Die Anziehungskraft der Apokalypse

Stephen O'Leary

,Wachter, wie lange noch dauert die Nacht?“

»Wichter, wie lange noch dauert die Nacht?“

Der Wéchter antwortet:

»Es kommt der Morgen, es kommt auch die Nacht.” (Jes 21,11)

Wir ndhern uns dem Jahr 2000, und das offensichtliche Aufflammen von Apoka-
lyptizismus ist geradezu iiberwdltigend. In gewissen katholischen Kreisen wéchst
das Interesse an den angeblichen Prophezeiungen von Garabandals und Fatima in
beachtlichem Mafie, und Berichte iiber Marienerscheinungen von Medjugorge bis
Conyers im US-Bundesstaat Georgia héiufen sich. In der protestantischen Welt
erstarken fundamentalistische und evangelikale Kirchen (nicht selten Anhédnge-
rlnnen einer Theologie der vorherbestimmten Endzeit), wahrend charismatische
Ergiisse wie der ,Toronto-Segen“ von vielen fiir eine wunderbare Manifestation
des Geistes Gottes in den letzten Tagen gehalten werden. Aufderhalb (aber
manchmal auch innerhalb) der christlichen Kirchen verbinden Millionen von
AnhingerInnen der sogenannten ,New-Age“-Bewegung eine eklektische Mi-
schung aus Gesundheitswahn, Einge-
borenenspiritualitdt, UFOs, Prophezei-
ungen und Okkultismus mit hypersen-
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tInnen in viele bunte Federn gekleidet
- und kiinden entweder vom Unter-
gang oder von einer strahlenden end-
zeitlichen Zukunft. In ihrem ldrmenden
Rufen von bevorstehender Katastrophe bzw. Erlosung - sei sie dkologischer,
spiritueller, wirtschaftlicher oder politischer Art - wetteifern sie um Aufmerk-
samkeit auf dem menschlichen Bauernhof. Die Wachter von heute, also die, die
sich in Positionen sozialer und pastoraler Autoritit befinden - und dies in einer
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Zeit, in der wir den Ubergang vollziehen von den letzten Tagen des ausgehenden
zu den ersten Tagen des neuen Jahrtausends -, titen gut daran, dieses Rufen
genauer zu untersuchen und sich einzuprdgen, wen es wie anspricht. Denn
unachtsames Krihen kann die Schar verwirren und versprengen, ihre Mitglieder
zu leichter Beute fiir Fiichse und Walfe machen - eben jene falschen Messiasse,
die in unserer umnachteten Kultur zuhauf vorhanden sind. Der Selbstmord von
AnhédngerInnen der Sonnentempel- und Himmelspfortenkulte in Frankreich, der
Schweiz, Kanada und den USA, die Giftgasangriffe auf die Tokyoter U-Bahnen,
fiir die die apokalyptische Aum-Skiurikyo-Sekte verantwortlich zeichnete, und
andere Ereignisse in den Schlagzeilen unserer Nachrichten machen eines ganz
deutlich: Endzeitglaube kann ernsthafte Folgen haben; er bedarf daher einer
sorgfaltigen Untersuchung und muf} verstanden werden.

Eine umfassende Aufzdhlung aller historischen, soziologischen und psychologi-
schen Griinde fiir Apokalyptizismus ist in diesem Rahmen kaum mdoglich. Mir
liegt an Kiirze, und man wiirde sich in jedem Fall schwer tun, einen Konsens
auszumachen in der Fiille der unterschiedlichen Erkldrungen fiir apokalyptische
Phédnomene, die von SozialwissenschaftlerInnen angefiihrt werden. Mein beschei-
denes Ziel ist hier lediglich ein Blick auf und eine kurze Kritik an der sozialwis-
senschaftlichen Literatur iiber apokalyptische Bewegungen. Auch mdochte ich
zeigen, dafs diese Bewegungen von ihrem Wesen her dazu fithren, Apokalyptik als
symbolische Theodizee zu verstehen, als eine mytho-logische Losung der Proble-
me Ubel, Schmerz und Leid. Danach werde ich in Kiirze die Rolle bedenken, die
neue Formen der Kommunikation durch Massenmedien spielen, indem sie die
gegenwartige apokalyptische Stimmung anheizen und aufrechterhalten. Ich
schliefte mit der Aufforderung, die Idee der Endzeit auf eine Weise zu verstehen,
welche die Attraktivitdt von Apokalypse ernst nimmt, ohne unsere eigene histori-
sche Situation iiber Gebiihr zu dramatisieren.

Wie aber sollen wir die bleibende Attraktivitit von Apokalyptizismus verstehen
angesichts der wiederholten Enttduschungen, die Gldubige durch die Jahrhun-
derte erlitten? Jede Antwort auf diese Frage mufd mit einer stimmigen Definition
des Phidnomens selbst beginnen. Norman Cohns klassische Studie The Pursuit of
the Millennium liefert eine richtungweisende und fiir die vorliegende Auseinan-
dersetzung addquate Formulierung. Cohn definiert den Erlosungstypus, das Ob-
jekt der Erwartungen einer Endzeitbewegung, als ,kollektiv, irdisch, imminent,
total und wunderbar” (Cohn, 13). Diese Definition der endzeitlichen Sehnsucht
kann eine Fiille von Phdnomenen umfassen - von mittelalterlichen oder modernen
christlichen Bewegungen bis hin zur ,Geistertanz“-Religion der Plains Indians im
19. Jahrhundert und den berithmten ,Cargo-Kulten“ Melanesiens. Wenn wir uns
jedoch zu erkennen bemiihen, was iiber die gemeinsamen Charakteristika der
endzeitlichen Hoffnungen verschiedener Kulturen hinaus von Bedeutung ist;
wenn wir uns also zu einem Vergleich zwischen den historischen und sozialen
Zusammenhéngen, in denen die jeweiligen Spielarten dieser Hoffnungen entstan-
den, hinbewegen wollen, wird das Problem schon gréfier. Beim Versuch, die
Frage zu beantworten, warum eine Bewegung (oder manchmal eine ganze Gesell-




