Stefanie Pfister
Messianisch-jiidische Bewegung in Deutschland

Eine historische und religionssoziologische Perspektive

Messianische Jiidinnen und Juden glauben an Jesus als den Messias Israels.!
Sie haben sich seit 1995 als feste Bewegung im deutschen Raum etabliert und
treffen sich in knapp 40 Gemeinden und Gruppen mit etwa 1000 regelméfiigen
Besuchern in Deutschland, sodass Hans Hermann Henrix bereits im Jahr 2007
von einer ,jiberraschenden Wirklichkeit des gegenwiartigen messianischen Ju-
dentums™ spricht.

Die messianisch-jidische Bewegung stellt immer wieder und hochst aktuell
besonders ein Pulverfass im jiidisch-christlichen Dialog dar. Dies zeigt zuletzt
die Stellungnahme des Kirchentagspriasidiums zur Teilnahme messianisch-jii-
discher Gruppierungen am Stuttgarter Kirchentag 2015, in der es heif3t, dass
Messianische Juden nicht zur aktiven Mitwirkung, zum Beispiel auf dem Markt
der Moglichkeiten, zugelassen werden® und als Reaktion darauf der vehemente
Widerspruch des wiirttembergischen Landesbischofs Frank Otfried July, der vor
der in Stuttgart tagenden Landessynode betonte: ,Messianische Juden haben
Platz und Stimme auf dem Kirchentag. Darauf kommt es an.

Zum besseren Verstindnis der messianisch-jiidischen Bewegung stelle ich
nach einem knappen historischen Uberblick zur Etablierung in Deutschland das
Gemeinde- und Gottesdienstleben messianischer Juden vor. Die Darstellung der
individuellen Fallgeschichten von drei Konvertiten lasst dann eine abschlieflen-
de religionssoziologische Einschitzung zu.

Vgl. PFISTER, STEFANIE: Messianische Juden in Deutschland. Eine historische und religionsso-
ziologische Untersuchung, Miinster 2008; sowie DIES.: Messianische Juden. Zur gegenwértigen
messianisch-jiidischen Bewegung in Deutschland, in: EZW (Hg.), Materialdienst 7, 72. Jahrgang
(2009), 257-266; piEs.: The Present Messianic Jewish Movement in Germany, in: Mishkan 58
(2009), 6-20.

HEnRrIX, HANS HERMANN: Schweigen im Angesicht Israels? Zum Ort des Jidischen in der oku-
menischen Theologie, in: Salzburger Ringvorlesung, Salzburg 2007.

Vgl. http://www.kirchentag.de/aktuell/nachrichten/nachrichten/archiv_stuttgart/messianische
_juden_gespraech/messianische_juden_statement.html (letzter Zugriff: September 2014) sowie
http://www.kirchentag.de/aktuell/nachrichten/nachrichten/archiv_stuttgart/messianische_juden
_gespraech.html (letzter Zugriff: September 2014).
http://www.idea.de/nachrichten/detail/thema-des-tages/artikel/messianische-juden-koennen-
sich-am-stuttgarter-kirchentag-beteiligen-1202.html
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Historische Judenchristen und gegenwiartige Messianische Juden

»Wir glauben, dass messianisches Judentum heute die Fortsetzung des bib-
lischen, rechtmiéfligen Judentums ist“®, heift es in einem messianisch-jiidischen
Glaubensartikel. Doch kann man von einer kontinuierlichen Entwicklung der
Judenchristen zu heutigen Messianischen Juden ausgehen?

Die ersten Judenchristen in der Jerusalemer Urgemeinde glaubten, dass Jesus
der verheifSene Messias Israels war. Sie taten dies als innerjiidische Gruppe und
lebten weiter im jiidisch-religiosen Kontext. Mit der Aufnahme der Heidenchris-
ten entstand eine gemischte Gemeinde. Verschiedene Faktoren wie die Aufnah-
me der (unbeschnittenen) Heidenchristen, neue religiose Riten, die Distanz der
Judenchristen von den jiidischen Freiheitskimpfen etc. fithrten zu Trennungs-
prozessen zwischen den Judenchristen und der jiidischen Gemeinschaft.

Da sich die heidenchristliche Kirche ab dem frithen 2. Jahrhundert aufgrund
der autkommenden Substitutionstheologie selbst als das wahre Israel betrachte-
te, verwehrte sie es den judenchristlichen Mitgliedern weiter an ihrem jidischen
Erbe festzuhalten. Das fithrte dazu, dass die Judenchristen als eigenstindige
Gruppierung ,verschwanden®. Dennoch konnten sie bis ins 5. Jahrhundert und
in einigen Kirchen sogar dariiber hinaus religidse ,,Spuren wie Brauche oder
Symbole hinterlassen. In den spdteren Jahrhunderten zwang die heidenchristli-
che Kirche Juden zur Taufe, Juden erlitten Verfolgungen und Pogrome und so-
mit gab es lange keine judenchristliche Bewegung mehr.

Erst die Puritaner und die Pietisten im 17. und 18. Jahrhundert interessierten
sich fiir das Judentum und suchten den Dialog mit Juden. Die Erweckungsbewe-
gungen des 19. Jahrhunderts belebten wiederum die pietistische Frommigkeit
und es entstanden die Pfingst-, die charismatische und die evangelikale Bewe-
gung. Des Weiteren forderte die Erweckungsbewegung das Entstehen juden-
missionarischer Werke, wodurch erstmals wieder seit Jahrhunderten viele Juden
freiwillig den Glauben an Jesus als den Messias Israels annahmen, dabei aber in
den jeweiligen Kirchen verblieben.

Manche einzelne judenchristliche Gruppierungen waren nur von kurzer
Dauer. Erst im 19. und 20. Jahrhundert schlossen sich an Jesus Christus glau-
bende Juden, die sich nun ,,Hebraische Christen nannten, zu Verbindungen zu-
sammen. Die bedeutendsten Allianzen waren zum Beispiel 1865 die ,,Hebrew
Christian Union“ (HCU), 1915 die ,Hebrew Christian Alliance of America“
(HCAA) und insbesondere 1925 die ,International Hebrew Christian Alliance®
(IHCA).

