ték visszatéréstiket. Erre lehetSség is nyilt 1828-ban.
Azonnal tjra nyilt az iskola is. K6zben La Four-
chéban is megtelepedett a kozosség, de ez az ala-
pitas nem sikeriilt, hamar bezértak. A Tarsasag el-
képesztd titemben névekedett. Tiz év alatt hat haz
nyilt, a szerzetesnSk szama tobb mint 6tszordsére
nétt, ezen kiviil er6s utdnpétlast igért a huszonot no-
vicia. 1840-ben érkezett meg Périzsbol Elizabeth Ga-
litzine, aki az id6s6d6 Philippine-t valtotta f6nok-
ndi hivataldban. Ekkor érkezett el annak ideje, hogy
Philippine 71 évesen, torékeny egészségi allapotban,
de kovesse régi vagyat és elmenjen az indianok kozé.

Az USA nemcsak a lehet&ségek, hanem az el-
lentmondésok orszaga is volt, bliszke a szabadsa-
gon és egyenlGségen alapul6 alkotményara. Tart ka-
rokkal fogadta a motivalt eurépai bevandorldkat,
s ezzel parhuzamosan a sajat foldjiikon €16, Sslakos
indidnokat kitelepitették és rezervatumokba hur-
coltdk, hogy igy kaphassanak helyet az Gjonnan ér-
kez6 telepesek. Tobb szerzetesrend a szegény, alul-
képzett, marginalizalt indianok mellé allt mara 17.
szazadtol. A jezsuitak is tobb torzsnél voltak jelen,
a potawatomi indidnoknél is, akik jorészt mar ke-
resztények voltak. 1838 szeptemberében tobb mint
nyolcszéz kisemmizett potawatomit kisértek ka-
tonak a , haldlosvényen” Indiana dllambdl Kansasba,
egy rezervatumba. Utkozben tobb mint negyvenen
haltak meg. A jezsuitak veliik voltak Sugar Creek-
ben, 1840-re mar harom templom épiilt a teleptilé-
sen, és a jezsuitak fitiskolat is nyitottak. Ide, a re-
zervatumba hivtak a Sacré Coeur névéreket, hogy
foglalkozzanak a nékkel és a lanyokkal. 1841-ben
Peter Verhaegen S] vezetésével egy misszionarius
csoportban harom Sacré Coeur névér tarsasagaban
Philippine is elment az indianok kozé. Megvalésult
gyerekkori dlma. A lanyiskolat a névérek julius 15-
én nyitottdk meg, 6tven tanuléval. Templomi ének-
kart szerveztek, négy nyelven (potawatomi, angol,
francia, latin) énekeltek, a lanyok kedvence Sziiz Ma-
ria litdniaja volt. Az olvaséson, irason, hittanon ki-
viil mindenféle haztartasi munkat is tanultak (szo-
vés, varras, fonds, vajkészités stb.). Olyan magas
szintli képzést kaptak, mint barmilyen mas isko-
laban. Mindezt tigy, hogy az allam egy dollarral sem
tamogatta a misszi6 és altaldban a katolikus okta-
tas miikodését. A névérek gyakran a sajat szajuk-
t6l vontak meg a falatot, hogy a didkoknak jusson.
Anévérek gyorsan megtanultak a helyi nyelvet. Phi-
lippine sajnos nem boldogult vele. Az indianok igy
is nagyon tisztelték, és a kovetkezd nevet adtak neki:
,,az asszony, aki folyton imadkozik” (Quah-Kah-Ka-
Num-Ad). Az egészsége csak egy évig engedte,
hogy az indidnok kézott maradjon, 1842 juniusa-
ban Verhaegen atya visszakisérte Saint Charlesba.
A Szent Sziv Tarsasag az ezt kovets években ter-
jedt el Amerikaban, iskolak nyiltak Montrealban,
Pennsylvaniaban, Detroitban, New Yorkban. Phi-
lippine 1852. november 18-4n hunyt el, s hii baratja,
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Verhaegen atya temette el. Halalakor igy irtak réla:
,Itt mindannyian 4gy gondoljuk, hogy egy szen-
tet veszitettiink el. A papok, de legfSképp az érsek
alegnagyobb csodalat hangjan beszélnek réla. Ke-
rick érsek azt mondta, hogy nem ismert nala ne-
mesebb és erényesebb lelket. De Smet atya szerint
mar életében mélt6 volt a szentségre. Hazaink Ame-
rikdban mindent neki koszénhetnek.” 1940. méjus
12-én boldogga avattak, szentté avatasara 1988. ju-
lius 3-an kertilt sor Réméaban.

