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W artykule analizuje wybrane wiersze odzibwejow-
skiej' poetki Heid E. Erdrich w kontekscie dyskusji
na temat postrzegania indygenicznych systeméw wiedzy
przez badaczy reprezentujacych zachodni model rozu-
mienia i uprawiania nauki. Twérczos$¢ Erdrich zwraca
uwage na tendencje w anglo-amerykanskiej tradycji do
odrzucania wiedzy tubylcéw jako zbioru wierzen kultu-
rowych i religijnych, ktére nie sa oparte na racjonalnym
mys$leniu. Co wazniejsze, zasady postrzegania $wiata
i zawartych w nich relacji sa czesto przez naukowcow
ignorowane, nawet w sytuacjach gdy projekt jest reali-
zowany w rdzennych spoleczno$ciach. Erdrich interesuje
sie szczeg6lnie biokolonializmem, czyli wspélczesng for-
ma wyzysku kolonialnego nastawionego na pozyskiwa-
nie informacji z tkanek ludzkich. Biokolonializm staje sie

1 Odzibwejowie (réwniez Odzibwa; ang. Ojibwa, Ojibwe, Ojibway,
Chippewa) to indygenna ludnos$¢ zamieszkujaca Kanade i Stany Zjed-
noczone, bedaca czescig wigkszej grupy etnicznejznanej jako Anishi-
naabeg; zob. G. Vizenor, The People Named the Chippewa. Narrative
Histories, University of Minnesota Press, Minneapolis 1984.
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mozliwy dzieki rozwojowi biotechnologii, co umozliwia szczegbtowe badania
DNA. Poezja Erdrich ukazuje skale krzywd wyrzadzonych przez odrzucanie
indygenicznej wiedzy, zgodnie z ktora $wiat jest postrzegany jako siatka po-
wigzan miedzy zywymi organizmami i materig nieozywiong. Erdrich anga-
zuje sie w dyskusje o roli biotechnologii w tworzeniu biokolonializmu jako
osoba interesujaca sie nowoczesnymi technologiami i rozumiejgca implikacje
ich entuzjastycznego przyjecia w popularnym dyskursie kultury. Dlatego
wlasnie jej krytyka nie opiera sie na przedstawieniu obu systeméw wiedzy
jako niekompatybilnych, ale raczej uwrazliwieniu czytelnikéw na skale pro-
blemu wynikajgcego z paternalistycznego podejscia do indygenicznej nauki.

Artykul podzielony jest na trzy czesci. W pierwszej wyjasniam pojecie
biokolonializmu i pokazuje, jak palaca jest to kwestia dla rdzennych spo-
tecznosci nie tylko w kontekscie naukowym, lecz takze politycznym i kultu-
rowym. Przyblizam tez stynny przypadek Hawasupajow?iich (niefortunnej)
wspOlpracy z naukowcami z Arizona State University (Uniwersytet Stanowy
w Arizonie, ASU) w Stanach Zjednoczonych jako przyklad biokolonializmu.
W czesci drugiej zestawiam indygeniczny i zachodni modele nauki, aby po-
kaza¢, jak odmiennie definiujg one cele badawcze i sposoby ich osiagniecia.
Omawiam wspodtczesne biotechnologie oparte na genetyce i genomice, ktére
daly poczatek takiej dyscyplinie jak genetyka populacyjna i produktom typu
domowe testy genetyczne. W czesci tej wyjasniam, jak zachodnie rozumienie
tozsamosci kulturowej opartej na genetyce stoi w sprzecznosci z indyge-
nicznymi formami postrzegania kultury i spolecznosci. Wreszcie w trzeciej
cze$ci przedstawiam odczytanie wybranych wierszy Erdrich jako przykladu
literackiej odpowiedzi na zamieszczone tutaj pytania i problemy.

Biokolonializm i Hawasupajowie z Wielkiego Kanionu

W Science, Colonialism, and Indigenous People Laurelyn Whitt postrzega bioko-
lonializm jako forme kolonializmu ekstrakcyjnego, czyli kontynuacje kolo-
nializmu, jaki znamy z czaséw ,wielkich odkry¢ geograficznych” i zasiedlania
»nowo odkrytych” ziem przez osadnikow z Europy. Biokolonializm jest jedna

2 Hawasupajowie zamieszkuja cze$¢ Wielkiego Kanionu w Arizonie. Wiecej informacji o tej spo-
tecznosci znajduje sie w dalszej czesci artykutu; zob. tez S. Hirst, | Am the Grand Canyon. The
Story of the Havasupai People, Grand Canyon Association, Grand Canyon, AZ 2006.

3 Swiadomie uzywam tutaj cudzystowu, aby zaznaczy¢, iz z perspektywy rdzennych ludéw zie-
mie te nie zostaty odkryte, ale byty od wiekéw zamieszkiwane.
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z odmian neokolonializmu, relacji dominacji i ucisku miedzy narodami
i spolecznosciami, w ktdrej jedno lub wiecej paiistw utrzymuje wiadze
nad innym panstwem za pomocg réznych $rodkéw, innych niz bezpo-
$rednia kontrola rzadowa. W kontekscie wspdlczesnej globalizacjii mie-
dzynarodowych korporacji grupa dominujgca coraz czesciej obejmuje
wiecej niz jedno panstwo*.

Biokolonializm jest $cisle powigzany z zachodnim modelem wytwarzania
wiedzy oraz wedlug zalozen globalnego kapitalizmu transformacjg tej wie-
dzy w produkty, ktére mogg podlegaé zasadom gospodarki rynkowe;j. Jak
zauwazajg Jennifer A. Hamilton, Banu Subramaniam i Angela Willey, zwigzek
miedzy kolonializmem w ogdle i zachodnim modelem wiedzy jest funda-
mentalny dla zrozumienia ideologicznych aspektéw wyzysku kolonialnego.
Autorzy ci pisza:

Nauka jest integralng czescig kolonializmu. Nauka to wiecej niz tylko
instrumentalne rozszerzenie wladzy kolonialnej. Nauka i kolonizacja
sa wspotwystepujace, wspottworzone i wspotprodukowane; nie mozna
zrozumie¢ nauki bez kolonializmu ani kolonializmu bez nauki®.

Biokolonializm ma zasieg globalny i dlatego jego wykonawcami niekoniecz-
nie s3 narody, ale raczej instytucje i korporacje, wytwarzajace wiedze biotech -
nologiczng i gotowe na obrét nig ijej sprzedaz.

W podobnym tonie wypowiadajg sie Debra Harry, Stephanie Howard
i Brett Lee Shelton, piszac o biokolonializmie jako gtéwnym zagrozeniu dla
ludnosci indygenicznej. W podreczniku adresowanym do rdzennych spo-
tecznosci i narodéw, o wiele méwigcym tytule Indigenous People, Genes and
Genetics. What Indigenous People Should Know About Biocolonialism (Indygenicz-
ne ludy, geny i genetyka. Co indygeniczne spolecznosci powinny wiedzie¢
o biokolonializmie), autorzy przyznaja, ze biokolonializm jako nowa forma
kolonializmu wtargnela do zycia spoleczenstw w wielu krajach. Podkre$laja,

4 L. Whitt, Science, Colonialism, and Indigenous Peoples. The Cultural Politics of Law and Knowled-
ge, Cambridge University Press, Cambridge 2009, s. 20. Wszystkie cytaty ze zrodet anglojezycz-
nych w moim ttumaczeniu.

5 J.A.Hamilton, B. Subramaniam, A. Willey, What Indians and Indians Can Teach Us about Coloni-
zation. Feminist Science and Technology Studies, Epistemological Imperialism, and the Politics of
Difference, ,Feminist Studies” 2017, t. 43, nr 3, s. 613.
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ze konieczny jest odpowiednio opracowany program edukacyjny, aby przy-
gotowad indygeniczne narody do odpierania praktyk, ktdre zagrazajg tra-
dycyjnej wiedzy, kulturze i stylom zycia®. Istotnie, Harry, Howard i Shelton
zwracaja uwage na powigzanie uzycia biotechnologii w badaniach skoncen-
trowanych na rdzennych spotecznosciach z istotnymi aspektami ich kultur
imozliwo$ciami ich praktykowania. Sprawa Indian Hawasupajow z poczatku
XXIwieku doskonale obrazuje te zaleznosci.

Hawasupajowie zamieszkujg dolne czesci Wielkiego Kanionu w $rodko-
wo-p6lnocnej Arizonie. Przed przybyciem osadnikéw z Europy prowadzili
osiadly tryb zycia. W miesigcach letnich zaludniali Cataract Canion i zajmo-
wali sie rolnictwem. Uprawiali kukurydze, fasole, melony, stoneczniki oraz
tyton. Dieta roslinna uzupelniana byla miesem pochodzacym z polowania.
Zimg przenosili sie na wyzej polozone obszary blizej krawedzi Wielkiego
Kanionu. Pierwsze kontakty z hiszpanskimi osadnikami siegaja XVII wieku,
a pierwszym misjonarzem, ktory dotarl do spotecznosci w 1776 roku, byt
franciszkanski zakonnik ojciec Francisco Garcés. Obecnie Hawasupajowie
dalej zamieszkujg cze$¢ kanionu, ktdry znajduje sie na terenie rezerwatu za-
tozonego w 1880 roku’. Ze wzgledu na polozenie ich osad okoto 9oo metréw
ponizej linii Wielkiego Kanionu przez dlugi czas, szczegélnie w pierwszej
polowie XX wieku, ich kontakty z innymi spoleczno$ciami byly znaczaco
ograniczone. Ow brak genetycznej réznorodnosci sprawil, ze przedstawiciele
narodu Hawasupajow przyciagneli zainteresowanie naukowcdw zajmujacych
sie genetyka populacyjna, czyli analiza zmiennosci genetycznej w popula-
cjach, co z kolei pozwala na badanie historii ludzkich migracji.

