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Od Carlisle Industrial School do uniwersytetu
trzeciego $wiata: LaRose Louise Erdrich
i dekolonizacja indianskiej edukacji

From Carlisle Industrial School to Third World University: LaRose by Louise
Erdrich and the Decolonization of Native Americans Education

Abstract: The article discusses the project of decolonizing education of Native Americans on
the example of the novel LaRose by Louise Erdrich and la paperson’s theory of decolonization.
In her novel, Erdrich returns to the second half of the nineteenth century to expose the
mechanisms that led to the nationwide creation of boarding schools for First Nation children
that were a means of mass assimilation of Indigenous Americans. Separation from home and
the ban on speaking native languages led to a sense of cultural alienation and the conditions
in underfunded schools often resulted in increased student mortality. Recalling the trauma
of boarding schools, experienced by many generations, Erdrich proposes a cultural and ideo-
logical reclaiming of the education system so that it is not identified only with the colonizer’s
institutions. Thus, she is involved in a decolonization project, which is conceived as acting
in the name and for the good of the local community. Decolonization understood in this
way, as the construction of a new order on the foundations of the old one, is perceived as an
affirmation of indigenous cultures and an action focused on political change.

Keywords: decolonization, boarding school, education, tuberculosis, Third World univer-
sity, LaRose, Louise Erdrich

Streszczenie: Artykul omawia projekt dekolonizacji edukacji dla Indian amerykanskich na
przyktadzie powiesci Louise Erdrich LaRose i teorii dekolonizacji la papersona. W swojej
powiesci Erdrich powraca do drugiej potowy XIX wieku, by pokaza¢ mechanizmy tworze-
nia szkét z internatem dla indianskich dzieci jako ogélnonarodowego projektu masowej
asymilacji Indian. Odseparowanie od domu i zakaz méwienia w rdzennych jezykach prowa-
dziiy do poczucia kulturowej alienacji, a panujace w niedoﬁnansowanych szkotach warunki
czgsto skutkowaly zwigkszona $miertelnoscia wiréd uczniéw. Majac w pamigci traumg szkot
z internatem, b¢daca udzialem wielu pokolen, Erdrich proponuje kulturowe i ideologiczne
odzyskanie systemu edukacji, tak aby nie byl identyfikowany tylko z instytucjami koloni-
zatora. Tym samym angazuje si¢ ona w projekt dekolonizacji, ktéry pomyslany jest jako
dziatanie w imig i dla dobra lokalnej spotecznosci. Tak rozumiana dekolonizacja, budowanie
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nowego na fundamencie starego, jest postrzegana jako afirmacja rdzennych kultur i dziata-
nie ukierunkowane na zmiany polityczne.

Stowa kluczowe: dekolonizacja, szkoly z internatem, edukacja, gruzlica, uniwersytet trzecie-
go $wiata, LaRose Louise Erdrich

W swoich rozwazaniach na temat powiesci Tracks (,,Slady”) autorstwa Louise
Erdrich Katarzyna Mroczkowska-Brand zwraca uwagg na bardzo istotny mo-
ment w historii opisywanego plemienia Ojibwe (Chippewa)': poczatek XX wie-
ku to czas, kiedy skutki kolonializmu sa bolesnie widoczne w brutalnym pro-
cesie wypierania i niszczenia kultur indiafskich. Istnieja jednak jeszcze postaci,
takie jak Nanapush, ktére nie utracily kontaktu z tradycyjnymi wierzeniami
i obyczajami i dzigki ktérym odbywa si¢ jeszcze zapisywanie §ladéw ginacych
kultur. W istocie narracja Nanapusha otwierajaca powies¢ to poruszajaca hi-
storia powolnego wymierania nie tylko jednej rodziny, ale calego plemienia,
a w konsekwencji znikania calej kultury, jezyka oraz obyczajéw. Jednakze za-
koriczenie Tracks sugeruje inny scenariusz niz catkowite wyparcie kultury Ojib-
we, czy tez jej polowiczne istnienie w obrebie i na zasadach podyktowanych
przez kultur¢ dominujaca. Lulu, cérka uratowanej przez Nanapusha Fleur, zo-
staje wystana do szkoly z internatem (boarding school)?, by zosta¢ uchroniona
przed konsekwencjami politycznych sporéw w rezerwacie. Tak jak w przypad-
ku tysigcy innych indiariskich dzieci Lulu czekaty dtugie lata spedzone w szko-
le, z dala od rodziny, kultury i jezyka. Jednakze Nanapush znajduje sposéb, jak
sprowadzi¢ ja do domu. Aby pokona¢ biurokratyczna maching kolonizatora,
nalezy sta¢ si¢ jej czgscig. Nanapush kandyduje na stanowisko #ribal chairma-
na, zostaje wybrany i poznaje tajniki amerykariskiego prawa: ,Musialem sam
sta¢ si¢ biurokrata, aby dostrzec jakas luke prawna, dzigki kt6rej bedziesz mo-
gla wréci¢ do domu” [thum. —J.Z.]°. Wykorzystujac fake, iz lata wezesniej w ak-
cie urodzenia Lulu przezornie wskazat siebie jako ojca, Nanapush podejmuje
gre z kolonialnym prawem, ktére z roku na rok zmienia plemi¢ Chippewa, jak
obrazowo przedstawia Erdrich: ,w plemig szafek biurowych, (...) gesto zapisa-
nych dokumentéw, dyrektyw i zasad prawnych™ [ttum. —J.Z.]. Warto zwrécié
uwagg, ze gest Nanapusha wychodzi poza pasywna czynno$¢ dokumentowania

! Jak pisze historyk Ojibwe Anton Treuer, termin ,,Chippewa” zostat wprowadzony i byt
uzywany przez brytyjskich oraz francuskich osadnikéw i jest obecnie stosowany przez rzad fe-
deralny Stanéw Zjednoczonych we wszelkich tekstach regulujacych relacje migdzy plemieniem
a rzadem. Poprawnym, czy tez lepiej oddajacym rzeczywisto$¢ lingwistyczna terminem jest sto-
wo ,,Ojibwe”. A. Treuer, Ojibwe in Minnesota, St. Paul 2010, s. 3.

? Historia instytucji boarding schools, szkét usytuowanych poza rezerwatami, zostanie po-
krétce przedstawiona w dalszej czgsci artykutu. Kanada takze wprowadzita obowiazkows edu-
kacje dzieci w takich placéwkach, jednak nazywano je residential schools.

* L. Erdrich, Tracks, New York 1988, s. 225. Przektady fragmentéw tekstéw dotychczas
niettumaczonych na jezyk polski pochodza od autorki artykutu.

* Tamze, s. 225.
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tego, co wymiera. Czyni co§ przeciwnego — podejmuje kontratak lub, nawia-
zujac do stynnych stéw Audre Lorde, dokonuje ,,rozmontowania domu pana
za pomocg jego wlasnych narzedzi” [ttum. — J.Z.]°. Plemi¢ Ojibwe w powiesci
reprezentowane przez Nanapusha i mtodsze pokolenie, Fleur i Lulu, nie tyl-
ko nie wymiera, ale takze adaptuje si¢ do nowych realiéw, w sposéb wybidrezy
i strategiczny przejmujac elementy kultury kolonizatoréw.

Ow gest protestu i dziatania zawarty w Tracks jest kluczowy dla projektéw
dekolonizacyjnych, ktére w ostatnich lata przyciagaja uwage opinii publicznej.
Dekolonizacja, wysuwajaca si¢ na plan pierwszy w tekstach krytycznych wielu
intelektualistéw indianskich, nie jest tylko elementem dyskursu akademickiego.
Biorac pod uwagg dziatalnos¢ (i medialng popularnos¢) oddolnych inicjatyw, ta-
kich jak NoDAPLS, Idle No More” czy Missing and Murdered Indigenous Wo-
men®, protesty ludnosci rdzennej wobec polityki Donalda Trumpa dotyczacej
nielegalnych imigrantéw (popularyzacja hasta ,No one is illegal on stolen land™)
oraz walki o poszanowanie suwerennego statusu plemion indiariskich'?, dekolo-
nizacja staje si¢ projektem taczacym $rodowiska akademickie, ruchy spoteczne

> A. Lorde, The Master’s Tools Will Never Dismantle the Master’s House [w:] tejze, Sister Out-
sider. Essays and Speeches, Berkeley, CA, 2007, s. 110-114.

¢ Ruch ten jest reakcja na autoryzowanie przez rzad amerykariski budowy rurociagu Da-
kota Access Pipeline. Plemig Standing Rock Sioux oraz inne organizacje rozpoczely protesty na
przewidzianym obszarze budowy i w mediach spotecznosciowych juz w 2016 roku. Ruch ten
przyciagnal uwage ogélnonarodowych mediéw i odegrat role w uswiadomieniu spoteczenistwa
kwestii przyczyn sprzeciwu wobec budowy rurociagu, ktéry ma przebiegaé¢ przez ziemie o zna-
czeniu sakralnym dla spotecznosci indiariskiej. Wiecej na ten temat zob. N. Estes, Our History
Is the Future: Standing Rock versus the Dakota Access Pipeline, and the Long Tradition of Indige-
nous Resistance, London 2019.

7 Ruch ten zajmuje si¢ organizowaniem protestéw rozpoczetych w grudniu 2012 roku
przez przedstawicielki First Nations oraz innych aktywistéw i ma na celu zwrécenie uwagi na
tamanie praw rdzennej ludnoséci w Kanadzie. Protest ten jest tez szeroko omawiany w mediach
spotecznosciowych.

¢ Inicjatywa stuzy podkresleniu szokujacej liczby aktéw przemocy wobec indiariskich ko-
biet w USA i Kanadzie. Wigcej na ten temat zob. S. Deer, The Beginning and End of Rape: Con-
[fronting Sexual Violence in Native America, Minneapolis 2015.

? Po zaprzysigzeniu 45. prezydenta Stanéw Zjednoczonych Donald Trump zainaugurowat
swoja polityke wzmozenia kontroli naptywu migrantéw, wprowadzajac kontrowersyjne prawa
ograniczajace wjazd do USA przedstawicielom niektérych padstw, na przykiad Iranu. Dobrze
znany jest tez projekt budowy muru oddzielajacego Meksyk od Stanéw Zjednoczonych. Spo-
tecznosci indianiskie w USA zwracaja uwage na watpliwy aspekt moralny tej polityki nie tylko
ze wzgledu na famanie praw cztowieka w stosunku do migrantéw, ale takze w zwiazku z wpro-
wadzeniem dyskryminujacego prawa na ,skradzionej” ziemi. Stad hasto: ,Nikt nie jest niele-
galny na ukradzionej ziemi” [ttum. — J.Z.].

