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Indianscy aktywisci dgza do uznania rdzennej tradycyjnej
wiedzy ekologicznej w podejmowaniu decyzji dotyczgcych
zarzadzania ziemigq.

Za kazdym razem, gdy widze naklejke na zderzaku z napisem
,Zdekolonizuj kraj” lub ,PrzyprowadZcie z powrotem nasz kraj”
lub po prostu ,Wyladuj z powrotem”, czuje przyptyw dumy 1
podekscytowania. W koAcu niewiele rzeczy jest wazniejszych dla
rdzennych mieszkahcOw niz odzyskanie skradzionych ziem
przodkéw. Nie sg to jednak tylko chwytliwe hasta; te stowa
reprezentujg znaczgce wartos$ci, aspiracje i sposoby zycia
wsrod rdzennych ludéw. Przypominajg nam, jak skolonizowano
ziemie rdzennych mieszkancéw na catym sSwiecie, w tym w Stanach
Zjednoczonych. Ta kolonizacja trwa po dzis dzieAn w postaci
wyrebéw laséw, wydobycia oraz wiercenia ropy i gazu, czyli
proceséw grabiezy eufemistycznie nazywanych ,pozyskiwaniem
surowcow” lub ,rozwojem gospodarczym”.

Ale majg tez miejsce prezne dziatania przeciwdziatajgce tej
ciggtej kolonizacji, wysitki majgce na celu przywroécenie
gruntéw i wdd pod tubylczg opieke lub zarzad. Ruchy te majg na
celu przywrdcenie ziemi pierwotnej Matce oraz matkom naszych
kultur, aby rozpoczg¢ proces zadoscuczynienia, uzdrowienia i
uleczenia. Jak méwi aktywistka i autorka plemienia Anishinaabe
Winona LaDuke: ,Jedyng rekompensatg za ziemie jest ziemia”.

My rdzenni ludzie mamy kulturowe i duchowe zobowigzanie do
ucielesnienia naszych tubylczych ideatéw wzajemnych relacji i
przywrécenia rownowagi miedzy ludzmi a miejscem. Jest to
oczywiscie ogromne wyzwanie w kraju nastawionym na
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indywidualizm i materializm, kraju, ktéry nosi w sobie
brutalne dziedzictwo osadniczego kolonializmu. Dekolonizacja
oznacza ponowne stworzenie czego$ catosciowego, ztozenie razem
fragmentéow i odtamkow, ktore zostaty zniszczone przez
kolonialng bron i imperialistyczne mapy, a takze usuniecie
innych dzielgcych granic, ktére majg na celu oddzielenie,
usuniecie, zamkniecie, kontrole, a jesli nie mozna
kontrolowa¢, to niszczy¢ w imie imperium i stolicy, a nawet
Boga. Dekolonizacja to dekonstrukcja kapitalistycznego
Swiatopogladu, ktéry utowarowuje ziemie i procesy zyciowe.
Dekolonizacja to ponowne zasiedlenie wartosciami i praktykami
wzajemnych relacji, w ktérych wiezi spoteczne sg kluczem do
odpornosci.

Jesli kto$ sprobuje przettumaczy¢ stowo ziemia lub woda na
rozne jezyki rdzenne, szybko okaze sie, ze opisujgce je stowa
w rzeczywistos$ci opisujg procesy. W wielu jezykach rdzennych
byty te sag bardziej jak czasowniki niz rzeczowniki, wyrazenia,
ktore podkreslajag dynamiczne przeptywy relacji i cykli
afirmujgcych zycie. Na przyktad hawajski aktywista Mark
Paikuli-Stride definiuje stowo aina — stowo powszechnie
ttumaczone jako ,ziemia”, jako ,to, co cie odzywia”. W tym
sensie ziemia nie jest tylko kawatkiem lgdu, ale jest istota
powigzang z kosmologiag przynaleznosSci 1 powigzan
genealogicznych, jest bytem, [0z ktdérego wytania sie swieta
zywnos¢ ziemi i morza. Podobnie botanik Robin Kimmerer
podziela opinie, ze [J[Jstowo Indian Potawatomi oznaczajgce
zatoke, czyli wiikwegama, jest w rzeczywistos$ci czasownikiem
oznaczajgcym ,by¢ zatoka”, poniewaz jest to istota ozywiona.
Ziemia i woda nie sg rzeczami, rzeczownikami ani towarami. Nie
s nhawet zasobami naturalnymi. Sg zywymi procesami,
przeptywami energii i materii w ruchu przez postrzegane
granice, takie jak zycie i jedno$¢ wody w naszych ciatach,
roslinach, rzekach i oceanach.

