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Der vorliegende Beitrag setzt sich mit einem im kanadischen Kontext zentralen Thema
auseinander: dem Bericht (iber die Situation der Erst- oder Griindungsvélker Kanadas
(First Peoples oder Founding Peoples). Er erinnert daran, dass aller multikulturellen
Rhetorik zum Trotz der von den Vereinten Nationen sanktionierte Kolonialismus in
Kanada fest etabliert ist, obwohl das Bewusstsein hierfiir in der tonangebenden Kultur
des Landes weitgehend fehlt. Fiir Kanadas indigene Bevélkerung waren die kulturellen
Konsequenzen dieser Kolonialherrschaft verheerend. In der Vergangenheit mussten
die First Nations, nachdem man sie in ihre Reservate gesperrt und die Ausiibung ihrer
traditionellen Jagdpraktiken groBenteils unterbunden hatte, den Niedergang ihrer
Kultur mitansehen. Erst vor Kurzem - im Lauf der 1990er Jahre - haben die Kirchen im
Zuge des lebensnotwendigen Verséhnungsprozesses in zahlreichen Schuldeingestind-
nissen und Geschichten ihre Stimme wiedergefunden und eine implizite Theologie
entwickelt.

Der von den Vereinten Nationen sanktionierte Kolonialismus ist in Kanada fest
etabliert, auch wenn die tonangebende Kultur des Landes sich dessen meist nicht
bewusst ist. Fiir Kanadas indigene Bevolkerung waren die kulturellen Folgen
dieser Kolonialherrschaft verheerend. In Reservate gesperrt und oft aufserstande,
ihre Jagdtraditionen zu pflegen, mussten die First Nations den Niedergang ihrer
Kultur mitansehen. Trotz dieser problematischen Geschichte leben heute in Ka-
nada iiber 1.200.000 Indianer aus Hunderten verschiedener Stimme und Natio-
nen. Seit den 1960er Jahren haben die kanadischen Indianer ihre Hoffnungslosig-
keit iiberwunden und Protestbewegungen ins Leben gerufen, um deutlich zu
machen, dass sie nicht bereit sind, sich mit den ihnen auferlegten Lebensbedin-
gungen abzufinden. Im Lauf der letzten Jahrzehnte haben Historiker grofte An-
strengungen unternommen, um die Geschichte der indianischen Nationen zu
erzdhlen; Anthropologen konnten ihr kulturelles Leben rekonstruieren, und
Angehorige der indigenen Bevdlkerung haben als fithrende Politiker oder
Kiinstler begonnen, das offentliche Gesicht Kanadas mitzupragen.! Ein detaillier-
teres Wissen iiber ihre Situation in Geschichte und Gegenwart blieb jedoch
weitgehend den akademischen Kreisen vorbehalten, bis die Schulen in den
1970ern damit begannen, das Thema nach und nach in den historischen und
kulturellen Bildungskanon aufzunehmen.




Kollektive Blindheit

Entgegen der 6ffentlichen Meinung in Kanada und Québec finden die kolonialen
Verquickungen und ihre kulturellen Konsequenzen in theologischen Kreisen
allerdings kaum Beachtung. Die Unsichtbarkeit der indigenen Bevilkerungen
oder, besser gesagt, die Blindheit der tonangebenden Kultur war 2011 Thema der
Jahreskonferenz der Société canadienne de théologie.> Ein Vortrag von Jean-
Francois Roussel machte deutlich, dass in der umfangreichen Literatur, die
kanadische Theologen im Lauf der Jahre hervorgebracht haben, so gut wie keine
Hinweise auf indigene Bevolkerungen enthalten sind. Die Arbeiten von Achiel
Peelman stellen hier eine wichtige Ausnahme dar.? Und Jean Richard legte auf
derselben Konferenz dar, dass der Holocaust im Bewusstsein gebildeter Men-
schen in der westlichen Welt einen festen Platz hat, wihrend eine entsprechende
Bewusstseinsbildung fiir ein anderes, von massiver Gewalt gepragtes Kapitel
unserer Geschichte erst noch geleistet werden muss: die kolonialen Eroberungen
des westlichen Imperialismus.

