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POLITYKA TOZSAMOSCI NA UCHODZSTWIE

Wprowadzenie

W Indiach zyje najliczniejsza tybetaniska diaspora na $wiecie', zapoczatko-
wana przed 50 laty ucieczka z Tybetu XIV Dalajlamy, Tenzina Gyatso’. P6t wie-
ku temu Tybetanczycy mysleli, ze uchodzstwo begdzie stanem przejsciowym, ze
szybko wroca do swoich domoéw. Tymczasem rosnie juz trzecie pokolenie Tybe-
tanczykéw urodzonych poza ojczyzna, nazywanych przeze mnie ,,urodzonymi
uchodzcami”. Pokolenia te znajg Tybet tylko ze wspomnien dziadkow i rodzi-
cow, relacji turystow 1 historii zapisanych w szkolnych podrgcznikach — z tych
elementdéw konstruuja swoja ,,wyobrazona ojczyzne”. Ale maja tez ,,druga ojczy-
zne” — Indie. Tybet dla nich to sfera wyobrazen, Indie — przezywana codzien-
no$¢, jedyna, jakiej do§wiadczyli.

Wydawaloby sie, ze Tybetanczycy i Indusi’, w sensie kulturowym, maja ze
soba wiele wspodlnego. Oba kraje byly sasiadami przez setki lat, az do zajecia
Tybetu przez Chinska Republike Ludowa w potowie XX wieku. Laczyla je dhu-
ga, przeplatana handlowymi kontaktami historia, a — jak to okre$lit sam Jawa-

' Wedlug danych pochodzacych z tybetafiskich badari demograficznych przeprowadzonych w 1998 .,
na uchodzstwie przed dziesigcioma laty zylo 122078 Tybetanczykéw, z czego w santych Indiach 85147
(Tibetan Demographic Survey... 2000: 7), czyli blisko 70% calej diaspory tybetariskiej. Ze wzgledu na
niepokoje, ktore miaty miejsce w Tybecie wiosng 2008 r., nie przeprowadzono zaplanowanego na ten
rok kolejnego spisu, ktory przynidsiby bardziej aktualne dane. Szacuje si¢ jednak, ze liczba uchodzcow
tybetanskich i ich potomkéw wynosi obecnie okoto 150 tys., z czego w Indiach mieszka nieco ponad
105 tys. Wigkszo$¢ uchodzeow tybetaniskich w Indiach zyje w tzw. osadach skupionych o charakterze
rolniczym, ktore ja nazywam obozami. Ponadto istnieja tzw. centra rzemie§lnicze, zorganizowane glow-
nie wokét wytworni dywanow, oraz osady rozproszone. Obecnie coraz wigeej mlodych Tybetaniczykow
osiedla si¢ w duzych indyjskich miastach.

% Na potrzeby niniejszego artykuhi rezygnuje z transliteracji nielicznych zreszta i do§¢ popularnych
imion i nazw tybetanskich, ktore pojawiaja si¢ w tekécie. Poshiguje si¢ zatem jedynie transkrypcja, 1 to
anglojezyczna. Wprawdzie istnieje polski zapis fonetyczny jezyka tybetariskiego autorstwa S. Godzin-
skiego, ale wigkszo$¢ literatury przedmiotu powstata w jezyku angielskim, ktory stat sie lingua franca
tybetologii.

3 Terminu ,,Indus” uzywam na okreslenie wszystkich obywateli Indii.
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harlal Nehru, pierwszy premier niepodleglych Indii — ,,poczucie wigzi z ludem
tybetaniskim jest wynikiem praktykowanych przez wieki kontaktow religijnych
1 kulturowych” (Nehru's... 1959: 118-119). Buddyzm, traktowany przez Tybe-
tanczykow jako esencja ich kultury, przybyt na Wyzyng Tybetaniska za sprawa
indyjskich nauczycieli*. Pismo tybetanskie zostato stworzone w VII wicku n.e.
w oparciu o jeden z indyjskich alfabetéw’. Mozna zatem zaryzykowaé twierdze-
nie, ze to, co duchowe, dotarlo do Tybetu z Indii, podczas gdy to, co materialne
(jedwabie brokatowe, porcelana czy makaron) — z Chin.

Gdy Dalajlama w roku 1959 — bedacym cezura wyznaczajaca poczatek ist-
nienia diaspory tybetanskiej] — zwrdcit si¢ do rzadu indyjskiego z prosba o azyl
polityczny, otrzymat zapewnienie:

Begdzie nam bardzo mito uzyczy¢ Panu, Panskiej Rodzinie i Orszakowi wszelkich
niezbgdnych srodkow, ktore uwtatwilyby zamieszkanie w Indiach. Narod Indii, kto-
ry darzy Pana najwyzszym powazaniem, niewatpliwie da wyraz tradycyjnemu sza-
cunkowi dla Panskiej osoby. Z powazaniem, Nehru (Dalajlama 1999: 144).

Trzydniowa podréz Dalajlamy specjalnym pociagiem Kolei Indyjskich do jego
pierwszej siedziby w Indiach — gérskiej miejscowosci Mussoorie — byla triumfal-
na parada z ogromnymi thimami tloczacymi si¢ na drodze, blokujacymi tory i wy-
krzykujacymi pozdrowienia: Dalai Lama zindabad!, czyli , Niech zyje Dalajlama!”
(Avedon 1997: 68-69). Gdy Nehru méwit w indyjskim parlamencie o szcz¢$liwym
przybyciu Dalajlamy, jego czlonkowie wstali i wiwatowali (Craig 1999: 292).

Tymczasem z badan przeprowadzonych przeze mnie w diasporze tybetanskiej
w Indiach wynika, ze Tybetanczycy zyjacy w Indiach nie odczuwajg ,,duchowe;j
wiezi” z Indusami, nie odwoluja si¢ do wspolnego dziedzictwa kulturowego. Nie-
chetnie si¢ integruja, rzadko wchodza z nimi w zwiazki matzenskie, swiadomie
odrzucaja wiele wartosci wyznawanych przez hinduistyczna wigkszo$¢, wola nie
przyjmowac obywatelstwa Republiki Indii. Wzajemne kontakty tybetansko-indyj-
skie ograniczaja si¢ do tych, ktére wymusza praca czy wymiana towarow i ustug.
Uchodzey tybetanscy, mimo iz fizycznie przebywaja na terytorium Indii, kulturo-
wo si¢ od nich odgradzaja. I nie uda si¢ tego w prosty sposob wyjasni¢ zjawiskiem
spoteczno-ekonomicznego wykluczenia czy marginalizacji, ktorym zwykle thuma-
czy si¢ problemy z integracja uchodzcow: mlodzi Tybetanczycy, zwlaszcza ci uro-

* Pierwszego z nich, ktéry zapisat si¢ w kronikach, Padmasambhawe — pogromce wczesniejszego
rdzennego systemu wierzen, bon, Tybetanczycy nazywaja potocznie Guru Rinpoche, co wyraznie wska-
zuje na jego pochodzenie: guru to sanskryckie okreslenie mistrza, nauczyciela duchowego, podczas gdy
rinpoche to doktadnie to samo, tyle ze w jezyku tybetanskin.

* Prawdopodobnie guptyjski. Kr6l Songtsen Gampo, za czaséw ktérego buddyzm dotarl do Tybetu,
wystat jednego ze swoich ministrow do Indii, by ten stworzyl alfabet i pierwszg gramatyke jezyka ty-
betanskiego. Trudno jednoznacznie rozstrzygnac, czy kierowat si¢ motywami religijnymi (konieczno$¢
przettumaczenia tekstow buddyjskich z sanskrytu) czy administracyjnymi (Songtsen Gampo byl pierw-
szym wladca, ktory zjednoczyt Tybet, potrzebowat zatem narzedzi, ktére umozliwityby mu zarzadzanie
rozlegtym krajem) (Snellgrove, Richardson 1978: 66 i nast.).
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dzeni juz na indyjskiej ziemi i tam wychowani, maja dostgp do edukacji, sa z reguly
trdjjezyczni (poza tybetatiskim znaja rowniez angielski 1 hindi), postuguja si¢ na co
dzien Internetem, pracuja coraz czg¢sciej wespot z indyjskimi rowiesnikami. Taka
sytuacja powinna sprzyjac spotecznemu zblizeniu pomiedzy ,,urodzonymi uchodz-
cami” a obywatelami kraju osiedlenia. Z reguty do wlasciwej integracji imigran-
tow dochodzi wlasnie w tak zwanym drugim pokoleniu uchodzcow, ktore posiada
kompetencje jezykowe i kulturowe, by swobodnie komunikowac si¢ ze spoteczen-
stwem kraju osiedlenia, a co za tym idzie — pozyskac dobrg prac¢ w celu zdobycia
lepszego zaplecza ekonomicznego. W przypadku Tybetanczykow tak si¢ jednak
nie dzieje. W moim artykule prébuj¢ odpowiedzie¢ na pytanie, jakie sg przyczyny
tej swoistej strategii oporu i jakie czynniki stoja na przeszkodzie asymilacji. Staram
si¢ znalez¢ uwarunkowania sprawiajace, ze skuteczna integracja imigrantéw nie
zachodzi mimo wszelkich sprzyjajacych jej okolicznosci.

Badania w diasporze tybetanskiej w Indiach, na ktérych opiera si¢ niniejszy
tekst, prowadzg od roku 2004°. Grupa, z ktéra pracuje, sa mtodzi Tybetanczycy (po-
kolenie 20- i 30-latkéw) urodzeni juz na uchodzstwie. Staratam si¢ dotrze¢ do Ty-
betanczykéw zyjacych w réznych kontekstach spoteczno-kulturowych, poczynajac
od obozdéw w regionach himalajskich (Ladakh i Sikkim), poprzez osady o charak-
terze rzemieslniczo-handlowym na przedgérzu Himalajéw w stanie Himacal Pra-
des’ (Bir, Dalhousie, Dolandzi, Dharamsala) po obozy rolnicze na wschodzie (ob6z
Phuntsokling w stanie Orisa) 1 potudniu (obozy Mundgod i Bylakuppe w stanie
Karnataka). Prowadzitam tez badania w$réd mtodych Tybetanczykéw pracujacych
1 studiujacych w indyjskich metropoliach: Bangalor i Delhi.