Philippine szentté avatdsdnak nemcsak az volt az
indoka, hogy atvitt egy szerzetesrendet egy masik
kontinensre, iskolakat nyitott, Jézus Szivének sze-
retetét és az Eucharisztia tiszteletét terjesztette. Pél-
daja azért is kiilonosen fontos, mert a szegények és
ajogfosztottak mellé allt egészen konkrét példaval,
radikalisan. A rezervatumban egytitt élt az india-
nokkal, osztozott a sorsukban, jelen volt az életiik-
ben. Jézust vitte kozéjiik. Ez a tarsadalom szamara
is er8s jelzés a peremre szoritottak, jogfosztottak, véd-
telenek érdekében. De szamunkra az is példaérté-
ki lehet, ahogyan Philippine véghezvitte mindezt.
Mind gazdagok, mind szegények kozott szolgélt,
mindenhova elvitte Jézus szeretetének felszabadi-
t6 lizenetét, tekintet nélkiil arra, hol van. Nem vagy-
vagy modon élt, hanem integralé volt a jelenléte.
A szegényeknek sziikségiik van a gazdagokra,
vallotta, mert t6liik kaphatnak segitséget, a gaz-
dagoknak viszont sziikségiik van a szegényekre,
mert tilmutatnak az anyagi biztonsag illaziéjan,
megmutatjdk az egyszertiség és a sebezhetSség tit-
jat, amely Jézus felé visz. Philippine-t szive a sze-
gények felé hiizta, de hidakat épitett, hogy azokon
minél tobben &t tudjanak kelni, Lelkiségének koz-
pontja az Eucharisztia volt, az Elet Kenyere, amely
egy teljesebb élet taplaléka. Hosszt 6rakat toltott az
Eucharisztia el6tt csendes szemlél6désben. Példéja
volt annak is, hogy egy Jézussal egyesiilt élet hogyan
toretik meg és adatik masoknak. Amikor Amerika-
ba kertilt, teljesen mas kortilmények kozé érkezett,
mint amire szamitott, de ezt el tudta fogadni. Fiatal
koratél fogva teljesen beleadta magat abba, amit tett.
Nem az életszentség volt a célja, hanem az, hogy Jé-
zus Szivének szeretetét megismertesse masokkal.
Mindig a tavoli horizontokat flirkészte, kereste az
irdnyt a kovetkez6 1épésekhez. Elete olyan volt, mint
a mag, amelynek el kell halnia, hogy termést hoz-
zon. Odaadta maggt, és szazszoros termést hozott.

TORNYA ERIKA
ASZFALTOZOTT JEZUS-UT
A chicagéi indian kiiziissél%
és a keresztény egyhazak kapcsolata
a 20. szazadban

1862. december 26-4n a minnesotai Mankatoban haj-
tottak végre az Egyesiilt Allamok legnagyobb t6-