W latach dziewiecédziesigtych XX wieku genetycy z Arizona State Univer-
sity zwrdcili sie do Hawasupajéw z prosba o udostepnienie im probek krwi do
analizy. Planowane badania mialy poméc wytlumaczy¢é wysoki odsetek cho-
rych na cukrzyce wérdd czlonkéw plemienia. Miala to wiec by¢ wspdlpraca
oparta na obopdlnych korzysciach: naukowcy mieli okazje zbadaé genetyczne
uwarunkowania cukrzycy, a Hawasupajowie mieli otrzyma¢ pomoc i wska-
z6wki dotyczace leczenia chorych i profilaktyki cukrzycy w spotecznosci. Aby

6 D.Harry, S. Howard, B. Lee Shelton, Indigenous Peoples, Genes and Genetics. What Indigenous
People Should Know about Biocolonialism, ,Indigenous Peoples Council on Biocolonialism” 2000,
http://www.ipcb.org/pdf_files/ipgg.pdf (15.06.2024).

7 C.Waldman, Encyclopedia of Native American Tribes, Checkmark Books, New York 2006, s. 102-
-103; Havasupai Habitat. A.F. Whiting’s Ethnography of a Traditional Indian Culture, red. S.A. We-
ber, P.D. Seaman, University of Arizona Press, Tucson 1985, s. 3-15.
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ulatwi¢ proces pobierania probek, do projektu zatrudniono Johna Martina,
antropologa, ktory przez lata wspolpracowal ze spotecznoscig i zdobyl jej
zaufanie. Niestety, wbrew pierwotnym zamierzeniom zespotowi ASU nie
udalo sie wyizolowaé genu odpowiedzialnego za cukrzyce i badania prze-
rwano. Gdy w 2002 roku projekt wznowiono pod przewodnictwem innego
naukowca, Hawasupajowie zaprotestowali przeciw kolejnemu uzyciu probek
krwi bez ich zgody. Wyszlo tez na jaw, ze ich krew byla uzywana do badan
nad genetycznymi uwarunkowaniami schizofrenii oraz historig ludzkich
migracji na przestrzeni dziejow®. Co wiecej, stworzone z krwi Hawasupejow
linie komdrkowe udostepniano innym badaczom spoza ASU, ponownia bez
wiedzy i zgody spotecznosci. Oburzeni postepowaniem naukowcoéw Hawasu-
pajowie postanowili pozwa¢ ASU. Po dlugiej batalii sadowej 10 kwietnia 2010
roku Zarzad Regentdw Arizony rozstrzygnal sprawe poza sadem, przyznajac
czlonkom plemienia Hawasupajow odszkodowanie w wysokosci 700 tysiecy
dolaréw, co stanowilo utamek sumy zadanej przez plemie. Ugoda zawierala
réwniez wytyczne dotyczace dalszej wspolpracy z naukowcami oraz zwrotu
probek krwi®.

Opisane tutaj zdarzenie wykracza poza ramy etyki naukowej i medycznej
orazzwigzang z nimi koniecznos¢ pozyskania zgody 0s6b objetych badaniem,
cho¢ oczywiscie stanowi to wazng kwestie. Problem jest bardziej ztozony,
gdyz ilustruje zetkniecie sie dwdch réznych systemdéw wartosci i postrze-
gania, czym jest wiedza, kto jest upowazniony do jej wytworzenia i rozprze-
strzeniania. Po pierwsze, Hawasupajowie nie wyrazili zgody na badania nad
schizofrenia, gdyz w ich spolecznosci jest to temat tabu. Po drugie, w ich
kulturze i w wielu innych indygenicznych kulturach krew traktuje sie jako
integralng czes¢ ciata w sensie fizycznym i duchowym, dlatego nie moze by¢
traktowana jako produkt, ktéry mozna sprzedawac lub przekazywaé osobom
postronnym. Jak pisze Debra Harry (z plemienia Pajutéw), w wielu rdzennych
kulturach geny nie sg postrzegane jako elementy zarzadzajace produkcja
bialek, ale jako swieto$¢™. Dlatego wlasnie oczekiwano, ze po zakonczeniu
projektu probki zostang zwrécone. Jednak najbardziej obrazliwy dla Hawa-
supajow element badania stanowila analiza genetyki populacyjnej stuzaca

8 R.Dalton, When Two Tribes Go to War, ,Nature” 29 lipca 2004, t. 430.

9 J.Reardoni, K. TallBear, ,Your DNA Is Our History". Genomics, Anthropology, and the Construction
of Whiteness as a Property, ,Current Anthropology” 2012, t. 53, suplement 5, s. S241.

10 D. Harry, The Human Genome Diversity Project. Implications for Indigenous People, ,Abya Yala
News" 1994, t. 8, nr 4.
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potwierdzeniu teorii, ze spolecznosci indygeniczne przywedrowaly na kon-
tynent Ameryki Pélnocnej z Azji przez Cie$nine Beringa. Hawasupajowie
wierzg, ze pochodzg z Wielkiego Kanionu, i nie zgadzajg sie na badania, ktore
odrzucajg te teorie o powstaniu ich ludu i klasyfikuja je jako zabobony™.

Historia uzycia probek krwi Huwasapajow wykracza tez poza ramy kapi-
talistycznego wyzysku i dominacji technologicznej reprezentowanych przez
naukowcéw wywodzacych sie z ekonomicznego i politycznego imperium.
Stanowi to przyklad kolonializmu, ktory zajawszy indygeniczne ziemie i su-
rowce naturalne, w XXI wieku kieruje swa uwage ku indygenicznym cialom.
Jest to szczegdlnie inwazyjna forma wyzysku, gdyz proponuje spojrzenie na
rdzenne ciala jako zasoby, ktore mozna zamieni¢ w produkty pozadane na
rynku. Nie bez przyczyny John Liddle, dyrektor the Central Australian Abo-
riginal Congress, nazwal powolany w latach dziewie¢dziesigtych The Human
Genome Diversity Project (HGDP) ,wampirycznym projektem”2. Ta nowa
forma kolonializmu, czyli biokolonializm, jest mozliwa dzieki nowoczesnym
biotechnologiom pozwalajgcym badac ludzki genom, identyfikowac poszcze-
golne geny i odpowiednio je modyfikowaé. Dla indygenicznych narodéw
w Stanach Zjednoczonych (i innych krajach z rdzennymi spotecznosciami,
np. Australii i Nowej Zelandii) biokolonializm nie jest zagrozeniem wy-
Iacznie ekonomicznym. Ze wzgledu na specyficzny status prawny narodéw
indianskich biokolonializm ingeruje w niezalezno$¢ polityczng i prawo do
definiowania tozsamosci kulturowej. Z tego wlasnie powodu biokolonializm
iuzycie biotechnologii do definiowania istoty indygenicznosci sg tematami
obecnymi w zyciu spolecznosci indianskich w USA zaréwno w debatach
politycznych czy akademickich, jak i twdrczosci artystycznej.

Indygeniczne systemy wiedzy a biologia molekularna

Rozpoczynajac rozwazania na temat indygenicznych systemoéw wiedzy, nale-
zy pamietad, ze dla kazdej spolecznosci wiedza ta ma wymiar fundamentalny
przy okreslaniu, kim sie jest i jakie miejsce we wszechswiecie sie zajmuje. Jako
badaczka niepochodzaca z rdzennych narodéw omawiam w artykule ogdlne
zalozenia takich systemdw i nie twierdze, ze dysponuje pelng wiedza na ich
temat. Kierujgc sie szacunkiem wobec tych systemdéw wiedzy, przedstawiam

1 A. Winters, Trespass to Culture. The Bioethics of Indigenous Populations” Informed Consent in
Mainstream Genetic Research Paradigms, ,American Indian Law Review" 2016, t. 41,nr1,s.239-240.

12 L. Whitt, Science, Colonialism, and Indigenous Peoples, s. 112.
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idee, ktérymi podzielilo sie wielu indygenicznych badaczy i naukowcow. Ce-
chg wsp6lng indygenicznych systemow wiedzy jest zalozenie, ze nie jest ona
ani mitem, ani opowiadaniem wykorzystywanym w celach dydaktycznych
lub rozrywkowych. Jak wyjasnia Deborah McGregor, ekolozka Anishinabee,
indygeniczna wiedza ,jest postrzegana jako dar od Stwoércy i zawie-
ra wskazowki dotyczgce wlasciwego postepowania dla catego stworzenia
iwszystkich istot. Zawiera nie tylko instrukcje adresowane do ludzi, ale takze
przypisuje role i obowiazki calemu stworzeniu. Wiedza pochodzi z naszej
relacji ze stworzeniem. W kontekscie zycia rdzennych spolecznosci wiedza
ta z natury jest réwniez wiedzg o srodowisku”®.