Indie jako ,,nowa ojczyzna”

Miodych Tybetanczykow charakteryzuje ambiwalentny stosunek do Indii jako
kraju goszczacego. Z jednej strony sa §wiadomi, iz wladze indyjskie udzielity
schronienia ich dziadkom i rodzicom, wydzierzawily ziemig, na ktérej powstaly
tybetaniskie obozy, zaoferowaly wsparcie finansowe tybetatiskim szkotom, klaszto-
rom, szpitalom i innym instytucjom. Wiedza, bo nieustannie im si¢ o tym przypo-
mina, ze powinni by¢ wdzigczni za t¢ goscing i pomoc. Kazde oficjalne zgromadze-
nie w obozie — czy to z okazji rozpoczgcia roku szkolnego, czy dla upamigtnienia
ofiar antychinskiego powstania w Tybecie — zaczyna si¢ od zapewnien o wdzigez-
nosci narodu tybetanskiego dla ,naszego szczodrego gospodarza — Indii”. Na
wszystkie tego typu uroczystosci zaprasza si¢ przedstawicieli lokalnych indyjskich
elit — naczelnika policji, dyrektora szkoty, przewodniczacego oddziatu partii rza-
dzacej w danym stanie — 1 traktuje si¢ ich z najwigkszymi honorami. Dzieci tybe-

¢ Wyjezdzatam corocznie na okres od 1 do 5 miesiecy.
7 Wszystkie indyjskie nazwy geograficzne podaje w spopularyzowanej, spolszczonej transkrypcji
za: Stasik 1997.
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Ryc. 1. Mapa obozow uchodzcow tybetanskich w Indiach i Nepalu (il. Centralna Administracja
Tybetanska, 1996)



By¢ Tybetanczykiem urodzonym w Indiach. Polityka tozsamosci na uchodzstwie 73

tanskie, mimo ze uczeszczaja do osobnych nie-indyjskich szkél, zaczynaja kazdy
dzien nauki od odspiewania nie tylko hymnu panstwowego Tybetu, ale takze Indii.
Nawet w jednym z klasztoréw odtworzonych na uchodzstwie dostrzeglam malo-
widla nascienne przedstawiajace flagi indyjskie, ktore zdobity sklepienie.

Taka postawa politycznej poprawnosci wobec indyjskich gospodarzy jest stra-
tegia swiadomie zastosowang przez tybetanskie elity uchodzcze. Tybetanczycy
w Indiach, jako uchodzcy, funkcjonuja w ukladzie zaleznosci nazywanym na
gruncie studiow uchodzczych ,,mi¢dzynarodowym rezimem uchodzezym” (Inter-
national Refugee Regime)®, ktéry poza organizacjami miedzynarodowymi i orga-
nizacjami sponsorujacymi tworza migdzy innymi rzad, organizacje pozarzadowe
ispoleczenstwo kraju osiedlenia (zob. Loescher 1993). Tybetanczycy zdaja sobie
z tego doskonale spraweg. Schlebiajac swoim gospodarzom poprzez nieustanne
wyrazanie wdzigcznosci, zyskuja gwarancje bezpieczenstwa, ktorej nie moga
by¢ pewni z racji skomplikowanej sytuacji prawnej uchodzcoéw w Indiach.

W tej sytuacji trudno jest ustysze¢ jakiekolwiek krytyczne opinie na temat fak-
tycznych relacji tybetansko-indyjskich. Mysle, ze dobrze obrazuje to wydarzenie,
ktére mialo miejsce, gdy po raz pierwszy zetknglam si¢ z tak zwanymi podwoj-
nymi uchodZcami, ktoérzy po roku 1959 zbiegli do Bhutanu, a nastgpnie, po ponad
20 latach, zostali przesiedleni do Indii. Probowalam si¢ wowczas dowiedzied,
jak wypada w ich oczach poréwnanie obu tych krajow. Rozmowa toczyla si¢ po
angielsku; pytatam, czy nie lepiej bylto zosta¢ w Bhutanie — w koncu geograficz-
nie, klimatycznie i kulturowo to kraj bardzo zblizony do Tybetu, podczas gdy tu-
taj zyja wsrod ortodoksyjnych wyznawcdw hinduizmu na tropikalnym potudniu.
Zdawalam sobie sprawg, iz pytanie bylo jak najbardziej tendencyjne — chciatam
ich sprowokowa¢ do bycia krytycznymi wobec Indii. Ociagali sie. W pewnym
momencie jednak ktorys z rozmoéwcow ostrzegt pozostatych po tybetansku: ,,Ona
moze by¢ dziennikarka!”, po czym natychmiast uzyskalam odpowiedz: ,,W In-
diach zyje nam si¢ bardzo dobrze, Indie bardzo nam pomagaja!”.

Ponadto dla Tybetanczykéw urodzonych juz w Indiach kraj ten, przynajmniej
teoretycznie, powinien wystgpowac w roli ,,nowej ojczyzny”. Zauwazylam jed-
nak, ze tego typu postrzeganie Indii pojawia si¢ wylacznie w przypadku ,,po-
dwojnych uchodzcoéw”, ktorzy wyemigrowali na ,,bardziej zielone pastwiska” do
Europy Zachodniej i Ameryki Pétnocnej. Co kilka lat, w miare mozliwosci finan-
sowych 1 prawnych, odbywaja oni podréze sentymentalne do obozéw, w ktorych
si¢ wychowali, odwiedzajac krewnych 1 przyjaciol, ktorzy w Indiach pozostali,
klasztory, do ktorych przynalezeli, budki z indyjskim czajem, w ktérych przesia-
dywali. Wielu rodzicow dzieci urodzonych juz w Stanach Zjednoczonych dekla-

¥ Stowo ,,rezim” w jezyku polskim ma nieco inne znaczenie niz w jezyku angielskim, gdzie na grun-
cie nauk spotecznych czgsto stosuje sig je na okreslenie pewnego systemu regut 1 instytucji majacych
na celu kontrolowanie czego$. Przekladajac zatem ten termin na jezyk polski, mozna by uzy¢ slowa
System”. Ja jednak zachowuj¢ dostowne tlumaczenie, zalezy mi bowiem na zaakcentowaniu relacji
wladzy, ktére w tym ukladzie wystepujg i1 ktére termin ,rezim” implikuje.
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ruje wolg wyslania swojego potomstwa na edukacje do tybetanskich szkét w In-
diach. Indie z tej perspektywy sa bowiem postrzegane jako centrum autentycznej
kultury tybetanskiej, w kontrascie do wlasciwej ojczyzny, gdzie Tybetaficzycy
poddawani sa procesowi sinizacji (Hess 2006: 94-95)°. Z kolei w biurach Rzadu
Tybetanskiego na Uchodzstwie 1 organizacji pozarzadowych mozna spotkac¢ mlo-
dych wolontariuszy — Tybetanczykéw wychowanych juz na Zachodzie, ktorzy
»chea shizy¢ swojej spolecznodei”.

Obywatele ,,drugiej kategorii”

Z drugiej jednak strony Tybetanczycy urodzeni w Indiach czuja si¢ gorsi —
jako formalnie uchodzcy, choé¢ nigdy znikad nie uszli, a status uchodzcy niejako
,»,0dziedziczyli” po rodzicach, nie majg praw wyborczych, nie sg im wydawane
paszporty, nie moga nabywac¢ ziemi ani nieruchomosci. Jeden z moich rozméw-
cow, urodzony w obozie na potudniu Indii, Zalit si¢: ,,Znam hymn indyjski lepiej
niz niejeden obywatel tego kraju, i co z tego?!”. Jego kolega, mnich, dodat:

Problem polega na tym, ze jestesmy tutaj wlasciwie nikim — ani obywatelami, ani
uchodzcami. Urodzitem sig¢ tutaj, ale nic z tego nie wynika. Gdy rodzisz si¢ w Ame-
ryce, automatycznie stajesz si¢ obywatelem [Stanow Zjednoczonych — N.B.]. Je-
$§li natomiast dostajesz azyl, to po kilku latach mozesz otrzymac¢ obywatelstwo.

Tybetanczycy urodzeni w Indiach z rodzicow-uchodzcow znajduja si¢ zatem
w pewnym stanie liminalnosci, co wynika po czg¢sci z bardzo skomplikowanej
sytuacji prawnej uchodzcow w Indiach. Po pierwsze, Indie nie podpisaly Kon-
wencji ONZ z roku 1951 dotyczacej statusu uchodzcow (popularnie nazywanej
Konwencja Genewska), ktéra definiuje uchodzce 1 okresla jego prawa. Co wig-
cej, Indie nie wypracowaly zadnego wlasnego prawa wewngtrznego w sprawie
uchodzcow, mimo ze udzielaja schronienia az 419 tysiacom uchodzcéw, z czego
Tybetaficzycy stanowia grupe najliczniejsza'®. Jedyna podstawa prawna regulu-
jaca pobyt cudzoziemcdw na terytorium Indii jest Foreigners Act (Ustawa o Cu-
dzoziemcach) z roku 1946 (Hess 2006: 81-82). Dzi¢ki temu rozwiazaniu rzad In-
dii pozostawia sobie catkowicie wolna rekg w zakresie polityki uchodzczej: moze

’ Nawet jeden z Tybetanczykéw wyksztalconych i pracujacych w Polsce, ozeniony z Polka, wyznat
mi, Ze cheiatby wysta¢ swojego kilkuletniego synka do szkoty w Dharams§ali, nieoficjalnej stolicy dia-
spory tybetanskiej w Indiach, na péocy kraju.