meges kivégzését. Harminenyolc dakota férfit és fitt
itéltek kotél altali haldlra az abban az évben ko-
rabban kirobbant dakota felkelés soran a fehér te-
lepesek sérelmére elkovetett btintetteik miatt. Ere-
detileg haromszaz ember végezte volna bitéfan, de
Lincoln elndk tobbségiiknek kegyelmet adott. A bor-
tonbtintetésre itéltek kozott volt Many Lightnings,
aki a borténben megtért, és szabaduldsa utdn az ad-
dig a dakota kultira szellemében nevelt fiat is erre
biztatta. Many Lightnings fidhoz intézett szavai sze-
rint a fehér ember nagy ereje nem az frott tudo-
manyban és katonai folényben rejlik. ,, Mindenek-
el6tt van egy Nagy Tanitojuk, akit Jézusnak hivnak,
és aki megtanitotta nekik, hogy bolcsességiiket és
tudasukat minden mas népeknek atadjik”.! Many
Lightnings mintha a keresztelési liturgiat idézné, sza-
vaiban visszacseng a misszi6s parancs: , Elmenvén
azért, tegyetek tanitvdinyomma minden népet”
(Mt 28,19). Az 1870-es évek kozepén fia, Ohiyesa is
koveti apjat a Jézus-titon. Charles Alexander East-
man néven orvosként valik hiressé, és 1933-ban el-
s6ként veheti at a fehér és indian kultarak kozotti
meggértést elGsegité munkassagaért a chicagoéi szék-
helyt Indian Council Fire, egy nonprofit, nagyrészt
fehér tagsagy, indidnokat timogaté szervezet ki-
tiintetését. Orvosi munkdja mellett sokat tett az in-
dian fiatalok boldogulaséért, harminckét keresztény
ifjisagi indidn csoportot alapitott, és részt vett cser-
készcsapatok szervezésében is.?

Many Lightnings és Ohiyesa abban a korban
éltek, amikor Amerika &slakosai utolso fegyveres
harcukat vivtak a h6dité eurépaiakkal szemben.
Ekkorra az Egyesiilt Allamok indidnpolitikdjanak
kit(izott célja nem csupan a katonai megsemmi-
sités, de a mar rezervatumba kényszeritett lakossag
asszimildcidja is. Ennek egyik gyakorlati szintere
a bentlakasos iskolak intézményrendszere, aho-
va négytol tizenhat éves korig, sok esetben a szii-
16k akarata ellenére, er6szakkal vagy zsarolassal
,toboroztak” — vagy raboltak el — az indian gye-
rekeket. A bentlakasos iskolak részben a Bureau
of Indian Affairs (BIA, Indiantigyi Hivatal), sok
esetben pedig keresztény egyhazi fennhat6sag ala
tartoztak; az irds, az olvasas és a matematika mel-
lett nagy hangsulyt fektettek a keresztény hitre té-
ritésre is. Az intézményekben foly¢ lelki, fizikai
és szexudlis bantalmazas a mai napig feldolgo-
zatlan és kibeszéletlen torténelmi trauma, gene-
raciérol generdciora orokitve a miltban elszen-
vedett sérelmek okozta lelki sériiléseket.

Azért tartottam fontosnak a torténelmi hattér
ilyen részletes ismertetését, mert igy érthetd
meg igazan, hogy kevesebb mint harom ember-
0lt6 alatt milyen hosszu utat kellett megtennie az
Oslakos kozosségeknek és a keresztény egyhaz-
aknak egyarant ahhoz, hogy a 20. szdzadban, kii-
16noésen az 1950-es évektsl kezd6den, kapcso-
latuk egymadst segit8, a kolcsonos megértésen,
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bizalmon és egytittmiikodésen alapuld viszonnya
valjon.

Ohiyesa, aki egyarant ismerte a fehér keresztény
és az Oslakos tradicionalis vilagot, tgy hitte, az &s-
keresztény hit egyaltalan nem all tavol az indian
vildgnézettdl: ,Jézus gazdagokrol sz6l6 példabe-
szédei szamunkra [Gslakosok] is teljesen érthetSek
voltak” 3 Az 1920-as és 1930-as évek sordn a gazda-
sagi vilagvalsag sujtotta Egyestilt Allamokban az
egyébként is mélyszegénységben €16 rezervatumi
kozosségekre hatvanyozottan igaz volt ez a képlet.
Erre az id6szakra mar jellemzd az a folyamat, amely
all. vilaghabort utan gyorsul fel, és az 1950-es évek-
ben az USA hivatalos indidnpolitikdjava valva tome-
ges elvandorlast eredményez a rezervatumokbol.*

