Carl Starkloff

Kirche, Rassismus und
nordamerikanische

Eingeborene

Die Wurzeln des Rassismus reichen tief. Sie sind
unentwirrbar verflochten mit zahllosen unter-
und unbewufiten Motivationen. Webster defi-
niert Rassismus als «die Annahme einer rassenei-
genen Uberlegenheit oder der héheren Reinheit
und Uberlegenheit bestimmter Rassen und dem-
zufolge die Diskriminierung anderer Rassen».
Diese Definition bleibt an der Oberfliche, spe-
ziell fiir denjenigen, der die rassistischen Verhal-
tensweisen den amerikanischen Indianern gegen-
iiber zu begreifen sucht. In seinem preisgekron-
ten Werk Friend and Foe bietet Cornelius J.
Jaenen eine von beiden Seiten aus gesehene le-
bendige Schilderung der Konfrontation zwi-
schen Alter und Neuer Welt im 17. Jahrhundert.
Jaenen iibernimmt Francis Parkmans These, daff
von allen Europiern die Franzosen am aufge-
schlossensten eingeborenen Vélkern gegeniiber
seien, dafl aber auch sie in ihren Reaktionen
schwankten zwischen dem Leitbild des «edlen
Wilden» und des «verkommenen Barbaren»!.
Die Forschungsreisenden kamen mit den denk-
bar naiven Erwartungen, in Amerika ein im
Goldenen Zeitalter lebendes Volk zu finden, und
reagierten scharf, wenn sie enttduscht wurden®.
Von Jaenens Schilderung ausgehend méchte man
sagen, daf der amerikanische Eingeborene in
mancherlei Hinsicht fiir die europiische Phanta-
sie so. etwas wie eine vorgefafite religiose Erfah-
rung darstellte, entweder engelhafter oder dimo-
nischer Art.

Die Auffassungen haben sich in diesen mehr
als vier Jahrhunderten nicht gewandelt. Die Eu-
ropier hegen immer noch allzuoft v6llig unkriti-
sche Meinungen iiber die Ureinwohner der Neu-
en Welt und scheinen darauf erpicht, jeden zeit-
gendssischen romantischen Standpunkt einzu-
nehmen. Euroamerikaner, die riumlich fern von
Indianern leben, lassen dhnliche Haltungen er-
kennen, wihrend diejenigen, die in ihrer Nihe
wohnen, oft die grobsten Formen von Rassenhafl
an den Tag legen, die auf Furcht, Unwissenheit,
Unreife und unkritischer Reaktion auf die tragi-
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schen sozialen Bedingungen beruhen, unter de-
nen so manche Eingeborenenstimme leben. Thr
Rassismus erfahrt eine Spiegelung durch ein um-
gekehrtes Vorurteil auf seiten der Eingeborenen
und eine reaktionire Tendenz der Diskriminie-
rung von Weiflen und selbst von Mischlingen in
ihren eigenen Stimmen. Alle diese Verhaltens-
formen, zumindest die der weiflen Nordameri-
kaner, sind Ubertreibungen und Verzerrungen,
die in einer beschrinkten oder gar nicht vorhan-
denen Kenntnis ihre Wurzeln haben. Wie Lee
Cook, ein glinzender, junger katholischer Laie
und Aktivist, ein Chippewa-Indianer, einmal
vor einer Fiihrungsgruppe amerikanischer Ein-
geborener und kirchlicher Amtstriger sagte, be-
steht das Hauptiibel darin, dafl keiner irgendwel-
che Indianer wirklich kennt. Personliche Be-
kanntschaft wiirde deutlich machen, dafl ameri-
kanische Eingeborene keine iibernatiirlichen
Wesen sind und weder alle Heilige noch alle
Teufel; sie sind ganz einfach menschliche We-
sehn mit allen menschlichen Tugenden und La-
stern. Doch dieser unerfreuliche Stand der Dinge
ist die Situation, mit der die Kirche fertig werden
mufl. Und das Problem liegt zudem nicht aufler-
halb der Kirche, sondern tief in ihr selbst.

