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Religijne i edukacyjne konteksty
amerykanskiej polityki asymilacyjnej wobec
mniejszosci etnicznych i tubylczych Amerykanow

Protestantyzm w wydaniu amerykanskim jest zjawiskiem ztozonym, nie tylko ze
wzgledu na olbrzymia liczbe réznego rodzaju denominadji, kosciotéw czy wspolnot reli-
gijnych obecnych w zyciu religijnym mieszkancow USA, lecz takze ze wzgledu na skom-
plikowany system relacji faczacych religie i instytucje religijne z pozostatymi sferami zycia
publicznego w tym kraju. Jedna z tych sfer, by¢ moze takze najbardziej obecnie widoczna,
jest polityka. Srodowiska polityczne w USA, zwtaszcza te identyfikujace sie ze $wiato-
pogladem konserwatywnym, czesto odwotuja sie do retoryki religijnej, jak réwniez otwar-
cie demonstruja swoj zwiazek z instytucjami religijnymi oraz poszczegélnymi grupami
wierzeniowymi. Niekiedy tez amerykanska polityka sama staje si¢ przestrzenia dyskur-
su religijnego. Wypelnia ja wéwczas religijny zapat protestanckich hasel gloszacych po-
trzebe kontynuacji walki dobra ze zlem na niwie dziatan politycznych. Przykladem tego
moze by¢ fenomen tzw. nowo narodzonych chrzescijan — luznej formagji religijnej, ktorej
goracym zwolennikiem jest byty prezydent George W. Bush Jr. Prowadzona przez niego
polityka zagraniczna moze by¢ interpretowana jako wyraz specyficznego wspotczesne-
go fundamentalizmu chrzescijariskiego w kontekscie przemian geopolitycznych zacho-
dzacych w skali globalne;j.

Religijna retoryka obecna w amerykanskim dyskursie politycznym jest jednak zja-
wiskiem, ktére jedynie pozornie stoi w sprzecznosci z idea Swieckiego paristwa, w ktorym
rozdziat religii i instytucji pafistwowych stanowi o jego integralnosci i porzadku praw-
nym. Korzenie obecnosci swiatopogladu religijnego w praktyce i ideologiach politycz-
nych obecnych w USA siegaja bowiem poczatku amerykanskiej suwerennosci panistwo-
wej, a niekiedy nawet poczatkéw amerykanskiego spoteczenstwa w kontekscie przemian
na kontynencie amerykanskim w XVII wieku. Protestancki, a nawet purytanski charakter
amerykanskich wartosci spotecznych, kulturowych i politycznych jest w tym wzgledzie
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bezsprzecznym fundamentem wszelkich odwotan do sfery transcendengji i ontologiczne-
go uporzadkowania rzeczywistosci. Religia, w tym protestantyzm, jest dzis statym elemen-
tem mowienia o Swiecie, na co wielu Amerykanéw wydaje si¢ zgadzac. Tym, co budzi
kontrowersje, nie jest zatem obecnos¢ religii w oficjalnym dyskursie, lecz bardziej to, jaka
religia stanowi jego przedmiot.

Identyfikacja znaczacej wiekszosci spoleczenstwa amerykanskiego z protestancka
przesztoscia kraju nadal jest wazna sktadowa narodowej tozsamosci w USA. Kulturowo-et-
niczny trzon amerykanskiego spoleczenstwa, ktory zwyklo sig okre$la¢ mianem W.A.S.P.
(White Anglo-Saxon Protestant), juz dawno jednak stracit swa dominujaca pozycje i tym
samym prawo do decydowania o przysztym ksztatcie spoteczenstwa amerykariskiego.
Wspdlobecnos¢ innych elementow etnicznych i kulturowych, jak chociazby znaczaca licz-
ba ludzi postugujacych sie jezykiem hiszpaniskim, stanowi tylko jeden z wielu czynnikéw
wplywajacych na gwattowne przeobrazenia tak amerykanskiego spoteczenstwa, jak i ame-
rykanskiej tozsamosci i koncepcji narodu. Homogeniczny obraz amerykanskiego spote-
czenstwa, bazujacy na dominujacej roli nurtu W.A.S.P., jest powoli wypierany przez swia-
domos¢ koniecznosci zaakceptowania faktu zmiany i dostrzezenia mniej lub bardziej wi-
docznych pekniec na obliczu anglo-protestanckiej Ameryki. Przeobrazenia tozsamoscio-
we zachodzace wspdlczesnie w Stanach Zjednoczonych sa zatem przedmiotem dyskusji
na temat zmian w religijnosci samych Amerykandw. O ile biezacym problemem kulturo-
wo-etnicznym jest rosnacy odsetek ludnosci hiszpanskojezycznej (glownie Meksykanow),
o tyle w religii takim statym elementem dyskusji wydaje sie by¢ konfrontacja chrzescijan-
stwa (w tym przypadku amerykanskiego protestantyzmu) i islamu. Dwubiegunowy cha-
rakter tej dyskusji dotyka takze czesto problemu adaptacji muzutmandw do spoleczenstwa
amerykanskiego, ich przywigzania do wartosci kultury amerykariskiej oraz statusu mu-
zulmanow jako petnoprawnych obywateli USA. Dyskusja ta przybiera obecnie znacznie
mniej nacechowany emocjonalnie ton niz ten po wydarzeniach 11 wrzesnia 2001 r., lecz
nadal jest czescig neokonserwatywnego glosu Ameryki, domagajacego si¢ wzmozonych
dziatan unifikacyjnych na polu kulturowym.

