Tomasz Gmerek

0d polityki przemocy do afirmacji mniejszoéci?
Studium przypadku na przyktadzie ludu Saami w Norwegii

Artykut poswigcony jest analizie polityki edukacyjnej wobec mniejszosci Saami, zamieszkujgcej od tysiecy lat pt
nocng czes¢ Skandynawii. Gtowny nacisk potozony jest na relacje pomiedzy fozsamoscig, kulturg i edukacjg. Pod-
jgto réwniez probe nakreslenia historycznych i wspétczesnych podejs¢ do problemu mnisjszosci w edukacji
— w kontekscie politycznym. Autor dostrzega, iz nie ma prostych odpowiedzi i rozwigzar wobec problemu trady-
cyinych mniejszosci we wspdtczesnej rzeczywistosci — w szczegdlnosci w aspekcie wyboru pomigdzy tradycyjnymi
wartosciami i tozsamoscig a sposobami funkcjonowania w nowoczesnym spoteczeristwie.

Wstep

We wspétczesnym $wiecie mozna dostrzec wyrazng tendencie rewitalizacii lub wrecz firmacji mniejszosci
etnicznych i narodowych; i to nawet w tych krajach, gdzie — prowadzona przez grupg dominujgcg — polityka
asymilacyjna zdata sig odnies¢ absolutmy sukces. Idea , zachowania whasnej tozsamosci”, , poszukiwania whasnych
2rodet” i, powrotu do korzeni” jest coraz bardziej populama. W praktyce posiada ona przy tym swdj znaczqcy kon-
tekst, ktorym jest pragnienie (lub zgdanie) edukowania mtodego pokolenia w tradycjach, kulturze i jezyku danej
mniejszosci.

1 drugiej jednak strony, w spoteczeristwach, w ktdrych zyjg mniejszosci etniczne, jezykowe czy religijne,
polityka grupy dominujqcej czgsto zmierza do akulturacji mnigjszosci w nurt wiasnej kultury i racjonalnosci.
Odbywa sig to zwykle przy uzyciu réznorodnych form przemocy. Wiele rzgdow, dgzgcych do zachowania jednosci
kulturowej bgdZ narodowosciowej paristwa, podejmuie réznorodne dziatania, usitujge pozbawic mnigjszosci ich who-
snej fozsamosci. Przykfady , polityki przemocy” wobec mniejszosci odnalez¢ mozna w bardzo wielu krajach i na
wszystkich kontynentach. Nie ma przy tym znaczenia stopieri rozwoju danego kraju — elementy dyskryminacii grup
mniejszosciowych wystepujg zardwno w krajach bardzo biednych, jok i wysoko rozwinigtych.

Wydaie sig, iz ,polityka przemocy” wobec ludéw tubylczych (Posem-Zieliniski, 2000, s. 4) posiada whasng,
specyficzng dynamike. Wynika to z fakiu, iz czgstokroc sg one pozbawiane prow do ziemi zamieszkiwanej przez
siebie od tysigcy lat, brutalnie spychane na margines kulturowy, nierzadko indoktrynowane i wynaradawiane
przez obcy ,system kulturowy” — narzucajgey jgzyk, sposoby postrzegania Swiata i wartosci grup dominujgcych.
Przyktadow takiej polityki odnalez¢ mozna we wspdtczesnym Swiecie bardzo wiele. Wystarczy tylko wspomniec
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0 polityce rzgdow kanadyjskich wobec Eskimosow (Tompkins, 1998, s. 22 oraz Rasmussen, 2000, s. 85), poli-
tyce Zwigzku Radzieckiego wobec ludow Syberii (Vakhtin, 1992, 5. 17), mniejszosciowej polityce rzgdow chifiskich
(Wang, Zhou, 2003, s. 85) czy polityce rzgdow australiiskich wobec Aborygendw (Lake, 2001, 5. 566). Trzeba
dodac, iz to tylko kilka z ogromnej liczby przypadkow dyskryminujgcych dziatan, podejmowanych przeciw auto-
chtonicznym grupom spofecznym.

Inaczqcymi instytucjomi, kidre bardzo czesto wykorzystywane sg jako instrument realizacii tego typu polityki,
sq szkoty. Edukacja — poprzez swoje ukryte funkcje (indoktrynacyjne, nadzorcze i selekcyine (lllich, 1976)), po-
zwala na prowadzenie roznorodnych dziatar skierowanych przeciwko mniejszosciom. Formy opresjonowania mogg
by¢ bardzo r6zne i prowadzg zwykle do rezultatéw politycznie pozgdanych (asymilacja) bgdz podobnych w skut-
kach rezultatow posrednich (wykluczanie, marginalizacja).

Gownym celem mojego artykutu jest analiza norweskiej polityki edukacyjnej wobec mnigjszosci etniczne]
Saami. Wykorzystam w nim kategorig ,,asymilacjonizmu” oraz kategorie ,,rdznicy kulturowej”, ,wzbogacania pro-
gramu szkolnego” i , edukacji dwuigzycznej”, ktdre stanowig istote edukacyjnej reakcji na grupy etniczne. Warto
w tym miejscu krotko je scharakteryzowac. , Asymilacjonizm” cechuie sig ,, dgzeniem do pozbawienia dzieci z grup
etnicznych kulturowej identyfikacji i uczynienie ich »uczestnikami narodowej kultury«”. W tym podejsciu uwaza sie,
iz ,identyfikacio z kulturg mniejszosci przynosi w konsekwencji nispowodzenie szkolne oraz narastanie napigc i kon-
fliktow spotecznych”. W zwigzku z tym celem szkolnictwa staje sig , wyposazanie dzieci z mniejszosci w wartosci
i postawy grupy dominujgcej”. Z kolei kategoria ,rdznicy kulturowej” (diametralnie odmienna od poprzedniej)
zoktada, iz ,,zadaniem szkoty jest pozytywna odpowiedz na odmiennosci [kulturowe], gtownie poprzez wprowa-
dzenie tresci etnicznych do programu szkolnego i akceptacja stylow uczenia sig grup etnicznych”. Dostrzega sig przy
tym, e niepowodzenia, ktdre spotykajq dzieci z mniejszosci w szkotach, nie wynikajg z tego, ze ich kultura jest
,qorsza”, lecz 7 tego, iz jest ,,odmienna”. Istotq strategii ,wzbogacania programu szkolnego” jest , wigczanie in-
formacji i fragmentow kultury do programéw szkolnych”. Instytucie edukacyine majg stac sig przy tym ,waznym
migjscem wzrostu dumy etnicznej oraz eliminacji negatywnych wyobrazen o samych sobie dzieci z mniejszosci”.
W podobnym kierunku zmierza podejscie , jgzykowe”, ktdre zaktada, iz to dwujezyczna edukacja moze stac sig
panaceum przetamujgcym , bariery stanowigce przyczyne edukacyjnych probleméw dzieci z mniejszosci” (Melosik,
1995,5. 126-127). Wydaje sig, iz — omowione powyzej — pedagogiczne strategie edukacji mniejszosci pozwolg
na uchwycenie dynamiki zmiany polityki edukacyjnej wobec mniejszosci Saami w Norwegii.

Rys historyczny

Saomowie stanowig grupg etniczng zamieszkujgeg od ponad dwdch tysigcy lat potnocne tereny Norwegii,
Szweji, Finlondii oraz pdtnocno-zachodniej Rosii (Potwysep Kolski). W odniesieniu do tego ludu uzywa sig takze
nazwy Laporiczycy (Lapps), i cho jest ona bardziej rozpowszechniona, to jednak jej reprezentanci uznajg jg
70 niewtasciwg i wolg okreslenie ,somer” lub ,,det samiske folk” (nard laporiski). Wedtug interpretacii Soaméw,
to whasnie oni stanowig pierwotnych mieszkafcow tej ziemi, a inni (o znaczy Finowie, Norwegowie i Szwedzi)
przybyli pdzniej — i w ten sposob mogg by¢ postrzegani joko imigranci w Sapmi (ojczyznie Saamow). Nalezy
zaznaczy(, iz ostatnie badania archeologiczne uzasadniajg ten poglgd (Runblom, 2001, 5. 412). Wspétczesnie zyje
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okoto czterdziesci tysigcy przedstawicieli tego ludu, z czego blisko potowa w Norwegii. Jezyki laporiskie, nalezqce
do trzech gfownych kategorii (wschodnich, centralnych i potudniowych Saami), posiadajg az dziewig¢ dialektow.
Nalezg one do grupy ugrofiriskiej i sg odmienne od jgzyka norweskiego (bardziej zas zblizone do jgzyka firiskiego,
estoniskiego czy wegierskiego (Beach, 1988, . 4-5)).