10 Relacje migdzy plemionami a rzadem amerykariskim reguluja traktaty zawarte pomie-
dzy dwiema stronami. Z nich wywodzi si¢ prawo plemion do samostanowienia, okre$lania ram
swojej ,panistwowosci” i ustanowienia sadéw plemiennych (z ograniczona jurysdykcja, co cze-
sto okazuje si¢ niezwykle problematyczne). Obecnie 573 plemiona maja status federally recog-
nized tribes, czyli sa prawnie uznane przez rzad federalny.
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i polityczne, indiariskie spotecznosci w rezerwatach oraz miastach, a takze ini-
cjatywa wytwarzajac transnarodowe, panindiariskie poczucie wspélnoty ludno-
§ci rdzennej na calym $wiecie. Co wigcej, staje si¢ ona metoda opisywania prze-
sztosci, terazniejszosci i przede wszystkim przysztosci, gdyz, jak zauwazaja Eve
Tuck (Unangax) i K. Wayne Yang, dekolonizacja zaklada catkowita restytucje
plemiennych ziem oraz powrét do tradycyjnych styléw zycia. To definicja nie-
zwykle niepokojaca i nickomfortowa dla spoteczenistw kolonizujacych. Jak pod-
kreslaja Tuck i Yang, dekolonizacja to nie metafora, cho¢ wspaniale funkcjonu-
je na takim poziomie; jest praktyka i ma prowadzi¢ do realnych zmian''. Nie
stanowi ona synonimu ani dla sprawiedliwosci spofecznej, ani dyskursu praw
czlowieka w znaczeniu, w jakim sa one definiowane przez liberalne demokra-
cje, ale okazuje si¢ praktyka ukierunkowana na obrong politycznej suwerenno-
§ci rdzennych plemion i ich przysztosci (indigenous sovereignty and futurity)'*.

W niniejszym artykule chciatabym pokazaé, jak owo zainteresowanie pro-
jektami dekolonizujacymi odzwierciedla sig, a czgsto nawet odgrywa kluczows
role w literaturze indianskiej'’. Aby zaznaczy¢ niezmienna wagg tematu spotecz-
nych i kulturowych konsekwencji kolonializmu, tego, jak sa one analizowane
za pomocy teorii postkolonialnej oraz dekolonizujacych projektéw inspirowa-
nych idea politycznej suwerennosci plemion, proponuje¢ przyjrze¢ si¢ wydanej
w 2016 roku powiesci Louise Erdrich ZaRose. Jest to pigtnasta powies¢ autor-
ki i ostatnia, po 7he Plague of Doves (2008) i The Round House (2012), w try-
logii czgsto okreslanej jako ,Justice Trilogy”, co doskonale ilustruje polityczne
zaangazowanie tworczosci Erdrich w ostatnim czasie. Akcja powiesci rozgrywa
si¢ w rezerwacie plemienia Ojibwe w Dakocie Pétnocnej w 1999 roku, ale opi-
sywane wydarzenia przenosza czytelnika do potowy XIX i poczatku XX wieku,
kiedy indianskie dzieci s3 przymusowo umieszczane w szkotach z internatem.
Warto zauwazy¢, ze koficowa scena Tracks przedstawiajaca powracajaca ze szko-
ty Lulu, ustanawia tematyczny most z LaRose i wydatnie ukazuje zainteresowa-
nie Erdrich historig indiariskiej edukacji w Stanach Zjednoczonych. Dekoloni-
zacja systemu ksztalcenia mlodych pokolen jest dla Erdrich zaréwno projektem

" E. Tuck, K. Wayne Yang, Decolonization is not a Metaphor, ,Decolonization: Indigene-
ity, Education & Society” 2012, t. 1, s. 1.

12 Tamze, s. 35.

13 Przyznanie w 1969 roku pisarzowi z plemienia Kiowa, N. Scottowi Momadayowi, pre-
stizowej Nagrody Pulitzera za powie$¢ Dom utkany ze switu, zainicjowalo ogromne zaintereso-
wanie tworczoscig pisarzy indianiskiego pochodzenia i dato poczatek fenomenowi nazwanemu
(poniekad btednie) Native American Renaissance. Wiele wydarzyto si¢ od tego czasu i nie cho-
dzi tylko o ogromna liczbg publikujacych pisarzy indianskich, ale takze o zmiany o charakterze
instytucjonalnym: w Stanach Zjednoczonych na uniwersytetach literatura indiafiska jest czgécia
programow licencjackich i magisterskich, Native American and Indigenous Studies, Uniwersy-
tet w Nebrasce wydaje pismo akademickie ,,Studies in Native American Literatures”, od 2007
roku dziala Native American and Indigenous Studies Association, najwicksza tego typu orga-
nizacja, a od 2011 roku Gwen N. Westerman z Uniwersytetu Stanowego w Minnesocie orga-
nizuje coroczng konferencj¢ ,,The Native American Literature Symposium”.
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politycznym, jak i niezbednym aktem w procesie odrzucenia syndromu ofiary
kolonializmu i spotecznosciowego, wielopokoleniowego wyzdrowienia (bealing)'*
z traumy historycznej. Nawiazujac do niezwykle trafnego w tym kontekscie po-
stulatu Mroczkowskiej-Brand, mozna stwierdzi¢, ze powies¢ Erdrich jest ,lekcja
uwaznosci” dotyczaca spotecznych i psychologicznych konsekwengji koloniali-
zmu oraz u$wiadomienia sobie ogromnej pracy wykonanej przez skolonizowa-
ne spotecznosci, aby te konsekwencje zniwelowa¢ lub zneutralizowaé.

LaRose jest godna uwagi nie tylko ze wzgledu na poruszanie waznych tema-
tow spoleczno-kulturowych. Tak jak w poprzednich powiesciach, takze tutaj
Erdrich prezentuje swéj kunszt literacki, co zostato docenione przez krytykéw
w Stanach Zjednoczonych. W 2016 roku powies¢ zostata nagrodzona prestizo-
wa National Book Ciritics Circle Award. Retrospekcyjna forma narracji ustana-
wia tematyczny i emocjonalny zwiazek z bohaterami oraz uwydatnia ciagtos¢
proceséw kolonizacyjnych. Co wigcej, trzecioosobowa narracja przefiltrowana
przez punkty widzenia bohateréw przedstawia kolonializm w mikroskali, tak
jak oddziatuje on na poszczegdlne jednostki i ich najblizsze rodowisko: rodzing,
klan, spolecznos¢. Jak zauwaza Trish Carpo w recenzji powiesci, wszystkie wat-
ki w LaRose tworza jedna poruszajaca histori¢ o przetrwaniu kultury Ojibwe'.

Kolonializm, dekolonizacja i Native American Studies

Dekolonizacja jako termin akceptuje ciaglos¢ procesu kolonizacji, ktéry w dzi-
siejszych czasach przybiera rézne formy: ograniczania suwerennosci politycznej
plemion, braku poszanowania dla miejsc $wigtych'¢, zagarniania symboli kul-
turowych, kontroli przedstawiania historii w dyskursie publicznym, ztej sytu-
acji ekonomicznej w rezerwatach i wielu innych. Dekolonizacja scisle faczy si¢
z aktywizmem politycznym i glo$nym artykulowaniem swoich praw i zadan.
Dlatego tez stanowi trudny i niepokojacy temat, szczegélnie dla przedstawicieli
wigkszosci kulturowej, ktérych przodkowie byli bezposrednimi beneficjentami
kolonializmu. Dekolonizacja jest réwniez waznym ruchem afirmacyjnym, ktéry
wzmacnia poczucie kulturowej oraz rasowej przynaleznosci i dotyczy wszystkich,
nawet najmniej istotnych elementéw zycia. Jak pisze Winona Wheeler (Cree):

4 Swiadomie uzywam terminu healing w tym kontekicie, aby nawiaza¢ do wspaniatej
pracy Dian Million (Tanana Athabascan), Therapeutic Nations: Healing in an Age of Indigenous
Human Rights (Tuscon 2013), w ktérej ukazuje ona historyczne i polityczne konteksty trau-
my historycznej i tego, jak rdzenne spotecznosci w USA, Kanadzie oraz Australii traktuja te-
mat ,kulturowego zdrowienia”.

15 T. Carpo, Weaving Stories, ,The Women’s Review of Books” 2017, nr 2, s. 20.

16 Wystarczy w tym kontekscie pomysle¢ o wizerunkach George’a Washingtona, Thomasa
Jeffersona, Theodore’a Roosevelta i Abrahama Lincolna wykutych na Mount Rushmore, $wig-
tym miejscu dla Lakota Sioux. Zob. https://www.nps.gov/moru/index.htm, dostep: 4.05.2019.
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W duzej czesci dekolonizacja pociaga za sobg wytworzenie krytycznej swiadomosci
przyczyn naszego stanu, konsekwencji znieksztalcania historii i naszego uczestni-
ctwa w tych procesach poprzez zinternalizowanie kolonialnych prakeyk i idei. De-
kolonizacja wymaga samokrytyki, autorefleksji i odrzucenia tozsamosci ofiary.
Dekolonizacja prowadzi do poczucia sprawczosci; jest nadzieja na zmiang, checia
do jej przeprowadzenia i wiarg w nasze mozliwosci. Jest to transformacja negatyw-
nej reakcyjnej energii w pozytywna energic pozwalajaca odbudowaé nasze spotecz-
noéci [ttum. — J.Z.]".

Podazajac tym tropem dekolonizacji jako sposobu plemiennej aktywizacji i bu-
dowy poczucia dumy z wlasnej tozsamosci, historii i kultury, proponuje przyj-
rze¢ si¢ powiesci Louise Erdrich LaRose jako projektowi dekolonizacji syste-
mu edukagji.