schaft) ihrem Sehnen in dieser speziellen Form Ausdruck verleiht, haben Sozial-
wissenschaftlerInnen natiirlich die Entstehungsbedingungen von Millenarismus
erforscht. Dabei suchten sie bei einer GroRzahl von Gruppen und sozialen Kon-
texten gemeinsame Merkmale oder Erfahrungen, um die Faktoren zu bestimmen,
welche die HorerInnenschaft der endzeitlichen Rede fiir deren Annahme konditio-
nieren. So spricht Frank Kermode beispielsweise von einem ,apokalyptischen Set
- ein Gesamtzusammenhang, innerhalb dessen man einige soziologische Vorbe-
dingungen fiir die Annahme apokalyptischer Formen und Strukturen ausmachen
kann® (Kermode, 1985, 86).

Die Faktoren, die man fiir Determinanten dieses apokalyptischen Sets hilt,
unterscheiden sich betrdchtlich voneinander. Eine ganze Reihe von Gelehrten
sieht Endzeitkulte hauptsdchlich unter wirtschaftlichem und politischem Ge-
sichtspunkt, als ,die Religionen der Unterdriickten* (Lanternari). Die verschiede-
nen Manifestationen apokalyptischen Glaubens verstehen sie als Antworten ent-
eigneter ArbeiterInnen und Minderheiten auf einen Zustand industrieller und
kolonialer Unterdriickung, materieller Entbehrung und die soziale Heimatlosig-
keit der Moderne. Die HorerInnenschaft der apokalyptischen Rede wird dement-
sprechend unter dem Aspekt ihrer materiellen Klasse und Situation definiert. So
beschreibt Hobsbawm gewisse apokalyptische Gruppen in Europa als ,primitive
Rebellen“. Diese setzten sich zusammen aus ,malochenden KleinbiirgerInnen,
Bauern, Dorfhandwerkern, usw.“ (Hobsbawm, 71). Worsley plddiert dafiir, daf}
Endzeitglaube primir eine ,Religion niederer Stinde“ beinhalte, welche dauer-
haft attraktiv sei - trotz Enttduschung, ,genau weil sie sich auf solch eingéngige
Weise an die Unterdriickten, Heimatlosen und Elenden wendet* (Worsley, 225).
Ahnlich argumentiert Colin, wenn er versucht, sowohl primitive als auch moderne
Endzeitbewegungen zu erkldren. Cohn behauptet, moderne apokalyptische Grup-
pen setzten sich zusammen aus ,,bestimmten politischen Randelementen in tech-
nologisch hochentwickelten Gesellschaften - hauptsichlich junge oder arbeitslo-
se ArbeiterInnen und eine kleine Minderheit Intellektueller und StudentInnen*
(Cohn 1970, 285f).

Die Beschreibung apokalyptischer Enthusiasten als Opfer kolonialer Unter-
driickung oder wirtschaftlicher Ausgrenzung mag auf Cargo-Kulte von Eingebo-
renen oder auf Endzeitbewegungen in Bauerngesellschaften zutreffen, weil diese
den schwierigen Ubergang von landwirtschaftlicher zur industriellen Okonomie
vollziehen. Aber sie sind kaum hilfreich, wenn es darum geht, den gegenwértigen
Millenarismus zu verstehen. Um nur ein Beispiel zu nennen: Der amerikanische
Autor Hal Lindsey ist einer der meistgelesenen Autoren des ausgehenden 20.
Jahrhunderts. Die Abermillionen Amerikanerlnnen der Mittelklasse, die sein
Buch , The Late Great Planet Earth“ gekauft haben, kénnen wohl kaum zu den
Elenden dieser Welt gezahlt werden. Noch kann man sie als wirklich ,politisch
am Rand befindlich” bezeichnen - leben sie doch in einem Land, wo eine zuweilen
recht fundamentalistische christliche Grundkonstitution die Lokal- und National-
politik betrdchtlich beeinfluft. Tatsichlich zeigt ein kurzer Blick auf die Ge-
schichte des apokalyptischen Diskurses, daR seine Anziehungskraft immer
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unabhéngig von Klassenunterschieden war. Das Publikum, das sich fiir Prophetie
und deren InterpretInnen aufnahmebereit zeigt, hat immer schon Koniglnnen,
KaiserInnen, BiirgerInnen und PrisidentInnen, Kaufleute, Bauern/Bauerinnen
und FabrikarbeiterInnen, Gebildete und Ungebildete in sich vereint - von Isaac
Newton bis hin zu Ronald Reagan. Mechanistische Theorien der Apokalyptik als
Antworten auf wirtschaftliche Verhéltnisse konnen diese erheblichen Klassen-
und Bildungsunterschiede innerhalb des apokalyptischen Publikums nicht
erkldren.

