Nordamerikanische Kirchlichkeit

Eindriicke von einem Auslandsvikariat in St. Paul, Minnesota,
an der St. Paul’s United Church of Christ

Das einjahrige Auslandsvikariat an einer nordamerikanischen Gemeinde wurde
durch die Mithilfe der Bremischen Evangelischen Kirche, der Evangelischen Kirche
der Union, des Kirchlichen AuBenamtes der EKD und durch die United Church of
Christ (USA) ermoglicht. Die Zusammenarbeit dieser unterschiedlichen Organisa-
tionen unterstrich die 6kumenische Ausrichtung des Vorhabens, in einer Gemeinde
eines kulturell und kirchlich anderen Kontextes mitzuarbeiten, um so neue Aspekte
kirchlichen Lebens kennenzulernen und vertraute Vorstellungen der eigenen Kirch-
lichkeit zu iiberdenken.

Der Markt der Angebote und Nachfragen in Sachen Religion ist in der Gesell-
schaft der USA unvorstellbar groB und, was Auswiichse und originelle Raritdten an-
betrifft, sicherlich auch unbegrenzt. Fiir den Besucher aus der Bundesrepublik wirkt
die bestehende Vielfalt sowohl im christlich-kirchlichen Bereich wie auch dariiber
hinaus im allgemeinen religiosen Bereich oftmals verwirrend. Die Zahl der Kirchen,
Glaubens- und Religionsgemeinschaften und Sekten ist Legion. Keine andere
Nation der Welt birgt wohl innerhalb ihrer Grenzen ein derartiges Angebot unter-
schiedlicher Religionen. In leichter Abwandlung der Apostelgeschichte ist Paulus’
Areopagrede mehr als zutreffend: ,,IThr Ménner und Frauen der USA, ich sehe an
allem, daB ihr recht viel Scheu vor den Géttern habt.* Dennoch sind ,Kirche und
Staat‘ in den USA seit 1791 durch den ersten Verfassungszusatz getrennt. Diese
Vorkehrung sollte vor allem dem Staat untersagen, eine offizielle Religion zu for-
dern oder zu institutionalisieren. Aber gerade das 6ffentliche Leben in den Vereinig-
ten Staaten wurde und wird von einem auffilligen religisen Weltverstdndnis ge-
prégt. Dieses als ,civil religion® bezeichnete Phanomen wird an den verschiedensten
Punkten des amerikanischen ,way of life¢ sichtbar wie z. B. an dem W#hrungsauf-
druck ,In God We Trust, an dem verbreiteten patriotischen Lied ,God Bless Amerika‘
oder auch am o6ffentlichen Gebet vor Beginn der Sitzungen des Kongresses. Wie
sehr die Vorstellung von den USA als dem gottlich bevorzugten und gesegneten
Land noch heute die alltigliche Politik bestimmt, zeigen nicht zuletzt auch Aufe-
rungen von Prisident Reagan, die durch biblisches Sendungsbewulfitsein gepragt
sind. Das Selbstverstandnis der USA als ,Land des Lichtes® durchdringt weite Teile
der Offentlichkeit und reicht weit hinein in den Bereich der christlichen Kirchen.

Die Kirchlichkeit vieler Denominationen bewegt sich in einem Rahmen, der durch
den religitsen Pluralismus und durch die ,civil religion® bestimmt wird. Sie leiten
einen Teil ihrer Identifikation und ihres Selbstverstdndnisses von dieser Konstella-
tion ab und werden so zu Trégern und Interpreten des nationalen Selbstverstédndnis-
ses der USA. Insofern konnen die christlichen Kirchen generell, d. h. ohne denomi-
nationale Bestimmung, als Volkskirche bezeichnet werden. Sie geben der gesell-
schaftlich relevanten Majoritdt der Bevolkerung Moglichkeiten der Identifikation,
Zugehorigkeit und die Normen, die fiir die Ausgestaltung und die Existenz der ge-
samten Gesellschaft bestimmend waren und sind. Dieses gilt vor allem fiir die Kir-
chen des sogenannten ,main streams‘ wie u. a. Presbyterianer, Baptisten, Methodi-
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sten, Lutheraner und auch die United Church of Christ (UCC). Bei einem Besuch in
einer Gemeinde der UCC in Wisconsin wurde deutlich, wie sehr die Konturen zwi-
schen politisch-patriotischer Feier und Gottesdienstgeschehen verwischt werden
kénnen. Am ,memorial day‘, dem Tag des Gedenkens an die Gefallenen der ameri-
kanischen Nation, wurden sidkulare, patriotische Lieder fest in den liturgischen Got-
tesdienstablauf eingebaut, bis hin zum AbschluBsegen ,America, America‘. DalB}
dabei die Fahne, der ,star spangled banner‘, wie in sehr vielen Kirchen, im Altar-
raum steht, ist nur ein weiteres Indiz fiir die religitse Verbindung von Kirche und
Staat.

