verbrachter Zeit auf ,, Predigtdienst-
berichten” als wenig wiinschenswert an. Er empfand, dal3 damit Druck ausgelibt werde; etwas,
das selbst Angehorige der Weltzentrale wie Karl Adams und Robert Wallen, wie wir gesehen
haben, grundsétzlich erkannten.
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Clarisse unterzog sich eine Zeitlang
in der Schweiz einer psychiatrischen
Behandlung und ging dann in die
USA zuriick. Doch die Depression
besserte sich nur sehr wenig. Das
Gefuhl, in ihrer Religion versagt zu
haben, bestand weiter. René bot ihr an,
wieder in die Schweiz zurlickzu-
zZiehen, aber sie &ul3erte, dald sie lieber
in Kalifornien bleiben wollte. Eines
Abends im Jahre 1975 fuhr sie zu
einem Terminin ein Krankenhaus, das
Kaiser Hospital. Sie kam nicht zu-
rick. Am folgenden Morgen fand man
ihr Auto; es war in der Nahe der Gol-
den-Gate-Briicke geparkt. Ihre Leiche
fand man in der Bucht im Wasser
treibend. Sie war 34 Jahre alt.

Ich bin mir dessen bewul3t, dal3 man
die Probleme eines Menschen nicht al-
lein auf eineeinzige Ursache zuriickfihren kann. Das tat auch René Greutmann nicht.
Er gab offen und ehrlich nicht nur die ziemlich zerbrechliche seelische Konstitution
sener Frau zu, sondern auch seine eigenen Unvollkommenheiten und Mangel, und er
fragte sich, was er sonst noch hétte tun konnen. Aber fir ihn stand auch zweifelsfrel
fet, dal3 es einen grundlegenden Faktor gab, der allen Bemihungen, seiner Frau Er-
leichterung zu verschaffen, stark entgegenwirkte. In seinem Brief an die Organisation
heil}t es:

Ich habe sie mit allen Kré&ften zu erreichen versucht. Doch ich weil3 nicht, welches Bild sie
von der Welt und den Menschen um sie herum hatte. Ich steckte nicht in ihren Schuhen und trug
nicht ihre Prothese. Ich habe nicht dasselbe Leid und dieselbe Enttduschung verspirt wie sie.
Siewar der Typus Mensch, der sich nicht abgrenzen kann, wenn er durch sich Uberschneidende
und einander widersprechende Erfordernisse auf etwas gedrillt wird.

... Ichwiirde unsere Gemeinde gerne labilen und empfindsamen Menschen empfehlen, aber
ich kann nicht aus innerer Uberzeugung eine Religion empfehlen, deren Druck mich fast
umbrachte und die nach meiner festen Meinung einer der wichtigsten Faktoren bel den
tragischen Ereignissen um meine Frau und andere war.

DieAltesten der kalifornischen Versammlung lehnten es ab, die Beerdigung durch-
zufuihren, als René Greutmann sie daraufhin ansprach. Sie begriindeten das mit ihrem
Verstdndnis der AusfUhrungen Uber Beerdigungen von Selbstmérdern im
Watchtower vom 15.Juli 1975, Seiten 447, 448 [deutsch: Wachtturm vom
15.0ktober 1975, Seite 640], und sagten ihm, sie ,hétten auf den guten Ruf der
Versammlung zu achten." René konnte nicht erkennen, warum eine solche starre
Haltung richtig sein sollte. Er schrieb:

Wir brauchen ihre Tat nicht gutzuheiRen. Sie war verkehrt, eine Stinde. Fir mich heif3t man
mit einer Bestattung nicht die Lebensweise des Toten gut, sondern man stiitzt damit die
Hinterbliebenen und erweist ihnen seine Liebe.
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. Ich habe sie dann sdbst beerdigt. Ich ging mit meiner Mutter zum
Bestattungsunternenmer, legte ein paar Rosen auf ihren Leichnam, umarmte sie zum letzten Mal
und kniete mich dann nieder und betete. Ich habe Gott fir die Zeit gedankt, die wir miteinander
erleben durften, und ihn gebeten, bei der Auferstehung ihrer zu gedenken. Ich habe darum
gebetet, dal’d er mir helfen moége, die Liebe fur die Menschen um mich herum zu mehren und
mein BewuRtsein fur ihre Bedirfnisse zu scharfen, und daid er mir helfen moge, unser Kind zu
einem liebevollen und verantwortungsbewuf3ten Christen zu erziehen.