1% Pod wzgledem liczebnosci, wedtug danych pochodzacych z roku 2008 zebranych przez Komitet
Stanéw Zjednoczonych do spraw Uchodzcow 1 Imigrantéw (U.S. Committee for Refugees and Immi-
grants, USCRI), uchodzcy z Chinskiej Republiki Ludowej, czyli Tybetaficzycy, stanowig w Indiach naj-
liczniejsza diaspore. Nastgpni po wzgledem liczebnosei sa uciekinierzy ze Sri Lanki (ponad 102 tys.),
Myanmaru (75 tys.), Nepalu (50 tys.), Bangladeszu (blisko 36 tys.), Afganistanu (ponad 31 tys.)
i Bhutanu (15 tys.) (World Refugee Survey... 2008).
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traktowac poszczegdlne grupy uchodzcoéw w sposob indywidualny, moze zmie-
nia¢ polityke wobec nich na przestrzeni czasu, dostosowujac si¢ do aktualnej sy-
tuacji migdzynarodowej czy nastrojow wewnatrz kraju, moze wreszcie w kazdej
chwili odestaé kazdego uciekiniera, jezeli uzna go za osobe niepozadana''. Wia-
dze indyjskie taka polityke thumacza wzgledami bezpieczenstwa wewnetrznego,
w szczegdlnosci zas graniczeniem z panistwami, ktore dla tego bezpieczenistwa
stanowia bezposrednie zagrozenie (Subramanya 2004)".

Dla uchodzcow taka sytuacja oznacza permanentng niepewnosc. Jeszcze do
niedawna méwienie o podeszlym wieku Dalajlamy w $rodowisku tybetanskim
bylto traktowane wrgcz jako profanacja, obecnie jednak coraz czgsciej mozna
ustyszeé takie wypowiedzi jak Ngawanga': | Jego Swiatobliwos¢ ma juz 74 czy
75 lat. Gdy nie bedzie go juz tutaj, w tym zyciu, kto wie, co si¢ z nami stanie?
Co z naszymi domami? Przeciez wszystko wybudowalismy wlasnymi r¢koma”.
Tybetanczycy boja sig, ze smier¢ Dalajlamy przyniesie znaczace pogorszenie
w relacjach tybetansko-indyjskich nie tylko na szczeblu wladz, ale i na poziomie
kontaktéw migdzypersonalnych, jako Zze w ich przekonaniu sympatia, jakg Indusi
zywig wobec uchodzcdw tybetanskich, jest skierowana wytacznie do duchowego
autorytetu, jakim jest Tenzin Gyatso. Spotkatam si¢ nawet z obawami, ze rzad
indyjski moze chcie¢ odesta¢ wszystkich Tybetanczykéw do Chin",

Konsekwencja takiego stanu rzeczy jest rosngca aprobata, zwlaszcza wsrod
milodych ludzi, dla emigracji na Zachod. Wielu moich znajomych, ktérzy wezes-
niej krytycznie odnosili si¢ do tybetanskiego ,,snu amerykanskiego”, nie wyklu-
cza dzi$ mozliwosci wyjazdu:

Jako amerykanski czy kanadyjski obywatel masz pelne prawa, mozesz glosowac,
lobbowac, demonstrowac jako wolny czlowiek. A bycie amerykanskim obywate-
lem wcale nie oznacza, ze przestajesz by¢ Tybetanczykiem. Jestes nim i masz wig-
cej praw niz tutaj.

" Takie dzialanie jest niezgodne z prawem miedzynarodowym, ktére zabrania odestania uciekiniera
do kraju, z ktorego uciekt w obawie przed przesladowaniem (wedlug tzw. reguly niewydalania, ang.
principle of non-refoulment).

" W prywatnej rozmowie z dr. N. Subramanya, ktéry wyklada m.in. prawo dotyczace uchodzcow
w Indiach w Mysore University (stan Karnataka), ustyszalam argument, ze Rajiv Gandhi, byly premier
Indii i syn Indiry Ghandi, zostat zamordowany w zamachu dokonanym przez ,,uchodZcow ze Sti Lanki”.

" Wszystkie imiona pojawiajace sie w tym artykule sg pseudonimami. Zostaly one zmienione dla
ochrony prywatnosci moich rozmowcow.

" Obawa ta wydaje sie raczej bezpodstawna, zwlaszcza w odniesieniu do tych Tybetaficzykéw,
ktérzy urodzili si¢ juz w Indiach — nie mozna, logicznie rzecz biorac, odesta¢ kogos do kraju, w ktérym
on nigdy nie byt. Z drugiej strony, wladze chinskie uwazajg wszystkich Tybetanczykow — bez wzgle-
du na ich miejsce urodzenia, o ile nie posiadaja oni obywatelstwa innego panstwa, a przebywajg poza
terytorium Tybetu, za ,nie-rezydujacych Chinczykoéw” (ang. non-resident Chinese). Zreszta w listopa-
dzie 2006 roku, podczas wizyty chifiskiego prezydenta Hu Jintao w Indiach, na jednego z aktywistow
tybetaniskich — Tenzina Tsundue, urodzonego w Indiach, zostat natozony zakaz opuszczania miejsca
zamieszkania w Dharamsali pod grozba deportacji do Tybetu.
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To stowa brata mojego przyjaciela, z obozu we wschodniej czesci Indii, ktory
jako lokalny dzialacz spoteczny i aktywista wolnosciowy, kiedy$ bardzo sprzeci-
wial si¢ wyjazdom mtodych Tybetanczykow z Indii, twierdzac, ze bedzie to mia-
o negatywny wplyw na ich poczucie tozsamosci narodowej. Od kilku miesigcy
sam mieszka w Stanach Zjednoczonych. Chce tam réwniez sprowadzi¢ brata.
Kazdego roku, gdy wracam w teren, kogos brakuje.

Permanentny stan liminalny mi¢dzy uchodzea a obywatelem

Jak zatem wyglada sytuacja polityczno-prawna Tybetanczykéw w Indiach?
Wydaje sig, ze odpowiedz na to pytanie w duzej mierze thumaczy stosunek moich
rozméwcow do ich ,,nowej ojczyzny”. Otoéz Tybetanczycy w Indiach, formalnie
traktowani jako obcokrajowcy, w praktyce funkcjonuja jako uchodzcy — nawet
te osoby, ktore urodzity si¢ juz poza Tybetem (czyli ,,urodzeni uchodzcy”). We-
dhug wskazan Foreigners Act, musza legitymowac si¢ tak zwanym Registration
Certificate (RC, dowod rejestracji), rodzajem dokumentu tozsamosci wydawane-
go przez wladze indyjskie. Nalezy go przedtuzac¢ co roku (w wyjatkowych sytua-
cjach nawet co sze$¢ miesiecy), od niedawna osobiscie, w okregu, gdzie znajduje
si¢ obdz, w ktérym dana osoba jest zarejestrowana. Jest to duze utrudnienie dla
Tybetanczykow, ktorzy prowadza bardzo nomadyczny tryb zycia — znam osoby
z obozéw w Arunacal Prades (wysunigty daleko na pélnocny wschéd stan Indii)
pracujace w Bangalor (w poludniowym stanie Karnataka), czy z osad w Himacal
Prade$ (stan na pétnocnym zachodzie kraju) studiujace w Cennaiu (w pohudnio-
wym stanie Tamilnadu) — podrdz do obozu w ich przypadku trwa 2-3 dni. Jeden
z Tybetaficzykéw urodzonych w Indiach w ten sposob thumaczyt grupee pdoc-
noamerykanskich turystow swoj status: ,,Moj pobyt tutaj nie rézni si¢ wlasciwie
niczym od waszego. Tyle, ze moja «wizay» jest wazna przez rok i nie mogg si¢
zglosi¢ do ambasady, jezeli mam jakis problem”.

Tak zwani newcomers", czyli Tybetaficzycy, ktorzy zbiegli do Indii z Tybetu
po potowie lat 80., oficjalnie w ogdle nie maja prawa do posiadania RC, jednak
w drodze ,,nieoficjalnej polityki”, czyli porozumienia pomi¢dzy Rzadem Tybe-
tanskim na Uchodzstwie a rzadem Indii, otrzymuja je — obie strony udaja, ze
urodzili si¢ oni juz w Indiach (Hess 2006: 82). Ten sposéb niesformalizowanego

' Jest to powszechnie uzywane w literaturze przedmiotu i przez samych Tybetaficzykéw okreslenie
tej grupy uciekinieréw. Trudno jest przetozy¢ je na jezyk polski, tak by stworzy¢ operacyjny termin.
Najwiernigjszym thuimaczeniem bylaby fraza ,nowoprzybyli (uchodzcy)”, ale czesto mamy do czy-
nienia z osobami, ktéry przebywaja w Indiach od kilku lat. Wydaje mi sig, ze bardziej adekwatne jest
okreslenie ,,nowi uchodzey”, zaktada ono bowiem pewng cezurg w naptywie uchodzcéw, odrézniajac te
falg od poprzedniej, ktora miata miejsce na przetomie lat 50. 1 60. XX w., po ucieczce Dalajlamy z Ty-
betu w roku 1959. Ta druga duza fala uchodzcow tybetanskich naptyneta do Indii w wyniku represji, do
ktérych doszto po wybuchu demonstracji niepodleglosciowych, poczawszy od roku 1987.
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regulowania legalnego pobytu Tybetaniczykéw na terytorium Indii sprawia, ze
wladze indyjskie moga traktowaé wydawanie i przedtuzanie RC jako kartg prze-
targowa w relacjach z rzadem Dalajlamy.

Do czego uprawnia RC? Tybetanczycy posiadajacy wazne RC maja prawo
do przebywania na terytorium Indii i w miar¢ swobodnego poruszania si¢ po
nim. Oficjalnie jednak maja obowiazek zglaszania na posterunku policji, ktéremu
podlega dany ob6z, kazdego wyjazdu duzszego niz dwutygodniowy (musza uzy-
ska¢ piecze¢ wyjazdu w RC) oraz zglaszania pobytu w nowym miegjscu (pieczeé
przyjazdu w RC). I cho¢ na co dzien nie jest to praktykowane, w kazdej chwili
moze by¢ wykorzystane przeciwko Tybetanczykom, jak miato to miejsce podczas
proby zatrzymania Marszu Powrotnego do Tybetu, ktory wyruszyt z Dharamsali
10 marca 2008 roku i w ktérym, w ramach obserwacji uczestniczacej, bralam
udziat. Marsz, pomyslany jako akcja protestacyjna przeciwko chinskiej polity-
ce w Tybecie w zwiazku z nadchodzaca olimpiada w Pekinie, w ktérym szlo
kilkaset 0séb, byl postrzegany przez centralne wladze indyjskie jako bardzo
szkodliwy dla relacji indyjsko-chinskich i dlatego postanowiono go przerwac.
W tym celu wykorzystano migdzy innymi status prawny Tybetanczykow zyja-
cych w Indiach. Najpierw zabroniono im opuszczac okreg (Kangra), jako powdd
podajac konieczno$¢ zgloszenia wyjazdu z ,,rodzimego” obozu. Organizatorom
udato si¢ jednak kontynuowaé marsz, twierdzac, ze rejestracja jest wymagana do-
piero w przypadku co najmniej dwutygodniowych wyjazdow. W zwiazku z tym
caly pochdd zostal zatrzymany dwa dni pdzniej, z policyjnym zadaniem okazania
przez wszystkich uczestnikéw waznych RC',

RC uprawnia ponadto do uzyskania prawa jazdy i zakupu pojazdéw oraz do pra-
cy, w tym zatrudniania si¢ u indyjskich pracodawcdow, ale nie w sektorze panstwo-
wym, ktéry jest uwazany w Indiach za socjalnie najbezpieczniejszy. Posiadacze RC
nie maja natomiast prawa do nabywania nieruchomosci oraz ziemi z prawem do
dziedziczenia'’, posiadania indyjskiego paszportu i korzystania z uméw konsular-
nych zawartych przez rzad Indii, glosowania w wyborach centralnych i stanowych
oraz uczestniczenia w akcjach politycznych o charakterze antychinskim.