Tradycyjnie Saamowie zajmowali sig myslistwem, fowiectwem i rybotowstwem. Z czasem wigkszos¢ z nich
stata sig ludem patkoczowniczym, zajmujgcym sig hodowlg reniferéw jako gtéwnym Zrédtem utrzymania. Istniejg
rowniez grupy Saamow zajmuiqce sig przede wszystkim kulturg nadmorskg. Jak bowiem twierdzg 0. Vorren
i E. Manker: ,Kultura laporiska, z wyjsciowym punktem w kulturze fowieckiej ostatnich 300-400 lat, ulegta po-
dziatowi na trzy gtowne typy: kulturg nadmorskg, kulturg lesng i kulture gorskg” (Vorren, Manker, 1980, s. 21).
Warto w tym miejscu jednak zauwazy¢, iz ostatnie dekady wieku dwudziestego w znaczgcym stopniu zmieniky funk-
cjonowanie spofecznosci laporiskich. Wspdtczesnie wielu Lapoiczykdw porzucito tradycyjne zajecia, poszukujgc
pracy w rdznych sekforach norweskiej, szwedzkiej czy firiskiej gospodarki (na przyktad w turystyce). Takze
tradycje i wartosci Saamow ulegty swoistej transformacii. Tak pisze o tych procesach V. P. Lehtola: ,Wejscie w no-
woczesne spoteczeristwo dostarczyto lepszych warunkéw i standardu zycia, lecz réwnoczesnie spowodowato kry-
zys w tradycyjnym spofeczeristwie Saamaw. Zdobycze techniki zmienity sposoby zycia i komunikowania. Formalna
edukacja i procesy adaptacji w szerszq strukturg spoteczng przeksztatcity spojrzenie jednostek na swiat” (Lehtola,
2002, 5. 57).

Pierwotnie Saamowie zorganizowani byli w grupy towieckie, tak zwane sii’da. Kazda grupa zajmowata okre-
Slone terytorium, przy czym — jak zauwaza B. Olsen — , Okreslenie sii’da odnosito sig zaréwno do wspdlnaty spo-
fecznej, jok i terytorialnej”. Przed-pasterskie sii’da skfadaty sie z pewnej liczby rodzin, niekoniecznie ztgczonych
wigzami pokrewiefstwa. Praktykowana w nich byta egzogamia, ktdra tworzyta nieskoriczone powigzania pomig-
dzy wszystkimi sgsiadujgcymi grupami. Cztonkowie sii‘da posiadali wspélny dostep do terytorium i zasobow znaj-
dujgcych sig na nim. Wspdlnota dostepu do zasobow manifestowana byta poprzez zasade ,powszechnej
wzajemnosci”, ktdra oznaczata, iz zdobycze polowania dzielone byty pomigdzy wszystkich cztonkw sii’da. Mozna
zatem powiedziec, iz organizacja spoteczna Saamdw posiadata w znacznym stopniu egalitarny porzgdek. Katego-
ria ,whasnosci prywatnej” odnosita sig gtownie do przedmiotow domowego uzytku oraz indywidualnego wypose-
zenia danego mysliwego. Warto takze zaznaczy(, iz ,podziat pracy byt powigzany wytgcznie z picig i z wiekiem
[danego cztonka spotecznosci]” (Olsen, 1987, s. 67).

Sposab zycia Saamw, ich nieustanne zmagania z naturg i koniecznos¢ przetrwania w zimnym i niegoscin-
nym Srodowisku wptynety takze na uksztattowanie sig specyficznych wierzen. Przedchrzescijoriska wiara Lapoi-
czykow byta — jak piszg 0. Vorren i E. Manker — ,religig natury, z szamanistyczng formg kultu. Sity przyrody byty
béstwami, duchy wtadaty przyrodg, a wszystko — zwierzeta i rosliny, a nawet rzeczy nieozywione — miato dusze.
Imarli 2yli dalej w innym Swiecie, ktdry niewiele roznit sig od tego Swiata”. Byta to wigc religia typowo animi-
styczna. Laporiczycy czili storice, ksigzyc; oddawali czes¢ bogom wiatru, ptodnosci, wody oraz wielu innym bostwom,
elfom i gnomom; (wazne miejsce w ich wierzeniach zajmowat rowniez kult niedZwiedzia). Istotng rolg w spo-
fecznosci sii“da petnit szaman — Noaide — do niego nalezato petnienie roli ofiamika i wykonywanie innych czyn-
nosci kultowych, ale takze leczenie chorych czy rozsgdzanie sporéw. To on najczesciej wprowadzat sig w stan
ekstazy — uzywajgc rytualnego bebenka, popadat w trans, podczas ktdrego jego dusza wedrowata do krainy bogdw.
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Warto dodac, e uzywanie bogato zdobionych, rytualnych bebenkdow byto bardzo powszechne wsréd ludnosci
laporiskiej (zarowno do modlitwy, jak i do celow wrdzbiarskich). Bardzo czesto takze Saamowie oddawali czes¢
tak zwanym seide, czyli kamiennym bozkom (zwykle byty to kamienie w specyficzny sposdb uformowane przez
naturg), (Vorren, Manker, 1980, 5. 124-129 oraz Hansen, 1999, s. 89).

Socjalizacja dzieci laporiskich byta Scisle powigzana z potrzebg przetrwania w surowym subarktycznym Sro-
dowisku. W zwigzku z tym wyposazano dzieci przede wszystkim w umiejgtnosci praktyczne oraz wiedzg o korzy-
Sciach i zagrozeniach wynikajgcych z natury. Wychowywanie dzieci wprzegniete byto w czynnosci codzienne
i stuzyto wprowadzaniu mfodego czfonka plemienia w Zycie spotecznosci. Istotng funkcje petnito przy tym rozwi-
janie odpowiedzialnosci za postawione przed nimi zadania. Znaczgce przywileje posiadato najmtodsze dziecko,
ktore pozniej byto zobowigzane do opieki nad starzejgcymi sig rodzicami. Warto dodac, iz dzieci byty powigzane
siatkg zaleznosci poza whasng rodzing w ramach catej sii’da (Brenna).

Mozna stwierdzic, iz przez bardzo dugi czas kontakty Lapoczykow z ludnoscig innego pochodzenia byy ro-
czej sporadyczne; jok zauwaza B. Olsen, ,w okresie przed Chrystusem, az do roku 800, obszar Varanger wydaje
sig by¢ wyizolowany od reszty $wiata”. Badania archeologiczne wskazujg, iz dopiero po tym okresie zaczety si
pierwsze konfakty z cudzoziemcami, majgce zwykle podtoze handlowe (joko ciekawostke warto podac, iz w pok-
nocne tereny Skandynawii docierali nawet kupcy z miasta Perm we wschodniej Rosji), (Olsen, 1987, s. 68).
W tym kontekscie trzeba dodac, Ze od potowy dziesigtego wieku kontakty Norwegdw z Laporiczykami ograniczaty
sig do ,wypraw do Bjarmelandu” — byty to wyprawy dla pobierania haraczu, w celach handlowych i tupieskich, po-
dejmowane przez wikingow na wschdd, az do brzegow Morza Biatego (Vorren, Manker, 1980, 5. 158). Dopiero
od okoto 1300 roku dostrzegalny jest rosngcy wptyw norweski na spotecznosci Saami. W 1307 roku zbudowano
twierdze Vardo, ktdra stata sig administracyjnym i handlowym centrum norweskiej prowincji Finnmark. W Vardo wy-
czgtkowy kolonizacji terendw zajmowanych przez plemiona Saami. Pierwotnie na obszarze Finnmark osiedlali sig
norwescy rybacy i kupcy. Przez kolejnych dwiescie lat — pisze B. Olsen— , przybyty kolejne osady i koscioty wzdtuz
fiordow (...) a wigkszos¢ osadnikéw stanowili kupcy”. W tym czasie intensywnie rozwijat sig handel futrami:
L terendw zajmowanych przez Saamdw sprowadzano futra reniferdw, tosi, bobrow, kun, fok i rosomakéw” (Olsen,
1987, 5. 68). Trzeba jednak zauwazyc, iz w praktyce Laporiczycy byli ekonomicznie niezalezni jeszcze przez kilka-
set lat po tym, jak handel rozszerzyt sig od potudnia ku potnocy, mieli bowiem gospodarke samowystarczalng,
naturalng. W przeciwieristwie do nich, norweskie rybackie osiedla byty catkowicie zalezne od nielicznych towaréw
przywozonych z potudnia (Vorren, Manker, 1980, s. 158).