Sicher ist eine objektive Erfahrung von Unterdriickung oder wirtschaftlicher
Entbehrung keine notwendige Vorbedingung fiir das Aufblithen von Endzeitglau-
be. Die Theorie einer relativen Enthehrung, die von SoziologInnen vertreten wird,
ist etwas differenzierter. Sie versucht, die Rolle der (subjektiven) Wahrnehmung
fiir die Bereitschaft der HorerInnenschaft zur apokalyptischen Bekehrung zu
wiirdigen. David Aberle definiert relative Entbehrung als ,eine negative Diskre-
panz zwischen berechtigter Erwartung und Tatsichlichkeit” (Aberle, 209). Er
versucht, diese Theorie anhand von mefbaren Faktoren zu begriinden, und klas-
sifiziert die relative Erfahrung von Entbehrung in den Kategorien Besitz, Status,
Verhalten und Wert. Dabei stellt er fest, da® Entbehrung in mehr als einem dieser
Bereiche zu apokalyptischem Glauben fithren kann. Diese Erkldrung birgt gewis-
se Vorteile, denn sie hilft zu verstehen, wie Personen oder Gruppen, die ein
bequemes Leben fithren, empfinglich fiir Endzeitglauben werden kénnen, da sie
ihre eigene Situation mit der von anderen vergleichen, denen es besser geht.
Wihrend Besitz, Status, Verhalten und Wert in gewissem Sinn quantifizierbar
sein mdégen, ist es doch erheblich schwieriger, die subjektive Erfahrung des
Mangels zu bemessen, der von einem Vergleich der eigenen gesellschaftlichen
Stellung mit Giitern der anderen herriihrt. Dieses Modell relativer Entbehrung im
Blick, bemerkt A.Y. Collins: ,Das Wichtigste ist nicht so sehr die Frage, ob je-
mand tatsichlich unterdriickt ist, sondern ob man sich unterdriickt fithlt“ (Col-
lins, 84). Hier wird ein gravierendes Problem deutlich, welches die Anwendung
des Begriffs der relativen Entbehrung in spezifischen Féllen erschwert - so niitz-
lich es im Abstrakten auch sein mag. Subjektive Gefithle der Entbehrung und Un-
terdriickung sind nicht leicht zu messen; auch konnen sie innerhalb der verschie-
denen Endzeitbewegungen nicht immer aufgezeigt werden, denn deren Mitglieder
haben oft nur wenige Zeugnisse ihrer inneren Erfahrung hinterlassen.

Eine andere Erklirung fiir die Attraktivitit von Apokalyptik bietet der Politologe
und Sozialhistoriker Michael Barkun. Sein Buch Disaster and the Millennium
versucht, die These zu belegen, der Hauptfaktor fiir die Empfinglichkeit fiir
apokalyptische Ideen sei die normale und weit verbreitete Erfahrung von Natur-
katastrophen und durch Menschen verursachtem Ungliick. Barkun analysiert
apokalyptische Bewegungen in vielen Kulturen und Geschichtsperioden und sam-
melt dabei Beweismaterial, das seine Behauptung untermauert, ,Katastrophen
[dienten] dazu, Individuen fiir die Endzeitkonversion zu disponieren®. Sein Argu-
ment wird jedoch dadurch geschwicht, daR er selbst zugibt, eine Katastrophe
existiere ,in gewisser Hinsicht im Auge des Betrachters, und ,wenn die Welt



keine Katastrophe anzubieten hat, muf} eine konstruiert werden (Barkun, 1974,
128, 60, 208). Ganz offensichtlich schwichen diese Beobachtungen Barkuns
These; denn selbst wenn wir zugestehen, daft Ereignisse wie Erdbeben, Kriege
und Wirtschaftskrisen von so gut wie jeder/m als Katastrophe erfahren werden,
wird doch nicht jedes derartige Ereignis von einem Anwachsen apokalyptischer
Konversionen begleitet. Gleichzeitig konnen aber Ereignisse, die nicht eindeutig
desastrds im objektiven Sinne sind, die Gestalt einer Katastrophe annehmen,
wenn sie von einem Publikum interpretiert werden, das fiir eine endzeitliche
Weltsicht disponiert ist. So sehen wir uns also wieder konfrontiert mit der
Schwierigkeit, nicht faftbare Wahrnehmungen und subjektive Reaktionen auf
Ereignisse zu messen, die jeweils unterschiedliche Bedeutung haben - abhingig
vom Interpretationsrahmen, innerhalb dessen sie wahrgenommen werden.