Wydaje sie, ze wielu ludzi, z réznym dosSwiadczeniem i ze
wszelkich sSrodowisk jest gtodnych ponownego zdefiniowania



naszych relacji z zyjgcym Swiatem, przejscia od postrzegania
ziemi jako wtasnosci prywatnej, ktdéra jest przeznaczona do
eksploatacji i wydobycia, do rozumienia ziemi jako przeptywu i
karmienia. W jaki sposdb mozemy powrocié¢ ze sSwiezg wyobraznig
do ponownego zrozumienia ziemi jako dajgcej pokarm? Jak by
wyglgdato, gdyby te slogany naklejek na zderzaki staty sie
programami i politykg dekolonizacji? Na poczatek musimy
zmieni¢ sposéb, w jaki tak zwane ziemie publiczne w Stanach
Zjednoczonych sg administrowane, a takze jak sg one
zarzgdzane.

Mozemy spojrze¢ na Narodowy Pomnik Bears Ears w potudniowym
Utah utworzony przez prezydenta Obame, a pomniejszony przez
prezydenta Trumpa (i miejmy nadzieje, ze wkrdtce zostanie
przywrécony przez prezydenta Bidena) jako gteboki przyktad
tego, jak rdzenne narody potwierdzajg swoje kierownictwo nad
ziemiami przodkéw. Piec¢ rdzennych narodéw staneto na czele
wysitkow zmierzajgcych do ustanowienia obszaru chronionego,
jakim jest Pomnik Narodowy Bears Ears, a ukaz prezydenta Obamy
o utworzeniu pomnika wyraznie dat tym narodom formalny gtos w
zakresie zarzgdzania nim. Ten system przywddztwa tubylcow
mégtby i powinien by¢ wzorem dla innych parkdéw narodowych i
lasdw narodowych. W miedzyczasie ludy tubylcze tworzg
innowacyjne fundusze powiernicze na gruntach rdzennych w
miejscach wiejskich i miejskich, aby dokona¢ repatriacji tych
terendw i zwiekszy¢ suwerennos$¢ zywnosciowg, podczas gdy inni
opracowujg zintegrowane umowy 0 zarzgdzaniu na terenach
prywatnych w celu wdrozenia tradycyjnych praktyk wypalania
roslinnosci. Na przyktad Native American Land Conservancy,
kontrolowany przez Indian fundusz ziemski na pustyniach
Kolorado i Mojave w Kalifornii wspé*pracuje z lokalnymi
plemionami, wtascicielami ziemskimi, agencjami federalnymi i
organizacjami ekologicznymi, aby odkupié¢, przywrécié¢ i
zarzagdzac¢ ziemiami przodkéw w celu ochrony swietych miejsc i
odnowienia dziedzictwa kulturowego. Zas grupy rdzennych
mieszkancéw od Kanady po Peru tworza nowe typy parkoéw
plemiennych i innych obszardéw chronionych przez rdzenng



ludnos$¢.

Ale 326 obszardéw ladowych administrowanych jako rezerwaty
indianskie, ktére obejmujg okot*o 22,6 miliondéw ha, jest
przyémionych przez ponad 324 miliondéw ha federalnych ziem
publicznych w Stanach Zjednoczonych. Wszystkie te federalne
ziemie publiczne — kazdy ich cal kwadratowy — sg terytoriami
rodowymi rdzennych Amerykandéw, od Parku Narodowego Yosemite
(dom wykluczonego plemienia Ahwahneechee), przez Park Narodowy
Glacier (dom Czarnych Stép), po Park Narodowy Everglades (dom
Miccosukee). Nadszedt czas, aby ponownie ocenié¢ zarzagdzanie i
opieke nad tymi ziemiami i wodami oraz wspdlnie przypomnied
sobie, ze ,Rdzennos$é¢” jest zakorzeniona w zasadach
ekologicznej réwnowagi.

Potrzebujemy zarzadzania, ktére jest osadzone w kulturowo
usankcjonowanych praktykach zwigzanych z lokalnym miejscem,
znanymi jako tradycyjna wiedza ekologiczna (TWE), w
miedzypokoleniowych praktykach opieki nad ziemig dostosowanymi
do okreslonych krajobrazéw i trybu zycia plemiennego. Te
praktyki sg tak réznorodne, jak plemienne narody tego
kontynentu. Tradycyjni straznicy wiedzy wtaczajac potawiaczy
tososi z plemienia Yurok na zalesionym pdéinocnym zachodzie,
rolnikéw z suchych terenéw Pueblo na potudniowym zachodzie,
mysliwych *osi z plemienia Seneka na pétnocnym wschodzie i
zbieraczy zielonej kukurydzy z plemienia Muscogee na
potudniowym wschodzie.

Po pobraniu nauk od wielu indianskich zarzagdcéw ziemi w
Kalifornii, europejsko-amerykanski autor M. Kat Anderson
nazwat stosunek rdzennych ludéw do ziemi ,opieka nad dzikg
przyroda”. Dzisiejsi ekolodzy rozumieja, ze =zaburzenia
ekosystemu na matg skale, takie jak podktadane sezonowo pozary
laséw lub zagajnikdéw drzew oraz trzcin moga by¢ waznym
procesem, ktdéry tworzy mozaike siedlisk, a ta z kolei tworzy
zyzng roéznorodnos$s¢ biologiczng i wzbogaca procesy
ekosystemowe. Wszystko to przy jednoczesnym zapewnieniu
zywnosci, naturalnych 1lekarstw, odziezy i schronienia.