In diesem Zusammenhang ist noch interessant, dal3 zwei Jahre spéter, namlich in
der Watchtower-Ausgabe vom 1.Juli 1977 [deutsch: Wachtturm, 1.September 1977,
Seite 536-540], ein Artikel veroffentlicht wurde, der es den Altesten ausdriicklich
gestattete, Beerdigungen fur Personen durchzufihren, die sich ,,in einem Zustand
aul3erster Verzweiflung oder geistiger Umnachtung” das Leben genommen hatten.
Dasgeschah nicht aufgrund des Briefes von René Greutmann, denn dieser Brief wur-
de der leitenden Korperschaft nie vorgelegt. Ein weiterer Vorfall brachte die Sache
aufs Tapet. Um fur eine gednderte Sichtweise zu plédieren, wiesich im Verlauf der
Diskussion auf Davids Totenklagelied nach dem Tode von Saul und Jonathan hin,
indem David beide Méanner in seinen Grabgesang eingeschlossen hatte, obwohl der
verwundete Saul sch das L eben genommen hatte, um der T6tung durch die Hand der
Philister zu entgehen.®® Die in dem erwahnten Wachtturm zum Ausdruck kommende
Anderung igt richtig und lobenswert. Hatten die Altesten in der kalifornischen
Versammlung diesen Artikel gehabt, dann hétten sie sicher anders gehandelt. Aber
ich denke, man muf3 doch festhalten, dal3 ihre Handlungsweise, ihr Denken, ihre
Empfindungen vollig von dem geleitet wurden (und wohl noch immer geleitet
werden), was die Organisation sagt, nicht von dem, wozu einen Mitleid und
menschlicher Verstand, biblische Grundsédtze und das Beispiel des Sohnes Gottes
bewegen wirden. In dem Artikel im Wachtturm vom 1.September 1977 Uber die
Anderung bei Beerdigungen nach Suiziden wurde keine biblische Begriindung
genannt. Eswurde einfach die Erkl&rung abgegeben: ,, Da eine Beerdigungsansprache
einem solch guten Zweck dient, wiirde einem christlichen Prediger nichts im Wege
gehen, eine solche Angprache [ ...] zu halten.” Die Organisation hatte gesprochen, und
nun konnten Alteste dastun, wozu sie im Normalfall vielleicht ihr Herz bewegt hétte.

Hétte die Organisation jedoch nichts gesagt, wirden sie sich nicht frei fihlen, derart
mitfihlend zu handeln; téten sie es doch, hétten sie ohne Zweifel Schuldgefihle und
wirden sich Sorgen machen, ob sie weiter Alteste sein konnten, wenn se die
Richtlinien der Organisation nicht voll und ganz befolgten. Hinterbliebene
Angehorige wiirden dieselbe Ablehnung erfahren wie René Greutmann nach dem
tragischen Tod seiner Frau. Ich mufl3 mich wirklich nur wundern, mit welcher
Berechtigung man dies alles als geistiges ,, Paradies® bezeichnen kann.

Einige Zeit nach dem Tode seiner Frau ging René Greutmann mit seinem kleinen
Sohn in die Schweiz zurtick. Er hatte erfahren, dal3 ein Mann wahrend seines Grenz-
dienstes am Genfer See seine Frau, als se zur Behandlung in der Schweiz war,
gesehen hatte, wie sie in voller Bekleidung ins Wasser ging. Der Mann war ihr nach-
gegangen und hatte sie aus dem Wasser gezogen. Zuféllig hatte die Frau des Mannes
Clarisse as Kind gekannt. René besuchte das Paar und dankte fur das, was sie fur