Barkuns Folgestudie Crucible of the Millennium anerkennt das Problem seiner
fritheren Definition von Katastrophe als Hauptfaktor, der ein Publikum fiir einen
Endzeitglauben disponiert. Hier geht er soweit zu behaupten, ,eine Katastrophe
sei ein mentales Konstrukt, das nicht nur mit beobachtbarem Tod und Zerstérung
in Verbindung gebracht werden kann, sondern auch mit Ereignissen, die fiir
Kontroll- und Sinnverlust stehen® (Barkun, 1986, 153f). Dies ist typisch fiir die,
nennen wir sie ,anomische“ Apokalyptizismustheorie, die das Thema auf Gebiete
jenseits von Wirtschaft und Politik ausdehnt, indem sie ausdriicklich Uberle-
gungen der Psychologie mit einbezieht. Endzeitgldubige werden von den Vertre-
terInnen dieser Sparte normalerweise als besonders anfillig fiir den Zustand der
~Anomie* (Ungeordnetheit, Gesetzlosigkeit; d. Red.) und des ,totalen Sinnverlu-
stes” eingestuft. Deshalb behauptet Barry Brummett, ,Apokalyptik [habe] als
harten Kern ein Publikum, das an einem ungewthnlich starken Gefiihl von Ano-
mie und Orientierungslosigkeit [leide]* (Brummett, 59). Psychologie dieser Art
kann Resultat einer kollektiven Erfahrung eines Traumas oder einer Katastrophe
sein, wie Lifton aufzeigt. Dennoch haften dieser Diagnose die gleichen Probleme
und Grenzen an wie dem Konzept der relativen Entbehrung. Sind doch traumati-
sche Erlebnisse ebensooft im Wahrnehmungsbereich anzusiedeln. Brummett fiigt
hinzu, daf® das ,anomische Publikum von einer Wahrnehmung von Katastrophen
motiviert [sei], die von den iiberkommenen Sinnsystemen nicht erkldrt werden
kann.“ (Brummett, 59) Diese Auffassung ist eindeutig relevant fiir unsere Unter-
suchung, verkompliziert die Frage jedoch betrdchtlich. Die frithen ChristInnen,
die mit Wohlwollen auf die Offenbarung des Johannes reagierten, waren den
meisten historischen Berichten zufolge Opfer intensiver Verfolgung, von Hinrich-
tung und Folter. Wenn nun die vorwiegend mittelstdndische Gruppe fundamenta-
listischer ChristInnen in den Vereinigten Staaten, aus der sich der Kern von Hal
Lindseys LeserInnenschaft zusammensetzt, glaubt, sie sei selbst in dhnlicher
Weise verfolgt, ist das eindeutig eine theoretisch indizierte Wahrnehmung; denn
der Unterschied zwischen der Erfahrung, von Lowen zerrissen zu werden,
wdhrend eine applaudierende Menge zuschaut, und der Erfahrung, die Welle von
Sex, Gewalt und areligiosem Humanismus in den Medien ertragen zu miissen, ist
eklatant. Das Problem der Wahrnehmung scheint also uniiberwindbar: Arzte
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mogen objektiv einen Zustand der Anomie oder Orientierungslosigkeit diagnosti-
zieren, die Grundursachen dieser inneren Verfassung kénnen in objektiven Ereig-
nissen nicht gefunden werden. Das kann nur geschehen im Erkennen der Un-
fahigkeit existierender Sinnsysteme, das Auf und Ab von historischem Gliick und
Alltag zu erkldren.

Cohns Abhandlung iiber apokalyptische Phantasien als ,paranoide* Antwort auf
wirtschaftliche Entbehrung und politische Verfolgung ist einer der beachtenswer-
teren Versuche, ein psychologisches Modell auf die Erklarung von Millenarismus
anzuwenden. In der Originalfassung seines Buches Pursuit of the Millennium legt
Cohn dar, da alle, die eine addquate Erklirung von Endzeitglauben suchen, es
sich ,nicht leisten kénnen, den psychischen Inhalt der Phantasien zu ignorieren,
der sie anregte. Alle diese Phantasien sind dieselben, die gewthnlich in Féllen
von Paranoia zu finden sind: die megalomane Sicht seiner selbst als des
auserwihlten, génzlich guten, zu Unrecht verfolgten und doch seines letztlichen
Triumphes sicheren Menschen, die Behauptung, der Gegenspieler hitte giganti-
sche und ddmonische Krifte, die Weigerung, unvermeidbare Grenzen und Unvoll-
kommenheiten menschlicher Existenz zu akzeptieren (wie Vergénglichkeit, Unei-
nigkeit, Konflikt, intellektuelle und moralische Fehlerhaftigkeit), und das Beses-
sensein von unfehlbaren Prophezeiungen. Diese Vorstellungen sind Symptome,
die in ihrer Gesamtheit eindeutig das Syndrom der Paranoia konstituieren. Aber
ein paranoider Wahn hort nicht auf, ein solcher zu sein, nur weil ihn viele
Individuen teilen. Er bleibt paranoid, auch wenn diese Individuen viele reale
Griinde haben, sich selbst fiir Ofer von Unterdriickung zu halten.“ (Collin, 1957,
309) Obwohl ich diese Interpretation fiir einigermafien iiberzeugend halte, jeden-
falls innerhalb der ihr gesetzten Grenzen, sollten wir doch héchst vorsichtig damit
sein, moderne psychologische Konzepte auf PatientInnen anzuwenden, die lange
tot sind und sich damit auferhalb der Reichweite einer klinischen Studie befin-
den. Man muf innehalten und iiberlegen, welche Implikationen sich ergeben,
wenn man endzeitlichen Apokalyptizismus als Geisteskrankheit oder als Sym-
ptom einer solchen betrachtet. Was bei einer solchen Sicht gewonnen ist, mag
vielleicht der Einblick in das Denken historischer und zeitgendssischer Gruppen
sein. Aber die Verbreitung dieser Pathologie in einer Reihe kanonischer Schriften
mag zu unangenehmen Fragen fithren. Aufterdem haben wir selbst bei Annahme
dieser Diagnose die Frage nach ihrem Ursprung nicht beantwortet. Wenn Mille-
narismus als eine Form von Paranoia verstanden wird (oder als Symptom einer
derartigen psychischen Stérung), ist doch immer noch die Herkunft dieser son-
derbaren Stérung nicht geklart, und wir milssen immer noch die eigentiimlichen
Formen zu verstehen suchen, in denen sie sich darstellt. Zudem kranken psycho-
logische Erklirungen an den gleichen Defekten wie Theorien, die auf Kausalfak-
toren wie Unterdriickung und Ungerechtigkeit aufbauen, ndmlich an der Tatsa-
che, daf® solche Faktoren eben in der Geschichte immer prdsent waren. Die
Verbreitung psychischer Zustinde wie Beklemmung, Besorgnis, Unzufriedenheit
und selbst Paranoia 1Rt mich nicht so sehr fragen, warum wir apokalyptisch
werden, sondern vielmehr, warum wir nicht alle MillenaristInnen werden. Ein
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Uberblick iiber die wissenschaftlichen Anniherungsversuche an das Phinomen
apokalyptischen Glaubens wire unvollstindig, erwihnte man Leon Festingers
vielbeachtete Theorie der kognitiven Dissonanz nicht. Seit der Verdffentlichung
des Klassikers When Prophecy Fuails: A Social and Psychological Study of a Modern
Group that Predicted the Destruction of the World ist Festingers Theorie ein fester
Bestandteil dessen, was man die Dynamik apokalyptischer Sekten und Bewegun-
gen nennen kann. Der Begriff ,kognitive Dissonanz“ bezeichnet dabei einen
geistigen Zustand des Unwohlseins, der durch ein unleugbares Ereignis (oder
Nicht-Ereignis) entsteht, das einen tief verwurzelten Glauben in Frage stellt - wie
z.B. das Ausbleiben der Wiederkunft Christi zu einem vorausgesagten Zeitpunkt.
Er nimmt an, Menschen seien motiviert, derlei Unwohlsein mit Hilfe aller verfiig-
baren Mittel zu reduzieren oder gar zu eliminieren. Festinger und seine Koauto-
ren stellten damals die Behauptung auf, da unter bestimmten Umstdnden (wenn
Voraussagen spezifisch genug sind, wenn Gl4ubige sich in ausreichendem Mafe
verpflichtet haben und wenn die geeigneten Formen sozialer Unterstiitzung gege-
ben sind) die Nicht-Bestatigung eines tiefen Glaubens verstirkte Missionierungs-
bewegungen und eine Intensivierung (nicht Aufgabe) des Glaubenssystems zur
Folge habe. Eigentlich ist dies aber wohl nichts anderes als ein Beispiel logischen
Irrtums - auch bekannt unter der Bezeichnung , Anschlufeffekt®, der besagt, daf®
»€ine Sache eindeutig richtig sein mufl, wenn immer mehr Menschen davon zu
iiberzeugen sind, daf sie stimmt* (Festinger, u.a., 18).

