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- uniibertragbares — Leiden an Gott und an seiner ,,Ohn-
macht in der Welt: mufl dann der Gehorsame nicht im-
mer neu in die Position Jesu geraten: zwar ,,weder ein
Narr noch ein Rebell*“ zu sein, ,,aber offensichtlich beiden
zum Verwechseln dhnlich* (Synodentext ,,Unsere Hoff-
nung®)?

4. Bringen die Orden die evangelischen Tugenden, die ih-
nen kraft ihrer Nachfolge-Existenz nicht nur zugetraut,
sondern abverlangt werden miissen, in der Kirche leiden-
schaftlich und ungeteilt zur Geltung? Welche soziale Ra-
dikalitdt wird - schockartig und heilsam fiir die Grofikir-
che! — freigesetzt aus threm kollektiven Verzicht auf
Eigentum, Partnerschaft und Selbstbestimmung? Wo rea-
lisieren sie jenen radikalen ,,Stellungswechsel* der Nach-
folge, der die Kirche an die Seite der ,,Geringsten* dringen
wiirde? — Bleibt am Ende alle Radikalitit, wenn iiber-
haupt, beim einzelnen und verliert damit ihre ordenstypi-
sche und kirchenerneuernde Gestalt?

5. Fragen an Obere: Wie hiltst du’s mit deinen ,,Radika-
len*? Falls du keine (mehr) hast: Bist du froh, dafl der
Nachwuchs eher wieder unpolitisch und beschaulich ist?
Werden die Motive der Ausgetretenen analysiert? Liest
man ihre Biographie auch als Schuldgeschichte des eigenen
Ordens und - auch - als Anklageschrift? Grundsitzlicher
gefragt: Hingt die Austrittsbewegung nicht mit der verlo-
renen Radikalitit der Orden zusammen? Kann ein Leben,
wenn schon in Quasibiirgerlichkeit und Privatismus, viel-
leicht woanders besser gelebt werden (= Typ 1: Austritt
als Resignation), bzw. ist eine radikale Existenz ,extra
muros* moglich (= Typ 2: Austritt als Exodus und Pro-
test)?

IV. Ordensexistenz ist Hoffnungs-
existenz mit apokalyptischem Stachel

1. Nachfolge radikal, d.h. an der Wurzel gefafit, ist nicht
lebbar, ,,wenn die Zeit nicht abgekiirzt wird*, ,,wenn der

Herr nicht bald kommt*. Nachfolge und Naherwartung
gehoren zusammen wie zwei Seiten einer Miinze. Beide,
»sein‘ Ruf: Folge mir nach!, und ,,unser* Schrei: Komm,
Herr Jesus!, sind untrennbar.

2. Naherwartung erscheint dem modernen Bewufitsein,
dem die Zeit langst zu einer leeren, evolutionir zerdehnten
Unendlichkeit geworden ist, als ungeheure Zumutung, als
Mythos aus archaischer Zeit. Gleichwohl bleibt die Um-
interpretation der ,,Naherwartung® in eine ,,Stetserwar-
tung® ein (objektiver) semantischer Betrug an der tempo-
ralen Grundverfassung der christlichen Hoffnung; sie
bestitigt indirekt, wie sehr wir Christen selbst schon dem
anonymen Druck eines evolutioniren Zeitbewufltseins
erlegen sind. Erwarten wir wirklich noch etwas — nicht nur
fiir uns selbst, innerhalb dieser Welt und ihrer Zeit, son-
dern fiir diese Welt und ihre Zeit?

3. Die leidenschaftliche Erwartung des ,,Tages des Herrn*
fithrt nicht in eine apokalyptische Traumtinzerei, in der
alle praktischen Zumutungen der Nachfolge vergessen
und verdampft wiren! Es ist das Zeitsymbol der Evolution,
das die Nachfolge lihmt! Naherwartung dagegen versieht
die evolutionistisch beruhigte und verfithrte Hoffnung mit
Erwartungs- und Zeitperspektiven. Erst sie bringt Zeit-
und Handlungsdruck in die Nachfolge, d.h., sie paraly-
siert nicht Verantwortung, sondern begriindet sie.

4. Das gesellschaftliche Leben, in dem jene Erwartungslo-
sigkeit grassiert, die wie kaum etwas anderes zur Passivitit
und Manipulierbarkeit fiihrt, bedarf einer neuen, leiden-
schaftlichen Protestation gegen die Parusieverzdgerung.
Diese kann freilich nicht theologisch verschrieben oder
synodal verordnet werden, sondern mufl von denen ent-
fesselt werden, die sich so konsequent in die Nachfolge
einlassen, dafl dies ohne Abkiirzung der Zeit nicht méglich
scheint.

Wenn dieses unzeitgemifie Bewufitsein in den Orden un-
ter dem Eindruck der gelebten und doch kaum lebbaren
Nachfolge aufbriche, wire in einem genauen Sinne ,,Zeit
der Orden®. Johann B. Metz

Landerbericht

Die Indianer in den Vereinigten Staaten

Eine Minderheit ohne Zukunft?