Die volkskirchliche Identitét vieler vor allem gréBerer Kirchen und Gemeinden
hat in mancher Hinsicht auch zu einer gewissen volkskirchlichen Mentalitit der Mit-
glieder gefiihrt. Die Gemeinde wird als , Versorgungsinstitution® verstanden, die be-
sonders an Krisen- und Ubergangssituationen des persénlichen und des gesellschaft-
lichen Lebens in Anspruch genommen wird. Je mehr Mitglieder die Gemeinden der
groflen Denominationen umfassen, desto gréBer ist auch die Wahrscheinlichkeit,
daf die volkskirchliche Mentalitdt der Mitglieder zunimmt. Die Ursachen dieses
Verhaltens sind sicherlich auch mit den gesellschaftlichen Bediirfnissen der Men-
schen verbunden, die an der modernen technologisierten Wohlstandsgesellschaft
partizipieren. Das System der Freiwilligkeitskirche, d. h. das grundsitzlich freie
Auswihlen der kirchlichen Zugehorigkeit (ohne Kirchensteuer oder andere gesell-
schaftliche Unterstiitzung), unterliegt insoweit auch Tendenzen und Verhaltenswei-
sen, die mit dhnlichen Erscheinungen in der kirchlichen Landschaft der Bundes-
republik vergleichbar sind. Einen auffilligen Kontrast bieten allerdings die Erschei-
nungen der Kirchlichkeit der Minoritdtsgruppen, die auch einem anderen gesell-
schaftlichen Bewuftsein entspringen.

Das Auslandsvikariat wurde an der St. Paul’s United Church of Christ verbracht,
deren Struktur sowohl in der volkskirchlichen wie auch der freiwilligkeitskirchli-
chen Tradition verankert ist. Seit ihrer Griindung durch deutsche Einwanderer im
Jahre 1879 wurde die Gemeinde lange Zeit durch deutsche Traditionen geprigt, die
sich in deutschsprachigen Gottesdiensten und deutschem Konfirmandenunterricht
manifestierten. Die ethnische Identifikation mit der Kirche, die generell in den USA
von grofler Bedeutung war, spielte auch im Leben der St. Paul’s Church eine wich-
tige Rolle. Erst das Nachlassen der Einwanderungsstrome und die Auflésung der
traditionellen, ethnisch gepridgten Wohngebiete hat auch die soziale Integrations-
kraft der deutschen Gemeinden beeinfluit und verringert. Dennoch blieben Rudi-
mente der deutschen Kirchlichkeit weiterhin im gemeindlichen Leben nachweisbar.
So muB der Besucher aus der Bundesrepublik noch bei vielen Gelegenheiten Erinne-
rungen an deutsche Gebete, Gedichte, Lieder und Bibelverse bewundern. Einen
letzten, deutschsprachigen Gottesdienst hat die Gemeinde noch am Karfreitag, der
als einziger derartiger Gottesdienst in St. Paul in der Mehrzahl nicht mehr von eige-
nen Gemeindegliedern besucht wird, sondern eine weite Resonanz in der Offentlich-
keit findet. So ist die Gemeinde in ihrer {iber 100jdhrigen Geschichte mittlerweile an
einem Punkt angelangt, an dem die ethnische Verbundenheit mit der Kirche nicht
mehr ausschlaggebend wirkt und in mancher Beziehung sogar zu einer Hypothek
wird. Viele jiingere Gemeindeglieder verbindet nichts mehr mit der deutschen Tradi-
tion oder sie ist zu so allgemeinen Attributen wie ,Bier, Lederhosen und Sauerkraut*
zusammengeschrumpft. Nur die diffuse Bezeichnung ,I am German‘, die sich auf
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GroB- oder sogar UrgroBeltern beziehen mag, ist nicht ausreichend, um in einer Ge-
meinde mit einer deutschen Tradition zu bleiben. Andere Verbundenheitsmodelle
als die ethnische Identifikation sind heute wichtiger.

