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Die amerikanische Erfahrung:
Eine irischkatholische
Perspektive

Die amerikanische Zweihundertjahrfeier konzen-
trierte sich vor allem auf das Gedichtnis der Ereignisse
aus der Zeit des Unabhingigkeitskrieges. Wenngleich
es nicht ungewohnlich ist, dafl Jahrestage sich haupt-
sichlich auf die Anfinge dessen, was gefeiert wird, be-
sinnen, so geht doch viel von dem Reichtum und der
Bedeutung einer Erfahrung verloren, wenn andere Er-
eignisse innerhalb dieser Erfahrung vernachlissigt
werden. So auch bei der amerikanischen Erfahrung.
Amerika wurde zur Nation als Folge des Unabhingig-
keitskrieges, aber das Land kann heute nur verstanden
werden, wenn auch andere Ereignisse in die Betrach-
tung einbezogen werden, die sich im Laufe der zwei-
hundertjihrigen Geschichte dieser Nation ereignet ha-
ben.

Amerika ist eine Nation der Einwanderer. Zwei
Drittel der gegenwirtigen Bevolkerung des Landes ha-
ben keine Vorfahren, die schon in den urspriinglichen
Kolonien zur Zeit der Revolution lebten. Die Einwan-
derererfahrung ist ebenso wie die Ereignisse, die vor
zweihundert Jahren eintraten, ein wichtiges Ingredi-
ens fiir das Verstindnis der gesamten amerikanischen
Erfahrung.

Die Geschichte des Einzugs der Einwanderer nach
Amerika und ihre Siedlung in groflen Gettogebieten,
wo sie an fremde religiose und kulturelle Praktiken ge-
bunden lebten, hat bereits betrichtliche Aufmerksam-
keit gefunden. Ein gleichermafien interessanter Aspekt
der amerikanischen Erfahrung, der erst allmihlich
Aufmerksamkeit zu erregen beginnt, istdie Art, in der
Kinder und Enkel dieser Einwanderer voll ausgewach-
sene Glieder der amerikanischen Gesellschaft wurden,
wihrend sie gleichzeitig in verschiedenem Ausmaf ein
Gefiihl dafiir behielten, Abkémmlinge einer anderen
Kultur zu sein.

Mein personliches Verstindnis dafiir, was es bedeu-
tet, ein Amerikaner zu sein, wird durch die Tatsache
bestimmt, daf} meine Vorfahren in der letzten Hilfte
des neunzehten Jahrhunderts aus Irland hierher ein-
wanderten. Die Implikationen meines irischen Erbes
wurden mir immer einsichtiger, je mehr ich mich mit
der amerikanischen Erfahrung beschiftigte und zu
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entdecken suchte, was der Pluralismus dieser Erfah-
rung fiir die Theologie bedeutet. Die Erkenntnis, daf
es auch andere gibt, die wie ich entdecken, dafl ihre
amerikanische Identitit von der Kultur ihrer Einwan-
derervorfahren gefarbt ist, machte es offenkundig, dafl
der Pluralismus der amerikanischen Erfahrung viel
breiter ist als der religiose Pluralismus, der von den
Griindervitern bestitigt wurde, als sie sich entschlos-
sen, auf eine Staatsreligion zu verzichten.

Die Kinder und Enkel der Einwanderer haben an der
amerikanischen Erfahrung partizipiert und zugleich
zur Eigenart dieser Erfahrung beigetragen. Die Theo-
logen miissen sich mit dem Leben dieser Amerikaner
beschiftigen, wenn sie eine theologische Sicht entwik-
keln wollen, die die Implikationen dieser Eigenart
mitbedenkt und fiir die amerikanische Situation giiltig
sein soll.

Ich kann jedoch in der hier gebotenen Kiirze nicht
mehr tun, als einige Beobachtungen dariiber wieder-
zugeben, was ich bei der Reflexion auf meine eigene
Erfahrung entdeckt habe. Das war fiir mich der Aus-
gangspunkt, als ich versuchte, die Behauptung von
Harold J. Isaacs zu verstehen, dafl jedermann offen-
sichtlich — und nicht nur in Amerika, sondern in globa-
ler Sicht — in einem «Haus von Muumbi» lebt, das
heiflt, dafl «unsere essentielle Stammeszugehorigkeit
in jedermanns Existenzbedingungen so tief verwurzelt
ist, dafl sie immer wieder zum Vorschein kommt,
gleichgiiltig was immer dariiber gelegt wird»*.