' Ostatecznie cala grupa 101 tzw. kluczowych uczestnikéw marszu trafila do aresztu pod zarzutem
zagrazania bezpieczefistwu publicznemu. W areszcie podjeta strajk glodowy. Kilka dni p6zniej z miej-
sca, gdzie zostal przerwany marsz, wyruszyla kolejna grupa. Gdy zostata zatrzymana, ruszyla kolejna.
Do granicy z Tybetem dotarto blisko 300 oséb, po blisko trzech miesigcach marszu. Tam zdecydowano
sig przerwaé akcje.

v Ziemia, na ktérej zatozono obozy, zostata powierzona Tybetaiczykom przez 1zad indyjski (po-
przez rzady stanowe) na zasadzie dzierzawy. Tylko nieliczne male obozy i klasztory posiadajq teren na
wlasno$¢, gdyz zostat on wykupiony przez prywatnych indyjskich sponsoréw czy organizacje charyta-
tywne (np. teren obozu wyznawcéw bon w Dolanji, w stanie Himacal Prades, zostat zakupiony przez
katolicka organizacj¢ pomocowd).
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»UchodZczy rezim tozsamos$ci”

Zgodnie z indyjskim prawem (Citizenship Act — Ustawa o Obywatelstwie
z 1955 roku), obywatelstwo Indii mozna uzyska¢ na dwa sposoby: poprzez natu-
ralizacj¢ (np. w drodze zawarcia zwiazku malzenskiego z obywatelem Indii, jak
to miato miejsce w przypadku Sonii Gandhi, Wloszki z urodzenia) lub przez uro-
dzenie si¢ na terytorium Indii, o ile rodzice nie przebywaja na nim nielegalnie.
Teoretycznie wystarczy zatem ztozy¢ odpowiedni wniosek, zataczy¢ akt urodzenia
1 par¢ innych dokumentdéw (oraz, co niestety wynika z praktyki biurokratycznej
w Indiach, zebra¢ pieniadze na tapéwke), i mozna zosta¢ obywatelem Republiki
Indii. Dlaczego zatem tak sig¢ nie dzieje? Dlaczego tak nieliczni Tybetanczycy uro-
dzeni w Indiach sg ich obywatelami? Dlaczego, jezeli ktorys z moich rozmdéwcow
mial indyjskie obywatelstwo, przyznawat si¢ do tego niechgtnie, szeptem?

Wszystko wskazuje na to, ze jest to rezultatem swiadomej i1 konsekwentnej
polityki tozsamosci prowadzonej przez Rzad Tybetanski na Uchodzstwie, prze-
de wszystkim na gruncie edukacji, majacej na celu budowanie pantybetansko-
sci w warunkach diaspory. W efekcie przyjecie indyjskiego obywatelstwa jest
postrzegane przez Tybetanczykéw bardzo negatywnie, traktowane wrecz w ka-
tegoriach zdrady narodowej. To status uchodzey jest obecnie jednym z najwaz-
niejszych czynnikéw konstruowania tybetanskiej tozsamosci uchodzczej (DeVoe
1987: 56; Mountcastle 1997: 177-178; Anand 2000: 275; Yeh 2002: 248). Moi
rozméwcy, cho¢ urodzili si¢ w Indiach 1 nigdy fizycznie nie doswiadezyli uciecz-
ki z ojczyzny, podkreslaja swiadomos¢ zycia z wielkim U (ang. R, od refugee —
uchodZca) wypisanym na czole'™. Pema, Tybetanka wychowana na chrzescijanke
w indyjskiej szkole misyjnej, stabo mdwiaca po tybetansku, za to $wietnie w hin-
di, odrzuca mozliwo$¢ ubiegania sig¢ o indyjskie obywatelstwo: ,,RC jest tym, co
mnie 1aczy z innymi Tybetanczykami, jest moim jedynym dowodem na to, ze ja
tez jestem Tybetanka”. ,,Odziedziczona” po rodzicach kategoria bycia uchodzca
jest podstawg tego, kim sg urodzeni w Indiach Tybetaticzycy (Yeh 2002: 248).

Takie rozumienie tybetanskosci prowadzi do powstawania falszywych wy-
obrazen na temat mozliwo$ci uzyskania indyjskiego obywatelstwa (zob. Hess
2006: 84). Wigkszos$¢ Tybetariczykéw urodzonych w Indiach wierzy, ze nie ma
legalnej drogi do stania si¢ obywatelem tego kraju i podaje to jako ewidentny
przyktad dyskryminacji, co stawia ich w pozycji ,,ofiar najbardziej zashugujacych
na wsparcie” (ang. the most deserving victims — Yeh, Lama 2006: 818). Jakie-
kolwiek podejmowane przeze mnie proby zasugerowania, ze taki stan rzeczy jest
rezultatem nieoficjalnego porozumienia zawartego pomig¢dzy rzadem Dalajlamy
a rzadem Indii, na mocy ktérego zapis z Ustawy o Obywatelstwie nie dotyczy

' Tybetaniski poeta mtodego pokolenia pisze w wierszu: ,,Na czole / migdzy brwiami / masz wyryte
R / méwit méj nauczyciel. / Drapatem i tartem, / ale na czole znalaztem / smuge czerwonego bolu”
(Tsundue 2008: 58).
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Tybetanczykow, zawsze spotykaly si¢ z oburzeniem i udowadnianiem mi, Ze to
nieprawda. Rzad Tybetanski na UchodZstwie zastrzega sobie prawo do wydawa-
nia ,,zaswiadczenia o braku zastrzezen” (ang. non-objection letter), wymaganego
od Tybetaniczykow, ktérzy zdecydowaliby si¢ na taki krok. Zaswiadczenia te sg
jednak wystawiane niechgtnie, gdyz, jak méwi jeden z tybetanskich urzednikow:
» 1o dziataloby catkowicie przeciwko naszemu celowi, ktérym jest uzyskanie
niepodlegtosci dla naszego wlasnego kraju. Stanie si¢ obywatelem tutaj oznacza-
loby, ze si¢ poddaliémy” (Roy 2002, za: Hess 2006: 85)". Gdyby Tybetanczycy
masowo uzyskiwali indyjskie obywatelstwo, nie tylko grozitoby to, wedtug tybe-
tanskich elit, asymilacja ze spoteczenstwem indyjskim, ale 1 odebratoby rzadowi
uchodzczemu moralna legitymizacj¢ do zabiegania o wolny Tybet, do ktérego
wszyscy uchodzey pragna przeciez powrocic,

W ten sposéb Tybetanczycy padaja ofiara czegos, co proponowaltabym nazy-
wac ,,uchodZzczym rezimem tozsamos$ci”, 1 co w pewnym sensie jest odpowie-
dzig elit diaspory na mi¢dzynarodowy rezim uchodzczy. Okazuje si¢ bowiem, iz
autoryzowana artykulacja tylko jednej tozsamosci moze by¢ potencjalnym na-
rzedziem opresji (Yeh, Lama 2006: 812, 825), ktore klasyfikuje pewne postawy
i zachowania — takie jak na przyklad ubieganie si¢ o indyjskie obywatelstwo
— jako nietybetanskie, narzucajac jedna shuszna definicje tego, co znaczy by¢
Tybetaficzykiem™. Jest to rodzaj kulturowej dyktatury, bedacej rezultatem upoli-
tycznienia etnicznosci tybetanskiej (Norbu 1992: 10)*': Tybetaficzycy w sytuacji
uchodzstwa prowadza polityczna walke o swoj kraj nie przy uzyciu karabinu czy
ropy naftowej, bo ich nie posiadaja, ale za pomoca kultury, stad wymag ,,wlas-
ciwej” autoprezentacji dla §wiata zewngtrznego. Tybetanczyk z indyjskim oby-
watelstwem, tak samo jak Tybetanczyk wdajacy si¢ w bojki czy niepraktykujacy
buddyzmu, traci moralne prawo do przedstawiania si¢ jako autentyczny Tybetani-
czyk. W ten sposob kategorie tozsamosci staja si¢ regulujacymi rezimami, wy-
kluczajac jakiekolwiek alternatywne artykulacje tozsamosci (Yeh, Lama 2006:
825). Tym bardziej, ze Tybetanczycy znajduja si¢ wcigz w procesie narodowo-
tworczym — wielu tybetologdéw zgadza si¢ z opinia, ze pantybetatiska tozsamos¢
jest produktem diaspory powstatym na subkontynencie indyjskim po zajgciu Ty-
betu przez Chinska Republike Ludowa (Norbu 1992: 11; Shakya 1993: 11; Ram-
ble 1993: 25). W tej sytuacji asymilacja jest jak najbardziej niewskazana.

" Obecnie Rzad Tybetariski na UchodZstwie oficjalnie stoi na stanowisku, iz nie domaga si¢ niepod-
legto$ci dla Tybetu, a jedynie tzw. rzeczywistej autonomii (ang. genuine autonomy).