Procesy ekspansji na terytoria zamieszkiwane przez Saamow odbywaty sig stopniowo. W pierwszym etapie
Laporiczycy napotykali odkrywcow, awantumikow i misjonarzy; pézniej dopiero zasiedlali je osadnicy. W kolejnym
etapie terytoria e przechodzity pod jurysdykcje paristwowq i koscielng. Juko Ze obszar Finnmark lezy na terytorium
trzech parstw (Norwegii, Szwecji i Rosji), Saamowie utrzymywali kontakty i podlegali wptywom kazdego z nich.
Laporiczycy to — mozna rzec — nardd bez paristwa. Wynika to z faktu, iz — jok pisze A. Selbyg — , Saamowie byli
70 biedni, zbyt mato liczni i mocno rozproszeni, aby stworzy¢ whasny rzqd”. 7 tych tez powodow (oraz ze wzgledu
na specyficzny, pdtkoczowniczy tryb zycia) musieli oni czesto ptacic daniny az trzem parstwom jednoczesnie — Nor-
wegii, Szwecji i Rosii (Selbyg, 1986, s. 60).
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Chrystianizacja plemion Saami rozpoczeta sig dos¢ wezesnie (juz w jedenastym wieku zaczgli docierac na
potnoc pierwsi misjonarze), jednak — co stwierdzajg 0. Vorren i E. Manker — , dziatalnos¢ misjonarzy nie miata wigk-
szego powodzenia az do koca XVII wieku”. Wprawdzie: , Lapoiczycy do kosciofow chodzili, zarowno zachgcani,
ik i pod grozbg, ale poczgtkowo mieli wigksze zaufanie do swoich seide i magicznych bgbnw. Rowniez »3cierali«
chrzest z wody z siebie i ze swoich dzieci przezutg korg olchowg”. Stopniowo jednak indokirynacja religijna zaczeta
przybierac coraz to bardziej drastyczne formy. Praktyki chrystianizacii cyfowani autorzy opisujg nastepujgco: ,Zmu-
szano Laporiczykdw, by w czasie wizytacji przychodzili do kosciotow z magicznymi bebnami i tam je zwykle pe-
lono. Tych, ktdrzy ociggali sig z oddaniem bebndw, ukrywali je albo sporzqdzali nowe w miejsce starych, pociggano
przed sqd, skazywano na grzywny i kare chtosty. Bywato, Ze dla zastraszenia i ostrzezenia innych palono ludzi wraz
z bebnami” (Vorren, Manker, 1980, s. 134). Podobnie opisuje procesy chrystianizacji Saamow w Norwegii
B. Olsen stwierdzajqc, iz na przetomie XVI i XVII wieku religia chrzescijariska byta wprowadzana ,w sposob bru-
talny”, o, wszystkie przed-chrzescijariskie praktyki religiine byty zakazane”. Autor ten podaje przyktad praktyk po-
grzebowych Laporiczykdw z regionu Varanger. Tradycyjnie grzebali oni swych zmartych wzdtuz potnocnego brzegu
fiordu Varanger. W wyniku nakazu whadz, Saamowie zostali zmuszeni do zaprzestania whasnych praktyk pogrze-
bowych i podporzgdkowania sig zaleceniom nakazujgcym grzebac zmartych na cmentarzach przykoscielnych (Olsen,
1987, 5. 74). Religia zakazywata takze innych — specyficznych dla Saamow — praktyk kulturowych, takich jok
chochy charakterystyczny Spiew joik (Beach, 1988, s. 13 oraz Baer, 1982, 5. 19-20).

Mozna stwierdzic, iz whasnie wiek siedemnasty pod wieloma wzgledami stanowit okres zmian w zyciu spo-
fecznym oraz kulturze Laporiczykow. W znaczgeym stopniu byt on warunkowany przez wptywy z zewngtrz. Do naj-
wazniejszych mozna zaliczy¢ przemiany w strukturze spofecznej plemion Saami, spowodowane zmignami
w sposobach gospodarowania. Jak wspomniano juz wezesniej, Laporiczycy porzucili polowanie jako sposob zaspo-
kajonia swych potrzeb, zajmujgc sig hodowlg reniferow. Wprowadzenie zasad , whasnosci prywatnej” i coraz bar-
dziej powszechna produkcja dla zysku drastycznie zmienity relacje w tradycyjnych spotecznosciach laporskich.
Jak bowiem stwierdza B. Olsen: ,Nowe zasady spoteczne, w ktdrych gromadzenie, nie zas uczestnictwo, staty sig
charakterystycznymi cechami spotecznych relacji produkeji” spowodowaty, iz ,eqalitae struktury sii’da upadty,
zastgpione przez rozwijajqce sig nowe sposoby [zaspokajania potrzeb]” (Olsen, 1987, s. 70). Innymi przyczynami
zmian byty — opisywane powyzej — procesy chrystianizacji, a takze norweska polityka administracyinej ekspansji,
ktdrej wyrazem byto roszczenie praw do terytoriow i znajdujgcych sig na nich zasobow (sprzedaz ziemi, nalezqcej
od tysiecy lat do Saamdw, osadnikom tylko potwierdza opisywane procesy). W tym migjscu mozna wymienic inne
czynniki, ktdre nieuchronnie zawazyly na specyfice funkcjonowania laporiskich spotecznosdi, takie jak: coraz szyb-
ciej rozwijajgce sig osadnictwo, eksploatacja bogactw naturalnych oraz obce wptywy kulturowe. Jednym z waz-
nych ognisk tych wptywow byta takze polityka szkolna.

W wieku osiemnastym miaty miejsce procesy coraz fo wigkszej ekspansji na tereny zamieszkiwane przez
Saamow. W tym samym czasie Laporczycy zaczeli by¢ bardziej wykorzystywani przez norweskich kupcdw i osadni-
kow. Monopolistyczne praktyki handlowe, sprzedaz alkoholu Laporiczykom, jok rowniez zajmowanie przez
Norwegw najlepszych fowisk i terenéw uprawnych za aprobatg pastwa — wszystko to doprowadzito w rezulta-
cie do stopniowej deprywacji spofecznej i ekonomicznej plemion Saami. Zjawiska te nasilaty sig stopniowo w pierw-
szych dekadach wieku dziewigtnastego. Inng przyczyng, ktora legta u podstaw pogarszania sig sytuacji Laporiczykow
w wieku dziewigtnastym, byta diametralna zmiana polityki paristwowej wobec tej grupy etnicznej; jak zauwaza
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cytowany juz autor: ,W stuleciv pomiedzy rokiem 1751 i 1852 pozycja Saaméw w relacji do paristw zmienita si
gwattownie” (Lehtola, 2002, s. 36).

Warto wspomniec w tym miejscu o dodatku do traktatu zawartego pomigdzy Szwecjg a Norwegiq w 1751
roku (zwanym Lappekodicillen, a inaczej laporiskg Magna Carta). Jednym z jego gtownych zatozen stata sig ochrona
plemion Saami. Dawat on im migdzy innymi prawa do swobodnego przemieszczania sig ze stadami reniferéw, bez
wzgledu na potozenie granic, prawa do polowar oraz sprzedazy. Zapewniat takze prawo do potowdw na wybrzezu
norweskim plemionom Saami znad szwedzkiego jeziora Inari. Ponadto umowa ta — w swych zatozeniach — po-
rzgdkowata status Saamow podczas dziatar wojennych (utrzymujge tradycyjnie ich prawo do niezaleznosci
od stuzby wojskowej). Jednakze juz w pierwszych dekadach dziewigtnastego wieku zmiany polityczne zakwe-
stionowaty ten porzqdek i zatozenia traktatu staty sie nieaktualne (terytorium Sapmi podzielone zostato na cztery
czgsci granicami paristwowymi). Ostatecznie zamkniecie w 1852 roku granicy norweskofiriskiej przez cara Rosji,
jok réwniez zamkniecie granicy firisko-szwedzkiej w 1889 roku doprowadzito do destrukcii tradycyinej gospodarki
Saamdw, opartej na wedrdwkach ze stadami reniferw (Lehtola, 2002, s. 36-37).