Weil die indigenen Bevolkerungen unsichtbar gemacht worden sind, haben die
Kanadier noch bis vor Kurzem nicht gewusst, dass die Regierung der Konfode-
ration seit den 1870er Jahren gemeinsam mit den Kirchen einschlieRlich der
katholischen und der anglikanischen Kirche Internate (Residential Schools) fiir
die Kinder der Ureinwohner eingerichtet

hat, um sie von ihren Eltern zu trennen,
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ihnen ihre Muttersprache zu verbieten,
sie ihrer ererbten Kultur zu entw6hnen
und an den Mainstream der kanadischen
Gesellschaft anzupassen. Australien
trdgt dhnliche historische Probleme mit
sich herum. 150.000 indigene und Métis-
Kinder wurden im Lauf der Jahre und
Jahrzehnte gewaltsam von ihren Eltern
getrennt und in die Residential Schools ge-
bracht. In diesen Internaten, die von der
Regierung nur sehr diirftig finanziert und
von den christlichen Kirchen betrieben
wurden, wuchsen viele Generationen von
Kindern unter {ibelsten Bedingungen her-
an. Unzdhlige von ihnen wurden durch
diese Erfahrung traumatisiert, anch wenn
einige wenige positivere Geschichten zu
erzdhlen haben.4 Erst in den 1990ern

wurden die Residential Schools endlich geschlossen.
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Die Kirchen, die von derselben kollektiven Blindheit geschlagen waren, erklirten
sich bereit, diese Schulen zu betreiben, weil sie vermeintlich gute Griinde dazu
hatten. Auch sie glaubten an die Uberlegenheit der westlichen Kultur; Loyalitiit
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gegeniiber der Regierungspolitik hielten sie fiir ihre Christenpflicht; und was
noch wichtiger war, sie betrachteten ihre Arbeit an diesen Internaten als einen
Teil ihrer Mission, aus den Ureinwohnern gute Christen zu machen. In den
1980er und 1990er Jahren gerieten die Residential Schools in den Fokus der
offentlichen Aufmerksamkeit, als einige Ureinwohner, die dort interniert gewesen
waren, vor Gericht gingen, um Schulmitarbeiter, darunter auch Priester und
Ordensleute, wegen grausamer korperlicher Ziichtigungen und, schlimmer noch,
wegen sexuellen Missbrauchs zu verklagen. Diese Gerichtsfille gingen in allen
Einzelheiten durch die Presse. Einige Ordenskongregationen, die fiir besagte
Schulen verantwortlich gewesen waren, wurden vom Gericht dazu verurteilt, den
Opfern hohe Schadenersatzsummen zu zahlen; andere Orden einigten sich
aufergerichtlich, indem sie den Missbrauchsopfern finanzielle Entschddigungen
anboten.

Die Kanadier hatten zundchst den Eindruck, als Opfer der Residential Schools
hitten nur diejenigen Kinder zu gelten, die von Schulmitarbeitern geschlagen
oder sexuell belistigt worden waren. Schon bald aber brachte die 1991 von der
Regierung eingerichtete Royal Commission on Aboriginal Peoples einen Bericht
heraus, der im Detail dokumentierte, welch groften Schaden die Mehrzahl der
Schiiler in diesen Internaten davongetragen hatte. Wahrend einige wenige von
ihnen die dortige Erziehung als einen Segen betrachteten, weil sie aus ihnen
aktive und verantwortungsbewusste Menschen gemacht habe, waren die meisten
der Kinder durch die Trennung von ihren Eltern traumatisiert, litten unter dem
Verlust ihrer kulturellen Identitit, gerieten in einen Zustand der Verwirrung und
erfuhren sich selbst als geschidigt und aufderstande, positiv auf die Herausforde-
rungen des alltdglichen Lebens zu reagieren. Der Bericht der Royal Commission,
der 1996 in mehreren Binden - insgesamt 4000 Seiten - erschien, hatte jedoch
nur geringe Auswirkungen auf die offentliche Meinung in Kanada. Die Royal
Commission veroffentlichte einen kleinen Band, Highlights from the Report of the
Royal Commission, mit dem kithnen Untertitel: People to People, Nation to Nation
(,Von Volk zu Volk, von Nation zu Nation“). Aus Griinden, die niemals voll-
stdndig aufgeklart worden sind, war jedoch die Zahl der Exemplare begrenzt, und
weitere Auflagen gab es nicht, sodass das Buch keine weite Verbreitung fand -
bis es vor kurzem ins Internet gestellt wurde.5