LaRose Louise Erdrich

,Nigdy nie myslatam, ze zrobi¢ co$ tak strasznego” — tak Erdrich komentuje

sceng otwierajaca LaRose'®. W czasie polowania Landreaux Iron $miertelnie
rani pigcioletniego syna swoich sasiaddw, Petera i Noli Ravich. Zrozpaczony
Landreaux wraz z zong Emmaline poddaja si¢ tradycyjnemu rytuatowi oczysz-
czenia i decyduja sig, czerpiac inspiracje z tradycyjnego systemu prawa Ojib-
we, na akt ekstremalny w swej checi zneutralizowania zfa, ktérego nie da sig
odezyni¢. Oddaja Ravichom swojego pigcioletniego syna o imieniu LaRose:
»Nasz syn bedzie teraz waszym synem. (...) To stary zwyczaj” [ttum. — ].Z.]".
Gest ten nie tylko w szczegdlny sposéb potaczy obie rodziny i przedefiniu-
je pojecie wigzi rodzinnych. Ma on tez na celu zilustrowanie idei, na ktérych
opiera si¢ tradycyjne plemienne prawo Ojibwe oraz prawo wielu innych ple-
mion: nie chodzi o wymierzenie kary ani o zemstg, do ktérej nawotuje zroz-
paczona Nola, ale prébe naprawienia krzywdy, a przynajmniej wypetnienie
pustki, ktdra powstata®.

17" Cyt. za: A.C. Wilson, Reclaiming Our Humanity: Decolonization and the Recovery of In-
digenous Knowledge [w:] Indigenizing the Academy: Transforming Scholarship and Empowering
Communities, red. D.A. Mihesuah, A.C. Wilson, Lincoln 2004, s. 71.

'8 C. Kirch, Old-Fashioned Justice, ,Publishers Weekly” 2016, t. 263, nr 16, s. 86.

19 L. Erdrich, LaRose, New York 2016, s. 16.

? Tym samym Erdrich dotacza do bardzo ciekawej toczacej si¢ teraz dyskusji dotyczacej
mozliwosci oraz przestrzeni do opierania si¢ na tradycyjnych systemach prawnych w rozwiazy-
waniu sporéw spofecznych i prawnych. Zob. A. Mills, The Lifeworlds of Law: On Revitalizing
Indigenous Legal Orders Today, ,McGill Law Journal” 2016, t. 61, s. 847-884.
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LaRose jest imieniem ,jednocze$nie niewinnym i pot¢znym, nalezacym
w rodzinie do uzdrowicieli” [thum. — J.Z.]*'. Poczawszy od XIX wieku w ro-
dzinie Emmaline w kazdym pokoleniu pojawiata si¢ dziewczynka nazwana La-
Rose. Teraz po raz pierwszy imig to otrzymat chlopiec. Podazajac za historiami
wezesniejszych LaRose, Erdrich powraca do okresu przymusowej asymilacji In-
dian i wysylania dzieci do szkét polozonych poza rezerwatami. Autorka zadaje
wazne pytanie: czy rana powstala po takich praktykach zmasowanego ataku na
rdzenne kultury moze si¢ kiedykolwiek zagoi¢? LaRose jest tez powiescia o kul-
turowym i dostownym, fizycznym przetrwaniu Indian, aktem survivance, ktéry
Gerald Vizenor, faczac angielskie stowa survival (przetrwanie) i resistance (op6r),
nazywa ,namacalnym poczuciem obecnosci, kontynuacja plemiennych historii
(...), ktére to odrzucaja dominacje i tragiczng tozsamo$¢ ofiary” [tdum. J.Z.]*%.
W recenzji powiesci Margaret Noodin zwraca uwagg, ze XIX-wieczny kontekst
wspolgra z tym wspétezesnym i wechodzi z nim w dialog, pokazujac, jak prze-
sztos¢ sigga do terazniejszosci i musi by¢ poszanowana, aby wytworzy¢ podstawy
nieskazonej trauma przysztosci®. Ta ciaglos¢ czasowa i kulturowa jest wspania-
le oddana w autobiograficznym elemencie powiesci: Patrick Gourneau, dziadek
Erdrich ze strony matki, byl uczniem jednej ze szkét z internatem. Prébka jego
¢wiczenia kaligrafii postuzyta jako projekt okfadki. Patrick przetrwat szkote, po-
wrécit do rezerwatu i petnit funkeje #ribal chairmana Indian z Turtle Mountain

Band w Dakocie Pétnocnej. Erdrich jest cztonkiem tego wilasnie plemienia.

»Unicestwi¢ Indianina, aby uratowad cztowieka”:
system szkét dla indiariskich dzieci

W swoim obszernym studium o szkofach z internatem dla Indian, o wymow-
nym tytule Education for Extinction: American Indians and the Boarding School
Experience, 1875—1928, David Wallace Adams tak podsumowuje ideologig sto-
jaca za pomystem przymusowej asymilacji Indian:

2t L. Erdrich, LaRose, dz. cyt., s. 11.

22 G. Vizenor, Manz’fm‘ Manners: Narratives on Postindian Survivance, Lincoln1994, s. vii.

# M. Noodin, Review of ,LaRose”, by Louise Erdrich, ,Native American and Indigenous
Studies” 2018, t. 5, s. 223.

2 Proces formalnego ,zapisania” si¢ do plemienia (enrollment) jest czgsto niezwykle skom-
plikowany i frustrujacy. W Stanach Zjednoczonych znajduja si¢ obecnie 573 plemiona indiari-
skie uznane przez rzad federalny. Kazde plemie ustala wlasne kryteria rejestracji cztonkéw. Pra-
wie zawsze jednym z waznych kryterium jest tak zwane blood quantum, czyli, czgsto trudna do
oszacowania, ilo§¢ indianiskiej krwi. Praktyka wyliczania ilosci krwi indianiskiej (wedtug bar-
dzo niestabilnych i watpliwych naukowo metodologii) sigga drugiej potowy XIX wieku i Da-
wes Allotment Act, ustawy majacej na celu podzial ziemi w rezerwacie na dziatki przydzielane
poszczegdlnym zarejestrowanym cztonkom plemienia.



Od Carlisle Industrial School do uniwersytetu trzeciego $wiata. .. 343

Dzigki uwarunkowaniom historycznym i $rodowiskowym, a niekt6rzy dodaliby
takze dzigki boskiej interwencji, Ameryce udato si¢ osiagna¢ najwyzszy stopien kul-
turowego rozwoju. Przy odpowiednim wsparciu i przewodnictwu biatego cztowie-
ka pewnego dnia Indianie moga osiagna¢ ten sam poziom rozwoju. W istocie idea
cywilizacji zawiera w sobie jedna z najbardziej cenionych idei XVIII i XIX wieku:
ide¢ postepu. (...) Ona jest podstawa twierdzenia, ze dzikus musi ustapi¢ miej-
sca cywilizagji, a Indianin musi przeja¢ zwyczaje bialego cztowieka [ttum. —J.Z.]%.

W takim ujeciu kierowana boskim przeznaczeniem Ameryka osiagneta naj-
wyzszy stan rozwoju cywilizacyjnego. W 1893 roku historyk Frederick Jackson
Turner oglosi zamknigcie pogranicza w swoim stynnym eseju The Significance
of the Frontier in American History (,Znaczenie pogranicza w amerykanskiej
historii”), co w praktyce bedzie takze oznaczato koniec ery, w ktérej plemiona
indiariskie mogly swobodnie praktykowac swoje kulturowe obyczaje. Indianie
zostali pokonani i aby dalej istnie¢, beda musieli da¢ si¢ wehtona¢ kulturze ko-
lonizujacej. W drugiej potowie XIX wieku bylo juz oczywiste dla rzadu ame-
rykaniskiego, ze zadanie to nie bedzie fatwe ze wzgledu na przeszkody ekono-
miczne i logistyczne: réznorodno$¢ kulturowa Indian, oddalenie rezerwatéw
od o$rodkéw miejskich oraz niech¢¢ plemion do porzucenia swoich tradycyj-
nych styléw zycia. Idealnym rozwigzaniem umozliwiajacym zasymilowanie In-
dian mialy by¢ szkoty, w ktérych najmtodsze pokolenie zostanie nauczone jezy-
ka angielskiego oraz przygotowane do wykonywania niskoptatnych zawodéw.
W rezultacie Indianie osiagna wyzszy poziom w cywilizacyjnej hierarchii, po-
rzucajac swoj stan ,barbarzynistwa’. Aby projekt si¢ udal, dzieci musiaty by¢
jednak odseparowane od swoich rodzin, ktére mogty zaburza¢ proces kom-
pletnej eliminacji wplywéw kulturowych. Dlatego tez szkoty zaktadano z dala
od rezerwatéw, aby uczniowie nie mogli kontaktowac si¢ z rodzicami i krew-
nymi, a co najwazniejsze — aby nie mogli uzywa¢ swych plemiennych jezykéw
i praktykowa¢ tradycyjnych wierzen.

Projekt stworzenia ogélnonarodowego systemu edukacji dla indianskich
dzieci miat tez swoje polityczne uzasadnienie. Pomimo przewidywan i w prze-
ciwienistwie do tego, jak przedstawiata ich kultura popularna, wraz z zamknie-
ciem pogranicza Indianie tak po prostu nie znikngli*. Przerwanie ciagtosci
kulturowej wydawalo si¢ duzo lepszym rozwiazaniem niz stale prowadze-
nie kosztownych wojen z plemionami. Jak zauwazyt Carl Schurz, sekretarz
spraw wewnetrznych w latach 1877-1881, Indianie mieli tylko dwie moz-
liwosci: wyginigcie albo przyjecie kultury amerykanskiej (extermination or

» D.W. Adams, Education for Extinction: American Indians and the Boarding School Expe-
rience, 1875—1928, Lawrence 1995, s. 13.

26 Zob. R.E Berkhofer, The White Man’s Indian: Images of the American Indian, from Co-
lumbus to the Present, New York 1979; B.W. Dippie, The Vanishing American: White Attitudes
and U.S. Indian Policy, Middletown, Connecticut 1982.
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civilization)”. Druga opcja byta bardziej ekonomicznie uzasadniona dla ame-
rykanskiego rzadu. Schurz konstatowal, ze zabicie wszystkich Indian koszto-
waloby ponad milion dolaréw, a edukowanie jednego ucznia przez osiem lat
pochtonie tylko 1200 dolaréw?®. Liczby méwity wiec same za siebie.

