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U SAD-u se vjerski krajolik u osnovi razlikuje od onoga u
europskim zemljama. Americko se krséanstvo najprije razvijalo od
ogranaka europskih crkava i konfesija, zatim su od 19. stoljeéa
nadalje u SAD-u nastajale posebne vjerske skupine i sekte - od
mormona do sekte scientista koje ve¢ duzZe vrijeme misioniraju i u
Europi.”

Pitanje koje ovdje Zelimo postaviti je eurocentri¢no: Koje se to
vjerske zajednice, $to su nastale u Americi, vraéaju k nama, da bi se
u Europi bavile misioniranjem - neupadljivim, agresivnim i
fanaticnim misioniranjem s pokuSajem destabilizacije crkveno-
konfesionalnih struktura u Europi? Reimport vjerskih skupina, ideja
i ideologija uslijedio je nakon prve faze americke povijesti, u kojoj su
europske crkve, vjerske zajednice i sekte s iseljenicima napustale
Europu i krenule u pravcu Zapada. Vjerska emigracija i remigracija
su u vremenu od gotovo tri stoljeca isplele mrezu veza i razmjenu
odnosa koji su veoma zanimljivi za podrudje sociologije religije.

Posebno su spektakularne bile ¢este evangelizacijske kampanje
Billyja Grahama, podupirane i od nekih protestanskih denominacija,
koji je masovnim predstavama pokuSavao suzbiti sve vecu
sekularizaciju crkvenog zivota u Europi. Graham je dolazio u
Njemacku 1954., 1955., 1960., 1963., 1966., 1970., 1982., 1990. i
1993. Ovi Cesti nastupi tijekom gotovo Cetrdeset godina pokazali su
zapravo da je instrument evangelistiCckih masovnih predstava u
Njemackoj - iako je uporaba elektroni¢kih medija postajala sve jaca -
bio jedva kompatibilan s traZenim ocekivanjima od crkvene propo-
vijedi koja bi bila u skladu s vremenom. Time su bile prepoznatljive
glavne znacajke dviju sasvim razli¢itih vjerskih kultura.

U SAD-u su sve do daleke Arizone zapazili da je na velikoj
predstavi Billyja Grahama, 10. oZujka 1990. u Berlinu bio nazocan
samo mali broj sudionika. Predstava je odrZana bez velikog dolaska
masa iz istoénog i zapadnog Berlina kod Brandenburskih vrata i
Berlinskog zida koji je veé¢ tri mjeseca bio otvoren. “Vrijeme je bilo
pogodno... Ali posjec¢enost je bila mala” (The Arizona Republic, 17. 3.

Tekst ovoga ¢lanka preuzeli smo iz njemacékog ¢asopisa Herder Korrespondenz 52
(1998), H. 8, str. 416-422. Zahvaljujemo glavnom uredniku HK Ulrichu Ruhu na
ljubaznom dopustenju da ga moZemo objaviti u hrvatskom prijevodu.
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1990.). Berlinske su nedjeljne novine pisale o 10.000 posjetitelja, a
priredivaci su objasnjavali kako je razlog tako malog broja posjetitelja
bilo ki$no vrijeme. Ipak je Arizona Republic bila dovoljno kriti¢na da
nadopuni kako je 1954., kad je Graham prvi put propovijedao na
Berlinskom olimpijskom stadionu, doslo vise od 80.000 Jjudi, a i
tada je padala kiSa.

Time smo se pripremili na jedan kompliciran odnos medu
razli¢itim oblicima vjerskog ponasanja na dvjema atlantskim
obalama. Postoji jedna unutarnja povezanost izmedu permanentne
kontrole super-sile koju reklamira vlada SAD-a i ponasanja
americkih crkava i vjerskih zajednica usmjerenih prema veliéini i
dominaciji. Sto se ti¢e tradicionalnih Crkava, koje su prije nekoliko
generacija kao prve dosle iz Europe u Ameriku, njihova je Sansa da
dominiraju nad europskim “majkama Crkvama” relativno mala, zato
Sto su povezane u medunarodne organizacije pojedinih konfesio-
nalnih obitelji. Pri tome Katoli¢ka crkva, usmjerena prema Rimu,
ameri¢kim katolicima daje veoma malu moguénost da pokaze
naglasSeni americki utjecaj na nju.

Posve je drukdéije s onim skupinama koje se opéenito svrstavaju
pod naziv “sekte”. Medu nepreglednim brojem americ¢kih vjerskih
zajednica postoji veéi broj onih koje se svojom misijskom zada¢om
kao “velike sekte” pokusSavaju probiti u svijet. Taj se fenomen
nadasve jasno prepoznaje kod Jehovinih svjedoka, mormona kao i
kod - pod drukdéijim pretpostavkama i s drukcdijom praksom -
scientista.

