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Die Orthodoxen Kirchen in Deutschland
von den Anfangen bis zur Gegenwart

von Gerhard Feige, Erfurt

In der ehemaligen DDR war die Orthodoxe Kirche nur in Gestalt einiger kleiner Ge-
meinden des Moskauer Patriarchats prisent. DaR es jedoch in Deutschland noch eine viel
groBere Zahl anderer orthodoxer Christen gibt, ist in den neuen Bundeslindern — auch fiir
daran Interessierte — zumeist erst seit 1989 in den Blick gekommen und erfahrbar gewor-
den. Bisher beschrankt sich diese orthodoxe Vielfalt aber weiterhin fast nur auf das Ge-
biet der alten Bundesrepublik und auf Berlin. Aufgrund dieser Defizite und auch speziel-
len Interesses hat sich im Sommersemester 1995 eine Vorlesung am Philosophisch-Theo-
logischen Studium Erfurt mit der historischen Entwicklung der Orthodoxie in Deutsch-
land und ihrem gegenwirtigen Erscheinungsbild beschiftigt. Aus ihr ist der folgende
Beitrag erwachsen. Er will eine fundierte Ubersicht vermitteln, kann aber nicht auf alles
eingehen. Das zeigt sich z. B. daran, daB den orthodoxen Gemeinden im Gebiet der ehe-
maligen DDR eine grofiere Aufmerksamkeit gewidmet wird als den anderen. Von Ein-
fluB ist auch, ob und wieviel iiber die einzelnen orthodoxen Gruppierungen in Deutsch-
land bereits publiziert worden ist. AuBerdem sind jiingste Entwicklungen z.T. so rasant,
dal} beim Lesen dieser Zeilen manches sich schon wieder veriindert haben kénnte.

Orientierungshilfen

Mit schitzungsweise mehr als 700.000 Glaubigen, die von 15 Bischofen, 207 Priestern
und 23 Diakonen betreut werden, bilden die orthodoxen Kirchen und Gemeinden heutzu-
tage in Deutschland die drittgroBfte christliche Konfessionsgruppe.! Obwohl ihr Anteil an
der Gesamtbevolkerung noch nicht einmal 1% ausmacht, sind sie in 6kumenischer Hin-
sicht doch von unschédtzbarer Bedeutung. Nicht immer darf man genaue Zahlenangaben
erwarten; zum einen spielen Statistiken in der Orthodoxie hochstens eine untergeordnete
Rolle, zum anderen erstrecken sich manche organisatorischen Gebilde (Bistiimer oder

! Zu diesen Zahlen vgl. Okumenische Centrale der Arbeitsgemeinschaft Christlicher Kirchen in Deutschland
(Hg.), ACK aktuell 1/1995, S. 21. Eine detaillierte Ubersicht mit konkreten Adressen findet sich bei OC-ACKiD
(Hg.), Verzeichnis der Geistlichen der Orthodoxen und Orientalischen Orthodoxen Kirchen in Deutschland,
Frankfurt 1995. Einfithrende Darstellungen bieten R. Thdle, Eine vielfiltige Landschaft. Die orthodoxen Kir-
chen in Deutschland, HerKorr 47 (1993) 418-423; A. Basdekis, Orthodoxe Kirchen in Deutschland. Eine Infor-
mationsbroschiire, Frankfurt/Main 1986 (leider vergriffen; eine Neufassung ist jedoch in Aussicht). Hinweise
auf orthodoxe Kirchengebidude und Gemeinden geben auch G. Galitis u. a., Glauben aus dem Herzen. Eine Ein-
fiihrung in die Orthodoxie, Miinchen 21994, S. 268: N. Wyrwoll (Hg.), Schaut in den Osten!, Hildesheim 1993,
S. 194 f. (Karten zur russisch-orthodoxen Situation in Deutschland).
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Exarchate) iiber mehrere Lander Europas, und schlieflich ist gerade in diesen Bevolke-
rungsgruppen eine relativ grofle Fluktuation zu verzeichnen.

Um die verschiedenen orthodoxen Gruppierungen in Deutschland einordnen zu kén-
nen, ist es wichtig, zunichst einmal zwischen zwei »Kirchenfamilien« zu unterscheiden.
Das eine sind die Orthodoxen Kirchen byzantinischer Tradition. Ihr geographischer oder
geistiger Ursprung lag im Ostteil des Romischen Reiches. Sie selbst oder ihre Mutter-
kirchen standen mit der abendldndischen Kirche des Patriarchats von Rom bis zum An-
fang des 2. Jahrtausends in Gemeinschaft. Zu ihnen zdhlen heute 13 autokephale und
noch einige autonome Kirchen. An der Spitze steht das Okumenische Patriarchat von
Konstantinopel. Von den in Deutschland vertretenen Kirchen gehdren noch dazu: die
Patriarchate von Antiochien, Ruflland (Moskau), Serbien, Ruménien und Bulgarien und
die Metropolie von Warschau und Ganz Polen. Wie im WeltmaBstab gehtren die aus
dieser »Kirchenfamilie« kommenden orthodoxen Christen in Deutschland zwar zur einen
Orthodoxen Kirche, bilden aber keine organisatorische oder jurisdiktionelle (kirchen-
rechtliche) Einheit. Sie unterstehen vielmehr in der Regel ihrer eigenen Mutterkirche im
Herkunftsland. Die byzantinische Orthodoxie begegnet uns also gewissermalien in zwei-
facher Gestalt: einerseits geeint durch denselben Glauben, dasselbe gottesdienstliche Le-
ben und dieselbe Kirchenordnung, andererseits aber weithin in der Pluriformitit einzel-
ner national geprigter Kirchen mit ihrer je eigenen Kultur, Sprache und Geschichte.
Manchmal ist es nicht leicht, sofort die kirchenrechtliche Zugehérigkeit einer Gemeinde
zu verstehen. Die Situation wird noch dadurch erschwert, dafl es einige orthodoxe Grup-
pen gibt, die aus politischen oder anderen Griinden keine Gemeinschaft miteinander ha-
ben und sich gegenseitig ausschlieBen. Auflerhalb der panorthodoxen Anerkennung be-
wegt sich in Deutschland nur noch die sogenannte Russische Auslandskirche, wiihrend
die Ukrainische Orthodoxe Kirche im Ausland, die ebenfalls davon ausgeschlossen war,
seit 1995 durch die Aufnahme in die Jurisdiktion des Okumenischen Patriarchats von
Konstantinopel nunmehr als kanonisch gilt.

Die Kirchen der zweiten »Familie« bezeichnen sich auch als orthodox, werden aber zur
Unterscheidung von den anderen als »Orientalische Orthodoxe Kirchen« oder auch ein-
fach als »Altorientalen« bezeichnet. Ihre Trennung von den tibrigen Kirchen ist eine Fol-
ge der theologischen und politischen Auseinandersetzungen des 5. Jahrhunderts. Seit ei-
niger Zeit gibt es zwischen ihnen und der byzantinischen Orthodoxie wieder eine erfreu-
liche Anniherung, aber noch keine vollstindige Gemeinschaft. Eine solche verbindet
diese altorientalischen Kirchen aber untereinander, obwohl sie unterschiedlichen Riten
angehoren. Alle sind in Deutschland vertreten: die Kopten, die Athiopier, die Syrer des
antiochenischen Patriarchats und die der indischen Kirche von Malabar, die Armenier
und die Ostsyrer.

Wie ist es aber eigentlich dazu gekommen, dafl im traditionsgemif katholisch und
evangelisch geprigten Deutschland einige typisch orthodoxe Kirchen stehen und es heut-
zutage eine doch betrichtliche Zahl orthodoxer Christen gibt? Schematisch kann man
dabei etwa folgende »Einwanderungs- und Entwicklungsphasen« unterscheiden:?

s

© Vgl P. Wiertz, Orthodoxe Kirchen in Deutschland. Anfinge und Entwicklung, US 30 (1975) 86 f.
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— Die ersten orthodoxen Gemeinden in Deutschland entstanden seit dem 18. Jahrhun-
dert bis zum I. Weltkrieg durch orthodoxe Kaufleute, Diplomaten und Fiirsten. Zum
Kirchbau kam es oftmals aufgrund der Heirat einer russischen Prinzessin an einen deut-
schen Hof oder der Beliebtheit, der sich beriihmte deutsche Badeorte bei orthodoxen —
besonders russischen — Christen erfreuten.

— Einen sprunghaften Anstieg erfuhr die Zahl russisch-orthodoxer Christen in
Deutschland jedoch erst infolge der Oktoberrevolution des Jahres 1917, als viele Russen
ins Ausland emigrierten oder flohen. Die bestehenden Gemeinden wuchsen an und zahl-
reiche neue entstanden.

— Nach dem Ende des II. Weltkrieges folgte eine weitere Fliichtlingswelle orthodoxer
Christen nach Deutschland, speziell in den westlichen Teil. Zahlreiche Priester kamen
mit, so dal die russischen Gemeinden wieder geniigend Seelsorger zur Verfiigung hatten.
In Fliichtlingslagern entstanden »Barackenkirchen«, in manchen Stidten der Bundesre-
publik aber auch feste Kirchengebdude.

— In den sechziger Jahren stromten infolge staatlicher Vereinbarungen orthodoxe Gast-
arbeiter — vor allem Griechen und Serben — in groBer Zahl nach Deutschland. Um die
Seelsorge an ihnen sicherzustellen, sah sich das Okumenische Patriarchat von Konstan-
tinopel daraufhin veranlaBt, 1963 die Metropolie von Deutschland und das Exarchat von
Mitteleuropa zu griinden. Sechs Jahre spiter errichtete auch die Serbische Kirche eine ei-
gene Eparchie fiir Westeuropa; deren Bischofssitz befand sich jedoch zuniichst in Lon-
don und wurde erst 1979 nach Deutschland verlegt.

— Im letzten Jahrzehnt fiihrte die Diskriminierung der Christen in der Tiirkei, in den
meisten arabischen Staaten oder in Athiopien — oftmals in Verbindung mit einem zuneh-
menden islamischen Fundamentalismus — viele Menschen zur Auswanderung nach Eu-
ropa und Amerika, dabei auch nach Deutschland. Als Ursache kommen noch ethnische
oder wirtschaftliche Probleme dazu. Hier sind besonders die syrischen Christen aus dem
Tur Abdin im Siidosten der Tiirkei zu nennen oder die Kopten aus Agypten. Auch diese
Kirchen versuchen nun, seelsorgliche Strukturen fiir ihre fern der Heimat lebenden
Glaubigen aufzubauen.

— Durch den politischen Umbruch in Osteuropa seit Ende der achtziger Jahre, den
Krieg im ehemaligen Jugoslawien und das sich verschirfende Kurdenproblem hat die
Zuwanderung orthodoxer Christen nach Deutschland noch einmal einen weiteren Schub
erhalten.

Nach diesen Vorbemerkungen soll die Geschichte der Orthodoxie in Deutschland von
den Anfingen bis zur Gegenwart nun ausfiihrlich zur Sprache kommen.

1. Die Entstehung erster Kapellen, Kirchen und Gemeinden
von 1718 bis 1917

Selbstverstindlich gab es schon vor dem 18. Jahrhundert einige Kontakte und Bezie-
hungen zwischen Angehorigen orthodoxer Vélker und Deutschland, zur Griindung von
Kapellen, Kirchen oder Gemeinden kam es aber erst seit etwa 280 Jahren. Dabei spielte
die russische Orthodoxie eine »Vorreiterrolle«.
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1. Russische Anféinge’

Die Anlisse, liturgische Riume einzurichten oder zu bauen, waren sehr verschieden.
So hat es sich auch eingebiirgert, von Hof-, Grabes-, Botschafts- und Kurkapellen bzw.
-kirchen zu sprechen. Manche existierten nur zeitweise, andere haben sich bis heute er-
halten.

Die nachweisbar dlteste orthodoxe Kapelle in Deutschland hat es spitestens seit 1718
in Berlin* gegeben. Sie befand sich zundchst in den Privatriumen des russischen Gesand-
ten und war dann seit 1733 im Botschaftshaus in der WilhelmstraBe anzutreffen. Der
Form nach galten diese Einrichtungen als sogenannte »Feldkirchen«; ihre Ausstattung —
d.h. auch Geistliche und Singer — war dem Gesandten personlich zugeordnet und wech-
selte bei dessen Versetzung. In den folgenden 100 Jahren muBte die russische Gemeinde
in Berlin manchmal auch jahrelang ohne Priester auskommen. Seinen Grund hatte das
entweder in politischen Spannungen zwischen Berlin und Petersburg oder darin, daf3 es
auch russische Botschafter gab, die nicht orthodox waren. Die Zahl der Glaubigen
schrumpfte betrichtlich. Seit 1837 finden wir schlieBlich eine stindige Hauskapelle fiir
150 Personen in der Kaiserlich-Russischen Botschaft Unter den Linden 7. Sie wurde auf
Veranlassung Zar Nikolaus' I. eingerichtet, der die preuBische Prinzessin Charlotte gehei-
ratet hatte und bei Aufenthalten in Berlin an orthodoxen Gottesdiensten teilnehmen
wollte. Bis zum I. Weltkrieg versammelte sich um diese Berliner »Hauskirche« die be-
deutendste orthodoxe Gemeinde auf deutschem Boden. Schon seit 1836 wurde mit Er-
laubnis des Metropoliten von Petersburg auch in deutscher Sprache zelebriert, und einige
Jahre spiiter lagen die ersten Ubersetzungen liturgischer Texte im Druck vor. Ein beson-
ders tatkraftiger und der wohl bedeutendste Vertreter der russischen Kirche in Deutsch-
land war der Erzpriester Aleksij Mal'cev, der als 32-jihriger 4 Jahre nach seiner Prie-
sterweihe 1886 nach Berlin kam und dort bis 1914 gewirkt hat. Er entfaltete schon bald
eine seelsorgliche und wissenschaftliche Titigkeit, die weit iiber den Rahmen seiner
dienstlichen Verpflichtungen hinausging. So griindete er bereits 1890 die Vladimir-
Bruderschaft, die sich folgende Ziele setzte: »1. Hilfeleistung fiir bediirftige und kranke
russische Untertanen aller christlichen Bekenntnisse und ebenso fiir Personen orthodoxen
Bekenntnisses aller Nationalititen. 2. Forderung der geistlichen Bildung und in Sonder-
heit der Unterhalt zweier Schulen fiir Kinder und Erwachsene orthodoxen Bekenntnisses,
welche in Berlin und Potsdam ... leben. 3. Dienst fiir die Bediirfnisse und Anforderungen
der Kirchen: Der Potsdamer ... und der Berliner, wobei man im Auge hat, das zur Errich-
tung eines orthodoxen Kirchengebdudes in Berlin nétige Kapital zu sammeln, ..., sowie

3 Zur folgenden Darstellung vgl. vor allem K. Gaede, Russische Orthodoxe Kirche in Deutschland in der er-
sten Hilfte des 20. Jahrhunderts, Koln 1985, S. 15-52; Dies., Gemeinden der Russischen Orthodoxen Kirche in
Deutschland. Entstehung und Entwicklung, in: K. C. Felmy w.a. (Hgg.), Tausend Jahre Christentum in RuBland.
Zum Millennium der Taufe der Kiever Rus', Géttingen 1988, S. 931-940, davon S. 931-935; Metropolit Iriney,
Die Russisch-Orthodoxe Kirche im deutschsprachigen Raum, in: A. Rauch — P. Imhof (Hgg.), Tausend Jahre
zwischen Wolga und Rhein, (Koinonia 5), Miinchen-Ziirich 1988, S. 350-355, davon S. 352-355: G. Seide, Die
Russisch-Orthodoxe Kirche in der Bundesrepublik Deutschland, OS 20 (1971) 159184, davon 163—165.

