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Der Osten im Westen

Orthodoxe Kirchen in den USA

Dietmar W. Winkler, Bost fn/Massachusetts
T

Dass Religion in den Vereinigten Staaten ein wesentlicher Faktor der offentli-
chen Diskussion ist, wurde spitestens seit den Pradsidentenwahlen im November
2004 wieder deutlich in Erinnerung gerufen. Oft wird dies, zumindest in Europa,
mit Unverstindnis betrachtet, da allzu schnell die so dhnlich aussehenden beiden
westlichen Gesellschaften dies- und jenseits des Atlantiks mit den gleichen Kate-
gorien beurteilt werden.! Es gilt zundchst einmal anzuerkennen, dass Religion
ein wesentlicher Faktor des gesellschaftlichen Diskurses in den USA ist, und
dass die Kirchen daran Anteil haben. Religiose Sprache ist im 6ffentlichen Leben
von Politik bis Sport allgegenwirtig.”

So ist auch ,Kreuzzug® eine gangige Metapher. Nicht nur, dass die bereits
im Jahre 1949 begonnen legendéren .,Crusades“ des bekannten Predigers Billy
Graham die neo-evangelikalen Kirchen in eine gesellschaftspolitisch fiihrende
Kraft transformierten - Billy Graham hatte sowohl bei der Inauguration von
William J. Clinton (1992) als auch beim Begribnis von Richard Nixon (1994)
eine prominente zeremonielle Rolle inne® - bereits Woodrow Wilson (Prasident
1913-1921) sah das Engagement der Amerikaner im Ersten Weltkrieg als Kreuz-

1 Die Studien des Soziologen Stephen Kalberg, der die gesellschaftlichen Hintergriinde
und Voraussetzungen analysiert, die zu unterschiedlichen politischen Kulturen in Europa
und den USA fiihrten, sind besonders aufschlussreich. Vgl. u.a. Kalberg, Stephen, The
Influence of Political Culture upon Cross-Cultural Misperceptions and Foreign Policy.
The United States and Germany, in: German Politics and Society 21 (2003) 1-23; ders.,
Strukturierte MiBverstandnisse. Unterschiede der politischen Kultur in Amerika und
Deutschland, in: Merkur 54 (2000) 948-557.

2 Vgl. unter den unzihligen Publikationen u.a. Prothero, Stephen, American Jesus. How
the Son of God Became a National Icon, New York 2003; Lakoff, George, Moral Poli-
tics. How Liberals and Conservatives Think, Chicago 2002. Als etwa das Bostoner
Baseballteam ,,Red Sox“ 2004 erstmals nach 86 Jahren wieder die .. World Series“ ge-
wann, wurden nicht nur die Spieler in die {ibliche Heldenrolle gehoben, sondern die Ta-
geszeitungen waren gefiillt mit religioser Rhetorik: Die Fans ,glauben® an ihr Team
(,we believe®, we still believe®, ,,we have faith“), die Spieler sind ,, Wundertiter® (,,mi-
racle workers“) und brachten der Red Sox ,,Glaubensgemeinschaft® (,.faith community®)
nach 86 Jahren Erlésung (,,redemption®).

3 Vgl. Graham, Billy (William Franklin) (¥1918), in: Queen, Edward L./Prothero, Ste-
phen R./Shattuck, Gardiner H., The Encyclopedia of American Religious History, New
York 1996, 263-265.
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zug.* Wie andere politische Fiihrer der ,neuen Welt“ sah es auch Ronald Reagan
(Prasident 1981-1989) als seine Aufgabe, ,the evil empire® zu bekdmpfen. Aber
als George W. Bush (Prisident seit 2001) in der Folge der Ereignisse des 11.
September 2001 den ,Kreuzzug“ als ,Krieg gegen den Terror® ausrief, haben
unzahlige Kommentare verschiedenster politischer und religiéser Provenienz, vor
allem européischer und arabischer, aber auch amerikanischer Medien, auf diese
fatale Kriegsrhetorik mit heftigem Unbehagen reagiert.® Mit ,Kreuzzug“ sollte
ein Kampf zwischen Gut und Bose charakterisiert werden, der in diesem Falle
jedoch einen ,.clash of civilizations“ zwischen Christen und Muslimen evozierte.

Spitestens hier hitte man sich nun erwartet, dass sich auch die in den USA
vertreten Ostkirchen in den Diskurs einbringen und das orthodoxe Langzeitge-
dichtnis dem historischen Kurzzeitgedachtnis der gegenwartigen amerikanischer
Politik Beistand leistet. Wird doch der erste Kreuzzug mit dem Blutbad, das die
,Franken® unter den Juden und Muslimen bei der Eroberung Jerusalems (1099)
anrichteten, vielfach als Beginn eines tief liegenden Mistrauens und einer laten-
ten Feindschaft zwischen einem (christlichen) Westen und einem (muslimischen)
Orient interpretiert’; und der vierte Kreuzzug mit dem Gemetzel und der Pliinde-
rung Konstantinopels (1204) — Anlass dieses Heftes - gilt in der Byzantinischen
Orthodoxie als endgiiltiger Grund der Trennung zwischen Ost- und Westkirche,
wihrend das Jahr 1054 eher als symbolisches Datum eines Entfremdungspro-
zesse gesehen wird.

