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KLEINE RELIGIONSGEMEINSCHAFTEN

von Katharina Neef

De': Zusammenbruch des Nationalsozialismus bedeutete auch fiir die kleinen Religionsge-
Meinschafien Leipzigs eine Zisur. Neben den gesellschaftlichen Umwiilzungen énderte sich
Sie zusiitzlich einiges in religioser Hinsicht. Im Laufe des Bestehens der SBZ und der DDR
w.a“delte sich die Religions- und Kirchenpolitik mehrfach — der Blick abseits der groBen
’c‘hen zeigt sowohl Parallelen als auch bemerkenswerte Abweichungen.® So wurde in der
“OWjetischen Besatzungszone vorerst die Religionsfreiheit wiederhergestelit. In direkter Folge
o ¢8 im gesamten Gebiet zu einem Aufleben religidsen Lebens. Gemeinden sammelten ihre
Fma'igt?n oder verstreuten Anhiinger oder gewannen gerade unter den Fliichtlingen neue
glieder (etwa die ELIM-Gemeinde).** In den darauffolgenden Jahren verhielt sich der ent-
“nde Staat zunehmend repressiv, zumindest einem Teil der Gemeinschaften gegeniiber. So
| 949"" etwa die Christlichen Wissenschaftler 1951 verboten, und dia? Bahai betﬁtigtt?n sif:h ab
fur noch privat, so dass in Leipzig nur vereinzelte Gliubige ohne gemeindlichen
Sammenschluss lebten.
die :‘:ﬁdigmatisch fiir den anfinglichen Aufbruch ebenso wie fiir die @mssiven Phasen si.nd
ugen Jehovas. Aufgrund ihrer Verfolgung withrend der NS-Zeit wurde der Gemein-
R anfangs die Religionsfreiheit und den ehemaligen KZ-Haftlingen der Status ,,Opfer des
ismus* zuerkannt, enteignete Grundstiicke wurden restituiert. Nach der Staatsgriindung
'DDR inderte sich das politische Klima allerdings, und die Mitglieder der Gemeinschaft,
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wieder prekiir wurde. 1962 verabschiedete die DDR ein Wehrpflichtgesetz, das nicht ™t
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Zeugen Jehovas Probleme brachte — ihre staatsneutrale Haltung setzten sie auch in der Ver-
Weigerung dieses Dienstes um.”' Vergleichbar erging es anderen pazifistischen Religions-
gemeinschaften, etwa Apostelamt Jesu Christi oder tendenziell pfingstlerischen Gruppen.”
Die Heiligen der Letzten Tage (Mormonen) verstehen sich ebenfalls als dem Staat gegen-
iber neutral; doch setzte diese Gruppe die Neutralitit praktisch ganz anders um. Wiihrend die
Zeugen Jehovas sowohl in der NS-Zeit als auch in der DDR verfolgt wurden, iiberstanden die
Heiligen der Letzten Tage beide Systeme relativ unbeschadet. Wiihrend Erstere Neutralitit als
Abstinenz deuten, sehen Letztere Neutralitit gewihrleistet, wenn die individuelle Religions-
Ausiibung ungestort bleibt — als Staatsbiirger ist der Gliubige zu aktiver Partizipation auf-
gerufen.” Unter dieser Voraussetzung gelang es der Mormonen-Gemeinde, sich in das neue
System zu integrieren und gar von der politischen Lage zu profitieren. Im Zuge eines Tau-
Wetters zwischen DDR und USA riumte man der Gemeinde Freirdume ein, die 1985 zum Bau
Cines Tempels in Freiberg fiihrten. In der DDR entstand damit das erste Sakralgebiude dieser
in Europa — noch vor dem westdeutschen Tempel, der 1987 im Taunus geweiht wurde.”
Die Leipziger Gemeinde hatte durch einen Bombenangriff 1943 ihr Gemeindezentrum ver-
oren, und man traf sich verschiedentlich bei Privatpersonen oder in stidtischen Riumen. Mit
GI'ﬁﬂdung der DDR gelang aber 1950 die Einrichtung eines neuen Gemeindezentrums in der
Ge"berstraﬂe. 1968 wies die Stadt der Gemeinde ein Kinogebiude in der Eisenbahnstralie als
Neues Domizil zu. Trotz eigenfinanzierter und -organisierter Sanierung arbeitete die Leipziger
®meinde, die in den Jahren der DDR personell weitgehend stabil blieb, daran, eine eigene
Immc:)bilie fiir ein Gemeindehaus zu erwerben — ein Plan, der 1986 in der SchleuBiger Oeser-
Strae umgesetzt wurde.” Dieser letzte Umzug ist gerade vor dem Hintergrund der nationalen
Religionspolitik bemerkenswert. Ab 1980 kam es zur Verschlechterung des Staat-Kirche-
Crhiiltnisses, das Regierungsverhalten wurde tendenziell religionsfeindlich, was mit den
mwicklungen in den und um die evangelischen Kirchen, die zu Riumen fiir kritische Ausein-
al"def!ietzt.111g wurden, zusammenhing. Dass sich die Situation der Heiligen der Letzten Tage
o 50 gerade in diesen Jahren besserte, zeigt die Differenziertheit der Religionspolitik und die
m“hﬁ‘?-'-mg, die dieser Gemeinde darin zuteil wurde.
Auch andere Gruppen fanden sich in die speziellen gesellschaftlichen Bedingungen der
\fe?l? hinein und gingen Kompromisse fiir ein religioses Leben (:irlt Den Sicbe'nten-Tags-Ad—
'Sten und der Christengemeinschaft gelang die Konsolidierung ihrer Gemeindestrukturen.
n::th?re etwa erreichte 1962 die Erlaubnis, in der Philipp-Rosenthal-StraBe ein Priestersemi-
“Inzurichten und 1978 in der SchenkendorfstraBe ein Grundstiick zu pachten, auf dem
82 cine Kirche geweiht werden konnte.” Die Adventisten erwarben bereits kurz nach Ende
K’ieges ein Grundstiick in der Karl-Heine-Strae, auf dem 1951 eine Kirche geweiht wurde.
°h hatten die vier Adventgemeinden Leipzigs mit Mitgliederschwund zu kiimpfen, so dass
h197) drei Gemeinden zur Adventhausgemeinde in der Karl-Heine-Strale vereinigten.”’
Das unterschiedliche Verhalten der staatlichen Akteure den kleinen Religionsgemeinschaf-
ie g:genl’iber lag in deren Aufireten dem Staat gegeniiber bcgriindel: Die Konﬂil‘ugr.er‘lze bzw.
Bete.r?ﬂZe fiir eine , friedliche Koexistenz* kristallisierte sich um die Frage der !ndwlduellen
11'3“"8 am ffentlichen Leben. Das Konfliktpotential beschriinkte sich keineswegs auf
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Abb. 532: Gemeindehaus
der Siebenten-Tags-
Adventisten, Karl-Heine*
Strafle, um 1965 (Advent”
gemeinde Leipzig)