Pierwsza szkola z internatem, Carlisle Indian School, zostala utworzona
w 1879 roku przez kapitana Richarda Henry’ego Pratta, ktéry miat juz pewne
sukcesy w dziedzinie edukacji ,,dzikuséw”. Gdy na terenie Teksasu i obecne;j
Oklahomy zakoriczyta si¢ wojna amerykanisko-indiaiska w historiografii znana
jako Red River War, 72 indianskich przywddcéw zostato pojmanych i w 1875
roku przewiezionych do Fort Marion na Florydzie. Misj¢ pilnowania jeficéw
wojennych otrzymat — wtedy jeszcze sierzant — Richard Pratt. Szybko wpadt on
na pomysl, jak zorganizowa¢d czas swoim podopiecznym i przezornie sthumi¢
w zarodku wszelkie préby buntu. Stosujac wojskowa dyscypling, przy pomocy
miejscowych nauczycieli, Pratt zaaranzowat lekcje angielskiego oraz ogdlnych
zasad dotyczacych zachowania w miejscach publicznych. Po trzech latach, nie
bez dumy, nazwat swéj eksperyment sukcesem? i rozpoczat kampanie, majaca
na celu przejecie przez niego nieuzywanych budynkéw wojskowych w Carlisle
w Pensylwanii, w celu stworzenia tam szkoty dla Indian. Jego Zyczenie zostato
spetnione. W kolejnych latach liczba szkét dla Indian systematycznie rosta. Jak
podaje Adams, w 1887 roku bylo ich 44; w 1885 roku — 114; w 1890 roku —
140, i wreszcie w 1895 roku ich liczba byta najwicksza i osiagneta 150 szkét,
w ktérych uczylo si¢ ponad 15 000 dzieci®.

Od poczatku swojego istnienia federalny system szkét z internatem prze-
znaczonych dla indiariskich dzieci charakteryzowat si¢ niewystarczajaca alokacja
srodkéw oraz nepotyzmem. Powstajace w catych Stanach szkoty czgsto miesci-
ly si¢ w zaniedbanych budynkach, miaty niewystarczajacy budzet i ograniczo-
na kadre. Dzieci byly niedozywione, bez odpowiednich ubran, czgsto choro-
waly. W szkotach rozprzestrzenialy si¢ gruzlica oraz trachoma®'. Okoto 1915
roku u trzech na dziesigciu uczniéw szkét z internatem odnotowywano tra-
chome, a $rednia zarazen gruzlica bylo czterokrotnie wigksza niz wsréd bialej
populagji. Zdrowie i bezpieczeristwo dzieci niezmiennie narazano w imi¢ po-
litycznej misji udowodnienia wyzszosci kultury kolonizatora oraz szybkiego
i jak najmniej kosztownego przeprowadzenia projektu cywilizowania Indian.

7 Cyt. za: D.W. Adams, dz. cyt., s. 90.

% Cyt. za: A. Smith, Boarding School Abuses, Human Rights, and Reparations, ,Social Jus-
tice” 2004, t. 31, s. 90.

» X Fort Marion Prisoners and the Trauma of Native Education Diane Glancy tworzy przej-
mujacy obraz eksperymentu Pratta z punktu widzenia indiariskich jeficéw.

3 D.W. Adams, dz. cyt., s. 58.

31 Szacowano, ze w 1913 roku liczba zarazonych gruzlica wsrdd biatej populacji wynosita
12,1%, a wéréd Indian 35,4%. Zob. E. James, ‘Hardly a Family is Free from the Disease” Tuber-
culosis, Health Care, and Assimilation Policy on the Nez Perce Reservation, 1908—1942, ,Oregon
Historical Quarterly” 2011, t. 112, 5. 144.
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Dobrym przyktadem byta polityka Williama Jonesa, petnomocnika do spraw
Indian w latach 1897-1904, kt6ry konsekwentnie naciskat na zwigkszanie licz-
by przyjmowanych uczniéw, aby przyspieszy¢ procesy asymilacyjne®. W rezul-
tacie do szkét przywozone byly dzieci bardzo mate, bardziej podatne na zara-
zenie si¢ gruzlica albo juz chore, co przyspieszalo rozwéj epidemii.

Opowies¢ o amerykanskich szkotach dla Indian to opowies¢ o zaniedba-
niach, glodzie, fizycznej i seksualnej przemocy, chorobach, a takze ogrom-
nej tragedii dzieci odseparowanych od swoich rodzicéw i znanego srodowiska,
czgsto tez pozbawionych kontaktu z rodzeristwem i karanych za méwienie we
whasnym jezyku. Skala naduzy¢ i patologii zostata ujawniona dopiero w 1928
roku, kiedy opublikowano 7he Problem of Indian Administration, zwany réw-
niez jako Raport Meriama®. Wykonany na zlecenie Fundacji Rockefellera ra-
port dokumentuje stan nie tylko federalnego systemu edukacji dla Indian, ale
takze og6lny poziom zycia w rezerwatach: biedg, zaniedbania, brak opieki me-
dycznej, nieckompetencje personelu Biura do spraw Indian i wszechobecny ne-
potyzm. Lektura raportu szokuje z tego powodu, ze niedociagniecia systemu
byty ogélnie znane w kregach rzadowych. Dotykaty one jednak najmniej poli-
tycznie istotnej grupy etnicznej i dlatego przez lata byly ignorowane.

Pierwsza LaRose idzie do szkoly: edukacja czy zaglada?

Historia pierwszej LaRose rozpoczyna si¢ w drugiej potowie XIX wieku. Mat-
ka dziewczyny, Mink, sprzedaje ja handlarzowi MacKinnonowi za butelke al-
koholu. Asystent MacKinnona, Wolfred Roberts, od razu zauwaza rozpacz La-
Rose, ale tez jej niezwykla inteligencje i umiejgtnos¢ przetrwania w surowym
klimacie. Wolfred chce za wszelka ceng ochroni¢ dziewczyne przed brutalnos-
ciag MacKinnona. LaRose znajduje w lesie trujace rosliny, a Wolfred dodaje je
do zupy, ktéra czgstuje MacKinnona. Gdy ten zaczyna si¢ dusié, para ucieka,
styszac z oddali jego nawotywania. Uciekajg na potudnie i docieraja do mia-
sta, gdzie prezbiterianscy misjonarze rekrutuja indianiskie dzieci i mlodziez do
nowo otwartej szkoty, w ktérej beda mogly one nauczy¢ si¢ angielskiego i umie-
jetnosci niezbednych, by przetrwaé w nowej rzeczywistosci. LaRose postana-
wia dotaczy¢ do grona nowych ucznidéw. W ten sposéb doswiadczy, czym jest
cywilizacja, i zarazi si¢ gruzlica. Fake, ze Erdrich wprowadza motyw gruzlicy

2 B.J. Child, Boarding School Seasons: American Indian Families, 1900-1940, Lincoln
1998, s. 56.

% Raport dostgpny jest tutaj: hteps://narf.org/nill/resources/meriam.html, dostep:
20.04.2019.

% Kanadyjski kontekst przymusowej asymilacji przybliza Joanna Gierak-Onoszko w 27
Smierci Toby'ego Obeda, Warszawa 2019.
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w historii pierwszej LaRose, jest niezwykle wazny: kolejne pokolenia mtodych
dziewczat o imieniu LaRose beda wysytane do szkét z internatem i kazda z nich
umrze na gruzlicg. W ten sposéb Erdrich zwraca uwagg na powiazanie obu
kwestii: misji edukacyjnej oraz zaniechania przerwania epidemii, co wedlug
Foucaultowskiego modelu jest doskonatym przyktadem biopolityki. Ten prze-
razajacy cykl zatrzyma si¢ dopiero w czwartym pokoleniu, gdy babcia chiop-
ca LaRose zostanie wystana do sanatorium dla gruzlikéw i wyleczona antybio-
tykami. Ta wszechobecnos¢ i powszedni charakter choroby dobitnie ilustruja
skale i trwatos¢ problemu oraz powiazanie epidemii z instytucja szkét z inter-
natem. Erdrich przedstawia gruzlicg jako prastare stworzenie, ktdre istniato na
kontynencie amerykanskim od zawsze. Biali kolonizatorzy nie tyle przywiezli
ze sobg patogeny, ile stworzyli warunki do ich rozwoju:

Pewnej nocy, zaraz po modlitwie, kiedy pierwsza LaRose spala wraz z innymi
dziewczgtami w sttoczonych w rzedach tézkach w zimnej sali, gruzlica zwinnym
ruchem wymsknela si¢ spomigdzy uchylonych warg jednej z uczennic. Zimny,
przeszywajacy wiatr, ktéry przedostat si¢ przez szpary w oknach, powiat ja w kie-
runku Alice Anakward. Gruzlica krazyta chwile nad siostra Alice, Mary. Zaraz
potem wzniosta si¢ w powietrze, szybujac nad ciatem LaRose owinigtym w wet-
niany koc, ale nagta zmiana kierunku wiatru sprawita, ze opadta nizej. Prastare
stworzenie osiadlo na porgezy tézka i tam zakoriczyto swoje istnienie. Zaraz po-
tem kolejne takie samo stworzenie wydobylo si¢ z ust kaszlacej przez sen Alice,
zatrzymalo si¢ na tej samej porgczy i zostalo wessane wraz z oddechem LaRose

[hum. — J.Z.]%.

W ten sposéb zycie pierwszej LaRose, spetnione i szczgsliwe u boku Wolfreda
i ich dzieci, jest ustawicznie zagrozone powracajaca choroba.

Na przyktadzie pierwszej LaRose Erdrich pokazuje tez, ze nie istnieje gra-
nica, do ktérej nie posunatby si¢ projekt kolonializmu. Gdy LaRose umiera
w prywatnej klinice i Wolfred przyjezdza, aby zabra¢ jej ciato, dowiaduje sig, ze
zostalo ono przejete przez lekarzy. Kosci LaRose, naznaczone gruzliczymi zmia-
nami, postuza jako naukowy eksponat, ilustrujacy twierdzenie, ze przez lata
kontaktéw z bialymi osadnikami Indianie nie potrafili wytworzy¢ odpornosci
na chorobe. W 1999 roku, gdy rozpoczyna si¢ akcja powiesci, szczatki LaRose
ciagle nie zostaly odzyskane. Erdrich nie tylko zwraca uwagg na nieskutecznos¢
ustawy Native American Graves Protection and Repatriation Act (NAGPRA),
przyjetej w 1990 roku w celu rozwiazania sporéw dotyczacych repatriacji in-
diariskich szczatkédw i przedmiotéw kulturowych. Motyw skradzionego ciata
LaRose pokazuje rowniez, jak tradycyjny kolonializm z priorytetami ekono-
micznymi zamienia si¢ w biokolonializm: zawtaszczenie tkanek i probek krwi

% L. Erdrich, LaRose, dz. cyt., s. 187.
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pod pretekstem nauki*. W dobie intensywnych badan genetycznych i popu-
larnosci projektéw takich jak Genographic Project i The Human Genome Di-
versity Project, twierdzenie to jest jak najbardziej uzasadnione.