Aber es gab keine ostkirchliche Reaktion auf die Kreuzzugsrhetorik des
amerikanischen Présidenten. Beim Stellenwert der Kirchen und der Religion in
den USA ist dies zumindest erstaunlich. In den Vereinigten Staaten sind heute
sowohl (byzantinisch) Orthodoxe Kirchen als auch Orientalisch-Orthodoxe Kir-
chen vertreten; der Sitz des Oberhauptes der Assyrischen Kirche des Ostens ist
iiberdies in Chicago (Illinois). Trotz einer den jiidischen Bevdlkerungsanteil in
den USA mittlerweile {ibersteigenden Mitgliederzahl von ca. 6 Millionen Chris-
ten, die einer Ostkirche in den USA angehéren,® sind die diversen orthodoxen

4  Vgl. Fleming, Thomas, The Iliusion of Victory. America in World War 1, Philadelphia
2003.

5  Unter der jetzigen Administration in den USA wurde daraus eine ,axis of evil®.

6  Zuletzt legte einer der bekanntesten Kolumnisten der mit der ,New York Times®
verbundenen renommierten Tageszeitung ., The Boston Globe“ seine seit September 2001
gesammelten politischen Kommentare in einem Buch vor. Vgl. Carrol, James, Crusade.
Chronicles of an Unjust War - The American Empire Project, New York 2004.

7  Vgl. etwa Smid, Jane I., Islam and Christendom. Historical, Cultural, and Religious
Interaction from the seventh to the fifteenth centuries, in: Esposito, John L. (Hg.), The
Oxford History of Islam, Oxford/New York 1999, 338.

8  Die Zahl ergibt sich aus der Addition der diversen Statistiken ohne Einbezug der katholi-
schen Ostkirchen in: Melton, J. Gordon, Encyclopedia of American Religions. Det-
roit/Washington/London *1994; vgl. Uberpriifung dieser Daten bei den entsprechenden
Stichworten zur byzantinische Orthodoxie in: E.L. Queen/S.R. Prothero/G.H. Shattuck,
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Kirchen im kulturellen und politischen Leben weitgehend unsichtbar. Hinzn
kommen noch 15 Eparchien von katholischen Ostkirchen, die mit der rdmisch-
katholischen Kirche in Gemeinschaft stehen.

Im Folgenden sollen die Ostkirchen in den USA in einem historischen Auf-
riss vorgestellt werden, um schlieBlich der Frage nachzuspiiren, warum sich de-
ren Offentliche Prisenz in Grenzen hilt und welche theologischen oder 6kumeni-
schen Impulse ein amerikanisches Ostchristentum setzen kann.

Die Alaska Mission

Nimmt man eine der vielen Darstellungen zur Geschichte der Religionen in
Amerika’ zur Hand, so findet man zunichst ein Kapitel zu den Religionen der
Amerikanischen Ureinwohner, sodann einen Aufriss der katholischen Anfange in
Nord- und Stidamerika durch die spanischen und franzdsischen Missionen, um
schlieBlich von der Geschichte der Kirchen der Reformation von den Puritanern
iiber die Erweckungsbewegungen und der Black Church bis hin zu den Neo-
Evangelikalen iiberschwemmt zu werden. Vergleichsweise geringe Aufmerk-
samkeit wird zumeist den Ostkirchen entgegengebracht. Diese kdnnen jedoch mit
einer Besonderheit aufwarten: als einzige Kirche europiischen Ursprungs hat sie
ihren Beginn nicht in der Kolonialzeit an der Ostkiiste, sondern im Westen des
Nordamerikanischen Kontinents.

Nach der Entdeckung und Erforschung des amerikanischen Festlandes der
Kiiste Alaskas durch russische Expeditionen (1741), waren in diesem Raum
Fellhédndler und Jéger rege tatig. Katharina die Grosse nahm das Land 1766 fiir
das zaristische Russland in Besitz und 1784 wurde die erste permanente Siedlung
auf der Insel Kodiak errichtet.'’ Die Siedlung wurde den ,,Drei Hierarchen“ (Jo-
hannes Chrysostomos, Basilius der Grosse, Gregor von Nazianz) gewidmet und
entwickelte sich rasch zu einem Handelszentrum. 1793 iiberquerten acht rus-
sisch-orthodoxe Mdnche die Beringstrasse und erreichten Kodiak. Sie errichteten

Encyclopedia 270-272, 481-485. Fitzgerald, Thomas F., The Orthodox Church (Deno-
minations in America 4), Westport 1995, xi, spricht von 3 Millionen orthodoxen Chris-
ten, kann damit aber nur die ,Orthodox Church in America® und die ,,Greek Orthodox
Archdioceses of America“ meinen, die zusammengerechnet diese Anzahl ergeben; dies
wiirde die verschiedenen Didzesen der Ruménen, Bulgaren, Serben etc., die Orientalisch
Orthodoxen Kirchen und die Assyrische Kirche des Ostens nicht inkludieren.

9 Vegl. u.a. Ahlstrom, Sydney, A Religous History of the American People, New Haven
1972; Albanese, Catherin L., America. Religion and Religions, Belmond *1999; Marty,
Martin E., Pilgrims in Their Own Land. 500 Years of Religion in America, Boston
1984; Williams, Peter W., America’s Religions from their Origins to the twenty-first
century, Urbana/Chicago 2002.

10 Vgl. T. Fitzgerald, Orthodox Church 13-22; P. Williams, America’s Religion 302f; C.
Albanese, America 286.
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das erste orthodoxe Kloster in Nordamerika. Die Mission unter der einheimi-
schen aleutischen Bevolkerung war sehr erfolgreich und schon gegen Ende des
18. Jahrhunderts waren mehrere tausend Ureinwohner Alaskas orthodoxe
Christen. 1840 wurde eine Didzese auf Sitka errichtet. Die Didzese erstreckie
sich von Alaska bis zum Amur Fluss in Sibiren."'

Als 1867 Alaska an die Vereinigten Staaten verkauft wurde, war der ortho-
doxe Glaube gut verbreitet, sowie die Liturgie und die Bibel in diverse Sprachen
der Ureinwohner von Alaska iibersetzt. Durch die Zugehorigkeit zu den USA
wurde zwar der allméhliche Niedergang der Mission in Alaska bedingt, aller-
dings auch die Ausdehnung der orthodoxen Mission entlang der Pazifikkiiste be-
giinstigt. 1872 verlegte das Patriarchat von Moskau und ganz Russland den Sitz
des Didzesanbischofs von Sitka nach San Francisco (Kalifornien), wo die ortho-
doxe Gemeinde auf Grund neuer Immigranten weiter wuchs.