* Dazu vgl. zusiitzlich N. Thon, Die russische orthodoxe Gemeinde zu Berlin bis zum Beginn des Ersten Welt-
krieges, COst 41 (1986) 141-162; W.-B. Wendlandt | V. Koop (Hgg.), Ein Stiick RuBland in Berlin. Die Rus-
sisch-Orthodoxe Gemeinde Reinickendorf, Berlin 1994, S. 49-70.
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zur Errichtung eines eigenen Friedhofes mit Kapelle ...« Dieser bruderschaftliche
Wohltitigkeitsverein wurde aus Mitgliedsbeitrigen und privaten Spenden unterhalten.
Der Personenkreis, dem er sich widmete, war erstaunlich weit (nicht nur Orthodoxe oder
Russen), und die Arbeitsweise orthodoxerseits z.T. vollig neu. So griindete man auch
Werkstitten und Betriebe, um Arbeitsplitze vermitteln zu konnen, errichtete neue Kir-
chen, legte Bibliotheken an und kiimmerte sich um russische Denkmiler im Ausland.
Das betraf ganz Deutschland. Dariiber hinaus schuf Mal'cev einen Pensions-Fonds fiir
russisch-orthodoxe Geistliche und deren Hinterbliebene. Zum Begriff wurde sein Name
vor allem durch die Ubersetzung der wichtigsten liturgischen Biicher unter Beriicksichti-
gung kirchenslawischer und griechischer Quellen ins Deutsche. Dabei stand ihm ein
Priester deutscher Zunge zur Seite, der 1890 vom Katholizismus zur Orthodoxie konver-
tiert war: Vassilij Goeken. Noch heute sind die liturgischen Ubersetzungen Mal'cevs
hochgeschitzt. Er war auch der Herausgeber einer halbjihrlich erscheinenden Kirchen-
zeitung mit dem Titel »Cerkovnaja Pravda«. Auf seine Veranlassung hin kam es in Ver-
bindung mit der Anlage eines Friedhofs zum Bau der Berliner »Konstantin und He-
lena-Kirche«, die 1893 eingeweiht wurde. Hier feierte Goeken an bestimmten Tagen die
Liturgie, an der neben Russen hiufig auch Serben, Griechen und andere teilnahmen. Ge-
legentlich geschah dies auch in griechischer Sprache. Fiir die Errichtung einer grofen
russischen Kirche in Berlin reichte das Geld nicht. Dafiir gelang es Mal'cev aber, in meh-
reren Stddten kleine Kirchen zu errichten, so daB man 1903 auf deutschem Territorium
24 russische Kirchen in 21 Orten zéhlen konnte.

Durch die diplomatisch-freundschaftlichen Beziehungen zwischen RuBland und Preufien
kam es auch schon sehr friih in Potsdam® zur Herausbildung einer orthodoxen Tradition.
Zar Peter 1. schickte dem preuBischen Kénig Friedrich Wilhelm 1., der eine Vorliebe fiir
groBgewachsene Soldaten hatte, nach und nach hunderte solcher russischer Grenadiere
als personliches Geschenk. Die ersten 55 trafen 1718 ein und wurden in Potsdam ange-
siedelt. Mit ihnen kam auch ein Priester, der der russischen Botschaft in Berlin zugeord-
net war. Der erste Gottesdienstraum befand sich im Potsdamer Ratshaus. Als 1733 eine
grofere Kapelle in einem Fachwerkgebiude eingerichtet werden konnte, erhielt die Ge-
meinde auch einen eigenen Priester. Nach dessen Tod 1740 wurden die Potsdamer Solda-
ten wieder von Berlin aus versorgt, die Zahl der Gottesdienste wurde aber immer weni-
ger; zwischen 1747 und 1763 fand schlieBlich gar keiner mehr statt. 1765 lieB Konig
Friedrich 1. die Kapelle in ein Theater umwandeln. Als 1809 dann der letzte russische In-
valid starb, war damit auch die Potsdamer Gemeinde zuniichst erloschen. Eine neue Epo-
che begann 1813, als russischerseits wieder ein eigentiimlicher Wunsch des preuBischen
Konigs erfiillt wurde. Zar Alexander I. schenkte Friedrich Wilhelm II. einen russischen

3 N. Thon, Die russische orthodoxe Gemeinde zu Berlin bis zum Beginn des Ersten Weltkrieges, COst 41
(1986) 152 f.

® Dazu vgl. zusitzlich H. C. Diedrich, Die russisch-orthodoxe Aleksandr-Nevskij-Kirche in Potsdam.
»Denkmal Russisch-PreuBischer Freundschaft« oder Mahnerin zur Versdhnung?, in: K. C. Felmy w.a. (Hgg.).
Tausend Jahre Christentum in RuBland (s. Anm. 3), S. 941-951, davon S. 941-947; H. Mai — J. Flemming, Die
russischen Kirchen in Potsdam, Weimar, Dresden, Leipzig, (CDe 119), Berlin 1983, S. 4-9; A. Pokladow,
150jéhriges Jubildaum der Alexander Newski-Kirche zu Potsdam, in: Russische Orthodoxe Kirche zu Dresden
(Hg.), Orthodoxer Kirchenkalender 1979, S. 84-88.
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Soldatenchor. Fiir diese 28 Soldaten und ihre Familien wurde in der Ndhe Potsdams eine
Kolonie errichtet, die zu Ehren des Zaren den Namen »Aleksandrovka« bekam. Nach
mittelrussischer Art wurden damals 14 Holzhiuser errichtet. 1826 kam es zur Grund-
steinlegung einer Kirche; die Pline stammten aus Petersburg, und die Ausfiihrung lag in
den Hinden Potsdamer Fachleute unter Leitung des beriihmten Baumeisters Karl Fried-
rich Schinkel. 1829 erfolgte die Einweihung der dem Heiligen Aleksandr Nevskij ge-
weihten Kirche in Anwesenheit des Zaren Nikolaus I. und von Mitgliedern der preufi-
schen Konigsfamilie. Dal} die Potsdamer Siedler seelsorglich fast immer von Berlin aus
betreut wurden, wirkte sich auf deren geistliches Leben nicht sehr forderlich aus. Dazu
kam noch, daB sie sich ihrer Heimatsprache immer mehr entfremdeten und auch die got-
tesdienstlichen Texte nicht mehr verstanden. Die seit 1836 gewihrte Moglichkeit, auch in
deutscher Sprache zelebrieren zu konnen, erwies sich in dieser Situation als sehr hilf-
reich. Auf die Initiative des Berliner Erzpriesters Mal'cev hin erhielt die Gemeinde 1886
einen eigenen Psalmenleser und schlieflich Vasilij Goeken als eigenen Priester.
Dynastische Beziehungen fiihrten auch an verschiedenen anderen Orten Deutschlands
zur Errichtung orthodoxer Sakralbauten. Die ilteste dieser Hofkirchen entstand 1727 im
Kieler SchloB und war fiir die russische GroBfiirstin Anna Petrovna als Gemahlin des
Herzogs von Holstein Gottorp bestimmt. Als sie 1799 aufgeldst wurde, kam ein Teil ih-
rer Einrichtung dann ins Schlof Ludwigslust nach Mecklenburg-Schwerin. Die orthodo-
xe Tradition in Weimar” verbindet sich mit der Zarentochter Maria Pavlovna, die 1804 an
den sdchsischen Hof heiratete. Bis an ihr Lebensende blieb sie dem orthodoxen Glauben
treu und liefl darum auch im Weimarer Schlof wie im ehemaligen Haus der Frau von
Stein Kapellen einrichten. Gelegentlich soll sogar Goethe bei der Feier der Liturgie zu-
gegen gewesen sein. Die Kapelle im Stein'schen Wohnhaus existierte iiber den Tod der
Groffiirstin hinaus als Kirche der Kaiserlich-Russischen Mission noch bis 1909. Die
heutige Kirche wurde nach dem Tode Maria Pavlovnas auf Veranlassung ihres Sohnes
iiber ihrer Gruft erbaut und 1862 eingeweiht. Sie steht unter demselben Patronat der Hei-
ligen Maria Magdalena wie einst die SchlofSkapelle und ist auch mit deren urspriinglicher
Ausstattung versehen. Gottesdienste wurden in ihr nur in den Sommermonaten und an
besonderen Gedenktagen gefeiert. Da es schon damals schwierig war, die fiir den Got-
tesdienst erforderlichen Singer aus den eigenen Reihen aufzustellen, gewann man dazu
auf vertraglicher Ebene Angehorige des Hoftheaters. Von Dresden® wird berichtet, daB
Zar Alexander I. 1814 in einer Kapelle im Briihlschen Palais die Osternacht mitgefeiert
haben soll. Um die Mitte des 19. Jahrhunderts ist dann hauptsichlich aufgrund der gro-
Ben russischen Gesandtschaft am séchsischen Konigshof eine orthodoxe Gemeinde von
300 Familien bezeugt. Nachdem sie zuerst hintereinander in verschiedenen Kapellen zu
Hause war, konnte sie nach manchen Schwierigkeiten die grofite russische Kirche des
deutschen Raumes bauen. Sie wurde unter das Patronat des Styliten Symeon des Jiinge-
ren aus dem 6. Jahrhundert gestellt und 1874 feierlich eingeweiht. Ahnlich wie in Berlin

7 Dazu vgl. zusiitzlich H. Mai — J. Flemming, a.a.0., S. 9-15; Abt Makari, Jubiliumsgottesdienst in Weimar,
Die russische Kirche kann auf 120 Jahre zuriickblicken, SOrth 2/1983, S. 20 f.

& Dazu vgl. zusitzlich H. Mai — J. Flemming, a.a.0., S. 15-20; M. Dandar, Stitte der Anbetung und Sehnsucht
nach dem Segen Gottes. Riickblick auf die hundertjahrige Geschichte der Dresdner Kirche des hl. Simeon,
SOrth 5/1974, S. 19-30.
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kam es auch in Dresden zur Griindung eines allgemeinniitzigen Vereins, der sich um
Hilfsbediirftige kiimmerte, fiir die Unterweisung der Kinder sorgte und auch Veranstal-
tungen zu religios-ethischen und allgemein-kulturellen Themen organisierte.

Orthodoxe Haus- und Grabkapellen bzw. Gesandtschaftskirchen entstanden dariiber
hinaus im Laufe des 19. Jahrhunderts auch an folgenden Orten: im Schweriner SchloB
und in Remplin, in Karlsruhe, Stuttgart, Darmstadt, Gotha und Coburg, Frankfurt/Main
und Wiesbaden. In Miinchen gab es eine russische Hauskapelle seit 1789; man ging aber
auch in die von den Griechen benutzte Salvatorkirche.

Eine weitere Kategorie von Kirchen entstand in Orten, an denen sich auch Russen hiufig
zur Kur aufhielten: 1876 in Bad Ems, 1882 in Baden-Baden, 1899 in Bad Homburg und an-
dernorts. Solche Kirchenbauten wurden besonders durch den Erzpriester Mal'cev gefordert.

In Leipzig® kam es erst 1913 zur Vollendung eines russischen Kirchenbaus. Orthodoxe
Gottesdienste fanden dort aber auch schon wesentlich friiher statt. So organisierten be-
reits in der Mitte des 18. Jahrhunderts zwei russische Fiirsten, die hier studierten, einen
Priester, der in einer auf ihre Kosten eingerichteten Hauskapelle fiir sie und andere Or-
thodoxe zelebrierte. Als sie Leipzig verlieBen, schenkten sie das Inventar den damals dort
ansiissigen Griechen. Seit 1847 scheinen die Russen an den Gottesdiensten der Griechen
in einem Kirchsaal teilgenommen zu haben. Ende des vorigen Jahrhunderts kam dann in
Petersburg der Gedanke auf, fiir die in der Volkerschlacht gefallenen 22 000 russischen
Soldaten eine Gedachtniskirche zu errichten und sie zur 100jidhrigen Wiederkehr dieses
Tages einzuweihen. Die Stadt stimmte zu und stellte das Baugelinde unentgeltlich zur
Verfiigung, weil sie sich von dem Bauwerk eine attraktive Erginzung des Volker-
schlachtdenkmals und ihrer Silhouette versprach. Der Grundstein wurde am 28.12.1912
gelegt, und bereits am 17.10.1913 erfolgte die Weihe auf den Titel des HI. Aleksij von
Moskau. Der architektonische Entwurf stammte von einem Petersburger Architekten und
hat sein Vorbild offensichtlich in der Christi-Himmelfahrts-Kirche in Moskau-Kolo-
menskoje (1530-1532), dem frithesten Beispiel einer russischen Zeltdachkirche. Ausge-
fiihrt wurde alles durch eine Moskauer Firma.

Nach Beginn des 1. Weltkrieges erlosch das gemeindliche Leben immer mehr. Einige
Geistliche — wie z. B. Erzpriester Mal'cev — wurden als Vertreter eines »Feindstaates« re-
gelrecht ausgewiesen, die meisten anderen erhielten einen Riickruf nach RuBland oder
gingen selbst. Die Gemeinden schrumpften rapide zusammen und sahen sich nicht nur
den Problemen des Priestermangels ausgesetzt, sondern auch den Repressionen der deut-
schen Behorden. So hiell es z. B. in einer Verlautbarung der Dresdner Polizeidirektion
vom 30.3.1915, dal} »gewisse sicherheitspolitische Bedenken gegen die Wiederaufnahme
des Gottesdienstes in der ... russischen Gesandtschaftskirche insofern bestehen, als der in
russischer Sprache stattfindende Gottesdienst sich nicht geniigend darauf wiirde tiberwa-
chen lassen, ob er etwa in antideutschem Sinne abgehalten und zu Fiirbitten fiir den Sieg

9 Dazu vgl, zusiitelich J. Choroschewitsch, 70 Jahre Russisch-Orthodoxe Gediichtniskirche zum heiligen Ale-
xius in Leipzig, in: Russische Orthodoxe Kirche zu Dresden (Hg.), Orthodoxer Kirchenkalender 1983, S. 79-82:
H.Mai —J. Flemming, a.a.0., S. 20-28.
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der russischen Waffen benutzt werden wird«'°. Eine Epoche deutsch-russischer Kultur-
beziehungen war durch diesen Krieg zu Ende gegangen.

2. Griechische Anfinge'!

Anders als bei den Russen verdanken die dltesten griechischen Gemeinden Deutsch-
lands ihre Entstehung vor allem dem Handel. Diese Titigkeit wurde im Osmanischen
Reich hauptsidchlich von Griechen ausgeiibt, und das Streben nach groferem Gewinn
fiihrte zur Ausweitung der Geschifte auch in den deutschen Raum hinein. Einen beson-
deren Anziehungspunkt fiir den Ost-West-Handel stellte die Leipziger Messe dar. Die
ersten griechischen Kaufleute erschienen dort in der zweiten Hilfte des 18. Jahrhunderts.
Zusammen mit anderen christlichen Hindlern aus der Walachei, Armenien und der Tiir-
kei sollen es von 1765 bis 1818 insgesamt 5725 Personen gewesen sein. lhr Aufent-
haltsort war ein Gebdude in der Nidhe des Marktes, das man »Griechenhaus« bzw.
»Griechisches Bethaus« nannte. Ob Russen oder Griechen nun als erste in Leipzig eine
Kapelle griindeten, ist umstritten. Zum einen gibt es die Version mit den russischen Ad-
ligen, die 1740 eine Kapelle errichtet und beim Verlassen Leipzigs diese den Griechen
iibertragen hitten. Zum anderen wird behauptet, daB es in Leipzig bereits in der ersten
Hilfte des 18. Jahrhunderts eine griechische Kapelle gegeben hitte. Umstritten ist auch,
an welchem Ort die erste griechische Liturgie fiir Gemeindeglieder gefeiert worden sein
soll: in Leipzig oder Breslau. Sehr wahrscheinlich gebiihrt Leipzig der Vorrang. Dort ist
dafiir der 29.9.1743 belegt, wihrend es in Breslau am 10.5.1744 gewesen sein soll. Die
Leipziger Kapelle wurde in der Folgezeit mehrmals verlegt. Zuwachs und geistige Im-
pulse erhielt die Gemeinde durch griechische Gelehrte, die hier giinstigere Bedingungen
als in Venedig vorfanden, um ihre Biicher herauszugeben.

Fiir Breslau werden griechische Kaufleute schon an der Wende vom 17. zum 18. Jh.
namentlich bezeugt, eine kleine orthodoxe Gemeinde aus Griechen, Russen und Armeni-
ern hat es aber erst infolge des preuBischen Versuchs gegeben, den schlesischen Handel
durch die Griindung einer Breslauer Messe von der Leipziger Vorherrschaft zu befreien.
Sowohl Messe als auch Gemeinde erlangten aber keine Bedeutung und existierten nicht
lange. 3

In Chemnitz war es die Textilindustrie, die seit 1764 zur Ansiedlung griechischer Han-
delsleute aus Mazedonien fithrte. Bis zum 19. Jahrhundert beherrschten sie dort den
Baumwollhandel und erlangten eine so groBe Bedeutung, daB Friedrich August von
Sachsen denen, die sich bereiterklidrten zu bleiben, den erblichen Adelstitel verlieh.
Kirchlich waren sie an die Leipziger Gemeinde angebunden; dorthin fuhren sie zu Got-
tesdiensten, und gelegentlich kam auch der Leipziger Priester nach Chemnitz, um sie
seelsorglich zu betreuen.

10N Thon, Die russische orthodoxe Gemeinde zu Berlin bis zum Beginn des Ersten Weltkrieges, COst 41
(1986) 159.