~ Innerhalb der hebriisch-christlichen Bewegung trafen sich zu Beginn der
1970er Jahre einzelne Gruppen, die viele jiidische Elemente in ihre Gottesdienst-
formen integrierten. Angeregt durch die amerikanischen, evangelikal-charis-

EVANGELIUMSDIENST FUR ISRAEL (Hg.): Eine messianische Gemeinde stellt sich vor., Faltblatt
»Schma Israel”, Leinfelden-Echterdingen 2000.
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matischen Aufbruchsbewegungen und ein neues jiidisches Identitdtsbewusst-
sein entstand dann 1975 auf einer hebriisch-christlichen Konferenz in Amerika
die Bewegung messianischer Juden.

Mittlerweile hat sich messianisches Judentum weltweit verbreitet, wobei sich
stark divergierende Schitzungen auf 50000 bis 332000 messianische Juden in
165-400 Gemeinden belaufen.®

Anhand der geschilderten Stationen zeigt sich, dass viele Juden, die sich zum
Glauben an Jesus als den Messias bekannten, nicht in einem jiidischen Kontext
aufgewachsen sind und oft in einem heidenchristlichen Umfeld konvertiert sind.
So weist Bernd Schréder darauf hin, dass heutigen messianischen Juden dement-
sprechend nicht die gleichen Funktionen zufallen kénnen wie den Judenchristen
der neutestamentlichen Ara.” Dies wird im Folgenden weiter ausgefiihrt.

Messianische Juden in Deutschland

In Deutschland fiihrte der Holocaust nicht nur zu einem Abbruch jidischen Le-
bens. Die nationalsozialistische Verfolgung und Ermordung von Millionen Ju-
den schloss die an Jesus als den Messias Israels glaubenden Juden mit ein. Ohne
die Einwanderung russischer Juden aus der ehemaligen Sowjetunion seit 1990
im Rahmen des Kontingentfliichtlingsgesetzes wire es weder zu einer Wieder-
belebung jiidischer Gemeinden in Deutschland noch zu der Entwicklung einer
aktiven messianisch-jiidischen Bewegung gekommen.

In Deutschland engagierten sich vereinzelt messianische Juden, die bereits
Anfang der 1990er Jahre durch den Kontakt mit evangelikalen Glaubigen in
der Sowjetunion konvertiert waren. Durch zahlreiche Kontakte dieser Pioniere
mit Mitarbeitern evangelikaler Werke® und gemeinsamer missionarischer Ak-
tivititen entstanden die ersten Gemeinden in Berlin (1995), Diisseldorf (1996),
Hamburg (1996), in Stuttgart (1996) und Hannover (1999). Mittlerweile gibt es
ca. 20 Gemeinden und 19 messianisch-jiidische Gruppen in Deutschland, wobei
die Bewegung von einer grofien Dynamik gepragt ist.”

Die verschiedenen Schitzungen zusammengefasst in PFISTER: Messianische Juden (2008) 93
(wie Anm. 1).

Vgl. SCHRODER, BERND: Rezension zu: STEFANIE PFISTER: Messianische Juden in Deutschland.
Eine historische und religionssoziologische Untersuchung, Berlin/Miinster 2008, in: Theologi-
sche Literaturzeitung, 134. Jahrgang, Heft 9 (2009), 931-934.

»Beit Sar Shalom Evangeliumsdienst® (BSSE, gegr. 1996) als deutscher Zweig des internationa-
len ,Chosen People Ministries* (CPM), ,, Arbeitsgemeinschaft fiir das messianische Zeugnis an
Israel (amzi, seit 1985 in Deutschland) und ,,Evangeliumsdienst fiir Israel (EDL, gegr. 1971).
Meine trianguldr angelegte Studie in den Jahren 2004-2005 umfasste 14 teilnehmende Beobach-
tungen in elf verschiedenen Gemeinden und Gruppen, dazu erhielt ich 211 giiltige Fragebogen
aus 16 verschiedenen Gemeinden und Gruppen und zwoélf narrative Konversionserziahlungen,
von denen ich drei ausfiihrlich analysierte. Hinzu kamen 36 gefiihrte Experteninterviews mit
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Kollektive Strukturen des messianisch-jidischen Glaubens

Allein schon die hebrdischen Namen der meisten Gemeinden machen auf sich
aufmerksam: So gibt es die Gemeinde ,,Beit Schomer® (,,Haus des Hirten®) in
Berlin, ,Schma Israel” (,Hore Israel®) in Stuttgart, ,Bnej Ha Or* (,,S6hne des
Lichts®) in Miinchen oder ,Adat Adonai“ (,Gemeinde des Herrn“) in Heidel-
berg, um nur einige zu nennen.

Weniger auffillig sind die eher geringen Mitglieder- oder Besucherzahlen,
die allerdings von Mitgliedern der Bewegung deutlich iiberschitzt werden. Zum
Zeitpunkt der empirischen Studie (2004-2005) gibt es in den Gemeinden und
Gruppen 914 bis 1042 regelmiflige Besucher (messianische Juden und Nicht-
juden), von denen 55 % bis 75 % tatsichlich messianische Juden sind. Der Anteil
der nichtjiidischen Besucher betrigt zwischen 25 % bis 45 %."° Auch fiir das Jahr
2014 ist von einer dhnlichen Mitgliederstruktur auszugehen, wobei der Anteil
der messianischen Nichtjuden hoher ausfallen wird, da seit 2001 mehr Nicht-
juden als Juden zu den Gemeinden hinzustoflen.

Bemerkenswert ist eine duflerst homogene Mitgliederstruktur. So reisten 95 %
der befragten messianischen Juden aus den Nachfolgestaaten der ehemaligen
Sowjetunion ein und auch der Zeitpunkt ihrer Konversion, der von ihnen ,,Ent-
scheidung fiir den Glauben/Annahme des Glaubens an Jeschua hamaschiach/
Jesus als Messias“ genannt wird, erfolgte von der Mehrheit (82 %) in den Jahren
1991 bis 2005. Die meisten messianischen Juden schlossen sich zudem zwischen
2001-2005 (59 %) einer messianisch-jiidischen Gemeinde an.