A vérosban é16 indianokrol irt tanulmanyéaban
Donald L. Fixico a mai St. Louis mellett talalhaté
Cahokia Mounds kapcsan igy fogalmaz: ,,a varo-
si indian tapasztalat nagyon régi és nem csupéan 20.
szazadi fogalom: Cahokia és mas &si indidn varo-
sok is az urbanus torténet részei”.> A modern va-
rosi indidn identitadst mégis dltalaban a II. vilag-
haborut kovets, az 1950-es években feler6sodd
relokéciés program soran kialakult varoslaké &s-
lakos alakjaval azonositjuk. Az Gslakos kisebbsé-
get jogilag és kulturalisan is kiviilallénak tekintd
amerikai politika az indian probléma megoldésat
az urbanus kozegben latta, ahol a gazdasagilag, kul-
turdlisan, tarsadalmilag, nyelvileg, vagy akar po-
litikailag heterogén kozosségeket j6 eséllyel lehet
asszimilalni a tobbségi tarsadalomba.

Az 1956-0s Indian Relocation Act (indian relo-
Kécibs torvény) utazasi és lakhatasi timogatast, al-
laskeresési segitséget, magasabb életszinvonalat,
jobb egészségiigyi ellatast igérve arra 6sztonozte
a rezervatumokban él6ket, hogy nagyvarosokba
(Los Angelesbe és Chicagdba, de akar Milwaukee-
ba is) koltozzenek. Az asszimilacids torekvéseknek
megfelelGen a metropoliszokban él6 &slakos né-
hany éven beliil indidn identitasat elveszitve be-
olvadt volna a tobbségi tarsadalomba, ily médon
megoldva az USA indidnproblémdjat. Dillon S.
Myer indiantigyi biztos, aki 1950-ben kertilt a BIA
élére, hitt abban, hogy a foderalis — és meglehe-
tésen biirokratikus, igy atlathatatla
miikodésének reformja a decentralizalasban rejlik,
igy a hivatal feladatait foderalis szintr6l allami és
nem kormanyzati szervezeteknek, igy egyhazak-
nak is tervezte kiszervezni. 1951-ben egy beszéd-
ben tdjékoztatta errél az amerikai keresztény egy-
hazakat tomorité National Council of Churches of
Christ (Krisztus Egyhazainak Nemzeti Tandcsa).®
Myer elsGsorban a beilleszkedéshez nydijtott se-
gitségben szamitott az egyhdzakra, és csaktgy, mint
a bentlakasos iskolak asszimilacids tantervével, itt
is a fiatal korosztélyt voltak hivatottak megszoli-
tani annak érdekében, hogy ,, pozitiv célokat meg-
fogalmazva” a rezervatumokbol a varosokba csa-




bitsak az indian lakossag nagy részét, hogy , atlag
amerikai kozegben kezdjenek 4j életet”.” Chicago
és Milwaukee példaja azt bizonyitja, hogy a relo-
kécios politika kapcsan ez meg is valdsult, bar in-
kébb az egyhazi kezdeményezésnek, és nem a
nagypolitika befolyasanak koszonhetSen. A tor-
vény azonban kudarcot vallott a teljes asszimila-
cid terén; az Gslakos identitds nem olvadt bele a
tobbségi tarsadalomba, és ebben fontos szerepet
jatszottak a varosokban, sok esetben egyhazi segit-
séggel miikods indidn kozpontok.

Annak érdekében, hogy minél tobben vallaljak
a rezervatumi kozosségtol — ezaltal az slakos ha-
gyomanyoktol — torténd elszakadast, a BIA szdmos
propagandaanyagot allitott 6ssze az urbanus élet-
et valasztok szamara. A tobb szaz oldalnyi, fény-
képekkel illusztralt dokumentumok egyik fontos ele-
me, hogy a keresztény egyhazak segitségét és a hit
gyakorlasanak folytonossagat igérik az ij kozegben.
Az Udvhadsereg altal Chicagoban egyediilall6
nbknek miikodtetett szallasrél példaul a BIA pro-
pagandaja hangsulyozta, hogy bar egyhazi fenn-
tartast, rendkivtil liberalis;® igy kivantak ellensu-
lyozni a bentlakasos iskolakban szerzett traumatikus
tapasztalatokat.