I Zur folgenden Darstellung vgl. A. Alevisopeulos, Die Anfinge der griechischen Orthodoxie in Deutschland,
in: A. Kallis (Hg.), Dienst am Volk Gottes. Leben und Wirken der Griechisch-Orthodoxen Metropolie von
Deutschland. Exarchat von Zentraleuropa, Herten 1992, S. 97-116, davon S. 97-107.
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Nach 1825 bildete sich auch in Miinchen eine Gemeinde. Hierbei spielte jedoch nicht
der Handel die auslosende Rolle, sondern die Moglichkeit, sich auf verschiedene Weise
aus- und fortbilden zu kénnen. So ergab sich die tragende Schicht der griechischen Ge-
meinde aus Schiilern, Studenten, Kiinstlern und Architekten, die entweder das Lyzeum,
die Militirakademie oder die Universitit besuchten. Es war die Zeit, in der Griechenland
das osmanische Joch allmihlich abschiitteln konnte, 1821 seine Unabhingigkeit prokla-
mierte und nach der Befreiung von den Tiirken zunichst iiber drei Jahrzehnte (1832—
1862) einen bayrischen Konig (Otto 1., Sohn Ludwigs I.) an seiner Spitze hatte. Ab 1829
stand die Miinchner Salvatorkirche der Seelsorge an den jungen Griechen und fiir den
Gottesdienst zur Verfiigung. Durch ein Gesetz von 1834 wurden die Orthodoxen auch
den mit Rom Unierten rechtlich gleichgestellt. Ein Kirchenkomitee zu wihlen bzw. des-
sen Rechtsfihigkeit zu erhalten, erwies sich jedoch als schwierig, da es zu wenig miindi-
ge Gemeindeglieder gab, die zugleich auch in Miinchen einen festen Wohnsitz hatten. Ab
1844 wurde die Verwaltung der Kirche darum der Stadt und dem griechischen Pfarrer
tiberlassen. Diese Kirche war auch fiir die Russen von Bedeutung. Zarin Aleksandra
machte ihr eine groBe Schenkung, und als 1862 die Anglikaner versuchten, die Kirche zu
iibernehmen, konnte das mit Hilfe des russischen Botschafters verhindert werden.

Die Griindung der Leipziger Gemeinde steht zwar in Verbindung mit einem griechi-
schen Priester, der 1742 aus Dresden geholt worden sein soll, konkrete Hinweise auf eine
dortige Gemeinde gibt es aber erst vom Anfang des 20. Jahrhunderts. Hier war es wieder
der Handel — vor allem mit Tabak — der 1906 eine Gemeindegriindung ermoglichte. Ge-
hérten anfangs nur 36 ordentliche Mitglieder dazu, so stieg deren Zahl in den zwanziger
Jahren auf 300 an. Von 1909 bis zum I. Weltkrieg gab es in den Riumen des Gemeinde-
hauses auch eine Schule. Man hatte jedoch keine eigene Kirche und beteiligte sich am
russischen Gottesdienst. Eine Zeitlang soll dieser durch den russischen Priester darum an
jedem 15. Tag in griechischer Sprache gehalten worden sein.

Zu griechischen Gemeindegriindungen auf deutschem Boden kam es am Anfang unse-
res Jahrhunderts auch noch in Berlin und Gérlitz. Die 1904 entstandene Berliner Ge-
meinde sah laut Statuten ihren Zweck in »der Errichtung und Erhaltung einer Kirche ...,
der Forderung der religitsen und vaterlindischen Gefiihle der in Berlin lebenden Grie-
chen und der gegenseitigen Unterstiitzung ihrer Mitglieder, sowie auch ... Nichtmitglie-
der«'?, Thre Kapelle, die bei der griechischen Botschaft bestand, wurde im II. Weltkrieg
zerstort. Einmalig erscheint die Episode, die wihrend des I. Weltkrieges zur zeitweiligen
Existenz einer griechischen Gemeinde von fast 7000 Mitgliedern in Gorlitz gefiihrt hat.
Ein Heereskorps, das 1916 in Ostmazedonien abgeschnitten worden war, hatte sich, um
nicht in Gefangenschaft zu geraten, bereit erklart, nach Deutschland zu kommen, wenn
es dort als »Gast« behandelt wiirde. Und so beherbergte Girlitz zwei Jahre lang 6000
griechische Soldaten und 400 Offiziere; einige blieben auch liinger. Die Seelsorge lag in
den Hinden von drei Militirpfarrern. Nach dem Krieg kehrten die meisten dieses Korps
wieder nach Griechenland zuriick; das orthodoxe Leben erlosch bald, und die Zuriick-
gebliebenen assimilierten sich.

12 A. Alevisopoulos, a.a.0., S. 107.
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3. Ein rumdnischer Anfang'’

SchlieBlich wurde 1866 in Baden eine Kirche geweiht, die — aus heutiger Perspektive
betrachtet — gewissermaBen den Anfangspunkt ruminisch-orthodoxer Priisenz in
Deutschland darstellt. Der moldauische Fiirst Michael Stourtzas liel sie zum Andenken
an seinen verstorbenen Sohn errichten. Eine Gemeinde gab es zu dieser Zeit aber offen-
sichtlich nicht.

II. Die Geschichte der russischen Gemeinden
seit dem Ende des I. Weltkrieges

1. Die Sammlung der Emigranten
und die jurisdiktionelle Aufsplitterung™

Die 1917 in RuBland ausgelisten revolutiondren Umwilzungen mit ihren Folgen von
Biirgerkrieg und Hungersnot fiithrten zu einer enormen Emigrations- und Fluchtwelle.
Wie man heute schiitzt, sollen etwa zweieinhalb Millionen Menschen die Gebiete des al-
ten Zarenreiches in alle Himmelsrichtungen verlassen haben, weil sie sich politisch,
physisch oder geistig in Gefahr sahen. Viele zog es auch nach Deutschland, wo man zu-
nidchst mit einer durchschnittlichen Zahl von etwa 100.000 rechnete. Die »Russische
Kolonie« in Berlin schwoll Anfang der zwanziger Jahre sogar zeitweilig auf 300.000
Emigranten an. Zu ihnen gehérten Vertreter des Hochadels und des Militiirs, Politiker
und Beamte, Kaufleute und Industrielle, Wissenschaftler und Arzte, Kiinstler, Schriftstel-
ler und Journalisten sowie auch Angehérige drmerer Schichten. Im Kampf gegen die bol-
schewistischen und spiter sowjetischen Machthaber formierten sich unterschiedliche La-
ger: die einen strebten eine Riickkehr zur Monarchie an, andere hingegen favorisierten
demokratische Losungen. Unabhingig von ihrer Herkunft litten die meisten groe Not.
Ihre Situation wurde durch die »Internationale Rundschau der Arbeit« folgendermalien
charakterisiert: »Die russischen Fliichtlinge entstammen den verschiedensten Bevolke-
rungskreisen, doch befinden sie sich simtlich in erbarmungswiirdigen Umstinden, ohne
Geld, ohne Bekleidung, meist ohne Kenntnis der Landessprache, ohne Fihigkeit, einem
Gewerbe nachzugehen und auch zur Ansiedlung in einem fremden Land vollig ungeeig-
net«'> Trotz aller Anstrengungen russischer Hilfskomitees, des Amerikanischen Roten
Kreuzes und des Berliner Caritas-Verbandes konnte nur begrenzt geholfen werden, etli-
che verhungerten sogar. Dennoch entfaltete sich schon bald in diesem russischen Emi-

13 Vel. A. Alevisopoulos, a.a.0., S. 108.

14 7Zur »Russischen Kolonie« in Berlin vgl. W.-B. Wendlandt | V. Koop (Hgg.), Ein Stiick Ruflland in Berlin.
Die Russisch-Orthodoxe Gemeinde Reinickendorf, Berlin 1994, S. 86-97. Zur Situation der Gemeinden vgl.
K. Gaede, Russische Orthodoxe Kirche in Deutschland in der ersten Hélfte des 20. Jahrhunderts, Koln 1985,
S. 53—134; Dies., Gemeinden der Russischen Orthodoxen Kirche in Deutschland. Entstehung und Entwicklung,
(s. Anm. 3), S. 935-938. Zur jurisdiktionellen Problematik vgl. bes. G. Seide, Die Russisch-Orthodoxe Kirche
in der Bundesrepublik Deutschland, OS 20 (1971) 160-162.166; Ders., Geschichte der Russischen Orthodoxen
Kirche im Ausland von der Griindung bis in die Gegenwart, Wiesbaden 1983, S. 7-63; 240-242.

IS W.-B. Wendlandt | V. Koop (Hgg.), 2.2.0., S. 95.
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grantenmilieu Berlins ein unvergleichbar reges geistiges Leben. Inflation und Arbeitslo-
sigkeit fiihrten Ende der zwanziger Jahre dann dazu, daB viele Russen Deutschland wie-
der verlieBen und in andere Liander abwanderten.

Kristallisationspunkte der russischen Emigration waren vor allem jene Orte gewesen,
in denen bereits orthodoxe Gemeinden bestanden. Etwa die Hilfte aller Emigranten
fiihlte sich ihnen verbunden. Ab 1919 hat es dort wieder Gottesdienste und nach und
nach auch ansiissige Priester gegeben. Fiir die noch unversorgten Gemeinden war zeit-
weise ein »Reisepriester« unterwegs. Um rechtlich abgesichert zu sein und iiber ihre
Grundstiicke verfiigen zu konnen, konstituierten sich die Gemeinden nunmehr als einge-
tragene Vereine. Wie aus verschiedenen Satzungen hervorgeht, widmete man sich wie
einst auch karitativen, katechetischen und kulturellen Aufgaben. AuBerdem wurden in
zwei Stidten Schwesternschaften gegriindet, die sich an russischen Vorbildern des
19. Jahrhunderts orientierten: 1924 in Dresden und 1932 in Berlin.

Jurisdiktionell kam es in den russischen Gemeinden Deutschlands bald zu erheblichen
Problemen und schlieBlich zur Aufspaltung in drei verschiedene Gruppierungen. Bis zum
L. Weltkrieg hatten die betreffenden Gemeinden dem Metropoliten von St. Petersburg
unterstanden. In den Kriegsjahren erfuhren sie dann durch die Koniglich-Spanische Bot-
schaft in Berlin — als Vertreterin russischer Interessen gegeniiber dem Deutschen Reich —
Schutz und Unterstiitzung. Infolge der Oktoberrevolution von 1917 brachen schlieBlich
samtliche Beziehungen zur heimatlichen Mutterkirche ab. Da der dortige Patriarch auf-
grund der Biirgerkriegswirren keinen EinfluB mehr auf SiidruBland nehmen konnte, kam
es fiir dieses Gebiet mit seinem Einverstindnis 1919 in Stavropol zur Griindung einer
»Obersten Kirchenverwaltung«. 1920 wurde dieses »Notgremium« durch ein patriarcha-
les Dekret bestitigt, das noch heute der sogenannten Auslandskirche als kanonische
Grundlage gilt. Zugleich konstituierte sich diese Kirchenverwaltung nach ihrer Emigrati-
on in Konstantinopel zur »Heiligen Bischofssynode der Russischen Orthodoxen Kirche
im Ausland«. Der ebenfalls emigrierte Erzbischof Evlogij erhielt vom Patriarchen den
Auftrag, sich so lange um die auslandsrussischen Gemeinden zu kiimmern, bis deren
Verbindung zu St. Petersburg wieder ungehindert maglich wire. Inzwischen verlegte die
»Oberste Kirchenverwaltung« 1921 auf Einladung des serbischen Patriarchats ihren Sitz
nach Karlovitz; in den Wirren des II. Weltkrieges zog sie dann iiber Karlsbad nach Miin-
chen weiter, und 1950 lieB sie sich schlieBlich auf Dauer in New York nieder. Schon
1927 — nach der von den Sowjets erzwungenen Loyalititserklirung des Metropoliten
Sergij — war die Gemeinschaft mit dem Moskauer Patriarchat véllig abgebrochen wor-
den, weil es sich dadurch nach Meinung der Auslandskirche freiwillig zum Knecht einer
gottlosen Regierung gemacht hatte. Evlogij nun, der 1922 auf BeschluB der Auslandskir-
che zum Metropoliten erhoben worden war und seinen Sitz zuniichst in Berlin hatte,
wechselte 1923 nach Paris iiber. Als er sich 1926 mit der Auslandskirche liberwarf, un-
terstellte er sich zundchst wieder dem Moskauer Metropoliten, 1931 aber dann dem
Okumenischen Patriarchat von Konstantinopel. Im selben Jahr griindete daraufhin die
»Oberste Kirchenverwaltung im Ausland« die »Russisch-orthodoxe Didzese des ortho-
doxen Bischofs von Berlin und Deutschland« und setzte den 1924 noch von Evlogij zum
Bischof geweihten Tichon als deren ersten Bischof ein. Damit gab es seit 1931 in
Deutschland drei verschiedene russische Jurisdiktionen: Ein Teil der Gemeinden unter-
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stand mit Metropolit Evlogij dem Okumenischen Patriarchat; ein weiterer Teil gehorte
zur Auslandskirche, und ein anderer Teil verblieb beim Moskauer Patriarchat.

2. Das Gemeindeleben
wéhrend der nationalsozialistischen Herrschaft'®

Als 1933 die Nationalsozialisten in Deutschland an die Macht kamen, favorisierten sie
die Karlovitzer Jurisdiktion und strebten eine Gleichschaltung der verschiedenen Ge-
meinden an. Das betreffende Bistum, das zundchst nur drei Gemeinden umfalte, erhielt
1936 durch das PreuBische Staatsministerium dann auch die »Rechte einer o6ffent-
lich-rechtlichen Korperschaft«. 1938 wurde dieser BeschluBl noch durch ein Gesetz iiber
den Grundbesitz der Russisch-Orthodoxen Kirche in Deutschland erweitert. Alle ortho-
doxen Personen konnten nun unabhingig von ihrer Staatsangehdrigkeit in dieses Bistum
aufgenommen werden. AuBlerdem billigte ein Gesetz von 1940 der russischen Didzese
zu, Kirchensteuern zu erheben. Diese Regelung 16ste bei vielen Gemeinden und Priestern
auch Widerspruch aus, da man am Prinzip freiwilliger Gaben festhalten wollte. Trotz der
innerkirchlichen Zerrissenheit und des politischen Drucks wuchsen die Gemeinden bis
1938 teilweise stark an und entfalteten ein reges Gemeindeleben. Dazu gehorten auch
Gesprichskreise und Publikationen zu liturgischen, theologischen und geistlichen The-
men. Eng verbunden mit der rechtlichen Konsolidierung der deutschen Diozese war der
Bau einer Kathedrale in Berlin-Wilmersdorf, der einzigen orthodoxen Kirche, die zwi-
schen 1919 und 1945 in Deutschland entstand. Die Grundsteinlegung erfolgte 1936 und
die Weihe 1938. Wie loyal die Auslandskirche zum nationalsozialistischen Regime ein-
gestellt war, kommt sehr deutlich in der Urkunde zum Ausdruck, die unter dem Altar
eingemauert wurde; darin heifit es u.a.: »Unter der Regierung des christlichen Fiihrers
des deutschen Volkes, Adolf Hitler ... ist durch die Miihewaltung der deutschen Regie-
rung ... die Kathedralkirche errichtet worden...«'” Da der Preulische Staat die Mittel zur
Verfiigung gestellt hatte, blieb die noch heute existierende »Christi-Auferstehungs-
Kathedrale« dessen Eigentum und stand der russischen Auslandskirche nur zur gottes-
dienstlichen Nutzung zur Verfiigung. 1945 wechselte sie in die Jurisdiktion des Moskau-
er Patriarchats. Neben der Kirchweihe in Berlin kam es 1938 auch zur Ablésung des bis-
herigen Bischofs: Er fiel Intrigen zum Opfer und muBte in den Ruhestand gehen. Sein
Nachfolger hiel Seraphim (Lade); er war mit 20 Jahren 1903 in Dresden zur Orthodoxie
tibergetreten, hatte dann in Ruflland studiert und als Priester gewirkt und war, nachdem
man ihn 1924 als Witwer zum Monch und Vikarbischof geweiht hatte, 1930 schlieBlich
aus der UdSSR geflohen. Als Bischof und spiter Erzbischof von Berlin und Deutschland
versuchte er mit Kompromissen, den Fortbestand seiner Kirche zu sichern. Lt sich

16 Zur folgenden Darstellung vgl. K. Gaede, Russische Orthodoxe Kirche in Deutschland in der ersten Hilfte
des 20. Jahrhunderts, Kdéln 1985, S. 135-264; Dies., Gemeinden der Russischen Orthodoxen Kirche in
Deutschland. Entstehung und Entwicklung, (s. Anm. 3), S. 938-940; Dies., Russische Orthodoxie in Deutsch-
land wiihrend der Zeit des Faschismus, in: H. Goltz (Hg.), Tausend Jahre Taufe Ruflands. RuBland in Europa,
Leipzig 1993, S. 237-243; G. Seide, Die Russisch-Orthodoxe Kirche in der Bundesrepublik Deutschland, OS 20
(1971) 166-168; Ders., Geschichte der Russischen Orthodoxen Kirche im Ausland von der Griindung bis in die
Gegenwart, Wiesbaden 1983, S. 242-246.