Indygeniczna wiedza, tak jak inne kulturowe teksty, funkcjonuje w tra-
dycji ustnej i jest przekazywana z pokolenia na pokolenie. Ze wzgledu na
6w wspoélnotowy charakter jest ona czesto postrzegana jako rezerwuar do-
$wiadczen i madrosci kluczowych dla danej spotecznosci i wykorzystywana
do zycia w danym miejscu. Wedlug Melissy K. Nelson (Anishinaabe/Mety-
sowie) indygeniczna wiedza jest zawsze powigzana z miejscem, w ktérym
dana spoleczno$¢ zyje; jest to wiedza o ,okreslonych miejscach, geografiach
i ojczyznach. Sg to systemy wiedzy specyficzne dla danego miejsca, oparte
na lokalizacji, ztaczone z miejscem”. Gdy zmieniajg sie warunki pa-
nujace w danej lokalizacji, zmienia sie tez wiedza. Dlatego tez jest ona ro-
zumiana jako proces, a nie tre$¢, ksigzka czy encyklopedia. Indygeniczna
wiedza jest przede wszystkim praktyka i przejawia sie w dziataniach. Co
wazniejsze, jest bezposrednio powigzana z suwerennoscia iproce-
sami podejmowania decyzji na poziomie wspdlnotowym,obejmujacym
r6znorodne obszary zarzgdzania spolecznoscig, takie
jak bezpieczenstwo zywnoé$ciowe, edukacja, zdrowie
ludzi i zwierzat, zarzadzanie zasobami naturalnymi oraz sprawiedli-
wosé srodowiskowa. Ow zwigzek z miejscem, lokalnoscig i wszystki -
mi istotami, ktédre tam zyjg, jest czesto nazywany rela-
cyjnoscig (relationality). Relacyjno$¢ stanowi rdzen rdzennych ontologii
iepistemologii. Jak wyjasnia Aileen Moreton-Robinson, dzialaczka i akade-
miczka z Goenpul z narodu Quandamooka w Australii, ,Relacyjnos¢ opiera
sie na holistycznym rozumieniu wspélzaleznosci i wspdlistnienia miedzy

13 D. McGregor, Coming Full Circle. Indigenous Knowledge, Environment, and Our Future, ,The
American Indian Quarterly” 2004, t. 28, nr 3/4, s. 389.

14 M.K. Nelson, Indigenous Science and Traditional Ecological Knowledge. Persistence in Place, The
World of Indigenous North America, red. R. Warrior, Routledge, New York 2015, s. 198.
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wszystkimi istotami zywymi oraz ziemia, ktéra zamieszkuje $wiat przodkéw
i stworzonych istot™.

Jednym z najwazniejszych gtoséw objasniajacych paradygmat indyge-
nicznej nauki jest Gregory Cajete (Santa Clara Pueblo). W wydanej w 2000
roku Native Science. Natural Laws of Interdependence (Rdzenna wiedza. Naturalne
prawa wspolzaleznosci), piszac o rdzennych systemach wiedzy, Cajete czesto
odnosi sie tez do zachodniego modelu i strategicznie przypomina, ze termin
»nauka” nie jest neutralny i ideologicznie pusty. Spory o definicje nauki sg
wpisane w zachodnig tradycje filozoficzng i oddajg rdzne sposoby postrzega-
nia jej roli w spoleczenstwie. Oczywiscie badaczki reprezentujgce studia nad
wplywem nauki i technologii na kulture, takie jak Donna Haraway, Sandra
Harding, Sheila Jasanoff, Jenny Reardon i inne, wielokrotnie podkreslaly, ze
nauka i kultura nie istniejg w dwdch odrebnych prézniach, ale wptywaja na
siebie lub raczej sie ,wspdttworzg” (co-produce). Cajete dotgcza sie do tych glo-
sow, ale z indygenicznej perspektywy. Niezwykle ciekawe i wazne jest takze
to, ze nie ustawia ona modeli zachodniego i indygenicznego w opozycji, jako
dwdch niekompatybilnych swiatéw. Wrecz przeciwnie, stara sie podkreslic
punkty styczne i mozliwe przestrzenie dialogu.

Definicja indygenicznej nauki zwraca uwage na wszystkie wspomniane
wezesniej elementy, takie jak lokalnos¢, relacyjnos¢ i szacunek do stworzenia.
Cajete mowi tez o roli doswiadczenia jako nadrzednego narzedzia poznania:

Perspektywa rdzennej nauki wykracza poza obiektywne pomiary, uznaje
ona bowiem nadrzedno$¢ bezposredniego doswiadczenia, wspdlzalez-
nosci, relacji, holizmu, jakosci i wartosci. [...] Zajmujac sie procesami
i energiami we wszechswiecie, nieustannie operuje systemami relacji
oraz ich zastosowaniem w zyciu spotecznosci'.

Co ciekawe, to wlasnie nacisk na wspoélzalezno$¢ i relacyjno$¢ pozwala Ca-
jete’owi zwrdci¢ uwage na to, jak w rzeczywisto$ci modele nauki zachod-
niej i rdzennej s tozsame. Pod wzgledem metodologicznym nauka indy-
genicznych spolecznosci i fenomenologia dzielg zainteresowanie ludzkim

15 A. Moreton-Robinson, Relationality. A Key Presupposition of an Indigenous Social Research Para-
digm, w: Sources and Methods in Indigenous Studies, red. Ch. O'Brien, J.M. Andersen, Routledge,
New York 2017,s.71.

16 G.Cajete, Native Science. Natural Laws of Interdependence, Clear Light Publishers, Santa Fe, NM
2000, S. 66.
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doswiadczeniem i jego implikacjami dla zrozumienia interakgji czlowiek—
natura. Ponadto obie epistemologie majg podobng orientacje na wczesniej
zdobyta wiedze oraz narzedzia metodologiczne, takie jak obserwacja, ekspe-
ryment empiryczny i przyczynowo$é. W ten sposéb projekt Cajete’a sprzeci-
wia sie dychotomizacji zachodnich i rdzennych podejsé naukowych, tworzac
zamiast tego przestrzen, w ktdrej dialog jest mozliwy i doceniany. Badacz ten
podsumowuje, ze ,nauka zachodnia potrzebuje nauki rdzennej, aby przyjrze¢
sie swojemu dominujgcemu $wiatopogladowi i dominujacej kulturze””.

Rzeczywiscie w erze antropocenu, kiedy sprawdzone metody zarzgdzania
$rodowiskiem nie dzialajg i konieczna staje sie uwazno$¢ wobec powigzan
miedzy organizmami, $wiat zachodniej nauki zauwazy! indygeniczne sys-
temy wiedzy. Nie jest to jednak, niestety, pelnoprawna wspélpraca, do jakiej
namawia Cajete. Czerpanie z rdzennej wiedzy okazuje sie czesto powierz-
chowne i motywowane wzgledami politycznymi. Pisze o tym trendzie an-
tropolozka, pisarka i artystka Leanne Betasamosake Simpson (Nishnaabeg).
Gléwnym powodem siegania po te wiedze jest szukanie odpowiedzi na py-
tanie, jak przeciwdziala¢ skutkom katastrofy klimatycznej. Ironiczne wydaje
sie wiec to, Ze siega sie po zasoby konsekwentnie atakowane i narazone na
znikniecie przez polityke asymilacyjna, wysmiewane przez zachodnia aka-
demie, ktdre przetrwaly tylko dzieki wysitkom indygenicznych spotecznosci.
Co wiecej, jak podkresla Simpson, zachodni naukowcy sg zainteresowani
gléwnie tymi aspektami rdzennej wiedzy, ktore majg potencjal rozwigzac
problemy, z jakimi boryka sie Pierwszy Swiat / uprzywilejowana Pénoc.
Tymczasem ,duchowe fundamenty wiedzy indygenicznych spolecznosci
oraz wspierajace ja ich wartosci i $wiatopoglady sa mniej pozadane, czesto
dlatego ze istnieja w opozycji do swiatopogladu i wartosci dominujacych
spoteczenstw™®,

Biolozka Patawatomi Robin Wall Kimmerer w fascynujacej ksiazce Piesn
ziemi dolacza sie do apelu Cajete’a o poszanowanie rdzennej wiedzy jako mo-
delu poznawania $wiata i przekonuje, ze zachodnia nauka i rdzenna wiedza
sa systemami komplementarnymi. Doskonale ilustruje to opowies¢ o Trzech
Siostrach: kukurydzy, fasoli i dyni, trzech najwazniejszych uprawach w Me-
zoameryce. Kimmerer pokazuje, jak wspolistnienie tych trzech roslin zalezy

17 Tamze, s.307.

18 L. Betasamosake Simpson, ,Traditional Ecological Knowledge. Marginalization, Appropriation
and Continued Disillusion”, referat wygtoszony podczas ,Indigenous Knowledge Conference”
na University of Saskatchewan w 2001r., s.134-135.
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od ztozonych reakeji biochemicznych i fizycznych, ktére razem tworza idealne
srodowisko do ich rozwoju i uprawy. W wielu rdzennych kulturach sadzono
te trzy ro$liny razem, obok siebie, a nie oddzielnie na grzadkach, jak zakladaja
zasady euro-amerykanskiego rolnictwa. W tradycyjnych opisach kukurydza,
fasola i dynia sg przedstawiane jako istoty zywe, kazda charakteryzujaca sie
inng osobowoscig®.