Unterdriickung, Verfolgung und brutale Vernichtung von
ethnischen und kulturellen Minderheiten sind eine Er-
scheinung, die das gesamte bisherige zwanzigste Jahr-
hundert bis in unsere Tage durchzieht. Sie treten sowohl
in westlich-kapitalistischen, in feudalistischen als auch in
ostlich-sozialistischen Staaten auf. Dies bezeugen bei-
spielsweise die Vernichtung der Armenier in der Tiirkei

zu Beginn des Ersten Weltkriegs und der Juden in
Deutschland wihrend des Nationalsozialismus, die
Zwangsumsiedlung und (teilweise) Ausrottung der sowje-
tischen Kaukasusvolker in der Stalin-Ara und in jiingster
Zeit die Massenmorde an Biafranern, Bengalen, Kurden,
Eritreern und nicht zuletzt den ,,wilden® Indianern in
Siidamerika, vor allem im Amazonasgebiet’. Doch wie ge-
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rade die Situation der siidamerikanischen Indios zeigt, ist
die physische Vernichtung von Minorititen heute der re-
lativ seltene Extremfall. Die Liquidierung z.B. der ver-
bliebenen Eingeborenen in den siidamerikanischen Staaten
erfolgt meistens nimlich nicht durch derart offenkundige
und brutale Tétungskampagnen wie u.a. gegen die Aché-
Indianer in Ost-Paraguay oder die Xavante im brasiliani-
schen Mato Grosso, sondern vielmehr durch die zwangs-
weise Integrierung in die herrschende Kolonialgesell-
schaft. Die Folge ist, daf die Indios in den Lindern Siid-
amerikas in der Regel die unterste soziale Schicht dar-
stellen, wirtschaftlich benachteiligt und zudem noch
kulturell wie politisch unterdriickt werden?. Ein beson-
ders eindrucksvolles Beispiel fiir die weltweite Bedrohung
der nationalen und/oder kulturellen Identitit und des
Ubetlebens von Minderheiten gerade in den hochent-
wickelten Industrielindern stellt die Situation der In-
dianer in den Vereinigten Staaten von Nordamerika dar.

Die soziale Lage der Indianer heute

Sicherlich auch unter dem Eindruck des Burgerrechts-
kampfes der US-Neger in den letzten anderthalb Jahr-
zehnten haben auch die etwa 827000 (1975) Indianer in
den heutigen USA in zunehmendem Mafle die Befreiung
von der als kolonialistisch angesehenen Beherrschung
durch die Bundesregierung bzw. eine entscheidende Ver-
besserung ihrer sozialen Lage gefordert. Dabei konnen
von allen Minderheiten in den USA gerade die dem Geno-
zid entgangenen Reste der Ureinwohner in dem heutigen
Gebiet der USA auf ihre besonders offenkundige rassische
Diskriminierung und eklatante soziale Benachteiligung
hinweisen. Dies trifft am augenfilligsten fiir die etwa
478000 Indianer zu, die heute in den Indianerreservaten
leben. Diese Reservate — sie variieren in der Grofie von
winzigen Siedlungen, wie z.B. Mission Creek in Kalifor-
nien mit nur 15 Personen und einer Handvoll acres (1 acre
= 4050 m?), bis zu dem riesigen Reservat der 132000 Na-
vajos, das mit einer Fliche von 16000000 acres fast so grofl
ist wie das Bundesland Bayern - sind die Reste des den
Indianern verbliebenen, einst das gesamte Gebiet der jet-
zigen USA umfassenden Landes. Sie wurden ihnen anlafi-
lich der zahlreichen aufgezwungenen Landabtretungsver-
trige von der US-Regierung als Wohnsitz angewiesen.

Gleichzeitig verpflichtete sich die Bundesregierung zur
sozialen und wirtschaftlichen Fiirsorge fiir die threr Er-
nihrungsbasis beraubten Indianer. Doch die von verschie-
denen Untersuchungen in der letzten Zeit veroffentlichten
statistischen Angaben, die auch von der fiir indianische
Angelegenheiten zustindigen Bundesbehérde (Bureau of
Indian Affairs — BIA) weitgehend bestitigt werden, so
z.B. auch jiingst noch in der Broschiire ,,Facts on Ameri-
can Indians and Alaskan Indians* (Washington, D.C.,,
August 1976), iiber die rein aufierlichen Lebensbedingun-
gen der indianischen Minderheit in den heutigen USA
weisen diese als eine Randschicht von Armen aus:

— 80% der in den Reservaten lebenden Indianer haben ein
Einkommen unterhalb der offiziellen Armutsgrenze;
das Durchschnittseinkommen betrigt (1975 wie bereits
1970) 1520 Dollar und damit nur 75% des durchschnitt-
lichen Einkommens der US-Bevolkerung insgesamt (es
liegt damit noch um 1000 Dollar unter dem der an sich
schon stark benachteiligten schwarzen Bevolkerung);

~ die Arbeitslosigkeit ist mit 40% etwa zehnmal so hoch
wie der langjihrige nationale Durchschnitt; in einzel-
nen, besonders armen Reservaten erreicht sie sogar
80%;

—~ 59700 indianische Familien — das ist fast die Hilfte aller
1975 vom BIA gezihlten Indianerfamilien - leben in
Behausungen ohne fliefendes Wasser, Elektrizitit oder
ausreichende sanitire Einrichtungen;

— die durchschnittliche Schulbildung betrigt fiinf Jahre;
mehr als ein Fiinftel der minnlichen Indianer weist eine
Schulbildung von weniger als fiinf Jahren aus; die Zahl
der vorzeitigen Schulabginger (Drop-outs) liegt zwi-
schen 50 und 75% und damit um das Zwei- bis Drei-
fache iiber dem fiir die tibrige Bevélkerung geltenden
Durchschnittswert;

"~ die durchschnittliche Lebenserwartung betrigt mit 65,1

Jahren fast sechs Jahre weniger als bei der gesamten
US-Bevolkerung (70,9 Jahre);

— die Zahl der Tuberkulosefille ist bei den Indianern fast
siebenmal héher als bei der iibrigen Bevolkerung; zu-
dem leiden die Indianer unter Krankheiten, wie z.B.
Trachom (eine infektiose Bindehautentziindung) und
Dysenterie (Ruhr), die ansonsten in den USA ausge-
storben sind.