Um ihre Theorie zu priifen, untersuchten Festinger und seine Kollegen einen
lokalen UFO-Kult, der die Ankunft fliegender Untertassen und die Rettung der
treuen Kerngruppe der Glaubigen an einem bestimmten Tag des Jahres 1951
voraussagte. Sie schlossen sich der Gruppe an, um die mentalen Rationalisie-
rungsprozesse zu untersuchen, die das Nichterscheinen der vorausgesagten
Raumschiffe begleiteten. Diese Fallstudie bestétigte die Theorie. Beweismaterial
anderer Studien dieses Phinomens, die Festingers Befund nachzuvollziehen
suchten, erwies sich allerdings als unstimmig. Nicht jede Gruppe, die propheti-
sches Versagen erlebt, steigert danach ihre Missionstitigkeit. Die eine verldfit
vielleicht auch ihr Glaubenssystem, wihrend andere ganz verschiedene Wege
wahlen mogen, um die Dissonanz zu minimieren - wie z.B. eine Reinterpretation
der Prophezeiung oder eine Minimierung des Kontakts mit Ungldubigen. Mit Hilfe
von Festingers Theorie hitte sich jede beliebige dieser Folgen voraussagen las-
sen. Es scheint sich aus diesem Grund um einen Zirkelschluf zu handeln. Das
heifst: Die Existenz einer Geistesverfassung wird zur Erkldrung von Verhalten
herangezogen, wéhrend dasselbe Verhalten unseren einzigen Anhaltspunkt fiir
die Existenz dieses mentalen Zustandes darstellt. Obwohl hier wirklich ein
Schwachpunkt in Festingers Theorie deutlich wird, nimmt dies dennoch nichts
von dem deskriptiven Nutzen, der dem Dissonanzkonzept anhaftet. Auch hat es
Wissenschaftler nicht davon abgehalten, dieses Konzept auf die Beschiftigung
mit apokalyptischen Sekten und sogar auf die Friihgeschichte der christlichen
Kirche anzuwenden. Vor allem John Gagers Artikel Kingdom and Community
bemiiht die Dissonanztheorie fiir eine Analyse ,frithesten Christentums als End-
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zeitbewegung*. (Gager, 20) Darin stellt Gager das Faktum der Kreuzigung als das
urspriingliche Dissonanzereignis dar; es widersprach offensichtlich den Messias-
weissagungen, die ja die Wiederherstellung der Macht Israels verhiefien.

