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Die Kirchen des Orients zwischen Orthodoxie und Westkirchen

Martin Tamcke, Gottingen
-

Die Christenheit des Orients leistet heute wie in den Jahrhunderten zuvor wich-
tige Dienste als Mediator zwischen Ost und West, zugleich aber tragt sie die
Biirde dieser Mittlerstellung durch deren Folgen fiir ihre Sonderstellung in den
islamischen Gesellschaften des Vorderen Orients. Uber dieser Zuschreibung ei-
ner Mittlerstellung an die Christenheit des Orients darf freilich nicht aus dem
Blick geraten, dass die orientalischen Chrisien ebenso Orientalen sind wie die
orientalischen Muslime. Diese Zugehorigkeit zum Orient macht sich in vielfalti-
ger Weise an den alltiglichen Gebriuchen und an der Mentalitit der orientali-
schen Christen fest und fand seinen Niederschlag in deren Engagement fiir die
arabischen Staaten des Vorderen Orients, wo immer ihnen Gelegenheit gegeben
wurde, in diesen Staaten aktiv und leitend an der Gestaltung des Systems und der
Gesellschaft teilzubaben. Als orientalische Kirchen werden hier die auf dem Bo-
den der altkirchlichen Patriarchate Antiochia, Alexandria, Jerusalem und Seleu-
cia-Ctesiphon entstandenen, heute in der Regel weltweiten Kirchentiimer ver-
standen.

Die Zersplitterung der orientalischen Orthodoxie stand am Ende der
altkirchlichen Zeit. Schon mit dem Konzil von Ephesus hatte sich die Reichskir-
che von der Apostolischen (Assyrischen) Kirche des Ostens getrennt (den so ge-
nannten Nestorianern), auch wenn der eigentliche Akt der konfessionellen Fest-
legung der Kirche im Persischen Reich erst mit Verzogerung erfolgte. Das Kon-
zil von Chalcedon fiihrte zudem zum dauerhaften Ausbau eigenstindiger kirchli-
cher Organisationen fiir die Kopten, die Syrer (Syrisch-Orthodoxe, die so ge-
nannten Jakobiten) und Armenier. In der Neuzeit beforderte die zunehmende
kulturelle und nationale Entfremdung zudem die Griindung einer eigenstandigen
athiopischen, einer indischen und einer eritriischen Kirche. Ist schon das Spekt-
rum der orientalischen orthodoxen Kirchen disparat, so wird es noch disparater
durch die Hinzugesellung der mit Rom unierten Kirchen (Chaldéer, Maroniten,
Syrianer, Melkiten, Koptisch-Katholische, Armenisch-Katholische, Malabaren,
Malankaren). Das Spektrum wird schlieBlich erweitert durch die diesen Traditio-
nen sich zugesellenden protestantischen Kirchen (Mar Thoma, aber auch evan-
gelische Schwesterkirchen zu Kopten, Armeniern, Athiopiern, Syrern, Assy-
rern/Ostsyrern, Indisch-Orthodoxen) infolge der Mission der spiteren Neuzeit.
Sowohl katholische als auch protestantische Kirchen im Orient taten sich beson-
ders durch ihre Schulgriindungen und die Schwerpunkte ihrer Arbeit im Bereich
der Bildung hervor und sind daher bis heute iiberproportional im Bildungsbiir-
gertum vertreten.
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Seit dem 5. Jahrhundert dauern die Prozesse um die Wiedergewinnung
kirchlicher Einbeit im Orient an. Das Werben der Orthodoxie zeitigte durchaus
ernsthafte theologische Bemiihungen um eine theologische Einigung. Aber zu-
néchst gefdhrdete jeder Vermittiungsversuch erneut die kirchliche Landschaft des
Orients (monenergistischer und monotheletischer Streit). Wo theologische Ver-
standigung nicht moglich war, ersetzien mehr als einmal machtpolitische L&-
sungsstrategien, die auf die Eliminierung des orientalischen Kontrahenten hi-
nauslief, die Ebene des Argumentes durch die des Schwertes. Auch im Werben
der Westkirchen - etwa durch die Unionsversuche seitens des Patriarchats von
Rom oder durch die evangelistischen Bemiihungen der protestantischen Kirchen
seit dem 18. Jahrhundert — wechselten theologische Argumente ab mit Phasen
der zivilisatorisch begriindeten Dominanz westlicher Ambitionen im Bereich der
orientalischen Christenheit. Die Verquickung kolonialistischer Bestrebungen von
Westméachten wirkte immer auch auf die kirchliche Landschaft des Orients ein
(Italien am Horn von Afrika, Frankreich in Syrien und dem Libanon, GroBbri-
tannien in Agypten, dem Irak, Jordanien, Indien, Russland im Kaukasus und
Nordpersien).