17 G. Seide, Die Russisch-Orthodoxe Kirche in der Bundesrepublik Deutschland, OS 20 (1971) 168.
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nach aulen hin auch eine nazifreundliche Haltung belegen, so konnte er als Deutsch-
stimmiger die Gemeinden doch offenbar vor manchen politischen Verdiichtigungen und
Einmischungen schiitzen. Auerdem miihte er sich auch um die Ausbildung von Geistli-
chen und Laienpredigern und lieB theologische Kurse fiir Direkt- und Fernstudenten ein-
richten. Staatlicherseits gab es z.T. gegenliufige Interessen: Die einen forderten das rus-
sische Bistum mit der Vorstellung einer Einheitskirche, der alle orthodoxen Gemeinden
des sich ausdehnenden deutschen Einflufbereiches unterstellt werden sollten, andere
planten eine generelle Ausschaltung der Russischen Orthodoxen Kirche. Der ersten
Richtung entsprach dann auch, daB nach der Eroberung Polens die Orthodoxe Kirche im
»Generalgouvernement« zeitweise von Erzbischof Seraphim mitverwaltet wurde und die
deutsche Didzese 1942 die Erweiterung zum sogenannten »Mitteleuropiischen Metro-
politankreis« erfuhr.

Nach Beginn des II. Weltkrieges wurden die orthodoxen Gemeinden mit neuen Her-
ausforderungen konfrontiert. Unter den aus westeuropiischen Lindern, besonders aus
Frankreich, nach Deutschland verpflichteten Zwangsarbeitern waren auch zahlreiche or-
thodoxe Emigranten. Hinzu kamen die ebenfalls in Lagern untergebrachten Kriegsge-
fangenen aus der Sowjetunion und die sogenannten »Ostarbeiter«. Mit Erlaubnis der Be-
horden konnten in verschiedenen Lagern Priester der deutschen Ditzese wenigstens an
Feiertagen Gottesdienste halten. Dies ist z. B. von Ludwigshafen, Mannheim, Lucken-
walde oder Hamburg berichtet. Mancherorts entstanden eigene Gemeinden oder Barak-
kenkirchen. Sicher hat das Wissen um solche Lager und das damit verbundene Schicksal
von Angehdrigen desselben Volkes oder Glaubens mit dazu beigetragen, daB man in den
anderen orthodoxen Gemeinden Deutschlands der nationalsozialistischen Ideologie ge-
geniiber skeptischer wurde. Seelsorglich muBten aufgrund verinderter duBerer Bedin-
gungen manchmal kirchliche Regelungen angepalit oder neu getroffen werden. So fiihrte
ein zu grofler Andrang von Gliubigen z. B. gelegentlich dazu, die Beichte in 6ffentlicher
und gemeinsamer Form abzunehmen oder Gottesdienste zu verkiirzen. Dabei beschritt
man aber auch nicht véllig neue Wege, sondern orientierte sich an Moglichkeiten, die das
Landeskonzil von 1917/18 schon in den Blick genommen hatte. Zu ékumenischen Kon-
takten kam es in dieser Zeit verstindlicherweise noch nicht sehr hiufig. Evangelischer-
wie katholischerseits gab es einige Unterstiitzung im sozialen Bereich oder bei Verhand-
lungen mit deutschen Behdrden; gelegentlich wurden auch Raume zum Gottesdienst oder
Religionsunterricht zur Verfiigung gestellt. Als herausragendes Beispiel muB der Kreis
von Katholiken, Protestanten und Orthodoxen genannt werden, der sich heimlich in der
Wohnung eines Pastors in Berlin-Charlottenburg traf. Einige davon — darunter auch der
bekannte Max Josef Metzger — sind dem nationalsozialistischen Terror zum Opfer gefal-
len. Dasselbe Schicksal traf u.a. auch zwei orthodoxe Vertreter des aktiven Widerstands:
Aleksandr Schmorell aus der Gruppe der »Weilien Rose« und Liane Berkovitz, die der
»Roten Kapelle« angehorte.
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3. Die Entwicklung in den letzten fiinf Jahrzehnten'

Unter den zahllosen Fliichtlingen, die seit Ende des II. Weltkrieges nach Deutschland
stromten, waren auch viele orthodoxe Glidubige. Die meisten von ihnen bevorzugten da-
bei aus verstindlichen Griinden die westlichen Gebiete, und nicht die sowjetische Besat-
zungszone. Hinzu kamen noch ehemalige Zwangsarbeiter, die nicht in ihre Heimat zu-
riickkehren wollten. Die bestehenden russischen Gemeinden wuchsen enorm an, und
vielerorts griindete man auch neue. Auf dem Geldnde mancher Fliichtlingslager wurden
»Barackenkirchen« und in verschiedenen Stadten sogar feste Sakralbauten errichtet. Da
sich unter den Fliichtlingen eine ganze Reihe von Geistlichen befand, konnte die russi-
sche Orthodoxie Deutschlands nunmehr — im Gegensatz zu den dreifliger Jahren — fiir
einige Zeit auch nicht iiber Priestermangel klagen.

Gravierende Probleme ergaben sich jedoch infolge der politischen und staatlichen Ver-
dnderungen, die 1945 ihren Anfang nahmen. Die »Russisch-orthodoxe Ditzese des or-
thodoxen Bischofs von Berlin und Deutschland« verlor sofort ihren Status als
»Korperschaft des Offentlichen Rechts«, da dies jetzt in die Zustindigkeit der einzelnen
Linder fiel, und in der sowjetisch besetzten Zone biifite sie auch sdmtliches Eigentum an
Kirchen und Grundstiicken ein. Im selben Jahr noch — 1945 — wechselten die drei Berli-
ner Gemeinden in die Moskauer Jurisdiktion iiber, wihrend Metropolit Seraphim seinen
Sitz nach Miinchen verlegte. Hier residierte nun auch die Bischofssynode der russischen
Auslandskirche bis zu ihrer Ubersiedlung in die USA im Jahre 1950. Zu dieser Zeit, be-
vor auch viele russische Emigranten noch weiterzogen, soll es allein in Miinchen 12 rus-
sische Kirchen und Kapellen und 3 russische Gymnasien gegeben haben; andernorts
hiitte das eigene Ausbildungswesen bereits mit dem Kindergarten begonnen. Nach 1950
erhielt die Auslandskirche — nunmehr aber in den einzelnen Bundesldndern — wieder den
Status einer offentlich-rechtlichen Korperschaft, allerdings ohne die Moglichkeit, von ih-
ren Mitgliedern Steuern zu erheben. An und fiir sich hitte sie dafiir nur in Bayern die
ausreichende Mitgliederzahl gehabt. Um dies aber auch in anderen Bundesldndern zu er-
reichen, behalf man sich damit, alle aus RuBland stammenden orthodoxen Emigranten als
Mitglieder der russischen Auslandskirche zu bezeichnen, unabhingig davon, ob sich die
Nichtrussen unter ihnen (z. B. Ukrainer, WeiBrussen, Georgier, Letten, Litauer, Esten
oder Polen) nicht einer anderen eigenstandigen orthodoxen Kirche zugehorig fiihlten.
Aufgrund dieses Selbstverstindnisses mit seinem Alleinvertretungsanspruch fiir alle, die
einstmals dem Moskauer Patriarchat unterstanden, erkannte man deren Kirchen sowieso
nicht an. In den ersten Jahren nach 1945 war die Anzahl der Glaubigen und Gemeinden
noch so grof, daf das Bistum sogar in drei Vikariate mit je einem Bischof unterteilt wur-
de: Es handelte sich dabei um Hessen, Bayern und die Britische Zone (spiter Nord-
deutschland). Dariiber hinaus gab es noch andere Bischofe mit besonderen Aufgaben.
Die stindige Abwanderung von Glédubigen fiihrte jedoch zu einer Schrumpfung der Ge-
meinden, und der ausbleibende Priesternachwuchs lie manche ohne eigenen Geistlichen

18 Zur Phase bis 1971 vgl. G. Seide, a.a.0., S. 168-184. Zu den Berliner Verhiltnissen zwischen 1945 und 1960
vgl. H.-D. Dépmann, Die Russische Orthodoxe Kirche in Geschichte und Gegenwart, Berlin 1977, S. 269 f.
Zur Wirksamkeit des »Mitteleuropdischen Exarchats vgl. z. B. auch L. Borgmann, Begegnungen mit der Russi-
schen Orthodoxen Kirche, Berlin 1978.
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zuriick. Im Laufe der Jahre hat es zwar einige deutsche Konvertiten gegeben, deren Zahl
ist jedoch in Grenzen geblieben. Eine Aufgliederung in Vikariate gibt es schon lingst
nicht mehr. Heute weist diese Kirche auBer einem Erzbischof (namens Mark) noch 21
Priester und zwei Diakone auf.'” Neben ihren Gemeinden verfiigt sie auch iiber ein Min-
nerkloster in Miinchen, das zugleich als Publikations- und Bildungszentrum dient.?® Von
den historisch bedeutsamen russischen Kirchenbauten im Gebiet der alten Bundesrepu-
blik sind die meisten in ihrem Besitz. Aufgrund dessen, daf} die russische Auslandskirche
von den anderen orthodoxen Kirchen nicht als kanonisch anerkannt wird und selbst zu
den tbrigen Konfessionen und zur Okumenischen Bewegung auf Distanz bleibt, ist sie
seit dem II. Weltkrieg in eine immer grofere Isolation geraten.

Die Entwicklung der unter Moskauer Jurisdiktion stehenden russischen Gemeinden
Deutschlands verband sich seit 1945 mit dem Bestreben des Patriarchats, den Kontakt zu
den auBerhalb seines Territoriums lebenden orthodoxen Russen wieder enger zu gestal-
ten. Eine erste Folge war, daB sich in Frankreich und anderen westeuropiiischen Lindern
mehr als 75 Gemeinden dem Moskauer Patriarchat unterstellten und damit die Griindung
eines Westeuropiischen Exarchates ermoglichten. Mit dessen Leitung wurde der Metro-
polit Evlogij betraut. Ein Teil der Gemeinden sonderte sich nach 1946 jedoch wieder ab
und bildete bis 1965 das Westeuropiische russisch-orthodoxe Exarchat unter der Juris-
diktion des Okumenischen Patriarchen. Aufgrund Moskauer Einspriiche wurde diese Zu-
gehorigkeit fiir mehrere Jahre unterbrochen. 1971 kehrten diese Gemeinden in die Obhut
des Patriarchen von Konstantinopel zuriick und gehoren heute zum »Orthodoxen Erzbis-
tum von Westeuropa«.

Sonderbarerweise gab es nach der Befreiung Berlins schon bald einen unter Moskauer
Jurisdiktion stehenden russischen Bischof von Berlin und Deutschland. Es war der bis
dahin dem Patriarchat von Konstantinopel zugehorige Erzbischof Aleksandr (Nemo-
lovskij) von Briissel und Belgien, der 1940 wegen AuBerungen gegen Hitler durch die
Gestapo festgenommen und in Berlin inhaftiert worden war. 1945 hatte er sich wieder
seiner russischen Mutterkirche angeschlossen und leitete nun kurzzeitig die russischen
Gemeinden in Deutschland. Dabei unterstand er als Vikar dem Metropoliten Evlogij in-
nerhalb des Westeuropiischen Exarchats des Moskauer Patriarchats. 1948 kehrte er je-
doch nach Briissel zuriick und leitete bis zu seinem Tod 1960 wieder die russischen Ge-
meinden Belgiens. Der dann von 1951 bis 1954 in Berlin amtierende Erzbischof Boris
(Wik) nahm zeitweilig auch die Aufgaben eines Exarchen fiir Westeuropa wahr. Danach
verloren die deutschen Gemeinden des Moskauer Patriarchats fiir fiinf Jahre erst einmal
den Status einer Eparchie und gehorten lediglich als Propstei zum Westeuropiischen Ex-
archat. Mit dem Jahr 1959 bahnte sich jedoch eine rechtliche Wende an. Zunichst wurde
die Eparchie wiederhergestellt, und 1960 erfolgte ihre Erhebung in den Rang eines eige-
nen Exarchats fiir Mitteleuropa mit Sitz in Berlin-Karlshorst. Daneben gab es schon das
Ukrainische, das Westeuropéische sowie das Zentral- und Siidamerikanische Exarchat. In

19 vol. OC-ACKiD (Hg.), Verzeichnis der Geistlichen der Orthodoxen und Orientalischen Orthodoxen Kirchen
in Deutschland, Frankfurt 1995, S. 8 f,

20 Vgl. G. Seide, Die Kloster der Russischen Orthodoxen Kirche im Ausland in Vergangenheit und Gegenwart.
60 Jahre Exil 1920-1980, (ATSI 32), Miinchen 1984, S. 103—111.
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diesen vier Verwaltungsbezirken waren die Bistiimer des Moskauer Patriarchats zusam-
mengefalt, die sich auBerhalb seines eigentlichen Territoriums befanden. Erster Exarch
in Berlin wurde Erzbischof loann (Wendland). In der Anfangsphase gliederte man die
auflerhalb der sowjetischen Besatzungszone gelegenen Gebiete in zwei Vikariate und
unterstellte dabei das westdeutsche dem Westberliner Vikariat. Infolge der sowjetischen
Dreistaatentheorie wurde diese Verbindung 1964 jedoch wieder gelost. Nunmehr bestand
das Exarchat fiir einige Jahre aus einer eigenen Eparchie in der DDR mit Vikariaten in
Westberlin und der BRD. 1962 wurden ihm noch die Osterreichischen Gemeinden an-
gegliedert. Zu weiteren Differenzierungen kam es durch die Errichtung zweier selbstin-
diger Bistiimer in der BRD: 1970 fiir den nordlichen und 1971 fiir den siidlichen Teil.
Zum Vorsteher des Nordbistums wurde Erzbischof Aleksij (van der Mensbrugghe) und
zum Amtssitz Diisseldorf bestimmt. Die Leitung des Siidbistums von Baden-Baden und
Bayern hingegen iibernahm Bischof Irinej (Susemihl). Ab 1971 umfafite das Mitteleuro-
piische Exarchat des Moskauer Patriarchats also die vier Bistiimer: Berlin, Diisseldorf,
Baden-Bayern und Wien. Diese strukturelle Entfaltung stand in keinem ausgewogenen
Verhiltnis zur geringen Anzahl der Gemeinden und Gldubigen in all diesen Gebieten und
erfolgte sicherlich nicht nur oder tiberwiegend aus seelsorglichen Griinden. Zu den Auf-
gaben des Exarchats gehorte es auch, 6kumenische Kontakte zu pflegen und das Mos-
kauer Patriarchat gegeniiber den anderen Kirchen, dem Staat und der Gesellschaft zu re-
prasentieren. Dem diente z. B. die deutschsprachige Zeitschrift »Stimme der Ortho-
doxie, die seit 1961 in 12 Nummern pro Jahr erschien und oft unentgeltlich an Interes-
senten verschickt wurde (inzwischen sind es jahrlich nur noch 4 recht geistlich geprigte
Nummern). Hinzu kam die Teilnahme von Vertretern des Exarchats an ékumenischen
Gottesdiensten oder Gemeindeabenden. Eine etwas problematische Form der Reprisen-
tation waren die alljdhrlichen Empféange, die von den nach einigen Jahren immer wieder
wechselnden Exarchen jeweils anlidBlich des Osterfestes und des Namenstages des Patri-
archen gegeben wurden und zu denen Vertreter der Kirchen, des Staates (z. B. Sekretir
fiir Kirchenfragen) und SED-naher gesellschaftlicher Organe (z. B. der Nationalen Front,
der CDU oder der sogenannten Berliner Konferenz) eingeladen waren. Zu allen offiziel-
len Anléssen gehorte es, das Engagement der Russischen Orthodoxen Kirche fiir Frieden
und Vélkerverstindigung zu betonen und — wenigstens indirekt — die Ubereinstimmung
mit der sowjetischen AuBienpolitik zum Ausdruck zu bringen. Kritische Téne iiber die
kommunistische Kirchenpolitik und die wirklichen Zustinde in der Sowjetunion waren
begreiflicherweise nur gelegentlich bei Einzelgesprichen im Freien zu horen.

Als die Sowjetunion Ende der achtziger Jahre politisch und national zusammenbrach,
brachte das dem Moskauer Patriarchat nicht nur freiere Verhiltnisse, sondern auch neue
Probleme. Dazu gehdrten die kirchlichen Bestrebungen in der Ukraine und in WeiBruB-
land, sich von der Russischen Orthodoxen Kirche zu lgsen. Um diese Tendenzen aufzu-
fangen, billigte das Moskauer Patriarchat fiir die betreffenden Gebiete eine grofiere
kirchliche Selbstindigkeit. Das driickte sich auch darin aus, dafl die Exarchatsordnung
1990 insgesamt verdndert wurde.”! Nur noch die Ukrainische und die Weilirussische Or-
thodoxe Kirche sollten Exarchate heifen; die anderen in Amerika, West- und Mitteleuro-

2L Vel. SOrth April 1990, S. 6 f.; SOrth Mai 1990, S. 6-8 (= Exarchatsordnung).
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pa hingegen wurden als administrative Vereinigungen aufgehoben. Dabei hatte man aber
zundchst die Absicht, alle einzelnen Bistiimer, die es im Ausland gab, zu erhalten. Ende
1992 beschloB der Hl. Synod der Russischen Orthodoxen Kirche jedoch, die drei in
Deutschland gelegenen Didzesen in ein einziges Bistum von »Berlin und Deutschland«
umzuwandeln und den bisher fiir Berlin und Leipzig zustindigen Bischof Feofan mit der
Leitung zu betrauen. Liturgischen Ausdruck fand diese Neuordnung in einem feierlichen
Gottesdienst am 24.1.1993 in der Berliner Auferstehungs-Kathedrale.2 Zum Bistum ge-
horen heute etwa 20 kleine Gemeinden und ca. 25 Geistliche (Priester und Diakone).?
Erzbischof Longin, der bisher dem Diisseldorfer Bistum vorstand, ist nun damit betraut,
die stindige Vertretung des Moskauer Patriarchats in Deutschland wahrzunehmen. Zu
seinen Aufgaben gehort es, Hilfslieferungen nach RuBland zu koordinieren sowie kultu-
relle, wirtschaftliche und politische Beziehungen zu pflegen. Das Berliner Bistum ge-
nieit inzwischen im Land Brandenburg den Status einer Kérperschaft des offentlichen
Rechts. Es ist auch Vollmitglied der ACK in Deutschland.