Bei einer messianisch-jiidischen Gottesdienstfeier, die meist an einem Schab-
bat und in russischer Sprache stattfindet, erstaunt zunachst, dass viele jiidische
Symbole wie Menora, israelische Flagge, Schofar, Kippa, Tallit, Gebetsschal zu
sehen sind, aber auch die Liturgie ist stark jiidisch gepragt: Die Gottesdienst-
teilnehmer ziinden die Schabbatkerzen an, rezitieren das Schema’ Jisrael (meist
in gekiirzter Form), singen hebriische Lieder und halten den Schabbatkiddusch
oder begehen die Havdala-Zeremonie. Ein Mitarbeiter liest aus der Tora und legt
sie aus, der Gemeindeleiter spricht den Aaronitischen Segen und iiber die Kinder

Gemeindeleitern und Verantwortlichen in der Bewegung. Durch den Einsatz verschiedener
Methoden konnte ich das Forschungsfeld aus verschiedenen Perspektiven betrachten (metho-
dologische Triangulation). Die Studie fithrte ich auf der Grundlage der ,,Grounded Theory Me-
thodologie® nach Strauss/Corbin (vgl. STRAUSS, ANSELM/CORBIN, JULIET: Grounded Theory.
Grundlagen Qualitativer Sozialforschung, Weinheim 1996) durch, die auf einer systematischen
Reihe von Verfahren basiert, die in einem Wechselspiel zwischen induktivem und deduktivem
Vorgehen die Daten schrittweise gewinnt, wobei auf eine Hypothesenbildung ex ante verzichtet
wird. Die Verankerung der Theoriebildung mit dem Forschungsgegenstand gelang durch die
Zurlickfithrung der Daten in die empirische Umgebung messianischer Juden, sodass eine viel-
schichtige Betrachtungsweise moglich war.

' Von ihnen sind nur knapp ein Drittel in Deutschland geborene Nichtjuden (27 %), mehr als ein
Drittel sind eingewanderte russische Nichtjuden (38 %) und etwas weniger als ein Drittel sind
Eingewanderte ,,deutsch-russischer Herkunft®, also Spétaussiedler (28 %).
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den Segen ,Mdge Gott dich wie Ephraim und Manasse bereiten oder ,,Moge
Gott dich wie Sarah, Rebekka, Rachel und Lea zubereiten®. Manche Gemeinden
rezitieren Gebete aus dem Siddur und oft erschallt am Ende des Gottesdienstes
der Ausruf ,Amen. Baruch atta“ (,,Gepriesen seist du!“).

Viele jiidische Rituale eines jiidischen Gottesdienstes fehlen aber auch (z.B.
Amida, Kaddisch, Lied ,,Adon Olam®) oder werden ,messianisch-jiidisch“ in-
terpretiert: Im Anziinden der Schabbatkerzen wird ein Hinweis auf Jeschua als
das Licht der Welt und den Herrn des Schabbats gesehen und das Rezitieren des
Schema' Jisraels bezieht auch den Glauben an Jesus als den Messias und Sohn
Gottes ein. Die Toraauslegung erfolgt immer in Bezug auf das Neue Testament.
Aber es entstehen auch eigene Symbole, Formulierungen oder Rituale: Hiufig
findet sich das eingeschobene Kurzbekenntnis ,Jeschua hamaschiach® in Ge-
beten, Liedern und Auslegungen wieder. Die angeziindete Menora als Symbol
erfiillter Messiashoffnungen ist in vielen Gemeinden zu finden. Auch das Sym-
bol des Davidsternes, der mit einer Menora und dem urchristlichem Fischzei-
chen verbunden ist, ist in den Gemeinden zusitzlich vorhanden und driickt den
Wunsch nach Einheit der messianisch-jiidischen Gemeinde von jidischen und
nichtjiidischen an Jesus Glaubenden aus, wie es im frithen Urchristentum iiblich
war.

Gemeinsamkeiten mit einem christlich-evangelikalen Gottesdienst sind die
offene, direkte, oft vereinfachende Predigtform, die frei formulierten, spontan
wirkenden Gebete der Gemeindebesucher, die vielen Lobpreislieder mit ein-
gangigen Melodien, kurzen Texten und vielen Wiederholungen, die persénli-
chen Kontakte vor und nach dem Gottesdienst sowie die rege Mitgestaltung
der Gottesdienste von Gemeindemitgliedern. Inhaltlich iiberwiegen bei den
Glaubensaussagen der Rituale, Lieder, Gebete und Wortauslegungen christliche
Glaubensinhalte wie der Glaube an die Trinitit, der Glaube an Jesus als den Mes-
sias Israels oder dessen soteriologische Funktion.

Alle Gemeinden begehen die Feste des Judentums mit grofler Ernsthaftigkeit
und richten viele Zeremonien wie Hochzeit, Bar Mizwa, Bat Mizwa etc. nach
judischer Tradition aus. Besonders interessant ist die Feier des Pessachfestes:
Messianische Juden folgen zwar einer jiidischen Pessach-Haggada und iiberneh-
men viele biblisch-jiidische Gedanken wie Opferung und Auslosung, verbinden
diese aber mit messianisch-jlidischem Glauben: Bei der Pessachfeier gilt Jesus
als das Lamm, das die Menschen von der Siinde befreien kann und das Mazza-
brot (Afikoman), welches bei einer jiidischen Zeremonie geteilt, dann versteckt
und spater wieder gefunden wird, ist hier ein Hinweis auf Jesu Tod am Kreuz
(Teilung), sein Begrébnis (Versteck) und seine Auferstehung (wieder gefundenes
Afikoman).!

"' Viele Gemeinden begehen mit der Einnahme des Afikomans und des dritten Becher Pessach-

weines das Abendmahl und deuten, dass Jesus wihrend des Pessachmahles die entsprechenden
Einsetzungsworte gesprochen habe. Indem sie das Abendmahl in die Pessachfeier integrieren,
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Auf einer messianisch-jiidischen Konferenz im Jahr 1998 bekannten etwa
100 messianische Juden und Gemeindeleiter 13 messianisch-jiidische Glaubens-
artikel.!? Nach diesen betrachten messianische Juden die Hebriische Bibel und
das Neue Testament als eine untrennbare Einheit, als von Gott verbal inspiriert
und daher als hochste Autoritit fiir Leben und Handeln. Des Weiteren wird die
Parusie Jesu meist vor (oder mit) der Aufrichtung seines messianischen Reiches
erwartet. Zudem betonen die messianisch-jiidischen Glaubensartikel die Zu-
gehorigkeit der messianischen Juden zu der Gemeinde aus den Nationen, aber
auch zum Volk Israel. Dann folgen Artikel, die das jiidische Erbe betonen, an
die biblisch-jidischen Wurzeln erinnern, den Zionismus unterstiitzen, auf die
Vermeidung heidenchristlicher Einfliisse hinweisen und die Zugehorigkeit zu
Israel betonen.