Das bunte Bild der Kirchen des Orients enthilt heute Mosaiksteine aus der
Orthodoxie ebenso wie aus der romisch-katholischen Tradition oder den protes-
tantischen Traditionen. Die orthodoxen, protestantischen und katholischen Kir-
chen im Orient zeugen davon, dass die Kirchen des Orients nicht im geographi-
schen Sinn zwischen Orthodoxie und Westkirchen stehen in dem Sinn, dass der
Orient ein von den beiden Beziehungspunkten freier Raum wire. Wihrend die
orientalischen orthodoxen Kirchen mehr als andere Kirchen im Orient allein
durch eine orientbezogene Identitit geprigt sind, sind die anderen Kirchen des
Orients immer in ihrer Identitdt durch ihre je konfessionsspezifische Zugehorig-
keit zu einer groBeren Kirchengemeinschaft bestimmt, deren Schwerpunkt je-
weils auBerhalb des Orients lag und liegt. Fiir das Uberleben der Orthodoxie im
Osmanischen Reich etwa war die Existenz des orthodoxen Russland und seiner
Kirche iiber Jahrhunderte von entscheidender Bedeutung. Russische Pilger be-
vélkerten den Orient und Paléstina, russische Politik entwickelte die Idee von der
russischen Schutzmacht fiir die orthodoxe Christenheit unter der muslimischen
Herrschaft, wie es franzdsische Politik war, dies fiir die Katholiken, und engli-
sche bzw. deutsche Politik, dies fiir die orientalischen Protestanten und die ori-
entalisch-orthodoxen Kirchen zu reklamieren.

Die russische Politik hat dabei immer wieder auf die erhoffte Restauration
Konstantinopels Bezug genommen. Schon Katharinas Feldherrn von Miinnich
schwebte die Riickeroberung Konstantinopels vor als ein wesentlicher Schritt zu
einem die gesamte Orthodoxie erfassenden Reich. Doch fiihrten alle westlichen
Parteinahmen und Eingriffe im Nahen Osten kirchlicherseits nur zu weiterer
Spaltung. Die russische Prisenz im persischen Aserbaidschan etwa zeitigte den
Waunsch vieler Assyrer, sich mit der Russischen Orthodoxie zu vereinen. Als
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dies Ende des 19. Jahrhunderts gelang, war die Offenheit der Russischen Ortho-
doxen Kirche fiir die Besonderheiten der Apostolischen Assyrischen Kirche des
Ostens aber ldngst erlahmt und machie einer zunehmenden Politik der Anglei-
chung der assyrischen kirchlichen Praxis an die russisch orthodoxe Platz. Die
Folge war, dass die Union, die ohnehin nur in der Region um Urmia erfolgreich
gewesen war, erhebliche Widerstinde freisetzte und schlieBlich in einer assyri-
schen Restaurationsbewegung endete, die sich enttiuscht vom Gedanken der
Union mit der Russischen Orthodoxen Kirche wieder abwandte und die alte Kir-
che wiederbelebte.