marginale Religionsgemeinschaften, sondern betraf jegliche Vergemeinschaftungsform. dic
staatlicherseits als Parallel- oder Alternativstruktur zu protegierten und propagierten Ver:
gesellschaftungen im neuen sozialistischen Staat identifiziert wurde. Konkret ging es hief uim
die Bereitschaft zur Beteiligung am dffentlichen Leben, um Teilnahme an parteilichen Vera?”
staltungen bzw. um Mitgliedschaft auch in weiteren Vorfeldorganisationen (FGDB, Kulllur'
bund, GST, DSF, DTSB). Die Organisationen fiir Kinder und Jugendliche (Pionierorganis®
tionen, FDJ) bildeten den deutlichsten Kristallisationspunkt fiir Konflikte mit der angestrebte”
neuen gesellschaftlichen Ordnung.”® Ab 1954/55 trat die Jugendweihe (— Abb. 518) a‘ls
Alternative zur konfessionellen Konfirmation bzw. Firmung als Konfliktfall auf. Auch di¢
kleinen Religionsgemeinschaften nahmen dem weltlichen Ritual gegeniiber eine ahlch“c“de
Haltung ein und forderten von ihren Mitgliedern die Entscheidung fiir eine Feierlichkeit. Doc
wihrend die Landeskirchen infolge derselben Konflikthaltung in den spiiten 1950er Jahre?
einen Einbruch der Konfirmationszahlen erlebten,” der auch die Weichen fiir die verbreitet®
Kirchenferne der DDR-Biirger stellte, gelang es den kleinen Gemeinschaften, ihre Mitgliede"
mit Mitteln der Kirchenzucht und durch interne Solidarisierung auf Kurs zu halten.