Metafora melting pot, koja se rado rabi u politickom govoru
kako bi se predstavile rasne, socijalne i ekonomske razlike u
americkom drustvu, svoju relativnu opravdanost nalazi i u sektoru
americkih vjerskih zajednica. Crkve koje su doSle iz Europe
egzistiraju uz nove denominacije koje su nastale tek u. SAD-u.
Zidovske, islamske, hinduisti¢ke i budistitke skupine ne Zive
oduvijek mirno jedne pokraj drugih. Ra¢una se da danas u SAD-u
postoji oko 1600 razli¢itih vjerskih skupina, od kojih je polovica
nastala tek nakon 1965. (The New York Times Magazine, 7. 12.
1997., 60). U ovoj gotovo nepreglednoj Sumi medusobno konku-
rirgju¢ih skupina provla¢i se jedan proces stalnog pribliZavanja i
odbijanja. Joseph Smith, utemeljitelj mormona, rekao je pred smrt u
jednoj propovijedi: “Svaki ¢ovjek ima prirodno, a u nasoj zemlji i
ustavno pravo da bude lazni ili pravi prorok.” Ta snaga po kojoj
uvijek iznova nastaju nove vjerske zajednice s jedne je strane
fascinirajuca, dok je s druge strane taj fenomen neobuzdane vjerske
kreativnosti destabilizirajuéi za konfesionalne Crkve, ukorijenjene u
dugackom crkvenopovijesnom razvoju, i prijeti njihovu postojanju.
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Prililicna nestabilnost ¢lanova na teret tradicionalnih Crkava

Dva su razloga koja utjecu ponajviSe na vjersku raznolikost u
SAD-u: odvojenost Crkve od drzave utvrdena Prvim amandmanom
Ustava, s jamcenjem vjerske slobode, te prijenos Kkapitalistic¢ki
obojenog anything goes u svijet vjerskih zajednica. Za nas u Europi
namece se pitanje, tko su onda lazni, a tko pravi proroci koji stalnim
priljevom dolaze medu nas. Tako se Europljani do kojih su stigle
americke vjerske skupine pokazuju bespomoé¢nima: “Europljanima je
teSko slijediti amerikanizaciju povijesti spasenja” (Gert Raeithel,
Amerilkas Heilige der letzten Tage. Mormonische Lebensliufe,
Frankfurt 1997, 8). ‘

U Sjedinjenim drZavama primjecuje se priliéna nestabilnost
¢lanova na ustrb tradicionalnih Crkava. Katolicka crkva, koja
obuhvaca 22 posto sveukupnoga stanovnistva, najveca je Crkva, ali u
posljednjih trideset godina osjeca polagano opadanje broja svojih
¢lanova (-3 posto). U istome su vremenu metodisti izgubili 38 posto,
Episkopalna crkva (anglikanci u SAD) ¢ak 44 posto. Porasle su - iako
s malom osnovom - evangeli¢ko-fundamentalisticko-duhovske crkve i
velike sekte: Southern baptisti +8 posto, mormoni +96 posto,
Jehovini svjedoci +119 posto, Assemblies of God +211 posto, Church
of God in Christ +863 posto.

Assemblies of God (osnovana 1914.; sjediSte u Springsfieldu,
Missouri) duhovski je pokret, najveca i najraSirenija skupina u
svijetu, s viSe od 11.000 crkava, gotovo 30.000 ordiniranih propo-
vjednika i 3 milijuna ¢lanova (Yearbook of American & Canadian
Churches, 57. izdanje, 1989, 29-31).

Magazin New York Times je formulirao: “Bog je decentraliziran”,
a kad je New York Times u pravu, ne treba mu proturjeciti. Prema
americ¢kim statistikama konkurirajuée skupine nisu brojem ¢lanova
nadmasile starije konfesionalne Crkve, ali se ipak mora uociti da su
se americ¢ki muslimani s brojem c¢lanova (3,5 milijuna) veé izjednacili
s prezbiterijancima. Ve¢ se danas mogu jasno prepoznati statisticka
preslojavanja koja ¢e se pojaviti nakon godine 2000. Hode li se
uskoro i u Europu probiti ovi novi oblici vjerskog ponaSanja -
ritualizirana “obraéenja” kao dio bogosluzja, evangelizacijski polet na
osnovi fundamentalisti¢ki obojene “proizvodne propagande” i stereo-
tip ponovljene “revivals” za one koji sebe i tako shvaéaju kao
“preporodene” (born-agains)? Koji ¢e od njih - slobodno preneseno
prema Josephu Smithu - biti pravi, koji lazni proroci, ili ono Sto bi
Zeljeli mijenjati karakter europske religioznosti?