Individuelle Strukturen des messianisch-jiidischen Glaubens

Ein empirisches Modell individuellen und kollektiven Ritualerlebens sollte da-
von ausgehen, dass ein an Ritualen partizipierender messianischer Jude auch
die ,,Kon-Texte" der ,,Ritualtexte®, das heifit der gottesdienstlichen Handlungen,

versteht."® Kollektive messianisch-jiidische Strukturen sollten sich an den in-

dividuellen Erfahrungen der Partizipierenden als ,living human documents**

erkennen lassen. :
Nach der Auswertung der Konversionserzahlungen lassen sich drei typische
Fallgeschichten darstellen': Die Konversion des 28-jihrigen Pawels aus Usbe-

verbinden messianische Juden implizit das altjiidische Fest mit dem Einsetzen des Neuen Bun-
des. Durch diese Interpretation der jiidischen Feier iibernehmen sie einerseits Elemente des rab-
binischen Judentums (Ablauf des Sedermahles), pflegen Gedanken des biblischen Judentums
(Opferung, Auslosung) und nehmen dabei Elemente der fritheren judenchristlichen Bewegung
(Herrenmahl, Neuer Bund) auf.
2 Vgl. EDI (Hg.): Eine messianische Gemeinde stellt sich vor (wie Anm. 5). Zudem haben einige
Gemeinden bereits eigene Glaubensbekenntnisse entwickelt, z.B. die Gemeinde Adon Jeschua
in Stuttgart-Feuerbach; vgl. Israelitische messianische Gemeinde Apon Jescuua (Hg.): Unser
Glaubensbekenntnis, Stuttgart, in: http://menora-online.de/adon-jeschua/deutsch/glauben.
html (letzter Zugriff: Januar 2014); und die Gemeinde Adat Adonai in Heidelberg, vgl. R. V1-
poNyak: Die Grundlagen des Glaubens mit Kommentaren innerhalb der Gemeindesatzung
der Gemeinde ,Adat Adonai*, Heidelberg, abgedruckt in: PFISTER, Messianische Juden (2008)
389-394 (wie Anm. 1).
Vgl. HEimBROCK, HaNs GUNTER: Gottesdienst - Spielraum des Lebens. Sozial- und kulturwis-
senschaftliche Analysen zum Ritual in praktisch-theologischem Interesse, Kampen 1993, 39.
BorseN, ANTON: The exploration of the inner world. A study of mental disorder and religious
experience, Philadelphia 1971.
Fir die Konversionserzihlungen benutzte ich im Anschluss an U. Popp-Baier den Terminus
»Fallgeschichte®, der die Bezeichnung ,case histories* (Strauss: Qualitative analysis) addquater
wiedergibt als der Begriff der ,,Fallbeschreibung” oder der ,,Fallrekonstruktion®. Vgl. Popp-Ba1-
ER, ULRIKE: Selbsttransformationen in Bekehrungserzahlungen. Eine narrativ-psychologische
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kistan, des 48-jahrigen Wladimirs aus Kiew, Ukraine, und der 72-jihrigen Galja
aus St. Petersburg, Russland.'®

Die Fallgeschichte ,,Pawel”

Pawel wird 1977 als Sohn eines Juden und einer nichtjiidischen Ukrainerin
in Usbekistan geboren und erfahrt zunachst nichts von seiner jiidischen Ab-
stammung. Nach der Scheidung seiner Eltern lebt er fortan bei seiner Mutter.
1990 erkrankt seine Mutter schwer, daraufhin hat der dreizehnjahrige Pawel das
erste Mal ein ,,personliches Erlebnis® (NI 7: 3/25-25) mit Gott. Weil seine Mutter
genest, ldsst er sich zusammen mit seiner Mutter in einer russisch-orthodoxen
Kirche taufen. Die Taufe in der Atmosphire dieser Kirche befremdet ihn aller-
dings sehr. Dennoch lasst ihn der Gedanke an Gott nicht los: Er habe ,,ab diesem
Zeitpunkt [...] nie daran gezweifelt, dass es Gott gibt” (3/18-20). Er unternimmt
zwischen 1991-1993 verschiedene Anléaufe, die Bibel zu lesen, wobei ihm aber ein
tieferes Verstandnis verwehrt bleibt.

1994 erfihrt er als Siebzehnjdhriger erstmals von seiner jiidischen Identitat.
1995 bekommt er ein Neues Testament geschenkt, wodurch er einen offenbaren-
den ,,Ruf von Jesus Christus® (5/33) vernimmt. Diesem Ruf habe er sich aber
zunichst bewusst verweigert, da er glaubte, dass er sich dann ganz von ,.einem
Leben in der Welt“ (6/2) distanzieren miisse.

Wihrend des Studiums allerdings, als Pawel von seiner ersten ernsthaften
Liebesbeziehung enttiuscht ist, verfillt er in eine lang anhaltende Depression
mit Suizidgedanken. Daraufhin ist er nach dem ,,Alles-oder-nichts-Prinzip“ be-
reit, sich auf den Offnungsmoment der Konversion einzulassen (8/2-3):

»Also ih ... als in der schwersten ..., also als es wirklich schlimm ging, bin ich ... ich,
da hab ich dann, bin ich zu Gott gegangen in meinem Herzen. Schon wieder! Hab
gesagt, Vater, zieh mich raus! Es ist so dunkel (lacht trocken) und nicht gut hier, wo
ich jetzt gelandet bin.“ (NI 7: 8/5-8)

Pawel versteht die anschlielende Begegnung mit dem Missionar der evangelika-
len Organisation ,,Campus fiir Christus® als Antwort auf diesen Hilferuf, da der
Missionar ihm zur Konversion verhilft. Der Missionar gibt Pawel die Broschiire
»Die vier geistlichen Gesetze*” (10/6-7) und Pawel spricht mit ihm zusammen
ein ,Ubergabegebet”. Pawel thematisiert, dass er im Zuge seiner Konversion von

Analyse, in: HENNING, CHRISTIAN/NESTLER, EricH (Hg): Religionspsychologie heute (Ein-
blicke. Beitrige zur Religionspsychologie, Bd. 2, Frankfurt a. M. u.a.) 2000, 263.

Die insgesamt zwdlf gefithrten narrativen Interviews liegen vollstindig transkribiert der Verf.
vor. Jedes narrative Interview wird hier aus datenschutzrechtlichen Griinden und um die Ano-
nymitit der Interviewpartner zu wahren, mit NI (= Narratives Interview), der laufenden Inter-
viewnummer und der Seiten- und Zeilenzahl angegeben (z.B. NI 7:3/25-26).