O ile nieche¢ wobec obcosci nie jest wylacznie domena religii, o tyle wtasnie jej reli-
gijne konteksty wydaja si¢ by¢ wspdlczesnie najbardziej wyraziste w dynamice zmian
amerykanskiego spoteczenstwa. Mowienie o nieprzystawalnosci zasad islamu do stan-
dardéw nowoczesnego spoleczenstwa jest obecnie jedna z form traktowania obcych kultur.
Srodowiska protestanckich fundamentalistow méwia wprost o ,wojnie kultur” — zderze-
niu dwoch homogenicznych catosci o zdecydowanie odmiennych podstawach swiatopo-
gladowych. W tym kontekscie religia stanowi zaréwno fundament, jak i pretekst do two-
rzenia daleko idacych swiatopogladowych uogolnien, etnicznych stereotypoéw oraz upo-
wszechniania si¢ praktyk spotecznych, ktére poglebiaja jedynie rozdzwiek pomiedzy roz-
nymi grupami etnicznymi w dzisiejszych Stanach Zjednoczonych. Konfliktowy charakter
relacji miedzy poszczegdlnymi denominacjami w USA jest takze zaogniany poprzez ra-
dykalizujace si¢ postawy przywddcoéw religijnych, np. niedawne wystgpienia jednego
z pastoréw amerykaniskich, Terry’ego Jonesa, nawolujacego do publicznego palenia Ko-
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ranu jako formy manifestacji niecheci wobec muzutmandw. Co ciekawe, w oczach tegoz
pastora to wlasnie muzutmanie s bardziej skfonni niZ protestanccy Amerykanie do reli-
gijnego ekstremizmu, a spalenie Koranu ma stanowic¢ radykalng odpowiedz na radykalna
postawe przedstawicieli $wiata islamu.

Krajobraz, jaki wytania sie¢ z wewnatrzamerykanskich debat spotecznych i politycz-
nych, pokazuje, ze korzenie tak dalece spolaryzowanego ogladu $wiata leza duzo gtebiej,
niz wydawatoby sie sadziC. Jego zewnetrzne manifestacje, ktére mozemy obecnie obser-
wowag, sa jedynie emanacja specyficznie amerykanskiego podejscia do problemu obcosci,
mechanizméw inkluzji kategorii réznicy i strategii radzenia sobie w sytuacji wielokultu-
rowosdi. Ksztattowanie amerykanskiego obywatela w tym ujeciu odbywa si¢ na dwdch
zasadniczych poziomach. Po pierwsze, w gre wchodzi tu ideologia kulturowa, ktéra przez
dtugi czas byta w Stanach Zjednoczonych okreslana poprzez powszechnie akceptowana
idee dominacji wzoru kulturowego wyznaczanego przez biata wiekszos¢. Po drugie, nale-
zy uwzgledni¢ fakt, ze gléownym nosnikiem wspomnianej ideologii sa okreslone instytu-
cje. W procesie formowania wzorédw kultury amerykanskiej wérédd obywateli tego kraju
takimi instytucjami s szkoty i uniwersytety. O ile jednak na amerykaniskich uniwersyte-
tach mozna znalez¢ znaczng swobode intelektualnego rozwoju, o tyle na innych pozio-
mach amerykanskiego szkolnictwa wyrazny jest imperatyw formowania obywateli w du-
chu okreslonego systemu amerykanskich wartosci.