Die St. Paul’s-Gemeindeist keine Stadtteilgemeinde, sondern Stadtgemeinde, deren
Mitglieder mehr oder weniger iiber das gesamte Stadt- und Vorstadtgebiet verstreut
wohnen. Die Gemeinde unterhélt ein grofies Zentrum mit zwei Gottesdienstrdumen,
Biiros, Sonntagsschulen, Kindergarten und einem Mehrzwecksaal. Die Mitarbeiter-
schaft umfaBt 10 haupt- und nebenamtliche Krifte (2 Pastoren, Sonntagsschullei-
ter, 2 Chorleiter, Organist, Buchhalterin, Sekretérin und 2 Hausmeister). Die Auf-
rechterhaltung dieser sicherlich iiberdurchschnittlich grofien Gemeinde wird allein
aus den freiwilligen Spenden der ca. 1000 Mitglieder bestritten. Abnehmende Mit-
gliederzahlen innerhalb der letzten 15 Jahre machen es fiir die Gemeinde notwendig,
standig nach neuen Mitgliedern Ausschau zu halten. Das Uberwechseln und Neu-
eintreten ist dabei in der kirchlichen Landschaft der USA ein durchaus verbreitetes
Phanomen. Die Griinde fiir den Austritt aus einer Gemeinde koénnen dabei in Ge-
schehnissen der Ortsgemeinde wie auch der iibergeordneten Denomination liegen.
Sie reichen von der Unzufriedenheit mit theologischen Positionen bis hin zu sozia-
len Griinden. Neben den Gottesdiensten einer Gemeinde gilt vor allem auch die
,Sunday School’, der biblische Unterricht fiir Kinder, als ein wichtiges Aushénge-
schild gemeindlichen Lebens. Die Leitungsgremien der Gemeinde diskutierten hiu-
fig die Mdglichkeiten der Mitgliederwerbung, um Menschen an die Gemeinde zu
binden, die sich bewuBt und positiv mit der Gemeinde identifizieren. Dieses Modell
der bewuBten Verbundenheit mit der Kirche hat vor dem Hintergrund der iiberwal-
tigenden Vielfalt des kirchlichen Lebens und des 6kumenischen Nebeneinanders der
Denominationen eine wichtige Bedeutung. In bezug auf die Mitgliederzahlen der
protestantischen Kirchen war im letzten Jahrzehnt ein Trend auszumachen, der ein-
deutig zugunsten der fundamentalistisch-evangelikalen Kirchen verlief. Neben den
,Southern Baptists‘, deren prominentester Vertreter wohl Billy Graham ist, hat die
,Assembly of God“Kirche, eine Kirche pfingstlerischer Prigung, den meisten Zu-
lauf. Eher liberalere Denominationen wie die UCC, die Presbyterianer und die Ver-
einigten Methodisten haben dagegen Mitgliedsverluste bis zu 20% zu verzeichnen.