Onome tko samo jednom pribiva nedjeljnom bogosluzju u crkvi
Christian Science, moZe se uciniti da je ono ukoceno, jer se to
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bogosluzje ponajprije sastoji od ¢itanja odabranih biblijskih tekstova
(kratki pojedinac¢ni redci i duze perikope), koji se kao interpretacija
povezuju s citatima spisa Mary Baker Eddy “Science and Health with
Key to the Scriptures - Znanost i zdravlje s kljutem za Sveto pismo”.
Na pocetku ove “lekcijske propovijedi” kaze se: “Biblija i udZbenik
Christian Science nasi su jedini propovjednici. Sad éemo procitati
mjesta Svetoga pisma kao i odgovarajuée odlomke iz udzbenika nase
religije. Oni sadrZe naSu propovijed.” Da bi se moglo govoriti o
homiletskoj ukodenosti, zato $to se propovijed reducira na biblijska
mjesta i citate iz komentara koje je jedna Amerikanka objavila 1875.
godine? Taj dojam vara. Usporedbom biblijskih tekstova i citata iz
“Science and Health” razvijaju se kompleksni teoloski sklopovi.
“Lekcijska propovijed” postaje zahtjevnhom tematskom propovijedi.
Propovijed i cijeli tijek nedjeljnog bogosluZja su jednostavni, trijezni,
bez kiéenosti te se mogu slijediti. Posjetitelj se pita da li se nalazi na
bogosluzju neke “americke sekte” ili na skupu pobozZnih
prezbiterijanaca.

Nedjeljno bogosluzje Christian Science (Kr$¢anske znanosti)
nalazi se s istim sadrZajem u 66 zemalja Sirom svijeta i u nekih 2700
(branches) zajednica (Yearbok of American & Canadian Churches
1989, 41 s.). Glavna crkva Christian Science je “The Mother Church”
koja je podignuta u Bostonu (Massachusetts) kao glavno sjediSte
ovoga vjerskog drustva.

Spasenje samo po vjeri?

Mary Baker Eddy (1821.-1910.) osnovala je 1879. crkvu s
ciljem da bi “odrZala u sjeéanju rijec¢i i djela naSega Gospodina Isusa
Krista i da bi ponovno uspostavila primitivno kr§éanstvo sa svojim
izgubljenim elementom spasenja” (Manual of The Mother Church,
The First Church of Christ, Scientist, 17). Christian Science prozeta
je znanstvenim razmisljanjem 19. stoljeéa. Kr§éanska se vjera prema
Mary Baker Eddy mozZe tumacditi i prirodoznanstveno, i stoga posebno
uvjerljivo. Nekoliko iskustava ozdravljenja potaklo ju je da se u
svojem spasenjskom nauku odrekne metoda Skolske medicine. U
propovijedi “Christian Healing” (travanj 1880.) - prema “Science and
Health” njezinom drugom izdanju uopée (The Christian Science
Journal, rujan 1995., 21) - ukazuje se na scientisticke granice
medicine: “Medicina neée dospjeti do znanosti ozdravljenja ako ne
po¢ne mentalno obradivati bolesti i ako ¢ovjek ne ozdravi moralno i
fiziéki. Psihologija, higijena i fizika za kr8éanstvo nisu ucinili niSta
drugo osim Sto su zatamnili boZanski princip spasenja, a vjeru
usmjerili u suprotnom pravcu?” (Christian Healing. A Sermon
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Delivered at Boston, Boston 1936., 17). Ozdravljenje c¢ovjeka kod
Christian Science postaje jedan iskljucivo vjerski i duhovni dogadaj:
“Christian Science odbija neposredno opazanje sjetila i podciva
iskljud¢ivo na Bozjoj svemod¢i” (nav. mj. 18).

Christian Science ne bavi se ofenzivnim misijskim radom. Ovdje
se drukéije nego kod Jehovinih svjedoka i mormona radi o jednoj
suzdrZanoj, reflektivno argumentiraju¢oj denominaciji. Nedostaju joj
karizmaticki i duhovski elementi. Vjera napretka i akumulacije koja
dominira kod drugih iz Amerike dolazeéih vjerskih skupina ne
primjecuje se kod Christian Science.

Uskrs u New Yorku, 12. travnja 1998. U rano poslije podne na
uglu Central Park West i 29" Street naletio sam na dvije ljubazne
mlade dame: jedna je Amerikanka korejskoga podrijetla, a druga je
bjelkinja. One su mi tisnule u ruku dva casopisa po kojima su
Jehovini svjedoci prisutni Sirom svijeta: “Kula strazara” s datumom
od 15. ozujka 1998., i “Probudi se!” od 22. oZujka 1998. Drukdije od
svjedoka koji svojim listovima ispunjavaju svoju propovjedni¢ku
zadaéu, njih su dvije na Manhattanu imale radosnu vedrinu na licu.
Tome nije mogla biti razlogom uskrsna radost, jer “svjedoci” ne slave
svetkovine “velike babilonske bludnice”.