Die Jugendweihe verweist auf eine weitere Gruppe der Religionsgemeinschaften abse
der Masse. Leipzig war nach 1900 eine Hochburg freidenkerischen Vereinswesens," doch WA

\ ,. . M ut-
das gesamte Spektrum 1933 verboten worden. Im Zuge des Aufbaus eines atheistischen d.c
giter

Its

schen Staates nach 1945 wurden diese Vereinigungen nicht rehabilitiert, sondern blicben W
hin verboten. Zwar konnte die Freireligiése Gemeinde in Leipzig nach 1945 wicdcrgegl‘ﬁndct
werden, doch wurde sie vielfach behindert. Druckgenehmigungen wurden nicht erteilt, Riium®
nicht zugewiesen und vor allem der Verkehr mit den westdeutschen Schwcstcrgcmcindcn s
terbunden. So brach der Kontakt zu dem in der Bundesrepublik 1950 wic(icrc11lsiaﬂdcf1':_t1
Bund Freireligioser Gemeinden Deutschlands ab.* Versuche zur Durchfiihrung von frer
religiosen Jugendweihen wurden 1950 durch die SED untersagt.*
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Abb. 533: Kirche der
Christengemeinschaft,
Schenkendorfstralle, 1983
(Stadtarchiv Leipzig)

Der 1946 wiedergegriindete Monistenbund konnte keine Ortsgruppen in der SBZ griinden, so
dass in den ersten Jahren nach Kriegsende nur einige ehemalige Leipziger Bundesmitglieder
als Individualmitglieder zum Bund stieBen.” So entwickelte sich in der DDR keinerlei frei-
denkerisches Vereinsleben — ein Umstand, der staatlicherseits begriifit wurde, da man die Vor-
kricgsorganisationen als biirgerliche Vereine und ihr Wirken im sozialistischen Kontext als
Unzweckmiiflig oder gar schiidlich ansah.

1989 gehdrten weniger als 30 Prozent der Leipziger Biirger einer religiésen Gemeinschaft
an, Diese starke Sikularisierung betraf zwar vor allem die GroBkirchen, doch verloren auch
die kleinen Religionsgemeinschaften trotz hohem innerem Zusammenhalt und damit entspre-
Chenden Moglichkeiten der Kirchenzucht und der Solidaritit mehrheitlich an Mitgliedern.
Zwar konnten Gemeinden wie die Zeugen Jehovas oder die Heiligen der Letzten Tage ihre
Mitgliederzahlen weitgehend stabil halten,* doch Christengemeinschaft, Johannische Kirche,
die Gemeinschaft in Christo Jesu, Hirt und Herde, der Bruno-Groning-Freundeskreis und an-
dere im 19, und friihen 20. Jahrhundert in Leipzig angekommene Gemeinschaften erhielten
Unter den realsozialistischen Bedingungen mithsam ihre Strukturen; an Mission und Ausbau
War nicht zu denken.*

Neue Religionen, wie sie sich in der Bundesrepublik seit den 1970er Jahren auf niedrigem

iveau etablierten (ISKCON, Osho, Vereinigungskirche), konnten in der DDR kaum aktiv
Verden, Auch die aus sozialistischen Staaten eingereisten auslindischen Gastarbeiter oder
Smdenlcn brachten keine religiosen Impulse nach Leipzig. Fiir ein Studium in der DDR wur-

n eher systemnahe Personen ausgewihlt, denen wenig am Aufbau religioser Strukturen lag
nd die jhre Integration iiber nicht-religidses und tendenziell nicht-ethnisches Vereinsleben
®tfuhren, wenn das auch private religiose Praxis keineswegs ausschloss.