Vgl. Campus iR Curistus (Hg.): Kennen Sie schon die vier geistlichen Gesetze, Orlando, in:
http://www.jesuswho.org/german/four.html (letzter Zugriff: September 2014).
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seiner Depression geheilt worden sei. Wichtiger jedoch sei die ,Entscheidung"
gewesen, die er ,richtig im Herzen“ getroffen habe (9/9-10). In dem Moment, in
dem er sein Leben Gott libergeben habe, habe er ,eine innerliche Erleichterung
verspiirt” (9/31) und ,,das Leben war voller Farben schon wieder” (9/5-6). Diese
Erfahrungen entziehen sich fiir Pawel auch allen alltagssprachlichen Erklirun-
gen: ,Also man kann nicht diese ... Antwort ... dhm ... genau zusammenfas-
sen ... in Worte fassen.” (9/16-17) .

1996-1998 liest er erstmals und regelméfig in der Bibel und trifft sich mit
anderen an Jesus als den Messias glaubenden Juden und mit evangelikalen
Christen zum Austausch tiber den neuen Glauben. Mitte 1999 schliefit er sein
Studium zum Elektroingenieur ab. Im Herbst 1999 lasst er sich in Usbekistan
»messianisch-jiidisch® taufen, diesmal geschieht dies in einem Gebirgssee im
Rahmen einer messianisch-jiidischen Konferenz. Drei Wochen spiter reist er
nach Deutschland aus.

Seit 2001 besucht er eine messianische Gemeinde in Stuttgart und nimmt
dort an Hauskreisen, Bibelstunden und sonstigen Versammlungen teil. Mitt-
lerweile leitet er auch Bibelarbeiten und manchmal hélt er eine Toraauslegung
im Gottesdienst.

Die Fallgeschichte ,,Wladimir*

Wiladimir wird 1957 in ein jiidisches Elternhaus in Kiew, Ukraine, geboren und
wichst dort ohne jiidische Erziehung auf. 1975-1980 absolviert er sein Studium
zum Ingenieur in der Metallindustrie, er heiratet und hat zwei Séhne.

1987 stellt er sich erstmals Fragen nach dem Sinn des Lebens und fithrt 1992
ein Gesprich mit einem russischen, nichtjiidischen Freund, der ihm von seiner
Bekehrung erzahlt. Wladimir ist aber zundchst skeptisch. Dennoch besucht
er 1992-1994 sporadisch eine baptistische Gemeinde in Kiew und liest regel-
maflig den Tenach. Dort weist ein nichtjiidisches Ehepaar Wladimir auf dessen
judische Identitdt hin: ,Wir sind alle Heiden, alle Heiden und du ... bist der
Jude ... du gehorst zum Volk, das von Gott auserwihlt ist.“ (NI 10: 2/27-29)
Wladimir kommt dann durch das Lesen des Tenachs ebenfalls zu der von Gott
»offenbarten” Erkenntnis, dass er zu Gottes auserwéhltem Volk gehort: ,,Und
ehrlich gesagt, habe ich ... dh ... ziemlich wenig Problem, wenn ich das Alte
Testament gelesen habe. Gott hat mir sofort gedffnet, was bedeutet das jiidische
Volk: Abraham, Isaak, Jakob [...]. Und ich hab verstanden, dass er mein Gott
auch ist.” (NI 10: 2/33-3/6) Wladimir definiert sich daher rasch als Jude, aber
mehr ethnisch als religios.

Wiadimir ist nun als aktiv religios Suchender zu bezeichnen. So erfihrt er
nicht nur theoretisches Wissen tiber die Konversion, sondern hat diese auch
schon mehrmals bei anderen Personen beobachtet. So kennt er die Situation
nach der Predigt, wenn der Pastor die Besucher auffordert, nach vorne zu kom-
men und sich zu Jesus zu bekehren (NI 10: 4/16-21). Das heifst, Wladimir hat
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das beobachtbare Verhalten anderer Personen bei ihrer Begegnung mit einer so-
genannten transzendenten Erfahrung bereits kennen gelernt. Dass er aber bisher
dieser Aufforderung nicht nachkommen konnte, begriindet er wie folgt: ,Ich
hab das Gefiihl, dass mich eine Kraft festhilt, ich konnte nicht aufstehen und
nach vorne gehen. Und einfach gehen und knien und wie gesagt Bufie tun.” (NI
10: 4/21-23)"®

Kurz vor der Konversion erlebt Wladimir einen emotionalen Zusammen-
bruch. Wladimir zeigt Unverstiandnis tiber den Tod Jesu sowie iiber das angebli-
che Schuldeingestindnis der Juden in Mt 27,25: ,Wenn die Altesten [...] gesagt,
das Blut von Jesus komme auf uns und unsere Kinder.* (NI 10: 3/16-17) Dies
fordert ihn zu einem zweifelnden Ruf zu Jesus heraus: ,Ich bin nicht einver-
standen, Jesus! Ich bin erstes Mal, ich bin niedergekniet und habe gebeten zu
Jesus und ich habe geweint und ich habe noch nicht verstanden, was iiberhaupt
passiert.” (NI 10: 3/17-19)

Wiladimirs Konversion findet im baptistischen Gottesdienst statt. Nun
kommt hinzu, dass es ein ,,Pfingsttag” (NI 10: 3/24) ist, an dem Wladimir kon-
vertiert. Gerade die positive emotionale Gesamtatmosphire des Gottesdienstes
zur Feier der ,,Geburtsstunde“ der Kirche, hat ihn besonders beeindruckt, war
doch bis vor einigen Jahren so ein Gottesdienst in der ehemaligen Sowjetunion
iberhaupt undenkbar.

»Lch hab einen groflen Finger gesehen ... vom Dach. Es dauerte ungefiahr zwei, drei
Sekunden und ... &h ... ich hab verstanden, dass ich nach vorne gehen soll und beten
und knien und beten und Jesus als meinen Erloser im Herz nehmen. Das ist, wie
gesagt, nicht Befehl, aber Gott. [...] Und an diesem Tag habe ich einen Finger gesehen
und ich habe verstanden, was ich machen soll.“ (NI 10: 4/14-26)

Wladimir beschreibt die Vision des Fingerzeiges als Gottes unmissverstandli-
chen Aufruf, dennoch schildert er die Konversion als eine aktive freie Entschei-
dung. Dies wird deutlich an dem Muster einer konkreten Handlungssequenz
(nach vorne gehen, knien und Bufle tun), was einer ,Institutionalisierung” des
hier baptistischen Kontextes entspricht.