Za dvije mlade dame bila je to teSka zadaca; da toga toplog
proljetnog dana, kada se ¢ak i oni ljudi koji su se odvikli od Crkve
predaju uskrsnoj radosti, otkinu ljude od uza “velike bludnice” i
pridobiju ih za sektu kojoj manjka uskrsni Happiness, u kojemu je
New York upravo uzivao. Zapravo je to moglo voditi samo frustraciji,
pri ¢emu nista ne bi promijenilo ni to Sto se “Kula strazara”, koju su
mi one bile tisnule u ruke, tiska u viSe od 22 milijuna primjeraka na
128 jezika.

“The Watchtower Announcing Jehova's Kingdom”: §to znadi
“Jehovino kraljevstvo” u beskraljevskoj republici Sjedinjenih
Ameri¢kih Drzava? New York je za “Watchtower Society” posebno
mjesto. Prijeko u Brooklynu, upravo tamo gdje se Brooklinski most
polako uzdiZe iznad East Rivera s nakanom da se izdigne povrh
silnih tornjeva Downtown Manhattan, nalazi se u velikom kompleksu
zgrada glavno sjedisSte “Watchtower Bible and Tract Society”, svjetsko
srediSte Jehovinih svjedoka.

Nastanak i uspon Jehovinih svjedoka na putu prema velikoj
sekti odvijao se prema gotovo “tipi¢no americkom” uzorku. Charles
Taze Russell (roden 1852. kod Pittsburgha u Pennsylvaniji, sin
imuénog trgovca tekstilom) bio je odgojen u prezbiterijanskom duhu
te se veoma mlad prikljucio liberalnim kongregacionalistima. Kad su
se u njemu pocele javljati sumnje, on se 1869. oslobada ove crkve i

65



H. Vogt, Sto godina americkog uvoza religije u Europu

stupa u kontakt s. adventistiCkim krugovima. To bi veé bio
nespektakularni pocetak, koji je nakon razilaZenja i razdora, nakon
ekstati¢no-apokaliptickog obrazovanja i krutog propovjedni¢kog rada
doveo do nastanka “Zion's Watch Tower Tract Society” (1881. u
Pittsburghu). Godine 1909. drustvo stjece prve dvije zgrade u
Brooklynu, koje su postale njihovim glavnim sjediStem. Russel je
umro 1916. godine. Joseph Franklin Rutherford (prije baptist),
1917. postaje Russellov nasljednik te se prema Russellovom
svjetonazoru odnosi veoma slobodno i ovu sektu beskompromisno
oblikuje u spasenjsku zajednicu posljednjih dana.

Nathan Homer Knorr (konvertirao iz Reformirane crkve) postaje
1942. Rutherfordov nasljednik te kao visoko nadaren organizator
upravlja zajednicom 35 godina. Sljede¢i predsjednik zajednice bio je
Frederic William Franz (1977-1992), a od 30. prosinca 1992. na ¢elu
Jehovinih svjedoka kao peti predsjednik nalazi se Milton G.
Henschel. :

Apokalipticki utopizam iz Brooklyna

Jehovini svjedoci imaju u svijetu viSe od pet milijuna ¢lanova, od
toga oko 167.000 u Njemackoj, a u novim saveznim pokrajinama oko
35.000 (Monika Deppe, Auch ich habe ithnen geglaubt, Giefen-Basel
1998%., 88). Dok je broj ¢lanova u Njemackoj godine 1997. stagnirao
(“Godisnjak Jehovinih svjedoka za 1998” navodi za 1997. godinu
166.780 clanova za propovijedanje, $to u odnosu na godinu 1996.
oznatava promjenu od O posto), u isto¢noj je Europi njihov broj u
naglom porastu (Rusija, Moldavija, Ukrajina). U Poljskoj na 311
stanovnika dolazi po jedan ¢lan sekte. Veéi porast ¢lanova javlja se i u
Latinskoj Americi.

Za vrijeme Charlesa T. Russela konture ove sekte jo$ su bile
nejasne, a granice prema drugim vjerskim skupinama otvorene. Tada
joj jo$ ni ime nije bilo utvrdeno, tako da je tek 1931., za vrijeme
kongresa u Columbusu (Ohio) definirano kao “Jehova's Witnesses”, a
poslije su “Jehovini svjedoci” (prema Iz 43,10-12) dodali ovom imenu
formulaciju “Teokratska organizacija”. Od 1953. Jehovini svjedoci
sebe shvadaju kao “Drus$tvo novoga svijeta”. U “DrusStvu novoga
svijeta” buduée Jehovino kraljevstvo veé se sada ulazi u svijet naroda
i drzava. Ono ne Zeli biti ¢isto vjersko udruzZenje, nego “novi narod”,
koji kao “Bozji narod” stoji u konkurenciji prema narodima svijeta
izru¢enima vladavini sotone. ~