Als im November 1995 der Patriarch von Moskau und ganz RuBland Aleksij II.
Deutschland fiir neun Tage besuchte, war dies nicht nur fiir die russisch-orthodoxen Ge-
meinden ein besonderes Ereignis.? Diese Reise, die aufgrund einer gemeinsamen Einla-
dung durch die EKD, die Deutsche Bischofskonferenz und das dem Moskauer Patriar-
chat angehorende deutsche Bistum zustandegekommen war, hatte neben der pastoralen
auch eine dkumenische und politische Dimension. Als geistliche Hohepunkte gestalteten
sich die Gottliche Liturgie in der Berliner Auferstehungskathedrale, bei der die bischofli-
chen Vertreter aller in Deutschland zu findenden orthodoxen Bistiimer kanonischer Kir-
chen mit ihm konzelebrierten, sowie die Teilnahme des Patriarchen als Gast an einem
katholischen Pontifikalamt und einem evangelischen Abendmahlsgottesdienst in Miin-
chen. Am Rande eines Empfangs kam es bemerkenswerterweise auch zu Gespriichen der
Moskauer Delegation mit Bischof Mark von der russischen Auslandskirche. Die grofte
gesellschaftliche Aufmerksamkeit erregte unter allen Reden des Patriarchen wohl die, die
er im Rahmen eines dkumenischen Gottesdienstes im Berliner Dom an das deutsche
Volk richtete und in der er u.a. um Vergebung fiir das Leid bat, das viele seiner Lands-
leute durch Erméglichung und Unterstiitzung des totalitiren DDR-Regimes vor allem
tiber Ostdeutschland gebracht haben.?

42 Vgl. SOrth 1/1993, S. 10 f.; SOrth 2/1994, S. 2-6 (= Statut); SOrth 1/1995, S. 5 (Bestitigung der Entschei-
dung des HI. Synods durch die Bischofssynode des Moskauer Patriarchats).

3 Vgl. OC-ACKiD (Hg.), Verzeichnis der Geistlichen der Orthodoxen und Orientalischen Orthodoxen Kirchen
in Deutschland, Frankfurt 1995, S. 6-8.

* Vgl. N. Thon, Der hochheilige Patriarch Aleksij II. besuchte Deutschland, SOrth 4/1995, S. 4—12: siche auch
OFo 10 (1996) 145-149; G. Hohmann, Die Deutschlandreise von Patriarch Alexij II. Eine Nachbetrachtung,
COst 50 (1995) 332-335.

* Der Wortlaut dieser Rede findet sich in SOrth 4/1995, S. 13 f. und in OFo 10 (1996) 117-119.
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lIl. Die Griindung der Griechisch-Orthodoxen Metropolie
von Deutschland 1963 und ihre Wirksamkeit?

1. Die Vorgeschichte®”

Kleine griechisch-orthodoxe Kirchengemeinden gab es in Deutschland schon seit dem
18. Jahrhundert. Als das Okumenische Patriarchat 1922 die »Heilige Metropolie von
Thyateira« als Exarchat von West- und Mitteleuropa mit Sitz in London errichtete, wur-
den die deutschen Gemeinden zuniichst diesem Verwaltungsbezirk zugeordnet. Mit dem
2. Weltkrieg kamen weitere Griechen nach Deutschland. Der entscheidende Zustrom
setzte aber erst in den fiinfziger und sechziger Jahren ein. Wihrend die deutsche Wirt-
schaft einen unglaublichen Aufschwung nahm und Arbeitskrifte bendtigte, litten andere
Lander Europas unter groBer Arbeitslosigkeit. Diese Diskrepanz loste eine »friedliche
Volkerwanderung« aus; und zu denen, die auf Arbeitssuche nach Deutschland kamen
und teilweise auch ihre Familien mitbrachten, gehorten viele Griechen. Bereits in den
fiinfziger Jahren stieg deren Zahl deutlich an. Statistischen Angaben zufolge trafen z. B.
im Juli 1954 548 griechische Arbeitnehmer in Deutschland ein, 1959 waren es im selben
Monat 4089.%% Ab 1955 folgten auch zahlreiche Studenten und Jungakademiker, um an
deutschen Universititen zu studieren. Waren dort im Wintersemester 1954/55 398 Grie-
chen eingeschrieben, so betrug deren Zahl im Wintersemester 1958/59 schon 2432.% Zu
diesen Studenten gehorten ab 1957 auch einige griechisch-orthodoxe Theologen, denen
romisch-katholische Didzesen und dann auch der Weltkirchenrat Stipendien fiir einen
Studienaufenthalt in Deutschland zur Verfiigung stellten. Anfang der 60er Jahre stieg die
Anzahl der griechischen Arbeitnehmer, die nach Deutschland kamen, schlieBlich sprung-
haft an. Fir jeweils September sind dazu folgende Ankunftszahlen iiberliefert: 1960:
20.782; 1961: 52.284; 1962: 80.719; 1963: 116.855.3° Ursache dafiir war die »Verein-
barung zwischen der Regierung der Bundesrepublik Deutschland und der Regierung des
Konigreichs Griechenland iiber die Anwerbung und Vermittlung von griechischen Ar-
beitnehmern nach der Bundesrepublik Deutschland« vom 30. Mirz 1960.%' Von Seiten
griechischer Theologen wird dieses Dokument heutzutage aufgrund seiner »sozialpoliti-
schen Konzeptionslosigkeit« als ein anschauliches Beispiel »menschenverachtender zwi-
schenstaatlicher Vereinbarungen« angesehen. Formal sei man in der Bezeichnung zwar
vom »Saisonarbeiter« iiber den »Zwangsarbeiter« zum »Gastarbeiter« libergegangen, in
der Grundeinstellung habe sich jedoch nur wenig verandert: Der Fremde sei nur solange
als Gast erwiinscht, wie er gebraucht werde, um minderwertig erscheinende Arbeiten
auszufiihren, und bleibe — auch wenn man ihn wohlmeinend bisweilen »auslindischen

%6 Dazu vgl. insgesamt den Sammel- und Dokumentationsband von A. Kallis (Hg.), Dienst am Volk Gottes.
Leben und Wirken der Griechisch-Orthodoxen Metropolie von Deutschland. Exarchat von Zentraleuropa, Her-
ten 1992.

2T Zur folgenden Darstellung vgl. vor allem A. Alevisopoulos, Die Anfinge der griechischen Orthodoxie in
Deutschland, in: A. Kallis (Hg.), a.a.0., S. 108—113.

28 Vgl. A. Alevisopoulos, a.a.0., S. 108.

2 val. ebd.

30 Vel A. Alevisopoulos, a.a.0., S. 109.

31 Der Text findet sich in A. Kallis (Hg.), Dienst am Volk Gottes, Herten 1992, S. 315-322.
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Mitbiirger« nenne — in der institutionalisierten AuBenseiterrolle eines Fremden ohne
wirkliche Rechte im Sinne von Staatsangehorigkeit. So habe sich die Einstellung der
deutschen Bevolkerung zu den Gastarbeitern auch deutlich verschlechtert, als der An-
werbestopp, der 1973 erging, weitere Zuwanderungen nicht verhindern konnte.?> Zu den
Auslidndern, die nach Deutschland kamen, gehorten neben den ausdriicklichen Gastarbei-
tern auch Fliichtlinge, Aussiedler und Asylanten.

Aus pastoralen Erwégungen heraus wurden die entstandenen griechischen Gemeinden
in Deutschland 1955 der Aufsicht des Bischofs Chrysostomos Tsiter aus Wien, eines der
zwei Vikarbischofe des inzwischen zum Erzbistum erhobenen Exarchats von West- und
Zentraleuropa, unterstellt. Diese Gemeinden, die fast ausnahmslos auf Initiativen von
Laien hin entstanden waren, litten jedoch unter Priestermangel. Anfang der sechziger
Jahre hatten nur fiinf Gemeinden einen Seelsorger: Miinchen, Frankfurt, Berlin, Ham-
burg und Stuttgart. Der in London residierende Erzbischof Athenagoras Kabbadas miihte
sich zwar, die kirchliche Situation der »deutschen Griechen« zu verbessern — er reiste
deswegen nach Athen und Konstantinopel und hielt sich mit seinen beiden Vikarbischo-
fen wochenlang in Deutschland auf —, aufgrund seines Todes am 16.10.1962 konnte der
Plan, den betreffenden Gemeinden im Verbund den Status einer juristischen Person zu
verschaffen, jedoch noch nicht verwirklicht werden.

Das Problem der Zwangsarbeiter und Fliichtlinge und der Zustrom weiterer Auslinder
nach Deutschland stellte seit dem 2. Weltkrieg eine groBe Herausforderung fiir die loka-
len Kirchen dar. Da unter den betreffenden Personen sehr viele romisch-katholischen
Glaubens waren (z. B. Polen, Tschechen, Slowaken, Kroaten, Italiener, Spanier, Portu-
giesen), nahm sich die Katholische Kirche mit ihrer Caritas vor allem dieser Gruppierun-
gen an; die reformatorischen Kirchen und das Diakonische Werk hingegen widmeten
sich der Mitsorge um die orthodoxen Gliubigen. Darauf hatten sich die beiden groBen
Kirchen abgestimmt. Als in den fiinfziger Jahren schlieflich groBe Scharen an auslindi-
schen Arbeitnehmern hinzukamen, blieb man — auch hinsichtlich der orthodoxen Grie-
chen — im wesentlichen bei dieser Zuordnung, wiihrend sich um die orthodoxen Serben
nunmehr die Arbeiterwohlfahrt zu kiimmern hatte. So kam es, daB die diakonisch-soziale
Betreuung der Griechen, ohne sie selbst zu fragen (sie hatten sich vielmehr an beide Kir-
chen und ihre Hilfswerke gewandt), in die alleinige Verantwortung des Diakonischen
Werkes geriet und dort verblieb.” Seit 1978 sind die Beziehungen zwischen beiden Sei-
ten — der Griechisch-Orthodoxen Metropolie und dem Diakonischen Werk — vertraglich
geregelt.* Dennoch wiinscht man sich orthodoxerseits immer noch an Stelle von Betreu-
ung mehr Partnerschaft. Die Aufteilung katholischer und evangelischer Zuwendung war

3 Vel. A. Kallis, Giste werden Partner. Von der Integration der Orthodoxie in Deutschland, in: Ders. (Hg.),
Dienst am Volk Gottes, Herten 1992, S. 301-312, bes. S. 301 f.

3 Zu dieser Entwicklung vgl. F. Eder, Orthodoxe Christen und Rémische Katholiken in dem einen Haus Bun-
desrepublik Deutschland, OFo 3 (1989) 197-200, daven 197; A. Alevisopoulos, Die Anfinge der griechischen
Orthodoxie in Deutschland, in: A. Kallis (Hg.), Dienst am Volk Gottes, Herten 1992, S. 111-113; A. Basdekis,
Die Okumenischen Beziehungen der Griechisch-Orthodoxen Metropolie von Deutschland, in: A. Kallis (Hg.),
a.a.0., S, 259-277, davon S. 269-271; T. Schober, Orthodoxie und Diakonie der EKD. Erfahrungen aus zwei
Jahrzehnten diakonischer Verantwortung, in: E. Hammerle u.a., Zuginge zur Orthodoxie, (BenshH 68), Gottin-
gen 1988, S. 268-292.

3 Der Text der Gemeinsamen Erkldrung findet sich in A. Kallis (Hg.), Dienst am Volk Gottes, S. 341-343.
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jedoch nicht ausschliefilich, so dafl durchaus auch lebendige Beziechungen katholischer
Gemeinden und Ditzesen zu den orthodoxen Christen in Deutschland entstanden.

2. Der Auf- und Ausbau®

1963 entschied die Synode des Okumenischen Patriarchats, das Erzbistum von Zentral-
und Westeuropa in vier selbstdndige Metropolien aufzuteilen; eine von ihnen wurde als
»Heilige Metropolie von Deutschland und Exarchat von Holland und Dinemark« um-
schrieben und bekam ihren Sitz in Bonn. Laut Griindungsurkunde vom 5. Februar 1963
sah Konstantinopel diese Entscheidung fiir dringend notwendig an, da mit der Zahl auch
die Bediirfnisse und Probleme der orthodoxen Gldubigen in Europa enorm angewachsen
waren.* Als Holland und Dénemark 1969 jurisdiktionell umorientiert wurden, bekam die
deutsche Metropolie den Titel »Exarchat von Zentraleuropa«. Die Aufgaben und Ziele
dieser Metropolie sind in der 1972 erlassenen Verfassung folgendermallen umschrieben:
»Die Griechisch-Orthodoxe Metropolie wacht iiber die rechte Lehre, sorgt fiir die Einhal-
tung der Dogmen und fordert damit den orthodoxen Glauben und das orthodoxe Leben
der ihr anvertrauten Glaubigen. Sie griindet Gemeinden, Kloster, Schulen, Vereine und
diakonische Einrichtungen; dadurch belebt und stirkt sie das liturgische Leben, fordert
die Ausbildung der Priester und der Jugend und iibt soziale Fiirsorge zum Wohl der
Glaubigen. Die Griechisch-Orthodoxe Metropolie pflegt im Geiste der christlichen Ein-
heit den Okumenischen Dialog und die Beziehungen zu den Kirchen anderer Konfessio-
nen im Jurisdiktionsgebiet.«*” Auf der Grundlage dieser Verfassung wurde die Metropo-
lie 1974 in Nordrhein-Westfalen als Korperschaft des 6ffentlichen Rechts anerkannt.®
Bis 1981 dauerte es noch, ehe auch in allen anderen damaligen Bundeslindern dieser
Status erreicht war.*

Seit 1963 wechselten sich in der Leitung der Metropolie bis 1980 nacheinander drei
Bischofe ab: Polyefktos Finfinis (1963-1968), lakovos Tzanavaris (1969-1971) und lri-
neos Galanakis (1971-1980); seit 1980 hat dieses Amt Metropolit Augoustinos Labar-
dakis inne.** Er wurde 1938 auf Kreta geboren und hat seine theologischen Studien zu-
ndchst an der beriihmten orthodoxen Hochschule von Chalki absolviert, bevor er Anfang
der 60er Jahre dann noch einige Zeit als Stipendiat in Salzburg und Miinster weilte. 1964

35 Zur folgenden Darstellung vgl. vor allem Vasilios (Bischof von Aristi), Die Griechisch-Orthodoxe Metropolie
von Deutschland. Griindung — Organisation — Wirksamkeit, in: A. Kallis (Hg.), Dienst am Volk Gottes, S. 117—
135; D. Constantas — L. Westrick, Der rechtliche Status der Griechisch-Orthodoxen Metropolie von Deutsch-
land, in: A. Kallis (Hg.), a.a.0., S. 137-151; R. C. Miron, Schwerpunkte pastoraler Arbeit der Griechisch-
Orthodoxen Metropolie von Deutschland, in: A. Kallis (Hg.), a.2.0., S. 191-205; Th. Nikolaou, Perspektiven der
griechisch-orthodoxen Jugend in der Bundesrepublik Deutschland, in: A. Kallis (Hg.), a.a.0., S. 219-234;
B. Kétting, Orthodoxe Theologie an deutschen Universitiiten, in: A. Kallis (Hg.), a.a.0., S. 249-257.

3 Der Text findet sich in A. Kallis (Hg.), a.0.0., S. 326 f.

31 A. Kallis (Hg.), 2.2.0., S. 328 f. Der ganze Text erstreckt sich iiber die Seiten 328-332.

3 Der offizielle Text findet sich a.a.0., S. 333-338.

3 Vgl. die Ubersicht bei D. Constantas — L. Wesirick, Der rechtliche Status der Griechisch-Orthodoxen Metro-
polie von Deutschland, in: A. Kallis (Hg.), Dienst am Volk Gottes, S. 141.