Die ersten zweiundzwanzig Jahre meines Lebens
habe ich in einer irischen katholischen Nachbar-
schaftsgemeinde im iuflersten Westen von Chikago
verbracht. Die Erinnerung an diese Jahre wird be-
herrscht von dem tiefen Gefiihl der Selbstzufriedenheit
und des Stolzes, das mit meiner Zugehorigkeit zu die-
ser Gemeinschaft zusammenhing. Wir waren nicht so
wohlhabend wie einige der benachbarten Gemeinden,
aber wir betrachteten ihren zur Schau gestellten Reich-
tum als prahlerisch und waren nicht neidisch.

Die Mehrheit der Menschen in meiner Nachbar-
schaft war katholisch. Obwohl in meinem Wohnblock
einige Protestanten lebten, waren alle meine Freunde
meiner frithen Jahre Katholiken. Es schien, als hitten
die Protestanten in unserer Gemeinde keine Kinder
gehabt. Ich erinnere mich nur an einen einzigen «Of-
fentlichen» (ein Ausdruck, den wir fiir alle Kinder ge-
brauchten, die nicht in die katholische Schule gingen)
in der unmittelbaren Nachbarschaft unserer Woh-
nung. Und da diese Person minnlichen Geschlechts
war, hatte ich mit thm wenig zu tun.

Der einzige enge Kontakt, den ich in meinen frithen
Kinderjahren mit Protestanten hatte, kam durch eine
Freundschaft meiner Mutter aus der Zeit ihrer Berufs-
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jahre. Eine ihrer engsten Freundinnen war eine lutheri-
sche Schwedin, und durch deren Familie lernte ich
Protestanten als wirkliche Menschen auf eine Art ken-
nen, die in unserer Nachbarschaft nicht méoglich war.
Ich habe lebendige Erinnerungen an unsere Teilnahme
an deren Hochzeiten, Konfirmationsparties und Be-
gribnissen und an deren Teilnahme an unseren Festen.
Beide Seiten iibten duflerste Vorsicht, um nur ja nicht
aktiv am Gottesdienst der anderen teilzunehmen.

Ich kann mich nicht erinnern, dafl auch nur eine pro-
testantische Familie in unserer Nachbarschaft so aktiv
an einer Kirchengemeinde teilgenommen hitte wie die
Freundin meiner Mutter. Es gab in der Gegend zwei
protestantische Kirchen, eine streng baptistische
Gruppe, die auch Mitglieder von auswirts anzog, weil
sie nahe am 6ffentlichen Verkehrsweg lag. Es gab jeden
Sommer eine Krise, wenn die Mitglieder dieser Kirche
von Tiir zu Tiir gingen, um uns zu ihrer Bibelschule
einzuladen, die in einem groflen Zirkuszelt gehalten
wurde. Wir wurden von unseren Geistlichen ermahnt,
daf} dies nicht erlaubt sei. Wir waren darum recht neu-
gierig, zu erfahren, was in diesem Zelt vor sich ging,
und ich glaube, auch ein wenig frustriert, dafl uns ver-
‘boten wurde, daran teilzunechmen. Ich erinnere mich,
dafl unser Sommerzeitvertreib darin bestand, auf der
Strafle zu stehen und die Kinder zu verspotten, die da
hinein gingen.

Unsere Nachbarschaft war nicht nur vorherrschend
katholisch, sondern auch vorherrschend irisch. Ich er-
innere mich jedoch nicht, daff unser Irentum ebenso
wichtig genommen worden wire wie unser Katholi-
zismus. Das heiflt nicht, daff wir unsere irische Her-
kunft zu verdringen versucht hitten. Es deutet eher
darauf hin, daf fast jeder in unserer Gemeinschaft we-
nigstens einen Vorfahren hatte, der von der Griinen
Insel kam. Die Namen meiner Kinderfreunde —
Kavanaugh, Rea, Buckley, Sammons, Devereux,
Whelan, Hanley — bezeugen das. Irisch zu sein hief,
am St. Patricks-Tag griin zu tragen (und iiber die Ita-
liener verirgert zu sein, die Unruhe in die Gemeinde
trugen, wenn sie vorsitzlich orange trugen), hief§ re-
gelmiflig von geheimnisvoll klingenden Orten in Ir-
land reden zu horen, wo der eine oder andere Grofiva-
ter gelebt hatte (obwohl die Grofieltern schon lange tot
waren, als ich auf der Szene erschien), und der Grofi-
mutter eines irisch-stimmigen Freundes zuzuhoren,
wie sie abfillig iiber einen Grofivater redete, der unser
ndchster Nachbar war. Er stammt anscheinend aus der
Grafschaft Mayo und sie aus der Grafschaft Clare.
Seine ungepflegte Erscheinung warf ein schlechtes
Licht auf Irland. Aber nach ihr war natiirlich von ei-
nem aus Mayo nichts anderes zu erwarten. Da ich
wufite, dafl meine Vorfahren aus Mayo waren, ten-
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dierte ich in dieser Auseinandersetzung zur Solidaritit
mit dem Mann in unserer Nachbarschaft.