Dekolonizacja systemu edukacji

Historia drugiej LaRose, ktdra za przyktadem swojej matki takze wyjezdza do
szkoly z internatem, uwidacznia konieczno$¢ dekolonizacji wspélczesnego syste-
mu edukagji i oddzielenie go od XIX-wiecznych i wezesnych XIX-wiecznych za-
tozen asymilacyjnych. W LaRose Erdrich pokazuje fundamentalne réznice migdzy
edukacja bedaca czedcia ideologicznego procesu kulturowej i politycznej domi-
nadji oraz dzieleniem si¢ wiedza (a nie nauczaniu), opartym na relacji z ziemia,
miejscem pochodzenia. Szczegélnie przydatne beda teorie K. Wayne’a Wanga
oraz Noelani Goodyear-Ka opua (Kanaka Maoli), aktywistéw zaangazowanych
w projekty dekolonizacyjne, ktére opisze w dalszej czeéci artykutu.

Kolejna LaRose, ktéra sama zostanie nauczycielka w indiariskiej szkole,
$wietnie zdaje sobie sprawg z ideologicznego wymiaru projektu edukowania
indianiskich dzieci. Jej zdaniem pogarda dla uczniéw oraz brak szacunku dla
Indian to cechy charakteryzujace dyskursy nawiazujace do sytuacji Indian pod
koniec XIX wieku. LaRose przeglada wycinki z , The Aberdeen Saturday Pio-
neer’, gazety, w ktérej L. Frank Baum, znany $wiatu jako autor Czarnoksigz-
nika z krainy Oz, tak pisze o ,problemie indiariskim”:

Biali sa Panami kontynentu amerykanskiego, ktéry podbili swoja wyzszoscia cy-
wilizacyjna. Aby zapewni¢ bezpieczedstwo osadnikom, nalezy unicestwi¢ pozo-
stajacych przy zyciu Indian. (...) Przez wieki wyrzadzilismy im duzo zlego i aby
ochroni¢ nasza cywilizacj¢, musimy dopusci¢ si¢ ostatniego ztego czynu i zmies¢
z powierzchni ziemi te nieposkromione stworzenia [ttum. — J.Z.]%.

Podobng retoryke sitowego rozwiazania w kontekscie kultur indiadskich sto-
sowat tez Richard H. Pratt, kt6ry obiecywal, ze w jego szkole kazdy Indianin
zostanie ,zanurzony w naszej cywilizacji i trzymany tam do catkowitego na-
sigkniecia jej ideami” [thum. — ].Z.]%%. Co to oznacza w praktyce, przekona si¢
druga LaRose, ktéra trafia wasnie do Carlisle Indian School.

% Wigcej na ten temat zob. Accomplishing NAGPRA: Perspectives on the Intent, Impact, and
Future of the Native American Graves Protection and Repatriation Act, red. S. Chari, ]. M.N. La-
vallee, Corvallis 2013.

3 L. Erdrich, LaRose, dz. cyt., s. 70-71.

% R.H. Pratt, The Advantages of Mingling Indians with Whites [w:] Americanizing the Ame-
rican Indians: Writings by the ,Friends of the Indian”, 1880—1900, red. EP. Prucha, Cambridge,
Mass. 1973, 5. 199.
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Program edukacyjny w Carlisle ilustruje, jak rozumiano projekt asymi-
lacyjny Indian i jak w zwiazku z tym przedefiniowano ideg i funkcje eduka-
cji. Druga LaRose ze zdziwieniem odkrywa, ze szkota nie jest miejscem, gdzie
zdobywa si¢ wiedz¢ utatwiajacg funkcjonowanie w przestrzeni kultury ame-
rykariskiej. Po powrocie do domu bohaterka przekonuje si¢, ze nabyte umie-
jetnosci sa bezuzyteczne poza kontekstem szkoty. Ani w rezerwacie, ani w sa-
siadujacych miasteczkach nie ma pracy dla indiariskich rolnikéw, kowali czy
szewcéw. Wiktoriariskie idealy okreslajace zacisze domowe jako miejsce ko-
biet i zajecia takie jak haftowanie, podawanie do stotu czy nauka tarica wy-
dajg si¢ absurdalne w zetknigciu z realiami zycia w rezerwacie®. Przyuczane
do tego, by by¢ stuzacymi bogatych biatych kobiet, indianskie dziewczgta nie
majg podstaw, by sta¢ si¢ samowystarczalnymi obywatelkami pafistwa amery-
kanskiego, jak zaktadat asymilacyjny projekt. Wielu badaczy historii szkét dla
Indian pokazuje, ze z powodu niedoboréw kadrowych i niewystarczajacych
srodkéw praca indianiskich uczniéw jest konieczna do dalszego dziatania szkoty,
ale zb¢dna poza jej murami. Jak zauwaza Beth Piatote (Nez Perce): , Federal-
ne szkoty zawodowe dla indianiskich kobiet byly przede wszystkim manifesta-
cja wladzy nad ich ciatami, transformacja ich wygladu, zachowan i zwycza-
jow. Powotani przez rzad federalny nauczyciele mieli nadziej¢ wyprodukowac
ucywilizowane i postuszne dusze zamieszkate w ucywilizowanych i postusz-
nych ciatach” [thum. — J.Z.]%. Na przykladzie drugiej LaRose Erdrich suge-
ruje bezcelowos¢ edukacji w szkotach z internatem, szczegdlnie w poréwna-
niu z plemienna tradycja przekazywania wiedzy, edukacji przez partycypacje
w zyciu rodziny, klanu i ziemi. W sekeji o wiele méwigcym tytule ,,Czego si¢
nauczyla” Erdrich zestawia te dwie filozofie bez zbgdnego komentarza. Wnio-
ski nasuwaja si¢ same. Pierwszy dluzszy cytat opisuje to, czego pierwsza La-
Rose nauczyla swoja cérke:

Zanim umarta, pierwsza LaRose nauczyta cérke, jak w kazdym miejscu znajdowacd
opiekuricze duchy, jak uzdrawia¢ ludzi za pomoca piesni, rodlin, ktdre porosty jes¢
w czasach glodu, jak zastawia¢ sidla, tapa¢ ryby, ples¢ sieci, rozpala¢ ogieni z brzo-
zowych patykéw. (...) Jak wydrazy¢ gtéwke fajki, wypali¢ $rodek galezi sumaka na
cybuch, jak zrobi¢ tyton, jak ususzy¢ migso, zebra¢ dziki ryz, jak taficzy¢, przesie-
wac ziarna od plew, jak je uprazy¢ i przechowywad. Nauczyta ja, jak uszy¢ rekawice,
spodnie, mokasyny, sukienke, ptaszcz, jak uszy¢ worek z zotadka fosia, karibu i bi-
zona lesnego [thum. — J.Z.]*".

% K.T. Lomawaima, They Called It Prairie Light: The Story of Chilocco Indian School, Lin-
coln 1994, 5. 99.

% B.H. Piatote, Domestic Subjects: Gender, Citizenship, and Law in Native American Lite-
rature, New Haven 2013, s. 7.

41 L. Erdrich, LaRose, dz. cyt., s. 198-199.
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A tu czytamy o drugiej LaRose:

Nauczyla sie amerykariskiej historii i wszystkich stopni cywilizacji od starozytnosci
po czasy wspélczesne, ktérych zwiericzeniem byli ludzie tacy jak kapitan Pratt. Na-
uczyla sig, jak przetrwad o chlebie i wodzie, a potem dostajac jeszcze kawe i chleb
polany sosem. (...) Nauczyla sig, jak szy¢ na maszynie. Jak wyobraza¢ sobie, ze
whasne usta sg zaszyte. Za karg, za méwienie w anishinaabe. Nauczyta si¢, jak wy-
trzymad bicie deska. Jak je$¢ nozem i widelcem, jak przy uzyciu noza smarowaé
chleb smalcem, jak hodowa¢é warzywa, jak je krasé. (...) Nauczyta sig, co to zna-
czy cuchnad¢ i drapa¢ swoje cialo, jak gotowa¢ bielizng, zeby pozby¢ si¢ wszy, i jak
wytrzyma¢, kapiac si¢ tylko raz w tygodniu, potem raz na dwa tygodnie, trzy. (...)
Nauczyla si¢ patrzed, jak jej przyjaciele szybko umierajg na odre, krztusza si¢ krwia
przy gruzlicy albo wyja z bélu przy zapaleniu opon mézgowych [ttum. —].Z.]%.

Te dwie formy uczenia si¢ zupelnie do siebie nie przystaja. Gdy LaRose uczy
cérke sztuki przetrwania i madrego korzystania z zasobéw naturalnych, ame-
rykaniscy nauczyciele nauczaja pogardy, nienawisci i przemocy. Wprowadzaja
te idee w czyn, si¢gajac po wojskowa dyscypling i kary cielesne. Przekazywanie
tradycyjnej wiedzy Ojibwe, opartej na zwiazku z ziemia, nie tylko pelni funk-
cj¢ edukacyjna, ale takze jest sposobem zycia. Motyw zwiazku ziemi i wiedzy
obecny jest w wielu kulturach indianskich. Jak pisze Clifford Trafzer (Wyan-
dot): ,edukacja, nauczanie i dazenie do wiedzy zawsze byly wazne w indian-
skim zyciu i kulturze” [ttum. — J.Z.]*. Edukacja w Carlisle natomiast odzwier-
ciedla polityke rasows kolonizatora.