A Chicago American Indian Oral History Project’
(CAIOHP) valaszadéi sok esetben a rezervatu-
mokban is hitiiket gyakorl6 keresztények voltak.
Tobbiik beszémoldja szerint ez, ha nem is konflik-
tusokat, de kiviilall6 szerepet eredményezhetett. Ep-
pen ezért a varosba koltozést népszertisitd hivata-
los anyagok mindig tartalmaztak az egyhazi életre
vonatkoz6 leirasokat, képeket, amelyek azokat sz6-
litottdk meg, akik a rezervatumi keresztény kozos-
ségek aktiv tagjai voltak. A képek és a lefrasok a hit
gyakorlasanak, a kozosségi Osszetartasnak az igéretét
hordoztdk, illetve ha minden mas idegennek és fé-
lelmetesnek tint is a nagyvarosban, a keresztény hit
ott is biztos alapot jelentett a mindennapi nehézsé-
gek elviseléséhez. A BIA relokaciés irataiban példaul,
amelyet a dél-dakotai Cheyenne River rezerva-
tumban készitettek 1936 és 1963 kozott, megjegy-
zik, hogy a rezervatum , tele van kis templomok-
kal. Minden kozosségre jut kett6-négy. A korai
missziok miatt az episzkopalis és romai katolikus
gyllekezetek domindlnak, bar igyekeznek korla-
tozni a rezervatumon jelenlévé egyhazak szamat an-
nak érdekében, hogy ne zavarjak ssze a hiveket” .

A keresztény hitre térés gyokereit nagyon ne-
héz altalanossagban megfogalmazni. A 19. szazad
er&szakos asszimilacios politikdjanak alapkove volt
a bentlakasos iskolak térité munkaja. Ezeket sok
esetben kiilonbozé felekezetek miikodtették, igy
emelve ki a gyermekeket a hagyomanyos torzsi
szellemiségbdl, és a Jézus-ttra kényszeritve Gket.
Mas esetekben azonban a megtérés onkéntes volt,
és ezekbdl nétt ki aztan az igény, hogy 6nallo ke-
resztény indidn gyiilekezetek jojjenek létre.
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Mire a chicagdi indian lakosség szama ugrasz-
szertien néni kezdett, a katolikus és protesténs ha-
gyomany mar tobb generécidra visszamendleg is-
mert volt az 6slakos kisebbség korében. A relokaciés
jelentkezési lapon a Chicagéba koltozni kivano re-
zervatum-lakos megjelolhette vallasi/ gytilekezeti
preferencidit. Azok jelentkezését, akik katolikusnak
vallottdk magukat, kozvetlentiil a biboros hivatala-
ba, a baptista, metodista, presbiterianus, illetve mas
nagyegyhédzhoz tartozokét pedig egy protestans
o6kumenikus szervezethez, a Church Federation of
Greater Chicag6hoz (Chicagéi Egyhazak Fodera-
ci6ja) tovabbitottak." Az igy kialakitott biztonsagi
— hitbéli és szocidlis tAmogatast nytjté — halénak
kétségkiviil megvoltak az el6nyei, sok esetben
azonban a terv az ellenkezé reakcidkat eredmé-
nyezte. A bentlakasos iskolai multbol és a rezerva-
tumi misszié-dominalta kornyezetbdl kiszakadva
a varosba koltoz&k nem mindig miikodtek egytitt
az egyhazi szervezetekkel. Oslakos szempontbél az
egyhazak a kormany asszimilacios torekvéseit se-
gitették, és olyan pluralista szemléletet vartak el,
amelyet sok rezervatumbol érkezd indidn nem tu-
dott, vagy nem akart elfogadni. A relokaciés poli-
tika els6dleges célkittizése szerint a nagyvarosi kor-
nyezet minden egyes intézménye — iskoldk,
munkahelyek, és természetesen az egyhdazi Ossze-
jovetelek is — az integralt, azaz indian és nem in-
dian varoslakok kozos részvételét erdltették, igy biz-
tositva, hogy az urbanus kozegben , elvesszen” az
6slakos identitas, és helyét az atlag amerikai vegye
at. Az 1960-as évek kozepére azonban vildgossé valt,
hogy az integrélt gyiilekezetek nem valtottak be a
hozzajuk fizott reményeket, a hivék inkdbb elma-
radoztak a gytilekezeti alkalmakrdl, vagy csupan
az egyhazak nyuijtotta szocialis segitséget vették
igénybe. Ekkorra fogalmazdédott meg az igény az
elsédlegesen indian gyiilekezetek megalapitasara.”