Zweifellos gibt es eine massive Form von
Rassismus, der sich gegen die amerikanische
Indianerbevolkerung direkt richtet. Er beruht
ganz einfach auf durch die Rasse gegebenen
korperlichen Eigentiimlichkeiten. Doch das ist
eine buchstablich oberflichliche Erklarung. Mei-
ner eigensten Uberzeugung nach beruht die
Feindschaft gar nicht so sehr auf physischen
Unterschieden, und so haben diese zum Beispiel
zu keiner Zeit eine betrichtliche Anzahl ge-
mischt-rassischer Ehen verhindert. Sie beruht
vielmehr auf zutiefst miflverstandenen kulturel-
len und religiosen Unterschieden. Der weifle
Amerikaner fiirchtet die Ureinwohner (und hofft
daher heute noch, sie zu «zihmen» und zu
assimilieren) und verehrt zugleich abggttisch ein
romantisch idealisiertes Bild von ihnen. Entspre-
chen sie diesem Bild nicht, so zeigt der weifle
Amerikaner nicht selten ein tiefgreifendes Res-
sentiment’.

Vine Deloria hat das Unrecht den Indianern
gegeniiber einem wesentlich mehr pragmatischen
Zug im Charakter der Euroamerikaner angela-
stet: «Das Problem ist und war von jeher das des
Ausgleichs in der Rechtsbeziehung zwischen den
indianischen Stimmen und der Bundesregierung
in Washington, zwischen den wahren Eigentii-
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mern des Landes und denen, d1e unrechtmifig
davon Besitz ergriffen haben.»* Deloria sicht
aber auch, wie die Uberzeugung von der rassi-
schen und kulturellen Inferioritit der Eingebo-
renenvolker den weiflen Amerikanern den
Schlufl erleichtert, man brauche den Indianern
keine auf Gleichheit beruhende Gerechtigkeit
dem Gesetz gegeniiber zu gewihren’. Es ist, so
glaube ich, leichter, diejenigen aus unserem Sy-
stem sozialer und wirtschaftlicher Gerechtigkeit
«auszuklammern», deren Sitten, Religion und
Lebensstil uns fremd vorkommen.

Die heutige (und erneuerte) Haltung der amtli-
chen Kirche den Volkern der amerikanischen
Ureinwohner gegeniiber erhilt ihren Anstof§
vom Zweiten Vatikanischen Konzil her, speziell
von den Dokumenten iiber die Kirche in der
heutigen Welt, iiber die Missionen, die nicht-
christlichen Religionen und die Religionsfrei-
heit. Bei seinen Ausfithrungen tber derartige
Dokumente und das gesamte Konzil konnte Karl
Rahner die These formulieren, das Zweite Vati-
kanum sei in rudimentirer Form immer noch
eine Suchen nach Identitit, eine erste Selbstak-
tualisierung als Weltkirche®. Das bedeutet, dafl
die Kirche erstmals ihre Identitit weit jenseits der
Grenzen der europiischen Kultur anerkennt.

Rahners These 13fit sich mit gleicher Giiltigkeit
auf die anschliefenden Verlautbarungen der
amerikanischen Bischofskonferenz zum Thema
der amerikanischen Urbevélkerung sowie auf die
gegenwirtigen Bemithungen zur Ausfiihrung ih-
rer amtlichen Erklirungen anwenden. Das Do-
kument der Bischéfe tiber die Indianer vom Jahre
1977 zielte auf einige der bedeutendsten Proble-
me hin: die Achtung der unterschiedlichen Tra-
ditionen der Vélker; die Beziehung zwischen
Kultur und christlichem Glauben; die Probleme
der aufgrund der Rasse und Kultur veriibten
Ungerechtigkeit; die Verpflichtung der Kirche,
Bemiihungen der Eingeborenen zur Erlangung
von Gerechtigkeit zu unterstiitzen’. Was die
Indianervolker speziell anbetrifft, so ist das zwei
Jahre danach verdffentlichte Rassismusdoku-
ment bedeutend weniger spezifisch und befaflt
sich, wihrend es durchaus einen tieferen Sinn fiir
Rassengerechtigkeit und die heiklen Aspekte des
Rassismus an den Tag legt, noch immer mit den
Rudimenten der antirassistischen Theorie und
Praxis. Das Dokument selbst erklirt klugerwei-
se: «Wir nehmen Abstand davon, detaillierte
Antworten auf komplexe Fragen zu geben, fiir
die wir keine Kompetenz besitzen. Statt dessen
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aber mochten wir einige Richtlinien allgemeine-
rer Natur vorlegen. »®