Noch im gleichen Jahr (1994) hat er sich auch dort taufen lassen.

1994-1996 besucht er einen Hauskreis mit nichtjiidischen Besuchern der bap-
tistischen Gemeinde. Trotz seiner Konversion habe ihn aber weiterhin die Frage
gequilt: ,Warum werden immer die Juden gehasst?“ (NI 10: 4/1-8) 1996 reist er
mit seiner Familie nach Deutschland aus. Im gleichen Jahr habe er eine weitere
Vision gehabt und durch einen Vortrag Fruchtenbaums habe er dann eine ,,Er-

Dies zeigt einerseits, dass er mit dem erworbenen Wissen um das dufere Ablaufschema (,nach
vorne gehen®, ,sich niederknien®) und die inneren Ablaufe (,Bufle tun®) bewusst und aktiv
die Begegnung mit Jesus sucht. Gleichzeitig tritt hier aber eine weitere transzendente Macht
zu Tage, der er eine universalistische Funktion zuschreibt, die Kraft, die ihn am Stuhl festhalt.
Spiter erldutert Wladimir, dass das Satan gewesen sei, der ihn von der Konversion abhalten
wollte.

ThGespr 39/2015 = Heft |



26 Stefanie Pfister

klarung“ gefunden: Satan hasse das Volk Gottes und sde den Hass auf die Juden
weltweit.

Seit Januar 1999 besucht er regelmafig eine messianische Gemeinde in Ber-
lin und arbeitet auch dort intensiv mit, zum Beispiel bei der Durchfithrung der
Sabbatabende.

Die Fallgeschichte ,,Galja*

Galja wird 1933 als Tochter einer Jiidin und eines russischen Vaters in St. Peters-
burg geboren. Als sie vier Jahre ist, stirbt ihr Vater unerwartet als ,,Stalinopfer®
(1937), denn bei den stalinistischen ,,Sduberungen® in den DreifSiger Jahren wur-
den viele Juden und Nichtjuden getétet. Sie erhilt keinerlei jiidische Erziehung
von ihrer Mutter.

1951-1957 absolviert sie das Studium der Allgemeinmedizin, sie heiratet einen
Deutschen und bekommt einen Sohn. 1957-1969 arbeitet sie als Arztin in Ost-
deutschland, nach 1970 reist sie wieder nach St. Petersburg zuriick. 1970 lisst sie
sich scheiden, der gemeinsame Sohn verbleibt bei ihr. Kurz nach ihrer Scheidung
hat sie eine erste ,Gottesoftenbarung® (NI 12: 2/27). Sie erzahlt, dass sie sich
nach ihrer Scheidung sehr einsam gefiihlt und abends auf einem Spaziergang ein
langes ,,Gesprach® mit einem imagindren Partner (,ich weif8 nicht, mit wem®,
2/1) gefiihrt habe. Thr sei dabei klar geworden, dass ihr Mann wéhrend der Ehe
unfihig gewesen sei, sie oder sonst jemanden zu lieben. In diesem ,emotional
gespannten” (2/8) Moment habe sie plotzlich einen heftigen Schlag auf ihren
Kopf verspiirt und eine leise ,,Gottesstimme™” gehort (2/15):

»Und da war eine totale Stille um mich herum. Und in dieser Stille horte ich ganz
deutlich, eine ganz leise Stimme: Kannst du lieben? Und ich muss sagen, dass diesen
Moment ich weifd jetzt hinterher, ja, dass das wirklich eine Gottesstimme war. Von
Christus noch nicht die Rede, ja? Und das war fiir mich ein Umbruch. Ich habe ange-
fangen, in mich hineinzuschauen, bisschen mehr, und hab verstanden, dass ich selbst
nicht lieben kann und nicht mal weifi, was Liebe ist, und das, was ich fiir Liebe ge-
halten habe, gar keine ist. Das war so dh ... ein erster dh ... ich mochte schon sagen ...
das war schon eine Gottesoffenbarung.” (NI 2:2/9-27)

Galja gibt in dieser Darstellung die wortliche Rede der leisen Stimme (,,Kannst
du lieben?) wieder. Schiitze bezeichnet dies als den ,naturgemédflen” Darstel-
lungsvollzug®, denn die Frage nach ihrer Fihigkeit zu lieben ist die Zusammen-
fassung des ganzen Erzidhlsegments und pars pro toto auch ihres ganzen Lebens-

' Ich bezeichne im Gegensatz zu der religionspsychologischen Forschung Galjas Erlebnis als
Audition oder spiter als Vision, statt als Halluzination, um das subjektive Empfinden der Kon-
vertiten ernst zunehmen.

* Vgl. ScuUTZE, FriTz: Zur Hervorlockung und Analyse von Erzihlungen thematisch relevanter
Geschichten im Rahmen soziologischer Feldforschung: dargestellt an einem Projekt zur Er-
forschung von kommunalen Machtstrukturen, in: WEYMANN, ANSGAR/ARBEITSGRUPPE BIE-
LEFELDER SOzIOLOGEN (Hg): Kommunikative Sozialforschung: Alltagswissen und Alltags-
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abschnitts: der Suche und Sehnsucht nach Liebe (in ihrer Ehe). Die wortliche
Rede kommentiert sie dann in ihrer heutigen Perspektive mit einem Verb des
Wissens und ,identifiziert” sie: ,Ich weif8 jetzt hinterher, ja? Dass das wirklich
eine Gottesstimme war® (2/14-15). Aus der Reflexion der Konversion heraus war
dieses Erlebnis fiir sie eine erste Begegnung mit Gott, ein ,,Umbruch® (2/19). Be-
sonders deutlich wird auch Galjas Gewissheit, dass es ,,eine héhere Kraft, einen
Gott gibt, der iiber uns steht und uns lenkt von Kindheit an“ (1/16-17).

Galja betrachtet sich weiterhin eher als ziellos Suchende (,und dann suchte
ich weiter und suchte weiter®, 2/29). Sie mochte der hoheren Kraft durch das
philosophisch-religiose Meditationssystem der indischen Yogaiibungen niher-
kommen. Hier findet sie eine erste ,, Antwort" einer »Gotteseinmischung® (3/6),
da ihr die Ubungen auch erhoffte physische Heilung zukommen lassen.?”