Buduéi da za Jehovine svjedoke drzava ne pripada dJehovi,
ulaskom SAD-a u rat 1917. poceo je otvoreni konflikt s drZzavom.
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Clanovi sekte nisu slijedili zapovijedi o mobilizaciji te su mnogi koji
su odbili posluSnost vojnoj obvezi bili uhapseni. Godinu dana kasnije
uslijedila su nova hapSenja zbog sumnje da se u glavnom sjedi$tu
pokraj Brooklinskog mosta nalazi jedna radio postaja koja se koristi
radi Spijunaze za njemackog neprijatelja. Radilo se tu o gomilanju
nekoliko neprijateljskih likova, kako to drzave koje se u jednom
trenutku nalaze u ratu rado prakticiraju. U svibnju 1918. bilo je
uhap$eno osam d¢lanova uprave sekte - medu njima Joseph F.
Rutherford - te su zbog uskradivanja poslu$nosti vojnoj obvezi bili
osudeni na 20 godina zatvora. Osudenici su u oZujku 1920. bili
pusSteni, nakon §to su platili kauciju, a u svibnju 1920., na
obnovljenom sudskom postupku, bili su oslobodeni (Kurt Hutten,
Seher-Griibler-Enthusiasten, Stuttgart 1964°, 80). Jehovini svjedoci
su u zemlji svojega porijekla otkrili, a istodobno i prvi put
demonstrirali $to prema njihovu tumacenju znaci politi¢ki otpor zbog
savjesti. Taj otpor zbog savjesti je nakon otvorene konfrontacije s
americkim vlastima izmedu 1917. i 1920. postao znacajkom
Jehovinih svjedoka. Time su se oni vezali za istu poziciju starijih
mirovnjackih crkava koje su se nakon emigracije rado naseljavale u
Pennsylvaniji.

Jehovini svjedoci zastupaju apokalipticko-dualisticku sliku
svijeta, koja je ocrtana borbom Jehove protiv sotone, a u kojoj
“drustvo novoga svijeta” sa sjediStem u Brooklynu igra dominantnu
ulogu. Njihovo apokalipticko tumacenje svijeta nikada nije Skrtarilo s
razli¢itim utvrdivanjem termina apokalipse. Kad se najavljeni termini
nisu ispunili, prethodne bi iskaze brzo preinacili te je nakon toga
scenska kulisa ponovno crtana za sljedeéu apokalipticnu dramu. To
im i uspijeva, jer apokalpti¢ki tumaceni mali tekstovi izvadeni iz
biblijske cjeline ostaju dijelom apokalipti¢kog osnovnog koncepta koji
se prije svega izvodi iz Ivanova OtKkrivenja, a potom se samo nanovo
preureduju da bi se projekcije posljednjih dana uvele u ocekivano
buduée dogadanje. Ukoceni sveukupni sustav, koji i sadaSnjost i
buduée iScekivanje wupravo prisilno podreduje apokalipti¢koj
ideologiji, nije sposoban za liberalno razmi$ljanje i samokriti¢ku
analizu.

Polemic¢ki dualizam izmedu Jehovinih svjedoka i crkvene
teologije prijeci svaki oblik teoloS8kog razgovora. ZaSto bi se “novo
drustvo svijeta”, u kojemu je utjelovljena “istina Jehove”, bavilo
herezama “velike babilonske bludnice” (Otk 17-18)?

Apokalipti¢ki utopizam ¢ini od Jehovinih svjedoka radikalnu
sektu posljednjih dana. Ekskluzivna zajednica spasenja Zivi samo od
svojega totalitarno usmjerenog i za dijalog nesposobnog sektasSkog
ega. Oni koji se nalaze izvana, a imaju drukdije teoloSke
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pretpostavke, zanimljivi su Jehovinim svjedocima samo kao objekt
misionarenja. Na krajevnim konferencijama godine 1988. 1 1989.
izloZene su oStre rezolucije razgranicenja: “Osjeéamo odvratnost nad
sramotom koju je Veliki Babilon i nadasve kr$éanstvo nanijelo imenu
istinitoga i Zivoga Boga Jahve. (...) Odvratno nam je drzZanje
krSéanstva na babilonskom nauku, posebno nauku o trojedinom
Bogu” (Materialdienst der Evangelischen Zentrale fiir Weltan-
schaungsfragen, 6/1989., 188s.).

Izmedu Jehovinih svjedoka i organizacije Scientology postoje
zamjetljive sli¢nosti. Kod obiju sekti ¢lanovi su podredeni
indoktrinirajuéoj nauci. Pretpostavka za ¢lanstvo je spremnost na
normativno kolektivno ponasanje kod naucéavanja. Zivot ¢&lanova
sekte organiziran je centralisti¢ki, a njihova je misijska djelatnost
podloZzena stalnoj kontroli. Ove su formalne sliénosti usprkos
razliéitim povijestima njihova nastanka i suprotnim oblicima
naucavanja frapirajuéi. Taj ¢e dojam postati joS dublji ako se
okrenemo mormonima, koji ve¢ 150 godina misionarski djeluju u
europskim drustvima.