40 Eine ausfiihrliche Wiirdigung der vier Bischofe erfolgt bei Vasilios (Bischof von Aristi), Die Grie-
chisch-Orthodoxe Metropolie von Deutschland. Griindung — Organisation — Wirksamkeit, in: A. Kallis (Hg.),
Dienst am Volk Gottes, S. 118-124,
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wurde er zum Priester geweiht und nach Berlin geschickt. 1972 erfolgte seine Erwihlung
zum ersten Vikarbischof der deutschen Metropolie und seine Bischofsweihe. Im Laufe
der Zeit folgten ihm weitere Vikarbischofe, so daB es heute neben dem Metropoliten
noch vier andere Bischofe gibt, seit 1994 auch einen, der fiir die neuen Bundeslinder
zustindig ist. Anfangs verfiigte die Metropolie in Bonn nur iiber sehr bescheidene Wohn-
und Biiroriiume. Mit Hilfe der Katholischen und Evangelischen Kirche konnte sie sich im
Laufe der Zeit in Bonn-Beuel jedoch ein eigenes Zentrum mit einer Kathedralkirche er-
richten. Die Einweihung erfolgte am 18. Juni 1978, einem Pfingstsonntag.

Wiihrend es 1963 in Deutschland etwa 12 griechische Gemeinden mit ebensovielen
Priestern gegeben hatte, wuchs deren Zahl in den folgenden Jahren grundsitzlich an. Von
den etwa 10 Millionen Einwohnern Griechenlands haben sich bis jetzt erstaunlicherweise
mehr als 1 Million zumeist voriibergehend in der Bundesrepublik aufgehalten.*! An ver-
schiedenen Orten wurde es moglich, eine katholische oder evangelische Kirche zu iiber-
nehmen bzw. Gebédude zu kaufen oder neu zu bauen. Heute gehoren die etwa 370.000
Griechen mehr als 50 Pfarrgemeinden an; dazu kommen noch mindestens fiinfmal sovie-
le Filialen. Die 62 Priester und 5 Diakone sowie weitere Religionslehrer stammen grof-
tenteils aus Griechenland und sind auch dort ausgebildet worden.*> Da in Deutschland
Seelsorger dringend bendtigt wurden, und man in der Orthodoxie auch ohne ein abge-
schlossenes Theologiestudium zum Priester geweiht werden kann, hat es vor allem in den
Jahren zwischen 1972 und 1980 unter ihnen auch eine groBere Zahl sogenannter »Arbei-
terpriester«* gegeben. Viele hatten es nicht leicht, sich auf die Diasporasituation und die
Probleme einer aufgeklirten und sikularisierten Industriegesellschaft einzustellen. Die
Metropolie hat darum in zunehmendem Male Wert darauf gelegt, daB ihre Geistlichen
sich in der deutschen Sprache vervollkommneten, sich mit der fiir sie neuen Situation
geistig auseinandersetzten und mit 6kumenischen Gedanken vertraut machten. Diesem
Anliegen dienten auch zahlreiche pastorale Konferenzen. Im Verbund der Metropolie
sorgten und sorgen sich die Kleriker um das gottesdienstliche und sakramentale Leben
der ihnen Anvertrauten, um deren katechetische Unterweisung, religiose Kultivierung
und soziale Belange. Dazu gehoren z. B. auch solche Aktivititen wie die Herausgabe von
Gemeindebriefen, Kirchenkalendern und anderen Druckerzeugnissen, die Veranstaltung
theologischer Seminare sowie die Forderung kirchlicher Jugendarbeit oder die Ermogli-
chung beruflicher Qualifizierungen. Aufgrund der groBen geographischen Ausdehnung
der Gemeinden hat die Metropolie entgegen anfinglicher Bedenken kanonischer Art
schon bald ihren Priestern erlaubt, am gleichen Tag noch eine zweite Géttliche Liturgie
feiern zu diirfen. Diese Praxis hat sich als hilfreich erwiesen und ist heutzutage verbrei-
tet.* Die personelle Knappheit an Pfarrern und qualifizierten Laien bringt es jedoch mit
sich, dafl auf viele andere Probleme nicht ausreichend eingegangen werden kann. Hinzu

4 Val. J. C. Papalekas, Zwischen Integration und Reintegration. Zur Problematik der griechischen Siid-Nord-
Wanderung, in: A. Kallis (Hg.), Dienst am Volk Gottes, S. 207-217, davon S, 213.

2 Vgl OC-ACKiD (Hg.), Verzeichnis der Geistlichen der Orthodoxen und Orientalischen Orthodoxen Kirchen
in Deutschland, Frankfurt 1995, S. 1-5.

43 Val. dazu R. C. Miron, Schwerpunkte pastoraler Arbeit der Griechisch-Orthodoxen Metropolie von Deutsch-
land, in: A. Kallis (Hg.), Dienst am Volk Gottes, S. 195.

# Vel R. C. Miron, 2.4.0., S. 192.
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kommen noch finanzielle Note, da die Metropolie keine Kirchensteuer erhebt. Zum einen
befiirchtet man, die Glidubigen, denen eine solche Praxis aus ihren Heimatlindern nicht
vertraut ist, damit unnétig zu verdrgern; zum anderen weifl man nicht, wie dies bei der
relativ groflen Fluktuation der sich in Deutschland aufhaltenden Griechen durchgefiihrt
werden konnte. Infolgedessen ist mancher Pfarrer durch die Fiille von Verwaltungs-,
Seelsorge- und Lehraufgaben ganz einfach iiberfordert. Eines der Probleme, dem man
sich z. B. intensiver widmen miiite, besteht darin, daB viele Griechen aufgrund ihrer Ar-
beit nicht am sonntéiglichen Gottesdienst teilnehmen kénnen oder andererseits wichtige
orthodoxe Feste auf Tage fallen, an denen in Deutschland gearbeitet wird. Besonders
sind davon die Gastronomen betroffen, deren Zahl in den letzten Jahren betrachtlich zu-
genommen hat. Zumeist sind es Familienbetriebe, die zunichst in Konkurrenz zu anderen
um ihre Existenz kimpfen miissen und darum héufig auf jeglichen Ruhetag verzichten.
Ein geregeltes »Familienleben« ist nicht moglich, und zu den alltéglichen Sorgen kom-
men manchmal auch noch grofere Schulden hinzu.*® Weitere Probleme ergeben sich
durch die konfessionelle und sdkulare Diaspora. Die meisten Griechen sind darauf nicht
vorbereitet; Verunsicherungen stellen sich ein, und mancher von ihnen entfremdet sich
seiner Tradition und paBt sich zu stark westlichen Denkweisen und Gepflogenheiten an.
Besondere Sorge bereiten den Seelsorgern dabei die Kinder im schulpflichtigen Alter.
Der Status einer Korperschaft des offentlichen Rechts verschaffte der Metropolie eini-
ge wichtige Mdglichkeiten, um ihrer seelsorglichen Verantwortung noch besser gerecht
werden zu konnen. So wurde 1983 in Bayern und 1985 in Nordrhein-Westfalen »Ortho-
doxer Religionsunterricht« als Schulfach anerkannt und der Verantwortung der Metro-
polie unterstellt.*® AuBerdem konnte man auch im wissenschaftlichen Bereich Fuf} fas-
sen.” Nach vielen Bemiihungen kam es 1979 an der Universitit Miinster zur Errichtung
einer Professur fiir Orthodoxe Theologie; deren Inhaber wurde Prof. Dr. Dr. Anastasios
Kallis. Einige Jahre spiter folgte in Miinchen noch eine weitere Einrichtung dieser Art:
Hier wurde 1984 ein Lehrstuhl fiir Orthodoxe Theologie neu errichtet und 1985 dem
gleichnamigen Institut zugeordnet. Lehrstuhlinhaber und Institutsleiter ist seitdem Prof.
Dr. Dr. Theodor Nikolaou (der zuvor an der Universitit Bonn titig war). Seinem Enga-
gement ist es u.a. auch zu verdanken, dal} seit 1987 eine sehr gediegene Zeitschrift mit
dem Titel »Orthodoxes Forum« erscheint, in der wichtige Dokumente der Orthodoxie
oder zwischenkirchlicher Dialoge im Wortlaut wiedergegeben werden und anspruchsvol-
le Artikel zu finden sind. Die beiden Einrichtungen waren schon ein Gewinn und haben
sich als segensreich erwiesen. Sie hatten aber bislang nicht die Moglichkeit, einen eigen-
stindigen Studiengang »Orthodoxe Theologie« anzubieten. Nunmehr ist es jedoch ge-
lungen, den dafiir zustindigen bayerischen Staatsminister und die Miinchner Universitiit
dazu zu bewegen, eine »Ausbildungsrichtung Orthodoxe Theologie« zu ermaglichen.
Nachdem die Katholisch- und die Evangelisch-Theologische Fakultit dies gemeinsam

45 Vgl dazu R. C. Miron, a.a.0., S. 203 f.

6 Vgl Vasilios (Bischof von Aristi), Die Griechisch-Orthodoxe Metropolie von Deutschland. Griindung — Or-
ganisation — Wirksamkeit, in: A. Kallis (Hg.), Dienst am Volk Gottes, S. 126. Fiir Nordrhein-Westfalen vgl.
auch a.a.0., S. 339 f.

4T Vgl. dazu vor allem B. Kitting, Orthodoxe Theologie an deutschen Universititen, in: A. Kallis (Hg.), Dienst
am Volk Gottes, S. 249-257.
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beantragt hatten, hat der Senat der Universitit Ende Juli 1994 dem grundsitzlich zuge-
stimmt. AuBerdem wurde beschlossen, den bereits bestehenden Lehrstuhl um einen wei-
teren und zwei C3-Professuren zu erginzen. Inzwischen hat eine Griindungskommission
ihre Arbeit aufgenommen, um eine Studien- und Priifungsordnung sowie Vorschlige
zum hochschulrechtlichen Status dieser Einrichtung zu erarbeiten.** Im Wintersemester
1995/96 hat der Lehrbetrieb bereits begonnen. Wihrend sich der schon 1984 errichtete
Lehrstuhl unter Leitung von Prof. Dr. Dr. Theodor Nikolaou kirchen- und dogmenge-
schichtlich profilieren wird, sind die neuen Stellen den Fichern Biblische, Systematische
und Praktische Theologie zugeordnet. Fiir das Jahr 1995/96 wurden sie erst einmal durch
den Athener Neutestamentler Prof. Dr. Georg Galitis, den Systematiker Prof. Dr. Georg
Martzelos aus Thessaloniki und den schon in Deutschland lebenden russischen Erzprie-
ster Vladimir Ivanov als Pastoraltheologen wahrgenommen.* Wenn diese Losung mo-
mentan auch noch nicht unbedingt als ideal erscheint, so kénnte sich aus ihr doch eine
wichtige orthodoxe Studienstitte fiir ganz Mittel- und Westeuropa entwickeln.

3. Die dkumenischen Beziehungen®

Nach und neben der Seelsorge an den eigenen Glidubigen hat die Griechische Metro-
polie von Deutschland schon von Anfang an auch den Kontakt zu den anderen Kirchen
und das Gespriich mit ihnen gesucht. Die christliche Vielfalt der neuen Umgebung stellte
eine Herausforderung dar, die man vom fast einheitlich orthodox geprigten Heimatland
her so nicht kannte. Da das Okumenische Patriarchat von Konstantinopel in der weltwei-
ten Skumenischen Bewegung aber bereits seit langem eine positive Rolle spielte, war es
fast selbstverstindlich, daB auch seine deutsche Metropolie sich zu ékumenischer Offen-
heit bekannte. Dem kam noch entgegen, daB das Engagement fiir die Einheit der Christen
katholischerseits durch das II. Vatikanische Konzil und seine Weisungen einen enormen
Antrieb erhalten hatte.

Unter formalem Gesichtspunkt betrachtet, pflegt die Griechische Metropolie kumeni-
sche Beziehungen sowohl auf multilateraler als auch auf bilateraler Ebene. Zur ersten Art
gehort ihre Mitgliedschaft in der bundesweiten »Arbeitsgemeinschaft Christlicher Kir-
chen« (ACK). Dieses Gremium, das in Deutschland bereits seit 1948 bestanden hatte,
wurde 1974 neu konstituiert und durch den gleichzeitigen Beitritt der Rémisch-Katho-
lischen Kirche und der Griechischen Metropolie als Repriisentanten der noch fehlenden
groBen christlichen Traditionen erst wirklich ékumenisch. Von Anfang an ist Metropolit
Augoustinos immer einer der stellvertretenden Vorsitzenden des Vorstandes gewesen,
und er bekleidet dieses Amt auch in der gegenwiirtigen ACK, die 1991 infolge der Eini-
gung Deutschlands wieder einmal eine neue Satzung bekam. AuBerdem kommt einer der
Referenten, die zum Arbeitsstab der »Okumenischen Centrale« — das ist die Geschiifts-

8 Vgl, das Geleitwort in OFo 9 (1995) 3.

* Val. OC-ACKiD (Hg.), ACK aktuell 1/1995, S. 23.

0 Zur folgenden Darstellung vgl. bes. A. Basdekis, Die Okumenischen Beziehungen der Griechisch-
Orthodoxen Metropolie von Deutschland, in: A. Kallis (Hg.), Dienst am Volk Gottes, S. 259-277; Metropolit
Augoustinos, Die Griechisch-Orthodoxe Kirche in Deutschland. Thr Selbstverstandnis und ihre Einstellung zur
Okumene, COst 44 (1989) 312-316; F. Eder, Orthodoxe Christen und Romische Katholiken in dem einen Haus
Bundesrepublik Deutschland, OFo 3 (1989) 197-200.
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stelle der ACK — gehoren, aus der Metropolie, und dem »Deutschen Okumenischen Stu-
dienausschuB« (DOSTA), der gewissermaBen die theologische Kommission der ACK
darstellt, gehoren ebenfalls griechisch-orthodoxe Vertreter an. Inzwischen représentieren
die Orthodoxie in der gesamtdeutschen ACK auch noch drei andere Kirchen: die unter
Moskauer Jurisdiktion stehende Russische Orthodoxe Kirche von Berlin und Deutsch-
land sowie zwei altorientalische Kirchen, die Syrisch-Orthodoxe Kirche von Antiochien
(schon seit 1985) und die Armenisch-Apostolische Kirche (seit 1996). In den regionalen
und lokalen Arbeitsgemeinschaften Christlicher Kirchen — d.h. auf Lédnder- und auf
Stadt-, Gemeinde- oder Kreisebene — ist die Orthodoxie manchmal sogar noch vielfilti-
ger vertreten. Bei vielen Problemen hat sich schon gezeigt, wie wichtig und hilfreich es
ist, Okumene nicht nur aus katholisch-evangelischer Perspektive anzugehen.

Neben solchen multilateralen Arbeitsformen erweisen sich bilaterale Beziehungen oft-
mals als noch intensiver und fruchtbarer. So hat die Griechische Metropolie auch schon
immer gesondert den Kontakt vor allem zu den zwei groBen Kirchen in Deutschland ge-
sucht und gepflegt. Eine Frucht orthodox-katholischer Gemeinsamkeit waren z. B. die
sogenannten »Regensburger Okumenischen Symposien«, die 1968 bei einem Besuch von
Kardinal Julius Dépfner und Bischof Rudolf Graber in Konstantinopel durch Patriarch
Athenagoras angeregt wurden und 1969 erstmals stattfanden. RegelmiBig haben an die-
sen Fachgespriachen auch Theologen anderer orthodoxer oder altorientalischer Kirchen
teilgenommen. Dabei wurde Regensburg als Tagungsort erkoren, weil die Okumenische
Kommission der Deutschen Bischofskonferenz dort ihre Arbeitsstelle »Kirchen des
Ostens« hat. Bei diesen Symposien, von denen bis 1989 zehn zustandekamen und deren
Beitrige zumeist publiziert wurden, ging es nicht nur um wissenschaftliche Disputa-
tionen, sondern auch um die Begegnung und das gegenseitige Kennenlernen. Ein weite-
res Beispiel der guten Beziehungen zwischen beiden Kirchen stellt der Austausch von
Stipendiaten dar. Zahlreichen orthodoxen und altorientalischen Theologiestudenten wur-
de durch die katholischen Dibzesen eine Aus- oder Fortbildung an deutschen Uni-
versititen ermoglicht; umgekehrt konnten seit 1977 auch katholische Interessenten mit
Unterstiitzung des Okumenischen Patriarchats an der griechisch-orthodoxen Theologi-
schen Fakultat in Thessaloniki studieren. Auch die beiden Lehreinrichtungen fiir Ortho-
doxe Theologie, die mit katholischer Unterstiitzung in Miinster und Miinchen zu-
standekamen, sind Ausdruck eines groflen Wohlwollens. Besonders zu erwihnen ist
schlieBlich noch die »Gemeinsame Kommission der Griechisch-Orthodoxen Metropolie
von Deutschland und der Deutschen Bischofskonferenz«. Sie wurde 1980, als auch der
offizielle theologische Dialdg zwischen der Gesamtorthodoxie und Rom begann, ins Le-
ben gerufen, besteht aus sechs orthodoxen und sechs katholischen Mitgliedern und wird
durch Metropolit Augoustinos und Bischof Paul Werner Scheele geleitet. Thre Zielset-
zung und Arbeitsweise ist folgendermaBen umschrieben: »In der Uberzeugung, daB der
Dialog der Wahrheit und der Liebe zwischen unseren Kirchen auf allen Ebenen gefiihrt
werden mul und daB Schwesterkirchen sich wechselseitig Hilfe schulden, haben die
Griechisch-Orthodoxe Metropolie von Deutschland und die Rémisch-katholische Kirche
in Deutschland im Jahre 1980 die Griindung einer Gemeinsamen Kommission vereinbart.
Seitdem hat diese Kommission nicht nur Fragen des gemeinsamen christlichen Miteinan-
ders in der Bundesrepublik Deutschland erértert, sondern auch, ausgehend von den kon-
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kreten Begegnungen zwischen orthodoxen und rémisch-katholischen Christen in unse-
rem Land und den vielfiltigen — positiven, aber auch widerspriichlichen — Eindriicken,
die durch das Erleben von Gottesdiensten nach der liturgischen Tradition der jeweils an-
deren Kirche vermittelt werden, theologische Gespriche gefiihrt.«’! Normalerweise trifft
sich diese Kommission zweimal im Jahr, um Probleme beider Kirchen und der Okumene
zu erortern. Aulerdem hat man aber auch versucht, die Ergebnisse des internationalen
orthodox-katholischen Dialogs auf die deutsche Ebene umzusetzen. Davon kiindet be-
sonders das Dokument aus dem Jahre 1989: »Die Eucharistie der Einen Kirche. Liturgi-
sche Uberlieferung und kirchliche Gemeinschaft«.>> Ein weiterer Text, den die Kommis-
sion erarbeitet hat, ist die Handreichung von 1993: »Ehen zwischen orthodoxen und ka-
tholischen Christen«.” Ein nichstes Papier soll dem Themenbereich »Taufe und Fir-
mung« gewidmet sein. Ausdruck findet die gegenseitige Wertschitzung auch in der Teil-
nahme orthodoxer und katholischer Bischofe, Priester und Laien an wichtigen Feiern und
Veranstaltungen der jeweils anderen Kirche.