Ein Grund fiir die schwindenden Mitgliederzahlen an der St. Paul’s-Gemeinde ist
im Bereich der traditionellen Identifikation mit der Gemeinde zu suchen. Die Kir-
chenzugehorigkeit, die dabei vor allem durch die Mitgliedschaft der GroBeltern-und
Elterngeneration bestimmt wurde, befindet sich in der Krise. Der allgemeine Gene-
rationskonflikt, die empfundene Krise der Normen der Elterngeneration und wohl
auch die Bereitschaft, neue Formen von Religiositidt auszuprobieren, sind hier die
Ursachen. Hinzu kommt noch die Erscheinung der Stadtflucht: viele jiingere
Familien sind in die aufstrebenden Vorstidte gezogen und haben die traditionelle
Mitgliedschaft ihrer Familien in einer bestimmten Gemeinde nicht aufrechterhalten.
In den letzten Jahren hat zwar auch eine Wiederbelebung der inneren Stadtgebiete
und damit auch eine Umstrukturierung der Bevolkerungszusammensetzung stattge-
funden, aber diese Faktoren haben sich (noch) nicht auf die Mitgliedschaft der In-
nenstadtgemeinden durchgeschlagen. Die St. Paul’s-Gemeinde verspricht sich auf
langere Sicht aus der Wiederbelebung ihrer Nachbarschaft neue Mitglieder und ver-
sucht nun ihr Erscheinungsbild und das Veranstaltungsprogramm auf die méglichen
neuen Glieder einzustellen.
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In der evangelischen Tradition, aus der die St. Paul‘s-Gemeinde stammt, verlduft
ein bedeutender Teil der Identifikation mit der Kirche iiber den Pastor. Dieses
Modell der pastoralen Identifikation war fiir lange Zeit sehr dominierend. Die Ko-
hésionskraft der Gemeinde wurde durch die Person des Pfarrers bestimmt. Und
noch heute bezieht die St. Paul’s-Gemeinde einen groBen Teil ihres Selbstverstdnd-
nisses iiber die Pastoren. Der ,senior minister‘ oder Hauptpastor ist quasi das ,Aus-
héngeschild® der Gemeinde. Die mit entsprechenden finanziellen Mitteln ausgestat-
teten groferen Gemeinden legen sehr viel Wert auf einen guten, vor allem auch nach
auBlen wirksamen Pastor und Prediger. In Gemeinden, die einen ,senior minister*
anstellen, ist dieser in der Regel hauptsichlich fiir gottesdienstliche Handlungen und
die Verwaltung der Gemeinde zusténdig. Im iibrigen werden pastorale Aufgaben
sonst hdufig spezialisiert und aufgegliedert. Hierbei unterscheidet sich das
Erscheinungs- und Berufsbild des Pastors sehr nach der Grofle der Gemeinde. Die
vielen Gemeinden, deren Mitgliederzahlen unter 200 liegen, erfordern eher den
mehrfach qualifizierten Pfarrer. Nicht geringe Auswirkungen auf das Bild des Pfar-
rers und die Erwartungen der Gemeindeglieder haben natiirlich auch die vielen
Fernsehgottesdienste und -evangelisationen. Im ganzen Land sind die Fernsehpredi-
ger bekannt; sie haben jeden Sonntag ihr festes Publikum und unterhalten oft
finanziell sehr grofle Operationen, die sich auf die unterschiedlichsten Dienste und
Missionen qualifizieren. Durch die zunehmende Verkabelung vieler Stidte und die
immensen finanziellen Mittel tiben die ,Fernsehkirchen® einen groBen Einfluf} aus.
Selbst Mitglieder, die sonst regelméfBig am Leben einer Ortsgemeinde teilnehmen,
sind nebenbei noch oft Zuschauer der religitsen Shows. Diese ,religidse Bewirtung*
unzihliger Menschen ist zu einem Faktor im Spektrum der Kirchlichkeit der USA
geworden, der in dieser Form (noch!) nicht in der Bundesrepublik existiert.

Das Gemeindeleben der St. Paul’s-Gemeinde wird duch einen Spannungsbogen
gekennzeichnet, der sich aus dem Ineinander von volkskirchlicher Mentalitit und
freikirchlichem BewuBtsein herleitet. Die Zahl der aktiven Mitglieder liegt bei ca.
40%. Als aktiv gilt ein Kirchenglied, wenn es regelméBig die Gottesdienste besucht
und die Gemeinde mit Geld und anderen Leistungen unterstiitzt. In finanzieller
Hinsicht werden von der UCC als Richtlinie fiir den Kirchenbeitrag ca. 4-5% des
Nettoeinkommens gerechntet, obwohl die wirklichen Leistungen oftmals darunter
bleiben. In ideeller Hinsicht sind die Moglichkeiten der Mitarbeit in der Gemeinde
unbegrenzt und reichen von freiwilligen Diensten im Gemeindebiiro bis hin zur Mit-
arbeit in der Sonntagsschule und bei Hausmeistertétigkeiten. Das Erscheinungsbild
wird somit natiirlich sehr stark von den Aktivitdten der Mitglieder geprigt. Die Er-
wartungen an die Gemeinde korrespondieren mit der direkten Bereitschaft zur
materiellen und ideellen Unterstiitzung. Daf} es in diesem System von Kirchlichkeit
auch immer wieder Probleme gibt, beweisen Gemeinden, die aufgrund mangelnder
Finanzen oder ungeniigender Mitarbeit Stellen streichen, einzelne Gruppen und
Programme einstellen oder sich sogar auflésen miissen.