W LaRose amerykanska edukacja ma przeksztalci¢ umysty indiariskich
dzieci w taki spos6b, ze zmiana ta stanie si¢ fizycznie widoczna. Przejscie ze
$wiata barbarzynistwa w strong uporzadkowanego $wiata cywilizacji byto nie-
zwykle zrytualizowane, o performatywnych wrecz cechach. Zaraz po przy-
jezdzie dzieci maja obcinane wlosy i dostaja jednolite mundurki. Nastep-
nie odbierano im plemienne imiona i nadawano nowe. Brenda Child (Red
Lake Ojibwe) postrzega to wymazywanie indianskich imion jako wyraz nie-
zwyklego okrucieristwa, gdyz w kulturach indianiskich imiona nieroztacz-
nie powigzane byly z klanowa i plemienng tozsamoscig*. Czwarta LaRose,
ta szczg$liwie wyleczona z gruzlicy, absolwentka Fort Totten w Dakocie Pét-
nocnej, przegladajac stare zdjecia, przypomina sobie moment przyjazdu do
szkoly i jest przyttoczona bolesnymi wspomnieniami: , Tam byly setki dzie-
ci ze wszystkich mozliwych miejsc, nawet z Fort Berthold. Co zrobili z tymi

“ Tamze, s. 200-201.

% C.E. Trafzer, ].A. Keller, L. Sisquoc, Introduction: Origin and Development of the Ameri-
can Indian Boarding School System [w:] Boarding School Blues: Revisiting American Indian Edu-
cational Experiences, red. C.E. Trafzer, J.A. Keller, Lorene Sisquoc, Lincoln 2006, s. 5.

4 B.J. Child, dz. cyt., s. 29.
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obcigtymi warkoczami? Wypchali nimi materace? Jak myslicie, spalismy na
naszych wilasnych wlosach?” [thum. — J.Z.]®. Zdjecia czwartej LaRose od-
zwierciedlaja ideologiczne znaczenie wizualnych przedstawieri asymilacji. Jak
opisuje Adams, kapitan Richard Pratt byt jedna z pierwszych oséb, keére do-
konaly odkrycia tego potencjatu i jego sity oddziatywania. To wiasnie Pratt
spopularyzowat tak zwane fotografie ,przed” i ,,po” przyjezdzie do szkoty: na
pierwszej z nich uczniowie maja dlugie wlosy i s3 ubrani w plemienne stro-
je; na drugiej ostrzyzeni chopcy i uczesane w warkocze lub koki dziewczeta
spogladaja w obiektyw, tym samym ilustrujac genialno$¢ rozwiazania eduka-
cyjnego. W nowych niewygodnych ubraniach i upozowani indiariscy ucz-
niowie mieli by¢ dowodem na to, ze zmiana ,barbarzyficéw” w cywilizowa-
nych ludzi jest w istocie mozliwa®.

Dla Erdrich zmiana systemu szkolnictwa moze dokona¢ si¢ dopiero wtedy,
gdy indiariscy nauczyciele stang si¢ czgécia systemu i beda mogli go zmieni¢
od wewnatrz. Proces ten zaczyna si¢ wraz z czwarta LaRose, ktéra po trau-
matycznych doswiadczeniach w Fort Totten postanawia zosta¢ nauczyciel-
ka, aby chroni¢ dzieci przed bezdusznym systemem. To wiasnie emocjonalne
zaangazowanie indiariskich nauczycieli jest elementem, ktdry zapoczatkuje
zmiany. LaRose wierzy, ze zostala wyrwana z obje¢é¢ gruzlicy wlasnie w tym
celu: , Te dzieci. (...) Zeby dzierga¢ z nimi na drutach, szy¢ razem ubrania
na powwow, nauczy¢ ich taficéw. Zeby razem pi¢ kawe z ich matych filizanek”
[thum. — ].Z.]%. LaRose wyjasnia wybdr pracy w bardzo prosty sposdb: ,,Zo-
stali$my nauczycielami, aby wreszcie kto$ te dzieci kochal” [ttum. — ].Z.]%.
Absolwenci szkoly najlepiej rozumiejg traumg oddzielenia od rodziny i kul-
tury oraz bezduszno$¢ systemu. Proces dekolonizacji zaczyna si¢ od udziele-
nia emocjonalnego wsparcia, empatii, zrozumienia i mitosci. To, co LaRose
oferuje swoim indiariskim uczniom, to nadzieja na zmiang i przetrwanie. Bo-
haterka staje si¢ buforem chronigcym uczniéw przed przemoca systemu i bo-
lem wykorzenienia. W swym obszernym studium historii systemu edukacji
dla Indian K. Tsianina Lomawaima i Teresa McCarty podkreslaja, ze pierwsi
indianiscy nauczyciele ,walczyli z ograniczeniami federalnego systemu szkol-
nictwa, aby stworzy¢ miejsca, gdzie indianskie dzieci poczuja si¢ bezpieczne
i wyraza swoja tozsamos¢, podziela doswiadczeniami i wiedza” [thum. —J.Z.]%°.

# L. Erdrich, LaRose, dz. cyt., s. 70.

% D.W. Adams, dz. cyt., s. 47.

4 Przykladowe fotografie z Carlisle sa dostgpne tutaj: http://carlisleindian.dickinson.edu/
teach/analyzing-and-after-photographs-exploring-student-files, dostgp: 10.02.2019.

# L. Erdrich, LaRose, dz. cyt., s. 72.

® Tamze, s. 71, podkr. - J.Z.

0 K.T. Lomawaima, T.L. McCarty, 70 Remain an Indian: Lessons in Democracy from a Cen-
tury of Native American Education, New York 20006, s. 77.
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Szkola z internatem prowadzona przez Indian?
»Suwerenne pedagogiki” i ,,uniwersytet trzeciego $wiata”

Indianskie marzenie o dekolonizacji szkét zisci si¢ dopiero w nastgpnym po-
koleniu, gdy matka chlopca LaRose, Emmaline, otworzy szkol¢ z internatem
dla dzieci, ktérych rodzice zmagaja si¢ z konsekwencjami historycznej traumy.
Erdrich nie wskazuje swoich bezposrednich inspiracji, ale w projekcie Emma-
line widoczne jest zainteresowanie wspéiczesnymi teoriami pedagogicznymi
i ich zastosowaniem w kontekscie indiariskich spofecznosci i kultur. Przedsta-
wi¢ pokrétce pracg dwéch edukatoréw i aktywistéw, K. Wayne’a Wanga i No-
elani Goodyear-Ka'opua, aby zilustrowa¢ filozofi¢ budowania systemu edukacj,
ktéry opieralby si¢ na indianskich epistemologiach i odpowiadat na potrzeby
lokalnych spotecznosci.

Imponujacym przedsigwzigciem dekolonizacyjnym, wspéttworzonym przez
Noelani Goodyear-Ka'opua, jest Halau Ka Mana (HKM) — szkota $rednia po-
tozona w Honolulu na Hawajach. HKM to charter school, czyli szkota, kté-
ra dziata niezaleznie od systemu szkét stanowych, nie pobiera optat za nauke
i otrzymuje rzadowe dofinansowanie. Cho¢ dziatanie systemu charter schools
budzi w Stanach Zjednoczonych kontrowersje, migdzy innymi ze wzgledu na
ich zwigkszong autonomig, to nie z tego powodu HKM jest godna uwagi’'.
Powstata w 2006 HKM jest owocem zaangazowania i pracy cztonkéw lokalnej
hawajskiej spolecznosci zmotywowanej checia utworzenia szkoty, ktéra oprécz
obowigzkowego programu wprowadzitaby tez edukacj¢ oparta na hawajskich
systemach wierzen i wiedzy wytworzonej w czasach przed kolonizacja™. Poza
lekcjami matematyki, chemii i amerykariskiej historii uczniowie uczgszezaja
tez na zajgcia z jezyka hawajskiego, tradycyjnej hawajskiej nawigacji opartej na
znajomosci uktadu gwiazd i nauki o aina® (ziemi, miejscu, z ktérego si¢ po-
chodzi, ktére si¢ szanuje i z ktérym jest si¢ w obopdlnej relacji). Doskonatym
przyktadem tego, co mozna nazwa¢ hawajska wiedza w prakeyce, jest budowa-
nie przez ucznidw, nauczycieli i innych cztonkéw spolecznosci tradycyjnego
halau wa‘a — konstrukgji z drzewa mangrowego i trawy, stuzacej do przechowy-
wania t6dek kanu. Przywotujac stowa Audre Lorde, ktéra stwierdzita, iz ,na-
rzedzia pana nie rozmontuja jego domu”, HKM stanowi dowdd na to, ze jest
to jednak mozliwe. Wykorzystujac formule edukacyjna narzucong przez ko-
lonizatora (Stany Zjednoczone), twércy szkoly pokazali, jak moze ona stuzy¢

1 Wigcej o charter schools zob. SE. Abrams, Education and the Commercial Mindset, Camb-
ridge, Mass. 2016; M.K. Schneider, School Choice: The End of Public Education?, New York 2016.

52 N. Goodyear-Kaopua, The Seeds We Planted: Portraits of a Native Hawaiian Charter
School, Minneapolis 2013.

%3 Aby zademonstrowad réwnowarto$¢ jezyka i kultury rdzennych Hawajczykéw, w The
Seeds We Planted Goodyear-Ka opua nie stosuje kursywy w hawajskich stowach. W niniejszym
artykule ten zapis zostal odwzorowany z dodaniem ttumaczenia w nawiasach.
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krzewieniu wiedzy oraz tradycji rdzennej ludnosci. Dla wielu HKM jest po-
zytywnym i budujacym potwierdzeniem tego, ze proces dekolonizacji w edu-
kagji jest nie tylko mozliwy, ale takze niezb¢dny do przetrwania tradycyjnych
systeméw wiedzy i rdzennych jezykdw.

W trakcie tworzenia HKM Goodyear-Kaopua ukuta termin ,,suwerenne
pedagogiki” (sovereign pedagogies)**. Badaczka podkresla, ze formula charter
school nie pozwala na catkowitg autonomig, ale w jej strukturze zawarta jest
przestrzen, ktéra moze zosta¢ zagospodarowana przez projekty dekolonizuja-
ce. Suwerenne pedagogiki rozumiane sa jako ciagly i dynamiczny proces, co
jest warunkiem reagowania na zmieniajacy si¢ klimat polityczny oraz skutecz-
niejsze forsowanie plemiennych rozwiazan i programéw nauczania. Jak pisze
Goodyear-Ka'opua: ,,Praktykowanie suwerennej pedagogiki oznacza zrozumie-
nie, ze suwerenno$¢, zaréwno indywidualna, jak i wspélnotowa, jest niezbed-
na dla zdrowia i stworzenia optymalnych warunkéw uczenia si¢ rdzennej lud-
nosci i wszystkich ludzi w ogéle” [thum. — ].Z.]%. W takim ujeciu edukacja
zostaje powigzana z innymi projektami dekolonizujacymi: polityczna obrona
plemiennych suwerennosci i rewitalizacja kulturowa. Co wiecej, jak podkre-
$la Goodyear-Ka opua, nie jest to projekt totalny w sensie catkowitego oddzie-
lenia si¢ od wptywéw kultury kolonizujacej. Taki plan bylby zapewne z géry
skazany na niepowodzenie. Chodzi raczej o odzyskanie kontroli nad decyzja-
mi bezposrednio wplywajacymi na zycie rdzennych spofecznosci.