Ahnlich — und doch in manchem anders — sind die Formen, in denen sich die Bezie-
hungen zwischen der Griechischen Metropolie und der EKD ausdriicken. Schon seit
1969 fiihrt die EKD theologische Gespriche mit dem Okumenischen Patriarchat, an de-
nen orthodoxerseits vorwiegend Vertreter der deutschen Metropolie beteiligt sind. Bis
1994 ist es dabei zu zehn Begegnungen gekommen. Unter den Bemiihungen, die Ergeb-
nisse dieses Dialogs in deutsche Verhiltnisse umzusetzen und die 6kumenische Zusam-
menarbeit vor Ort zu fordern, haben die sogenannten »Pastoralkollegs« eine besondere
Bedeutung; hierbei handelt es sich um Treffen zwischen Geistlichen evangelischer Lan-
deskirchen und der Griechischen Metropolie aus derselben Region oder demselben Bun-
desland. Auf kirchenleitender Ebene besteht dariiber hinaus seit 1984 eine »Gemeinsame
Kommission«, deren Aufgabe es ist, »anstehende kirchliche und praktische Fragen des
Zusammenlebens evangelischer und orthodoxer Gemeinden und Kirchen zu erértern«.
Ihr gehoren jedoch nicht nur die EKD und die Griechische Metropolie an, sondern auch
noch die anderen kanonischen orthodoxen Kirchen in Deutschland. Damit war das bis-
lang sogar das einzige Gremium, das auf deutschem Boden eine so vielfiltige inneror-
thodoxe Begegnung ermdéglichte. Seine Zusammensetzung, Struktur und Aufgaben
scheinen manche freilich nicht nur positiv zu bewerten. Noch kritischer werden griechi-
scherseits die Beziehungen zum Diakonischen Werk angesehen, das heute aufgrund sei-
ner einst iibernommenen Verpflichtung und mit finanzieller Forderung des Staates iiber
100 griechische Sozialarbeiter beschiiftigt. Hier stort vor allem, daB trotz der beiderseiti-
gen »Vereinbarung« von 1978 noch immer vieles im Alleingang geschieht und nicht dem
orthodoxen Verstindnis von Diakonie entspricht, demzufolge die soziale Fiirsorge un-

3 Gemeinsame Kommission der Griechisch-Orthodoxen Metropolie und der Romisch-katholischen Kirche in
Deutschland, Die Eucharistie der einen Kirche. Liturgische Uberlieferung und kirchliche Gemeinschatt, hg. v.
Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz, (Erklirungen der Kommissionen 8), Bonn 1989, S. 7-24, davon
S. 7; auch in A, Kallis (Hg.), Dienst am Volk Gottes, S. 344-359, davon S. 344.

32 Der Gesamttext findet sich in Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz (Hg.), a.a.0., sowie in OFo 3
(1989) 251-265.

33 Gemeinsame Kommission der Griechisch-Orthodoxen Metropolie und der Romisch-katholischen Kirche in
Deutschland, Ehen zwischen orthodoxen und katholischen Christen. Eine Handreichung, hg. v. Sekretariat der
Deutschen Bischofskonferenz, Bonn 1993, sowie in OFo 8 (1994) 109-115.
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trennbar zu den fundamentalen Aufgaben der eigenen Kirche gehdre. Die ebenfalls vom
Diakonischen Werk vergebenen Stipendien fiir orthodoxe Theologiestudenten stehen in
Verbindung mit einem gréBeren Stipendienprogramm, das vom Okumenischen Rat der
Kirchen ausgeht, und erfreuen sich einer groBeren Wertschiitzung als die soziale Betreu-
ung.

Einen besonderen Hohepunkt in den zwischenkirchlichen Beziechungen stellte zwei-
felsohne der Besuch des Okumenischen Patriarchen Bartholomaios I. Ende Oktober 1993
in Deutschland dar.* Grundlage dafiir war eine gemeinsame Einladung durch die EKD
und die Deutsche Bischofskonferenz. Infolgedessen kam es wihrend seines einwdchigen
Aufenthaltes, bei dem er zu einem groRen Teil durch Landesbischof Engelhardt als Rats-
vorsitzenden der EKD und Bischof Lehmann als Vorsitzenden der Deutschen Bischofs-
konferenz begleitet wurde, zu mehreren bedeutsamen okumenischen Begegnungen und
Gespriichen. Eine Gelegenheit dazu bot auch ein Abstecher in die neuen Bundeslinder,
der auf Wunsch des Patriarchen ins Programm aufgenommen worden war und nach
Magdeburg fiihrte. Insgesamt galt seine Reise aber nicht nur Vertretern anderer Kirchen
und des Staates, sondern zugleich auch den Glidubigen der eigenen Metropolie, die ihm
{iberall — manchmal zu Tausenden — einen herzlichen Empfang bereiteten. Dariiber hin-
aus wurde noch ein eindrucksvolles Zeichen der Einheit und Verbundenheit mit dem Eh-
renoberhaupt der Gesamtorthodoxie gesetzt: In einer feierlichen Liturgie konzelebrierten
mit ihm die Bischofe aller in Deutschland anwesenden kanonischen orthodoxen Kirchen.

IV. Die Zunahme orthodoxer Vielfalt’s und ein Kooperationsversuch

1. Orthodoxe Kirchen

Zur Orthodoxen Kirche (byzantinischer Ritus) gehoren in Deutschland neben der Grie-
chischen Metropolie des Okumenischen Patriarchats als bedeutendster GroBe und den
russischen Jurisdiktionen mit ihrer schon langen und bewegten Geschichte inzwischen
noch einige andere Kirchen. Bis auf das Serbische Patriarchat sind diese jedoch nur in
kleinen und erst seit wenigen Jahren existierenden Gruppen vertreten; an literarischen
Hinweisen auf sie ist kaum etwas zu finden. Darum kénnen sie im folgenden Uberblick
auch nur kurz vorgestellt werden.

54 Vgl R. C. Miron, Der Besuch des Okumenischen Patriarchen Bartholomaios 1. in Deutschland (22.-29. Ok-
tober 1993), OFo 8 (1994) 5-20; R. Théle, Vor dem Deutschlandbesuch des Patriarchen von Konstantinopel,
MdKI 5/93, S. 86-89. Dazu siehe auch: Der Deutschlandbesuch des Okumenischen Patriarchen Bartholomaios
1. (22.-29. Oktober 1993) — Eine Dokumentation — zusammengestellt von R. C. Miron, (Verdifentlichungen des
Instituts fiir Orthodoxe Theologie, Bd. 4), St. Ottilien 1996.

35 Die folgende Beschreibung der einzelnen Kirchen orientiert sich weitgehend an R. Théle, Eine vielfaltige
Landschaft. Die orthodoxen Kirchen in Deutschland, HerKorr 47 (1993) 418-423; A. Basdekis, Orthodoxe Kir-
chen in Deutschland. Eine Informationsbroschiire, Frankfurt/Main 1986; OC-ACKiD (Hg.), Verzeichnis der
Geistlichen der Orthodoxen und Orientalischen Orthodoxen Kirchen in Deutschland, Frankfurt 1995.
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a) Patriarchat von Antiochien

Hierbei handelt es sich um eine kleine Zahl von Gemeinden, die weitgehend aus ara-
bischsprachigen Familien von Geschiftsleuten, Praktikanten, Studenten, Wissenschaft-
lern und Asylanten aus dem Nahen Osten bestehen. Mit ihren Geistlichen — drei Priestern
und einem Diakon — gehoren sie zum Westeuropdischen Exarchat des Griechisch-Ortho-
doxen Patriarchats von Antiochien. Ihr Bischof hat seinen Sitz in Paris. Aufgrund dessen,
dall die Geschichte dieses Patriarchats durch recht enge Beziehungen zu Konstantinopel
— »0Ost-Rom« — charakterisiert ist, bezeichnen sich die dazugehorigen Glaubigen auch
heute noch als »Rum-Orthodox«.

b) Patriarchat von Serbien

Ahnlich wie die Griechen sind auch die meisten der wahrscheinlich mehr als 180.000
Serben, die heute in Deutschland leben, als Gastarbeiter gekommen. Vor ihrer Zuwande-
rung gab es in der Bundesrepublik nur ein paar kleine Gemeinden aus Emigranten und
ehemaligen Zwangsarbeitern. Als aber Jugoslawien seine Grenzen dffnete, hielt man es
orthodoxerseits fiir notwendig, 1969 fiir die in mehreren Liandern Westeuropas entste-
henden und anwachsenden serbischen Gemeinden eine eigene Didzese zu griinden. Zehn
Jahre spiter wurde deren Bischofssitz, der sich zunichst in London befunden hatte,
schlieBlich nach Hildesheim-Himmelsthiir verlegt. Aus einer ehemaligen diakonischen
Einrichtung der Evangelischen Kirche entstand hier ein Ditzesanzentrum, das neben der
bischoflichen Residenz auch ein Kloster und eine Druckerei beherbergt. Erfreulich sind
die guten Nachbarschaftsbeziehungen, die sich sowohl zum Bistum Hildesheim als auch
zur Evangelisch-Lutherischen Landeskirche Hannover entwickelt haben. Im Zeitraum
zwischen 1991 und 1994 soll — offensichtlich infolge des Konflikts im ehemaligen Jugo-
slawien — die Zahl der serbisch-orthodoxen Gemeinden in Deutschland von 12 auf 28 mit
etwa ebensoviel Geistlichen angewachsen sein.”® Wihrend man bisher zumeist nur in
evangelischen und katholischen Gotteshdusern zu Gast war und auller am Bischofssitz
nur in Osnabriick eine eigene Kirche hatte, konnten in jiingster Zeit einige Gemeindezen-
tren errichtet werden, und der Bau weiterer Kirchen ist geplant.

¢) Patriarchat von Ruminien

Bildete die durch Fiirst Michael Stourtzas 1866 in Baden errichtete Kapelle zwar ge-
wissermaBen schon eine erste Verkorperung ruménischer Orthodoxie in Deutschland, so
kam es zur eigentlichen Griindung von Gemeinden jedoch erst seit den siebziger Jahren
unseres Jahrhunderts. Bis vor kurzem war zwischen deren Pfarrern aber kaum eine ge-
meinsame Arbeit moglich, da diese — vor allem infolge gravierender Unterschiede in der
Einschitzung der heimatlichen Situation — verschiedenen Jurisdiktionen angehorten. Da-
zu zihlten das Bukarester Patriarchat, die Griechische Metropolie von Deutschland, die
Russische Auslandskirche oder die Ruminisch-Orthodoxe Exilskirche. Im Juni 1994
wurde schlieBlich durch das Bukarester Patriarchat eine »Ruménisch-Orthodoxe Metro-
polie fiir Deutschland und Zentraleuropa« errichtet und in einer Miinchner Kirche der

3 ygl. COst 49 (1994) 313; OF0 9 (1995) 283 f.
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neue Erzbischof inthronisiert.”” Ob die ruménische Orthodoxie in Deutschland damit ei-
niger geworden ist, muf sich noch herausstellen. Zur Zeit stehen der Metropolie neben
ihrem Oberhaupt 11 Priester und 2 Diakone zur Verfiigung.

d) Patriarchat von Bulgarien

Gab es in der Bundesrepublik 1986 erst eine einzige bulgarische Gemeinde — und zwar
in Miinchen — und 1993 auch nur drei bulgarische Seelsorger, die sich um ihre Volksge-
nossen kiimmerten, so hat das Bulgarische Patriarchat in jiingster Zeit doch eine eigene
Di6zese von Mittel- und Westeuropa gegriindet und als Sitz fiir deren Metropoliten Ber-
lin erkoren.

e) Kirche von Polen

Da die Polnische Autokephale Orthodoxe Kirche schon in ihrem Heimatland nur eine
verschwindend kleine Minderheit ausmacht, ist es verstandlich, dal sie in Deutschland
nur durch eine Gemeinde und ihren Seelsorger — und zwar in Hamburg — vertreten ist.

f) Ukrainer

Als die Ukraine nach nationalen Unabhangigkeitsbestrebungen wihrend des 2. Welt-
krieges durch die Sowjetarmee zuriickerobert wurde, 16ste das eine grofe Fliichtlingswel-
le aus. Mit ihr kamen auch ukrainische Geistliche nach Mittel- und Westeuropa, die
schon seit 1917 und dann noch einmal wihrend der deutschen Besetzung ihrer Heimat
versucht hatten, eine vom Moskauer Patriarchat unabhingige Kirche zu griinden. Im Exil
konnte sie weiterleben; und als die Ukraine vor wenigen Jahren die Selbstdndigkeit er-
langte, wandte sich dieser Ukrainisch-Autokephalen Orthodoxen Kirche auch im Heimat-
land ein grofer Teil der orthodoxen Gliaubigen zu. Jurisdiktionell unterstehen die deut-
schen Gemeinden einem Metropoliten in den USA. Gegenwirtig verfiigen sie iiber 7
Priester (davon 2 im Ruhestand) und einen Diakon. Auferdem wohnt der emeritierte
Erzbischof von Paris und Westeuropa in Neu-Ulm. Soweit diese Ukrainer nicht auf einer
Autokephalie bestehen und sich im Ausland aufhalten, genieBen sie seit kurzem den
Schutz des Okumenischen Patriarchats.*

2. Altorientalische Kirchen

Neben den Orthodoxen Kirchen — und manchmal sogar stirker als einige von ihnen —
sind in Deutschland inzwischen auch fast alle »Altorientalischen Kirchen« vertreten.