Amerykaniski system szkolnictwa podstawowego i sredniego przez diugi czas two-
rzyt swoje podstawy ideologiczne na zatozeniu méwiacym, iz szkota jest jednym z istot-
niejszych elementéw mechanizmu ksztattujacego amerykanskiego obywatela na pewien
idealny obraz, ktérego najwazniejsze wyrdzniki sa stanowione poprzez autoidentyfikacje
z cnotami obywatelskimi, takimi jak bezwarunkowa wolnos¢, przywiazanie do mechani-
zmoéw 1 instytucji demokratycznych czy dodatnie wartosciowanie postaw indywiduali-
stycznych. Instytucja szkoty stanowi zas jednq z najwazniejszych wyktadni amerykariskiej
ideologii edukacyjnej, bedacej czeScia szerszej ideologii kulturowej. Odzwierciedlenie tego
obrazu mozna znalez¢ w najwazniejszych zapisach legislacyjnych okreslajacych ksztatt
amerykaniskiego spoteczenistwa. Odwotanie do Boga, zawarte w amerykariskiej konstytu-
qji, jest dla wielu Amerykandw jedna z istotniejszych wskazdwek dotyczacych stylu zycia
charakterystycznego dla amerykanskiego spoteczenstwa. ,American way of life” to ty-
powy dla wielu Amerykandw pragmatyzm w dziataniu, a jednoczesnie wiara w boska
opatrznos¢ czuwajacq nad tym, aby nasze poczynania byty mile oku Boga i tym samym
zapewniaty nam dobrobyt nie tylko na Ziemi, ale réwniez po smierci. Dwuplaszczyzno-
wy wymiar wartosci obywatelskich w Stanach Zjednoczonych ma jednak korzenie tkwia-
ce w okresie formowania sie tamtejszego spoleczeristwa na przelomie XVIII i XIX wieku.

W okresie tym Stany Zjednoczone nie tylko zyskaly taka forme, w jakiej znamy je
dzi$, lecz takze o przynaleznosci do wspdlnoty spolecznej lub wykluczeniu z niej i nieza-
leznosci tego kraju decydowaly nie tyle kwestie religijne, ile kulturowe. Zaréwno Jankesi,
jak i Brytyjczycy nie roznili si¢ pod wzgledem religijnym — jedni i drudzy identyfikowali
sie z chrzescijanstwem, co wiecej jedni i drudzy w wiekszosci byli protestantami. Problem
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jednak stanowili tubylczy Amerykanie, ktérych trudno bylo przyporzadkowac pod wzgle-
dem religijnym i kulturowym do $wiata zachodniego. Nadal opierali si¢ oni naciskom
asymilacyjnym, niechetnie przyjmujac to, co biali Amerykanie postrzegali jako zbawienne
dla rozwoju Indian. Rzekome zapdznienie cywilizacyjne tych ostatnich nalezato zniwe-
lowa¢ poprzez odpowiednie dziatania, w tym edukacje indianskich dzieci w szkotach
majacych za zadanie wykorzenienie wszystkiego, co niezachodnie i niechrzescijanskie.
Indianskie wierzenia i rytuaty mialy by¢ odtad zastgpione chrzescijariskim obrzadkiem.
Kazdorazowe odstepstwo od tej zasady miato sie wigzac¢ z sankcjami wobec uczniéw,
ktérzy nie poddali sie rezimowi misjonarzy prowadzacych szkoly dla Indian w Ameryce
przetomu XVIII i XIX wieku.