95 2.Samuel 1:17-27.
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seine verstorbene Frau getan hatten. Im Gespréch erwahnte er, dald Jehovas Zeugen
nicht im Heer dienten, well sie niemanden toten wollten. Die Frau erwiderte etwas,
das René nie vergessen hat. Sie sagte: , Manchmal t6tet man auch mit Worten.*

Ob der damalige Wachtturm-Prasident den Brief René Greutmanns selbst zu
Gesicht bekam, kann ich nicht sagen. Ich well3, dal3 der Brief nicht der leitenden
Korperschaft vorgelegt wurde, aber das war normal. Wie auch immer, der Prasident
beantwortete ihn nicht, denn er wurde an einen der Manner in den ,, Korrespondenz-
biros* zur Beantwortung weitergeleitet. Ich meine, der Tenor dieser Antwort gleicht
auffallig der AuRerung der Versammiungsiltesten, an die sich René gewandt hatte:
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EF:R&C Hovember 14, 1977

Rene Greutmann
211 Higdon Avenue
Mountain View, CA 94041

Lieber Bruder Greutmann,

Dein weiterer Brief, den wir letzten Monat erhalten haben und der an
Bruder Franz gerichtet war, wurde an die Schreibabteilung geleitet.

Wir nehmen die Umstdnde zur Kenntnis, die zum Tode Deiner Frau geflihrt
haben. Es tat uns sehr leid, von dem seelischen Aufruhr zu erfahren,
der dazu fuhrte, daR sie sich anscheinend das Leben genommen hat.
Bruder Greutmann, Du hast zwar gewisse Schllsse gezogen, was sie dabei
beeinfluft haben koénnte, aber wir sind sicher, daRR Du verstehst, dalR es
sehr schwierig ist, etwas zu beurteilen, wenn menschliche Empfindungen
und Beweggrinde dabei ins Spiel kommen. Es ist das Beste, alles den
barmherzigen H&nden Jehovas zu Uberlassen, wahrend wir weiterhin zu ihm
um Fihrung aufblicken und wissen, dafl er jede Situation richtig
beurteilen und dabei zwischen Barmherzigkeit und Gerechtigkeit abwagen
wird. Du hast versucht, der Organisation Jehovas ein gewisses Maf3 an
Schuld zu geben, und behauptet, von Jehovas Volk werde zu viel an
Versammlungsbesuch und Teilnahme am Predigtdienst erwartet und dies
fihre zu Enttduschung und sogar seelischen Problemen. Du versuchst aber
hierin wieder, Jehovas Volk und die Christenversammlung aufgrund Deiner
eigenen Schluf3folgerungen zu richten. Die Frage, in welchem Ausmafd
Deine eigene Einstellung und Deine Ansichten und die Art und Weise, wie
Du mit den Problemen Deiner Frau umgegangen bist, zum Lauf der Dinge
beigetragen haben, kénnen wir nicht fir Dich beantworten. Bruder
Greutmann, wir méchten offen zu Dir sein: Wir wlrden empfehlen, dafd Du
die Art, wie Jehova sein Volk als Ganzes leitet und belehrt, und den
offensichtlichen Segen, den es von ihm erhdlt, anerkennst. Du neigst
dazu, es als verkehrt zu empfinden, wenn zur regelmdffiigen Teilnahme an
den ZusammenkUnften und zum Predigen der guten Botschaft angespornt
wird, weil Du denkst, es werde hin und wieder mehr gefordert, als fur
Gottes Volk verninftig ist. Durch die Publikationen und auf andere
Weise bemithen sich die Brlider hier im Hauptbiiro wie auch die Altesten
in den Versammlungen nur, ihrer Verpflichtung vor Jehova nachzukommen,
den Brudern und Schwestern weltweit Ermutigung und Hilfe zu geben,
Jehova treu zu bleiben und den Auftrag zu erflillen, die gute Botschaft
vom Kénigreich allen Nationen zu einem Zeugnis zu predigen. Jeder muf3
fir sich entscheiden, wie er gemdfl seinen persdénlichen Umstanden und
Fahigkeiten auf biblische Ermunterung reagiert. Wenn Du den Ansporn
ehrlich bewertest, wirst Du keinen Versuch erkennen, das Denken der
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Brider und Schwestern zu reglementieren und zu Uberwachen, um sie zu
Robotern zu machen. Deine Behauptung, die Organisation versuche, bei
den BrlUdern und Schwestern eine Gehirnwdsche vorzunehmen und ihre
Gedanken zu Uberwachen, ist wirklich grundlos — es sei denn natlrlich,
Du meinst das, was Jesus und die Apostel taten, die Christen belehrten
und ihnen halfen, “in demselben Sinn und in demselben Gedanken fest
vereint" zu sein, wie der Apostel Paulus in 1.Korinther 1:10 sagte.