Legitimiert wurden Spaltungen und Kirchengriindungen dennoch zumeist
auf der Grundlage dogmatischer Positionierungen. Nur selten, wie etwa die Ver-
selbstéindigung der Athiopischen Orthodoxen Kirche in der Mitte des 20. Jahr-
hunderts oder die Verselbstindigung der Eritrdischen Orthodoxen Kirche am
Ende des 20. Jahrhunderts oder auch die beginnende Verselbstindigung der so
genannten Indischen Orthodoxen Kirche im ersten Drittel des 20. Jahrhunderts,
haben theologische Argumente keinerlei Bedeutung gehabt und war die Verselb-
standigung ausschlieflich Folge ethnischer oder nationaler Ablosungsprozesse.

Die eigentliche Schwierigkeit in der vorgegebenen Fragestellung liegt in
dem Wortchen ,,zwischen®. Wenn die Positionierung der orientalischen Kirchen
zwischen den Westkirchen einerseits und der Orthodoxie andererseits erfasst
werden soll, so scheint dies das Feld der Ubergriffe von Westkirchen und Or-
thodoxie auf die orientalischen Kirchen als Untersuchungsgebiet nahezulegen.
Doch Ubergriffe allein und deren Abwehr nehmen nur innere Prozesse zur Re-
sistenz hin wahr. Damit waren aber die katholischen und die protestantischen
Kirchen des Orients ebenso auBerhalb des Blickfeldes wie die orthodoxen Patri-
archate von Antiochia, Alexandrien und Jerusalem. Wenn aber so der Blick ver-
kiirzt wird, wird schnell das Stereotyp Orient-Okzident bedient, das zwar man-
che Phinomene scheinbar erkldarbar macht, sich aber nicht in hinreichender
Weise den prinzipiell gleichberechtigien Innenansichten stellt, die jeweils auch
zur Aufenansicht der je anderen Partner in der konfessionellen Interaktion wird.

Gerade im Schatten der erschiitternden Vorginge um den 4. Kreuzzug und
die Eroberung Konstantinopels aber wiirde solch eine dualistische Sicht nicht ge-
recht. Tatsdchlich manifestiert die Eroberung Konstantinopels, dass nunmehr
eine mehrschichtige Auseinandersetzung stattfand: der Westen suchte seiner
Dominanz nicht nur theologisch, sondern auch wirtschaftlich, militarisch und
politisch Ausdruck zu verleihen. Die Orthodoxie hatte dies iiber Jahrhunderte
selbst im Orient versucht. Dass sie nun selbst dem machtpolitischen Zugriff
erstmalig entscheidend erlegen war, bedeutete fiir die Kirchen des Orients, dass
die staatlich gestiitzte Dominanz der orthodoxen Kirchen dauerhaft zerbrach.
Schon mit der arabischen Eroberung hatte die Kirche der Kopten z.B. sich ent-
scheidend fiir den Agyptischen Raum als die seither dort dominierende christliche
Kraft etablieren konnen. Und alle orientalisch-orthodoxen Kirchen verdanken
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ihre Entstehung nicht nur den dogmatischen Kontroversen, sondern auch dem
Umstand, dass sich ethnische Gruppen in den ostlichen Regionen vom Ostrdmi-
schen Reich zu 16sen begannen. Der Prozess dogmatischer Ausdifferenzierung
und Positionierung entsprach also dem gleichzeitigen Prozess ethnischer Eman-
zipation bei Kopten und Syrern.