Somit kénnen alle simplifizierenden Kausalerklirungen des Phdnomens als ge-
scheitert bezeichnet werden - seien sie auf externe, natiirliche, wirtschaftliche
und politische Ursachen zuriickzufithren oder auf interne, emotionale und psy-
chologische. Howard Kaminsky enthiillt die solchen Versuchen innewohnende
Zirkularitidt: ,Wenn wir uns die Kausalfaktoren bewufst machen, die [Wissen-
schaftlerInnen in ihrer Beschiftigung mit Endzeitbewegungen in Betracht zogen]
- Aufregung, Gefiihl der Benachteiligung und Entbehrung, soziales Leid, etc. -,
miissen wir eingestehen, daft es in keinem einzigen Fall auch nur entfernt
moglich ist, die Bewegung von einem einzigen Faktor, von mehreren Faktoren
oder auch von einem feststellbaren Intensitdtsgrad solcher Faktoren her abzulei-
ten. Jeglicher derartige Versuch fiihrt uns auf direktem Wege in den Zirkel: X ist
angeblich notwendig im Hinblick auf die Bewegung, aber wir wissen nur, daf® X
existiert und besteht, weil eine Bewegung entstanden ist.” (Kaminsky, 216)
Angesichts dieser Zirkularitit ist es wohl sinnvoller, sich den Apokalyptizismus
nicht als eine Kette von Bewegungen mit klar umrissenen, fiir sich identifizierba-
ren und in geschichtlichen Ereignissen angesiedelten Ursachen vorzustellen,
sondern eher als eine Tradition, eine Text gewordene Diskursgemeinschaft -
begriindet im akzeptierten Kanon sakraler Texte des Westens und erweitert
durch die Produktion neuer Offenbarungen und interpretativer Strategien. Dies
verkompliziert das Problem, die Attraktivitit der apokalyptischen Rede. Wir
sehen uns konfrontiert mit einer ununterbrochenen Linie schriftlicher Uber-
lieferung, erhalten und ausgeschmiickt aufgrund der Wirkung von Exegese und
Kommentar, wie sie in gebildeten und elitiren Kreisen gepflegt wurden. Diese
ergossen sich in der Geschichte verschiedentlich und in Intervallen in die
Hauptstrémung des populdren Diskurses - dank der Bewegungen, die teils von
neuen Prophezeiungen und teils von neuen Interpretationen kanonischer Texte
angeregt wurden. Apokalyptische Rhetorik hat immer schon ein Publikum gefun-
den, obwohl sich Grofde und Zusammensetzung dieses Publikums iiber die Jahr-
hunderte hinweg immer wieder betrdchtlich verdnderte. Keine einfache Erklarung
kann die wachsende Popularitit des Apokalyptizismus begriinden, den Historike-
rInnen im mittelalterlichen Europa, im England der Renaissance oder in den
Vereinigten Staaten wédhrend des frithen 19. und spiten 20. Jahrhunderts fest-
stellten. Ebenso wurde noch keine Theorie vorgestellt, die fiberzeugend die extre-
men Verhaltensunterschiede erklért, die all diejenigen an den Tag legen, die ,das
Ende"” zu ihren Lebzeiten erwarten - und die reichen von flammender Mission bis
hin zum passiven Riickzug von der Welt, von revolutiondrem Terrorismus bis zum
stillen Pazifismus, von extremem Zélibat (bisweilen sogar eine Nachahmung der
Selbstverstiimmelung des Origenes) bis hin zu den widerlichsten Formen ziigel-
loser Sexualitit (inklusive Promiskuitdt und Polygamie).

Entbehrung, Unterdriickung, Gesetzlosigkeit, Katastrophe, Dissonanz - all diese
Theorien sind doch nur bruchstiickhafte Erklirungen, blofies Aufscheinen und



Fragmente einer Wahrheit, die wir nur durch verdunkeltes Glas erspihen. Jedes
dieser Fragmente verweist auf die ihm je eigene Art und Weise auf eine tiefere
Wabhrheit iiber Apokalyptizismus, aber auch iiber die Situation des Menschen an
sich. Apokalyptik wurde in den Kanon der Bibel aufgenommen und ist mafs-
geblich présent in den meisten, wenn nicht in allen Glaubenstraditionen der Welt,
weil das Problem, mit dem sie sich abmiiht, gerade das Grundproblem der Religi-
on ist: die Theodizee oder die Notwendigkeit eines kohdrenten Sinnangebots im
Angesicht von Leiden und Tod. Wenn Todesangst zur Besessenheit wird, bietet
Apokalypse die Moglichkeit, unsere eigene Sterblichkeit zu vergessen, indem wir
unsere Angste auf die kosmische Leinwand projizieren und dann die kollektive
Katastrophe erwarten, die nicht gefiirchtet, sondern héchst willkommen ist. Leid
erfahren nicht nur die Niedergetretenen; als Mensch geboren sein heifit entbeh-
ren. Wir alle sind unterdriickt, wenn nicht von anderen Menschen, dann doch
durch unsere zutiefst menschlichen Grenzen: Anomie ist eine allgegenwirtige
Option. Der Welt hat es nie an natiirlichen und symbolischen Katastrophen
gemangelt - seien sie personlich oder stellvertretend erfahren worden. Die wahre
kognitive Dissonanz (deren Subjekt jede denkende moralische Person ist) ist ein
intensives und uneingeschrankt zu lobendes Unwohlsein, das sich einstellt, wenn
man den Graben zwischen der seienden und der sein sollenden Welt erkennt.
Mogen die Visionen einer vollkommenen Gesellschaft auch ganz unterschiedlich
sein, so erfiillen unsere Bilder eines wiederhergestellten und vom Hirten be-
hiiteten Gartens oder der himmlischen Stadt doch eine unerldfiliche Funktion.
Wihrend wir uns den Katastrophen der Geschichte stellen, erlauben sie uns, das
aufrecht zu erhalten, was der Marxist und Historiker Ernst Bloch das ,Prinzip
Hoffnung® nennt - den Glauben an ein télos, ein Ende und Ziel, auf das wir uns
zubewegen und an dem jede Ungerechtigkeit gerichtet und jedes Geheimnis
geliiftet wird.