Szkoty dla tubylczych Amerykandw stanowily szczegdlny przypadek instytucji edu-
kacyjnych na terenie Ameryki Pénocne;j. Ich historia odzwierciedla takze proces przemian
podejscia realizowanego w amerykanskich instytucjach zycia publicznego wobec odmien-
nosci grup i jednostek, ktére dalekie sa od zarysowanego wyzej ideatu amerykanskiego
obywatela. Problem ten dotykal w pierwszej kolejnosci Indian pétnocnoamerykaniskich,
lecz z czasem stat si¢ czescia szeroko zakrojonego projektu polityki amerykanskiego inklu-
zywizmu kulturowego, w ktdrej polityka ,wymazywania” réznicy kulturowej stanowita
przez diugi czas formule stosowana takze wobec innych grup, np. mniejszosci etnicznych,
grup imigranckich i mniejszosci spoteczno-kulturowych (jak miato to miejsce w przypad-
ku Afroamerykandw). Instytucje te w pierwszych latach swojej formalnej dziatalnosdi, 4.
w drugiej polowie XIX wieku, funkcjonowaty w charakterze szkét z internatem (boarding
schools). Ma to o tyle istotne znaczenie, iz fizyczne oddalenie uczniéw od miejsc ich zamiesz-
kania (rezerwatow indianiskich) oraz rodzin miato na celu przyspieszenie procesu unifor-
mizagdji kulturowej i przymusowej asymilacji ze spoleczenistwem biatych Amerykanow.

Wazna role w tym procesie odgrywat aspekt religijny catego przedsiewziecia. Wpra-
wdzie w drugiej pofowie XIX wieku nie byt on juz tak silnie akcentowany jak na poczatku
wieku, jednakze $wiat protestanckich wartosci odcisnal wyrazne pietno na programach
nauczania realizowanych w tych placowkach oraz surowych formach szkolnych metod
przystosowywania indiariskich dzieci do wymogéw systemu edukacyjnego. Nalezy réw-
niez pamietac, ze szkoty indianskie stanowily na poczatku edukacyjne ramie szerszego
projektu zmiany kulturowej. Zamierzeniem jego twdrcodw byto uformowanie wspolnego
frontu spoteczno-kulturowego, ktéry da poczatek nowemu spoteczenstwu. Spoteczen-
stwo to mialo podzielac jasno okreslone wspdlne wartosci, w tym wiare, wraz z precyzyj-
nie wskazanym zestawem symbolicznych odniesier, rytuatéw i innych form praktyki reli-
gijnej, majacej sankcjonowac nowo tworzony porzadek spoteczny. Religia stata si¢ spo-
iwem spoleczenstwa amerykanskiego, przy czym jego dominujaca czescig nadal byli biali
Amerykanie. Protestantyzm w swych réznych formach stat si¢ moralng wyktadnia bie-
zacej polityki asymilacyjnej wzgledem wszystkich, ktérzy opierali si¢ , nieuchronnej kolei
rzeczy”. Szkoly indianskie realizowaty postulaty tej polityki ze szczegdlnym zapatem,
chociazby z tego wzgledu, ze wykorzenienie dawnych indianiskich swiatopogladéw mu-
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siato rozpoczac sie od zmiany wizji Swiata, ktora zaréwno dla Indian, jak i ich bialych na-
uczycieli opierata sie w znacznej mierze na kategoriach religijnych.

Nie nalezy takze zapomina¢, ze pierwsze proby edukacji Indian pétnocno-amery-
kaniskich sprowadzaty si¢ do tworzenia szkét misyjnych. Ich explicite religijny charakter
odzwierciedlat zaloZenia polityki asymilacyjnej. Indianie, stajac si¢ chrzescijanami, w pro-
cesie edukacyjnym byli jednoczesnie poddawani szeroko zakrojonemu procesowi cywi-
lizacyjnemu (przynajmniej w oczach swoich nauczycieli). Zmiana swiatopogladu religij-
nego miata pociagnac za soba zmiany we wszystkich pozostalych sferach zycia tych ludzi,
poczawszy od kwestii obyczajowych, konczac na wyznawanym przez nich systemie war-
tosci moralnych. Byto to na reke rzadowi Stanéw Zjednoczonych, ktory od 1865 r. zaczat
zawierac oficjalne kontrakty z protestanckimi grupami ewangelickimi, ktore prowadzity
szkoty na terenach zamieszkiwanych przez Indian. Promowanie edukadji religijnej wsréd
Indian stanowilo zatem jedno z wazniejszych pdl dziatari asymilacyjnych. Edukacje reli-
gijng przedstawiano jako ciagta walke o dusze ,,dzikich” Indian, ktérych ucywilizowanie
miato im zapewni¢ zbawienie oraz uratowac przed potepieniem wynikajacym z trwa-
nia w dawnej tradycji.