a) Kopten*

Die Griinde, weswegen koptische Christen aus Agypten nach Deutschland kamen und
kommen, haben sich im Laufe der Zeit verindert. Zunichst war es auch die wirtschaftli-
che Hochkonjunktur der Bundesrepublik, die Arbeit versprach oder Ausbildung, Praktika
und Studium ermoglichte. Mancher blieb und griindete hier seine Familie. In den siebzi-

o7 Vgl. OFo 8 (1994) 274.
38 Vel OF0 9 (1995) 277.
% Vgl. bes. R. Théle, Die Koptische Orthodoxe Kirche in Deutschland. Sonderdruck aus EvBu 1/1995.
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ger Jahren stieg die Zahl der in Deutschland weilenden Kopten bereits auf etwa 2500 an;
gegenwirtig sollen es ca. 3000 sein, und die Tendenz ist steigend. Viele koptische
Christen verlassen Agypten oder auch den Sudan, weil der Druck fundamentalistischer
Kreise des Islam zugenommen hat und die Kirche immer wieder behindert wird. Unter
ihnen sind auch einige ehemalige Muslime, die — zum Christentum konvertiert — nicht
mehr in ihren Heimatldndern bleiben kénnen. Bis 1978 konnte sich nur ein einziger Pfar-
rer, den die dgyptische Heimatkirche entsandt hatte, um diese Gldubigen kiimmern. Thm
gelang es aber, schon in sieben Stidten Gemeinden zu griinden und regelméBig dort die
Liturgie zu feiern. Als ihn nach 1978 auch einige koptische Monche fiir Jjeweils eine be-
stimmte Zeit in der Seelsorge unterstiitzten, entwickelte sich sehr bald der Plan, ein eige-
nes koptisch-orthodoxes Zentrum fiir Deutschland zu errichten. 1980 konnte man ein
Grundstiick in Waldsolms-Kroffelbach im Taunus erwerben und darauf sofort ein kleines
Kloster einweihen. Seit dieser Zeit ist auch schon der heutige Vorsteher, Abt Michael,
mit dessen Leitung beauftragt. 1985 wurde der Neubau einer groBen Klosterkirche pro-
jektiert; 1988 erfolgte die Grundsteinlegung; und als der koptische Patriarch Papst She-
nouda III. im November 1990 Deutschland besuchte, konnte sie — eine Nachahmung der
St. Markus-Kathedrale in Kairo — nach nur zweijihriger Bauzeit im Beisein tausender
Kopten und zahlreicher 6kumenischer Giiste eingeweiht werden.® Ihren Bau haben deut-
sche Firmen ausgefiihrt, die Kosten von etwa 2,5 Millionen DM sind jedoch weitgehend
von den eigenen Glaubigen aufgebracht worden, und auch die Ausgestaltung des Inneren
entstammt der Hand #gyptischer Kiinstlerinnen und Kiinstler. Heutzutage ist das
koptisch-orthodoxe Zentrum im Taunus mit seinem St. Antoniuskloster nicht nur der
geistliche Mittelpunkt fiir die Kopten in Deutschland und dariiber hinaus, sondern auch
eine dkumenische Begegnungs- und Studienstiitte. Neben Abt Michael leben im Kloster
noch ein anderer Monch, zwei Novizen und sechs Diakone. AuBerdem sind dort fast
standig auch einige Familien zu Gast. Die Liturgiesprache ist traditionsgemiB das Kopti-
sche; Lesungen und Predigt werden jedoch in Arabisch vorgetragen. Einzelne Texte sind
manchmal auch in deutscher Sprache zu horen. Im Plan ist, die ostkirchenkundliche Bi-
bliothek zu vergréBern, ein Museum fiir Koptologie sowie ein Orthodox-theologisches
Seminar zu errichten, weitere Monchszellen zu bauen und einen Klosterfriedhof anzule-
gen. Neben Kroffelbach spielt fiir die Kopten inzwischen noch ein anderes Vorhaben ei-
ne wichtige Rolle. Im Dezember 1993 ist ihnen im Norden Deutschlands ein Teil des
ehemaligen Zisterzienserinnenklosters Hoxter-Brenkhausen/Weser zur Verfiigung ge-
stellt worden. Dort soll nun ein zweites monastisches Zentrum und vielleicht auch der
Sitz eines kiinftigen koptischen Bistums in Deutschland entstehen. Am 11. Juni 1995 ist
Jedenfalls zum ersten Mal ein koptischer Bischof geweiht worden, der stindig in
Deutschland residieren soll.' Insgesamt verfiigt die Koptische Kirche in Deutschland
sonst nur iiber zwei Gemeindepriester und vier Monche. Diese werden in ihren seelsorg-
lichen Aufgaben vor Ort aber durch ca. 300 nebenamtliche Diakone unterstiitzt. In Gku-

0 vgl, Kirchenzeitung »St. Markus« des Koptisch-Orthodoxen Zentrums in Waldsolms-Kroffelbach von
Jan.[Febr./ Mirz 1991: Der Deutschlandbesuch Seiner Heiligkeit Papst Shenuda IIT. vom 15.11.-22.11.1990 —
Dokumentation.

o1 Vgl COst 50 (1995) 227; OF o 9 (1995) 289.
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menischer Hinsicht sind die Kopten eigentlich recht aufgeschlossen und kooperativ. Bei-
nahe wiren sie auch schon Vollmitglied der ACK geworden. Als dieses Gremium jedoch
den Siebenten-Tags-Adventisten den Gaststatus zubilligte, haben sie sich erst einmal
wieder zuriickgezogen.

b) Athiopier

1974 wurde in Athiopien die Monarchie durch eine kommunistisch gepriigte Diktatur
abgelost. Infolgedessen kam es zur Trennung der Kirche vom Staat und zur Enteignung
ihres ganzen Besitzes einschlieBlich des Ackerlandes. Damit war den Priestern, Monchen
und Diakonen die Grundlage ihres Lebensunterhaltes genommen. Aber auch die anderen
Volksgenossen hatten zu leiden. Viele flohen, auch in die Bundesrepublik. Von dort en-
gagierten sie sich wihrend der groBen #thiopischen Hungerkatastrophen sehr fiir ihre
Landsleute. Heute sollen in Deutschland etwa zehn- bis dreizehntausend Athiopier leben.
Ihre erste deutsche Pfarrei wurde 1983 in Koln errichtet. Inzwischen gibt es drei davon
und ebensoviel Priester. Wenn keine eigene Gemeinde in der Nihe ist, beteiligen sich die
dthiopischen Glidubigen auch an koptischen Gottesdiensten.

c) Syrer

Besonders tragisch ist das Schicksal der syrisch-orthodoxen Christen, deren Stamm-
gebiete in der ostlichen Tiirkei liegen. Sowohl ihre Kirchen- als auch ihre Muttersprache
geht auf das Westsyroaramiische zuriick, und ihre Liturgie gehort dem westsyrischen
Ritus an. Verfolgung und Unterdriickung durch tiirkisch-islamische und durch kurdische
Bevolkerungsgruppen haben seit den sechziger Jahren dazu gefiihrt, dal viele dieser
Christen inzwischen nach Westeuropa und in die USA ausgewandert sind. Nach
Deutschland kamen sie entweder als tiirkische Gastarbeiter oder als Fliichtlinge und
Asylbewerber. Vielen wurde das Aufenthaltsrecht zuerkannt, und ca. 20 % von ihnen
sind bereits deutsche Staatsbiirger geworden. Da die Verfolgung, obwohl tiirkische Stel-
len dies bestreiten, immer noch anhilt, verlagert sich die syrisch-orthodoxe Kirche fast
vollig ins Exil. Schweren Herzens miissen dabei mit der gewohnten dorflichen Lebens-
weise auch einzigartige Kulturgiiter aufgegeben werden. Sorgen bereitet den Syrern, daB
Deutschland neuerdings manchen von ihnen wieder zuriickschickt. Seit Anfang der
siebziger Jahre miihten sich einige Priester um die Seelsorge der nach Europa Ausge-
wanderten. 1979 wurde durch das Syrisch-Orthodoxe Patriarchat von Antiochien ein ei-
genes Erzbistum fiir ganz Mitteleuropa gegriindet. Die Residenz seines Oberhirten, des
Erzbischofs Julius Jeshu Cicek, befindet sich im Kloster St. Ephrdm der Syrer im nieder-
lindischen Glane-Losser, kurz hinter der deutschen Grenze. Dieses Kloster, das einst-
mals katholischen Maristen gedient hatte, konnte 1984 durch den eigens dazu angereisten
Patriarchen Ignatius Zakka . Iwas als erstes der syrisch-orthodoxen Tradition in Europa
in Anwesenheit von etwa 10.000 Glaubigen und zahlreichen 6kumenischen Gisten ein-
geweiht werden.2 In der Bundesrepublik gehiren zur Syrisch-Orthodoxen Kirche von
Antiochien heute mehr als 50.000 Gldubige mit etwa 35 Pfarrern und 3 Diakonen. Damit
ist diese Kirche hierzulande die zahlenm#Big starkste unter den altorientalischen Kirchen.

62 Vgl. COst 39 (1984) 144-147.
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Inzwischen verfiigt sie an vielen Orten auch iiber eigene Gotteshiuser, an anderen ist sie
bei katholischen oder evangelischen Gemeinden zu Gast. Schon seit Jahrzehnten ist der
tkumenische Dialog ein wichtiges Anliegen der gesamten Syrisch-Orthodoxen Kirche.
In Deutschland findet das u.a. darin seinen Ausdruck, daB sie nunmehr schon elf Jahre
Mitglied der ACK auf Bundesebene ist und auBerdem auch regional in verschiedenen
okumenischen Gremien mitarbeitet. Katholischerseits ist besonders von Interesse, daB
bereits 1971 zwischen den Oberhduptern der Syrisch-Orthodoxen und der Rémisch-
katholischen Kirche eine offizielle Aussohnung erfolgte. 1984 wurde dies noch durch ei-
ne beiderseitige pastorale Vereinbarung vertieft und konkretisiert. Danach ist es syri-
schen wie katholischen Christen moglich, in schwierigen Situationen die Sakramente der
Beichte, der Eucharistie und der Krankensalbung auch in der jeweils anderen Kirche zu
empfangen.®

Neben den antiochenischen Syrern existiert in Deutschland noch eine Gemeinde, die
demselben Ritus, aber einer anderen Kirche angehort. Hierbei handelt es sich um eine
Gruppe der sogenannten Thomaschristen aus der Indischen Orthodoxen Kirche von
Malabar. Entstanden ist diese Gemeinde vor etwa 20 Jahren, als indische Kranken-
schwestern zur Ausbildung in die diakonischen Einrichtungen nach Bethel kamen und
auf Betreiben der Evangelischen Kirche in Westfalen ein eigener Seelsorger nach
Deutschland geholt werden konnte.

d) Armenier

Die etwa 30.000 heute in Deutschland lebenden Armenier wurden griBtenteils in den
sechziger Jahren als Gastarbeiter angeworben oder sind die Nachfahren dieser Einwande-
rungsgeneration. In der Regel kommen sie aus der Tiirkei, einige auch aus Persien oder
dem arabischen Raum. In letzter Zeit hat sich aufgrund der Konflikte zwischen Armenien
und Aserbaidshan sowie der anhaltenden Diskriminierung christlicher Minderheiten in
der Tiirkei ihre Zahl durch eine Fiille von Fliichtlingen vermehrt. Die in der Bundesre-
publik bestehenden armenischen Gemeinden, deren Zahl neuerdings mit 16 angegeben
wird, sind 1991 durch Vasken L., den Katholikos aller Armenier, zu einem eigenen Bis-
tum mit Sitz in Ko6ln zusammengefaBt worden. Im Herbst 1992 folgte schlieBilich die Bi-
schofsweihe des zum ersten Leiter dieser Diozese bestimmten Erzpriesters Karekin
Bekdjian. Leider stehen den deutschen Armeniern zur Zeit nur drei Geistliche zur Verfii-
gung.* Seit 1996 ist die Armenische Apostolische Kirche Vollmitglied der deutschen
ACK.

e) Ostsyrer

Diese Christen gehoren der »Heiligen Apostolischen Katholischen Kirche des Ostens«
an, die mesopotamischen Ursprungs ist und im Gegensatz zu den anderen altorientali-
schen Kirchen nicht erst nach dem Konzil von Chalkedon (451) eigener Wege ging, son-

e Vel. H. Meyer u.a. (Hgg.), Dokumente wachsender Ubereinstimmung. Samtliche Berichte und Konsenstexte
interkonfessioneller Gespriiche auf Weltebene I1. 1982-1990, Paderborn/Frankfurt am Main 1992, S. 571-574.
5 Vgl. Armenische Gemeinde Kdln (Hg.), Kurzinformation zu Geschichte und Gegenwart der Armenisch-
Apostolischen Kirche, Kéln 1995, S. 23 f.; OF0 6 (1992) 158 u. 304 f.
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dern schon infolge des Konzils von Ephesus (431). Sie wird gelegentlich auch als
»assyrisch-orthodox« bezeichnet und stand lange unter dem Verdacht des Nestorianis-
mus. Thre Liturgie folgt ostsyrischer Tradition. Die politischen Konflikte um den Irak ha-
ben mit dazu beigetragen, dal viele der nur noch wenigen Ostsyrer versuchen, in die
USA zu emigrieren, wo neue Gemeinden entstanden sind. Die Bundesrepublik ist dabei
fiir sie meistens nur ein Durchgangsland. Obwohl unter diesen Bedingungen Seelsorge
sehr schwierig ist, gibt es in Deutschland doch auch fiir diese Christen einige Ansiitze.

3. Kommission der Orthodoxen Kirchen in Deutschland®

Lange Zeit haben die verschiedenen orthodoxen Kirchen in Deutschland nebeneinan-
derher gelebt und weitgehend nur ihre je eigenen Interessen verfolgt. Kontakte unterein-
ander ergaben sich hochstens bei 6kumenischen Treffen mit der EKD oder der Romisch-
katholischen Kirche. Im Mai 1994 ist es ihnen jedoch gelungen, eine gemeinsame
Kommission zu griinden. Im Vorfeld war staatlicherseits in Nordrhein-Westfalen, wo
orthodoxer Religionsunterricht als ordentliches Schulfach anerkannt ist, die Frage gestellt
worden, wer denn der kirchliche Ansprechpartner sei. Dariiber mufite man sich orthodo-
xerseits verstindigen. Zudem gab es aus dem Vorbereitungsprozel fiir das grofie panor-
thodoxe Konzil bereits die Anregung, sich jeweils auf nationaler Ebene in einer gemein-
samen Kommission zusammenzufinden.® Zu den Kirchen, die sich dazu in Deutschland
entschlieBen konnten, gehorten das Okumenische Patriarchat mit der Griechisch-Or-
thodoxen Metropolie und dem Erzbistum der russischen Gemeinden von Westeuropa, die
Griechisch-Orthodoxe Kirche von Antiochien mit ihrem westeuropdischen Exarchat, die
Russische Orthodoxe Kirche des Moskauer Patriarchats mit ihrer Berliner Didzese, die
Russische Orthodoxe Kirche im Ausland mit der Diozese des orthodoxen Bischofs von
Berlin und Deutschland, die Serbische Orthodoxe Kirche mit ihrer mitteleuropdischen
Diozese, die Ruminische Orthodoxe Kirche mit ihrer Metropolie fiir Deutschland und
Zentraleuropa und die Bulgarische Orthodoxe Kirche mit ihrer westeuropdischen Ditze-
se. Auller den Altorientalen, die am Vorbereitungsprozef dieser Kommission beteiligt
waren, aber dann auf eigenen Wunsch hin noch nicht einbezogen werden wollten, fehlen
darin auch die Polnische und die Ukrainische Orthodoxe Kirche. Dall es noch gravieren-
de Probleme gibt, zeigt sich u.a. daran, daf die Russische Auslandskirche inzwischen
schon wieder als »unkanonisch« ausgeschlossen worden ist. Ursache dafiir waren ihr
iiberzogenes Selbstverstdndnis gegeniiber den anderen Orthodoxen, die Fortsetzung
weiterer gegen das Moskauer Patriarchat gerichteter Gemeindegriindungen in RuBland
und ihre absolut antikumenische Haltung. Bei der Kommission handelt es sich auch nur
um eine Delegiertenversammlung der einzelnen Kirchen, noch nicht um eine Bi-
schofskonferenz. Die Verantwortung der Ditzesanbischofe ist aber insofern schon ge-
fragt, als ein BeschluBl nur dann rechtswirksam werden kann, wenn keiner von ihnen in-
nerhalb einer bestimmten Frist widerspricht. AuBlerdem wird auch der kanonischen
Rangordnung der Orthodoxie entsprochen, wenn der Vorsitzende der Mitgliederver-

%5 Zur folgenden Darstellung vgl. R. Théle, Gemeinsame Kommission der orthodoxen Kirchen in Deutschland
gegriindet, MdKI 1/95, S. 16; OC-ACKiD (Hg.), ACK aktuell 1/95, S. 22; Manuskript der Satzung.
66 Vel COst 49 (1994) 18 f.
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sammlung laut Satzung dem Okumenischen Patriarchat angehioren muf. Dazu wurde
Prof. Dr. Dr. Anastasios Kallis gewihlt. Zu den Aufgaben, die man zusammen angehen
will, gehoren z. B. der schulische Religionsunterricht, die Jugendarbeit, die Griindung ei-
ner zentralen Ausbildungsstitte sowie seelsorglicher und diakonischer Einrichtungen, die
Vertretung orthodoxer Interessen gegeniiber dem Staat, den anderen Kirchen und gesell-
schaftlichen Organisationen sowie auch die Medienarbeit. Dabei steht u.a. die Frage an,
ob jede einzelne orthodoxe Kirche — auch wenn sie noch so klein und manchmal damit
tiberfordert ist — in allen 6kumenischen Gremien vertreten sein mull oder ob die eine Or-
thodoxe Kirche in diesem Bereich nicht auch auf andere Weise in Erscheinung treten
kann und sollte. AuBerdem will man einen gemeinsamen Pressedienst unter dem Titel
»Orthodoxie aktuell« herausgeben. Wenn manches auch noch schwierig erscheint, so
konnte diese Kommission doch sowohl fiir die Orthodoxie als auch fiir die gesamte
Okumene in Deutschland einen betriichtlichen Fortschritt bringen.