Zamknigcie granicy norweskofiriskiej (skutkujgce pogorszeniem sie sytuacji setek laporiskich rodzin), nie-
ustanna ekspansja osadnikow, religiina indoktrynaca, a takze dyskryminujgce dziatania pastwowe doprowadzity
do buntu Saaméw w Kautokeino (Guovdageaidnu) w 1852 roku. Trzeba dodac, ze podtozem buntu stata sig reli
gia gloszona przez pastora Larsa Leviego Laestadiusa (powstata z potgczenia wierzen laporiskich z religig chrze-
Scijariskg). Laestadius gtosit koniecznosc laporiskiego odrodzenia; pigtnowat przy tym praktyki, ktdre doprowadzaty
do deprywacji laporiskich rodzin (na przyktad rosngce spozycie alkoholu). Zatozenia tej religii staty sig podstawg
rozwoju laporiskiego ruchu odrodzenia. Jego tworcy — uczniowie Laestadiusa: Anders Baer oraz Lars Jacobsen
Heefta — dostrzegali stopniowy upadek laporiskich spotecznosci i glosili koniecznos¢ samodyscypliny, popadajgc
w rezultacie w fanatyzm religiiny. Jego epilog stanowit incydent w Kautokeino. Tak opisuje go V. P. Lehtola: , Znani
 historii joko najbardziej pokojowo nastawieni mieszkaricy Europy, Saamowie mieli w swych dziejach tylko jeden
incydent przemocy. W poniedziatek, 8 listopada 1852 roku grupa fanatykéw religijnych zamordowata kupca han-
dlujgcego alkoholem oraz przedstawiciela whadz, a takze pobita lokalnego kaznodziejg prawie na Smier¢”. Lehtola
opisujgc wspomniane wydarzenia, zauwaza, ze: ,podczas gdy Laestadius atakowat zjawiska naduzywania przez
Saaméw alkoholu, a takze inne Swieckie nawyki, fanatycy z Kautokeino zmierzali dalej (....), chege oczyscic caty
region z »zanieczyszczen«. Whadze byly dla nich »dziecmi diabta<, o norweskie prawo »diabelskg pracg«” (Lehtola,
2002, s. 38-41). Warto w tym miejscu zatem raz jeszcze podkreslic jedng z waznych przyczyn owego buntu —
wydarzyt sig on bowiem kilka miesigcy po zamknigciu granicy pomigdzy Norwegig a Finlandig (skutkujgc brakiem
mozliwosci przepedzania stad reniferow, a w konsekwencji wielkimi, niekorzystnymi zmianami dla setek laporiskich
rodzin). W tym wiasnie czasie zaczynajq sig rowniez procesy, ktdre czgsto okreslane s mianem norwegizacji.

Edukacyjna polityka asymilacji — od indoktrynaii religijnej do norwegizacii

Mozna stwierdzic, iz norweska polityka edukacyjna od setek lat zorientowana byta na asymilacje Saamow
w nurt dominujgcej kultury. W poczgtkowym okresie uosabiaty jg oczywiscie procesy chrystianizacji. V. D. Rust za-
uwaza w tym kontekscie, ze: ,Przez setki lat Norwegowie probowali wykorzenic animistyczne praktyki religiine
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Laporiczykow. Specjalne chrzescijariskie szkoty z intematem byty tworzone dla nich juz w szesnastym wieku”
(Rust, 1989, . 85). Takze w wieku siedemnastym celem szkolnictwa w Norwegii byta chrystianizacja (Saamo-
wie Zyli niejako na marginesie kultury norweskiej). W tym czasie , chodzito bardziej o to, zeby Laporczycy ne-
wracili sig i zostali chrzescijanami, niz o »nawrdcenie« po to, aby stali sig Norwegami”, a zatem az ,do kofica wieku
XVII kwestia jezyka nie stanowita jeszcze zadnego problemu”. Dopiero okoto roku 1700 — jak piszg 0. Vorren
i E. Manker, , wytworzyta sig inna linia postepowania i od tego czasu praca oSwiatowa tkwita niejako w »prozni,
migdzy oswiatq dla Laporiczykdw w ich wasnym jgzyku a nauczaniem ich po norwesku. Zmieniafo sig [takze] po-
dejscie ludzi na stanowiskach w administracii pastwowej do kwestii jgzykowej i sprawy narodowych mniejszosci”
(Vorren, Manker, 1980, s. 166). Trzeba w tym migjscu wyraznie zauwazyc, iz w osiemnastym wieku wyrazniej-
sza stafa sig — nie tylko w Norwegii — dyskryminacja Saamdw ze wzgledu na jezyk. Dla przyktadu, pedagogiczna
szkota utworzona w Szweji, w miejscowosci Ohcejohkha, ktdrej celem byto ksztatcenie nauczycieli mowigcych jg-
zykiem Saami, dziatata zaledwie siedem lat. W Norwegii z kolei, jgzyk laporiski (dotychczas nauczany w szkotach)
zastgpiony zostat duriskim w roku 1773. W Finlandii whadze koscielne regionu Lapland podjgty decyzie o rezygnacii
7 obowigzkowego nauczania w jezyku Saami w roku 1751. V.. P. Lehtola zauwaza przy tym, iz: ,fifiski minister
w Giepma i dziekan prowincii pod koniec wieku osiemnastego okreslat Saami jako »jezyk diabta«. W Norwegii mo-
nipulacja dysputg jezykowq nie réznita sig zbyt wiele. Norwescy duchowni wykrzykiwali, ze nawet Bog nie moze
zrozumie¢ Saami” (Lehtola, 2002, s. 34).

0d korica osiemnastego wieku Norwegia prowadzita wobec Saamow Swiadomg polityke asymilacyjng.
W wielu przypadkach oparta byta ona na poglgdach darwinowskich, w ktdrych relacie spoteczne interpretowane sg
przez pryzmat walki roznych sektorow spoteczenstwa ze sobg. W tym kontekscie ,nizsze” kultury skazane sq na
zagtadg. Juz w 1851 roku w laporiskich szkofach zakazano nauki w jezyku Saomi. Ponadto we wszystkich inter-
natach, w ktdrych przebywaty laporiskie dzieci, zabraniano rozmawiac ze sobg w jgzyku Saami — obowigzywat wy-
fgcznie jezyk norweski. W ramach poszczegalnych szkot dokonywano takze segregacii dzieci w zaleznosc od tego,
czy pochodzity z rodzin hodowcGw reniferdw, czy tez z rodzin prowadzgeych osiadty tryb zycia w (na poty zurbe-
nizowanych) obszarach regionu Finnmark (Svensson, 1992, . 49). V.. P. Lehtola zauwaza przy tym, iz w norweskiej
polityce asymilacii istiato wiele trendow. Pierwszy z nich zwigzany byt z norweskq politykg kolonizacii terenow
nalezqcych do Saamdw (osadnictwem i zwigzanym z nim wydziedziczaniem Laporiczykow z ich wiasnosci i prawa
do ziemi). Z kolei drugi dotyczyt polityki edukacyinej (i zwigzanego z nig zakazu uzywania jgzyka Saami).
W ramach tego drugiego trendu mozna wyréznic dwie gtwne strategie asymilacji. Pierwsza z nich to aktywny
kolonializm. Strategio ta zakfadata asymilacje Saaméw w spoteczeristwo norweskie i zmierzata do wymazania
iezyka laporiskiego. Z kolei druga strategia — stopniowy kolonializm — polegata na cywilizowaniu Saamow za po-
srednictwem religii chrzescijariskiej i kierowanie ich w nurt jezyka i kultury norweskiej (dopuszczata ona jednak
czytanie tekstow religiinych w jezyku laporiskim), (Lehtola, 2002, s. 44-45). Warto dodac, iz Nowy Testament
przettumaczony zostat na jezyk laporiski juz w 1755 roku, a cata Biblia w 1811 roku (Beach, 1988, s. 5).

Uzupetniajgc trzeba zauwazy¢, iz takze w Szwecji edukacja wykorzystywana byt do celow asymilacii
Saamow w nurt dominujgcej kultury i racjonalnosci. Polityka dyskryminacji, prowadzona za posrednictwem insty-
tucji edukacyjnych w Szwedji w dwudziestym wieku, zmierzata do segregacii dzieci w systemie szkolnym — w zalez-
nosci od ich pochodzenia etnicznego oraz zawodu rodzicow. Tak opisuje wspomniane zjawiska T. G. Svensson:
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,La posrednictwem specjalnego systemu szkolnego wiadze decydowaty, w jaki sposéb powinna by( definiowana
kultura Saami — gtownie joko podkultura hodowcdw reniferdw, ktdra powinna pozostac w jej [tradycyjnym]
ksztatcie nomadyzmu. Ponadto wiadze decydowaty, ze kazdy posiadajgcy luporiskie pochodzenie powinien by¢
wykluczony ze szkoty i konsekwentnie zasymilowany poprzez »szwedyzacjg« — oraz zycie w spofeczefistwie prze-
mystowym. Szkoty kwalifikowaty dzieci albo jako przysztych hodowcéw reniferdw bgdz do Zycia w obszarach
zuthanizowanych — [na wzor szwedzki]”, (Svensson, 1992, s. 84). Podobnie jok w polityce norweskiej, takze
i w szwedzkiej polityce nierzadko wyrazano darwinistyczne poglgdy dotyczgce Saamdw, ktérych najprostsza
maksyma brzmiata: ,Laporiczyk powinien pozostac Laporiczykiem” (,Lapp shall be Lapp”). Takie rasistowskie po-
glady — czesto uzasadniane naukowo — wyrazaty w prosty sposéb szwedzkq nadrzgdnos¢ kulturowg. Ich implike-
cje w systemie szkolnym oznaczaty dostarczanie laporiskim dzieciom, pochodzgeym z rodzin hodowcéw reniferdw,
prymitywnych form wyksztatcenia (z programami wyraznie odstajgcymi od standardéw obowigzujgcych w pozo-
statych szwedzkich szkotach), (Baer, 1982, s. 15 oraz Eriksson, 1982, s. 89).