A relokacios politika megvaldsitdsdnak alap-
tétele volt, hogy legalabb a lakhatast tekintve meg-
akadalyozza a varosba érkez6k egy helyre cso-
portosuldsat, hiszen ez ellentmondott a tobbségi
tarsadalomba olvadas/olvasztds sikerének. A po-
litikdnak ezen gyakorlata meglehet&sen nehezitette
az egyhazak munkajat, hiszen a metropoliszban
tobb helyen ,elszort” keresztényeket nehéz volt
megtalalni és megszolitani. Rdadasul a protestans
gylilekezetek kevésbé voltak egységesek, mint a
katolikusok. Mivel a katolikus egyhaz tobb misszi6t
miikodtetett a Chicagéba érkezSk rezervatumai-
ban, a varosi keresztény indidnok nagyobb ha-
nyada — becslések szerint akér 50 szazaléka — val-
lotta magat katolikusnak." A bentlakésos iskolak
torténelmi traumaja ellenére azok, akik valamely
egyhazi fenntartasu iskoldba jartak, arra a kérdésre,
hogy milyen gyakran vesznek részt gytilekezeti al-
kalmakon, a ,néha vagy alkalmanként” valaszt ad-
tak,' tehat nem minden esetben szakadtak el a ke-




resztény hitt6l. Az egyhaz képvisel6i azonban sok-
szor panaszkodtak a hiv6k magas létszama elle-
nére is inaktiv gyiilekezeti életre. Az interjlialanyok
emlitenek egy lelkipasztort, aki bar nagyon szeretett
indianokkal dolgozni, elhagyta Chicagét, mert
,nem tudta, hogyan érje el a varosi indidnokat”.”

Akeresztény egyhazak mellett rdadasul megje-
lent a varosban a Native American Church (Indian
egyhaz), és az otthonuk kozelsége miatt nagy
szdmban Chicagoba koltoz6 Winnebago (Ho-
Chunk) kozosség magaval hozta a tradicionélis Me-
dicine Lodge hitet is.'* Egy Oneida-Sioux interjia-
lany elmondta, hogy gyermekeit a hagyomanyos
indidn hitben neveli, ugyanakkor templomba is jar-
nak, ahogyan 6 maga is egyarant gyakorolta a nap-
tancot és a keresztény hitet.”” Ez a tendencia sz-
szefliggésben all az 1960-as évek kisebbségi
mozgalmaival, amikor az addig kirekesztett és el-
nyomott hagyoméanyok egyre nagyobb teret nyer-
tek."”® Az Gsi hitvilag azonban mar nem mindenki
szamara volt beilleszthet6 a modern nagyvarosi élet-
be, igy sokan , kerestek gyiilekezeteket, amelyek-
hez csatlakozhattak”' mind hitiik gyakorlasa ér-
dekében, mind pedig a k6zosséghez valo tartozas
miatt. Egy az 1950-es években Chicagdba telepiilt
édesanya a lakést csak akkor hagyta el, ha temp-
lomba ment. A varosba tijonnan érkezdk sok eset-
ben azokat a gyiilekezeteket, egyhdzakat valasz-
tottdk, amelyekt6l el6szor kaptak segitséget. A 60-as
évek masodik felére felekezeti hovatartozas szem-
pontjabdl a chicagdi indidn kozosség harom na-
gyobb egységre tagozodott: katolikus indian, pro-
testans indian és a hagyomanyos indian vallas(oka)t
kovetSkre