Galja konvertiert 1993 bei einer besonders intensiven Meditationsiibung;: Ein
weifler Punkt sei immer nidher und nidher gekommen und habe Umrisse aus-
gebildet ,,bis ich auf einmal in diesem weifSen Fleck, das war schon nicht mehr
Punkt, Jesus erkannt habe® (NI 12: 3/29-30).

Sie bekehrt sich somit, als sie Jesus in dem weifien intensiven Punkt erkennt,
sie nimmt das Gesprach mit ihm auf (4/1) und beschreibt die Konversion spiter
als das , Kennengelernt-Haben Jesu“ (5/13).2

Fiir Galja steht ihre Konversion in direktem Zusammenhang mit ihren tig-
lichen meditativen Ubungen. Damit verkniipft sie ihre religiése Erfahrung und
ihr Handeln eng miteinander, was auch ihrer lebenslangen Suche ,,nach Lehre —
nach Vorbild“ (1/12) entspricht. Denn Gott scheint ihren Alltag zu beobachten
und zu bewerten, was die Bedeutung ihrer Individualitit in Gottes Augen be-
starkt. Dennoch verliert sie sich dabei nicht in ,,Selbstthematisierung von Indivi-
dualitit®®, sondern sie 6ffnet sich hier fiir die Konversion.

1994 reist sie nach Deutschland aus und wiinscht sich eine Gemeinschaft
gleich oder dhnlich glaubender Menschen. Jedoch erst 1997 habe sie die messia-
nische Gemeinde in einer Grofistadt kennen gelernt und diese fortan regelmigig
besucht. Noch im gleichen Jahr lisst sie sich dort taufen. Anschlieflend leitet sie
bis 2004 eine messianisch-jiidische Frauengruppe. 1998 habe sie einen prigen-

handeln, Gemeindemachtforschung, Polizei, politische Erwachsenenbildung, Miinchen 1976,
159-260, hier: 1801F.

Hier wird deutlich, dass Galjas Suchen nicht von theologischem Wissen bestimmt ist, so dass sie
nicht um die religiésen Hintergriinde der ostasiatischen Yogaiibungen weifl. Nach vollzogener
Konversion kann sie sich wiederum von den Yogaiibungen distanzieren und findet auch, wie sie
sagt, physische Genesung in Jesus (NI 12: 23/5-6).

Es muss auch nicht immer ein auflergewdhnliches oder iibernatiirliches Ereignis im Zuge der
Konversion genannt werden. So geben 43,3 % der befragten messianischen Juden (und 51,9%
der MNJ; 46,8 % insg.) an, dass sie kein bestimmtes Erlebnis hatten, als sie konvertierten. Eben-
so muss einem Konversionsereignis nicht immer eine emotionale Erschiitterung folgen.
HarTmanN, Kraus: Es konnte auch Religion sein. Religiise Orientierungen in biographischen
Konstruktionen von Managern, in: WoHLRAB-SAHR, MonikA (Hg.), Biographie und Religion.
Zwischen Ritual und Selbstsuche, Frankfurt a. M./New York 1995, 257.
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den Traum von ihrem Vater gehabt, der ihr darin zugesagt habe, dass der ji-
disch-messianische Glauben fiir Galja vollig richtig sei. Ende 2004 verabschiedet
sie sich von der bisherigen Gemeinde und wird in einer anderen messianischen
Gemeinde Mitglied. Die alte Gemeinde war ihr nicht jiidisch genug.

Zusammenfassung

In allen drei Fallgeschichten erleben die Interviewpartner den Kommunismus
und den daraus folgenden Atheismus als alltaglichen Bestandteil ihres Lebens.
Damit begriinden sie entweder ihre mangelnde Religiositdt vor der Konversion
und skizzieren diese als ,normal® (Wladimir) oder es ldsst sich mit dem Kom-
munismus ein naives und unpersonliches Gottesverstindnis erkldren (Pawel).
Der Kommunismus kann aber auch Sehnsiichte nach einem anderen Leben,
nach ,,Vater, Lehre und Vorbild“ wecken (Galja). Des Weiteren erkennen die In-
terviewpartner den Kommunismus und den daraus resultierenden Atheismus
als Griinde fur das mangelnde jiidische Identititsbewusstsein vor der Konver-
sion. Letztlich hat die Thematisierung des Kommunismus in allen drei Inter-
views noch eine weitere Funktion: Die Interviewpartner begriinden so, dass
sie in dieser atheistischen Umwelt unmoglich konvertieren konnten. Dadurch
machen die Erzihler zudem deutlich, dass sie sich zum Zeitpunkt des Interviews
langst gegeniiber dem System des Kommunismus abgegrenzt haben.

Nachdem die Interviewten den Kommunismus und dessen Auswirkungen
geschildert hatten, berichteten sie von einer neuen Zeit, der Peréstrojka und ih-
ren nachfolgenden Umwilzungen, die im Leben der Interviewpartner Lebens-
umbriiche bewirkten. Alle Interviewten vollzogen ihre Konversion im Zeitraum
der Perestrojka und der nachfolgenden politischen und wirtschaftlichen Stim-
mungslage. Wladimir und Galja gehdren somit zu den 23,8 % der befragten mes-
sianischen Juden der Fallstudie, die angeben in dem Zeitraum 1991-1995 kon-
vertiert zu sein. Pawel zdhlt zu den 34,3 % der befragten messianischen Juden,
die eine Konversion in den Jahren 1996 bis 2000 erlebten.

Zudem zeigt sich, dass sich der Zeitpunkt der Einreise nach Deutschland auch
auf die Konversion auswirkt: So haben 44 % der befragten messianischen Juden
und Nichtjuden (N = 149) die Konversion héchstens drei Jahre vor oder nach der
Einreise nach Deutschland vollzogen. 28,5 % bekehrten sich zwischen vier und
sieben Jahren vor oder nach der Einreise.