Joseph Smith roden je 23. prosinca 1805. Kad je upravo navrsio
cetrnaest godina, a njegova je obitelj Zivjela kod Manchestera na
sjeverozapadu savezne drzave New York, Joseph se jo$ kao dijete
navodno veé¢ konfrontirao s konfesionalnim odnosima u svojoj
sredini. Prezbiterijanci, metodisti i baptisti - koja je skupina bila u
pravu? Nijedna od tih skupina nije zadovoljavala Josepha Smitha.

Smith je pred svojim sljedbenicima uvijek zastupao stajaliSte
kako mu je Bog naredio osnivanje sekte. Imao je videnje dvaju
nebeskih bi¢a: “... Vidio sam dvije osobe... bile su iznad mene u
zraku.” Ova dvojica nisu bili andeli, jer je jedna osoba pokazivala na
drugu objasnjavajuéi: “Ovo je moj Jjubljeni sin. Njega sluSajte!” Ova
stiliziraju¢a povijest péziva podsjeca na Isusovo krstenje kako bi
najvisi autoritet potvrdio pronalazaca mormonstva. Bog i Krist
pojavili su se in persona da prihvate cCetrnaestogodiSnjaka koji je
zelio saznati, kojoj bi se denominaciji pridruZio. Nije se morao
prikljuditi nijednoj zajednici, “za njih je sve bilo pogresno”. Oba
nebeska glasnika, koji bi imali biti Bog i Krist, odbacili su ispovijesti
vjere pojedinih Crkava kao uzZas. Tri godine nakon poziva mladog
vode sekte, godine 1823., Josephu Smithu se objavio andeo Moroni i
priopéio mu da se na jednom brijegu kod Manchestera nalaze
skrivene zlatne plo¢e koje ¢ekaju na prijevod. Smith je bacio pogled
na ploce, ali su one nakon toga jo$ tri godine ostale skrivene na
brijegu. Godine 1827. zlatne plo¢e su izvadene iz zemlje, te je pocelo
njihovo prevodenje. “Knjiga mormona” iziSla je 1830. godine, te je
tako rodena nova sekta.
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Zlatne ploce potiskuju Bibliju

Ova ¢udnovata povijest produkcije “Knjige mormona” i tajnovito
etabliranje jo$ jedne nove i “jedine” crkve je fantasti¢no-ekspresivna
varijanta osnivanja americ¢kih sekti. Amerika po mormonstvu
postavlja zahtjev kako ¢e kr§éanska povijest spasenja u Americi - gdje
bi inafe? - doé¢i do svoga vrhunca. Zbog toga se navodi u
vjeroispovijesti Latter-day Saintis: “Vjerujemo da ée Sion - novi
Jeruzalem - biti izgraden na americkom kontinentu.” Mormoni imaju
zatvoreni sustav naucavanja i Zivota. Oni sebe shvaéaju kao “societas
perfecta”, te su za nauku o sektama i sociologiju religije postali
eratickim blokom. Spekulativna ponuda Biblije koju nude mormoni
dovela je do toga da u saveznoj drzavi Utah turisti neée nacéi
uobicajenu Bibliju koji bi oc¢ekivali u svojim hotelskim sobama, nego
se u njima nalazi mormonska “nadbiblija”, Knjiga mormona. Kao
obrazloZenje toga jednostavno se kazZe: “Gotovo sav se nauk evandelja
naucava u Knjizi mormona s bitno veéom jasnocom i savr$enstvom
nego Sto je taj isti nauk objavljen u Bibliji...” (Bruce R. McConkie,
Mormon Doctrince, Salt Lake City 19792, 99).

New York Times istice mormone kao skupinu koja je u
posljednjih trideset godina u SAD porasla za 96 posto. No Raeithel
predstavlja ovo Sirenje koje su postigli Latterday Saints kao gotovo
zanemarivu stvarnost: “Usprkos misionarskom radu koji se
desetlje¢ima odvijao u Americi ni pola postotka Amerikanaca nije
mormonske konfesije” (Gert Raeithel, Amerikas Heilige der letzten
Tage, Frankfurt 1997., 215). No perspektiva je ipak drukcija ako se
broj ¢lanova koji se nalazi u ovom postotku - vise od &etiri milijjuna u
SAD-u - uzme ozbiljno, jer neke od tradicionalnih konfesionalnih
Crkava veé¢ dugo ne doseZu taj broj ¢lanstva. Cini se da bi mormoni u
dogledno vrijeme mogli dostignuti broj Zidova koji Zive u SAD - $est
milijuna. Izmedu 1990. i 1997. broj se mormona u svijetu sa Sest
milijuna popeo na devet. Ipak bi agilne misonare iz Utaha trebalo
pazljivo promatrati, upravo zbog toga Sto se kod mormona radi “o
jednom poganskom kultu optocdenom krséanskim elementima”
(Hans-Martin Friedrich, Die gefélschte Offenbarung, Basel-Gief3en
1997., 11), koji su kao i Jehovini svjedoci svoju strategiju obraéenja
svijeta usmjerili prema zemljama Latinske Amerike i bivSega
isto¢noga bloka.