Wraz z uzyskaniem przez Norwegie w 1905 roku niepodlegtosci od Szwecii nasility sig tendencie zmierza-
jace do stworzenia niezaleznego narodu norweskiego oraz wspdlnej, narodowej tozsamosci (opartej na kulturze wief
skiej potudniowej Norwegii oraz historycznym dziedzictwie wikingéw). W tym kontekscie Saamowie (koczownicy
— przekraczajgcy wielokrotnie pétnocne granice) zaczeli by¢ postrzegani jako zagrozenie dla jednosci narodu nor-
weskiego. W rezultacie — jak zauwaza R. Bemard — , gtownym politycznym celem stato sig uczynienie Laporiczy-
kow Norwegami, zaréwno w sferze kultury, jak i tozsamosci — mieli by¢ lojalni wobec narodu norweskiego. Taka
nacjonalistyczna linia polityki wyprowadzona byta z ideologii spotecznego darwinizmu oraz idei nadrzednosci kul
tury norweskiej nad kulturami mniejszosci” (Bemard, 1987, s. 67).

Cytowana autorka — wykorzystujgc kategorie teorii przemocy (politycznej, ekonomicznej i spotecznej) stwo-
rzonej przez Johana Galthunga — dokonuje ciekawej analizy poezji jednego z czofowych laponskich artystow.
Nils Aslak Valkeapaa w jednym ze swoich utwordw opisuje doswiadczenia laporiskiego chtopca w szkole podsta-
wowej z internatem (warto w tym miejscu dodac, iz umieszczanie laporiskich dzieci w szkotach z infernatem byto
celowym dziataniem stuzgcym pozbawianiu dzieci kontaktu z jgzykiem laporiskim i asymilacji w kulturg norweskg).
Analizy utworu tego laporiskiego poety — dokonane przez R. Bemard — dostarczajg wglgdu w sytuacig i warunki
istniejgce w norweskich szkotach w owym czasie. Opisane sq cierpienia psychiczne i fizyczne chtopca (bezposred-
nia przemoc — na przyktad znecanie sig nad nim, ,,joko odmiericem”, przez innych uczniow), jak rowniez regulo-
cje prawne obowigzujgce w tych placowkach (przemoc strukturalna — na przyktad obcy chtopcu jezyk uzywany
w szkole oraz wartosci promowane przez nauczyciel). Autorka analizuje tez — ukazane w poemacie — reakcje
chtopca na przemoc (strach, alienacjg, sumotnosc, tesknote za domem), (Bemard, 1997, 5. 76-83). Analiza prze-
prowadzona przez R. Bernard pokazuje ogrom cierpien i ponizenia, jakiego doswiadczyt miody Laporiczyk — co do-
starcza niezwykle silnych (i wzruszajgcych) argumentow przeciwko polityce edukacyinej przemocy (kfdrej smutng
egzemplifikacjg stanowi polityka norwegizacji ludu Saami).

W rezultacie procesow stygmatyzacji laporskiej kultury sytuacja spofeczna i ekonomiczna Saamdw ulegta
znacznemu pogorszeniu. R. Bemard zauwaza, iz pomigdzy rokiem 1930 a 1950 liczba Laporczykow spadta
718.442 do 8.778 (Beard, 1997, 5. 67). Wielu Laporczykow zdecydowato sig porzuci¢ dawny styl zycia; jok
zauwaza w tym kontekscie A. Smehaugen, , Saamowie byli az do korca lat pigcdziesigtych mocno pigtnowani i wielu
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z nich wybrafo [strategie] asymilacii” (Smehaugen, 2001, 5. 120). Jednoczesnie, wielu Saaméw wstydzito si
swojego pochodzenia etnicznego; wielu tez ukrywato je — funkcjonujgc na pograniczu dwdch tozsamosci. Inng
(odwrotng) reakcjg na opisywane procesy byto odcinanie si od kultury norweskiej. Na przyktad przedstawiciele spo-
fecznosci wyznajgeych luestadianizm (posiadajgcy silny wptyw w wielu obszarach pétnocnych) odrzucali materialne
wartosci nowoczesnego spoteczeristwa norweskiego (Bernard, 1997, s. 68).

Powojenna zmiana — w strong niezaleznego szkolnictwa?

Polityka wobec Saaméw w okresie powojennym charakteryzowata sig stopniowg (lecz bardzo powolng)
zmiang nastawienia. Wiele waznych ustaw i dziotar zwigzanych z laporiskim szkolnictwem — z perspektywy nie-
zaleznosci spotecznej i kulturowej Saaméw — podigto dopiero w dwu ostatich dekadach wieku dwudziestego.
Trzeba w tym kontekscie powiedziec, iz niezwykle wazng role w procesach zmian odegraty oddolne ruchy i prote-
sty laporiskie. Saamowie podejmowali wiele dziatari na rzecz poprawy swojego bytu, zaréwno w sensie warunkow
ekonomicznych (na przyktad ochrony zajmowanych terendw wypasu reniferdw podczas konfliktu w Alta), jak
i ochrony whasnych tradycji i kultury (Niia, 1991, s. 149), jezyka (Helander, 1991, s. 135) czy niezaleznosci
politycznej (Stordahl, 1987, 5. 57).

Pierwsze dekady powojenne nie przyniosty zasadniczych zmian w norweskiej polityce edukacyinej wobec
Saoméw. Nadal jej istotg stanowita przemoc, ignorancia wobec tradycii, wartoci i jezyka laporiskiego, jok rowniez
nastawienie zorienfowane na etniczng kolonizacjg. Oficjalnie polityka ta zakoriczyta sig dopiero pod koniec lat
szes(dziesigtych. Potwierdzajq to stowa K. J. Solstada, ktory zauwaza, ze: , Bezkompromisowa polityka w prosty
sposdb ignorujgca jezyk uczniow skoriczyta sig w latach szescdziesigrych” (Solstad, 1996, . 52-53). W podobnie
krytycznym tonie wypowiada si R. Bernard, piszqc, iz , formalnie nie wczesniej niz po zakoriczeniu drugiej wojny
Swiatowej, o w rzeczywisfosci nie wezesniej niz w korcu lat szescdziesigtych, nastgpit radykalny odwrdt od norweskiej
polityki asymilacji” (Bemard, 1997, s. 83).

Badania nad edukacjg Soamow (krytyczne wobec obowigzujgcej w owym czasie linii polityki edukacyinej)
zidentyfikowaty pewne znaczqce problemy — stajqc sig nastepnie inspiracig i wyzwaniem dla poszukiwania nowych
rozwigzan politycznych i oSwiatowych. Dla przyktadu, badania prowadzone przez A. Hoema w pofowie lat szes¢-
dziesigtych, wskazaty, i polityka asymilacji, realizowana za posrednictwem norweskich placowek edukacyjnych,
jest nieskuteczna nie tylko w odniesieniu do asymilacji Saaméw w nurt kultury norweskiej, lecz takze z perspek-
tywy rozwoju nowoczesnego spoteczeristwa. Tak ujmuie to K. J. Solstad: , Badania Hoema ujawnity, iz ignorow-
nie jezyka Saami oraz dziedzictwa kulturowego, ktdre dzieci przynosity ze sobg do szkot spowodowaty, ze wysitki
szkot wyraznie ostabty zardwno z punktu widzenia pojedynczego dziecka, jego rodziny, lokalnej spotecznosci
Saamaw, jak i — w rzeczywistosci — catego norweskiego spoteczenstwa” (Solstad, 1996, 5. 12). Szkoty e w nie-
wielkim stopniu przygotowywaty mtodych Laporiczykéw do zycia w ramach whasnych spotecznosci (nie rozwijaty
zardwno tradycyjnych umiejetnosdi, jak i poczucia identyfikacji czy laporiskiej tozsamosci); nie dawaty im takze zno-
czqeych szans kontynuacii ksztatcenia na wyzszych poziomach systemu edukacii. T. G. Svensson stwierdza przy tym,
iz szkoty ,w niewielkim stopniu przygotowywaty absolwentéw do podejmowania wyborow odnosnie kariery
zawodowej w lokalnych Srodowiskach (...), jak rdwniez stopniowo ograniczaty liczbe Saamdw, ktérzy aktywnie
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okazywali swg swiadomosc kulturowg, nie zwazajgc na niski poziom wiasnej egzystencji” (Svensson, 1992, s. 49).
Trzeba tutaj wyraznie podkreslic fakt, ze programy ksztatcenia w szkotach dia Saamdw byly identyczne jok w po-
zostatych norweskich szkotach. Laporiscy uczniowie zatem ksztatceni byli po norwesku, niejednokrotnie nie rozu-
migjgc nawet jednego stowa w tym jezyku! A. Hogmo przytacza w tym kontekscie wypowied dorostego juz
Laporiczyka, ktdry opisuje swoje doswiadczenia w szkole: , Kiedy zaczgtem chodzi¢ do szkoty podstawowej, nie ro-
zumiatem norweskich stow, a nasz nauczyciel nie mowit w Saami. Na poczqtku uczylismy sig czytac po norwesku
i po pewnym czasie dosy¢ dobrze czytaliSmy w tym jgzyku, jednak nie rozumieliSmy prawie nic co byto w tekscie.
Pazniej zaczglismy dopiero rozumie¢ znaczenie tego, co czytamy. Mielismy takze nie rozmawia¢ w Saami w szkole,
poniewaz powinnismy uczy¢ sig po norwesku. Lecz my musielismy rozmawia¢ w Saami, poniewaz byt to jedyny
iezyk, jaki znalismy. Niemozliwe byto dla dzieci wysiedziec cicho przez caty dzien” (Hogmo, 1983, 5. 18). Wydaje
sig, iz wypowiedz ta dobrze oddaje istotg funkcjonowania norweskich szkét dia Scaméw w owym czasie, dostar-
czajgc jednoczesnie wyjasnienia ich niskiej efektywnosci.