Wir kénnen unsere Untersuchung aber hier nicht beenden. Es gibt ndmlich einen
neuen Aspekt des zeitgendssischen Apokalyptizismus, der diskussionswiirdig ist.
Ich meine das erstaunliche Zunehmen der elektronischen Medien im 20. Jahrhun-
dert. In seinem Buch Century’s End definiert Hillel Schwartz Endzeitbewufitsein
als ,ein Gefiihl allgegenwdértigen und immer schneller werdenden Wandels [be-
gleitet von der] Uberzeugung, es handle sich dabei um einen duferst kritischen
Moment und wir befinden uns am ,Ereignis-Horizont'“ (Schwartz, 243). Ein
Gefiihl des sich bis zum kritischen Krisenpunkt beschleunigenden Wandels wur-
de von Gliubigen immer schon erfahren, beginnend mit den Urchristinnen und
sogar noch davor; ich wiirde jedoch behaupten, daft die Medien dieses uralte
Gespiir auf ein nie dagewesenes MaR vergrofiern. Die Ankunft moderner Kommu-
nikationstechniken hat die kulturelle und soziale Situation fiir den apokalypti-
schen Diskurs grundlegend verdndert: Erstens hat sie Informationsmenge und
-formen anwachsen lassen, die den MillenaristInnen zur Verfiigung stehen, um
ihre Sinn-netze zu kniipfen. Zweitens hat sie Kalender und Uhrzeit standardisiert
und es uns angewdhnt, Zeit in immer kleineren Abschnitten zu messen, und so
unser Bewufdtsein vom Vergehen der Zeit erweitert. Drittens erméglicht sie das
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Zustandekommen neuer Gemeinschaftstypen, die nicht nach geographischen Ge-
sichtspunkten vereint sind, sondern aufgrund gemeinsamer Interessen und ihres
gemeinsamen Zugangs zu elektronischen Medien, so daf wir gerade die Entste-
hung von Endzeitkulten im Computernetz und deren Rekrutierungsversuche im
World Wide Web mitverfolgen kénnen.

Fiihren wir uns einmal zwei der traditionellen Zeichen vor Augen, welche die
Apokalypse angeblich begleiten werden: ,Kriege und Kriegsgeriichte* und Erdbe-
ben. Da die Natur des Menschen eben ist, was sie ist, hat es immer anhaltende
Konflikte gegeben - iiberall auf dem Globus und zu jeder erdenklichen Zeit. Nur,
daf wir heute CNN haben. Die sind vor Ort mit ihren Fernsehkameras, und Bilder
von Tod und Zerstdrung gelangen in jedes Wohnzimmer. Man kann sich ins
Internet einloggen und wird versorgt mit Livereportagen oder quasi-sofortigen
Berichten iiber Ereignisse, wie etwa einen Putschversuch in Ruftland oder
Bombenanschlige in Israel. Ahnlich wissen wir, daf® im natiirlichen Rhythmus
geologischer Gezeiten Erdbeben auf dieser Welt schon immer an der Tagesord-
nung waren. Die Hiufigkeit ihres Auftretens ebbt ab oder steigt, ganz wie es
natiirliche Prozesse diktieren, so z.B. tektonische Reibung, die wir nur ansatz-
weise verstehen. Aber grofere Beben, iiber die einst nicht berichtet worden wére
oder iiber die wir zumindest monate- oder jahrelang nichts erfahren hétten,
werden heute in den Abendnachrichten gebracht. Auch geologische Daten
aus der ganzen Welt werden ins Internet eingespeist und genau beobachtet
von MillenaristInnen, die eine geologische Katastrophe (in New-Age-Kreisen
bekannt als ,Erdenwandel”) in Verbindung mit der Wiederkunft Christi anneh-
men.

Die einzigartige Moglichkeit der BenutzerInnen elektronischer Medien, ndmlich
gleichzeitig verschiedene Ereignisse und Prozesse im Welttheater zu beobachten,
schafft ein neues Bewufdtsein von Zeit und vom Gewicht historischen Handelns.
Diese Zeiterfahrung und die damit verbundene Erwartung eines ganz und gar
singuldren Momentes manifestiert sich vehement in der gegenwértigen apokalyp-
tischen Stimmung; und eindeutig sind die Medien treibende Kraft bei der For-
mung des Apokalyptizismus - und nicht nur bei seiner Ubermittlung. Ein Parade-
beispiel ist wohl der berithmt-beriichtigte ,Himmelspforten*-Selbstmord-Kult
.Heaven's Gate“. Diese Gruppe verleiht populdren Medienprodukten einen neuen
und bedngstigenden Stellenwert, die ja schon lange das ihr eigen nennen konn-
ten, was man gemeinhin und ohne dariiber nachzudenken eine ,Kultgemeinde®
nennt: ,Akte X“, ,Raumschiff Enterprise /Star Trek" und ,Krieg der Sterne®. Die
Bedeutung von Film und Fernsehen im Glaubenssystem dieser Gruppe geht
eindeutig hervor aus den auf Videokassette aufgenommenen letzten Worten vor
dem Selbstmord. In ihnen beziehen sie sich wiederholt auf Science-fiction-Szena-
rien. Es fillt auf, daf’ folgende Selbstbeschreibung aus der Website der Gruppe,
mit der sie ihre Mission zu erkliren und zu rechtfertigen suchten, die Rolle der
Medien sehr klar herausstellt: ,,Um Ihnen zu erkldren, wer wir sind, haben wir
uns die Freiheit genommen, eine kurze Selbstdarstellung im Sprachstil einer
bekannten Science-fiction-Serie zu verdffentlichen. Die meisten LeserInnen des