Kirchen finden ihre Stimme wieder

In den 1990ern erwachten die kanadischen Kirchen langsam aus ihrem
Dammerschlaf. Dank des Zeugnisses ihrer eigenen indigenen Mitglieder entdeck-
ten sie die verheerenden Auswirkungen des Systems der Residential Schools. Die
United Church of Canada, die Presbyterian Church in Canada, die Anglican Church of
Canada und die katholische Kongregation der Oblatenpatres baten offentlich bei
den indigenen Bevolkerungen um Entschuldigung. Thre Stellungnahmen kamen
von Herzen; sie erkannten das schwere Leid an, das den Ureinwohnern zugefiigt



worden war, gestanden die siindige Blindheit der Kirche ein und versprachen
Respekt vor dem kulturellen Erbe der indigenen Bevolkerungen sowie Solidaritat
mit ihren Bemithungen um Anerkennung und soziale Gerechtigkeit in Kanada. Im
Folgenden méchte ich einige Passagen aus diesen Entschuldigungsbitten zitie-
ren.

1986 bat Reverend Robert Smith, Moderator der United Church of Canada, die
Ureinwohner im Namen seiner Kirche um Entschuldigung:

. Wir haben Ihnen nicht zugehdrt, als Sie uns an Ihrer Weltsicht teilhaben lassen
wollten. In unserem Eifer, Ihnen die frohe Botschaft Jesu Christi zu bringen, haben wir
uns Ihren spirituellen Werten verschlossen. Wir haben die Tiefe und Breite und Linge
und Hohe des Evangeliums Christi mit der westlichen Eigenart und Kultur verwechselt.
Wir haben unsere Zivilisation zur Bedingung der Evangelisierung gemacht. Wir
wollten, dass Sie so wiirden wie wir, und indem wir versuchten, dies zu erreichen,
haben wir dazu beigetragen, jene Weltsicht zu zerstdren, die Sie zu dem gemacht hatte,
was Sie waren. “

1994 legte die Generalversammlung der presbyterianischen Kirche Kanadas ein
Schuldbekenntnis ab und verband es mit einer Entschuldigungsbitte an die in-
digenen Bevolkerungen:

. Wir erkennen an, dass der Schaden, den wir verursacht haben, in den Einstellungen
und Werten des westlichen Kolonialismus und in der Auffassung wurzelt, alles, was
noch nicht nach unserem Bilde geformt war, miisse ausfindig gemacht und ausgebeutet
werden. Als Teil dieser Politik haben wir gemeinsam mit anderen Kirchen die Regie-
rung ermutigt, einige bedeutende spirituelle Praktiken unter Strafe zu stellen, mittels
deren die indigenen Bevilkerungen die Gegenwart des Schopfergottes erfuhren. Fiir die
Mitschuld der Kirche an dieser Politik bitten wir um Vergebung. “7

Im August 1993 bat der Primas Erzbischof Michael Peers im Namen der anglika-
nischen Kirche bei den indigenen Bevolkerungen um Entschuldigung:

~Ich akzeptiere und bekenne vor Gott und vor Ihnen unser Versagen in den Residential
Schools. Wir haben Sie enttduscht. Wir haben uns selbst enttduscht. Wir haben Gott
enttduscht.

Ich bedaure es mehr, als ich sagen kann, dass wir Teil eines Systems gewesen sind, das
Sie und Ihre Kinder aus ihrer Heimat und aus ihren Familien herausgerissen hat.

Ich bedaure es mehr, als ich sagen kann, dass wir versucht haben, Sie nach unserem
Bild neu zu schaffen, indem wir Ihnen Ihre Sprache und die Zeichen Ihrer Identitdt
wegnahmen.

Ich bedaure es mehr, als ich sagen kann, dass so viele Menschen an unseren Schulen
physisch, sexuell, kulturell und emotional missbraucht worden sind.