Teilweise noch trostloser ist die soziale Lage zahlreicher
in die Stidte abgewanderter Indianer. Diese meist mehr
oder weniger unfreiwillig sowie ohne angemessene Aus-
stattung und Vorbereitung fiir das Leben in der industriel-
lenn Wettbewerbsgesellschaft und auch ohne ausreichende
Aufklirung dariiber, daf§ mit dem Verlassen der Reservate
auch die Fiirsorgeverpflichtung der Regierung fiir sie er-
lischt, in die Stidte gezogenen Indianer scheitern dann hier
folglich nur allzuoft. Thre Lage wird noch in psychologi-
scher Hinsicht durch eine hierbei haufig entstehende . kul-
turelle Heimatlosigkeit* verschlimmert. Die sich darin
ausdriickende Identititskrise beruht darauf, dafl diese In-
dianer einerseits nicht in der neuen Gesellschaft Fuff fassen
und sich ihr auch nicht kulturell als zugehdrig fithlen kén-
nen, andererseits aber auch die Verbindung zu ihrem
Stamm nicht ohne weiteres wiederherzustellen bzw. sich
mit der angestammten indianischen Kultur zu identifizie-
ren vermogen.

Angesichts dieser dufieren Lebensbedingungen wie auch
psychologischer Spannungen ist es nicht verwunderlich,
daR zahlreiche Indianer dem Alkohol und der Apathie
verfallen oder ihrem Leben durch Selbstmord ein Ende
setzen (die Selbstmordrate unter den indianischen Ju-
gendlichen ist z.B. 100mal hoher als bei den gleichaltrigen
Weiflen).
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Forderung nach soziookonomischer
Gleichstellung

Mit zunehmender Vehemenz verlangen nun seit den sech-
ziger Jahren Sprecher der ihre langjihrige Passivitir all-
mahlich abschiittelnden indianischen Minderheit eine ent-
scheidende Verbesserung zunichst einmal ihrer sozio-
okonomischen Lage. Dabei brauchen sich die Indianer
nicht einmal nur auf moralische Appelle an die Gesellschaft
zu stiitzen, sondern sie konnen auf die Erfiillung der von
der US-RegierunginderVergangenheiteingegangenen ver-
traglichen Zusagen pochen. Doch auch letztere niitzen den
Indianern wenig. Das liegt vor allem auch daran, daff sie,
anders als etwa die Neger, mit einem Bevolkerungsanteil
von rd. 0,5% keinen politischen Machtfaktor reprisentie-
ren. Dies wiederum bedeutet aber, daf§ sie in der pluralisti-
schen Gesellschaft der USA kaum einen ernsthaften Ver-
treter ihrer Interessen z. B. unter den Kongreflabgeordne-
ten finden, da sie fir die Wahlbeamten ja kein
Wihlerpotential von irgendwelcher Bedeutung darstellen.
Diese Volksvertreter entscheiden aber andererseits iiber
die Finanzierung der Regierungsprogramme fiir die formal
der Bundesbehorde fiir indianische Angelegenheiten un-
terstehenden Indianer, da diese Finanzmittel durch den
vom Kongref zu beschlieRenden — und von den (weiflen)
Wihlern in Form von Steuern aufzubringenden - staatli-
chen Haushalt bereitgestellt werden. Die Kongreflabge-
ordneten bestimmen damit letztlich aber auch die India-
nerpolitik der Regierung iiberhaupt. Wie auch der jingste,
im September 1975 veroffentlichte Bericht der US-Biir-
gerrechtskommission speziell iiber die Lage der grofiten
indianischen Gruppe in den heutigen USA, die Navajos,
zusammenfassend feststellt, tut aber die Bundesregierung
,mehr, um ... die Navajos auf der Stufe der Armsten der
Armen zu halten, als ihnen zu helfen*3.

Dochdie Verbesserung ihrer materiellen Lebensbedingung
ist nur die eine Seite des neu aufflaimmenden und in der
Offentlichkeit unter dem Schlagwort ,,Red Power* zu-
sammengefafiten ,,Befreiungskampfes* der US-Indianer.
Die gleichzeitig vor allem von den Vertretern der jlingeren,
gebildeteren (und vielfach in den Stidten ansissigen) In-
dianergeneration im Namen ihrer Rassegenossen erho-
bene zweite Forderung zielt auf Selbstbestimmung und auf
die Kontrolle der Indianer iiber ihr eigenes Schicksal, das
bisher in der Hand der Regierung liegt, ab. Sie wollen au-
fer der wirtschaftlichen Angleichung der Indianer vor al-
lem auch die Erhaltung der indianischen Kultur sichern.
Dabei stellen diese sogenannten . Traditionalisten® die
Notwendigkeit der (angemessenen) Anpassung der India-
ner an die moderne Zivilisation und damit letztlich das
Prinzip der Integration als solches keineswegs in Frage.
Jedoch sehen sie die Erhaltung und Stirkung der kulturel-
len Eigenstindigkeit und des rassischen Selbstbewufitseins
der Indianer als ebenso wichtig fiir deren Uberleben wie
auch Fortschritt an. Sie weisen dabei darauf hin, dafl die
staatlichen Mafinahmen zur soziodkonomischen Férde-
rung bzw. Integration der Indianer nur dann erfolgreich