Erdekes médon a varosi 1ét sok tekintetben egy
pan-indidn, a torzsi hovatartozason tdlmutaté
identitas létrejottéhez vezetett a hasonlé tapaszta-
latok és a massag megélése miatt. A felekezeti ho-
vatartozas kiilonbségei azonban nem jarultak hoz-
za ehhez az 1j, , 6sszindian” tudathoz. Ahogy egy
mar Chicagéban sziiletett interjialany mesélte,
aki édesapja rezervatumaban toltStte a nyarakat:
,,Volt egy kis protestans templom a rezervatum te-
riiletén, de akik odajértak, nem nagyon beszéltek
réla, mert a katolikusok voltak tobbségben” # E16-
fordult, hogy a gyiilekezeti hovatartozas szoros 0sz-
szefliggésben dllt a torzsivel. Egy arizonai Pima szér-
mazasu interjialany elbeszélése szerint torzse
6tvozte a hagyomanyos Pima hitvilagot a spanyol
katolicizmussal, igy egy inkabb katolikusra hasonlitd
szertartdsrend jott létre, amelyet hagyomanyos
Pima viseletben celebraltak.”? Egy a Pine Ridge re-
zervatumbodl érkez6 katolikus hivd szerint jol meg-
fért egymas mellett katolikus és a Nagyszellembe
vetett hite. )

Chicagoéban talalhaté az Egyestilt Allamok
egyik legrégebbi, 1953-as alapitasa 6ta folyamato-
san miikodd indidn kozpontja. Az American Indian
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Center (AIC, Amerikai Indidan Kézpont) parhuza-
mosan miikodott az 1954-ben Peter J. Powell tisz-
teletes altal alapitott St. Augustine’s Center for Ame-
rican Indians-zel (Amerikai Indianok St. Augustine
Kozpontja). Powell tiszteletes a St. Timothy Episz-
kopalis Gytilekezet pasztora volt, aki mér a hiva-
talos relokacios politika el6tt elkezdett a Chicago-
ban €16 indianokkal dolgozni. Az 6tvenes években
kiadta a The Cross and the Calumet (Kereszt és Szent
Pipa) cim hirlevelét, amelynek borit6jan a keresz-
tény és Gslakos szimbdlumok egymasba fonddo
képe a hit egységét hirdette. A korabban emlitett
Church Federation indidn tanacsanak tagjaként
sziviigyének tekintette, hogy az dllami szervek al-
tal igért, de sok esetben elmaradt szolgaltatasokat
poétolja, és igy segitse az tjonnan érkezSk beil-
leszkedését.* 1961-ben létrehozta azt a bizottsagot,
amely a chicagdi egyhazmegyében zajlé indian
missziét volt hivatott timogatni, és az indidn hivék
szamara kapolnéat épittetett, amelyben egy Cheyenne-
ként dbrazolt Jézus fogadta a hiveket.”