Irisch zu sein bedeutete auch, zu wissen, dafl man
anders war als die Italiener, als diese anfingen, in un-
sere Nachbarschaft zu ziehen. Wir sprachen alle eng-
lisch, und viele von ihnen sprachen nur italienisch. Sie
waren auch viel gefithlsbetonter als wir. Es bedeutete
auch, Kommenrtare dariiber zu héren, dafl einige Fa-
milien anders waren, vielleicht weil der Vater Deut-
scher und sehr genau war oder weil die Mutter Deut-
sche und sehr auf ihren Haushalt bedacht war. Eine
meiner besten Freundinnen aus meiner ersten Schul-
zeit hatte eine béhmische Mutter und einen deutschen
Vater, der Protestant war. Sie waren eindeutig anders.
Sie kochte béhmische Gerichte, die ich mochte, die
aber meine Mutter nicht kochen konnte. Der Vater
war nett, aber ging nie zur Kirche.

Irisch zu sein bedeutete offenbar fiir meine Eltern
viel mehr, beide waren sie Kinder von Einwanderern,
aber was es wirklich bedeutete, wurde mir als Kind
nicht gesagt. Wir waren Iren, die meisten unserer
Nachbamn waren Iren, und auch die meisten meiner
Freunde waren Iren. Wir waren mit unseren Lebens-
umstinden zufrieden und erlebten innerhalb der
Grenzen unserer Gemeinschaft auch keine andere Ein-
stellung zu unserem Irentum.

Eng mit der Erinnerung an die Zufriedenheit mit
meiner Situation sind Erinnerungen an zwei geheiligte
Platze innerhalb unserer Gemeinschaft verbunden. Zu
einem gewissen Grad ist es die Existenz dieser beiden
Plitze, die zu meinem Gefiihl der Zufriedenheit bei-
trugen.

Das eine war der Kirchplatz, der wihrend der ling-
sten Zeit, die ich in dieser Gemeinschaft verbrachte,
aus der Schule, einem Kloster, einem Pfarrhaus und ei-
ner Kirche im Kellergeschof§ bestand. Dieser Platz war
der physische Zeuge fiir die Stirke unseres katholi-
schen Glaubens. Er begriindete zwar unseren Glauben
nicht. Ich stimme mit den Kritikern nicht tiberein, die
behaupten, dafl die Teilnahme am Sonntagsgottes-
dienst die Hauptsache unserer religiésen Erfahrung
ausmache. Ein physischer Platz wie unserer war ein
Symbol fiir den Geist der Gemeinschaft, wenn dies
vielleicht auch unbewufit blieb. Wenn ich an die Pfarre
denke, so denke ich an die Gebiude, aber nicht an eine
leere Kirche, die nichts als die Realprisenz enthielt. Ich
denke an all die Aktivititen, die innerhalb dieser ver-
schiedenen Gebiude stattfanden, und an den Einfluf,
den diese Aktivititen auf mein Leben hatten.

An diesen Ort ging ich tiglich acht Jahre lang zur
Schule. Tiglich ging ich noch lingere Jahre hindurch
zur Messe in die Kellerkirche. In dieser gleichen Kir-
che fanden die Begribnisfeierlichkeiten fiir meinen
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verstorbenen Vater statt. Es war der Pfarrgemeinde-
saal, den ich zu Klavierkonzerten und Graduierungs-
parties aufsuchte. In der gleichen Halle fanden die
Tanzveranstaltungen der Highschool statt, die Treffen
des Jugendclubs und die Varieté-Abende. Da ich eine
reine Midchen-Highschool besuchte, war dies ein
wichtiger Teil meiner Entwicklung als Teenager. Es
war die neue Kirche, die ich am Tag meiner Hochzeit
besuchte, zur Taufe meines ersten Kindes und zur To-
tenmesse fiir meine Mutter. Aus dem Pfarrhaus und
dem Kloster kamen die wichtigsten Einfliisse meiner
frithen Jahre, um mich zu lehren, zu trésten und die
Saat guter Empfindungen gegeniiber der Kirche in
mich zu senken.