Die Organisationsformen und Erscheinungsbilder der nordamerikanischen Ge-
meinden des christlich-protestantischen Sektors sind unbegrenzt. In den urbanen
Zentren wie in den lidndlichen Gebieten gibt es eine Vielzahl von Gemeinden mit
Mitgliederzahlen von 20 bis 10 000, die auch durch ihre jeweils iibergeordneten
Denominationen geprigt werden. Innerhalb der UCC, die erst 1957 als Unionskir-
che durch die ,Congregational Christian Churches* und die ,Evangelical and Refor-
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med Church® gegriindet wurde, haben sich die Ortsgemeinden in allen Belangen,
von den Finanzen bis zur Theologie, eine grofle Unabhingigkeit bewahrt. So
kommt es auch in den einzelnen Ortsgemeinden zu sehr unterschiedlicher
Akzentuierung der Arbeit und zu einer Vielfalt in der Gestaltung ckumenischer
Kontakte. Die St. Paul’s-Gemeinde lebte in unmittelbarer Nachbarschaft mit 14 an-
deren religiosen und kirchlichen Gemeinschaften, die ihrerseits auch sehr variie-
rende Interessen am 6kumenischen Gesprich hatten. Mit der katholischen Nachbar-
gemeinde und der jiidischen Synagoge bestanden recht enge Bezichungen, die auch
zu einem Tagesseminar fithrten, in dem die verschiedenen Traditionen der Gemein-
den erldutert wurden. Die Pastoren der St. Paul’s-Gemeinde nahmen ebenfalls an
einer monatlichen Zusammenkunft von Pfarrern des Stadtteils teil. An diesen
Gesprichen beteiligten sich fast ausschlieflich die Vertreter der ,main-stream‘-
Denominationen, wihrend die Pfarrer oder Prediger der kleineren Gemeinschaften
nie in Erscheinung traten. Der Dialog mit den Pastoren der schwarzen Gemeinden
der Umgebung, der in den 70er Jahren nach anfénglich guter Zusammenarbeit ab-
gebrochen war, wurde wieder aufgenommen, litt aber unter den bestehenden sozia-
len Spannungen, die sich in den unterschiedlichen sozialen Zusammensetzungen der
Mitglieder dokumentierten. Die Skumenischen Gespriche wurden vornehmlich
iiber gemeinsame soziale Programme gefiihrt, ohne daBl theologische Fragen eine
bedeutende Rolle spielten. Ein gemeinsamer Gottesdienst wurde allein am nationa-
len Feiertag des ,thanksgiving* gefeiert. Einzig mit der Gemeinde der ,Disciples of
Christ* bestanden Kontakte, die auch theologische Fragestellungen explizit ein-
schlossen. Die Gespriache mit dieser Nachbargemeinde vollziehen sich dabei in
einem Rahmen, der durch die beiden Denominationen vorgegeben wird. Die UCC,
die sich als ,vereinigte und vereinigende* (united and uniting) Kirche bezeichnet, er-
arbeitet z. Z. mit der Kirche der ,Disciples of Christ‘ die Bedingungen fiir einen
moglichen Zusammenschlufl der beiden Denominationen. In der jetzt laufenden
Phase der gemeinsamen Anndherung sind die Kontakte der Ortsgemeinden von fun-
damentaler Bedeutung, da nur durch gegenseitiges Verstdndnis auf dieser Ebene die
weiterreichende Zusammenarbeit der beiden Gesamtkirchen auf ein solides Funda-
ment gestellt wird. Uber die speziellen Verhandlungen mit den ,Disciples® hinaus ist
die UCC noch an den langwierigen Unionsverhandlungen mit neun anderen Deno-
minationen beteiligt (Consultations on Church Union) die allerdings im gegenwiérti-
gen Stadium in den Ortsgemeinden noch auf sehr wenig Resonanz stoflen. So wird
trotz vieler positiver Ansitze, die Zersplitterung der christlichen Kirchen zu tiber-
winden, der Denominationalismus als eine Herauforderung fiir die Gemeinden und
die Gesamtkirchen bestehenbleiben.