und fiir die Betroffenen von echtem Nutzen sein wiirden,
wenn sie unter Beriicksichtigung der besonderen Bedin-
gungen der indianischen Lebensweise und Mentalitdt und
unter Bewahrung von deren substantiellen Werten er-
folge®. Die Miflerfolge simtlicher ohne Beachtung dieses
Sachverhalts von der Regierung in der Vergangenheit un-
ternommenen Programme - es sind fast alle —, die Indianer
zu integrieren, d. h. sie zu ,,Weiflen* zu machen, scheinen
fiir die Richtigkeit dieser von den Traditionalisten erhobe-
nen Forderung zu sprechen. Die Indianer kénnen und
wollen zum Teil sich auch nicht vollig der auf europa-
ischen Traditionen basierenden amerikanischen Lebens-
weise anpassen, die ihrer eigenen jahrtausendealten Kultur
wesensfremd ist. Das Ziel der Traditionalisten, Selbstbe-
stimmung durch Wiederbelebung des — den Erfordernis-
sen der 6konomischen Integration und der Gegenwart an-
gepafiten — Stammestums und der Stammeskultur bedeutet
somit andererseits die Ablehnung einer aufgezwungenen,
uneingeschrinkten, den Bedingungen der weiflen Gesell-
schaft vollig angepafiten Integration der Indianer in den
Hauptstrom des amerikanischen Lebens und eine vollige,
speziell auch geistige Anpassung an den ,,American way
of life. Die Indianer wehren sich gegen eine Assimilie-
rung, die ohne Riicksicht auf ihre besonderen Bediirfnisse
sowie ohne Verstandnis fiir ihren kulturellen Hintergrund
von der Regierung verfiigt wird und die eine vollige Zer-
storung bzw. Aufgabe indianischer Lebensformen auch
bei denjenigen Indianern erfordert, die hierzu nicht fihig
oder willens sind. Sie fordern somit nicht mehr, aber auch
nicht weniger als das Recht und die Freiheit, selbst zu ent-
scheiden, wie und inwieweit sie sich in die amerikanische
Gesellschaft integrieren wollen bzw. was und wieviel an
technischer Zivilisation und Werten der industriellen Ge-
sellschaft sie bei dem notwendigen 6konomischen Inte-
grationsvorgang iibernehmen wollen und konnen, damit
ihre fiir wesentlich erachteten indianischen Traditionen
und ihr rassisches Selbstgefiihl bewahrt bleiben. Was sie
verlangen, ist somit das Recht auf soziobkonomische Inte-
gration und Herstellung der Chancengleichheit gegeniiber
der iibrigen Bevolkerung unter von den Indianern selbst
gestellten und auf die spezifischen indianischen Bediirf-
nisse ausgerichteten Bedingungen und auf den von ihnen
selbst dementsprechend festgelegten Wegen — und nicht,
wie vielfach behauptet wird, eine vollstindige Riickkehr
zu dem indianischen Leben, die heute auch einfach nicht
mehr méglich ist.

Das Recht , Indianer” zu sein

Die fiihrenden Traditionalisten lehnen das Prinzip einer
totalen kulturellen Angleichung bei der sozialen Integra-
tion der Indianer ab, indem sie die Allgemeingiiltigkeit
und Uberlegenheit des Systems der westlichen und speziell
der amerikanischen Gesellschaft iiberhaupt verneinen.
Den in der westlichen Gesellschaft mit Absolutheitsan-
spruch vertretenen Werten der (weiflen) Zivilisation halten
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sie die der hoher bewerteten indianischen Tradition entge-
gen. Die materialistische Quantitit der US-Gesellschaft
wird dabei vor allem mit der spirituellen Qualitit und dem
»Reichtum des indianischen Lebens‘ verglichen. Dabei
treffen die Anschauungen und Forderungen der Indianer
z.'T. durchaus mit denen anderer gegeniiber der modernen
Zivilisation und speziell der US-Gesellschaft tiberhaupt
kritisch eingestellter Gruppen zusammen. Die hierbei vor
allem hervorgehobenen und von den Indianern als exi-
stentiell fiir ihre Rasse angefihrten Lebensformen und
kulturellen Normen sind die Stammesorganisation, die
Sippengemeinschaft, der kollektive Landbesitz und die -
auch in der indianischen Religion festgelegte — groflere
Harmonie des (spirituellen) indianischen Lebens mit der
Natur. Einige Fiihrer der Indianerbewegung meinen da-
her, nicht ganz grundlos, dafl mit der wachsenden mate-
riellen wie gerade auch intellektuellen Krise der westlichen
Zivilisation auch die Bereitschaft der Gesellschaft wachse,
die indianische Lebensweise als eine praktikable Alterna-
tive zu akzeptieren?.

Die Indianer fordern nun, dafl die Entscheidung fiir oder
gegen einzelne Werte des einen oder anderen Systems, die
auf Grund ihres Charakters als Werturteil ein letztlich
willkiirlicher und rational nicht begriindbarer Akt sei, den
Indianern freigestellt und ihnen nicht von den Regie-
rungsbehérden aufgezwungen werde.

Allerdings muf hier auf ein Grundproblem in der Argu-
mentation der indianischen Sprecher hingewiesen werden.
Auch wenn man die von einer radikalen Minderheit vor
allem unter den jungen Indianern erhobene Forderung
nach soziookonomischer Gleichstellung mit der weiflen
Bevolkerungsmehrheit in den USA unter gleichzeitiger
volliger Isolierung von dieser Gesellschaft einmal aufler
acht lafit, so diirfte nimlich selbst die von den meisten In-
dianern offensichtlich angestrebte ,,qualifizierte** Integra-
tion, die Anpassung durch eine Kombination alter und
neuer Lebensformen, in der Alltagswirklichkeit nicht so
ohne weiteres herbeifiihrbar sein. Selbst der um ein unvor-
eingenommenes und mitfiihlendes Verstandnis fiir die
US-Indianer bemiihte Betrachter kann sich manchmal
nicht des Eindrucks erwehren, daf hier versucht wird, in
letzter Konsequenz doch Unvereinbares zu vereinen. Es
ist einfach nicht auszumachen, wie denn eine vollige An-
hebung der Indianer auf das materielle Niveau der ameri-
kanischen Mittelklasse ohne eine weitgehende Assimila-
tion an eben diese Gesellschaft, nicht zuletzt ihre
materialistische Einstellung einschlieflich ihrer von den
indianischen Sprechern so heftig abgelehnten Wettbe-
werbs- und Konsummentalitit, moglich sein soll. Auch
fiir die ,,qualifizierte® Integration scheinen die fiithrenden
indianischen Theoretiker (noch ?) kein in die konkreten
Einzelheiten gehendes, vollstindiges und allgemeingiilti-
ges Konzept dariiber zu besitzen, welche einzelnen Be-
standteile der modernen Zivilisation man jeweils und ge-
gebenenfalls unter Verzicht auf bestimmte Elemente der
indianischen Tradition bei dem (6konomischen) Anpas-
sungsvorgang akzeptieren soll bzw. kann und umgekehrt,

damit die Identitat der Indianer als Indianer erhalten
' bleibt.