Opisywana przez indygenicznych badaczy potrzeba umiejetnego tgczenia
obu systeméw wytwarzania wiedzy wybrzmiewa takze w przypadku wyko-
rzystania biotechnologii do badan materiatlu genetycznego przedstawicieli
rdzennych spotecznosci. Wspomniany przypadek Hawasupajow jest dobit-
nym tego przyktadem. Uzycie badan genetycznych w projektach wezesniej
kojarzonych z antropologia stalo sie mozliwe dzieki wynalezieniu w latach
sze$cdziesigtych biotechnologii pozwalajgcych na badanie markeréw nu-
kleotydowych w DNA. Obiektem analiz byly okreslone zestawy markerow
lub nukleotydéw w DNA mitochondrialnym (mtDNA, dziedziczonym od
matki) orazjednostki DNA na chromosomie Y (dziedziczonym od ojca, tylko
osobniki meskie maja chromosom Y). W toku dalszych badan ustalono, ze
pewne nukleotydy wystepuja z rdzng czestotliwoscia w réznych populacjach,
co pozwalalo $ledzi¢ geny ,,populacji zalozycielskich” Tak wlasnie narodzita
sie genetyka populacyjna.

Jak obszernie wyjasnia Kim TallBear (Sisseton Wahpeton Oyate) w do-
skonalej ksigzce Native American DNA (Rdzenne DNA), gtéwny problem
zwiazany z genetyka populacyjng w perspektywie indygenicznych spo-
tecznosci stanowi narracja budowana wokot tych badan. Krew rdzennych
mieszkancow jest postrzegana jako rezerwuar informacji genowych, jedyny
w swoim rodzaju z uwagi na czestg izolacje geograficzng. Innymi stowy
rdzenne DNA staje sie tekstem, ktory nalezy odkodowacé dla dobra ,nauki”
(czytaj: zachodniej nauki) i catej ludzkosci (czytaj: biatlego mezczyzny). Tall-
Bear wielokrotnie podkresla, iz mimo ze tradycyjne spolecznosci wierzyly
w pokrewienstwo biologiczne jako wyznacznik przynaleznosci, uznawaty
takze inne sposoby stawania sie pelnoprawnym czlonkiem spolecznosci,
takie jak adopcja. Wiezy krwi sa metafora oraz dowodem pokrewienstwa,
ale nie sg jedyng uznawang formg wiezi kulturowej. Dlatego wlasnie od-
noszenie sie do badania genetycznego jako potwierdzenia, czy ktos rzeczy-
wiscie nalezy do indygenicznej spolecznosci i co to oznacza na przestrzeni

19 R.Wall Kimmerer, Piesn ziemi. Rdzenna mgdros¢, wiedza naukowa i lekcje ptyngce z natury, przet.
M. Bukowska, Znak, Krakéw 2020, s. 191-192.
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wiekéw, jest nie do przyjecia. W dodatku aby przekonaé opinie publiczng
do swych projektéw, naukowcy czesto budujg atmosfere natychmiastowej
koniecznosci dzialania, gdyz w przeciwnym razie rdzenni mieszkancy do-
stownie wyging lub co gorsza wymieszajg sie z innymi populacjami (czytaj
rasami) i tak poszukiwana w czystej formie indygeniczno$é zostanie bez-
powrotnie stracona. Owa narracja nie znajduje potwierdzenia w spisach
ludnosci Standéw Zjednoczonych, ktére pokazujg, ze liczba 0s6b identy-
fikujacych sie jako rdzenne stale ro$nie®. Dobitnym przykladem takiego
mys$lenia jest, wedlug TallBear, Genographic Project, zorganizowany w 2005
roku przez National Geographic Society. Projekt mial realizowaé ambicje
odtworzenia mapy ludzkich migracji, a jego organizatorzy i afiliowani na-
ukowcy rozposcierali wizje ,naszej” (czytaj biatej ludnosci z klasy $redniej)
historii, zakletej w indygenicznej krwi. Oprocz opisanych wyzej zastrzezen
TallBear podkresla, ze taka wizja projektu nie tylko wykazuje sie catkowitym
brakiem poszanowania dla rdzennych systemoéw wiedzy, ale w rzeczywisto-
$ci zamienia indygeniczng krew w zasob, produkt, do ktérego rosci sobie
prawo kultura dominujgca®. Ta sama technologia, ktora zrodzita genetyke
populacyjng, dala tez podstawe do wyprodukowania domowych testow
genetycznych, takich jak ,23andMe” i ,AncestryDNA”. Testy te, dostepne
do zakupu online (np. na platformie Amazon), obiecujg identyfikacje et-
nicznych przodkéw i odpowiedz na pytanie, kim jestem. Obecnosc¢ lub brak
pewnych markerdw jest odczytywana jako potwierdzenie przynaleznosci
rasowej badz etnicznej. Zaréwno genetyka populacyjna, jak i domowe testy
genetyczne oparte s3 na zalozeniu o genetycznych podstawach tozsamosci,
ktdre jest nie do zaakceptowania dla indygenicznych spotecznosci.
Podsumowujac, to wlasnie owo upraszczanie kwestii tozsamosci kul-
turowej przez stosowanie testow genetycznych, pozostaje w sprzecznosci
z indygenicznymi systemami wiedzy. Testy podsycaja ,fetyszyzm gendw’,
co prowadzi do przekonania, ze geny dostarczajg ostatecznej odpowiedzi
na pytania dotyczace tozsamosci i pochodzenia. Michelle Jacob (Yakama)
podkresla kulturowe fundamenty tozsamosci rdzennych Amerykandw i takze

20 Zob. A.l. Sanchez-Rivera, P. Jacobs, C. Spence, A Look at the Largest American Indian and Alaska
Native Tribes and Villages in the Nation, Tribal Areas and States, ,United States Census Bureau”
3 pazdziernika 2023, https://www.census.gov/library/stories/2023/10/2020-census-dhc-a-aian-
-population.html (12.06.2024).

21 K.TallBear, Native American DNA. Tribal Belonging and the False Promise of Genetic Science, Uni-
versity of Minnesota Press, Minneapolis 2013, s. 143-176.
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wyjasnia, dlaczego testy genetyczne sg nieistotne w historycznych i kulturo-
wo specyficznych indygenicznych kontekstach:

[Rdzenna] tozsamo$¢ opiera sie na wiedzy i praktyce kulturowe;.
Ta rdzenna koncepcja tozsamosci wydaje sie w wyraznym kontrascie
do tozsamosci opartej na genetyce. Rdzenna koncepcja tozsamosci jest
zakorzeniona w wiedzy kulturowej i uczestniczeniu w zyciu spotecznosci,
co wymaga tozsamosci grupowej i poczucia przynaleznosci do wlasnej
ojczyzny.

Natomiast ujecie genetyczne wymaga jedynie testu DNA i nauko-
wej interpretacji, aby ,udowodni¢” indywidualng tozsamosé; w takim uje-
ciu tozsamo$¢ nie ma zadnego znaczenia spotecznego ani kulturowego®.

Rozwazajac powyzsze przyklady i glosy badaczy z rdzennych spotecznosci,
nalezy pamietad, ze toczaca sie dyskusja nie polega na dowiedzeniu, ktory
system wiedzy jest lepszy, dojrzalszy, prawdziwy czy bardziej zaawansowa-
ny technologicznie. Jak pokazuje przyklad o uprawie Trzech Sidstr, obydwa
systemy wiedzy pozwalajg dojs¢ do tych samych wnioskéw, wyjasniajacych,
dlaczego ma sens sadzenie tych roslin obok siebie. To, co jest odmienne,
to jezyk uzyty do prezentacji faktow i kontekstu, z ktérych ten jezyk wyrasta.
Zachodnia nauka i rdzenne systemy wiedzy nie muszga funkcjonowac jako
binarne opozycje, czyli w ukladzie wykluczajacym wspétprace. Wymagane
jest jednak uszanowanie rdzennej wiedzy jako calego systemu moralnego,
ktory wplywa na forme relacji miedzygatunkowych.

~Amputka czerwieni". Poezja Heid E. Erdrich i biotechnologie

Erdrich jest poetky zaangazowana w zycie kulturowe i artystyczne indyge-
nicznej spotecznosci Minneapolis and St. Paul w stanie Minnesota; oprdcz
dzialalnosci pisarskiej pracowata jako profesorka kreatywnego pisania mie-
dzy innymi na uniwersytetach Cincinnati i Minnesoty, produkowata krétko-
metrazowe filmy i instalacje, byla kuratorka dziesigtek wystaw sztuki rdzen-
nych Amerykandéw?. Wazny jest réwniez jej wktad w promowanie rdzennej

22 M.M. Jacob, Making Sense of Genetics, Culture, and History. A Case Study of Native Youth Educa-
tion Program, w: Genetics and the Unsettled Past. The Collision of DNA, Race, and History, red.
K. Wailoo, A. Nelson, C. Lee, Rutgers University Press, New Brunswick 2012, s. 280-281.

23 Heid E. Erdrich, https://heiderdrich.com/biographies/ (22.07.2024).
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poezji — w 2018 roku zredagowala i wydata zbior New Poets of Native Nations
zawierajacy najwazniejsze i najnowsze glosy poetyckie wywodzace sie zindy-
genicznych spolecznosci®. Znamienny jest tez tytul. Erdrich pisze o poetach
rdzennych naroddw, tym samym kladgc nacisk na wage plemiennej su-
werennosci, czyli prawa Indian Amerykanskich do samostanowienia. Prawo
to wywodzi sie z traktatéw podpisanych z plemionami przez rzad Standéw
Zjednoczonych w XIX wieku, w ktérych plemiona ujmowano jako odrebne
narody®. ,Rdzenne narody sg naszymi domami, naszymi cialami politycz-
nymi, naszym dziedzictwem i miejscem, ktdre czyni nas tymi, kim jeste$my,
rdzennymi mieszkaficami w Stanach Zjednoczonych”?, pisze Erdrich we
wstepie. Nie dziwi wiec zainteresowanie poetki szerokimi implikacjami,
jakie niosg ze sobg biotechnologie, i tym, jak sg stosowane we wspdlczesnych
badaniach naukowych. Kwestia ta stanowi o$ tematyczng pierwszej czesci
zbioru Cell Traffic, wydanego w 2012 roku. Ostatni zbiér, o wiele méwiacym
tytule Little Big Bully, wydany w 2020 roku, takze powraca do tego problemu.