Im Namen der Anglican Church of Canada bitte ich hiermit um Entschuldigung. ‘8

2001 bat Reverend Doug Crosby, Vorsitzender der Oblaten-Konferenz von Kana-
da, die indigenen Bevolkerungen im Namen seiner Kongregation um Entschuldi-
gung und erkannte damit ausdriicklich an,
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,dass jede aufrichtige Entschuldigungsbitte implizit auch ein Versprechen ist, umzu-
kehren und in Zukunft anders zu handeln. Wir, die Oblaten von Kanada, wollen uns zu
einer erneuerten Beziehung mit den indigenen Bevilkerungen verpflichten, die [...] die
Fehler der Vergangenheit hinter sich ldsst und eine neue Ebene des Respekts und der
Gegenseitigkeit erreicht. Wir erteilen dem Imperialismus in all seinen Formen eine
Absage und verpflichten uns gleichzeitig, die indigene Bevilkerung in ihren Bemii-
hungen zu unterstiitzen, ihr Land, ihre Sprache, ihre geheiligten Traditionen und ihren
berechtigten Stolz zuriickzugewinnen ‘.

Seit Kanada eine sdkulare Gesellschaft geworden ist, haben die Kirchen nur mehr
geringen Einfluss auf die 6ffentliche Meinung. Es ist unwahrscheinlich, dass der
reiche spirituelle und politische Gehalt ihrer Entschuldigungsbitten bei Kanadi-
ern und Québecern einen tieferen Eindruck hinterlassen hat. Doch die indigenen
Bevolkerungen haben ihre Entschuldigungsbitten und Solidaritdtsversprechen
positiv aufgenommen.

Die indigenen Bevidlkerungen werden militanter

Die in den 1960ern entstandene indigene Widerstandsbewegung ist im Lauf der
vergangenen 20 Jahre stirker geworden und hat auf mehreren organisierten
Demonstrationen gegen die Regierungspolitik oder ortliche Formen der Unter-
driickung protestiert, wobei es zuweilen auch zu Gewalttaten gekommen ist.
Wachsende Unruhe und Unzufriedenheit unter den indigenen Bevélkerungen
haben in allen kanadischen Provinzen zu 6ffentlichen Konflikten gefiihrt. Besorgt
iiber diese neue Militanz beschloss Premierminister Stephen Harper 2008,
offentlich die indigenen Bevolkerungen und insbesondere die 80.000 noch leben-
den ehemaligen Internatsschiiler fiir die Einrichtung der Residential Schools um
Entschuldigung zu bitten. Am 11. Juli 2008 sprach er im Parlament und begann
seine Entschuldigungsbitte mit folgenden Worten:

M. Speaker, ich stehe heute vor Ihnen, um bei den friiheren Schiilern der Indianerin-
ternate um Entschuldigung zu bitten [...] Zwei vorrangige Ziele des Systems der
Residential Schools bestanden darin, Kinder von ihren Familien zu trennen, sie dem
Einfluss ihres Zuhauses, ihrer Traditionen und Kulturen zu entziehen und sie an die
herrschende Kultur anzupassen. Diese Ziele basierten auf der Annahme, die Kulturen
und Spiritualitdten der Ureinwohner seien unterlegen und nicht ebenbiirtig. Zuweilen
verfuhr man sogar ausdriicklich nach dem schédndlichen Prinzip, ,den Indianer im Kind
zu toten’. Wir wissen und erkldren heute, dass diese Politik der Assimilation falsch
war, grofSes Leid verursacht hat und dass fiir eine solche Politik in unserem Land kein
Platz ist. “10

Die ganze Entschuldigungsbitte war ein demiitiges Bekenntnis und wurde von
verschiedenen Sprechern der indigenen Bevélkerungen sehr begriifdt. Doch Bit-
ten um Entschuldigung reichen nicht aus. Nach der Rede des Premierministers
nahm die Militanz indigener Gruppen in verschiedenen Teilen des Landes noch



zu. Diese Menschen wollten von ihrem kolonialen Status befreit werden und
forderten, den Indian Act durch verhandelte Ubereinkiinfte zu ersetzen.

2009 reagierte die konservative Harper-Regierung auf die zunehmenden indige-
nen Proteste mit der Einsetzung einer Wahrheits- und Verséhnungskom-
missionl!, die die ganze Geschichte der kanadischen Residential Schools, das
ganze ,Leid der gestohlenen Kinder und der zurtickgelassenen Eltern* anfdecken
soll. Aufgabe der Kommission ist es, den Kanadiern und den indigenen Bevdl-
kerungen zu Verséhnung, gegenseitigem Respekt und gesellschaftlicher
Solidaritdt zu verhelfen. Die Mitglieder der Kommission waren und sind in den
kanadischen Provinzen unterwegs und fithren in zahlreichen grofien und kleinen
Stddten und Ortschaften im ganzen Land Anhérungen durch. Die Anhorung in
Montréal fand vom 24. bis zum 27. April 2013 statt.