Mdge Jehova Deinen Wunsch segnen, ihm in Ubereinstimmung mit der Bitte
des Apostels Paulus flUr die Christen in Philippi nach Philipper 1:9-11
zu dienen.

Deine BrlUder im Dienste Jehovas

At B Frea,

QF NEW YORK, ING.

Die Antwort widmet sich fast vollstandig der Rechtfertigung des Kurses der Orga-
nisation und ist, offen gesagt, eine Abfuhr fir einen Mann, der eindeutig aus Sorge
um eine bestimmte Art von Menschen in der Organisation und um ihr Wohlergehen
schrieb. Der Brief desMitarbeiters der Weltzentrale enthielt hochsten einen Satz, den
man als annghernd trostend ansehen konnte. René Greutmann drlickte sich noch
freundlich aus. ,,Die Antwort war wenig ermutigend, sie lief? mich vielmehr mit
meinen Fragen und mit meiner Suche nach Wahrheit und Liebe alein.” Nach dem
Tod seiner Frau hatte er einige ernstliche Probleme, doch im Laufe der Zeit — durch
Gebet und getrennt von der Organisation — Uberwand er sie. Er ist wieder sehr stabil.

Ich glaube, das gesamte Tatsachenmateria aus der ganzen Welt zeigt, warum man
vernunftigerweise sagen kann, dal3 empfindsame und zerbrechliche Menschen im
sogenannten ,, geistigen Paradies’ besonders gefahrdet sind. Ich mufd immer wieder an
die Worte des Propheten denken: , Ihr habt [die Schwachen] mit Schulter und
Hinterteil beiseite gedrangt, mit euren HOrnern gestof3en und weit von der Herde
weggetrieben.“’

Zu Beginn dieser Betrachtung &ul3erte ich Traurigkeit, und die hier besprochenen
Dinge verstarken dieses Gefuhl nur noch. Was so hoffnungsvoll stimmte und zu et-
was Schonem hinzufiihren schien, hat sich ins Gegentell verkehrt. Die noblen Eigen-
schaften vieler Menschen sind in eine andere Bahn gelenkt worden. Die Erhdhung,
fagt schon Vergotzung, der Macht der Organisation hat sich entpersonlichend und bis
Zu einem gewissen Mal%e entmenschlichend ausgewirkt. Wie bel dem ehemaligen
romisch-katholischen Theologen [Charles Davig] entsteht die Traurigkeit, weil
Menschen ,,durch das Wirken eines unpersonlichen und unfreien Systems Schaden
zugefuigt wurde* Nicht menschliche Interessen, nicht die Liebe zu den Menschen, die
Gott bewog, seinen Sohn fir se dahinzugeben, sondern die Interessen einer
Organisation, Sch selbst am Leben zu erhaten und ihre im wesentlichen konfessions-
bestimmten Ansichten immer mehr Menschen einzuimpfen und immer mehr Macht
Uber sie auszuliben, haben im Grunde genommen ,die Idee, der sie ihr Dasein ver-
dankt, zunichte gemacht.’

96 Das Kirzel EF weist darauf hin, daid der Brief von Fred Rusk aus der Schreibabteilung der
Weltzentrale verfaldt wurde.
97 Hesekiel 34:21, Die Gute Nachricht.
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