Ograniczenia projektéw dekolonizacyjnych przedstawia K. Wayne Wonga
w ksiazce A Third University Is Possible, opublikowanej pod nazwiskiem la pa-
person. Oferuje ona doglebna analiz¢ osadniczego kolonializmu (settler colo-
nialism) jako zbioru technologii majacych na celu kradziez ziemi i uzasadnia-
nie tych praktyk dyskursami o wyzszosci rasowe;j i cywilizacyjnej kolonizatora.
Popularne w ostatnich latach teorie kolonializmu osadniczego podkreslajg trwa-
tos¢ i ciagtos¢ projektu kolonizacji w kontekscie Stanéw Zjednoczonych oraz
wyjécie poza schemat przeciwienistwa kolonizator i lud kolonizowany w celu
przedstawienia obecnosci Afroamerykandw, ktdrych kolonialna historia powin-
na by¢ brana pod uwagg. Tylko schemat triady , biaty osadnik—rdzenny miesz-
kaniec—czarny niewolnik” pozwala na uchwycenie tej dynamiki, w ktérej kazdy
ma przypisang role: osadnik, ktéry przejmuje ziemig i wprowadza prawo wihas-
nosci; rdzenny mieszkaniec, kt6ry musi by¢ pozbawiony ziemi; oraz niewolnik,
ktéry nigdy nie moze zosta¢ whascicielem ziemskim®. Biorac pod uwagg skalg
dziatania osadniczego kolonializmu, la paperson stusznie zauwaza, ze

>4 Prosze zwrécié uwage na liczbe mnoga: nie jeden model, ale wiele. Tym samym Good-
year-Ka'opua pokazuje, ze HKM jest jednym z wielu mozliwych przyktadéw realizacji kulturo-
wej regeneracji przez przedefiniowanie systemu szkolnictwa. Kazda rdzenna spofeczno$¢ samo-
dzielnie odkrywa, ktére rozwiazania sa w jej kontekscie najlepsze.

> N. Goodyear-Ka'opua, dz. cyt., s. 6.

% la paperson, A Third University Is Possible, Minneapolis 2017, s. 8.
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w kontekscie dekolonizacji edukacji nie chodzi o catkowite rozmontowanie
instytucji (co byloby nieproduktywne), ale zreformowanie jej w taki sposéb,
aby dziatata na korzy$¢ rdzennych spotecznosci®’.

Do zobrazowania tej idei dekolonizacji przez demontaz i przebudowe la paper-
son wprowadza definicje ,,scyborga”. Odwolujac si¢ do klastycznego eseju Don-
ny Haraway Manifest cyborgéw’®, zwraca on(-a) uwagg na wieloelementowy, ko-
lazowy charakter organizméw powstajacych na styku biologii i technologii oraz
ich wywrotowy (subversive) potencjal. Dodajac litere ,,s” przed stowem ,,cyborg”,
la paperson tworzy queerows technologie/tozsamos¢, ktdra zabawia si¢ demon-
tazem, ponowng budowa z wezesniej wykorzystanych materiatéw, recyklingiem
idei i pomystéw, wszystko to, aby destabilizowa¢ kolonialny system: ,,scyborg za-
chwyca si¢ mechanizmami, przez ktére jej/jego™ sprawczo$é zostaje rozszerzona
poprzez obwody systeméw zaprogramowanych, by kolonizowa¢” [tum. — ].Z.].

Teoria uniwersytetéw pierwszego, drugiego, trzeciego i czwartego $wiata
opiera si¢ wlasnie na twérczym taczeniu istniejacych juz, poprzednio uzytych,
elementéw. La paperson $wiadomie nawiazuje do geopolitycznego pozycjono-
wania regionéw $wiata wedtug zakumulowanego bogactwa i wladzy, ale postrze-
ga trzeci i czwarty $wiat jako miejsca narodzin alternatywnych dyskurséw po-
litycznych, ktére skutecznie zakwestionuja status quo. Progresja od pierwszego
do trzeciego i czwartego uniwersytetu nie jest postrzegana w kategoriach cza-
sowych, ale raczej w sensie skutecznosci destabilizacji kolonializmu. Prakeycz-
ny czy tez realistyczny wymiar tego projektu wydaje si¢ niezwykle wazny: uni-
wersytet czwartego Swiata nie jest punktem koricowym dialektycznego rozwoju
historii dekolonizacji, a raczej abstrakcyjnym miejscem wytwarzania si¢ episte-
mologii rdzennej ludnosci w ich ,,czystej” formie, to znaczy nie jako reakcji na
kolonializm osadniczy, ale jako sposobu zycia. Dlatego la paperson wskazuje
na uniwersytet trzeciego $wiata jako realng szansg zakwestionowania kolonial-
nych prawd. Uniwersytet ten sytuuje si¢ w opozycji do wezesniej funkcjonu-
jacych, ale wykorzystuje ich elementy. Wlasnie ten aspekt teorii la papersona
jest tak istotny do zrozumienia projektu Louise Erdrich. Nalezy jednak zauwa-
zy¢, iz w warstwie programowej wizja la papersona moze zosta¢ odebrana jako
utopijna. Sam(-a) autor(-ka) przyznaje, ze uniwersytet czwartego $wiata to ra-
czej szczytna idea niz realny cel. Znaczenie tej teorii polega na zwréceniu uwa-
gi, jak wielka rol¢ w procesie kolonizacji odgrywat system edukadji i dlaczego
jest on kluczowy dla powodzenia projektéw dekolonizacyjnych.

Uniwersytet pierwszego $wiata jest narz¢dziem kolonializmu, w petni odda-
nym projektowi akumulacji ziemi przez jej bezprawne zagarnigcie. Indiariskie

57 Tamze, s. xiii.

>% D. Haraway, Manifest cyborgéw: nauka, technologia i feminizm socjalistyczny lat osiemdszie-
sigtych, dum. S. Krélak, E. Majewska, ,,Przeglad Filozoficzno-Literacki” 2003, nr 1, s. 49-87.

> la paperson, dz. cyt., uzywa tutaj neutralnego pod wzgledem pici zaimka ,hir”.

0 Tamze, s. Xiv.
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szkoly z internatem to doskonaly przyktad takiej instytucji. Uniwersytet dru-
giego $wiata zauwaza problematyczny wymiar kolonializmu, ale wszystkie pré-
by jego krytyki sa podejmowane za pomoca teorii i narzedzi zaproponowanych
przez kolonializm. Jak humorystycznie podsumowuje to la paperson: ,Uniwer-
sytet drugiego $wiata uwalnia nas, uzywajac liberalizmu” [dum. — J.Z.] (zart
polega na grze stownej: uwalnia¢ — liberate)®'. Przykladem moze by¢ wzrost za-
interesowania literaturg indianiska w kregach akademickich w latach siedem-
dziesiatych i osiemdziesiatych XX wieku. Biali literaturoznawcy zajeli si¢ pisar-
stwem Indian, odezytujac je w ramach zachodnich metodologii. Uniwersytet
trzeciego $wiata, zbudowany ze skrawkéw, scinkdéw, $mieci, ma szans¢ zmienié¢
ide¢ dekolonizacji w praktyke. Jest to projekt niezwykle elastyczny, ktdry czer-
pie inspiracje zaréwno z kultur rdzennych, jak i kultury Zachodu. Opiera si¢
on na strukturach oraz instytucjach zbudowanych przez kolonializm®. Takim
wlasnie projektem jest szkota z internatem Emmaline Iron.

Zastanawiajac sig, jaki rodzaj instytucji edukacyjnej bylby przydatny w jej
spolecznosci, Emmaline bierze pod uwagg nieche¢ i lgk, ktére towarzysza kaz-
dej dyskusji o otwarciu szkoty z internatem. Psychologiczne konsekwencje
przymusowej separacji dzieci i rodzicéw sa ciagle widoczne. Emmaline po-
wtarza jednak, ze jej szkota nie bedzie powielaniem kolonialnych strukeur, ale
raczej przyktadem wykorzystania tych struktur do wzmocnienia plemienne;j
suwerennosci w edukacji. Pomyst Emmaline moze przypomina¢ ide¢ uniwer-
sytetu trzeciego $wiata — takze ona nie buduje instytucji edukacyjnej od nowa,
ale wykorzystuje istniejace ,,materialy” i rozwiazania, aby stworzy¢ nowg in-
stytucje, stuzaca plemiennym interesom. Bedzie to szkota podporzadkowana
dwoém waznym celom: 1) rewitalizacji kultury Ojibwe oraz 2) prébie rozwiaza-
nia probleméw spotecznych, ktére przez federalne i stanowe instytucje pomo-
cy spolecznej sa przedstawiane jako wymagajace interwencji patologie. Szkota
z internatem, potozona w obrebie rezerwatu, bedzie stuzyta dzieciom i rodzi-
nom w trudnych sytuacjach, dostarczajac wsparcia emocjonalnego i material-
nego. Emmaline tak wyobraza sobie swoja szkofe:

Te dzieci nigdy nie wydobeda si¢ z chaosu, jakikolwiek chaos to jest, od uzaleznieri
i depresji, po stabe zdrowie, jesli nie pojda do szkoty. Aby odnosi¢ sukcesy w szko-
le, musza do niej chodzi¢ regularnie, je$¢ regularne positki, regularnie spa¢ i regu-
larnie si¢ uczy¢. Na pewno dawne szkoly z internatem odcinaly od dziedzictwa
kulturowego i produkowaty dorostych niemajacych wiedzy, jak by¢ rodzicem i ko-
cha¢ wiasne dzieci, ale tak nie musi by¢ dzisiaj. Dzieci potrzebuja interwencji kogo$
z zewnatrz, ale nie od razu umieszczania ich w rodzinach zastgpczych i przeznacza-
nia do adopgiji. (...) Zasadnicza rdznica jest to, ze ta szkota usytuowana jest w re-
zerwacie. (...) Dzieciaki moga tu nocowad i regularnie si¢ uczy¢. Ten nowy-stary

ol Tamze, s. 37.
%2 Tamze, s. 43.
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typ szkoly, umozliwiajacy pomoc rodzinom przechodzacym przez cykle porazek
i wzlotéw, stat si¢ misja Emmaline [dum. - ].Z.]%.