Przedstawienie tubylczych Amerykanéw jako ludzi ,,dzikich” lub istot niebedacych
do koncaludzmi oraz dyskusja na ten temat dotyka istoty fenomenu asymilagji. Co wiecej,
wychodzi on poza kontekst Standéw Zjednoczonych i z powodzeniem moze zosta¢ odnie-
siony do catej sytuacji kontaktu ludzi Zachodu z mieszkaricami Nowego Swiata. Niemniej
to wlasnie amerykanski wymiar tej dyskusji przyczynil sie do wypracowania specyficznej
polityki rzadu Stanéw Zjednoczonych wobec Indian i ich ksztalcenia w wieku XIX. Ewan-
gelizacja Indian stata sie z czasem w Stanach Zjednoczonych ,, publicznym motywem po-
siadajacym dtugg historie”!. Angielscy purytanie, ktorzy przybyli na wschodnie wybrzeze
Ameryki Pétnocnej, okreélili ramy tej dyskusji, stawiajac na pierwszym miejscu zadania
misyjne i krzewienie chrzescijaristwa. Jednym z najbardziej znanych adwokatéw tych po-
stulatéw w wieku XVII byt John Eliot, przybyly do Ameryki angielski duchowny i misjo-
narz, jeden z najbardziej zagorzatych zwolennikéw programu asymilacji Indian (oraz Afro-
amerykandw) z reszta amerykanskiego spoteczenistwa. Jego pomysty dotyczace powo-
lania instytucji edukacyjnych ksztatcacych Indian i Afroamerykanow bez jakichkolwiek
uprzedzen byly jak na tamte czasy rewolucyjne. Projekt J. Eliota wychodzit jednak znacz-
nie dalej. Chciat on stworzy¢ sie¢ wspolnot indianiskich, ktére stanowityby odzwiercie-
dlenie czystego chrzescijanstwa, nieskazonego tradycjami Kosciota katolickiego i grze-
chami 6wczesnego $wiata. Tego rodzaju romantyczna wizja nowego amerykanskiego
chrze$cijanistwa wynikata glownie z przesladowan angielskich purytan na Starym Kon-
tynencie. Z drugiej strony angielscy kolonizatorzy, tacy jak J. Eliot, upatrywali w nowej
sytuacji szansy wypracowania catkiem nowej formy zycia religijnego, ktéra moglaby sta-
nowic¢ swoiste ucielesnienie weberowskiego typu idealnego purytanskich wartosci i spo-

1R. W. Cogley, John Eliot’s mission before King Philip’s War, Harvard 1999, s. 2.
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sobu zycia. Indianie byli nierzadko przedstawiani jako czyste istoty, ktére dopiero nalezy
wypelni¢ trescig chrzescijanistwa.

Plan Eliota po czesci si¢ udat. W swoim czasie przyczynit sie on bezposrednio do po-
wstania w XVII wieku w Nowej Anglii 14 spotecznosci skupiajacych ludnos¢ tubylcza na-
wrécong na chrzescijafistwo, czyli tzw. modlacych sie Indian (praying Indians). Spotecz-
nosci te byly zorganizowane w szczegdtowo zaplanowanych miasteczkach (praying towns)
funkcjonujacych w latach 1646-1675, gtéwnie na terenie dzisiejszego stanu Massachusets.
Zaréwno same wspdlnoty, jak i miasteczka stanowity wzorcowy i jeden z najbardziej uda-
nych przykladéw chrystianizacji Indian. Jednakze tego typu formy konwersji religijnej bu-
dzity sporo kontrowersji i rodzity wiele pytan co do przysztosci wspdtistnienia Indian
i angielskich kolonizatoréw. Wspdlnoty stworzone przez Eliota opieraly sie¢ bowiem na
zatoZeniu pelnej konwersji na chrzescijanstwo, w odréznieniu od podobnych inicjatyw re-
alizowanych przez jezuitéw w innych czesciach Nowego Swiata. O ile jezuici starali sig
wypracowac wspodlng plaszczyzne dawnych wierzen i chrzescijaristwa, o tyle Eliot i inni
purytariscy misjonarze za sukces uwazali catkowite wykorzenienie tradycyjnych indian-
skich wierzen i praktyk religijnych. Eliot, ktéry sam zdoby} wyksztatcenie w szkole pro-
wadzonej przez jezuitow, w swoich pismach szczegolnie mocno podkreslat, Ze tradycje
indianskie musza zosta¢ odsunigte na bok, zgodnie z zamystem stworzenia nowego czto-
wieka — czystego chrzescijanina o otwartym umysle gotowym przyjac stowo Boze.