Mit dem Entstehen des okumenischen Gedankens begannen auch fiir die
Kirchen des Orients Gespriche, die erneut auf theologische Verstindigung ziel-
ten. Die Koptische Orthodoxe Kirche etwa stellte sich in der Mitte des 18. Jahr-
hunderts dem Gesprich mit der Herrnhuter Briidergemeinde, die in Kairo eine
Niederlassung unterhielt und ihre Tatigkeit dort ausschliefilich im Rahmen der
orientalisch-orthodoxen Schwesterkirche verstanden wissen wollte. Schon zuvor
hatten die Herrnhuter in Konstantinopel in den Gesprachen Gradins mit dem Pat-
riarchen Neophytos VI. vom Gkumenischen Patriarchat die volle kirchliche Ge-
meinschaft bescheinigt bekommen. Ahnlich erfolgreich waren nun in Agypten
die Gespriche zwischen Papst Markos dem 106. und Hocker 1752, wihrend es
zu der angestrebten Verstandigung mit der dthiopischen Kirche nicht mehr kam.
Mit Beginn der dkumenischen Bewegung am Anfang des 20. Jahrhunderts fan-
den sich die orientalischen Kirchen bei den internationalen Treffen ein. So nahm
etwa der Metropolit Mar Timotheos Abimelek in Stockholm auf Einladung So6-
derbloms an der Life-and-work-Konferenz im Jahr 1925 teil. Aber auch die Ar-
menier partizipierten, wann immer sie nur konnten, ebenso der syrisch-ortho-
doxe Bischof von Jerusalem. Zwar musste das Patriarchat in Etschmiadzin zur
Stockholmer Konferenz von 1925 mit Bedauern absagen, da die gerade dem Ge-
nozid auf osmanischen Boden entronnene Kirche nun dem Vernichtungsangriff
der Sowjets ausgesetzt war, doch bei der ersten Weltkonferenz fiir Glaube und
Kirchenverfassung waren die Armenier gleich mit drei Bischéfen vertreten. Im
Zuge dieser Teilhabe am Skumenischen Prozess nahmen die Kirchen des Orients
die Anregung der Kommission fiir Glaube und Kirchenverfassung des Okumeni-
schen Rates der Kirchen auf, erstmals zu einem Treffen zwischen orientalisch-
orthodoxen und dstlich-orthodoxen Kirchen sich vorzuwagen. Dem ersten Tref-
fen in Aarhus 1964 folgte ein Treffen der orientalisch-orthodoxen Kirchenfamilie
in Addis Abeba 1965. Auf dieser Spur befanden sich die orientalisch-orthodoxen
Kirchen bald in einer intensiven 6kumenischen Interaktion: sie trugen mit zur
Griindung des Mittel6stlichen Kirchenrates bei, wurden Mitglieder im Okumeni-
schen Rat der Kirchen, kamen 1987 etwa seitens der Kopten zu einer gemeinsa-
men Erklirung mit dem Erzbischof von Canterbury und fanden mit dem Refor-
mierten Weltbund 1994 zu einer gemeinsamen christologischen Erkldrung. Sie-
ben Jahre nach Beginn der vom Okumenischen Rat motivierten interorthodoxen
Gespriche begannen die Friichte eines katholisch-orientalischen Dialogs sichtbar
zu werden. Eine ersie Pro-Oriente-Konsultation fand 1971 statt, weitere 1973,
1976, 1978 und 1988, die weitere Studienseminare und Regionalsymposien nach
sich zogen. Die gemeinsame Erklarung der Pépste Paul VI. und Shenouda III
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von 1973 und die spiteren offiziellen Treffen dokumentierten hier, dass die Kir-
chen des Orients sich auf dem Weg zu einer Verstindigung mit den Kirchen des
Westens befanden. Die offizitsen Konsultationen aller orientalisch-orthodoxer
Kirchen mit der EKD, deren 5. vom 21.-23. Marz 2003 in Berlin stattfand, zei-
tigten dhnliche Ergebnisse, auch wenn es in diesem Kontext bis heute zu keinen
offiziellen Gesprachen gekommen ist.

Die Arbeit der evangelischen Missionen im 19. Jahrhundert hatte es mit
sich gebracht, dass viele armenische und syrische Theologen an den evangeli-
schen Fakultiten Deutschlands studiert hatten. Diese Theologen gingen mit
neuen Impulsen in ihre orientalisch-orthodoxen Mutterkirchen zuriick. In der
armenischen Kirche kam es geradezu zu einer Reformbewegung unter dem Ein-
fluss dieser im Westen geschulten Theologen.