Die amerikanische Kirche (ihnliche Bemii-
hungen gibt es in Kanada) hat in der Tat angefan-
gen, zu suchen und zu forschen. Im Mirz 1980
behandelte ein Heft von Catholic Update das
Thema «Rassismus — und wie soll man ihn be-
kimpfen?» Der grofite Teil der Ausfiihrungen
bringt einfach einen Uberblick und Ausziige aus
dem Hirtenbrief iiber den Rassismus, sucht aber
niher zu erkliren, wie dieses Ubel zu bekimpfen
ist: Bereitschaft fiir eine Wandlung des Herzens,
Vermeidung von Fremdenfeindlichkeit, Ausrot-
tung von Klischees, Eintreten gegen rassisch
begriindete Ungleichheit, radikale Uberpriifung
der Haltungen und Einstellungen innerhalb der
Kirche, Unterstiitzung der katholischen Schulen
im Stadtkern, Unterstiitzung der rechtlichen
Mafinahmen zur Herstellung der Rassengleich-
heit und Lebendlghalten des Traumes von einer
vereinten Welt’. Den verbleibenden Rest dieses
Artikels mochte ich gern Themen widmen, die
mit zwel Punkten dieser Aufzihlung zu tun
haben: der Fremdenfeindlichkeit und den Hal-
tungen zur Rassenfrage innerhalb der Kirche. .

Kurz nach dem Erscheinen des bischéflichen
Hirtenbriefs {iber die Indianer Amerikas begann
die United States Catholic Conference Schritte
zur praktischen Befolgung der allgemeineren
Grundsitze dieses Schreibens zu tun. Eines der
dazu eingesetzten Mittel war die Abhaltung einer
Konferenz iiber die religidse Unterweisung der
amerikanischen Urbevolkerung. Sie fand statt im
Papagos-Reservat in Arizona, im November
1978. Diese Konferenz war ein kleiner, aber
ausgezeichneter Anfang. Ein kleiner Tropfen,
der ins Wasser gefallen ist und nun immer weitere
Kreise zieht. Wihrend dieser Konferenz zeigte
ein Teilnehmer der Gruppe eine neue Reihe von
Psalmkatechesen, die in ihren Illustrationen zu
dem Thema «Gott schiitzt seine Kinder» angeb-
lich in Dingen der Rasse pidagogisch besonders
dezent und riicksichtsvoll war. Zwei doppelseiti-
ge Bilderreihen, die dazu dienen sollten, Gottes
Fiirsorge in konkreter Weise zu veranschauli-
chen, zeigten ein kleines Kind (mit kaukasischen
Ziigen), das verloren und von «Feinden» umge-
ben in der Wildnis stand. Die «Feinde» waren,
getreu der guten alten Hollywood-Tradition,
eine Schar indianischer Krieger, die hinter Felsen
und Biischen lauerten. Mit Gottes Hilfe trium-
phiert das Kind, und seine Feinde liegen tot in
der Landschaft verstreut. Natiirlich hat die ganze
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Versammlung protestiert wegen des erstaunli-
chen Mangels an Geist und Empfinden, den
dieses Erzeugnis aufwies. Und die Herausgeber
haben die Komposition schliefilich gedndert.
Doch dieses an sich geringfligige Ereignis zeigt
nur zu deutlich, ja geradezu schlaglichtartig, dafl
das Problem tief an den Wurzeln der Verhaltens-
weisen der Kirche liegt — sowohl an den Tiefen-
wurzeln schlechthin als auch an denen, aus denen
das amtlich kirchliche Verhalten erwichst.