Szkoty tworzone z inspiracji Eliota w Nowej Anglii, np. ufundowana przez niego
w 1676 1. i funkcjonujaca do dzi$ niedaleko Bostonu szkota Eliot School of Fine and Ap-
plied Arts (dawniej znana jako Eliot School), stanowity odzwierciedlenie misyjnych po-
stulatow purytan. Ich dziatania skupiaty sie wokot nauki tresci Biblii i jej teologicznej in-
terpretacji zgodnej z duchem purytanskim. Ewangelizacja Indian z poczatku przebiegata
zaskakujgco pokojowo. W niczym nie przypominata agresywnego prozelityzmu XIX wie-
ku. Cechowat ja za to duzy stopien emocjonalnego nastawienia angielskich klerykow wo-
bec wyznaczonego sobie zadania. Przyktad J. Eliota inspirowat takze innych, np. Johna
White’a, ktdry w 1630 r. pisal: , przyklad naszego [purytariskiego — J. D.] sposobu zycia
(...) przetrze z Boza pomoca szlak dla religii”2. Dzieto misyjne miato zatem dokonac sie
nie za sprawa przymusu asymilacyjnego, lecz dzigki dawaniu przykladu zycia zgodne-
go z wola Boga i jego nakazami. To Bog wyznaczyl zadanie cywilizacyjnej misji niesio-
nej przez biatych osadnikéw wsréd dzikich plemion Ameryki Pétnocnej. Jego wykona-
nie zgodne z Boska wola dotyczyto zarowno Indian (przedmiot misji), jak i ludzi, ktérym
to zadanie zostato powierzone (podmiot misji). Ci pierwsi musieli zaakceptowac to, iz ich
dotychczasowe wierzenia byly btedne, a jedyne zbawienie ptynie poprzez przyjecie chrze-
Scijaniskiego Boga jako jedynego Absolutu. Ci drudzy zas musieli przyjac, Ze sa jedynie
narzedziem Boskiej woli i ich wtasne pragnienia musza ustapi¢ Boskim zamierzeniom.
To im wyznaczono okreslona role i zadanie poprzez umieszczenie w konkretnym miejscu
(Nowym Swiecie) i czasie (okresie konfliktow religijnych targajacych Starym Swiatem).

2 Tamze, s. 5.
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Zatozenie to, czyli idea predestynadiji, jest — jak wiemy co najmniej od czasow Maxa
Webera — jednym z gtéwnych wyznacznikdw wartosci protestanckich. Angielscy misjo-
narze w Ameryce w XVII wieku dziatali zgodnie z nim w kazdym mozliwym wymiarze.
Zblizenie amerykaniskich Indian do Boga miato jednak nastepowac stopniowo. Jak wska-
zuje w swej pracy Richard Cogley, mozna wyrdzni¢ cztery zasadnicze etapy stawania
sie chrzescijaninem w odniesieniu do nauczania Indian w tamtym czasie w Ameryce3. Po
pierwsze, nalezalo nauczy¢ tubylcow tego wszystkiego, co uznawano za wyznaczniki czto-
wieczenstwa i cywilizacji. Do tych kryteriow zaliczano przede wszystkim porzadek (pra-
wo), przemyst (technologia) i maniery (obyczajowosc). Gdy elementy te zostaty wpojone
Indianom, byli oni gotowi na drugi krok, tzn. przyjecie nauki chrzescijanskiej w duchu pro-
testantyzmu. Jednakze by tego dokona¢, nalezato usuna¢ pozostatosci tradycyjnych wie-
rzen. Nazywana przez misjonarzy kultem diabta, idolatrig lub batwochwalstwem indian-
ska religijno$¢ musiata ustapi¢ miejsca chrzescijaristwu. Edukacja religijna oznaczata zatem
proces pelnej integracji w nowej wierze — tak w sferze rozumienia tresci religijnych i pod-
stawowych kwestii teologicznych, jak i znajomosci protestanckich rytuatéw. Co ciekawe,
biali osadnicy utozsamiali na tym etapie proces edukadiji religijnej z procesem cywilizacyj-
nym. Obie sfery — religia i cywilizacja — miaty jakoby sie uzupemniac i by¢ od siebie zalez-
ne. Porzadek spoteczny miat zatem wynikac z porzadku boskiego w ludzkich duszach.