Wiersz Human Map (Ludzka mapa) z wczesniejszego zbioru Fishing for
Mpyth (1997), przedrukowany w Cell Traffic, jest chyba najwymowniejsza kry -
tyka genetyki populacyjnej uprawianej kosztem rdzennych spolecznosci.
Bazujac na artykule Boyce’a Rensbergera z ,Washington Post™”, Erdrich

24 Nalezy tez pamietac, ze termin ,Native” stosowany w Stanach Zjednoczonych nie jest tozsamy
ze stowem ,Indigenous”. Erdrich podkresla prawo spotecznosci pochodzenia indygenicznego
do samostanowienia prawnego i kulturowego. ,Indigenous” jest terminem bardziej globalnym
i ma znaczenie strategiczne. Wedtug Rolanda Niezena umozliwia on identyfikacje ze spotecz-
nosciami ,pochodzgcymi od pierwotnych mieszkaricdw danego regionu, zanim pojawili sie
tam osadnicy, ktdrzy z czasem stali sie populacja dominujaca”, i pozwala walczyc¢ o utrzymanie
roznic kulturowych oraz sprzeciwiac sie ,politycznemu marginalizowaniu prowadzgcemu do
ubdstwa, ograniczonego dostepu do ustug i braku ochrony przed niechcianym «rozwojem»”;
tenze, The Origins of Indigenism. Human Rights and the Politics of Identity, University of Califor-
nia Press, Berkeley 2003, s. 19.

25 Zob. ). Barker, For Whom Sovereignty Matters, w: Sovereignty Matters, red. ). Barker, University of
Nebraska Press, Lincoln 2005; A. Cobb, Understanding Tribal Sovereignty. Definitions, Conceptu-
alizations, and Interpretations, ,American Studies” 2005, t. 46, nr3/4; V. Deloriar., C.M. Lytle, The
Nations Within. The Past, Present, and Future of American Indian Sovereignty, University of Texas
Press, Austin 1984; H. Kay-Trask, From a Native Daughter. Colonialism and Sovereignty in Hawaii,
University of Hawaii Press, Honolulu 1999; K. Tsianina Lomawaima, Uneven Ground. American
Indian Sovereignty and Federal Law, University of Oklahoma Press, Norman 2002; S.R., Lyons
Rhetorical Sovereignty. What Do American Indians Want from Writing?, ,College Composition and
Communication” 2000, t. 51, nr 3.

26 New Poets of Native Nations, red. H. Erdrich, Graywolf Press, Minneapolis 2018, s. XI.

27 H.Erdrich, Cell Traffic. New and Selected Poems, University of Arizona Press, Tucson 2012, s. 181.
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ukazuje punkt widzenia indygenicznych grup, dla ktérych fascynacja ich
materialem biologicznym przy catkowitym ignorowaniu ich postulatéw
politycznych konsekwentnie artykutowanych od wielu dekad jest przejawem
hipokryzji i popularyzowaniem nauki wciaz $lepej na kontekst jej tworze-
nia. Zestawienie tych dwdch perspektyw, naukowej i rdzennej, ujawnia, jak
funkcjonujg one w kontekscie nieréwnych relacji wtadzy, widocznych zawsze
wtedy, gdy zachodnia nauka rosci sobie prawo do wytwarzania (,,rzetelne;j”)
wiedzy i do produkeji prawdy oraz odrzucania alternatywnych metodologii
jako przejawow kulturowych praktyk lub wierzen religijnych.

Wiersz rozpoczyna sie ironicznym w tonie stwierdzeniem informujg-
cym rdzennych mieszkancow, ze teraz w centrum zainteresowania znajduje
sie ich material genetyczny, ktory pozwoli odpowiedzieé¢ na pytanie, skad
wziely sie plemiona indianskie w Ameryce PéInocnej. Wplecione w tkanke
wiersza cytaty z artykulu Rensbergera roztaczaja wizje genialnego projektu
pozwalajacego rozszyfrowaé kod ludzkiego DNA i tym samym odpowie-
dzie¢ na wszystkie dreczgce ludzkos¢ pytania o pochodzenie czlowieka®.
Odnajdziemy tu odniesienia do opisanego wczesniej Genographic Project
i reakcji spolecznosci indygenicznej na zawarta w nim propozycje. Wie-
dza, ktéra ma zostaé pozyskana, jest postrzegana jako niezbedna i cenna
dla wszystkich i dlatego wlasnie naukowcy maja obowigzek odtworzenia
szlakéw ewolucyjnych naszego gatunku. Niestety, aby odszyfrowaé zagadki
przeszlosci, naukowcy potrzebujg krwi przedstawicieli rdzennych spolecz-
nosci. Obawiajac sie protestéw, uspokajaja, ze w ich projekcie nie ma nic
kontrowersyjnego ani rasistowskiego®. Jak jednak wielokrotnie wykazata
TallBear, a wczesniej zrobily to Jenny Reardon i Donna Haraway, takie tak-
tyki zastepowania terminu ,rasa” stowem ,populacja” sg jedynie pozornie
neutralne i w rzeczywistosci powtarzaja hierarchie rasowe, cho¢ rzekomo
maja je eliminowac®.

Human Map kwestionuje obiektywizm i neutralnos¢ zachodniej nauki
i zwraca uwage, jak bardzo jest ona zalezna od kontekstu kulturowego
i politycznego, tych, ktorzy te nauke tworzg i finansujg. Juz w pierwszych
wersach Erdrich uwypukla nieréwny podzial wladzy pomiedzy badaczami

28 Tamze, s.180.
29 Tamze,s.181.

30 K. TallBear, Genomic Articulations of Indigeneity, ,Social Studies of Science” 2013, t. 43, nr 4,
s. 519; D.J. Haraway, Modest-Witness@Second-Millennium. Female Man-Meets-Onco Mouse.
Feminism and Technoscience, Routledge, New York 1997, s. 232.
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a badanymi: ,Z radosciag Was informuje, ze ktos zapytal nasze komorki, by
powiedzialy/ w swoim wlasnym morfologicznym jezyku, czy wszystkie
indianskie narody/ wywodzg sie z jednej grupy przybylej z Azji"'. Sktad-
nia zdania stuzy polozeniu nacisku na to, ze w kregu zainteresowania
naukowcow sa wlasnie komorki, a nie ludzie, w ktérych ciatach one sie
znajduja. Tym sposobem Erdrich wskazuje na uprzedmiotowienie rdzen-
nych mieszkaicéw w kontekstach naukowych i sprowadzanie ich czlowie-
czefistwa do obiektu, ktéry mozna zbadaé. Praktyka ta skutecznie unie-
mozliwia postrzeganie ich jako twdrcdw wiedzy i sytuuje ich po drugiej
stronie narzedzi badawczych jako okazy, przedmioty, ciekawe przypadki,
tkanki. Jest to oczywiscie asymetryczna relacja siegajaca poczatkéw ko-
lonializmu osadniczego, kiedy zasoby takie jak ziemia byly po prostu za-
bierane. Teraz ,wampiryczny projekt” chce siegna¢ po indygeniczng
krew:

Nie oddacie krwi? Przeciez jestescie $wietnie zaznajomieni z igla.

Nie ma znaczenia, czy zgodzimy sie im pomdc czy nie.

Nasza krew bedzie rozlana. Nasze ciala zdradzg zawarty w nich kod.
Dostang swojg mape®.

Nieprzypadkowo igla poréwnana jest do broni, dzieki ktorej mozna przele-
wac krew wroga. , Przelew krwi zawsze decydowal, kto odziedziczy skrawek
ziemi”, zauwaza Erdrich. Krew i ziemia zwigzane sg tez z zasadami dziedzi-
czenia kolonizatordéw: o tym, kto przejmie spadek, decyduje pokrewieristwo
biologiczne, symbolizowane przez krew. Zestawienie krwi i ziemi oznacza
przede wszystkim przemoc praktyk kolonialnych oraz zredukowanie ziemi
inatury do przedmiotéw podporzadkowanych kapitalistycznemu prawu zy-
sku. Gdy ziemia zostala juz odebrana rdzennym mieszkancom, kolonizatorzy
zwracajg sie ku krwi jako kolejnemu zasobowi.

31 H. Erdrich, Cell Traffic, s. 180. W oryginale: ,You will be happy to know someone has asked our
cells to tell,/ in their own bloody language, whether or not all Indian tribes/ descend from a sin-
gle group migrated from Asia".

32 Tamze.

33 Tamze, s.180-181.,You say you won't go to the blood drive? But the needle’s nothing new./ Whe-
ther we help them or not is no matter./ Our blood will out. Our bodies’ code will crack. They will
have their map”.