Die Neue Immigration des 19. und 20. Jahrhunderts

Die kleine russische orthodoxe Population der Westkiiste wurde in der Zeit zwi-
schen dem amerikanischen Biirgerkrieg (1861-65) und dem Ersten Weltkrieg
(1914-18) durch die Flut der so genannten ,,New Immigration“ entschieden ver-
mehrt. Diese Immigrationswelle brachte Millionen Européer, die nicht der engli-
schen Sprache michtig waren und nicht zur Unzahl protestantischer Denominati-
onen gehorten.'? Die Mehrzahl waren polnische und italienische Katholiken so-
wie osteuropdische Juden. Allerdings kam auch eine betrichtliche Zahl von ost-
kirchlichen Einwanderern aus Griechenland, Russland, Albanien, der Ukraine,
den Balkanstaaten, der Tirkei und dem Nahen Osten nach Nordamerika. Wie
andere Einwanderer bildeten sie ethnisch-sprachliche Enklaven an der Ostkiiste
(u.a. New York, Boston) und in den Industrieregionen des Mittleren Westen
(u.a. Detroit, Chicago).

Um diese Zuwanderung pastoral zu versorgen, wurde 1905 der Sitz des
russisch-orthodoxen Bischofs nach New York verlegt, und die Didzese zur
Metropolie (Erzditzese) ethoben. In den Jahren davor wurden auch Weihbi-
schofe fiir Alaska und die arabischen Immigranten ernannt."

Unter den Einwanderern waren auch Tausende Angehdrige der katholischen
Ostkirchen (griechisch-katholische Ukrainer, Serben, Ruthenen, Galizier und
Bulgaren), zumeist aus der Osterreichisch-Ungarischen Monarchie, sowie melki-

11. Zur orthodoxen Kirche in Alaska vgl. Oleska, Michael, Orthodox Alaska. A Theology
of Mission, Crestwood 1992; Smith, Barbara, Orthodoxy and Native Americans. The
Alaska Mission, Crestwood 1980.

12 Vgl. uv.a. P. Williams, America’s Religion 302f.

13 Vgl. zum Ganzen: T. Fitzgerald, Orthodox Church 23-51.
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tische Araber aus dem Nahen Osten. Diese ,Unierten“ wurden allerdings von
den amerikanischen romisch-katholischen Bischéfen unfreundlich empfangen, da
die lateinische Hierarchie v.a. den verheirateten Klerus und die ostkirchlichen
Riten nicht anerkennen wollte.' Unter der energischen Fiihrerschaft des rus-
sisch-orthodoxen Bischofs Tikhon Belavin von New York (1865-1925) wurden
diese Katholiken davon iiberzeugt, sich wieder der Orthodoxie zuzuwenden.
Tausende unierte Katholiken schlossen sich sodann der russischen - und auch der
griechischen - Orthodoxie in Amerika an. Insgesamt waren dies mehr als 200
katholische Pfarren mit ostkirchlichem Ritus.

Eine kleine Kolonie griechischer Kaufleute errichtete 1864 in New Orleans
(Louisiana) die erste griechisch-orthodoxe Kirche. Allerdings begann die eigent-
liche Griindung der griechischen Kirchenstrukiur gegen Ende des 19. und zu Be-
ginn des 20. Jahrhunderts.”® Griechische Pfarren wurden iiber den gesamten
nordamerikanischen Kontinent gegriindet.’® Die bereits bestehende, von der
russischen Orthodoxie gut organisierte Erzdidzese von New York war gewillt,
die griechisch-orthodoxen Immigranten jurisdiktionell aufzunehmen und pastoral
als eine orthodoxe Kirche Amerikas zu betreuen. Dies wurde von den Griechen,
die um ihre ethnische Identitdt besorgt waren, jedoch nicht angenommen. Die
Pfarren wurden in der Folge entweder von der orthodoxen Kirche Griechenlands
oder vom Okumenischen Patriarchat von Konstantinopel mit Priestern versorgt.

Jurisdiktionelle Aufgliederung

Die politischen Vorkommnisse auf dem europiischen Kontinent zu Beginn des
20. Jabrhunderts fiihrten zu einiger Konfusion unter den Orthodoxen Christen in
den USA. Als Folge der Oktoberrevolution 1917 in Russland gab es nicht nur
eine verstirkte russische Zuwanderung sondern auch eine Spaltung der russi-
schen Dibzese in drei Jurisdiktionen.'” Jene orthodoxen Christen, die von der
Verfolgung ihrer Kirche unter den Kommunisten wussten, erklirten die nord-
amerikanische Metropolie 1924 voriibergehend fiir selbstéindig, blieben aller-
dings in Communio mit der Kirche von Russland. Eine zweite Gruppe lehnte die
Hierarchie im kommunistischen Russland ab und errichtete die Russisch-Ortho-

14 Vgl. Orthodox Church in America, in: E.L. Queen/S.R. Prothero/G.H. Shattuck,
Encyclopedia 484f.

15  Vgl. zum Folgenden: Greek Archdiocese of North and South Amerika. Year Book 1864,
New York 1964, 93-97, wieder abgedruckt in: Handy, Robert T. (Hg.), Religion in the
American Experience. The Pluralistic Style, Columbia 1972, 59-63.

16 Z.B.: New York und Chicago 1892, Lowell (Massachuseits) 1894, Philadelphia 1901,
Birmingham 1902, Boston 1904, Atlanta und Savannah 1905, Montreal (Kanada) 1906.

17 Vgl. P. Williams, America’s Religion 304.
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doxe Kirche im Ausland, die ebenfalls einen Metropoliten in New York hat."
Eine dritte Gruppe entschloss sich, die Kontakte mit dem Patriarchat von Mos-
kau und ganz Russland aufrecht zu erhalten, obwohl sich die Metropolie fiir
selbstandig erklart hatte; sie bilden die Patriarchalen Pfarren der Russisch-Or-
thodoxen Kirche in den USA und Kanada.