Norweskie szkolnictwo dla Saaméw w drugiej potowie wieku dwudziestego ulegato wielu zmianom, lecz —
jok wspomniano — rozpoczety sig one dopiero w potowie lat szescdziesigtych. Wtedy whasnie po raz pierwszy
umozliwiono laporiskim dzieciom nauke czytania i pisania w ich ojczystym jgzyku. Trzeba jednak wyraznie zazno-
gwarantowata, Ze laporskie dziec — w obszarach zamieszkiwanych przez Saamow — bedg uczone jezyka
laporiskiego przez szes¢ pierwszych lat ksztatcenia w szkole (na proshe swoich rodzicow). Jednym z najwazniej-
szych celow ustawy stato sig przy tym uzyskanie poziomu ksztatcenia porownywalnego z istniejgcym w typowych
szkotach norweskich. Z kolei poprawka do ustawy z 1985 roku dowata mozliwosci nauczania w jezyku laporiskim
dzieci w trzech pierwszych klasach szkoty podstawowej. Umozliwiata ona takze mtodym Laporiczykom podigcie
decyzji o kontynuacji nauki jezyka laporiskiego w klasach od siédmej do dziewigtej (Beach, 1988, s. 5-6).

Imiany nastgpowaty rowniez w sferze szkolnictwa na poziomie Srednim. W latach siedemdziesigtych rozpo-
czgto realizacj nowej polityki w zakresie jgzyka laporiskiego. Zarowno w szkofach na poziomie gimnazjum, jok
rowniez w nowo utworzonych dla mtodziezy laporiskiej szkotach na poziomie liceum, uczniowie pochodzqcy z ple-
mion Saami uzyskali mozliwos¢ wyboru jgzyka laporiskiego jako jednego z dwu obowigzkowych jezykéw naucze-
nych w szkole. Tym samym zostali zwolnieni z obowigzku ksztatcenia sig w jednym z dwdch oficjalnych norweskich
iezykow (bokmal i nynorsk). Ta zmiana norweskiej polityki oSwiatowej spowodowata duze zapotrzebowanie
na odpowiednig literature (napisang w jgzyku Saami), jok rowniez na wykwalifikowanych nauczycieli. W odpowiedzi
na wspomniane potrzeby, w 1973 roku utworzono dla Saamdw college nauczycielski w miejscowosci Alta (w kon-
sekwencji wzrdst nabér mtodych Laporiczykow do zawodu nauczyciela), (Svensson, 1992, 5. 52).

Trzeba powiedzie¢, ze proces wprowadzania jezyka Saami do szkdt, jak rowniez tworzenia programéw ksztat-
cenia w tym jezyku, napotykat pewne istotne problemy. Wynikaty one zarowno z warunkdw strukturalnych (na przy-
ktad braku odpowiednich podrgcznikow), barier lingwistycznych (na przyktad z faktu, iz laporiskie dzieci w bardzo
zr6znicowanym zakresie operowaty jezykiem norweskim), watpliwosci dotyczacych celow szkolnictwa dla mniej-
szosci etnicznej (na przyktad zowartosci programow ksztatcenia), jok rowniez przemian nowoczesnego spote-
czefistwa norweskiego (a co za tym idzie — prdby okreslenia w nim swojego miejsca przez Saomdw). A. Hogmo
analizowat sytuacje w dwu wybranych szkotach podstawowych dla Scaméw na poczgtku lat osiemdziesigtych.
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Lwrcit przy tym uwagg na zr6znicowanie problemdw, jakie istiejg w zaleznosci od specyfiki Srodowiska lokalnego
i regionu, w ktdrym funkcjonuie dana placowka. Tak podsumowuie swoje analizy: , Dzisiejsza sytuacia Saaméw moze
by¢ opisana jako przypadek podwajnej opresji: spotecznej opresii codziennego zycia na poziomie lokalnym — do-
konywanej przez norweskie sgsiedztwo, jak rowniez politycznej opresii na poziomie narodowym — dokonywanej
przez rzqd norweski, ktory uzurpuje sobie prawne zwierzchnictwo nad Saami i zamieszkiwanym przez nich tery-
torium. Taka jest tez sytuacja w edukacji” (Hogmo, 1983, 5. 31). Autor ten wyréznia kilka podstawowych pro-
blemow dostrzegalnych w edukacji dla Saamow. Po pierwsze, silna polityka asymilacji stworzyta sytuacie, w ktérej
Laporiczycy doswiadczali potrzeby posiadania formalnych kwalifikacji w odniesieniu do oficjalnej sfery Zycia, zde-
terminowanej przez Norwegow. Z kolei w ich prywatnej sferze Zycie samo w sobie jest postrzegane jako najlepsza
edukacja. Po drugie, procesy modernizacji w obszarach zamieszkiwanych przez Soamow w duzym stopniu zwig-
zaty ich ze spoteczeristwem norweskim — zardwno w sferze spotecznej, jok i ekonomicznej. Taka sytuacja czyni
Laporczykéw bardziej zaleznymi od kwalifikacji potrzebnych w norweskim spoteczeristwie, i zwrotnie — ma istotny
wptyw na wybory edukacyine (preferowanie umieszczania dzieci w klasach norweskich, nie zas w klasach z jezy-
kiem Saami). Z kolei w domu dzieci wychowywane sg w kulturze Saami. W konsekwencji, mtodzi Laporiczycy sg
przygotowywani do podwajnego zycia — prywatnej sfery zycia Saamdw oraz funkcjonowania w sferze zawodowej
na sposob norweski (szkota jest w tym kontekscie postrzegana jako instrument przygotowujqcy do zycia zawodo-
wego). Inny wazny problem stanowi kwestia zagrozenia jgzyka Saami. A. Hogmo zauwaza, ze nawet w szkole
dziatajgcej w regionie, w ktdrym dzieci tradycyjnie przygotowywane sq do zawodu hodowcy reniferéw (a szkoty
postrzegane sg przez ich rodzicow jako instrument stuzgey do osiggniecia tego celu), istieje problem zagrozenia
iezyka laponskiego. Gtowne zagrozenie dla jezyka Saami stanowig przede wszystkim norweskie mass media.
Ponadto — jok stwierdza w tym kontekscie Hogmo — , przy istniejgcych brakach materiatow ksztatcenia w klasach
dla Saamdw, niemoZliwym staje si¢ konkurencja z klasami norweskimi. Z tego powodu zagrozony jest réwniez jgzyk
laporiski jako przedmiot. Przedmioty, ktdre nauczane sq w jgzyku norweskim dostarczajg nauczycielowi mozliwo-
Sci uzycia szerokiego repertuaru Srodkow dydaktycznych, takich jak ksigzki, zabawki czy Srodki audio-wideo, w prze-
ciwieristwie do przedmiotow nauczanych w jezyku Saami” (gdzie nauczanie opiera si¢ zwykle na materiafach
przygotowywanych przez nauczycieli w domu). W konsekwencji — pisze dalej cytowany autor — ,nie dziwi
fakt, iz zainteresowanie dzieci przedmiotami laporiskimi zmniejsza sig wraz z ich wstgpowaniem na kolejne szcze-
ble edukadji (...). Takze wielu rodzicow dochodzi do konkluzii, ze jedyng wartg zachodu jest edukacja w jezyku
norweskim” (Hogmo, 1983, s. 32). Wedtug A. Hogmo, szkolnictwo dla Saamdw stangto w obliczu swoistego
paradoksu. Z jednej bowiem strony norweskie szkoty podstawowe dla Saamow doswiadczajg probleméw braku
uprawomocnienia ze wzgledu na dzieci. Dotyczy to dwdch aspektow: probleméw z nieadekwatnoscig programu
(program zbyt mocno ukierunkowany na tresci norweskie — obcy dzieciom) oraz problemu niskiej dyscypliny w szkole
(konflikt wartosci i w zwigzku z tym trudnosci uzyskania kontroli nad dziecmi). Z drugiej strony, nowe szkolnictwo
dla Scaméw doswiadcza braku uprawomocnienia ze strony rodzicow, ktdrzy obawiajq sie nizszego poziomu
edukagji (i tym samym mniejszych szans dla swoich dzieci) w Klasach z laporiskim jgzykiem wyktadowym. W tym
kontekscie A. Hogmo zauwaza, iz ,podstawowe szkolnictwo dla Saamow musi rozwijac bardziej elastyczne
formy funkcjonowania, zarowno w zawartosci programéw ksztatcenia, jak i w swej strukturze”. Autor fen krytycz-
nie podsumowuje swoje analizy: ,Trzeba stwierdzi¢, iz jest nadal dtuga droga do zniesienia niekorzystnych
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uwarunkowan, ktdrych doswiadczajq laporiskie dzieci, i do stworzenia réwnych edukacyinych szans w tym
obszarze” (Hogmo, 1983, s. 33).