34 Tamze,s.180.,Bloodshed always determines who inherits a patch of earth”.
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Konwencjonalna bron uzywana w bitwach zostaje tu zamieniona na jed-
norazows sterylng igle, co zapowiada stosowanie nowych strategii w sta-
rym przedsiewzieciu, jakim jest kolonializm osadniczy. Tym razem jednak
rdzenni mieszkancy nie zostajg poddani przemocy, ale sg wystawieni na
dzialanie neoliberalnego dyskursu, ukierunkowanego na wywolanie po-
trzeby identyfikowania sie z zachodnim demokratycznym spoleczefistwem
ijednoczesnie potrzeby indywidualizmu, ktéry pozwala uwierzy¢ w wazkosé
uczestnictwa w projekcie naukowym. Podmiot liryczny sarkastycznie imitu-
je 6w ton zaangazowania, majacy by¢ przejawem demokratycznych wartosci:
»Krazy plotka, ze/ nie jest wymagany formularz zgody i kazda klinika moze
pobraé krew — wiec/ idz — Oddaj krew! To twdj obywatelski obowigzek™.
Erdrich przywoluje tutaj mechanizm identyfikacji z narodem, wykorzy-
stany w bardzo skuteczny sposdb w stynnym plakacie ,, I Want You for U.S.
Army” Jamesa Montgomery'ego Flagga z 1917 roku®*. Wzbudzanie poczucia
przynaleznosci do narodu to oczywiscie przejaw hipokryzji, co jest oddane
w tonie wypowiedzi: Indianie Amerykanscy uzyskali obywatelstwo dopiero
w 1924 roku i w wielu stanach nie oznaczalo ono automatycznego prawa do
glosowania®. Cel tak skonstruowanego przestania stanowi podkreslenie
wagi proceséw wytwarzania wiedzy, tej opartej na zachodnich metodo-
logiach. Jak stusznie zauwaza Sheila Jasanoff, ,wiedza stala sie gtéwnym
bogactwem naroddw, wypierajac zasoby naturalne, a osoby majace wiedze
stanowig prawdopodobnie najwazniejszg forme kapitalu”®®. Aby zdoby¢
ten nowy zasob, czlonkowie rdzennych narodéw sg naklaniani (a czasem
oszukiwani), by wzig¢ udzial w projektach naukowych. Erdrich nawigzuje tez
do wymogu $wiadomej zgody na uczestnictwo w badaniu, bedacego ogdlnie
przyjeta praktyka w medycynie, ale w tym wypadku zalecenie to zostaje
pominiete lub zmanipulowane. Tak wiec badania naukowe, mimo ze dys-
kursywnie konstruowane jako obiektywne i politycznie neutralne, okazuja
sie zwigzane z programami ideologicznymi i realng przemocg dokonang na
rdzennych ciatach.

35 Tamze.,Rumor has it/ donations need no consent and any clinic might be in on it — so/ go ahead
- Give Blood! It's your civic duty”.

36 Plakat mozna zobaczy¢ pod aresem https://www.loc.gov/resource/ppmsc.03521/ (17.06.2024).

37 N.Blackhawk, The Rediscovery of America. Native Peoples and the Unmaking of U.S. History, Yale
University Press, New Haven 2023, s. 383.

38 S.Jasanoff, Designs on Nature. Science and Democracy in Europe and the United States, Princeton
University Press, Princeton 2005, s. 4.
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Human Map zwraca uwage nie tylko na rzekomy obiektywizm zachod-
niej nauki, lecz takze jej niecheé¢ do akceptowania innych metodologii
i epistemologii:

W ,,owianej mrokiem ewolucyjnej przesztosci’,

bez uzycia latarki naukowcy potrafig dostrzec szlaki

»starozytnych migracji i $lady prastarego mieszania sie ludow,

ktdre uksztattowaly kazde plemie i kulture na Ziemi”.

C6z, za pdzno, zeby zbadad Kobiete, Ktéra Spadta z Nieba, ktérej oddech
istnieje

we wszystkich ziemskich stworzeniach, albo Kobiete Pajgka, ktéra ozywia
nas swojg mysla nawet w tej chwili,

czy jakakolwiek z Pierwszych Istot, ktorym dzieki fortelom udato sie
przetrwac.

Za p6zno, musza wiec zadowoli¢ sie Waszg krwig®.

Wprowadzenie kluczowych postaci opowiesci o stworzeniu $wiata narodéw
Haudenosaunee i Acoma Pueblo jest poteznym gestem zwrdcenia uwagi na
konsekwentne pomijanie indygenicznych ontologii i epistemologii, ktore
takze wygenerowaly wiedze na temat ,owianej mrokiem ewolucyjnej prze-
sztosci”. Z perspektywy tych spotecznosci opowiesci o Kobiecie, Ktora Spadta
z Nieba, i Kobiecie Pajaku nie s3 metaforami ani narracyjnymi artefaktami
wymarlej kultury, lecz zlozonymi konceptami wyjasniajacymi nie tylko stwo-
rzenie wszystkich istot ludzkich i nieludzkich, ale i zrodta ich pokrewienstwa.
Odnoszac sie do opowiesci o Kobiecie, Ktéra Spadla z Nieba, Vanessa Watts
(Mohawk/Anishinabee) twierdzi, ze opisywane wydarzenia ,nastgpily. Nie
zostaly sfabrykowane ani nie s3 wytworem fantazji. Nie sa przykladem poda-
nia, mitu czy legendy. Te historie nie sg opowiastkami z moratem. To, o czym
mowig, wydarzylo sie naprawde”*. Liczni rdzenni naukowcy podkreslaja, ze
epistemologie tubylczych ludéw opierajg sie na odrzuceniu podzialu na rézne

39 H. Erdrich, Cell Traffic, s. 180. ,All the way back to 'humanity’s dim evolutionary past’,/ without
the flashlight, scientists can trace/ ‘the ancient migrations and ancestral intermixings/ That
have shaped every tribe and culture on Earth'/ Still, it's too late to test Sky Woman, whose
breath of life exists/ in all creatures, or Thought Woman, who imagines us even now,/ or any of
the First Beings who survived by tricks./ Too late, so they will have to settle for your blood".

40 V. Watts, Indigenous Place-Thought & Agency Amongst Humans and Non- Humans (First Woman
and Sky Woman Go on a European World Tour!), ,Decolonization: Indigeneity, Education & Socie-
ty"2013,t.2,nr1,s. 21.
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kategorie wiedzy, takie jak filozofia, religia, biologia itd. Rdzenna wiedza jest
calos$cig, ktdra postrzega i opisuje $wiat jako calosé: wszystkie istoty ozy-
wione i nieozywione sa ze sobg zwigzane. Co wazniejsze, epistemologie te sg
zawsze ksztaltowane przez kontekst lokalny i integruja wiedze oraz etyke.
Ukazujg one, jak ,«nauka» zalezy od kulturowego swiatopogladu osoby jg de-
finiujgcej”, co w pewnym sensie stanowi $wiadome uznanie tego, jak wiedza
jestzalezna od miejsca powstania. W wierszu podmiot liryczny podkresla, jak
historie o stworzeniu $wiata funkcjonujg takze jako teorie naukowe zwigzane
z tak réznorodnymi dyscyplinami, jak genetyka ewolucyjna i fizyka kwanto-
wa: oddech Kobiety, Ktéra Spadla z Nieba, ,istnieje we wszystkich ziemskich
stworzeniach’, a Kobieta Pajgk wyobraza rownolegle $wiaty. Poniewaz jednak
ani Kobiety, Ktora Spadla z Nieba, ani Kobiety Pajaka nie mozna dotkna¢,
zobaczy¢, ani zadac im pytan przy uzyciu naukowego formularza, nie mozna
tez przebadac ich krwi, sa one bezuzyteczne dla naukowcow zajmujgcych sie
genetyka populacyjna. Dlatego wlasnie pozadaja krwi rdzennych spolecz-
nosci, aby dostarczy¢ wlasnych odpowiedzi na pytania o ,,owiang mrokiem
ewolucyjng przesztosc.

Erdrich sprzeciwia sie nie tylko delegowaniu indygenicznej wiedzy do
kategorii mitu, ale tez sytuowaniu rdzennych spotecznosci jako istniejacych
na granicy wymarcia. Koncepcja ,znikajacego Indianina” (Vanishing Indian)
zyskala popularnosé na przetlomie XIX i XX wieku, kiedy wierzono, ze za-
koniczenie wojen z narodami rdzennymi, umieszczenie ich w rezerwatach
i opracowanie skutecznego programu asymilacji przez utworzenie systemu
szkét z internatem dla indianiskich dzieci doprowadzi do wyginiecia pierwot-
nych mieszkanicow Ameryki Péinocnej. Najlepiej ilustruje te idee ikoniczne
zdjecie Edwarda S. Curtisa z 1904 roku ,The Vanishing Race”, przedstawia-
jace Nawahow*2. Nawahowie pokazani sg jako jezdzcy odjezdzajacy w dal,
w strone ciemnego tla, horyzontu, gdzie zapada zmrok. Symbolika kompozycji
jest jasna: odchodza w dal, gdyz nie ma dla nich miejsca w cywilizowanym
istechnologizowanym $wiecie XX stulecia. Wielu antropologéw z tego okre-
su, takze Curtis, widzieli swojg role jako kronikarzy dokumentujacych ginace
kultury. Ironiczne jest wiec to, ze populacja 0sdb identyfikujgcych sie jako
Indianie Amerykanscy wcale nie wymartla, ale systematycznie rosta w XX
i rosnie w XXI wieku. Jak zauwaza Erdrich, a takze Whitt i TallBear, idea

4 R. Tsosie, Indigenous Peoples and Epistemic Injustice. Science, Ethics, and Human Rights, ,Wa-
shington Law Review" 2012, t. 87, nr 4, s. 1140.