Dennoch bleibt die generelle Forderung der indianischen
Traditionalisten als durchaus berechtigt bestehen, dafl der
fiir die materielle Angleichung des indianischen Lebens-
standards an den der weiflen Bevolkerung — wenn auch,
wie bereits oben erwihnt, anscheinend nicht dessen vollige
Erreichung in jeder Hinsicht erstrebt wird — notwendige
Integrationsprozef freiwillig und nach von den Indianern
selbst festgelegten Programmen erfolgen miisse. Damit
soll sichergestellt werden, dafl die entscheidenden Werte
der indianischen Kultur und die Identitit als Gruppe bei
diesem soziookonomischen Angleichungsvorgang der In-
dianer gewahrt bleiben.

KompromiRlose Anpassung Ziel
der Regierung

Kompromifilose Anpassung an die weifle Gesellschaft ist
andererseits aber traditionell die Losung des ,,Indianer-
problems‘, die von der Regierung mit mehr oder weniger
energisch angewendetem Druck den ihrer Autoritdt un-
terstehenden Indianern aufgezwungen wird. Dabei wer-
den die iiberkommenen Ausdrucksformen indianischen
Lebens im giinstigsten Falle einfach ignoriert. In dem -
haufigeren — ungiinstigen Fall dagegen gewaltsam unter-
driickt.

Die sich hiergegen richtende Forderung der Indianer nach
Selbstbestimmung tiber ihr eigenes Schicksal schliefit als
wesentliche und unmittelbare Voraussetzung konkret den
Anspruch mit ein, iiber die Durchfiihrung der von der
Bundesregierung bzw. dem Amt fiir indianische Angele-
genheit den Indianern gewihrten Unterstiitzungs- und
Forderungsprogramme zu deren wirtschaftlicher Integra-
tion bzw. {iber die Art der Verwendung der hierfiir bereit-
gestellten staatlichen Gelder selbst bestimmen zu kénnen.
Besonderes Interesse gilt dabei nicht zuletzt auch dem
Schulbereich und seiner Gestaltung, insbesondere den
Lehrinhalten.

Doch gerade dieser Anspruch liuft den hinter der India-
nerpolitik der Regierung stehenden Vorstellungen und
Handlungsmaximen vollig zuwider. Die Regierungsbe-
amten gehen seit je - in offenkundiger Ubereinstimmung
mit der Auffassung der weiflen Mehrheit — davon aus, dafd
sie bzw. die Weiflen nicht nur am besten wiiften, was fiir
die Indianer gut sei, sondern daf} sie die entsprechenden
Mafinahmen auch selbst am besten durchfiihren kénnten.
Die Indianer sind in ihren Augen eine Art von grofien
Kindern, die fiir die Bewiltigung anspruchsvoller Aufga-
ben tiberhaupt unfihig und somit auch zur Losung ihrer
komplizierten gegenwirtigen Daseinsprobleme gar nichtin
der Lage sind. Tatsichlich ist diese Auffassung aber, wie
einige wenige Programme gezeigt haben, bei denen Orga-
nisation und Durchfithrung weitgehend den Indianern
iiberlassen wurden, mehr eine sich selbst erfiillende Pro-
phezeiung als eine allgemeingiiltige Realitit. Auch bereits
Prisident Nixon erkannte in seiner Sonderbotschaft an
den Kongre iiber indianische Angelegenheiten vom
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8. Juli 1970 - der bedeutsamsten Erklirung tber die Ab-
sichten der regierungsamtlichen Indianerpolitik in der
jiingsten Zeit — diesen Sachverhalt und die Notwendigkeit
einer radikalen Anderungan. Es heifit dort wortlich: ,,Von
der Zeit ihres ersten Kontaktes mit den europiischen Sied-
lern an... ist den Indianern die Moglichkeit verweigert
worden, ihr eigenes Schicksal zu bestimmen... Es ist an
der Zeit, einen entscheidenden Bruch mit der Vergangen-
heit zu vollziehen und die Voraussetzungen fiir eine neue
Ara zu schaffen, in der die Zukunft der Indianer durch
Mafinahmen und Entscheidungen der Indianer selbst be-
stimmt wird.“®

Doch mehr als ein halbes Jahrzehnt spiter kommt u. a. der
bereits oben erwihnte Bericht der amtlichen Biirger-
rechtskommission vom September 1975 zu dem Schlufi,
dafl sich an der traditionellen Indianerpolitik der Regie-
rung im Grunde nichts gewandelt hat. Immer noch be-
stimmt das BIA simtliche bedeutsamen Mafinahmen in
den Reservaten. Fiir alle in Angelegenheiten des Stammes
gefafiten Beschliisse miissen die betreffenden Indianer
bzw. die Stammesrite vor der Ausfihrung die Zustim-
mung des BIA einholen, das immer noch ein nicht autheb-
bares Vetorecht ausiibt.