Przyktadem tego rodzaju rozumowania jest tekst Eliota zatytutowany Podstawy logiki
(The Logic Primer) z 1672 r. Stanowi on wyktadnie podstawowych tresci biblijnych skiero-
wanych do tubylcéw i opublikowanych w jezyku angielskim oraz transkrypcji w alfabe-
cie facinskim jednego z jezykdw indianskich?. Znajdujemy w nim odwotania do Ksiegi
Rodzaju oraz wyjasnienie fundamentalnych kwestii teologicznych jezykiem zrozumiatym
dla Indian. Dzieki takim tekstom, jak podrecznik autorstwa Eliota, Indianie mogli przejs¢
do kolejnego, trzeciego etapu procesu zmiany, tj. wlasciwej konwersji religijnej. Mogta sie
ona dokonac jedynie za sprawa bozej faski. Jej uzyskanie zalezato od zaakceptowania no-
wego duchowego fadu i naszego (tubylczego) miejsca w porzadku na Ziemi. W ten spo-
sOb Indianie konwertyci mogli zakoriczy¢ proces poprzez partycypacje w zyciu wspdlnoty
wiernych bedacg czwartym, ostatnim etapem wejscia w swiat cywilizagji.

XVIl-wieczny purytanizm pierwszych osadnikdéw ustanowit pewien kanon obcho-
dzenia si¢ z ludnoscig tubylcza Ameryki Pétnocnej. Pierwsze, wzglednie pokojowe kon-
takty z Indianami z czasem zaczely ulegac coraz wigkszej antagonizacji. Wraz z nastaniem
okresu amerykariskiej wojny o niepodleglos¢ problem Indian powrocit jednak do oficjal-
nych dyskusji. W tej materii najbardziej znaczace wydaja si¢ dziatania podejmowane przez
George’a Waszyngtona oraz jednego z jego najblizszych wspdlpracownikéw, pdzniejsze-
go sekretarza obrony USA, Henry’ego Knoxa. Obaj politycy podniesli kwestig integracji
i edukacji Indian w ramach rodzacego sie panistwa amerykanskiego. Byli réwniez zgodni

3 Tamze, s. 6.
4 Skadinad wiemy, ze Eliot zastynat takze jako jeden z pierwszych angielskich misjonarzy, ktérzy przettuma-
czyli Pismo Swigte na jezyki Indian zamieszkujacych okolice Nowej Anglii.
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co do tego, Ze by ludnos¢ tubylcza mogta w pelni wspétuczestniczy¢ w nowym spoteczen-
stwie, musi zblizy¢ si¢ cywilizacyjnie do swiata wartosci biatego cztowieka. Waszyngton
i Knox sformutowali plan przyspieszenia procesu ,cywilizowania” Indian, zawierajacy
sie w szesciu glownych punktach. Zaliczyli do nich: stosowanie bezstronnej sprawiedli-
wosci wobec Indian, uregulowanie zasad zakupu ziemi nalezacej do Indian, promowa-
nie handlu, eksperymentéw cywilizacyjnych wzgledem ludnosci tubylczej, podkreslenie
roli prezydenta w darach ofiarowywanych Indianom, jak tez stosowanie kar wobec tych,
ktdrzy naruszali prawa Indian’. Ten, wydawatoby sie, szczytny plan dos¢ szybko jednak
ulegt zapomnieniu. Praktyka postepowania z amerykariskimi Indianami wykazata, iz poli-
tyczny pragmatyzm wziat gore nad ideatami ,,0jcodw zatozycieli”. Ludnos¢ tubylcza zostata
poddana intensywnym dziataniom asymilacyjnym, ktére pod koniec XIX wieku przybra-
1y najbardziej skrajna forme w postaci szkét indianskich. Obraz ,,szlachetnego dzikiego”
(noble sauvage) zostat odsuniety na bok przez wizje krwiozerczego Indianina czyhajacego
na zycie osadnikow zajmujacych tereny coraz bardziej przesuwajacego si¢ na zachéd po-
granicza. Istotnym narzedziem tej polityki stata si¢ uchwalona w 1819 r. Ustawa cywiliza-
cyjna (Civilization Fund Act), na podstawie ktorej rzad federalny przeznaczy! spore srodki
finansowe na organizacje i stowarzyszenia zajmujace si¢ edukacjg Indian, w praktyce jed-
nak kierowano je najczesciej do szkot misyjnych i wspdlnot religijnych. Knoxowi i Wa-
szyngtonowi wtorowat takze Thomas Jefferson, ktéry w przemowie do przedstawicieli
plemienia Choctaw stwierdzil: , Ciesze sie bracia, styszac, ze proponujecie zosta¢ rolnika-
mi, by zapewni¢ byt swoim rodzinom. BadZcie pewni, Ze zapewnicie im lepszy byt, ho-
dujac bydlo, piekac chleb czy tkajac ubrania, niz zajmujac sie fowiectwem. Uprawiany ka-
watek ziemi, troche pracy dostarcza wiecej zapaséw niz najbardziej udane polowanie”s.
Stowa Jeffersona miaty znalez¢ ponure odbicie w rzeczywistosci szkot indianskich
kilkadziesiat lat pézniej. Naczelng wartosciq stata sie tam ciezka, najczesciej fizyczna, praca.
Bazujace na wzorze wypracowanym przez pierwsza szkote tego typu — Carlisle Indian In-
dustrial School, szkoty indiariskie miaty za zadanie przystosowac tubylczych Ameryka-
néw do zycia w epoce przemystowej. Indianin miat odtad stac si¢ przedmiotem wczesno-
kapitalistycznej machiny, tak samo anonimowy i wyzuty z rodzimej kultury, jak imigranci
naplywajacy w tym czasie do Ameryki z Europy i Azji. Podobnie jak w stynnej rozprawie
Webera, praca byta tu waloryzowana wedlug protestanckiego swiatopogladu. Postrzegana
byta jako furtka do migoczacego na horyzoncie zbawienia. Istotng réznica w przypadku
ludnosci tubylczej byto jednak jej catkowite uprzedmiotowienie w procesie edukacyjnym.
Patologie majace miejsce w szkotach indianskich, przemoc, wysoki odsetek zgondw i inne
zjawiska dajg nam obecnie mgliste wyobrazenie na temat rzeczywisto$ci tamtych lat.
Wzmozone zainteresowanie tym niechlubnym rozdziatem historii amerykanskiej
edukacji, ktére mozemy obecnie obserwowac, stanowi ciekawe zjawisko wpisujace sig
w podejmowane wspodlczesnie proby historycznych rekonstrukgji rzeczywistosci spotecz-