Niektérzy ludzie obecnie okreslajg te intymng zalezno$¢ miedzy
pielegnacjg ziemi a odpornoscig ekosystemdédw jako , réznorodnosdé
biokulturowa” 1lub ,dziedzictwo biokulturowe”. Wiekszos¢
rdzennych ludow okreslitaby to po prostu jako ,dbanie o
wszystkie moje zwigzki”.

To bardziej holistyczne podejsScie do gospodarowania gruntami
powinno stanowi¢ kolejny paradygmat ruchu ochrony przyrody.
Moze to by¢ sposdéb na bezposSrednie odniesienie sie do kwestii
niesprawiedliwosci historycznej i srodowiskowej. Z powodu
gteboko zakorzenionych i czesto nieswiadomych rasistowskich
przekonan w ruchu konserwatorskim, historycznie nie by%to
zainteresowania zrozumieniem wyrafinowanej nauki rdzennych
mieszkancéw dotyczacej pracy z naturalnymi procesami na
zasadzie wzajemno$ci. Ekolodzy przyczynili sie do stworzenia
spotecznej konstrukcji sposobu pojmowania dziczy, ktore to
pojmowanie oddziela przyrode od ludzko$ci, a z przyrody
czerpie sie korzys$ci gospodarcze. Idea ruchu
konserwatorskiego, aby chroni¢ przyrode przede wszystkim jako
przestrzeni osobistych objawien i dla rekreacji biatych ludzi,
byta jednym z niezbadanych zat*ozen konserwatyzmu. Jest to
rowniez przyktad myslenia binarnego, poniewaz zaktada, ze [
ludzie sg albo niszczycielami przyrody (czego przyktadem sa
wczesni kolonisci i ,dzicy Indianie”), albo obronAcami przyrody
(transcendentalisci, ekolodzy i romantyczni ,ekologiczni
Indianie”). Zbyt d*ugo nie rozumiano srodkowej Sciezki ani nie
uznawano faktu, ze ludy tubylcze zyjac blisko ze Swiatem
przyrody, wykorzystywaty go przy minimalnych szkodach, a w
wielu przypadkach zwiekszaty réznorodnos¢ biologiczng swoich
ojczyzn.

Chociaz nadal trzeba wykonac¢ wiele pracy, aby zdekolonizowad
ruch ochrony przyrody, tradycyjna wiedza ekologiczna 1
miejscowe nauki tubylcze w koAcu zyskujg uznanie, na jakie
zastuguja. Wiele rdzennych mieszkancow chetnie dzieli sie
swojg wiedzg z zachodnimi ekologami i zarzadcami gruntéw, a
wstepna wspbipraca pokazata, jak tradycyjna wiedza ekologiczna



moze wspOtdziata¢ z naukowa wiedzg ekologiczng, aby lepiej
rozwigzywa¢ pilne problemy S$rodowiskowe, takie jak zmiana
klimatu i ochrona dziatéw wodnych. Zarzadcy gruntdéw moga
wykorzysta¢ wnioski wyciggniete z lokalnych projektéw odbudowy
ekokultury i szuka¢ partnerstwa w zakresie zarzadzania z
rdzennymi zarzadcami przeciwpozarowymi, straznikami wody,
tkaczami koszy, zbieraczami nasion i mysliwymi. Na przyktad
niektore krajowe nadled$nictwa i inne tereny publiczne
rozpoczety ostatnio eksperymenty z praktykami zarzgdzania
pozarami przez rdzennych Amerykandw.

Poniewaz Stany Zjednoczone liczg sie ze swojg kolonialng
przesztoscig 1 szkodami wyrzagdzonymi poprzez wywtaszczenie
rdzennych Amerykandéw, musimy na nowo wyobrazi¢ sobie nasze
metody zarzgdzania ziemig dla dobra planety 1 wielu
zamieszkujgcych jag zywych 1istot. Ruch na rzecz ochrony
przyrody i agencje rzadowe mogg sie zmieni¢ stuchajgc i uczac
sie od ludow tubylczych, w konsekwencji oferujgc swoje
wsparcie. W ten sposdéb wspolnie mozemy zdekolonizowad nasze
relacje z ziemig i woda. Musimy uhonorowa¢ i uszanowal wiedze
i sposoby zycia rdzennych mieszkancéw, a tym samym pomdc w
przywracaniu kluczowych gatunkéw totemicznych i kluczowych
kulturowych proceséw, poczynajgac np. od leczniczego czarnego
bzu po migracje tososia. Taki honor i szacunek mogg stuzyd
jako rodzaj medycyny kulturowej i pozwolié¢ nam wypeiniad naszg
Swietg odpowiedzialnos¢ jako pokornych cztonkdéw tej wspaniatej
Ziemi.
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Arizonie 1 przewodniczgcg Cultural Conservancy. Pochodzi z
plemienia Anishinaabe 1 cz*onkinig Turtle Mountain Band of
Chippewa Indians.