Die beste Reaktion (eine von den ganz weni-
gen, soweit ich informiert bin) auf den Hirten-
brief iiber die indianischen Vélker war ein kurzer
Artikel, den Silvio Fittipaldi von der Villanova-
Universitit geschrieben hat. Wenn Fittipaldis
Kommentar ein paar schwache Stellen aufweist,
so liegt das vermutlich daran, dafl er die ungeheu-
er komplexen historischen und pastoralen Pro-
bleme nicht beriicksichtigt, denen sich jeder ge-
geniiber sieht, der einen iiber die kulturellen
Grenzen hinweggehenden Dialog mit den ameri-
kanischen Ureinwohnern sucht. Doch weist der
Verfasser ebenso respektvoll wie scharfsinnig auf
einige Probleme hin, die sich aus der Behauptung
der Bischofe ergeben, die «Frohe Botschaft» sei
weder an die Zeit noch an irgendwelche mensch-
lichen Strukturen gebunden und sei damit in der
Lage, auf dem Boden jeder Kultur zu gedeihen
Er findet in dem Hirtenbrief eine gewisse Ten-
denz zur Vereinfachung, insofern er die Mog-
lichkeit und Wahrscheinlichkeit iibersieht, daff
diejenigen, die das gesamte Evangelium vorle-
gen, auch ihre eigenen kulturellen Vorurtexle und
ihre eigene kulturelle Befangenheit haben''.

Juan Luis Segundos ausgezeichnetes Biichlein
The Hidden Motives of Pastoral Action kommt
mir hier in den Sinn'’. Segundo fordert die
Kirche auf, iiber die verschledenen Vorausset-
zungen und Ideologien nachzudenken, die ihr
Handeln bestimmen, so sehr sie auch den unter-
driickten Volkern hilft. Ich glaube, Fittipaldis
Kritik an dem Dokument der amerikanischen
Bischofe weist auf eine wirklich heikle still-
schwelgende Voraussetzung hin, ja im Grunde
sogar auf eine tief verwurzelte halbbewufite
Ideologie: dafl die Frohe Botschaft, so wie euro-
paische Missionare sie verkiindet haben, wirklich
das ganze und volle Evangelium sei. Diese Fest-
stellung erfordert eine sorgfaltige Untersuchung.

Gewifl ist es keine Kleinigkeit herauszufinden,
welche Elemente in der Verkiindigung und Lehre
der Kirche tatsichlich «wesentlich» sind und
welche nur kulturelles Beiwerk darstellen. Zwei-
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fellos miissen wir uns einfach eingestehen, welch
tiefgreifenden Einfluff die «westliche Kultur und
Zivilisation» in der Geschichte der Kirche ausge-
iibt hat, und bereit sein, ebenso in unserem
historischen Rahmen zu arbeiten wie von ihm
aus weiter voran zu gehen. Doch wieviele kultu-
relle und rassische Vorurteile — einschliefilich des
Fremdenhasses — mogen kirchlichen Gesetzen
und Forderungen, zum Beispiel iiber Formen
von Gottesdienst und Kirchendisziplin, zugrun-
de liegen. Eine der Andeutungen in Rahners
These zum Zweiten Vatikanum diirfte sich allem
Anschein nach mit der seelsorglichen Praxis im
Lichte echter Universalitit befassen.