» B.T. Yeh i K.T. Lama zaobserwowali to zjawisko, badajac tybetariskg diaspore w Stanach Zjed-
noczonych, na przyktadzie mlodych tybetaniskich fanéw hip-hopu, ktérzy spotykali si¢ z powszechna
krytyka swoich rodakéw, nie pasowali bowiem do pozytywnego wizerunku uchodzey tybetanskiego
— chroniacego tradycyjng kulture i politycznie zaangazowanego (Yeh, Lama 2006).

! Tsering Shakya, obok Dawy Norbu, najstynniejszy tybetafiski historyk, uwaza, ze etniczno§é
podlega upolitycznieniu i w rezultacie przeksztatca si¢ w tozsamos¢ narodowa, dopiero gdy , Inny” staje
si¢ dla nas zagrozeniem (Shakya 1993: 9). Charles Ramble przytacza wigcej przykladéw tego procesu
z regionu Himalajow: odrodzenie tozsamosci sikkimskiej po weieleniu Sikkimu do Indii czy wzrost
$wiadomosci tozsamosci nepalskich grup etnicznych po zjednoczeniu Nepalu (Ramble 1993: 24-25).
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Od samego poczatku istnienia diaspory tybetanskiej w Indiach wladze
uchodzcze pod przewodnictwem Dalajlamy prowadzily celowa i konsekwentna
polityke nieasymilacji. UchodZcodw umieszczono w obozach, ktore zaplanowano
jako niezalezne, kulturowo odr¢bne jednostki, zapewniajace pelng infrastrukturg
1 zatrudnienie wszystkim mieszkancom (Norbu 2004: 209). Zatozono oddziel-
ne szkoty dla dzieci tybetanskich, by, jak twierdzi Dalajlama, mogly zachowaé
wlasng kulturg i tozsamos¢ (Dalajlama 1999: 149). Poza szkolami o charakte-
rze stacjonarnym prowadzonymi bezposrednio przez uchodzczy rzad tybetanski,
wladze indyjskie administruja i czgsciowo finansuja sie¢ szkot dla tybetanskich
ucznidéw, o nazwie Centralne Szkoly dla Tybetanczykéw (Central Schools for
Tibetans). Kalu Lal Shrimali, indyjski minister edukacji, ktéry wspolnie z Dalaj-
lama i w porozumieniu z Nehru ktadl fundamenty pod szkolnictwo tybetanskie
w Indiach, tak uzasadniat to rozwigzanie:

Zywimy nadzieje, ze pewnego dnia Tybetanczycy wréca do swojego kraju. Jest
zatem sprawg najwyzszej wagi, aby ich jezyk, religia, sposob zycia i kultura mogty
by¢ w petni zachowane. Tybet posiada bogate dziedzictwo kulturowe i $wiat statby
si¢ o wiele ubozszy, gdyby je stracit (Shrimali 1984: bns).

Dzis obozy tybetanskiec w Indiach przypominaja samowystarczalne osady
— ze szkotami, klasztorami, przychodniami lekarskimi (zaréwno medycyny za-
chodnigj, jak i tybetanskiej), domami opieki nad osobami starszymi, sklepami,
restauracjami i kawiarenkami internetowymi.

Tybetansko-indyjski ,,plac targowy”

W konsekwencji polityki nicasymilacji, Tybetanczycy i Indusi zyja w jednym
panstwie, ale nie razem, lecz obok siebie. Ich wzajemne relacje sprowadzaja sig,
reinterpretujac koncepcj¢ Johna S. Furnivalla, do kontaktéw na ,,placu targo-
wym”, czyli wymiany towaréw i ustug, gdyz obie strony nie wykazujg wspolnej
woli integracji spoleczno-kulturowe;j:

Mieszajg si¢, ale nie tacza. Kazda z grup podtrzymuje wlasng religig, kulture i je-
zyk, wlasne idee i drogi. Jako jednostki spotykaja si¢, ale jedynie na placach targo-
wych, kupujac i sprzedajac. Istnieje tam [w Birmie, na Jawie — N.B.] spoleczen-
stwo mnogie, z réznymi sekcjami zyjacymi jedna przy drugiej, w ramach tej samej
jednostki politycznej, lecz oddzielnie (Furnivall 1956: 304).

Furnivall stworzyl koncepcje spoleczenstwa mnogiego (ang. plural society)”
w kontekscie spoteczenstw postkolonialnych, gdzie potomkowie bylych kolo-

W celu odréznienia tego terminu od bardziej wspétczesnych koncepcji spoteczefistw pluralistycz-
nych (takich jak np. w Stanach Zjednoczonych), ktére, mimo ze skladaja si¢ z wielokulturowych 1 wie-
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nizatoréw, ludnos¢ rdzenna 1 ludnos¢ napltywowa (np. pracownicy kontraktowi,
najmowani przez kolonizatorow czy niewolnicy zwozeni do pracy na plantacjach)
zmuszeni byli po uzyskaniu niepodleglosci funkcjonowaé w obrgbie jednego
panstwa, ale myslg, ze ten typ relacji mozna rowniez odnies¢ do koegzystencji
potomkow uchodzcodw 1 cztonkow spoteczenstwa kraju osiedlenia.

Milodzi Tybetanczycy zapytani o to, czy maja indyjskich przyjaciél, czgsto
odpowiadaja; ,, Tak, oczywiscie!”. Problem w tym, Ze angielskie stowo friend ma
duzo szerszy zasigg znaczeniowy niz polski ,,przyjaciel”. Po mojej prosbie, by
opowiedzieli o tych przyjaciotach, okazywato si¢ zatem, Ze moi rozmowcy mieli
na mysli znajomych rikszarzy, takséwkarzy czy sklepikarzy — tych Induséw,
z ktérymi stykaja sie na co dzien w procesie wymiany towaréw i ushug. W obo-
zach spotyka si¢ wprawdzie osoby o bardzo indyjskim wygladzie, wszyscy jed-
nak utrzymuja zgodnie, Ze sa to Tybetanczycy. O ile bowiem zdarzaja si¢ dzie-
ci tybetansko-indyjskie (zwlaszcza w tych obozach, w ktorych wielu me¢zezyzn
shuzy w armii lub w ktorych czlonkowie rodzin wyjezdzaja osobno na handel
sezonowy), to rzadkoscia sa mieszane zwiazki malzenskie™. Jesli takie dzieci
si¢ przytrafiaja, to sa one wychowywane na Tybetaticzykéw, z pelnym zignoro-
waniem biologicznego wyznacznika tozsamosciowego. Jesli natomiast zdarzaja
si¢ malzefistwa tybetansko-indyjskie, to dwie ich cechy sa charakterystyczne:
z reguly to me¢zezyzna jest Indusem, gdyz we weigz bardzo hierarchicznym, pa-
triarchalnym spoteczenstwie indyjskim kobiety sq bardziej chronione przed tego
typu mezaliansami; po drugie, zdarzajg si¢ one badz w nizszych warstwach spo-
lecznych, badz przeciwnie — w wysokich, w kregach artystow™* czy lokalnych
lideréw, gdyz w obu tych grupach kontrola spoleczna jest mniejsza, przez co ich
czlonkowie moga sobie pozwoli¢ na zachowania spolecznie nieaprobowane™.
Z reguly jednak to malzonek, ktory jest Indusem, porzuca swoje srodowisko kul-
turowe 1 zyje w spotecznosci tybetanskiej ,,jak Tybetanczyk”.

Konflikty, do jakich od czasu do czasu dochodzi pomig¢dzy Tybetaniczykami
z obozéw a lokalng ludnoscia, wynikaja przede wszystkim z réznic w wyksztat-

lorasowych elementéw, podzielaja pewne wspolne, konsolidujace je warto$ci 1 wyobrazenia, termin
plural society przektadam tu, za Lukaszem Kaczmarkiem (2008), jako ,,spoteczenstwo mnogie”.

Z Nie sa natomiast rzadkoscia mieszane malzefistwa tybetarisko-zachodnie, w wickszoéci spotecz-
nie aprobowane. Tu istnieje wigksza réznorodnoé¢ 1 dowolno$¢, ale, co ciekawe, duzo czgsciej mozna
spotkac si¢ z sytuacjg, gdy to kobieta jest z Zachodu, a me¢zczyzna jest Tybetanczykiem.

* Najpopularniejsza para tybetafisko-indyjska jest matzefistwo rezyserskie Tenzina Sonama i Ritu
Sarin, tworcow filmu Dreaming Lhasa (polski tytul: Wisniona Lhasa), traktujacego o problemach toz-
samos$ciowych mlodego pokolenia uchodzcéw tybetanskich. Para poznata si¢ jednak nie w Indiach, ale
podczas studiéw w Stanach Zjednoczonych.