42 Zdjecie mozna zobaczy¢ pod adresem https://www.clevelandart.org/art/2019.27 (17.06.2024).
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»znikajacego Indiania” powraca w dyskursie genetyki populacyjnej, ktéra
buduje sytuacje zagrozenia: jesli teraz nie zbadamy krwi rdzennych spo-
teczno$ci, one wyging i juz nigdy nie bedziemy mie¢ podobnej okazji. Przez
,wyginiecie” badacze rozumiejg wymieszanie sie gendw, kontakty z innymi
spolecznosciami, co oznacza bazowanie na koncepcji ,czystosci rasy”. Pisze
o tym TallBear, wskazujac na silnie subiektywne kryterium, kto jest przez
naukowcow klasyfikowany jako ,czysty Indianin”: ,«zmieszany» przedsta-
wiciel rdzennej ludnosci staje sie za malo rdzenny. Ilustrujg to powszechne
standardy pobierania prébek, zgodnie z ktérymi dobry uczestnik badania
powinien mie¢ troje lub czworo «rdzennych» dziadkow, a nie tylko jedne-
20", Human Map przywoluje owo zainteresowanie ,ratowaniem” rdzennych
narodow i ujawnia jego hipokryzje:

Antropolodzy, nasi dobrzy przyjaciele, wspieraja te ,pilna i wazng
sprawe”. Kto wie? Moze takze jestescie HIPsterami

(Historycznie Interesujacymi Populacjami),

ktdrzy, jak twierdza naukowcy, wymieraja w alarmujgcym tempie®.

Indygeniczni Amerykanie zostajg zredukowani do poziomu obiektéw na-
ukowych, fascynujacych artefaktoéw przeszlosci, ktdrych obecnosé w teraz-
niejszosci jest ekscytujaca, ale tylko z naukowego punktu widzenia. Tym
samym zostajg oni pozbawieni jakiejkolwiek sprawczosci i podmiotowosci
w zachodnim procesie produkeji wiedzy: wiedza tworzona jest o nich,ale
nigdy z nimi.Podmiotliryczny oczywiscie przeciwstawia sie takim prakty-
kom. Nie dowierza stowu ,Wymieraja? Brzmi to, jakby cale narody/ po prostu
znikaly z powierzchni ziemi”*. Dlatego wlasnie w Human Map indygeniczne
spolecznosci bynajmniej nie wymarly i majg sie $wietnie. Erdrich w zabaw-
ny, a jednak skuteczny sposéb zestawia zywe, czujace, poruszajace sie ciata
prawdziwych ludzi z prébkami krwi, ktérych tak zadni sg naukowcy. Ludzie,
o ktdrych pisze, nie stoja na krawedzi wyginiecia, ale z entuzjazmem piele-
gnujg swoja kulture i tozsamo$¢. Doskonale potwierdzajg to ostatnie spisy

43 K. TallBear, Genomic Articulations of Indigeneity, ,Social Studies of Science” 2013, t. 43, nr 4,
S.517-518.

44 H. Erdrich, Cell Traffic, s. 180. ,Anthropologists, our friends, support this «needy and urgent/
cause.» And who knows? You may be one of the «HIP people»/ (Historically Interesting Popula-
tion)/ who, they note, are vanishing at an alarming rate”.

45 Tamze. Vanishing? They make it sound so passive, as if whole peoples/ simply fade away".
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ludnosci w Stanach Zjednoczonych i Kanadzie oraz preznie rozwijajaca sie
indygeniczna aktywno$¢ polityczna, akademicka, artystyczna i ekologiczna.
Jak zauwaza TallBear:

Twierdzenia o nadchodzgcej zagladzie rdzennych narodéw oparte na
badaniach genetycznych stojg w sprzecznosci z kluczowymi postulatami
stawianymi przez te spolecznosci. Mimo ze poruszanie kwestii atakow
na ich ziemie i ciala jest waznym elementem dzialalnosci politycznej,
to jednak najwazniejszy w niej jest nacisk na przetrwanie i wywalczenie
jak najszerszej suwerennosci. Nie dziwi wiec, ze rdzenne narody sprze-
ciwiajg sie okresleniom, ktore uprzedmiotawiajg ich jako historyczne lub
biologiczne ciekawostki czy tez relikty przesztosci.

W krytyce biokolonializmu Erdrich nie zaweza sie tylko do kontekstu Stanow
Zjednoczonych. Jej spojrzenie jest bardziej globalne, podkresla ona bowiem
istnienie schematu instrumentalnego traktowania indygenicznych spolecz-
nos$ci w réznych zakgtkach swiata. Doskonaly przyklad stanowi wiersz Vial
(Fiolka) ze zbioru National Monuments z 2008 roku. Wiersz oparty jest na
faktachidotyczy biokolonialnego potraktowania ludu Karitiana, liczgcego za-
ledwie 315 0s0b i zamieszkujgcego pie¢ wiosek w gminie Porto Velho, stolicy
stanu Rondonia w brazylijskiej Amazonii. Karitiana zyli w stosunkowej izola-
cji i nawigzali kontakty ze wspolczesnych spoteczenstwem dopiero w latach
siedemdziesigtych XX wieku”. Ow brak kontaktow ze $wiatem zewnetrznym
iw konsekwencji brak mieszania sie genetycznego sprawily, ze Karitiana zna-
lezli sie w centrum zainteresowania genetykdow badajacych historie ludzkich
migracji. W 1996 roku do amazonskiej dzungli przybyla grupa naukowcéw
i zaproponowala plemieniu wspolprace: za prébki krwi majgce postuzy¢ do
badan nad genomem czlowieka Karitiana mieli otrzymaé darmowe lekar-
stwa i opieke medyczng. Lata mijaly, obietnice nie zostaly spelnione. Co
wiecej, wraz z pojawieniem sie w wioskach internetu cztonkowie plemienia
dowiedzieli sie, ze ich krew jest sprzedawana przez amerykanski koncern
Coriell Cell Repositories laboratoriom naukowym na calym swiecie po 85
dolaréw za kilkumililitrowg probke. Jak mozna sie domy$la¢, Karitiana ani

46 K.TallBear, Genomic Articulations of Indigeneity, s. 518.

47 F.Vander Velden, Things That White Men Have in Great Quantity. Chickens and Other Exotic Birds
among Karitiana (Rondénia, Brazilian Amazon), ,Etnografia. Praktyki, Teorie, Do$wiadczenia”
2019, Nr5,s.13.
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nie uczestniczyli w zyskach ze sprzedazy, ani nie zostali nawet poinformo-
wani o istnieniu tego komercyjnego przedsiewziecia. W artykule dla ,New
York Timesa” Larry Rother opisal kontrowersje zwigzane z tg sprawa. Podjete
dochodzenie nie przyniosto oczekiwanych odpowiedzi, gdyz Francis Black,
pierwszy badacz, ktory uzyskat probki krwi, juz nie zy! i nie mozna go byto
przestuchaé. Niemniej urzednicy z FUNAL, brazylijskiej agencji rzadowej do
spraw ludnosci, twierdzili, ze obecnos¢ Blacka na terenach zamieszkiwanych
przez Karitiana nie byla autoryzowana i naruszala obowiazujace przepisy.
Podobnie w 1996 roku naukowcy nie mieli pozwolenia na prowadzenie badan
genetycznych®.
Vial rozpoczyna sie intrygujacym i udziwnionym opisem krwi:

Amputka czerwieni

jak pomadka namietnosci,
kupiona, lecz nieoptacona,
przywlaszczona jak puderniczka
z drogerii ukradziona®.

Pierwsza strofa zwraca uwage na estetyczne wlasciwosci krwi, jej gestos¢
ikolor przywoltujacy namietnosé. Pomadka i puderniczka buduja skojarzenie
z drogimi produktami kosmetycznymi opakowanymi w estetyczne pudelka.
Produkty te, uzywane do poprawy urody, sa oferowane na sprzedaz, mozna
je kupié, placac za nie wymagang cene. Tu wlasnie Erdrich wprowadza nie-
pokojace zestawienie: amputka mogta by¢ ,kupiona’, ale z jakiej$ przyczyny
jest ,nieoplacona’, zostala ,,ukradziona”. Co wiecej, amputka krwi nie jest
produktem kosmetycznym, nie powinna wiec by¢ poddana tym samym me-
chanizmom obecnym w transakcjach finansowych. A jednak tak sie dzieje.
Druga strofa opisuje, jak fiolke krwi postrzegaja Karitiana. W przeci-
wienistwie do kontekstu, w ktérym krew jest produktem, ta czes¢ wiersza
wprowadza duchowy aspekt postrzegania tej substancji. Pordwnujac ja do
»szklanego palca”, Erdrich podkresla, ze w wielu kulturach krew nawet po
usunieciu z ciala wciaz jest postrzegana jako jego integralny element. Dla

48 L. Rother, In the Amazon, Giving Blood But Getting Nothing, ,New York Times" 20 czerwca 2007,
https://www.nytimes.com/2007/06/20/world/americas/2oblood.html (17.06.2024).