Die griechischen Einwanderer waren wiederum zerriittet und aufgeteilt in
Anhinger und Gegnern der griechischen Monarchie. Ferner war zunéchst das
Okumenische Patriarchat fiir die Priester zustindig, ab 1908 {ibernahm allerdings
die Kirche von Griechenland die Jurisdiktion. Die politischen und kirchlichen
Auseinandersetzungen ermdglichten es nicht, eine sinnvolle Kirchenstruktur zu
errichten.' Als der liberale Erzbischof Meletios von Athen 1918 die USA be-
suchte, ernannte er einen Bischof fiir die etwa 150 griechisch-orthodoxen Pfar-
ren, um sie in einer Didzese zu organisieren. Als Meletios nach Griechenland
zuriickkehrte, wurde dieser von den Royalisten sofort abgesetzt und ein konser-
vativer Bischof in die USA gesandt. Wihrend Meletios 1921 nochmals Amerika
besuchte, wurde er unerwartet zum Okumenischen Patriarchen gewihlt. Als sol-
cher errichtete er 1922 eine eigene Griechisch-Orthodoxe Erzdiozese von Nord-
und Siidamerika, die von nun an dem Okumenischen Patriarchat unterstellt war.
Die Erzdidzese hatte nun schwierige Zeiten zu tiberstechen und es bedurfte eines
Bischofs wie Athanasius Spyriou, der ab 1931 die zerstrittenen griechischen Ge-
meinden Nordamerikas miihselig einte. Athanasius propagierte griechische Iden-
titdit und Kultur, strukturierte die DiGzese und errichtete ein Netzwerk von
Schulen und Bildungseinrichtungen. 1948 wurde Athanasius zum Okumenischen
Patriarchen ernannt. Er gilt zu Recht als einer der bedeutendsten orthodoxen
Kirchenoberhaupter des 20. Jahrhunderts.*

Nach dem Zweiten Weltkrieg, und insbesondere durch einen neuen griechi-
schen Immigrantenfluss nach 1965, wuchs die griechisch-orthodoxe Erzdidzese
kontinuierlich. Seit 1966 betreibt sie eine eigene theologische Ausbildungsstitte
in Brookline bei Boston (Massachusetts), das Hellenic College und die renom-
mierte Holy Cross Greek Orthodox School of Theology.*

Die russische Metropolie beschritt einen anderen Weg und begann in den
fiinfziger und sechziger Jahren des 20. Jahrhunderts einen Integrationsprozess in
die Amerikanische Gesellschaft. Sie favorisierte die Idee einer einzigen unab-
héangigen amerikanischen orthodoxen Kirche und wandte sich deshalb zunichst
dem Okumenischen Patriarchat zu, erlangte schlieBlich aber im Jahre 1970 vom
Patriarchat von Moskau und ganz Russland als Orthodoxe Kirche in Amerika

18  Vgl. Winkler, Dietmar W./Augustin, Klaus, Die Ostkirchen. Ein Leitfaden. Mit Beitri-
gen von Grigorios Larentzakis und Philipp Harnoncourt, Graz 1997, 41.

19 Vgl. T. Handy, Religion in the American Experience 60f.

20 Vagl. u.a. Payer, Alja, Der Okumenische Partriarch Athenagoras I, Wiirzburg 1986.

21 Vgl http://www .hche.edu
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(OCA - Orthodox Church in America) die Autokephalie. Da das Okumenische
Patriarchat von Konstantinopel das Recht der Erkldrung einer Autokephalie fiir
sich reklamiert, wurde dieser Status lediglich von den Kirchen innerhalb des Ein-
flussbereichs der Sowjetunion (Bulgarien, Georgien, Polen, ehemalige Tschecho-
slowakei) anerkannt, nicht von allen orthodoxen Kirchen.” Die OCA ist dennoch
in sakramentaler Gemeinschaft mit allen orthodoxen Kirchen. Obwohl sie mit ei-
ner Million Gliubigen in neun Ditzesen zahlenmiBig kleiner als die Griechisch-
Orthodoxe Erzditzese ist, war sie zweifelsohne in der zweiten Halfte des 20.
Jahrhunderts die theologisch und kulturell einflussreichere Kirche®. Die OCA ist
auch auf dem Weg zu einer multi-ethnischen Kirche und bestrebt, wegen der
jahrhundertlangen Prasenz auf dem nordamerikanischen Kontinent, nicht mehr
als Diasporakirche zu erscheinen, sondern als selbstindige genuine amerikani-
sche orthodoxe Kirche. Nicht nur — zumeist protestantische, seltener katholische
- Amerikaner suchen spirituelle Heimat und stieBen als Konvertiten zur OCA,
sondern auch eine albanische (13 Pfarren), eine bulgarische (16 Pfarren) und
eine rumanische (59 Pfarren) Ditzese schlossen sich bisher der OCA an. Auch
sie betreibt eine exzellente theologische Ausbildungsstitte, das St. Viadimir’s
Orthodox Theological Seminary in Crestwood (New York).

Die Orthodoxen Kirchen

Nach diesem kurzen historischen Uberblick zu den zwei wichtigsten und groBten
Kirchen gilt es nochmals eine Ubersicht zu bieten. Die Immigration aus den ver-
schiedenen Stammlindern und Mutterkirchen fithrte ndmlich iiber diese beiden
Kirchen hinaus zu einer noch differenzierteren jurisdiktionellen Aufteilung der
orthodoxen Christen Amerikas.