Alle drei Interviewpartner gehoren dabei zu den 51,7 % (N = 77) der befragten
messianischen Juden und Nichtjuden (N = 149), die angeben, schon vor der Ein-
reise — also noch in der ehemaligen Sowjetunion - konvertiert zu sein. 40,4 %
(N = 60) sind erst nach ihrer Einreise und 8,1% (N = 12) sind im gleichen Jahr
der Einreise konvertiert.*

** Hier kann nicht mehr nachvollzogen werden, ob der Glaube vor oder nach der Einreise an-
genommen wurde.
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Nachdem sich die Interviewpartner als religiés Suchende geschildert hatten,
erzdhlten sie, wie sie sich auf die Konversion aktiv vorbereiteten. Ulmer bezeich-
net diese absolute Bereitschaft des Konvertiten, sich konkret auf die Konversion
einzulassen, als die Einleitung der Konversion, die ,religiose Offnung“%. Dieser
Moment der ,religiésen Offnung” ist zuvor immer wieder durch eine aktive Vor-
bereitung, zum Beispiel durch wiederholte religiése Handlungen oder Muster
»eingelibt® worden, so dass man sich auf die Konversion ,.einstimmen* kann.2

Pawel und Wladimir gehéren zu den 34,5 % der befragten messianischen Ju-
den, die angegeben haben, dass sie durch einen Nichtjuden den Weg zum Glau-
ben gefunden haben (35,8 % der MNJ, 34,5% insg.).” 38% der messianischen
Juden geben an, dass sie von einem anderen messianischen Juden begleitet wur-
den (sowie 17,3 % der MNJ, 30% insg., N = 203).” Insgesamt sind somit 72,5 %
der befragten messianischen Juden durch eine (affektive) Beziehung zu einem an
Jesus Glaubigen zur Konversion ,,gefiihrt“ oder begleitet worden.” Zudem geben
43,4 % der befragten messianischen Juden an, insbesondere durch das Lesen der
Bibel konvertiert zu sein (61,6 % der MNJ und 50,3 % insg., N = 199).%

Auch wenn die Konversion in Anwesenheit anderer Personen geschieht, the-
matisieren messianische Juden das Ereignis immer als individuelle Erfahrung.
Dadurch wird die Transzendenz Gottes in die ,,Unergriindlichkeit des jeweils ei-
genen Selbst, des Ich® iiberfithrt und kann dort als immanent wahrgenommen
und kommuniziert werden.

Insgesamt wird ein passiv-aktiv-passiv-aktiv-Konversionsschema deutlich,
denn alle thematisieren zunichst eine Erkenntnis oder ein Erlebnis, das ihnen
(passiv) wiederfahrt und eine aktive religiése Suche auslost, die zur Konversion
fihrt. Die Konversion wiederum wird eingeleitet von einem passiv erfahrenen

ULMER, BErND: Konversionserzahlungen als rekonstruktive Gattung. Erzdhlerische Mittel und
Strategien bei der Rekonstruktion eines Bekehrungserlebnisses, in: Zeitschrift fiir Soziologie 17
(1988), 19-33, hier: 28.

Die ,Vorbereitung zur religiosen Offnung® muss nicht als eigenstindige Phase, sondern als ei-
genstindige Thematisierung innerhalb der Konversionserzihlungen verstanden werden.

Auch 83,3% der befragten messianisch-jiidischen Gemeindeleiter (N = 25) geben an, durch
einen Nichtjuden konvertiert zu sein.

Lediglich 9,9 % der messianischen, meist jiingeren Juden geben an, durch ihr Elternhaus auf den
Glauben vorbereitet worden zu sein (sowie 23,5% der MNJ und 15,2 % insg.). Galja wiederum
gehort zu den 18,2 % der befragten messianischen Juden, die angeben, ohne menschliche Ver-
mittlung zum Glauben gefunden zu haben (23,5% der MNJ, 20,2% insg.). 37,6 % der befragten
messianischen Juden (35,9 % der MNJ, 36,9% insg.) geben zudem an, dass ein schwerer Schick-
salsschlag oder ein tragisches, schweres Leben fiir die Konversion mit verantwortlich war.
Weitere situative Faktoren treten in der hier vorliegenden Untersuchung hinzu, z.B. ein ,au-
Bergewdhnliches Erlebnis®, eine ,,Versammlung oder Bibelstunde, ,,das Vorbild eines anderen
Glaubigen, evangelikale Schriften, besondere Veranstaltungen wie eine jiidische Feier®, eine
»Evangelisation®, eine ,messianische Jugendfreizeit®, eine ,messianisch-jiidische Konferenz*
oder eine ,,Musikveranstaltung/Konzert®.

Hier waren Mehrfachnennungen moglich.

LUHMANN, NikLAs: Religion der Gesellschaft, Frankfurt a. M. 2002, 111.
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transzendenten ,Ereignis‘ (Pawel: Heilung; Wladimir und Galja: Vision und
plétzliche Erkenntnis) und schliefit mit einer aktiven ,,Lebensiibergabe“ (Pawel
und Wladimir) oder einem ,,Gesprachsbeginn® (Galja) ab.

Religionssoziologische Bewertung und Ausblick

Insgesamt zeigt sich, dass die Konversionen personliche Lebensentscheidungen
darstellen. Da sich die individuellen Strukturen der Konvertiten in den kollekti-
ven Strukturen der messianisch-jiidischen Gemeinden wiederfinden lassen und
vice versa, spricht dies fiir eine neue religiose Bewegung zwischen Judentum
und Christentum. Das heifdt, das Messianische Judentum stellt ein eigenes re-
ligioses System mit typischem messianisch-jiidischem Repertoire dar, welches
Schnittmengen zum evangelikal-christlichen (z.B. Glaubensbekenntnis) und
dem jiidischen System (Identitatsgefiihl, Liturgie, Symbole, Kleidung, Rituale,
Feste etc.) aufweist.

Dennoch ist damit weder das Judentum noch das Christentum als defizitir
anzusehen, sondern messianisch-jiidische Gruppierungen bieten fiir die ge-
schilderten Lebensgeschichten eine adaquate Moglichkeit zum Ausleben ihres
Glaubens. Die erfolgten Konversionen bedeuten ebenfalls nicht, dass Missions-
versuche an jidischen Biirgern des Landes toleriert werden diirfen.

Im christlich-judischen Dialog sollte sich weiter praktisch-theologisch mit
der Tatsache messianischer Juden in Deutschland auseinandergesetzt werden.

Abstract

There is no historical continuity between the Jewish Christians of the first church of
Jerusalem and the contemporary groups of Messianic Jews. Germany has experienced
the founding of congregations of Messianic Jews since the 1990’s, whereby their mem-
bers originate almost without exception from countries of the former Soviet Union. The
worship services are usually held on the sabbath and in the Russian language and show
a strong liturgical Jewish character, which also integrate a number of free-church ele-
ments. The author illustrates typical conversion stories using three examples. The indi-
vidual structures of the conversion processes correspond with the collective structures
of the messianic-Jewish congregations, which present an adequate opportunity for the
believers to live out their particular form of the faith. The existence of messianic Jews is
no justification for mission among other Jews.
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