Wie mithsam und wie langsam sich hier selbst die beschei-
densten Fortschritte fiir die Indianer durchsetzen lassen,
zeigt sich sehr deutlich z. B. an dem der Bundesregierung
unterstehenden indianischen Schulwesen. Seit Jahren for-
dern die Indianer, daf ihre Schulen und deren Lehrpline
nicht einfach eine Kopie der weiflen Schulen sein sollten,
sondern auf die besonderen Verhiltnisse und Bediirfnisse
der Indianer zugeschnitten sein miifiten. So verlangen sie,
daf der Unterricht in den indianischen Schulen nicht aus-
schlieflich in Englisch erteilt werde, sondern auch die in-
dianische(n) Sprache(n) (die viele Stammesmitglieder als
einzige beherrschen) ebenso wie Lehrginge iiber indiani-
~ sche Geschichte und Kultur mit einbezogen wiirden. Zu
diesem Zweck beanspruchen sie als Teil ihres Rechts auf
Selbstbestimmung speziell auch die Kontrolle iiber das in-
dianische Schulwesen und iiber die konkrete Verwendung
der hierfiir von der Regierung gewihrten Geldmittel. Da-
mit fordern sie aber lediglich etwas, was fiir die iibrige Be-
volkerung in den USA seit jeher selbstverstindlich ist.
Traditionell besitzen nimlich die amerikanischen Ge-
meinden eine so gut wie vollstindige lokale Schulauto-
nomie. Diese durch die von den Gemeindebiirgern
gewihlten ortlichen Schulausschiisse ausgeiibte kommu-
nale Schulhoheit erstreckt sich nicht nur auf die duffere

Verwaltung des Schulwesens, sondern auch auf dessen in-

haltliche Ausgestaltung einschliefilich z.B. der Entschei-
dung iiber die zu verwendenden Unterrichtswerke. Auch
die Regierung hat in der bereits oben zitierten Kongrefl-
botschaft Prisident Nixons vom 8. Juli 1970 die Berech-
tigung dieser Forderung der Indianer nach Kontrolle iiber
die indianischen Schulen anerkannt und sich fiir die bal-
dige Einrichtung von értlichen und mit Indianern besetz-
ten Schulausschiissen ausgesprochen?”. Doch erst rd. 3/
Jahre spiter konnte Prisident Nixon ein schliefilich vom
Kongref verabschiedetes Gesetz unterzeichnen, das den

einzelnen Stimmen zumindest die Moglichkeit eroffnet,
die Kontrolle auch iiber die von der Bundesregierung ge-
tragenen Schul- und Ausbildungsprogramme zu tiberneh-
men®, (Allerdings dauerte es dann nochmals fast zwei
Jahre, bis auch die entsprechenden Ausfiithrungsbe-
stimmungen etlassen worden waren.) Nach diesem Gesetz
sollen die einzelnen Stimme in einem Referendum dariiber
entscheiden konnen, ob die betreffenden indianischen
Schulen weiter von der Bundesregierung verwaltet oder
dem jeweiligen Stamm unterstellt werden sollen. Welche
Stamme aber als reif fiir eine solche Entscheidung angese-
hen und zu diesem Verfahren zugelassen werden, ent-
scheidet jedoch wiederum allein das BIA als die verant-
wortliche Regierungsbehorde®.

Die Haltung der weiRen Offentlichkeit

Zahlreiche Indianer, vor allem der jungen Generation, ha-
ben angesichts derartig miithsamer Fortschritte und einer
alle ihre Forderungen offensichtlich ignorierenden Biiro-
kratie das Gefiihl, dafl sich die Regierung wenig um ihre
Bediirfnisse und Wiinsche kiimmere. Ob diese Auffassung
in jedem Fall begriindet ist, sei dahingestellt. Immerhin
heifit es aber auch in dem jiingsten, bereits oben erwahnten
Untersuchungsbericht der US-Biirgerrechtskommission,
daf die zustindige Behorde fiir indianische Angelegenhei-
ten immer noch, statt aktiv den Fortschritt der Indianer
zu fordern, diesen nur allzuoft verzogere oder auch direkt
blockiere 19, Esist daher auch nicht verwunderlich, daff die
Indianer, denen die normalen demokratischen und der
iibrigen Bevolkerung offenstehenden Wege nicht zugang-
lich sind, um ihre Klagen und Anspriiche wirksam gegen-
iiber der Gesellschaft vertreten zu kénnen, hiufig zu mili-
tanten Protestaktionen schreiten. Die Besetzung von
Wounded Knee auf dem Pine-Ridge-Reservat in South-
Dakota Anfang 1973 - dem Schauplatz eines besonders
brutalen Indianermassakers der US-Kavallerie im Jahre
1890 - ist nur ein, allerdings spektakulires, Beispiel fur
zahlreiche vorausgegangene und spitere dhnliche Vor-
ginge. Damit suchen die Indianer die Aufmerksamkeit der
Offentlichkeit auf ihre Situation zu lenken und die Unter-
stiitzung der 6ffentlichen Meinung fiir die Erfillung ihrer
langjahrigen Forderungen zu gewinnen. Konkrete Erfolge
erzielten die Indianer auch auf diesem Weg bisher aller-
dings nicht. So haben sich beispielsweise die Verhaltnisse
in dem durch die Vorginge in Wounded Knee 1973 weit-
hin bekanntgewordenen Pine-Ridge-Reservat bis heute
nicht geiindert. Erschreckende Armut, hohe Arbeitslosig-
keit und eine allgemeine Verbitterung iiber das BIA, das
u.a. immer noch iiber die Verwendung der jahrlichen 33
Millionen Dollar an Bundesgeldern fiir dieses Reservat be-
stimmt — wobei ein erheblicher Teil der Gelder in dem
biirokratischen Wirrwar dieser Superbehorde versickert —,
bestehen unverindert weiter. Auch auf die fiir das Schick-
sal der Indianer letztlich entscheidenden Kongreflabge-
ordneten sind die verschiedenen Proteste der Indianer
ohne Wirkung geblieben. Allenfalls hat sich, wie der de-
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mokratische Senator James Abourezk aus dem Staat
South-Dakota (in dem das Pine-Ridge-Reservat liegt)
kiirzlich erklirte, bei einigen Abgeordneten das Gefuhl
eingestellt, dafl in den Indianergebieten wohl ,,etwas nicht
in Ordnung ist*“11.