Mormoni imaju izrazen “misijski fanatizam”. Mnogi mladi
mormoni - od nekih godina sve viSe i mlade Zene - stavljaju se za
vrijeme izobrazbe na raspolaganje da budu poslani u misije (ve¢inom
nakon zavrSene srednje $kole i prije pocetka studija). Jedan njemacki
iseljenik iz 19. stolje¢a osnovao je ve¢ 1843. u Darmstadtu prvu
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mormonsku zajednicu, koja se godinu dana nakon toga ugasila, kad
se rani misonar zbog nemira koji su nastali u zajednici nakon smrti
Josepha Smitha vratio u Ameriku. U Hamburgu je 1852. nastala
stabilna zajednica koja je 1853. pridobila 18 ¢lanova, od kojih ée
zatim 50 osoba iseliti u Utah.

Povjesni¢ar Fawn M. Brodie, kojeg su Latter-day Saints
ekskomunicirali zbog kriticke biografije o Josephu Smithu, ukazuje
na to da su progoni nove sekte koji su uskoro nastupili u Midwestu
bili pokrenuti od samih mormona. Za to nije bilo nikakvih ni
teoloskih ni svjetonazornih razloga: “Teologija to nije mogla biti, jer je
- iako dovoljno izazovna - bila samo splet elemenata ameri¢kog
vjerskog razmiSljanja zadinjenog fundamentalnim idealom neodo-
ljivog napretka” (Fawn M. Brodie, No Man Knows My History, New
York 1989'4, 380). ViSe je tomu bila razlogom apsolutna svijest o
poslanju kojom se isticao veé CetrnaestogodiSnji osnival sekte -
Joseph Smith o Josephu Smithu! - a koja je preko njega zahvatila
cijelu sektu i brzo pokrenula progone u Ohiju, Missouriju i Illinoisu:
“Gdje su god dolazili mormoni, gradani bi se protivili njihovoj
samouvje-renosti, njihovom odbijanju da se mijeSaju sa svijetom i
njihovoj goruéoj svijesti o predodredenosti za nesto vise” (Brodie,
isto. 380). :

Fantasti¢an nauk o spasenju bez uzora, spasenjska sekta koja
sebe stavlja kao apsolut, preradivanje svih krs$éanskih tradicija i
nezadrzivo napredovanje mormonskog pokreta - to je nizanje imalo
dvije posljedice: Prvo, Joseph Smith the Prophet i njegov brat Hyrum
lin¢ovani su 27. lipnja 1884. u zatvoru u Carthagu (Illinois); i drugo,
mormone sve do danasnjih dana tjera njihov militantno-agresivni i
pobjedonosni misionarski fanatizam koji ¢ak zasjenjuje i Jehovine
svjedoke. Trebalo bi istrazitii moze li se i u kojoj mjeri usporediti
nagon za Sirenjem kod organizacije scientista - opet jedna nova
americka “sekta”! - s mormonskim fanatizmom za obraéivanjem.

Osvajanje svijeta izvan krséanstva

Nadin kojim americki politicari dopustaju da ih Scientology
instrumentalizira za svoje interese, predstavlja novu fasetu odnosa
izmedu drZave i Crkve u SAD-u. Stovi$e, ponasanje ovih politi¢ara
nastalo je zbog specificnih odnosa drZave i crkava u SAD te zbog
rasirenog nepoznavanja drzavno-crkveno-pravnih struktura u Njema-
¢koj od strane upravo tih politicara. Mit “znastvene fantastike”
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pod imenom “Scientology” priznat je u SAD-u pod veoma
problemati¢nim okolnostima kao “crkva”. Prema istraZivanju New
York Timesa organizacija scientista je od osamdesetih godina
pritjeSnjivala americki savezni financijski ured Internal Revenue
Service (IRS) da zbog poreza bude priznata kao “crkva”. Tako su
vodeni mnogi procesi protiv poreznih sluzbi. Detektivi scientisti¢ke
organizacije potajno su promatrali privatni zivot financijskih
¢inovnika da bi ih mogli izlozZiti pritisku. Neki su djelatnici IRS-a
godinama podmicivani kako bi sluZbene stvari unutar IRS-a odavali
organizaciji Scientology. New York Times ostavlja otvorenim
mogucénost da su vodeéi suradnici IRS-a mogli biti ucjenjivani. Tako
je konacno 1993. organizacija Scientology priznata kao “crkva”.
Organizaciji nije bilo stalo ni do cega drugog osim do poreznih
olaksica koje je donosio novi status. Ameri¢ka drzava zbog ustavnog
razdvajanja drzave i Crkve nije bila ni ovlasStena za neS$to drugo.