» Méj przyjaciel, Tybetaficzyk pochodzacy z rolniczego obozu, opisat w felietonie historie, ktéra
zapamigtat z dziecinstwa: linczu dokonanego na Tybetance przylapanej przez sasiadow w sytuacji in-
tymmnej z Indusem. W tym samym czasie, w innym obozie, pani prezydent lokalnego oddzialu Stowa-
rzyszenia Kobiet Tybetanskich (Tibetan Women’s Association — jedna z najwigkszych tybetanskich
organizacji pozarzadowych) spedzata miesiac miodowy z me¢zem — indyjskim biznesmenem. Artykut
zostal napisany pod pseudonimem, autor obawial si¢ bowiem oskarzen o burzenie pozytywnego wize-
runku uchodzcow tybetaniskich (Wangpo 2006).
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ceniu 1 statusie materialnym, przy czym to uchodzcy tybetanscy sa tymi lepiej
wyedukowanymi i lepiej sytuowanymi. Nalezy pamigtac, iz obozy tybetaniskie
zaktadano przede wszystkim w stabo rozwinigtych, peryferyjnych regionach, co
bylo zresztg strategia ukierunkowang na niewzbudzanie niepokojéw spotecznych
w zwiazku z tym, ze przybysze odbieraja rdzennej ludnosci wartosciowa, Zyzna
ziemig¢. W rezultacie Tybetanczycy sasiaduja z bardzo biednymi indyjskimi rolni-
kami, sami bgdac wyksztatceni i relatywnie dobrze sytuowani. W kwietniu 2008
roku ludno$¢ indyjska z miasteczka graniczacego z najwigkszym obozem tybe-
tanskim na potudniu Indii zawigzala nieformalne stowarzyszenie, ktdre wystoso-
walo przeciwko spotecznoscei tybetanskiej pismo, zawierajace mi¢dzy innymi za-
rzut, iz ,, Tybetaficzycy nie wiedza, iz sa uchodzcami”. Lokalnych Induséw drazni
to, ze Tybetanczycy nosza modne, markowe ubrania, jezdza motorami i buduja
tadne domy, podczas gdy oni sami chodza w tanich kurtach®, poruszaja sie na
rowerach i zyja w skromnych lepiankach. Wigkszo$¢ Tybetanczykéw w Indiach
nie jest zamozna, ma jednak krewnych na Zachodzie, ktérzy wspieraja ich finan-
sowo. Ponadto mtodzi Tybetanczycy, reinterpretujac buddyjska zasadg zycia ,,tu
1teraz”, nie sa oszczegdni i szybko wydaja zarobione czy otrzymane pieniadze na
dobre jedzenie, motory i ubrania, zwigkszajac tym samym wizualnie przepasc,
jaka dzieli ich od lokalnej ludnosci. Wydaje si¢, ze przyczyna indyjskiej niecheci
wobec Tybetaficzykow jest to, ze nie zachowuja si¢ oni jak przystato na uchodz-
cow: przez 50 lat udato im si¢ bowiem stworzy¢ samowystarczalng spoteczno$é
1 pozyska¢ migdzynarodowa sympatig, a co za tym idzie — wsparcie finansowe.
Dzis to Tybetanczycy zatrudniajg lokalnych robotnikéw rolnych do prac w polu,
pomocnikéw sezonowych przy handlu odzieza czy mlodych stuzacych z bied-
nego indyjskiego stanu Bihar. Tsewang, wlasciciel restauracji, zlosci si¢: ,,Na
czym polega ich problem?! Zarabiaja dzigki nam, ale zawsze narzekaja! Powinni
by¢ wdzigczni — dajemy im pracg, przyciagamy turystow”. Problem polega na
tym, ze Tybetanczycy wyksztalcili system zaleznosci, w ktérym to oni zajmuja
wyzszga pozycjg, co skutkuje niezadowoleniem rdzennej ludnosci. Kto widzial,
zeby uchodzcy mieli shuzacych, bedacych obywatelami kraju, ktéry ich przyjat?
W takiej sytuacji trudno jest o ptaszczyzne porozumienia.,

Wydawaloby si¢ jednak, ze taka plaszczyzng moglyby stworzy¢ indyjskie me-
tropolie, w ktérych mlodzi Tybetanczycy coraz czgsciej znajdujg zatrudnienie,
przede wszystkim w telefonicznych centralach obshugi klienta (tzw. call centres)
zaroéwno indyjskich, jak i zagranicznych firm, ktére od kilku lat przenosza telefo-
niczne doradztwo 1 marketing do Delhi, Mumbaju czy Bangalor, gdyz moga tam
liczy¢ na tansza site robocza. Firmy te prowadza ciagly nabdr; poza ukonficzeniem
studiéw licencjackich (rzadziej — matury) wymagaja jedynie dobrej znajomo-
$ci angielskiego i komunikatywnosci”’. Zatrudniaja wszystkich, ktérzy spelniaja

%8 Tradycyjny indyjski stréj, rodzaj dhugiej koszuli.

¥ W szkolach tybetaiskich ksztalci sie dzieci w oparciu o brytyjski model edukacji stworzony dla
kolonii zamorskich i zaadaptowany przez niepodlegle Indie, gdzie angielski jest jezykiem wykladowym
(obecnie od szostej klasy szkoly podstawowe] wzwyz).
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te wymogi, gdyz przez telefon i tak nie wida¢, czy kto§ ma mniej czy bardziej
skosne oczy. ,,Call centres staly si¢ naszym blogostawienstwem”, powiedzial
mi znajomy Tybetanczyk (,,] przeklenstwem” — dodat). Daty mtodym ludziom
szans¢ na opuszczenie obozéw i podjecie pracy w duzym miescie za pieniadze,
ktoérych nie byliby w stanie zarobi¢, nawet gdyby zdobyli bardzo limitowane po-
sady w administracji tybetanskiej.

Od kilku lat rzad tybetanski boryka si¢ z rosnacym problemem bezrobocia, nie
bedac w stanie zapewni¢ wystarczajacej liczby miejsc pracy w obrgbie spotecz-
nosci tybetanskiej, jak to miato miejsce w poczatkach istnienia obozéw. Problem
tkwi w pewnym paradoksie: priorytetem tybetanskich wladz uchodzczych jest
od momentu powstania diaspory edukacja, jednak pracy umystowej w obozach
jest niewiele — od mtodych wyksztalconych ludzi oczekuje si¢ zatem, ze beda
po studiach uprawiaé ryz czy kukurydzg, tak jak ich czg¢sto niepiSmienni rodzice
czy dziadkowie. Dlatego, cho¢ urz¢dnicy tybetanscy nie sg zadowoleni z migracji
mtodych z obozéw do miast, gdyz obawiaja si¢ asymilacji ze spoteczenstwem
indyjskim, to niektorzy przyznaja, ze jest to jedyny sposob, by zapobiec apatii
1 frustracji.

Ku mojemu zdziwieniu, zauwazytam jednak, ze obawy te sa w wigkszosci
przypadkéw bezpodstawne. Tybetanczycy w metropoliach Indii nie integruja
si¢ z indyjskimi kolegami, mimo Ze razem pracujg na réwnoprawnych stanowi-
skach, jedni 1 drudzy sa mtodzi i wyksztatceni oraz swobodnie komunikuja si¢
w jezyku angielskim. Tybetanczycy najczg¢sciej zyja razem, wynajmujac w kilka
0s0b niezalezne mieszkania, z reguly w tej samej okolicy, co inni Tybetaticzycy.
Zwykle sa to dzielnice stosunkowo biedne i spolecznie marginalizowane™, ale
dzigki temu tanie 1 polozone niedaleko firm, w ktoérych pracuja. Indusi z kolei
mieszkajg z rodzicami lub, jesli sa przyjezdni, wynajmujg lepsze lokale, gdyz
rodzina wspiera ich finansowo. Tybetaniczycy nie odwiedzaja swoich indyjskich
kolegéw w domach, rzadko tez zapraszaja ich do siebie. Spotykaja si¢ na impre-
zach w klubach, ale nie chodza tam razem. Czasem umdwia si¢ na randke, ale nie
bedzie ona miata finalu na slubnym kobiercu. Wspdlna praca i przygodny seks sa
akceptowalne, ale prawdziwa przyjazn i malzenstwo — nie.

Dal, Gandhi i Bollywood — tybetanskie Indie

Polityka tozsamosci tybetanskich wladz uchodzczych, a w szczegdlnosci
proces narodotworczy 1 programowa nicasymilacja sprawily, iz wplyw szeroko
rozumianej kultury indyjskiej na poglady i1 postawy mlodych Tybetanczykéw
jest bardzo ograniczony i1 widoczny gléwnie w takich sferach, jak kuchnia, mysl

» Tybetaficzyk mieszkajacy w takiej dzielnicy w Bangalor mowit mi, ze w bankach nie chca wyda-
wa¢ im kart kredytowych, gdy okazuje si¢, gdzie mieszkaja.
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gandhyjska w polityce czy wybrane elementy kultury popularnej. W wielu obo-
zach popularne potrawy tybetanskie (jak momo — nadziewane pierogi gotowane
na parze czy thukpa — rodzaj gestej zupy warzywnej z makaronem) mozna zjes¢
juz wlasciwie wylacznie w restauracjach lub podczas §wiat, gdyz w domach jada
si¢ po indyjsku — ryz i dal”® oraz smazone warzywa. Kuchnia indyjska — prost-
sza, szybsza 1 tansza w przygotowaniu, jest atrakcyjna dla mtodych ludzi, zwlasz-
cza duzo pracujacych i mieszkajacych samodzielnie. Wciaz jednak suszone mig-
so jaka przemycane z Tybetu pozostaje ulubionym przysmakiem, a w wolne dni
wychodzi si¢ zjes¢ do restauracji tybetanskiej.

Na mys] polityczng Mahatmy Gandhiego powolyje si¢ zaréwno Rzad Ty-
betanski na UchodZstwie, z zasada non-violence jako fundamentem oficjalnej
polityki tybetanskiej, jak i organizacje pozarzadowe, odwotujace si¢ w swoich
dziataniach do metod biernego oporu. Diaspora tybetanska ksztattowala si¢ w at-
mosferze euforii z powodu odzyskanej przez Indie, po blisko dwdch wiekach ko-
lonializmu, niepodleglosci. Sukces indyjskiej drogi do wolnosci stat sig, z jednej
strony, wzorem do nasladowania, z drugiej zas§ — nadzieja na zwycigstwo w nie-
réownej walce z potgznymi Chinami. Metody oporu stosowane przez Gandhiego
— oparte na idei obywatelskiego nieposhuszenstwa oraz zasadzie niepowodo-
wania cierpienia okreslanej jako ahimsa — doskonale wpisaly si¢ w zalozenia
doktrynalne buddyzmu. Sanskrycki termin ahimsa wywodzi si¢ wprawdzie z hin-
duizmu, ale nawigzuje do idei reinkarnacji oraz karmicznych zwiazkéw migdzy
wszystkimi istotami’’. Koresponduja one zatem z buddyjska koncepcja empatii
izostaly zaadaptowane przez Dalajlamg do jego filozofii politycznej. Tybetanskie
Ministerstwo Informacji 1 Stosunkéw Migdzynarodowych wydalo nawet, z oka-
zji 70. urodzin Dalajlamy, specjalny tom zebranych rozwazan jego i Gandhiego
na temat non-violence i wspolczucia (Inamdar, ed., 2005). A portrety Mahatmy
sg dzi$ nieodtacznym elementem praktycznie kazdej demonstracji organizowanej
przez Tybetanczykéw w Indiach. W tym miejscu pojawia si¢ jednak pytanie, na
ile jest to zabieg majacy na celu pozyskanie poparcia indyjskiej opinii publicznej
dla kwestii tybetanskiej.