20. Jahrhunderts werden sicher die intendierten Parallelen bemerken. Es ist
wirklich interessant zu sehen, wie der fiktive Kontext oftmals den Geist fiir
hochentwickelte Moglichkeiten 6ffnen kann, die sich in Wirklichkeit recht nah
am Tatsichlichen bewegen.“ Das Dokument fihrt fort mit einem Thema, das
Science-fiction-Freaks auf der ganzen Welt bekannt sein diirfte: ,Die Aufser-
irdischen kehren mit einer letzten Warnung zuriick.”

Die Mitglieder von Heaven's Gate waren sicher einer Illusion anfgesessen, wenn
sie aufderirdische Retter erwarteten und Selbstmord als erlgsungstauglich ansa-
hen, aber ihre Kenntnis der Popularkultur ist griindlich und fundiert. Die Medien
spielen eine signifikante Rolle fiir die gesellschaftliche Akzeptanz und wachsende
Plausibilitit von apokalyptischen Glaubensformen und endzeitlichen Szenarien.
Es gibt geniigend Indizien dafiir, daf die beabsichtigte Unterdriickung von
Ungldubigkeit, die in unserer Science-fiction-Literatur und in der Popularpresse
lange Zeit ein Muf war, sich nun auf eine neue und beunruhigende Weise auf
Religion und Politik hin ausweitet - und, daf® dieser Effekt keineswegs nur auf
suiziddre KultanhidngerInnen beschrankt ist. Verschworungstheorien, die einst
am Rande der nordamerikanischen Politik ihr Schattendasein fithrten, werden
heute zunehmend plausibel fiir die Mehrzahl unserer BiirgerInnen. Ungefahr die
Halfte aller BiirgerInnen der Vereinigten Staaten glaubt daran, dafs der Besuch
Auferirdischer tatsdchlich méglich ist und daft Aufderirdische unter uns leben,
deren Anwesenheit aber von der Regierung geheimgehalten wird. Selbst fiir jene,
die niichtern an die Sache herangehen und die weniger anféllig sind fiir eine
Verwechslung von Fiktion und Tatsachen, wird die Uberséttigung der Berichter-
stattung durch die Medien, die den Ubergang in das dritte Jahrtausend begleiten
wird, Erwartungen generieren. Wie niemals zuvor wird sich die ganze Welt des
Voriibergehens eines einzigen Moments bewuftt sein - und in ihm wird die
Aufmerksamkeit auf die Hoffoungen und Angste der Zukunft gerichtet sein.

Wo wir die Parade der endzeitlichen Narretei miterleben, die uns die nédchsten
Jahre bescheren werden, titen wir gut daran, uns die Worte Augustinus’ in Erin-
nerung zu rufen, dessen krisenerfiillte Zeit fiir uns heute verwertbare Parallelen
zu unserer eigenen aufweist. Augustinus erinnert uns daran, daft Imperien zwar
vergehen kénnen, Hoffnung aber ewig neu entspringt. Er rief all die zur Vorsicht
auf, die im fiinften Jahrhundert Anzeichen fiir eine bevorstehende Apokalypse zu
sehen glaubten. Sie sollten daran denken, daf die Zeichen des Endes zu jeder Zeit
gegenwdrtig sind: ,Sicher sagt der Apostel [Paulus], daf% in den Letzten Tagen
schlimme Zeiten kommen ... und beschreibt ihre Gestalt, indem er sagt: Die
Menschen werden selbstsiichtig sein, habgierig, prahlerisch, iiberheblich, bos-
artig, ungehorsam gegen die Eltern, undankbar, ohne Ehrfurcht, lieblos, unver-
s6hnlich, verleumderisch, unbeherrscht, riicksichtslos, roh, heimtiickisch, verwe-
gen, hochmiitiz, mehr dem Vergniigen als Gott zugewandt. Den Schein der
Frommigkeit werden sie wahren, doch die Kraft der Frommigkeit werden sie
verleugnen. [2Tim 3,1-5a, Anm. d. Ubers.] Ich frage mich, ob es je einen Mangel
an solchen Menschen gab ... Und was die Kriege betrifft, wann und wo wurde die
Welt denn nicht von ihnen heimgesucht?* Augustinus warnt uns vor den Exzes-
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sen apokalyptischer Aufregung, dringt uns zu einer skeptischen Sicht der Be-
hauptungen, die MillenaristInnen aunfstellen, damit wir, ,wenn wir der Angst an-
heimfallen angesichts gegenwirtiger Geschehnisse, als seien sie die dufersten
und letzten aller Dinge, nicht ausgelacht werden von denen, die in der Geschichte
der Welt von mehr und schlimmeren Dingen gelesen haben.® (Augustinus, 384,
387) Diese Botschaft des Augustinus werden in den kommenden Jahren Seelsor-
gerlnnen auf der ganzen Welt mit Nachdruck zu verkiinden haben.
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