Die Agende kirchlicher Diskussionen in der Okumene wird nicht nur von der
Seite erfolgter und moglicher Einigungsbestrebungen bestimmt, sondern erhélt auch
wichtige Impulse seitens des Phanomens der ,civil religion‘. Hier ist an prominente-
ster Stelle sicherlich die Friedensproblematik zu nennen. In zunehmendem Malie
haben Gemeinden und Denominationen die ethisch-theologischen Fragen der Rii-
stung im Atomzeitalter zu einem ihrer wichtigsten Themenbereiche gemacht. Gera-
de auch im Rahmen der Friedensthematik kommt es, wie an keinem anderen Punkt
in den letzten zehn Jahren, zu einer verstdrkten Zusammenarbeit iiber die konfes-
sionellen Grenzen hinweg. Dabei werden in der Vorbereitung von gemeinsamen
Gottesdiensten und bei der Ausarbeitung von Materialien auch theologische Fragen
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eingehend besprochen. Die eigene Betroffenheit (MX-Raketen, Kiirzung von Sozial-
programmen) und die erkannte Dringlichkeit in der Auseinandersetzung um den
Frieden haben grofle Teile der nordamerikanischen Christen aktiviert. Ortsgemein-
den haben sich zu Friedensinitiativen zusammengeschlossen und organisieren Frie-
densfeste. Mitglieder der christlichen Kirchen stellen einen grofen, wenn nicht sogar
den grofiten Teil der landesweiten Friedensbewegung. Auch innerhalb der Denomi-
nationen, auf Synoden und Versammlungen, wird die Friedensfrage problemati-
siert. Dabei haben viele Gruppen Resolutionen verabschiedet, die sich dem Aufruf
nach einem ,freeze‘, d. h. dem sofortigen Einfrieren der Aufstellung neuer Raketen
und dem gegenseitigen, kontrollierbaren Abbau der Atomarsenale, anschlielen.
Die Reaktionen auf den Riistungswettlauf reichen von dem sehr ausfiihrlichen und
abgewogenen Hirtenbrief der katholischen Bischofe bis hin zur vorbehaltlosen, ak-
tiven Unterstiitzung der Politik der Stirke durch die Vertreter der selbsternannten
,moral majority‘. Traditionelle ,Friedenskirchen‘ wie die Quéker oder die Mennoni-
ten haben aus ihrer theologischen Sicht weniger Probleme, sich der Forderung nach
konsequenter Abriistung anzuschlieBen. Andere Denominationen haben da wegen
ihrer Bestimmung des Verhiltnisses zwischen Kirche und Obrigkeit schon eher
Schwierigkeiten, z. B. auch gewaltfreie Aktionen zivilen Ungehorsams zu befiirwor-
ten. Die UCC, die schon in den 60er Jahren den Vietnamkrieg vehement kritisierte,
hatte auf ihrer vorletzten Generalsynode das Thema Frieden zu einer Prioritit fiir
die Gemeindearbeit ernannt. So wurden viele Seminare abgehalten, Broschiiren her-
ausgegeben und auf nationaler wie auch bundesstaatlicher Ebene wurden Netz-
werke organisiert, die wichtige Informationen verbreiten und bei entscheidenden
Abstimmungen im KongreB die Abgeordneten kontaktieren. Bei einem Friedensfest
an der St. Paul’s-Gemeinde und in vielen Diskussionen mit Gemeindegliedern wurde
allerdings auch recht deutlich, wie mithsam und langwierig die Diskussion um den
Frieden immer wieder ist. Theologisch-ethisch erkannte Probleme der modernen
Hochriistung werden durch die Vorstellung von den USA als ,God’s own country*
tiberlagert. Viele Christen scheuen gerade in Belangen der Militdr- und Verteidi-
gungspolitik, ihre Regierung zu kritisieren, Hinzu kommen noch der sehr verbreitete
Antikommunismus und die Uberzeugung, daB die Vereinigten Staaten auch die
Freiheit der Kirchen zu verteidigen haben. Die 6kumenischen Kontakte und Gespra-
che erweisen sich in dieser Beziehung fiir die einzelnen Gemeinden als beharrliche
Mahnung, die eigene Kultursynthese mit dem ,American way of life‘ nicht zur allge-
meinen Richtschnur des Denkens und Handelns werden zu lassen. Kreuz und Flagge
im Altarraum deuten auf eine Spannung christlicher Existenz in den USA, die ein
6kumenischer Gast vielleicht eher gewillt ist zu sehen als jemand, der mit dieser
Symbiose von Kirche und Nation grolgeworden ist. Die seit 1981 bestehende Kir-
chengemeinschaft zwischen der EKU und der UCC, die eine gegenseitige Anerken-
nung der Amter und Dienste beinhaltet, wird insofern als ein wichtiger Skumeni-
scher Anstof} gelten kénnen, da beide Kirchen aufgefordert sind, die Tradition neu
zu iiberdenken, um die Gemeinden in ihrem Glauben und ihrer Sendung zu stérken.
Der konstruktive 6kumenische Dialog wird in beiden Kirchen zu neuen, befreienden
Impulsen fiir die Gemeindearbeit fiihren.

Horst Janus
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