5 Hitp://www.dreric.org/library/northwest.shtml (dostep: 15 XI 2011).
¢ Hitp://avalon.law.yale.edu/19th_century/jeffind3.asp (dostep: 15 XI 2011).
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nej i edukacyjnej, ktora legta u podstaw amerykanskiej polityki realizowanej takze dzisiaj,
choc¢juz w zupelnie innych formach. XX-wieczne ruchy emancypacji etnicznej, w tym tak-
ze ruchy tubylczych Amerykandw, sprawity, Zze $wiat dawnych Indianskich wierzen po-
wraca. Rekonstrukcje dawnych rytuatéw, celebracja wydawatoby si¢ zapomnianych juz
$wiat czy tez proby wypracowania nowych form indiariskiej religijnosci sa obecnie wska-
zywane jako wyraz zywotnosdi tych spotecznosci. Musza one jednak stawic czoto zupetnie
innym wyzwaniom, nadal jednak wplywajacym na kwestie ich dalszego trwania w swie-
cie, w ktérym odmienno$¢ kulturowa sama w sobie przestata by¢ wartoscia.

Jarema Drozdowicz — THE RELIGIOUS BASIS OF THE AMERICAN ASSIMILATION POLICY IN
THE CONTEXT OF EDUCATION OF ETHNIC MINORITIES AND NATIVE AMERICANS

This paper examines the problem of cultural assimilation policy in the Unites States. It stresses
out the fact, that the ways of dealing with Native Americans or various ethnic minorities lie upon
a religious basis. The religious foundation of that policy reaches back to the emergence of the Amer-
ican society and the American state itself. Protestant and puritan character of the policy towards
Indians in the New World was reflected in the most significant form in educational institutions.
The so called ,, Indian schools” (later known as , boarding schools”) were institutions where the
assimilation with the white settlers culture happened. Protestant set of social and cultural values
did create a field of specific actions undertaken to civilize the Indians. They had to get rid of the old
beliefs and customs to become fully fletched Christians, i.e. to become humans as well. The discus-
sion surrounding the history of American Indian education shows us how this process affected
not just the Indians themselves but the whole of the American society.