To radykalne przedefiniowanie instytucji szkoly z internatem wyraza nie tylko
plemienna suwerennos¢, ale takze swiadomos¢ probleméw, ktére niszcza spo-
teczno$¢ Ojibwe. Emmaline odrzuca praktyke bagatelizowania probleméw spo-
tecznych, chce je prawidtowo definiowaé. Chce uczy¢ cate rodziny, gdzie i jak
szukaé¢ pomocy psychologicznej. W obliczu niedostatecznej liczby pracowni-
kéw socjalnych oraz psychologéw w rezerwacie sama zostaje doradcg i pocie-
szycielka uczniéw i ich rodzin. Tak jak w przypadku jej matki praca jest nie
tylko wysitkiem fizycznym i mentalnym, ale przede wszystkim emocjonalnym.
Przedsigwzigcie Emmaline jest wyrazem zrozumienia, iz konsekwencje histo-
rycznej traumy nie dotycza tylko jej bezposrednich ofiar: dorosli, ktérzy jako
dzieci zostali oddzieleni od swoich rodzicéw, nie beda wiedzieli, jak otoczy¢
troska i mitoscia wlasne dzieci. Szkota Emmaline pozwala zar6wno odbudowa¢
przerwane wigzi, rodziny, jak i przeja¢ plemienna kontrolg nad sposobami roz-
wigzywania probleméw spotecznych. W takim sensie jest ona przejawem su-
werennosci i poczatkiem procesu zdrowienia (healing), ktéry musi angazowacé
cata spotecznosé. Ow aspekt politycznej niezaleznosci jest tez wyrazem prze-
rwania kolonialnej narracji, w ktérej Indianie albo znikaja wraz z nadejsciem
XX wieku, albo zostajag wchlonigci przez maching nowoczesnosci. W LaRose,
przeciwnie do logiki historycznego skojarzenia, w szkole z internatem w ob-
rebie rezerwatu odradzajg si¢ plemienne tradycje i wzmacniaja wiezi spolecz-
ne. Proces ten ilustruje dzialanie uniwersytetu trzeciego $wiata, w ktory wierzy
la paperson: uniwersytet ten odpowiada przede wszystkim na potrzeby lokal-
nych spolecznosci; pamieta o przesztosci, ale spoglada w przysztosé; jego cze-
$ci sktadowe mozna znalez¢ w uniwersytetach pierwszego i trzeciego $wiata®.

Praca domowa z dekolonizacji

Jak stusznie zauwaza Mroczkowska-Brand, jedng z waznych cech literatury
postkolonialnej jest odtwarzanie $wiatéw, ktdre zostaly zniszczone w proce-
sie kolonizacji. Odnajdywanie ich sladéw jest wazna lekcja uwaznosci, ktéra
pomaga wypracowaé wrazliwo$¢ i krytyczne spojrzenie na procesy i wydarze-
nia odbierane jako ,oczywiste”. W przypadku Indian amerykariskich prakey-
ka dekolonizacji spetnia podobne funkcje, ale tez przesuwa nacisk na terazniej-
sz0$¢ oraz przysztos¢: brutalnej przesztosci kolonialnej nie mozna zmienié, nie

6 L. Erdrich, LaRose, dz. cyt., s. 105-106.
¢4 la paperson, dz. cyt., s. xv.
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mozna catkowicie wyeliminowac jej skutkéw, ale nalezy podja¢ dziatania, kté-
re sprawia, ze przestanie ona ksztattowa¢ przysztos¢.

Dekolonizacja jako praktyka pokazuje réwniez, jak wiele jest weiaz do zrobie-
nia. Wspominane przez Mroczkowska-Brand gesty politykéw i proliferacja dyskur-
séw pojednawczych, szczegdlnie w Kanadzie, nie zmieniajg sytuacji ekonomicz-
nej i politycznej rdzennych mieszkanicéw i pozostaja w sterze pustych deklaracji.
Fake ten szeroko komentuja indianiscy intelektualisci w Stanach Zjednoczonych
i Kanadzie. Jak pisze Glen Sean Coulthard (Yellowknives Dene) w nagrodzonej
ksiazce Red Skin, White Masks: Rejecting the Colonial Politics of Recognition (2014),
polityka pojednania i uznania praw rdzennej ludnosci stata si¢ narzedziem odsu-
wania dyskusji o realnym zados¢uczynieniu i wprowadzeniu zmian. Wazne jest
wiec wyrobienie wrazliwosci, uwagi oraz zrozumienia dla sytuacji spoleczeristw
skolonizowanych, kt6re walcza o uznanie ich wersji historycznego doswiadczenia.
Uwolnienie si¢ od ekonomicznej i kulturowej dominacji kolonizatora jest dtugim
i skomplikowanym procesem. Dekolonizacyjny aktywizm pokazuje, ze moze to
tez by¢ proces afirmacyjny, budujacy fundament kulturowej regeneracji.

Bibliografia

Abrams S.E., Education and the Commercial Mindset, Cambridge, Mass. 2016.

Accomplishing NAGPRA: Perspectives on the Intent, Impact, and Future of the Native
American Graves Protection and Repatriation Act, red. S. Chari, J.M.N. Laval-
lee, Corvallis 2013.

Adams D.W., Education for Extinction: American Indians and the Boarding School
Experience, 1875—1928, Lawrence 1995.

Ashcroft B., Griffiths G., Tiffin H., 7he Empire Writes Back: Theory and Practice in
Post-Colonial Literatures, London 1989.

Berkhofer R.E, The White Man’s Indian: Images of the American Indian, from Co-
lumbus to the Present, New York 1979.

Carpo T., Weaving Stories, ,,The Women’s Review of Books” 2017, nr 2.

Child B.J., Boarding School Seasons: American Indian Families, 1900-1940, Lin-
coln 1998.

Coulthard S., Red Skin, White Masks: Rejecting the Colonial Politics of Recognition,
Minneapolis 2014.

Deer S., The Beginning and End of Rape: Confronting Sexual Violence in Native Ame-
rica, Minneapolis 2015.

Dippie B.W., The Vanishing American: White Attitudes and U.S. Indian Policy,
Middletown 1982.

Erdrich L., LaRose, New York 2016.

Erdrich L., Tracks, New York 1988.

Estes N., Our History Is the Future: Standing Rock versus the Dakota Access Pipeline,
and the Long Tradition of Indigenous Resistance, London 2019.



Od Carlisle Industrial School do uniwersytetu trzeciego $wiata. .. 357

Gierak-Onoszko J., 27 Smierci Tobyego Obeda, Warszawa 2019.

Glancy D., Fort Marion Prisoners and the Trauma of Native Education, Lincoln 2014.

Goodyear-Ka'opua N., 7he Seeds We Planted: Portraits of a Native Hawaiian Charter
School, Minneapolis, 2013.

Haraway D., Manifest cyborgéw: nauka, technologia i feminizm socjalistyczny lar
osiemdziesigrych, tum. S. Krélak, E. Majewska, ,Przeglad Filozoficzno-Litera-
cki” 2003, nr 1.

James E., Hardly a Family is Free from the Disease: Tuberculosis, Health Care, and As-
similation Policy on the Nez Perce Reservation, 1908—1942, ,Oregon Historical
Quarterly” 2011, ¢. 112.

Kirch C., Old-Fashioned Justice, ,Publishers Weekly” 2016, t. 263, nr 16.

la paperson, A Third University Is Possible, Minneapolis 2017.

Lomawaima K.T., They Called It Prairie Light: The Story of Chilocco Indian School,
Lincoln 1994.

Lomawaima K.T., McCarty T.L., 7o Remain an Indian: Lessons in Democracy from
a Century of Native American Education, New York 2006.

Lorde A., The Masters Tools Will Never Dismantle the Masters House [w:] A. Lorde,
Sister Outsider: Essays and Speeches, Berkeley 2007.

Million D., Therapeutic Nations: Healing in an Age of Indigenous Human Rights, Tuc-
son 2013.

Mills AM., The Lifeworlds of Law: On Revitalizing Indigenous Legal Orders Today,

»McGill Law Journal” 2016, t. 61.

Noodin M., Review of ,,LaRose”, by Louise Erdrich, ,Native American and Indige-
nous Studies” 2018, t. 5.

Piatote B.H., Domestic Subjects: Gender, Citizenship, and Law in Native American
Literature, New Haven 2013.

Pratt RH., The Advantages of Mingling Indians with Whites [w:] Americanizing
the American Indians: Writings by the ., Friends of the Indian”, 1880-1900, red.
EP. Prucha, Cambridge 1973.

Schneider M.K., School Choice: The End of Public Education?, New York 2016.

Smith A., Boarding School Abuses, Human Rights, and Reparations, ,Social Justice”
2004, t. 31.

Trafzer C.E., A. Keller J.A., Sisquoc L., Introduction: Origin and Development of
the American Indian Boarding School System [w:] Boarding School Blues: Revi-
siting American Indian Educational Experiences, red. C.E. Trafzer, J.A. Keller,
L. Sisquoc, Lincoln 2006.

Treuer A., Ojibwe in Minnesota, St. Paul 2010.

Tuck E., Wayne Yang K., Decolonization is not a Metaphor, ,Decolonization: Indi-
geneity, Education & Society” 2012, t. 1, s. 1-40.

Vizenor G., Manifest Manners: Narratives on Postindian Survivance, Lincoln 1994.

Wilson A.C., Reclaiming Our Humanity. Decolonization and the Recovery of Indi-
genous Knowledge [w:] Indigenizing the Academy. Transforming Scholarship and
Empowering Communities, red. D.A. Mihesuah, A.C. Wilson, Lincoln 2004.

POSTKOLONIALIZM. POTRZEBA UWAZNOSCI