1. Die grofte Kirche ist die Griechisch-Orthodoxe Erzdidzese von Nord-
und Siidamerika, die dem Okumenischen Patriarchat von Konstantinopel zugeht-
rig ist. Ebenfalls unter der Jurisdiktion des Okumenischen Patriarchats von Kon-
stantinopel und vom Griechisch-Orthodoxen Metropoliten mitbetreut sind Alba-
ner (Albanian Orthodox Diocese of America, 5.000 Glaubige), Belorussen (Bela-
rusan Council of Orthodox Churches in North America, vier Pfarren), Ukrainern
(Ukrainian Orthodox Church of the USA, 150.000 Glaubige) und Karpatho-Rus-
sen (American Carpatho-Russian Orthodox Greek Catholic Diocese of the USA,
50.000 Glaubige).**

22 Vgl. D. Winkler/K. Augustin, Ostkirchen 39. Zur historischen Entwicklung vgl. Tara-
sar, Constance J. (Hg.), Orthodox America 1794-1976. Development of the Orthodox
Church in America, Svosset 1975.

23 Siehe dazu weiter unten: Theologische und kumenische Impuse.

24  Zur Geschichte und zu den Zahlen vgl. Roberson, Ronald G., The Eastern Christian
Churches. A brief Survey, Rome 1999, bei den entsprechenden Kirchen.
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2. Die zweite grofie Kirche ist die Orthodoxe Kirche in Amerika (OCA). Es
ist dies die urspriingliche russisch-orthodoxe Metropolie, die auf die Alaska Mis-
sion zuriickgeht und vom Patriarchat von Moskau fiir autokephal erklart wurde.

3. Als dritte grofie Kirche ist jene Erzdidzese zu nennen, die dem Patriar-
chat von Antiochien untersteht. Die Antiochian Orthodox Christian Archdiocese
of North America hat 204 Pfarren in den USA, 16 in Kanada und insgesamt etwa
10.000 GEiubige.® Sie betreut vor allem arabische Christen, wird aber vermehrt
zum Sammelbecken von konvertierenden Amerikanern.?® Sie hat auch ein , Wes-
tern Rite Vicariate®, das zumeist aus ehemaligen Episkopalen (Anglikanern) be-
steht. 1987 schloss sich die ,,Evangelical Orthodox Church“?’ der Antiocheni-
schen Kirche an, was in der Folge zu etlichen Konflikten beziiglich der kirchli-
chen Autoritit und der Liturgie fiihrte.”

4. Fiinf weitere orthodoxe Difzesen sind jurisdiktionell jeweils dem ser-
bisch-, ruménisch- oder bulgarisch-orthodoxen Patriarchat, sowie der albanisch-
und ukrainisch-orthodoxen Kirche zuzuordnen.”

5. Schlieflich gibt es eine ganze Reihe, zum Teil recht omindser Kirchen,
die sich selbst ,,orthodox“ nennen, nichts mit einer der bisher genannten kanoni-
schen Kirchen zu tun haben und auch nicht in Beziehung zu einer der 16 auto-
kephalen und autonomen orthodoxen Kirchen stehen. Unter anderem listet die
»Encyclopedia of American Religions“ folgende Kirchen auf: American Ortho-
dox Church, American Orthodox Catholic Church, American Eastern Orthodox
Catholic Church, American Orthodox Catholic and Apostolic Church, Apostolic
Catholic Church of the Americas, Byzantine Catholic Church, Orthodox Catho-
lic Church in America, Orthodox Catholic Church of America etc. Manche die-
ser Kirchen haben nur zwischen zwei- und fiinfhundert Mitglieder’® und sind
zweifelsohne ein Produkt des bemerkenswerten religiosen Pluralismus in den
Vereinigten Staaten.

Im Jahre 1960 wurde ein eigenes Gremium zur pan-orthodoxen Zusammen-
arbeit der kanonisch anerkannten orthodoxen Kirchen der USA gegriindet. Die-
ser ,,Standing Conference of Canonical Orthodox Bishops in America (SCOBA)“
gehoren die oben unter Punkt 1 bis 4 genannten Kirchen an.™!

25  Vgl. hup://www.antiochian.org; T. Fitzgerald, Orthodox Church 47.

26 Vgl. etwa die Beschreibung der zu dieser Didzese gehérenden ,St. Mary Orthodox
Church® in Cambridge (Massachusetts): http://www.stmaryorthodoxchurch.org/about/
community.php

27 Vgl. 1.G. Melion, Encyclopedia of American Religions 279f,

28  Vgl. P. Williams, America’s Religion 306.

29 Vgl. T. Fitzgerald, Orthodox Church 47-51.69-74.

30 Vgl J.G. Melton, Encyclopedia of American Religions 273-306.

31 Vgl T. Fitzgerald, Orthodox Church 227 (Appendix III); http://www.scoba.us



188 Dietmar W. Winkler

Die Orientalisch-Orthodoxe Kirchen

Die orientalisch-orthodoxen, so genannten nicht-chalzedonischen Kirchen stellen
eine vergleichsweise kleine, jedoch kontinuierlich wachsende Gruppe in den
USA dar.*

Aus dieser Familie erreichte die Armenisch-Apostolische Kirche” mit der
Neuen Immigration als erste den Nordamerikanischen Kontinent. Eine Pfarre
wurde 1889 in Worcester (Massachusetts) gegriindet und 1898 der Sitz des ersten
Diozesanbischofs festgelegt. Schon 1928 wurden die kalifornischen Pfarren zu
einer eigenen Didzese zusammengefasst, 1984 errichtete man auch eine kanadi-
sche Diozese. Alle drei Ditzesen, die dem Katholikat von Etschmiazin angehé-
ren, haben etwa 500.000 Mitglieder. Die Kirche fiihrt das Sz. Nersess Armenian
Seminary in New Rochelle (New York), das mit dem nahe gelegenen St. Vladi-
mir’s Orthodox Seminary der OCA assoziiert ist. Hinzu kommen noch zwei Di-
ozesen mit etwa 400.000 Gliubigen, die dem Katholikat von Kilikien angehorig
sind. Nach wie vor existieren zwischen den Armeniern beider Katholikate Span-
nungen, die auf die Zeit des Kalten Krieges zuriickgehen.