Allgemein stoflen die Indianer bei ihrem Bemiihen,
okonomische Gleichstellung unter Wahrung ihrer kultu-
rellen Identitat und Eigenstindigkeit zu erreichen, sowie
bei threm Versuch, durch aufsehenerregende Aktionen die
offentliche Meinung fiir thre Sache zu interessieren und
zu engagieren, in der amerikanischen Offentlichkeit bzw.
bei den Medien auf wenig Verstindnis. So bezeichnete
z.B. das fihrende US-Nachrichtenmagazin ,, Time* sei-
nerzeit die von militanten Indianern durchgefiihrte Aktion
in Wounded Knee verichtlich als ein ,,schlechtes Theater
und charakterisierte das Aufgreifen alter Brauche durch
die Traditionalisten als ,,antiquiertes Make-up“!2. Anlafi-
lich einer dhnlichen Aktion, der demonstrativen Beset-
zung eines (nicht mehr benutzten) Gebaudes eines katho-
lischen Ordens in der Nihe des Ortes Gresham in
Wisconsin im Februar 1975, wurde dieselbe Zeitschrift
noch deutlicher. Sie schrieb damals entriistet: ,,Sympathie
mit diesen Indianern wird nur dazu fiithren, dafl auch an-
dere Gruppen der US-Gesellschaft mit tatsichlichen oder
auch nur eingebildeten Beschwerdegriinden ermutigt
werden, das Gesetz in eigene Hand zu nehmen.*13

Eine soziookonomische Gleichstellung und Integration
von Minderheiten in die amerikanische Gesellschaft ist fiir
die Mehrheit der US-Biirger offensichtlich immer noch
nur als eine vollige Assimilierung in materieller wie aber
gerade auch in kultureller und intellektueller Hinsicht
vorstellbar. Die Nation, die vor 200 Jahren das Streben
nach Gliick als ein unterschiedslos fiir alle giiltiges Men-
schenrecht proklamierte, scheint dieses Recht ebenso wie
die darin mit eingeschlossene — und als Bestandteil des
amerikanischen Credos immer wieder propagierte —
Gleichheit der Chancen bei dem Streben nach den mate-
riellen Gliicksgiitern dieser Welt nur denen gewdhren zu
wollen, die sich auch mit den von der Mehrheit vertretenen
Zielen und Normen voll identifizieren. Einen kulturellen
Pluralismus kann oder will das amerikanische Volk dabei
offensichtlich nicht dulden. Dieser neuerliche Uberle-
benskampf der Indianer, der sich nun nicht mehr gegen
den Genozid, sondern gegen den Ethnozid an ihrer Rasse
richtet, wird mit Sicherheit ein langer und ebenso schwerer
werden wie der, den sie in der Vergangenheit um ihre rein
materielle Existenz fiihrten. Ob er diesmal erfolgreicher
ausgehen wird — wie Dennis Banks, Mitbegriinder und
Direktor des hierbei fithrenden (1968 entstandenen) Ame-
rican Indian Movement vor einiger Zeit in einem Interview
erklirte4 —, ist demnach zumindest fraglich.

Die Indianer und die Kirchen

An den tragischen Umstinden der Ureinwohner in dem
Gebiet der heutigen USA sind auch die christlichen Kir-

chen nicht schuldlos. Wenn auch die gegenwirtig unter
indianischen Aktivisten gangige Phrase, daf die christli-
chen Missionare bei threr Ankunft nur das Buch (= die
Bibel) hatten und die Indianer das Land, nun erstere das
Land hitten und die Indianer das Buch, sicherlich eine fiir
Propagandazwecke gepragte Ubertreibung ist, steht doch
aufler Zweifel, daf} die Missionare hiaufig den Weg fiir an-
dere zur Unterdriickung und Verdringung der Indianer
gewollt oder ungewollt geebnet haben.

Bis in die zweite Halfte des 19. Jahrhunderts hinein war
den christlichen Bekehrungsversuchen der Missionare un-
ter den Indianern Nordamerikas ein zeitlich und raumlich
recht unterschiedlicher Erfolg beschieden. Von nachhalti-
gem Einflufl auf das gesamte Leben der Indianer wurden
die weiflen Kirchen aber, als die amerikanische Bundesre-
gierung in den siebziger und achtziger Jahren die einzelnen
Indianerreservate exklusiv jeweils einer bestimmten
christlichen Glaubensgemeinschaft zuwies. Bis 1894 un-
terstand den betreffenden Kirchen auch das offentliche
Schulwesen in den Reservaten, das erst damals in die Ver-
antwortung des Bundes iiberging (heute besuchen etwa
5% der Indianerkinder private bzw. christliche Missions-
schulen). Bereits vor dem Beginn der neunziger Jahre gab
es daher in simtlichen Indianerreservaten christliche
Kirchen, denen auch zahlreiche Indianer beitraten. Um
1930 gehorten etwa 150000 Indianer den verschiedenen
christlichen Religionsgemeinschaften an. Die katholische
Kirche nennt eine Zahl von 61456 Gliubigen, die pro-
testantische 80000. Nach den Angaben protestantischer
Missionen gab es damals insgesamt 26 unter den Indianern
wirkende protestantische Sekten und 32 164 mit ihnen ver-
bundene Indianer. Zu dieser Zeit hatte bereits mindestens
die Hilfte aller Indianer mit dem Christentum Kontakt,
und die meisten von ihnen betrachteten sich selbst als Mit-
glieder der einen oder anderen christlichen Glaubensge-
meinschaft. Diese Entwicklung wurde aber ganz erheblich
auch dadurch gefordert, dafl es das erklirte Ziel der Bun-
desregierung war, die indianische Religion und Kultur zu
unterdriicken, wenn nétig, auch mit militirischer Gewalt.
Nicht selten wurde dabei aber die Ausiibung indianischer
religioser Gebrauche nur in den Untergrund getrieben
bzw. das Christentum rein auflerlich von den Indianern
praktiziert. So galten — und gelten z. T. auch heute noch -
z.B. die Pueblos und Papagos offiziell als Katholiken; tat-
sichlich enthalt ihr religioses Brauchtum neben christli-
chen aber auch alte indianische Traditionen.