Der andere geheiligte Platz bewies unseren Patrio-
tismus und vereinigte unsere loyale Unterstiitzung der
Kriegsanstrengungen. Zusammen mit unseren Nach-
barn taten wir alles, was loyale Amerikaner in diesen
Jahren eben taten. Dazu hatten wir noch Block-Clubs,
wo wir uns sogar mit unseren protestantischen Nach-
barn zu besonderen Anstrengungen zusammenfanden.
Aus dem Block-Club ging das Block-Denkmal hervor,
und ich erinnere mich all der Pline, die wir machten,
um fiir den Fahnenmast und die Gedenktafel den ge-
eignetsten Platz zu finden. Die Errichtung dieser Stitte
und die dauernde Pflege wies unsere amerikanische
Gesinnung aus. Wir hatten es nicht notig, mehr zu ar-
beiten als irgendjemand sonst, weil wir katholisch oder
irisch waren. Wir nahmen die Tatsache hin, daff wir
Amerikaner waren, und wir hatten auch dann keine
Zweifel iiber unsere amerikanische Authentizitit, als
das Land einen Katholiken als Prisidentschaftskandi-
daten ablehnte.

Mein Wechsel zur Highschool und zum College
brachten keine besonderen Uberlegungen iiber mein
Irentum oder meinen Katholizismus mit sich, weil die
Highschool und das College, das ich besuchte, von
irisch-amerikanischen Schwestern gefiihrt wurde und
die meisten der Studenten irischer Herlunft waren.
Ich glaube aber nicht, daff meine katholische «Get-
to-Existenz» antiamerikanisch akzentuiert war. Ich
stimme nicht mit jenen iiberein, die behaupten, dafl es
fiir den spiteren Erwachsenen von Nachteil ist, nur
unter Angehorigen der eigenen Konfession aufge-
wachsen zu sein. Ich war durchaus fahig, mich der Si-
tuation als Studentin an einer protestantischen theolo-
gischen Fakultit anzupassen, obwohl ich sechzehn
Jahre an katholischen Schulen verbracht hatte und ehr-
lich sagen konnte, daf§ ich nie protestantische Freun-
dinnen oder Freunde hatte.

Dennoch wurde mir klar, als ich in Situationen kam,
in denen ich mich unter vielen Menschen von anderer
ethnischer Herkunft bewegte, was es fiir mich bedeu-
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tete, mich als Irin zu fithlen, obwohl dieses Gefiihl auf
eine mir nicht bewufite Weise zustande gekommen
war. Als ich erkannte, daf} viele Verhaltensweisen in
der Familie und im gesellschaftlichen Leben, die ich nie
in Frage gestellt hatte, von meinen neuen Freunden
nicht hingenommen wurden, da wurde mir klar, was
die Freunde meiner Jugend und ich gemeinsam hatten,
ohne dafl uns dies jemals zum Bewuf$tsein gekommen
war. Es wurde mir auch bewuflt, daff meine spezielle
katholische Erfahrung eine typisch irische war, die
meinen Freunden von anderer ethnischer Herkunft
fremd war.

Die zunehmende Betonung des Verstandnisses, was
es heifdt, Ire zu sein, bedeutet nicht, daf mich dies mei-
nem amerikanischen Erbe entfremden wiirde. Es ist
eher der Versuch, zu verstehen, was mein Ich zum Ich
macht und was mich bestimmten anderen dhnlich und
wieder anderen unihnlich macht. Da das meiste davon
auf unbewufitem Weg erworben wurde, zweifle ich,
dafl ich mein Irentum einfach willentlich ablegen
konnte. Ich konnte beschlieflen, es zu ignorieren, das
aber wiirde die Ignorierung eines wichtigen Teils mei-
ner selbst bedeuten. Wollte ich das ignorieren, so
wiirde es doch die Tatsache nicht beseitigen, daff meine
Ahnen von Irland nach Amerika kamen und be-
stimmte Ziige irischen Verhaltens weitergegeben ha-
ben. Sie gaben auch einen bestimmten Typ des ameri-
kanischen Erbes weiter, in dem sich die Erfahrungen
jener, die schon frither hier waren, mit den Kdmpfen
des Einwandererdaseins verbinden. Thre Anstrengun-
gen fithrten zu einer neuen Vorstellung davon, was es
heiflt, ein Amerikaner zu sein.