Ebenfalls mit der Einwanderungswelle Ende des 19. Jahrhunderts erreichten
Christen der Syrisch-Orthodoxen Kirche** aus der Tiirkei - v.a. aus der Region
des Tur Abdin - die Bundesstaaten New Jersey, Massachusetts und Rhode Is-
land. Ihnen folgten spater Christen aus Syrien nach. 1907 wurde eine erste
Pfarre gegriindet, der 1920 weitere in den drei genannten Staaten folgten. Die
drei DiGzesen betreuen heute ca. 70.000 Mitglieder.

Eine erste Pfarre der Athiopisch-Orthodoxen Kirche® wurde erst in der
zweiten Halfte des 20. Jahrhunderts (1959) gegriindet. Zur Bewéltigung der Zu-
wanderung aus Athiopien wurde 1972 eine ,Diocese of the Western He-
misphere® errichtet. Sie wuchs vor allem wiahrend der Zeit des kommunistischen
Mengistu-Regimes in Athiopien (1974-1991). Heute zihit man etwa 100.000
Mitglieder unter einem Erzbischof.

Seit dem zweiten Weltkrieg wandern Christen aus Agypten zu. 1965 wurde
die erste Pfarre der Koptisch-Orthodoxen Kirche® in Nordamerika, allerdings in
Toronto (Kanada), errichtet. Erst seit 1970 hat diese Kirche eine pfarrliche

32 Es gibt derzeit keine Gesamtstudie zu den Orientalisch-Orthodoxen Kirchen in den USA,
lediglich eine 28seitige Broschiire, in der sich die jeweiligen Kirche selbst darstellen:
Taft, Robert F. (Hg.), The Oriental Orthodox Churches in the United States, Washing-
ton 1986. Informationen zum Folgenden sind daraus enthommen. Die Daten wurden zu-
sdtzlich tberpriift mit J.G. Melton, Encyclopedia of American Religions 306-313.

33 Vgl D. Winkler/K. Augustin, Ostkirchen 83f.

34 Vgl ebd. 80-82.

35 Vgl ebd. 87-89.

36 Vgl. ebd. 78f.
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Struktur in den USA, wuchs seither aber rasch an. Derzeit bestehen sieben Dio-
zesen mit etwa 170.000 Mitgliedern.

Die Malankara-Orthodoxe Kirche formiert sich v.a. aus Einwanderern, die
seit 1960 von Siidindien, insbesondere aus dem Bundesstaat Kerala kamen. Sie
wird in den USA von einem Erzbischof geleitet und zihlt etwa 20.000 - 30.000
Mitglieder.

Die orientalisch-orthodoxen Kirchen errichteten zur besseren Koordination
in den USA eine , Standing Conference of the Oriental Orthodox Churches of
America®“ (SCOOCH).

Assyrische Kirche des Ostens

Schlieflich ist noch die Assyrische Kirche des Ostens in den USA vertreten. Auf
Grund der tragisch verlaufenen Geschichte dieser Kirche im 20. Jahrhundert
musste der Patriarch der urspriinglich gréBten Missionskirche des Mittelalters
mit einer Ausdehnung vom Nahen Osten bis China, 1941 aus dem Irak auswan-
dern und gelangte in die USA, wo er zu seiner Diasporagemeinde (ca. 30.000
Assyrer) in Illinois stieB.*” In den Folgejahren wurden Kirchen in fiinf weiteren
Bundesstaaten gegriindet und eine Dibzese fiir Nordamerika errichtet. 1954 ver-
legte der Patriarch Mar Eshai Shimun seinen Sitz nach San Francisco, wo er
1973 heiratete und 1975 ermordet wurde. Erst 1976 konnte mit der Wahl des jet-
zigen Patriarchen Mar Dinkha IV. die Krise dieser Kirche wieder iiberwunden
werden. Der Sitz des Patriarchen wurde wieder nach Chicago verlegt. Die Kir-
che hat in den USA ca. 100.000 Mitglieder.

Orthodoxes Christentum im dffentlichen Leben Amerikas

Der historische Aufriss zeigt sofort die Problematik der Ostkirchen in den USA.
Obwohl sie sich im Laufe des 20. Jahrhunderts als vierte wichtige Glaubensge-
meinschaft neben den protestantischen Kirchen, der Romisch-katholischen Kir-
che und dem Judentum etablierte, kann sie kaum mit einer Stimme sprechen.

Die Zuwanderung erfolgte erst relativ spdt und die Immigranten suchten
den Schutz in ihrer ethnisch-sprachlichen Gemeinschaft. Durch die Herausforde-
rung des neuen Kontextes und die allmihlich notwendige Inkulturation und

37 Vgl. Winkler, Dietmar W., The Assyrian Church of the East in the Twentieth Century,
in: The Harp 16 (2003) 245-270; Coakley, J.F., The Church of the East since 1914, in:
Bulletin John Rylands Library 78 (1996) 179-189; Baum, Wilhelm/Winkler, Dietmar
W., Die Apostolische Kirche des Ostens. Geschichte der sogenannten Nestorianer, Kla-
genfurt 2000, 119-136; engl. Baum, Wilhelm/Winkler, Dietmar W., The Church of the
East. A concise history, London/New York 2003, 135-157.
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sprachliche Assimilierung wurde eine Entfremdung von der jeweiligen Kirche
befiirchtet. Die Zuwanderer entwickelten eine ,,Subkultur“*®, in der die jeweili-
gen importierten Gesellschaftskriterien galten und die jeweilige Sprache gespro-
chen wurde. So war etwa eine interethnische und damit interkonfessionelle Ehe
durchaus uniiblich. Die jeweilige Pfarre bildete das kulturelle Zentrum dieser
Subkultur, lief Riten, Musik und Brauchtum weiterleben und erhielt den emotio-
nalen Kontakt zum Heimatland.