Neki su se americki politi¢ari nazalost upustali u javne optuzbe
njemackih vladinih sluzbi - uklju¢ujuéi i sudstvo - zbog njihova
kritickog odnosa prema grupaciji Scientology, predbacuju¢i im
povredu ljudskih prava. Zac¢uduje ovakva neprimjerena interpretacija
mjesta povrede ljudskih prava u treéoj drzavi.

Od 1994. godine u velikim se ameri¢kim dnevnim novinama
pojavljuju na cijelim stranicama izvjestaji organizacije Scientology u
kojima se kriticko drZanje koje je u Njemackoj zauzeto prema njoj
usporeduje s progonom Zidova u vrijeme nacizma. Nova varijanta
pritom bilo je otvoreno pismo upuéeno saveznom kancelaru Helmutu
Kohlu u obliku privatno plaéenog oglasa koji je 9. sije¢nja 1997.
tiskan na 7. stranici International Herald Tribuna. Potpisnici su bili
novinari, knjiZevnici i velikani Hollywooda koji su - kao i prethodni
opSirni izvjestaji koje je pokrenula organizacija Scientology - jo$
jednom Njemacku dovodili u svezu s Tre¢im Reichom: “In the 1930s,
it was the Jews. Today it is the Scientologists”. Na kraju otvorenog
pisma saveznog se kancelara kategoricki poziva: “Usrdno trazimo od
Vas da stanete na kraj ovom sramotnom primjeru organiziranog
progona, jer je to ne¢asno za njemacku naciju.”

Namjera ovog otvorenog pisma bila je da se u americ¢koj javnosti
Njemacka stavi na stup srama. Buduéi da se paradigma njemackog
necovjestva - nacisti, Tre¢i Reich i holokaust - spektakularno publi-
cira, po toj analogiji scientisti su vjerovali da ¢e osigurati potporu
ameri¢kih Zidova; njihovi refleksi obrane i strahovi trebali su
ponovno biti oZivljeni. Istodobno je ovom besramnom demagogijom
trebala u to biti uvuéena elita u Washingtonu te potaknuta da inter-
venira kod njemackih politicara.
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Senatoru Alfonseu D' Amatou bila je namijenjena zadaéa da za
Scientology igra “korisnu budalu”. On je u rujnu 1997. najavio da ¢e
protiv Njemacke zbog diskriminacije organizacije Scientology iznijeti
optuzbe pred Organizacijom za europsku sigurnost i suradnju
(OESS). Prilikom jednog sasluSavanja u Kongresu o temi “Religiozna
netolerancija u Europi danas” D'Amato je dopustio glumcu i
pripadniku organizacije Scientology Johnu Travolti, koga je on pred
uklju¢enim televizijskim kamerama prijateljski poljubio, da govori
protiv “diskriminirajuée prakse” njemackih sluzbi. S druge pak
strane, D'Amato nije pruZio priliku njemackom veleposlaniku u
Washingtonu da izloZi argumente njemacke vlade protiv organizacije
Scientology. Kriti¢ka pitanja njemackih novinara postavljena D'Amatu
na tiskovnoj konferenciji ostala su bez odgovoa.

Sve to pokazuje da je fenomen Scientology veé¢ odavno preko-
rad¢io granice naucavanja sekte. Lafayette Ronald Hubbard (1911.-
1986.), osnivac scientista, roden je u Tildenu (Nebraska). U Tildenu
je podignut L. Ron Hubbard-Park u kojemu je - vezujuéi se na
Hubbardov nauk - jedan put dobio naziv “Put prema stanju sreée”. No
park u Tildenu u prerijskoj drZavi Nebraska nije ipak dovoljan za
osvojiteljske vizije sekte Scientology: “S obzirom na ono Sto je L. R.
H. udinio za ¢ovjecanstvo, trebala bi svaka op¢ina u svijetu bar jednoj
ulici ili jednom trgu dati njegovo ime” (Materialdienst der Evange-
lischen Zentralstelle fiir Weltanschauugsfragen, 5/1997., 154).

Je 1li to bezgrani¢ni American Dream koji se ponovno javlja u
jednoj novoj americkoj sekti za osvajanje svijeta? Ovaj put se radi o
potpuno sekularnoj svjetskoj sekti, bez Biblije i teologije, koja se u
SAD-u ipak smije zvati “crkvom” te radi poreznih olakSica tezi daiu
drugim drZavama postigne pravni oblik crkve. Organizacija Scien-
tology fenomen je americ¢ke psihokulture, ali nema niSta zajednicko s
Crkvom ni s obzirom na teologiju ni u pogledu na pravni poredak.
Scientology ima pak podosta veze sa psihotehnikama, ezoterikom i
pokusSajima Zivotne pomoéi, podloZzno$éu racunalima i kasno-
kapitalistickim zgrtanjem kapitala. Organizacija Scientology repre-
sivna je profitna zajednica i sektaski psihokoncern destruktivnog
ponasanja, ali ipak nije nikakva Crkva.

S njemackog preveo Pavo Jurisié¢
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