Die katholische Kirche in den Vereinigten
Staaten wie auch in Kanada hat einen sich stindig
vertiefenden und erweiternden Dialog mit den
Vélkern der Ureinwohnerschaft aufgenommen.
Und an diesem Dialog ist eine Reihe aufgeschlos-
sener und ehrlich engagierter Bischéfe beteiligt.
Missionare und Bischofe suchen in vielen Gegen-
den, ein stirkeres Gegenseitigkeitsverhiltnis in
den Beziehungen zwischen Kirche und &rtlicher
Eingeborenengemeinde zu schaffen, unter Be-
riicksichtigung der vielen Fahigkeiten und Talen—
te, die die eingeborene Bevélkerung mitbringt™?.
Nur auf diese Weise kann die durch Gefuhle
rassischer und kultureller Unterlegenheit zustan-
degekommene Entfremdung iiberwunden wer-
den. Vine Deloria wendet Michael Harringtons
These auf die Indianer an: daf} die Armen auffal-
len durch ihre Unsichtbarkeit—obwohl Harring-
ton in seinem Buch «The Other America»'* die
Indianer nicht einmal erwihnt. Ganz im Sinne
von Delorias Protesten arbeiten indianische wie
nichtindianische Krifte der Kirche gleicherma-
Ben daran, den eingeborenen Volkern eine Stim-
me und ein Gesicht in der Kirche zu geben. Die
Tekakwitha-Konferenz in den Vereinigten Staa-
ten und eine dhnliche missionarische Konferenz
in Kanada, die sich dynamisch entwickeln, lei-
sten die notige Hilfe und geben den Rahmen
dafiir ab. In dem Bemiihen, sich mit dem Pro-
blem des Aufeinander-Hérens iiber die Kulturen
hinweg auseinanderzusetzen, entdecken diese
Gruppen, welche tiefreichende und verwirrende
Realitit der Begriff «Inkulturation» umfafit.

Die Kirche der Vereinigten Staaten ergreift
auch Mafinahmen zugunsten der Indianerbevél-
kerung, indem sie in der Offentlichkeit fiir sie
eintritt. Die Tekakwitha-Konferenz erlebte
selbst einen massiven und heilsamen Schock, als
sie sich aufraffte, durch entsprechende Antrige
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und Hilfeleistungen einer Gruppe guatemalteki-
scher Eingeborener zu ihrem Recht zu verhelfen,
die Beweise fiir Mord und Folterung von India-
nern durch herrschende Krifte in diesem Land
beibrachte. Die Gesellschaft Jesu in den Verei-
nigten Staaten hat neuerdings eine vollberuflich
titige Kraft nach Washington beordert, die sich
in den kirchlichen Amtsstellen und bei den
Dienststellen der weltlichen Regierungsbehor-
den fiir die amerikanischen Ureinwohner einset-
zen soll. Vermutlich hat auch ein kiirzlich von
einer  amerikanisch-kanadischen =~ Untersu-
chungskommission in Chile ver6ffentlichtes Do-
kument seine Auswirkungen auf das amerikani-
sche Gewissen gehabt. Diese Gruppe berichtet
von dem schrittweise sich vollziehenden, oft von
Gewalttaten begleiteten Verfall des Gebietes des
Mapuche-Stammes. Ein Besitzrecht, das mehr
auf dem Prinzip des Individualbesitzes als dem
der Bediirfnisse der Gemeinschaft basiert, zer-
splittert den Stamm in einem Ausmafl, dafl das
heute im Besitz des Mapuche-Stammes befindli-
che Land etwa ein Hundertstel des Landbesitzes
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ausmacht, den dieser Stamm vor der Ankunft der
Kongquistadoren sein eigen nannte, und noch
staindig abnimmt'®, Amerikaner mit einiger
Kenntnis ihrer eigenen Grenz-Geschichte wer-
den hier die Grundprinzipien des Dawes Sever-
alty Act von 1887 wiedererkennen. Mag das
Grundiibel in einfacher Hab- und Besitzgier, in
kultureller Instinkt- und Gefiihllosigkeit oder in
einem virulenten Rassismus bestehen — gleich ob
in Nord- oder in Siidamerika —, die soziale
Berufung der Kirche diirfte vollig klar sein: den
Eingeborenenvélkern zu Macht und Eigenstan-
digkeit verhelfen, eine Basis fiir ein neues Selbst-
vertrauen gewinnen, von der aus diese Volker zu
einem tieferen Verstindnis und Leben aus dem
Evangelium gerufen werden kénnen. Aufgrund
der tiefen Religiositit, von der das Leben der
Indianer getragen wird, entdeckt man bald, daf§
dieses «soziale» Apostolat selbst gleichzeitig ein
religioses und spirituelles Apostolat darstellt. So
kann die Kirche, wenn sie diesen Menschen in
ihren vielen Kimpfen und Bemiihungen hilft,
selbst lernen, wie sie weiter wachsen kann.
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