Cigkawe wnioski w odniesieniu do zagadnien wspomnianych powyzej formutujg rowniez F. Damell i A. Hoem
— badacze pordwnawczo analizujgey sytuacig oswiaty w obszarach zamieszkiwanych przez ludy okotobiegunowe.
Zwracajg oni uwagg na napiecia wystepujgce w obszarze definiowania zawartosci programow ksztatcenia — w od-
niesieniu do kategorii jgzyka i kultury. Autorzy ci zauwazajg, iz najczestszg konsekwencig dgzen do stworzenia pro-
graméw ksztatcenia opartych zardwno na kulturze i jgzyku narodowym, jak i na elementach kultury i jezyka
mniejszosci emicznej jest nieadekwatna korelacja obu tych sfer. W Norwegii najczgstszym rozwigzaniem stato sig
albo ignorowanie kultury mniejszosci, albo przeciwnie — rozwijanie programu ksztatcenia wytgcznie na niej. Takie
podejscie skutkowato na przyktad dziataniomi zmierzajgcymi do tworzenia klas skfadajgeych sig z uczniow o r6z-
nym stopniu powigzania z kulturg norweskg i luporiskq. Inne dziatania zmierzaty do zrdznicowania pomigdzy
dziecmi, ktdre sq dwujgzyczne i tymi, ktdre operujg tylko jednym jgzykiem. Problemy dotyczyty takze profesjonalnej
wiedzy oraz zdolnosci jgzykowych norweskich i laporiskich nauczycieli, jak rowniez tworzenia podrgcznikw w tych
iezykach. Cytowani autorzy stwierdzajg, i ,,dziatania te, nieustannie podejmowane przez whadze oswiatowe, ne-
uczycieli, jak i samych Laporiczykow, byty frustrujgee w ich probach znajdowania sposobu potgczenia tych dwu opcii
w zrownowazony sposéh” (Darnell, Hoem, 1996, 5. 172-173). Takze inne zagadnienia staty sig podstawg dys-
kusii i poszukiwania kompromisowych rozwigzan w sferze edukacji dlo Saamdw. Jedng z najwazniejszych kwestii
byta zawartos¢ programéw ksztatcenia (na przyktad proba odpowiedzi na pytanie: co stanowi stricte laporiskg wie-
dzg?). Inna kwestia dotyczyta okreslenia, ktory jezyk to ,iezyk ojczysty” czy inaczej , pierwszy jgzyk”. Odpowie-
dzi na te pytania nie byty proste i wymagaty wielu dyskusii i rozsgdnych dziatar o$wiatowych. Znaczgcym przefomem
w procesie definiowania laponskiego programu ksztatcenia stato sig utworzenie w 1976 roku w miejscowosci
Guovdageaidnu Rady Edukacji Saami. Od tego czasu Saamowie mieli znaczgcy wptyw na konstruowanie programu
ksztatcenia w laporiskich szkotach. F. Damell i A. Hoem w nastgpujgcy sposéb podsumowujq wspotczesne dysku-
sje i rozwigzania podejmowane w laporiskiej edukacii: ,Aktualnie, debata ta jest w zasadzie podobna do tej, joka
miata miejsce w poprzednich stuleciach. Jakkolwiek, zmiana w dzisiejszych czasach reprezentuje rowniez znaczgce
odejscie od przesztosci — Laporiczycy samodzielnie prowadzg debate i dostarczajg jej o wiele wigkszej dynamiki
niz niegdys” (Damell, Hoem, 1996, 5. 171, 173).

Warto w tym kontekscie wspomnie¢ o najnowszych przemianach laporiskiego szkolnictwa w Norwegii.
Wydaije sie bowiem, iz uosabiajg one gfghokg zmiang norweskiego stosunku do laporiskiej mniejszosci etnicznej;
nie tylko odwrdt od polityki przemocy, lecz takze afirmacje réznic kulturowych. Jak bowiem stwierdza w tym kon-
tekscie V.. P. Lehtola, ,odwazng reforme szkolng przeprowadzono w 1997 roku, wprowadzajgc laporiski program
ksztatcenia w szkotach potozonych w obszarach zamieszkiwanych przez Saamdw. Poza jgzykiem, takze i kultura
stata sig czescig programu szkolnego. Zawartos¢ tego programu jest powaznym krokiem naprzéd w dyskusji doty-
czqcej roli szkot w procesie wspierania rozwoju laporiskiej tozsamosci” (Lehtola, 2002, s. 90). Wspotczesnie
zatem, jok mozna stwierdzic, w norweskiej polityce edukacyjnej ktadzie sig nacisk na kategorig ,r6znicy kulturo-
wej” i ,wzbogacania programu szkolnego”. Na przyktad wprowadzona w 1989 roku ustawa o ochronie jgzyka
zaktada, ze zardwno jezyk norweski, jak i laporiski posiadajg rowny status w edukacii i stanowig oficjalne
jezyki we wszystich regionach, w ktdrych Zyje znaczgea liczba Saamaw.
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Najnowsze przemiany norweskiej polityki oswiatowej wobec mniejszosci wskazujg takze na niezwykle silny
trend decentralizacji. Reforma szkolnictwa rozszerzonego i Sredniego, przeprowadzona w roku 1997, zaowocowata
przekazaniem w 2000 roku czesci kompetencii zarzgdzania oswiatg dla Saaméw w rece laporiskiego parlamentu
(Samethingu). W ten sposb Saamowie uzyskali duzy wptyw na ksztatt wszystkich poziomow laporiskiego szkok-
nictwa. Trzeba jednak w tym miejscu zauwazy¢, i przekazanie kompetencji zarzgdzania oswiatg w rece Saaméw
nie odbywato sig bez oporéw czgsci Srodowisk norweskich (podobnie zresztq jak proces tworzenia laporiskiego par-
lomentu). Tak opisuje ten fakt J. Todal: ,Prawo decydujgce o przekazaniu kontroli nad edukacig w rece Saamow
byto uzupetnieniem znaczqcego postgpu, reprezentujgcego przerwanie tradycyjnej norweskiej polityki asymilacji. Po-
step, ktory dokonat sig w 2000 roku wzbudzit bardzo niewielki sprzeciw — o wiele mnigjszy niz otwarta opozycja
wobec procesu uzyskiwania przez Saamow wigkszej etnicznej samorzgdnosci, ktdra wystgpita podczas tworzenia
Parlomentu Laporiskiego dekadg wczesniej. W tym czasie i, ktorzy wspierali takg polityke, byli okreslani ekstre-
mistami przez norweskie media. Dekade pdzniej to, co wzbudzato tak wielkie kontrowersie, stanowi oficjalng
polityke norweskiego rzgdu” (Todal, 2003, 5. 185).