Na poziomie kultury popularnej wpltywy indyjskie na mlodych Tybetanczy-
kéw sa najbardziej widoczne. Tybetanska mlodziez obwiesza sciany w swoich
pokojach plakatami z bollywoodzkimi gwiazdami i che¢tnie nuci kinowe prze-
boje (czesto spotykam si¢ z opinig, ze hindi jest najpigkniejszym jezykiem do
wyrazania uczu¢ w piosenkach). Réwnie chetnie jednak mlodzi Tybetaficzycy
ogladaja anglojezyczne filmy na kanale HBO, a w telefonach komérkowych maja

» Najpopularniejsze danie w Indiach: rodzaj gestego zupo-sosu z soczewicy z mieszanka przy-
praw.

** Wedlug idei reinkarnacji odradzamy si¢ nieskoficzenie wiele razy, pod réznymi postaciami.
Z innymi istotami wigzg nas zatem tzw. zwigzki karmiczne — powigzania wynikajace z poprzednich
weielenn. Wedlug tej koncepcji nie mozna zadawac cierpienia innym istotom, w tym zwierz¢tom, gdyz
w poprzednich zywotach mogly one by¢ naszymi matkami, bra¢mi, stryjami.
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kolekcje amerykanskich przebojow, ostatnio szczegdlnie hip-hopowych. Karma,
dwudziestokilkuletnia Tybetanka, w pamig¢tniku swojej mtodszej siostry, w rubryce
,»Czterech megzczyzn, ktérym naprawde nie moge si¢ oprzec”, wpisata Shah Rukh
Khana i Johna Ibrahima (popularnych bollywoodzkich aktoréw) oraz Enrique Igle-
siasa i Richarda Gere (o ktérym napisala: ,.Jego wlosy w kolorze soli 1 pieprzu sa
po prostu zniewalajace. Im starszy, tym lepszy”). Przyktad ten pokazuje, iz kultura
popularna Indii stanowi jedynie czgs¢ zainteresowan tybetatiskiej mlodziezy, kto-
ra czerpie garsciami zaréwno z oferty kulturalnej kraju osiedlenia, jak i szeroko
pojetego Zachodu, coraz czgsciej dokonujac wlasnych reinterpretacji zapozyczo-
nych form (istnieja na przyktad tybetanskie zespoly rockowe). Tym bardziej, iz
wspotczesne Indie same bardzo chlong elementy popularnej kultury pozaindyjskiej
— w klubach indyjskich metropolii, do ktérych chodza mlodzi Tybetanczycy z call
centres, gra si¢ pOnocnoamerykanski hip-hop, sals¢ 1 karaibskie reggactony.

Pozostaje jeszcze jezyk. Zdecydowana wigkszo$¢ Tybetanczykow urodzonych
w Indiach swobodnie poshiguje si¢ hindi. Starsze pokolenie uchodzcéw widzi
w tym zagrozenie dla czystosci jezyka tybetatiskiego, gdyz miodzi wplatajg indyj-
skie stowa i zwroty w ojczysta mowg. Nie bylam jednak nigdy swiadkiem sytua-
cji, w ktorej Tybetanczycy w Indiach rozmawialiby ze soba w hindi. Jednoczesnie
— jesli nie w wigkszym stopniu — stycha¢ natomiast nalecialosci jezyka angiel-
skiego w uchodzczym tybetatiskim, co by¢ moze wynika z tego, ze sam hindi jest
obecnie pod silnym wplywem j¢zyka angielskiego. Mlodzi Tybetanczycy preferuja
angielski zwlaszcza w formie pisanej, bowiem jest on dla nich duzo przystepniejszy
niz skomplikowana gramatyka tybetanska, wymagajaca namyshi i czasu. Ponadto
wigkszos¢ komunikatorow, jakich uzywaja na co dzien — wiadomosci tekstowe
w telefonach komérkowych, e-maile czy czaty internetowe — nie posiada tybetan-
skich czcionek, komunikacja odbywa si¢ wigc po angielsku.

Tybetanskie wyobrazenia o indyjskich gospodarzach

Polityka oporu wobec wptywow indyjskich, podswiadomie stosowana przez
miodych Tybetaficzykéw urodzonych w Indiach, jest, w moim odczuciu, od-
zwierciedleniem negatywnego postrzegania Indusow i ich kraju. Przede wszyst-
kim, indyjski ,,Inny”, ktérego konstruuja mtodzi Tybetanczycy, jest ignorantem
1 ksenofobem. Yeshi Dhondup, pracujacy w call centre w Delhi, thumaczy:

Oni [Indusi — N.B.] majg znikoma wiedz¢ o Tybecie. Nie uwierzysz! Potrafig na-
wet pytaé, czy Tybet jest czescig Indii! Brakuje im §wiadomosci globalnej. Jedyne,
co ich interesuje, to lokalne wiadomosci — co si¢ wydarzylo w Delhi, no, maksy-
malnie w UP [Uttar Prades, stan, ktéry otacza jednostke administracyjna, jaka jest
Delhi — N.B.]. Ogladajg tylko lokalne kanaly informacyjne, czytaja tylko lokalng
prasg. Jesli cheesz, by si¢ przejeli globalnym ociepleniem, musisz uzy¢ argumentu,
ze ich ukochany Ganges wyschnie — inaczej zapomnij!
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Podczas gdy Indusi sa lokalni, Tybetanczycy postrzegaja siebie w wymia-
rze globalnym, co z jednej strony jest rezultatem powigzan transnarodowych
w ramach diaspory, z drugiej zas tego, iz stali si¢ oni cz¢scia tak zwanej kultury
globalnej (Mountcastle 1997). Wprawdzie kilku dzialaczy tybetanskich zwraca
uwagg, iz trudno oczekiwaé od mieszkancow Indii, ktorzy borykajq si¢ z liczny-
mi problemami wewnetrznymi, ze beda szczegdlnie zainteresowani Tybetem, ale
codzienne do$wiadczenia Tybetanczykéw pokazuja im, Zze dla Induséw réwnie
dobrze mogliby by¢ Chificzykami.

Druga cecha, czesto przypisywana zwlaszcza wyznawcom hinduizmu przez
mlodych Tybetanczykdw, jest rasizm. Pewnego razu poznatam Tybetanczyka, kto-
ry dorastal w chrzescijanskiej szkole z internatem, z dala od obozéw uchodzcoéw
1 tybetanskich réwiesnikow. Codziennie rano czytat Biblig, $wiatyni¢ buddyjska
odwiedzil po raz pierwszy, gdy miat 15 lat, i bardzo stabo méwit po tybetansku,
ale za to swobodnie poruszal si¢ wsrdd indyjskich kolegow, bez charakterystycz-
nej dla Tybetanczykéw powsciagliwosci. Odniostam wrazenie, ze jest Swietnie
zintegrowany. Tym wigkszym zaskoczeniem byta dla mnie jego wypowiedz: ,.In-
dusi to najwigksi rasisci $wiata! Ty mnie pytasz o nictolerancj¢?! Oni dyskry-
minujg swoich wlasnych obywateli, spojrz tylko, jak traktuja muzutmanow albo
Iudzi z pdéinocnego wschodu”. Tybetanczycy zyjacy w Indiach rzadko spotykaja
si¢ Z jawnymi, brutalnymi przejawami dyskryminacji. Najczgsciej przyjmuje ona
formy bardziej subtelne i nieukierunkowane bezposrednio w nich jako Tybetan-
czykow, ale ogdlnie w rase zotta. Sa brani za Chificzykdw, Japonczykow czy Ne-
palczykéw, i przezywani ,,ping-pongami”. W autobusach, do ktérych wsiadaja,
slyszg rzucane mimochodem, ,,w powietrze”, komentarze o brzmieniu majacym
imitowac jezyk chinski. Mlody poeta tybetanski pisze o Tybetaticzyku z Mumba-
ju: ,.Denerwuje sig, gdy $mieja si¢ z niego / «ching-chong-ping-pong»” (Tsundue
2008: 53). Zawsze 1 wszegdzie towarzysza im spojrzenia indyjskich oczu, ktére
nie pozwalajg im zapomniec, ze to nie jest ich kraj, ze tu nie przynaleza.

Tybetanskie dziewczyny sa czgsto postrzegane przez indyjskich me¢zczyzn
jako pochodzace z regionu Indii okre§lanego populamnie jako North East, czy-
li péinocno-wschodniego stanu Arunacal Prades, zamieszkalego przez ludnos¢
plemienng o mongoloidalnych cechach. Jako ze dziewczyny z Arunacal Prades
sa wychowywane bez pardy’', razem z chlopcami, ich bezposredni sposéb bycia
1 niezobowiazujace stroje sa odbierane w konserwatywnym hinduistycznym in-
teriorze jako komunikaty seksualne. Innymi stowy, kobiety z péocnego wscho-
du maja u indyjskich mg¢zczyzn opinig¢ ,tatwych”, co jest przenoszone na Tybe-
tanki. To z kolei wywoluje protest tybetanskich me¢zczyzn i czasem prowadzi
do konfrontacji z Indusami. Ponadto wydaje sig, iz takie postrzeganie moze by¢
przyczyna niech¢ci mlodych kobiet tybetanskich do wchodzenia w blizsze rela-

*' W czasach panowania muzulmanskiego mieszkaficy pétocnej czeéei Indii przyjeli system zwany
parda, wedhug ktorego kobiety, od wieku dojrzewania, powinny ostania¢ twarz przed oczyma wszyst-
kich mezczyzn, z wyjatkiem meza i najblizszych krewnych.
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¢je z indyjskimi mg¢zezyznami. Miodziutka Tybetanka, ktérej maz shuzy w armii
1 wiele miesigcy przebywa poza domem, zalita si¢: ,,Nie lubie wychodzi¢ sama.
Ci indyjscy mezczyzZni, oni mowig takie rzeczy. W ogole nas nie szanuja! Nie
to, co tybetanskie chlopaki”. Tybetanczycy powszechnie uwazaja, ze zrédlem
nieréwnosci spolecznych w Indiach jest system kastowy wywodzacy si¢ z hindu-
izmu, ktéremu przeciwstawiaja buddyjska koncepcje réwnosci.