Powell tiszteletes munkaja az emberekkel valo
beszélgetéssel kezd6dott. Minden hitbéli megnyil-
vanulast szentnek tekintett, legyen az torzsi vagy
keresztény. Vine Deloria szerint Powell Cheyenne
hitrél szol6 kétkotetes munkdja, ellentétben az
1960-as és 1970-es években még mindig gyakori for-
muléval, nem a Cheyenne torzs , furcsa babonait”*
mutatja be tigy, mintha az ir6 és az olvaso felettiik
allnanak keresztény fels6bbrendtiségiik okan, ha-
nem a torzs szamara is igazolja hagyomanyaik mo-
dern létjogosultsagat. A relokacios politika asszi-
milaciés torekvéseivel szemben a St. Augustine
alternativat kindlt: a tagoknak nem kellett az &s-
lakos és nem &slakos kozosségek kozott valasztani,
indidn és amerikai identitdsukat egyarant erdsitette
a kozosséghez tartozas.” A St. Augustine késGb-
biigazgatdja, aki 1957-ben koltozott Chicagdba és
huszonét évig dolgozott a kozpontban — kez-
detben 6nkéntesként —, igy emlékszik vissza: ,Po-
well tiszteletes megvaltoztatta az életemet, meg-
értette velem, mit jelent indidnnak lenni. Addig
nem tudtam, otthon nem foglalkoztunk vele.” Egy
homogén torzsi kozosségben érhet6 médon nem
jelentett olyan kihivast a hovatartozas meghata-
rozasa, mint a tobbmilliés metropoliszban. Powell
tiszteletes azonban felismerte, hogy az tj életben
val6 boldogulas a gyokerek megtartasat legalabb
annyira jelenti, mint az 4j, atlag amerikai kornye-
zethez val6 alkalmazkodast.

Bar mint altaldban az egyhazi missziok, a St. Au-
gustine sem kizarélag episzkopalis gyiilekezeti ta-
gokat fogadott, jellemzSen mégis 6k keresték fel a
kapolnat és vették igénybe szolgaltatasait. A két,
parhuzamosan miikodéd indian kézpontnak, ha at-
fedésekkel is, de sikertilt egymas kozott megosz-
tani a feladatokat: mig az AIC elsSsorban a kozos
kulturalis 6rokségen alapul6 tarsasagi teret jelen-




tette, a St. Augustine mindenekel6tt segélyt nytj-
tott: lelki, jogi és egészségligyi tandcsadast, kész-
pénz-, élelmiszer- és ruhaadomanyokat, még ajan-
l6leveleket is a munkat keresGknek.” KésSbb
éppen ez vezetett a St. Augustine hanyatlasédhoz is,
hiszen a véarosba kolt6zés f6 motivacidja a jobb élet
reménye volt, igy egyre kevesebben vették igény-
be a kdzpont nytjtotta segitséget, hiszen az ado-
manyok elfogadasa a relokacié kudarcat jelenthette
a kiilvilag szemében.® Powell tiszteletes a segélyek
mellett mas médon is igyekezett megkonnyiteni a
beilleszkedést, és megoldani a varosi lét okozta
problémakat: a St. Augustine-ben gyermekjoléti és
alkoholbetegeket segitd program miikodott. Emel-
lett vallotta, hogy egy kozosség akkor miikodik jol,
ha képes kinevelni sajat vezet6it; alapitoként visz-
szalépett a kdzpont igazgatéi posztjardl, és a 70-es
évektol kezdve a St. Augustine indidn irdnyités alatt
allt. Annak ellenére, hogy a kozpont miikodése
igyekezett minél tobb teriiletet lefedni, az 1969-ben
alapitott Native American Committee (Indidn Bi-
zottsag) tagjai azért véltak ki, mert tigy érezték, ,,a
St. Augustine mindig is elsGsorban keresztény
volt” 3!

A mar eleve keresztény hattérrel a varosba ér-
kez6k sikeresebb alkalmazkodédséra vonatkozo
adatot nehéz taldlni, a hit és a siker fogalmai ebben
a szovegkornyezetben nehezen meghatarozha-
tok. Az 6slakos kisebbségre jellemzd — a torténelmi
hatteret ismerve érthet6 médon — az intézmények
iranti bizalmatlansdg. Az azonban a pontos szamok
ismerete nélkiil is kijelenthetd, hogy a nagyvarosi
gyllekezetek nemcsak anyagi és targyi segitséget
nyujtottak az Gjonnan érkezettek beilleszkedésének
megsegitésére, de olyan kozosségi biztonsagi ha-
16t is alkottak, amelyek nélkiil a mai varosi indian
kozosségek kevésbé lennének sikeresek.
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