Mit der zweiten und dritten Generation der Zuwanderer veranderte sich die
Lage jedoch. Diese orthodoxen Christen wurden bereits in den USA geboren,
die emotionale Bindung zum Heimatland und zur Ursprungssprache ist geringer.
Dies fiihrte in der Folge zu einer Reihe von Spannungen und Adaptierungen in
den orthodoxen Gemeinden. Religitse Erziehung und Jugendarbeit sowie Gku-
menische Aufgeschlossenheit® wurden dringend notwendig.

Ein besonders komplexes Problem stellte und stellt die Frage nach der litur-
gischen Sprache dar. Bereits gegen Ende der sechziger Jahre des 20. Jahrhun-
derts war Englisch die Sprache der Mehrheit der griechisch-orthodoxen Glaubi-
gen.” Die hitzige Diskussion innerhalb der Griechisch-Orthodoxen Erzditzese
fiihrte beinahe zu einem Schisma, da deren ,,Clergy-Laity Conference® 1970 fiir
Englisch als Liturgiesprache votierte, dies jedoch von Patriarch Athenagoras von
Konstantinopel abgelehnt wurde.*! Die Griechen blieben Griechen, obwohl sie
Amerikaner wurden. Das Problem der liturgischen Sprache innerhalb der Grie-
chisch-Orthodoxen Erzdidzese ist noch immer ungeldst und stellt sich aktuell be-
sonders intensiv in den koptischen, syrischen und &thiopischen Kirchen.

Was das Verhiltnis der Orthodoxie zum 6ffentlichen Leben betrifft, bewe-
gen wir uns derzeit jedoch weitgehend im Bereich der Hypothese. Fundierte Stu-
dien sind nicht vorhanden. Das vom Soziologen Peter Berger® geleitete Institute
on Culture, Religion and World Affairs der Boston University fiihrt derzeit ein
entsprechendes Forschungsprojekt durch, das auf die byzantinische Orthodoxie
fokussiert ist (Orthodoxes Christentum im amerikanischen 6ffentlichem Leben:
Die Herausforderungen und Moglichkeiten des Religiosen Pluralismus im 21.
Jahrhundert™). Es gilt, die Ergebnisse dieses erfreulichen Unternehmens, das
von der Politikwissenschaftlerin Elizabeth Prodromou geleitet wird, abzuwarten.

38 Vgl. T. Fitzgerald, Orthodox Church 75f.

39 Vgl ebd. 78-86.

40 Vgl. ebd. 107.

41 Vgl. E.L. Queen/S.R. Prothero/G.H. Shattuck, Encyclopedia 272.

42  Peter Berger stammt aus Wien. Er erhielt als international renommierter Soziologe meh-
rere Ehrendoktorate und 1992 den Manes-Sperber-Preis der Osterreichischen Bundesre-
gierung. Zur Biographie vgl. http://www.bu.edu/sth/faculty/staff/berger.html

43  Orthodox Christianity in American Public Life. The Challenges and Opportunities of
Religious Pluralism in the 21% Century, vgl. hitp://www.bu.edu/cura/programs/ Ortho-
doxy.htm
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Beteiligt sind vor allem Soziologen, Religions- und Politikwissenschaftler. Aus-
gangspunkt ist die Tatsache, dass die Gesamtorthodoxie byzantinischer Prove-
nienz weltweit die zweitgrofite christliche Denomination darstellt und deren
Glaubige in fiir Frieden und Sicherheit bedeutenden Regionen prominent vertre-
ten sind: in Siidosteuropa, dem Nahen Osten sowie in Nord- und Ostafrika. Viel-
fach bestehen zwischen den amerikanischen orthodoxen Christen und ihren Hei-
matldndern transnationale Verbindungen. Eine derartige Studie ist demnach so-
wohl im globalen Kontext als auch im Hinblick auf die permanent wachsende re-
ligiose Heterogenitit der USA bedeutend. Das Bostoner Projekt will deshalb
seine Untersuchungen auf verschiedenen Ebenen durchfiihren, die folgende Be-
reiche inkludieren: dkonomische und berufliche Errungenschaften der Orthodo-
xen Christen in Amerika, interne Transformationsprozesse, Dynamik des intra-
orthodoxen und die jeweilige Jurisdiktion iiberschreitenden gesellschattspoliti-
schen Engagements, Rolle der Orthodoxie im interreligidsen Dialog in den USA,
Entwicklung der orthodoxen Christenheiten am freien religiosen Markt Ameri-
kas, Orthodoxie und US-amerikanische AuBenpolitik.

In das Projekt nicht inkludiert sind die Orientalisch-Orthodoxen Kirchen
und die Assyrische Kirche des Ostens. Da diese Christen vor allem aus dem Na-
hen Osten stammen, wire eine Ausweitung der Forschungsarbeit auf dieses Feld
selbstverstandlich wiinschenswert. Durch die Kette der letzten Kriege (Libanesi-
scher Biirgerkrieg 1975-1990, Irak-Iran Krieg 1980-1988, Golf Krieg 1990-1991
mit anschlieBendem UN-Embargo, andauernder Palastinensisch-Israelischer Kon-
flikt, sowie der derzeitige Irak-Krieg) fiihrten zu einer Auswanderungswelle von
Christen nach Europa, Australien und Nordamerika.* In diesem Zusammenhang
wiren auch die zu den katholischen Ostkirchen gehdrigen irakischen Chaldier
und libanesischen Maroniten in den USA von héchstem Interesse, die wir auch
in diesem kurzen Beitrag unberticksichtigt lassen mussten.