Na gruncie roéznic w estetyce Tybetanczycy uwazajg sposob ubierania i zacho-
wania swoich indyjskich rowiesnikow za bezgustowny. Jesli tybetaniski nastolatek
zatozy zbyt jaskrawa czy wielokolorowa koszulg, ustyszy od kolegdw: ,,Fuj, to ta-
kie odblaskowe, takie indyjskie!”. Zwtaszcza meski styl ubierania, oparty na tanich
produktach z Chin, jest przedmiotem dowcipéw opowiadanych przez mlode Ty-
betanki. Tybetanscy nastolatkowie preferuja zachodni styl hip-hop, ktéry w indyj-
skich mediach rozrywkowych tez ostatnio robi karierg, tyle ze zostal on poddany
procesowi bollywoodyzacji, co wywoluje zgorszenie tybetanskich fandéw kultowe-
go hip-hopowego 50 Cent. Wytyka si¢ réwniez Indusom brak obycia. Jeden z mo-
ich przyjacidt skomentowat fakt, iz w ramach, jak mniemam, zalotéw zostalam
wygwizdana przez przejezdzajacych na cigzardwce mlodych indyjskich mezczyzn:
»Indusi, nawet jesh sa wyksztalceni, nie wiedza, jak si¢ zachowa¢ wobec innych
Iudzi, w szczegdlnosci wobec Iudzi z Zachodu”. Dla kontrastu Tybetanczycy po-
strzegaja siebie samych jako obeznanych w relacjach z inji*’, poniewaz od lat maja
do czynienia ze sponsorami z Ameryki czy Europy.

Innym istotnym elementem tybetanskiego postrzegania Indusow jest ich sto-
sunek do politykéw 1 policjantow. Tybetaticzycy gardza indyjska polityka za
korupcj¢ i manipulacje, 1 nie ufajg indyjskiemu systemowi sprawiedliwosci. Ze
wzgledu na niearyjski, a przez to rzucajacy si¢ w oczy wyglad i niepewna sytu-
acj¢ polityczno-prawna, czgsciej niz inni padajg ofiara wymuszen 1 prowokacji.
Mtlodzi Tybetanczycy jezdzacy motorami sg notorycznie kontrolowani — nawet
jesli majq prawo jazdy, numer rejestracyjny i kask, to zawsze si¢ co$ znajdzie:
brak bocznego swiatta, uszkodzone lusterko itp. W jednym z obozéw inspektor
policji wymuszal fapéwki, chodzac po domach podczas Losaru (tybetanskiego
Nowego Roku). Wiedziat, ze w tym okresie uchodzcy wracaja z sezonowego
handlu swetrami, maja wigc czym placi¢. Wiedzial tez, ze Tybetanczycy zawsze
w Losar graja w karty, dokonywat wigc wymuszen, grozac oskarzeniem o hazard.
Z kolei zaprzyjazniony lekarz tybetanski wiézt leki ziotowe z Dharamsali do pro-
wadzonej przez siebie przychodni na potudniu Indii. Gdy wychodzit z dworca
kolejowego, wytowili go z thumu policjanci. Powiedzieli, ze nie wolno takich rze-
czy przewozi¢ pociggiem 1 zazadali zaplacenia kary dwoch tysigcy rupii (okoto
50 dolaréw). Gdyby si¢ nie zgodzil, zabraliby go na komisariat. Bal si¢, wige
zaplacil. Rezultat jest taki, ze Tybetanczycy prawie nigdy nie zglaszaja si¢ na

32 Tybetanskie stowo oznaczajace dostownie Anglika. Brytyjczycy byli pierwszymi bialymi, z kt6-
rymi zetkneli si¢ na wigkszg skale Tybetaniczycy, stad dzi$ termin ten jest popularnie uzywany na okre-
$lenie wszystkich biatych przedstawicieli §wiata zachodniego.



88 Natalia Bloch

policj¢ — znam przypadki powaznych zranien czy nawet zabdjstw w srodowi-
sku tybetanskim, ktore byly ,,zalatwiane” pomigdzy Tybetanczykami. M¢zczy-
zna, ktory potracit smiertelnie mnicha na motorze, blagat jego brata: ,,Prosze,
nie zglaszaj tego na policji. Wiesz, ja jestem Tybetanczyk, ty jestes Tybetanczyk
— dogadamy sig¢. Po co oni maja si¢ do tego mieszac”.

Koresponduje to zreszta z indyjskim postrzeganiem mlodych Tybetanczykow,
zwlaszcza tych z dzielnicy tybetanskiej Majnu Ka Tila w Delhi, jako oséb agre-
sywnych, zamieszanych w produkcje 1 dystrybucje nielegalnego alkoholu oraz
uzywanie narkotykdéw. Nawet rektor jednej z Centralnych Szkot dla Tybetanczy-
kéw, trochg przeze mnie sprowokowany, przyznal, co naprawde¢ mysli o swoich
podopiecznych:

Bo wie pani, oni w ogéle nie wiedza, jak si¢ zachowad, sg wulgarni, nie majg dla
nikogo szacunku. A wie pani, co si¢ dzieje w hostelu?! Uczniowie pala, pija, biora
narkotyki, a w jednej szkole to dziewczyny si¢ prostytuowaly!

W ten sposéb stymulujace si¢ nawzajem wyobrazenia tybetansko-indyjskie
przyczyniaja si¢ do obustronnego niezrozumienia.

Podsumowanie

Tybetanczycy, cho¢ urodzeni w Indiach, spotykaja si¢ z Indusami jedynie na
Furnivallowskim ,,placu targowym”, i wydaje sig, ze obu stronom taki uktad jak
najbardziej odpowiada. Indusi, przyjmujac postaw¢ skrajnego etnocentryzmu,
uwazaja, ze gdyby nie buddyzm, ktéry ofiarowali Tybetanczykom, ci weiaz zyli-
by w ciemnosci i zacofaniu — wszystko, co cenne w kulturze tybetanskiej, poza
fadnymi dziewczynami 1 smacznymi momo, pochodzi zatem z Indii. Tybetani-
czycy z kolei nie chcg si¢ integrowaé nie dlatego, ze czuja si¢ zmarginalizowa-
ni czy pogardzani, ale dlatego, ze wskutek konsekwentnie prowadzonej polityki
tozsamosci, czuja si¢ lepsi. Emily T. Yeh i Kunga T. Lama, badacze diaspory
tybetaniskiej w Stanach Zjednoczonych, zaobserwowali wsrdéd Tybetanczykow
proces, ktory nazwali ,,wybielaniem” (ang. whitening). Polega on na przesuwaniu
si¢ na amerykariskiej skali rasowej od bieguna czarnego do bieguna biatego po-
przez ,.bialy sponsoring” — sponsorzy tybetanskich szkol, klasztoréw i szeregu
innych instytucji w Indiach sg bowiem prawie zawsze biali (Yeh, Lama 2006).
Sympatia i wsparcie swiata zachodniego dla diaspory tybetanskiej jest rezultatem
takich czynnikdw, jak eksport buddyzmu tybetanskiego, romantyczne zachodnie
wyobrazenia o Tybecie czy kreowanie pozytywnego wizerunku Tybetanczykow
przez wladze uchodzcze.

W rezultacie uchodzcy tybetanscy, nawet ci, ktérzy formalnie nimi nie sa, bo
urodzili si¢ juz poza Tybetem, zinternalizowali stereotyp ,,modelowej mniejszo-
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sci”. Dlatego tez termin ,,uchodzca” nie ma dla Tybetanczykéw negatywnych
konotacji i nie jest bodzcem do przyjmowania obywatelstwa indyjskiego. Tym
bardziej, ze gdyby do tego doszlo, Tybetanczycy jako indyjscy obywatele plaso-
waliby si¢ bardzo nisko na indyjskiej skali rasowej, prawdopodobnie gdzie$ koto
pogardzanych mieszkancow poocnego wschodu. W takiej sytuacji korzystniej
jest pozosta¢ uchodzca tybetaniskim — godna ofiara komunistycznych przeslado-
wan, podejmujaca wysitek ocalenia dla dobra catego swiata buddyzmu tybetan-
skiego. Taka polityka tozsamosci moze mie¢ jednak negatywne, nieprzewidziane
konsekwencje, jak chociazby zaobserwowany w Ameryce przez Yeh i Lame ra-
sizm tybetanski, skierowany przeciwko innym mniejszosciom, gtéwnie afrykan-
skiej. Takie samo zjawisko ma, moim zdaniem, miejsce w Indiach — jednak nie
w relacji do innych grup mniejszosciowych, ale w odniesieniu do spotecznosci
kraju osiedlenia. Tybetanczycy stosuja polityke oporu wobec kultury indyjskiej,
poniewaz uwazaja, ze ich kultura jest lepsza.

Stowa kluczowe: Tybetanczycy, Indie, uchodzstwo, polityka tozsamos$ci, wyobrazona
ojczyzna, stereotypy, strategie oporu, nicasymilacja
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Natalia Bloch

BEING A TIBETAN BORN IN INDIA.
THE POLITICS OF IDENTITY IN EXILE

(Summary)

The largest Tibetan diaspora in the world lives in India. This year it is celebrating fifty
years of its existence. A large percentage of this community are ,,born refugees” —a young
generation, who have never seen Tibet and the only reality that they know of is India.
What is striking is a very limited impact of the Indian culture on the view and attitudes
of young Tibetans.

Young Tibetans have an ambivalent attitude to their ,,new motherland”. On the one hand
they realise that Indian authorities have offered their families an asylum and have extended
considerable financial support within the framework of refugee adaptation schemes. They
know that they should be grateful for that. At the same time, however, they feel like second
class citizens — they have no electoral rights, they have no passports, they cannot buy land.

In everyday life Tibetans hardly ever make friends with members of a host society.
Marriages with them are even less frequent. They perceive them as xenophobic and dull.
They oppose Buddhist equality to social inequalities imposed by the caste system. They
despise the Indian policy for corruption and exploitation; they do not trust the Indian
Justice system.

This article attempts to answer the question how young Tibetans born in India perceive
Indian culture and how they minimise its influence upon their own lives. The author also
discusses the extent to which such practices are the result of the intentional policy of the
Tibetan Government in Exile, oriented to non-assimilation and building of a pan-Tibetan
identity in the diaspora.

Key words: Tibetans, India, exile, politics of identity, imagined motherland, stereotypes,
strategies of resistance, non-assimilation
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