Ihre Erfahrung, ein Amerikaner zu sein, und das
Erbe, das sie mir iibergaben, deutet auf die Maglich-
keit, daf ein Mensch mehr alseiner Gruppe gegentiber
loyal sein kann, daff das Einswerden vieler nicht not-
wendig verlangt, daf diese vielen gleich werden. Die
amerikanische Erfahrung bezeugt die Tatsache, daf§
Verschiedenheit und Gruppenidentitit nicht im Wi-
derstreit zum Geist der Kooperation stehen. Unsere
irisch-katholische Nachbarschaft war anders als die
italienische oder polnische oder schwarze Nachbar-
schaft in Chikago. Wenn unser Gefiihl von Sicherheit
uns zur Zusammenarbeit mit anderen befreite, dann
war unsere Verschiedenheit eine gesunde. Wenn wir
unser Bediirfnis, zum Nachteil anderer die besten zu
sein, iiberbetonten, so zeigte unsere Verschiedenheit
dimonische Tendenzen. Der Theologe mufl sich der
Maglichkeiten zum Guten und zum Schlechten in der
Erfahrung der Verschiedenheit bewufit sein.

Ehe ein Theologe die Vision einer einheitlichen
Menschheit befiirwortet, in der es keine Unterschiede
mehr gibt, sollte er oder sie bedenken, wie langweilig
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eine solche Einheit wire. Selbst der Herr hat nicht ver-
langt, daf der Samariter aufhort, ein Samariter zu sein,
um ein Modell fiir christliches Verhalten zu werden.
Der Theologe mufl sich der Notwendigkeit der Vielfalt
christlicher Lebensweisen innerhalb der Christenheit
bewuflt sein, damit Raum geboten wird fiir die vielen
Gruppenerfahrungen, die sich zu einer Nation wie
Amerika zusammengetan haben. Symbole der christli-
chen Tradition, die Menschen in einer irischen Ge-
meinde etwas bedeuten, mégen fiir eine spanisch spre-
chende Gemeinde ohne jede Bedeutung sein, selbst
wenn diese Menschen nicht mehr einer spezifisch eth-
nischen Gemeinschaft angehéren.

Ich glaube abschlieflend sagen zu konnen, daf} eine
Erfahrung, die meine Tochter Eileen gemacht hat, die
Erfahrung vieler Amerikaner beleuchtet. Eileen istsich
ihres ethnischen Erbes ziemlich bewufit. Sie ist die Hi-
storikerin der Familie, sie sammelt mit Eifer alles fiir
den Familienstammbaum und versucht, alle nur még-
lichen Informationen iiber Vorfahren und lebende
Verwandte zusammenzutragen. Sie hat ein tiefes Inter-
esse an der irischen Kultur entwickelt und reiste im
vergangenen Friihjahr nach Irland. Thres Vaters Tan-
ten und Onkeln begriifiten dieses fiinfzehnjihrige
Yankeemidchen «daheim» und bemiihten sich, daf§ sie
ihren Aufenthalt genof. Sie erlebte eine Uberraschung
bei den Fragen, die ihre Verwandten ihr iiber thre Ein-
driicke von ihrem Land stellten. Gefiel es ihr? Wie
wiirde sie es im Vergleich zu Amerika finden ? Wo ge-
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fiel es ihr besser ? Sie hat die irische Gabe, niemals eine
direkte Antwort auf eine schwierige Frage zu geben,
aber innerlich wunderte sie sich, dafl irgendjemand
sich vorstellen konnte, dafl es ihr irgendwo besser ge-
fallen konnte als in Amerika. Thre Liebe zu irischen
Dingen und zu Irland war als Folge dieser Reise ge-
wachsen, aber ihr wurde auch bewuflt, wie sehr sie es
schitzte, eine Amerikanerin zu sein. Fiir ihre Erfah-
rung bedeutet dies keinen Widerspruch zwischen ihrer
Loyalitdt gegeniiber Amerika und ihrer Liebe zum
Land und den Traditionen ihrer Vorfahren. Sie wire
am 4. Juli dieses Jahres gerne nach Philadelphia gefah-
ren. Sie hofft aber auch, dafl sie noch viele Reisen in das
Land ihrer Vorfahren machen kann. Sie ist sich ihres
«Hauses von Muumbi» stirker bewufit, als ich es in ih-
rem Alter war. Von ihrer Erfahrung kénnen wir ler-

nen.
Ubersetzt von Dr. Ansgar Ahlbrecht
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