Theologische und Okumenische Impulse

Die OCA als 3lteste orthodoxe Kirche in Nordamerika ist im Hinblick auf eine
gelungene kulturelle Adaptierung wohl den bisher interessantesten Weg gegan-
gen. Seit ihrer Autokephalie 1970 definiert sie sich als indigene amerikanische
Form der Orthodoxie. Sie fordert das Englische als Liturgiesprache und missio-
niert offen unter anderen Christen. Bereits um 1980 bestand ein groBer Teil des

44  Vgl. hierzu: Winkler, Dietmar W., Zur Gegenwartslage der Christen im Nahen Osten,
in: COst 55 (2000) 34-45.
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Klerus aus Konvertiten.*” Immer wieder schlieBen sich auch herausragende Intel-
lektuelle von anderen Christlichen Kirchen der OCA an.*

Diese Kirche brachte auch eine Generation amerikanischer orthodoxer
Theologen hervor, die die okumenischen Bewegung des 20. Jahrhunderts mit-
gestalteten und der Gesamtorthodoxie grundlegende theologische Impulse ver-
mittelten. Unter Ihnen sind George Florovsky, Alexander Schmemann und John
Meyendorff.

George Florovsky (1893-1979) ist der wohl einflussreichste orthodoxe
Theologe des 20. Jahrhunderts.*” Er kommt aus der russischen religidsen und
kulturellen Renaissance des 19. Jahrhunderts und hat nach dem Ersten Weltkrieg
an der pulsierenden russischen intellektuellen Szene in Paris Anteil. Erst nach
dem Zweiten Weltkrieg emigriert er samt Familie in die USA, wo er u.a. an der
Boston University, in Harvard und Princeton lehrte. Florovsky entwickelte mit
seinem Riickgriff auf die Friihe Kirche und deren Literatur eine neue Perspektive
auf die Herausforderungen der Zeit, die unter dem Begriff , Neo-Patristische
Synthese® bekannt wurde. Er ist auch einer der Pioniere der Okumenischen Be-
wegung, der sowohl bei der ersten Versammlung von Glaube und Kirchenverfas-
sung (1937) als auch bei der Griindung des Weltkirchenrates (1948) mitwirkte.

Alexander Schmemann (1921-1083), geborener Este und ebenfalls im ,»Tus-
sischen Paris“, aufgewachsen, kam 1951 in die USA und wurde einer der ein-
flussreichsten Theologen der OCA. Er machte das St. Vladimir’s Theological
Seminary zu einem fithrenden Ausbildungszentrum der orthodoxen Welt. Seine
liturgische Theologie ist beeinflusst von den orthodoxen patristischen Wurzeln,
der russischen Geisteswelt und der franzosischen, katholischen liturgischen Be-
wegung.* Seine Theologie wurde und wird auch von der protestantischen und
katholischen Theologie im Rahmen der Gkumenischen Bewegung rezipiert.

45 Vgl E.L. Queen/S.R. Prothero/G.H. Shattuck, Encyclopedia 485.

46 Eine der Aufsehen erregendsten Konversionen in der jiingeren Zeit war jene des
Lutheraners Jaroslav Pelikan im Jahre 1996. Der emeritierte Professors der Yale Univer-
sity ist einer der fiihrenden amerikanischen Kirchenhistoriker und Autor von mehr als 30
Biichern. Er nannte seine Konversion eine ,logical culmination of a development in my
mind and spirit that has been going on for decades.

Vgl. http://www thelutheran.org/9805/page51d.html.

47 Vgl Blane, Andrew (Hg.), Georges Florovsky. Russian Intellectual and Orthodox
Churchman, Chrestwood 1993.

48 Vgl. u.a. Schmemann, Alexander, The Historical Road of Eastern Orthodoxy, New
York 1963; ders., The Eucharist. Sacrament of Freedom, Crestwood 1984; Fisch, Tho-
mas, Liturgy and Tradition. Theological Reflections of Alexander Schmemann, Crest-
wood 1997.
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John Meyendorff (1926-1992) war wiederum einer der herausragendsten
orthodoxen historischen Theologen. Seine Forschungsarbeit erwies sich als oku-
menisch besonders relevant fiir die Dialoge mit der Katholischen Kirche.**

Es wire eine interessante Studie wert, wie der aulergewdhnliche pluralisti-
sche Kontext der USA die Theologie amerikanischer orthodoxer Intellektueller
formt. Okumenisch haben die Ostkirchen auf dem nordamerikanischen Kontinent
viel beizutragen, da ausnahmslos jede christliche Kirche eine Immigrantenkirche
ist. Damit kann das dialoghemmende Argument eines jeweiligen , kanonischen®
Territoriums, das im internationalen orthodox/katholischen Dialog zur Sicherung
der jeweiligen ekklesialen Interessen gerne bemiiht wird, nicht herangezogen
werden. Nicht umsonst erweist sich der nordamerikanische orthodox/katholische
Dialog als besonders fruchtbar,* wihrend der internationale Dialog immer wie-
der iiber historisch gewachsene Hiirden, Vorbehalte und Hindernisse in den
Mutterlandern stolpert.

Weiteres erdffnet das tigliche interkonfessionelle Zusammen- oder Neben-
einanderleben verschiedener Konfessionen und Religionen neue Perspektiven,
die nicht nur eine Riickbesinnung auf die eigene Identitit erfordern, sondern
auch eine Neubesinnung, wie sich eine der bedeutendsten Traditionen des
Christentfums mit einem kollektiven Gedéchtnis, das aus der Spatantike und dem
Vollen der Geschichte der ,alten Welt“ Europas und des Nahen Ostens schopft,
in den westlichen gesellschaftlichen Diskurs der ,,neuen Welt“ einbringen kann.

49 Vgl. uv.a. Meyendorff, John, Byzantiny Theology. Historical Trends and Doctrinal
Themes, New York 1973; ders., Vision of Unity. Chrestwood 1987; ders., Imperial
Unity and Christian Division. Chrestwood 1989; ders., Christ in Eastern Thought,
Crestwood 1997.

50 Vgl. die Vielzahl der erarbeiteten Dokumente, wovon insbesondere das zuletzt
verabschiedete zum ,,Filioque* herausragt: http://www.usccb.org/seia/dialogues.htm.