Ein besonderer und der wohl bedeutendste Fall der — nicht
seltenen — Synthese christlich-westlicher und traditio-
nell-indianischer Religion und Brauche ist die Native
American Church, besser bekannt als Peyote Church. Sie
besitzt kein allgemeingiiltiges theologisches Lehrgebaude
und basiert in erster Linie auf der Praktizierung von
Gruppenzeremonien. Trotz aller Vielfiltigkeit weist diese
religiose Bewegung doch einige feste gemeinsame Ele-
mente auf. Hierzu gehoren der Glaube an den Grofien
Geist (der hiufig mit dem christlichen Gott bzw. Jesus
gleichgesetzt wird) und der rituell-sakramentale Gebrauch
von Peyote (einer im Siidwesten der USA beheimateten
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halluzinogenen Kaktusfrucht), der Visionen hervorruft,
die in der alten indianischen Tradition durch Fasten,
Selbstpeinigung oder Tanz erreicht wurden. Trotz der
massiven Bekimpfung durch die Regierung und die
christlichen Kirchen breitete sich der Peyote-Kult, vom
Siidwesten kommend, zwischen etwa 1880 und 1930 unter
den meisten Indianerstimmen in den gesamten USA aus.
Vor allem in der Zeit nach dem Zweiten Weltkrieg erlebte
die Native American Church gerade unter den Indianern
in den nérdlichen Reservaten ein starkes Anwachsen ihrer
Anhingerschaft. So gab es z.B. in den beiden grofien
Sioux-Reservaten in South-Dakota, Pine Ridge und Rose-
bud, bis zum Beginn der vierziger Jahre nur wenige Mit-
glieder dieses Kults; heute schitzt man, daf} fast 40% der
dortigen Indianerbevélkerung ihm angehdren. Man ver-
mutet, dafl gegenwirtig insgesamt etwa ein Viertel der In-
dianer zur Native American Church zihlen (exakte stati-
stische Zahlenangaben fehlen).

In der allerjiingsten Zeit hat sich jedoch unter der India-
nerbevolkerung immer mehr eine Tendenz zur Abwen-
dung von simtlichen christlichen Kirchen und zu einer
verstirkten Hinwendung zu dem alten indianischen Glau-
ben und seinen Briuchen durchgesetzt. Vor allem unter
der jungen Generation ist mit dem Erwachen eines neuen
indianischen Selbstbewufitseins die Riickkehr zu dem al-
ten religiosen Kult mit seinem Kerngedanken der spiritu-
ellen harmonischen Beziehung zu jedem Lebewesen und
zur Erde selbst zu einem durchaus als echt anzusehenden
Bediirfnis geworden. Eine méglichst objektive Beurtei-
lung des Wirkens der christlichen Kirchen unter den nord-
amerikanischen Indianern muf, trotz unleugbarer positi-
ver Leistungen gerade auch in jiingster Zeit vor allem auf
sozialem Gebiet, auch eine von indianischen Sprechern als
besonders negativ hervorgehobene Tatsache nicht ver-
schweigen, dafl namlich die christlichen Kirchen mit ihrer
Ausrichtung vor allem auf das Individuum die indiani-
schen Gemeinschaften und den Zusammenbhalt der india-

nischen Gesellschaft zerstort haben. Wihrend die alte in-
dianische Religion mit ihrer zentralen Stellung im
Stammesleben integrierend auf alle Auflerungen des
Stammeslebens wirkte, so daff das Leben als Einheit emp-
funden wurde, wirkte sich die christliche Missionierung
durch ihre in der Praxis hiufig geiibte Beschrankung des
Einflusses auf das Feld hersagbarer Formeln hier zweifel-
los als ein disintegrierender Faktor aus. In der Abkehr von
dem Christentum und der Riickkehr zur alten indiani-
schen Religion und ihren Kulthandlungen sehen daher
verschiedene geistige Fiihrer der Indianer heute die einzige
Moglichkeit zur Rettung des indianischen Volkes's. Die
Forderung nach ungehinderter Ausiibung und gleichwer-
tiger Anerkennung der indianischen Religion und Kultur
steht daher fiir sie zumindest gleichberechtigt neben der
nach wirtschaftlicher und sozialer Gleichstellung der In-
dianer mit den Weilen. Doch gerade letztere stellt ohne
Zweifel fiir die indianische Mehrheit die als vordringlich
zu losende, aktuelle Aufgabe dar. G E Sollbach
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Staat und Kirche in Geschichte und Gegenwart

Ein Uberblick iiber Publikationen zum Staatskirchenrecht (lll)

Jedes konkret-geschichtliche Staat-Kirche-Verhiltnis bil-
det das Ergebnis einer langen historischen Entwicklung
und kann nur auf dem Hintergrund der Gesamtgeschichte
des betreffenden Staates verstanden werden. Dies zeigt ge-
rade auch die deutsche Geschichte. Wie kein anderer
Rechtsbereich ist das Staatskirchenrecht fiir das Verstind-
nis seiner geltenden Normen, die in vielen Fllen in friihere

Phasen der Staats- und Rechtsentwicklung zuriickreichen,
auf die Kenntnis seiner historischen Grundlagen verwie-
sen. Die heutige akademische Jugend, die an den Hoheren
Schulen vielfach in einem geschichtsfremden, wenn nicht
gar in einem geschichtsfeindlichen Geiste unterrichtet und
erzogen wird, sieht sich daher besonderen Schwierigkeiten
gegeniiber, wenn sie an den Universititen vor die Situation