Eingeladen zu diesen Anhérungen waren alle betroffenen Ureinwohner und Kana-
dier. Die Treffen bieten indigenen Mannern und Frauen eine Gelegenheit, 6ffent-
lich iiber das Leid zu sprechen, das ihnen und ihren Gemeinschaften durch die
Residential Schools zugefiigt worden ist. Und sie sind ein Forum fiir Kanadier, die
angesichts der von der Regierung und den Kirchen ausgeiibten Unterdriickung
ihre Reue und ihr Bedauern duflern und den First Nations in ihrem Kampf um
mehr Gerechtigkeit ihren Respekt und ihre Unterstiitzung zusagen wollen. Sol-
che Treffen sind oft zutiefst bewegend: Sie bringen den Opfern, die Schlimmes
erlitten haben, Trost und wecken in den Kanadiern den dringenden Wunsch nach
einer radikalen Kehrtwende in den Beziehungen der Regierung zur indigenen
Bevolkerung. Zu den aktiven Teilnehmern an diesen Treffen zdhlen Vertreter der
Kirchen und engagierter christlicher Gruppen, die ihre Trauer und Solidaritit
bekunden, weil sie hoffen, dass ihr Zeugnis die 6ffentliche Meinung beeinflussen
und das Bewusstsein der Kanadier und Québecer sensibilisieren wird. Auch diese
christlichen Texte sind implizit von einer Theologie geprigt, die Aufmerksamkeit
und ndhere Beachtung verdient.

Einige fithrende Vertreter der indigenen Bevolkerungen haben die Frage aufge-
worfen, ob eine Verséhnung méglich ist, die sich allein auf das gesonderte
Schulsystem bezieht und die unterdriickerischen Gesetze ausblendet, die den
indigenen Gemeinschaften in anderer Weise Schaden zufiigen. Als die Harper-
Regierung dem Parlament 2012 einen Antrag iiber Gesetze vorlegte, die bestimm-
te indigene Gemeinschaften benachteiligten, verloren die indigenen Aktivisten
die Geduld, machten ihrem Arger Luft und organisierten eine neue Protestbewe-
gung, die alle indigenen Gemeinschaften einbeziehen sollte. Sie nannten diese
Bewegung ,Idle No More“ - ein Appell an ihr eigenes Volk, die Passivitidt und
Hoffnungslosigkeit abzuschiitteln und sich auf die Macht und schépferische Kraft
ihrer eigenen Traditionen zu besinnen. Die Demonstrationen in den verschiede-
nen Landesteilen fanden mediale Beachtung, was dazu fithrte, dass die indigenen
Bevolkerungen offentlich wahrgenommen und die Kanadier iiber ihre von
Unterdriickung geprégten Lebensbedingungen informiert wurden. ,Idle No More“
ist von fortschrittlichen Kanadiern einschlieRlich einiger politischer Persénlich-
keiten unterstiitzt worden. Namentlich der frithere Premierminister Paul Martin
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hat sich mit Nachdruck fiir die Belange der Protestbewegung ausgesprochen. Er
ist sogar so weit gegangen, Kanadas Indianerpolitik als , kulturellen Vélkermord*
zu bezeichnen.12

Es besteht kein Zweifel, dass der 6ffentliche Diskurs iiber die indigenen Be-
volkerungen in Kanada zurzeit im Wandel begriffen ist. Die Reue der Kirchen und
ihr Einsatz fiir Unterstiitzung und Solidaritdt sind bewundernswerte Gesten des
Glaubens. Und doch habe ich den Eindruck, dass diese Sehnsucht nach Ver-
séhnung und neu verhandelten Ubereinkiinften sich auf eine verhiltnismifig
kleine Gruppe politisierter Minner und Frauen aus Gesellschaft und Kirche
beschrankt und von der groften Mehrheit der Kanadier nicht geteilt wird. Unsere
Augen sind noch immer von der ererbten Blindheit geschlagen. Die grofsten
Hoffnungen richten sich nun auf die indigenen Bevélkerungen selbst und darauf,
dass sie noch aktiver werden, ihre geheiligten Traditionen weiter hochhalten, sich
enger zusammenschliefen und endlich zu einer politischen Kraft werden, der
niemand mehr widerstehen kann.
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