Demgegeniiber setzte in den meisten orientalischen Kirchen eine Erneue-
rung ein, die zugleich eine Riickbesinnung auf die eigenen Wurzeln beinhaltete.
Auf dieser Basis wurden die einst inoffiziellen Dialoge der Ostlich-orthodoxen
und der orientalisch-orthodoxen Kirchen (Aarhus 1964, Bristol 1967, Genf 1970,
Addis Abeba 1971) auf die offizielle Ebene iiberfiihrt (Beginn Chambésy 1985,
Glaubensiibereinstimmung Deir Amba Bishoi 1989, das sogenannte Second
Agreed Statement vom September 1990 in Chambésy, Folgekonferenz zu den
praktischen Fragen daselbst 1993). Hier fand man zu einer Einigung in Lehrfra-
gen, indem man hinter die strittigen Aussagen zuriickging auf die den beiden
Kirchenfamilien gemeinsamen Aussagen vor der Trennung. Damit aber bahnte
sich an, was auch bei den ersten Anniherungsversuchen etwa der Russischen
Orthodoxen Kirche mit der Apostolischen (Assyrischen) Kirche des Ostens mog-
lich schien. Beide Kirchenfamilien respektierten ihre Gesondertheit, ohne ihre
Gemeinsamkeit dariiber in Abrede zu stellen. Ersteres wird als die je besondere
historische Gestaltung verstanden, zweiteres als der lehrmiBig tragende Konsens.
Im 19. Jahrhundert waren diese Versuche dann gescheitert und wichen dem An-
sinnen, den orientalischen Partner jeweils zur dogmatischen Position des Gstlich-
orthodoxen Partners zu bringen. Dies wird besonders in den AuSerungen zur
Russischen Orthodoxen Mission in Urmia iiberdeutlich. Kurzum: im 19. Jahr-
hundert scheiterten die Bemithungen um Einigung wesentlich aufgrund der Do-
minanz eines der Partner und unter dem Einfluss etwa der politischen Faktoren.
Die kurzlebige Union der ,Nestorianer” in der Urmia-Region mit der Russi-
schen Orthodoxen Kirche ist nicht zu trennen vom Kontext des Kolonialzeitalters
und der russischen Ambitionen im Iran. Es wird sich noch erweisen miissen, ob
die heute teilweise verbesserte Ausgangslage mehr ist als nur der Versuch, auf
der Basis der Konferenzokumene zu einer Einigung zu kommen. Dabei wiirde
verkannt, dass der Ursprung der Trennung nicht nur ein theologischer war, und
dass der Fortbestand der Trennung mehr eine kulturschaffende Rahmenbedin-
gung denn eine Fortsetzung der iiberkommenen Lehrdifferenzen war. Das ,,zwi-
schen“ als Raum fiir die orientalischen Kirchen zwischen Orthodoxie und West-
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kirchen ist eben doch ein weder geographisch noch kulturell zureichender Begriff
fiir die Verortung, und auch theologisch wird damit der Positionierung der Kir-
chen des Orients nicht Geniige getan. Die Kirchen des Orients stehen zuf6rderst
im Orient. Relationale Zuordnungen bleiben demgegeniiber sekundér und haben
ihre Ursache zumeist in der Not der Partner in Westkirchen und Orthodoxie,
historische Vorginge, die Fakten in der Kirchenlandschaft schufen, angesichts
der fortbestehenden Existenz orientalischer Kirchen zu verorten. Insofern steht
solches Bemiihen immer noch im Schatten von Kreuzzug, Kolonialismus und
westlich gesteuerter Globalisierung, nicht aber auf dem Boden einer uneinge-
schrinkten Anerkennung der Eigenart eines Anderen, der ebenso ein Selbst ist,
wie das eigene oder das der Partner seit altersher.
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