49 H. Erdrich, National Monuments, Michigan State University Press, East Lansing 2008, s. 65.
.Tube of red/ like a lipstick/ passion'’s paint,/ paid for, yet / unpaid for,/ filched like a drugstore/
compact pinched".
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naukowcow, osrodkéw badawczych i firm farmaceutycznych krew stanowi
kod, ktéry nalezy rozszyfrowad, skomercjalizowac i zamieni¢ w chodliwy
produkt. Dla ludu Karitiana pozostaje ona integralng czescig ich cial i ma
kluczowe znaczenie dla zdrowia oraz integralnosci spolecznosci. Erdrich
zwraca szczeg6lng uwage na istotnos¢ krwi takze po $mierci, gdy przechodzi
sie do innego $wiata: ,Gesta i czerwona/ krew glodu/ przelana w strachu/
przed zaswiatami,/ ktore zadajg/ calego ciala,/ kazda kropla rozliczona...”®.
Obecnosé tego tabu kulturowego o integralnosci ciala pozwala przypuszczaé,
ze decyzja o oddaniu krwi nie byla latwa i zostala podjeta jedynie z mysla
o uzyskaniu pomocy medycznej. Niewywigzanie sie z obietnicy stawia czyn
naukowcéw na réwni ze sSwiadomym wyrzadzeniem krzywdy. Rebecca Tsosie
(Yaqui) nazywa takie praktyki, krzywda kulturowg” — jest to konsekwentne
lekcewazenie wierzen i praktyk zwigzanych z kultura™: ,Obiecane lekarstwo/
Karitiana, Amazonczycy/ indygeniczny lud, oddali/ krew/ i nie otrzymali
niczego”*2.

Historia oszukania ludu Karitiana nie jest odosobnionym przypadkiem.
Wedlug Erdrich stanowi przyklad biokolonializmu. Bawigc sie aliteracyjnymi
powtdrzeniami, opisuje ona, co dalej dzialo sie z pobranymi prébkami krwi,
i wy$miewa dyskurs, ktérego zadaniem jest maskowanie checi zysku. Fiolki
krwi sg,,Na sprzedaz/ dla organizacji non-profit,/ a jednak niekupione/ nie-
zaplacone™. Naukowcy nigdy nie deklarowali, ze chcg zamienié¢ probki krwi
w zyskowny produkt. Tymczasem zapewne takie bylo pierwotne zalozenie
projektu. Jak wyjasnia Rother, Coriell Cell Repositories to organizacja non-
-profit z siedzibg w Camden, New Jersey, ktora przechowuje ludzkie mate-
rialy genetyczne i oferuje je do badan. W rozmowie telefonicznej z Rotherem
Joseph Mintzer, 6wczesny prezes tego osrodka, zaprzeczyl, jakoby czerpat
profity z dystrybucji probek krwi spotecznoséci Karitiana®. Jednak prébki
staly sie produktami sprzedawanymi i rozprowadzanymi online, a zyski
nigdy nie trafily do Amazonii. Dlatego wtasnie fiotki krwi sg ,niekupione”

s0 Tamze, s. 65-66. ,Rich and red/ blood of hunger/ bled in fear of the next world wanting/ the
body whole,/ each drop accounted for...".

51 R.Tsosie, Cultural Challenges to Biotechnology. Native American Genetic Resources and the Con-
cept of Cultural Harm, ,Journal of Law, Medicine & Ethics” 2007, t. 35, nr3.

52 H.Erdrich, National Monuments, s. 65. ,Promised medicine/ Karitiana, Amazonian/ indigenous,
offered/ blood and got/ nothing”.

53 Tamze. ,For Sale/ to non-profits/ yet non-bought/ non-paid for".

54 L. Rother, Inthe Amazon.
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(poniewaz zostaly dobrowolnie przekazane), a mimo to ,nieoptacone” (po-
niewaz spoleczno$¢ wymieniala je na lekarstwa, a nie sprzedawata jak pro-
dukty). Zestawienie to pokazuje, jak Swiat zachodni wykorzystuje nierdwnosé
struktur wladzy, bedacy istotg relacji naukowcéw z plemionami rdzennych
mieszkancow, zwlaszcza tych z odleglych obszaréw swiata o ograniczonym
dostepie do informacji i pomocy prawnej. Zgadzajac sie na przekazanie pro-
bek, spotecznosé Karitiana wierzyla, ze uczestniczy w wymianie. Zamiast tego
stali sie ofiarami eksploatacjiiwyzysku, ktory siega poczatkow kolonializmu
osadniczego i trwa w biotechnologicznej formie: ,Kiedy [naukowcy] sprze-
dadzg je wszystkie,/ wroca/ po wiecej”.

W artykule o postkolonialnym systemie ksztalcenia edukator Joe Kinche-
loe tak pisze o postrzeganiu indygenicznych systemoéw wiadzy w XX wieku:

Wys$miewane przez Europejczykow jako prymitywne, rdzenne episte-
mologie byly czesto niszczone przez kolonialnych zdobywcdw, nie tylko
tych wojskowych, lecz takze politycznych, religijnych i edukacyjnych. [...]
Zachodni, zazwyczaj chrze$cijaiiscy obserwatorzy protekcjonalnie nazy-
wali takie perspektywy panteizmem lub kultem natury i pozycjonowali
je jako wrogie wobec monoteizmu®.

Wspolczesne spojrzenie na indygeniczng wiedze zmienilo sie, ale czesto
tylko pozornie. Jak podkreslajg cytowani wczeéniej badacze, na przyklad
Simpson i Kimmerer, naukowcy podchodza do indygenicznej wiedzy w spo-
sOb wybidrczy, akceptujac te elementy, ktore mozna przekazaé za pomocy
»uznanych” metodologii, odrzucajac te nazywane wierzeniami lub $wiato-
pogladem. Czerpanie z tej wiedzy przybiera wtedy forme wyzysku, kolejnej
formy eksploatacji, ktora przedluza trwanie projektéw kolonialnych. Z jeszcze
innej perspektywy rosnace zainteresowanie rdzennymi spolecznosciami,
ale nie jako partnerami w procesach wytwarzania wiedzy, lecz obiektami
badawczymi, przyczynia sie do rozwoju biokolonializmu. Biokolonializm
to jedna z kolejnych form agresywnej ekstrakeji, opierajacej sie wprawdzie
na nauce, niemniej zamieniajacej rdzenne ciala i kultury w produkt, ktory
mozna opatentowac i sprzedawacd. Rdzenne spolecznosci w Stanach Zjed-
noczonych, Kanadzie i Australii sa $wiadome tych proceséw i staraja sie im

55 H.Erdrich, National Monuments, s. 66. ,When they sell it all,/ they'll come back/ for more”.

56 ). Kincheloe, Critical Ontology and Indigenous Ways of Being. Forging a Post-colonial Curriculum,
w: Curriculum as Cultural Practice, red. Y. Kanu, University of Toronto Press, Toronto 2006, s. 136.
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przeciwstawiac¢. Dzieki coraz liczniejszej obecnosci studentéw i naukow-
cow pochodzenia indygenicznego na uniwersytetach mogg oni zabieraé glos
w dyskusji na temat ksztaltu wspoélpracy miedzy zachodnig akademig a in-
dygenicznymi spoteczno$ciami. Inicjatywa badawcza Indigenous Science
and Technology Society pod przewodnictwem Kim TallBear na University of
Alberta w Kanadzie nie tylko przyczynia sie do wytwarzania wiedzy w aka-
demickim konteks$cie z indygenicznej perspektywy, ale ma tez charakter
spolecznosciowy. Kazdego roku organizowane sg warsztaty ,majgce na celu
budowanie potencjalu rdzennych spotecznosci i rozwijanie wiedzy naukowej
poprzez szkolenie studentéw studiéw licencjackich i magisterskich, dokto-
rantow oraz czlonkéw spolecznosci w podstawach genomiki, bioinformatyki,
a takze rdzennych i dekolonialnych zasad bioetyki”.

W tym kontekscie przeciwstawiania sie biokolonializmowi poezja Erdrich
to bardzo wazny glos dowodzacy zaangazowania na poziomie artystycznym
ilokalnym. Erdrich jest poetka i artystky $wiadomg wyzwan stojacych przez
indygenicznymi spolteczno$ciami w konfrontacji z pedem ku pozyskiwaniu
wiedzy z biotechnologii. Jej zabawny, inteligentny styl wlgczania sie w te dys-
kusje ukazuje site rdzennych spolecznosci i ich aktywno$¢ w obronie trady-
cyjnych sposobdw zycia.

57 Indigenous Science and Technology Society, https://indigenoussts.com/sing-canada/
(12.06.2024).
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“The Vampire Project:” Biotechnologies, Biocolonialism, and Indigeneous Knowledge
Systems in the Poetry of Heid E. Erdrich

The article analyzes selected poems by the Ojibwe poet Heid E. Erdrich in the context
of a discussion on the perception of indigeneous knowledge systems by researchers
representing the Western model of understanding and doing science. Erdrich’s work
foregrounds the tendency in the Anglo-American tradition to dismiss indigeneous
science as a set of cultural and religious beliefs that are not based on rational thought. The
first part of the article explains the concept of biocolonialism and shows how pressing it
is for indigenous communities not only in the scientific but also the political and cultural
contexts. The second part juxtaposes the indigenous and the Western models of science
and modern biotechnologies based on genetics and genomics, which have given rise
to such disciplines as population genetics and such products as home genetic testing.
The third part provides a reading of selected Erdrich poems as an example of literary
commentary on biocolonialism and biotechnology.
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