Trzeba w tym miejscu opisa¢ réwniez przyktad regionalnej polityki norweskiej w sferze edukacji wyzszej,
jokim byto utworzenie college’u dla mniejszosci Saami. Jest to instytucja powotana specjalnie dla przedstawicieli
laporiskiej mniejszosci etnicznej, ktdrej przodkowie — co trzeba jeszcze raz zdecydowanie podkreslic — zamiesz-
kiwali Pétwysep Skandynawski dtugo przed przybyciem Norwegdw (Runblom, 2001, 5. 412). College Guovdage-
aidnu powstat w 1973 roku. Poczgtkowo funkcjonowat on jednak jako Nordycki Instytut Saami (Sami Instituhtta).
Tak opisuie cel jego utworzenia V. P. Lehtola: ,Zamierzeniem byto, aby instytut nie odgrywat tylko lokalnej roli,
lecz aby stanowit ptaszczyzng wspotpracy wszystich krajow nordyckich. Miat on znaczgcy wptyw na rozwdj edu-
kacji oraz wysitkow naukowych Saami, o takze na ich biezgeg polityke”. Cztonkowie spotecznosci Saami postulo-
wali o to, aby instytut zostat utworzony w Guovdageaidnu (,w centrum Sapmi oraz ich codziennego Zycia”), nie zas
w ktoryms z miast uniwersyteckich (Lehtola, 2002, s. 70).

Instytut Saami utworzony zostat dzigki wsparciu pigciu najwigkszych krajow zrzeszonych w Radzie Nordyc-
kiej (Dania oraz Islandia braty udziat w tym projekcie, pomimo iz na ich terenach nie Zyjg Laporiczycy). Ksztatce-
nie w college’v odbywa sig w jezykach Saami, tymi jgzykami postuguie sig rowniez zatrudniany personel naukowy
— rekrutujgy sig przede wszystkim sposrad rodzin laporiskich (Svensson, 1992, 5. 53). Instytucja ta stanowi miej-
sce promowania specyficznej kultury i tozsamosc, a jej pracownicy naukowi podejmujg studia nad jgzykami, historig,
kulturg oraz prawnymi aspektami funkcjonowania spotecznosci laporiskiej. Trzeba zaznaczy(, iz bardzo waing czg-
Scig programu tej instytucii jest wymiana naukowa z innymi uniwersytetami Potnocy (Lehtola, 2002, 5. 71). Po-
nadto, college spetnia wspdtczesnie funkce podtrzymywania i promowania tradycji i tozsamosci etnicznej Saami,
a takze — co w globalnej kulturze niezwykle wazne — odgrywa doniostq role w zakresie ochrony i upowszechnic-
nia jezyka laporiskiego (Helander, 1991, 5. 135).

Zakonczenie

W ostatnich dekadach wieku dwudziestego nastpity przemiany, ktdre zrewolucjonizowaty Zycie wielu czton-
kow plemion Saami. Wspotczesnie przedstawiciele ludu Saami cieszq sig w Norwegii petnymi prawami obywatel-
skimi, jednak jeszcze kilkadziesigt lat wezesniej Laporiczycy postrzegani byli jako ,gorsi” — prowadzono wobec nich
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reqularng polityke dyskryminacii. W konsekwencji wielu z nich porzucito dawny styl Zycia — mieszka w miastach
i funkcjonuje jako dobrze zasymilowany element norweskiego spoteczenstwa. Jak zauwaza w tym kontekscie
V. P. Lehtola, ,»prawdziwy« Saami moze dzi$ migszka w miescie i byc profesjonalnym programistg komputero-
wym czy astronomem”. Do przesztosci zaliczy¢ mozna zatem dawne sposoby myslenia gtoszqce, ze: ,Laporczyk
jest Laporiczykiem, jesli mieszka w chacie z dominy lub w namiocie” (Lehtola, 2002, 5. 86). Warto zauwazy(, ze
wsptczesnie tylko niewielka liczba Saaméw zyje w tradycyiny sposob, na przyktad jako hodowcy reniferéw. Takze
zmiany metod wypasu tych zwierzgt (obecnie do tego celu uzywa sig nowoczesnych zdobyczy techniki: helikop-
terow i skuterdw Snieznych) stanowig egzemplifikacig procesow modemizacji, a zarazem — transformacji sposobow
funkcjonowania Laporiczykow. Przemiany w sposobie zycia Saamow (coraz wigksza asymilacja w spoteczeristwo
norweskie) sg zagrozeniem dla tozsamosci tej grupy etnicznej. Dostrzegalny jest kryzys, jaki w globalnym Swiecie
dotyka wiele lokalnych kultur. Tak opisuje go w odniesieniu do spofecznosci laporiskich V. P. Lehtola: , Ten kryzys
nie jest pierwszym dla Saamow, jednak jest on silniejszy i gtebszy. Kultura Saami nie moze wchtong¢ wiecej
obcych wptywow. Procesy asymilacji i adaptacji wkraczajg dzisioj nawet w sferg zycia duchowego. Edukacja
w szkotach prowadzonych przez rzqd i nauka w obcym jezyku doprowadzity do zaadaptowania przez Saaméw war-
tosci obowigzujgcych w krajach nordyckich i czesto — porzucenie whasnego dziedzictwa” (Lehtola, 2002, s. 57).

Tozsamosc laporiska powinna by¢ zatem rozwijana na innym niz dotychczas gruncie. Niewgtpliwie, niezwy-
kle waznym czynnikiem jest system oswiaty laporiskiej, ktory staje sie nosnikiem kultury i jezyka Saami. Dzis
w Norwegii istniejq przedszkola oraz szkoty na poziomie podstawowym i Srednim, ktore prowadzone sg w jgzyku
laporiskim. Warto wspomniec o formach edukacji zawodowej dla mtodziezy laporiskiej oraz formach edukacii do-
rostych dla tej grupy etnicznej (na przyktad o kursach hodowli reniferdw, rzemiosta czy turystyki). W sferze szkok
nictwa wyzszego takze dokonano zmian — po dekadach dyskryminacii i lekcewazenia problematyki mniejszosci
Saami. W uczelniach wyzszych isieje kilka form ksztatcenia prowadzonych w jgzyku laporiskim. Ponadto repre-
zentandi mniejszosci laporiskiej podejmowac mogg studia we wszystkich norweskich uczelniach (Lund, 2000, s. 7).

Niezwykle waznym elementem utrzymywania i rozwoju tozsamosci Saamaw sq takze laporiskie radio i tele-
wizja. Szczegdlnie widoczna stata sig ich rola w trakcie i po zakoriczeniu konfliktu w Alta (dotyczgcego budowy
tamy na rzece, ktéra zala¢ miata terytoria laporiskie). Protesty organizacji laporiskich staty sig nie tylko elementem
politycznej walki, wyrazajgcym dgzenia do uznania whasnych praw i ochrony ziemi, lecz takze punktem zwrotnym
iednoczgcym Saaméw wokot gtownego celu, jakim byta ochrona whasnej tozsamosci i dziedzictwa. W tym kontekscie
Lehtola zauwaza, iz ,ruch spoteczny walczqey na poczgtku lat osiemdziesigtych przeciw projektowanej tamie
na rzece Alta, dostarczyt niezwyKle silnego impulsu kulturze Saami i dokonat waznych zmian w laporiskiej polityce
w Norwegii, a takze zainspirowat wszystkie pokolenia Saamow” (Lehtola, 2002, s. 9). Norweskie radio dla
Saomdw rozwingto si¢ doskonale w latach osiemdziesigtych, poniewaz paristwo mocno w nie inwestowato, aby
wymazac z pamigci spotecznej wiasne dziatania podczas konfliktu w Alta. Rozgtosnia w Karasjohka rozwingta sig
tak szybko, ze w 1992 roku zatrudniata juz dziewigtnascie os6b. Warto dodac, ze réwniez w Finlandii i w Szwe-
i powstaty rozgtosnie radiowe oraz stacje telewizyine dla Saami. Od 2000 roku telewizie w Szwecji, Norwegii
i Finlondii wsptpracujg, dostarczajgc regulamych wiadomosci w jezyku Saami (Lehtola, 2002, . 93).

Dramat Saami, i innych mniejszosci etnicznych zyjacych w wysoko rozwinigtych krajach Zachodu, trwa i nie
nalezy oczekiwa, iz zakoriczy sig on w sposab konstruktywny. Dylemat ,rownos¢ czy tozsamosc?” nic nie fraci
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na swojej ostrosci. Jednostki ze spotecznosci mniejszosciowych muszg wybierac migdzy osiggnigciem sukcesu edu-
kacyjnego i spoteczno-zawodowego (w ramach systemu wartosci dominujgcej wigkszosci) a przywigzaniem
do swojej tradycyinej kultury. Niestety mozna stwierdzic, iz jest to dylemat ,albo-ulbo”, nie wydaje sig bowiem
mozliwe pefne uczestnictwo w dwdch kulturach jednoczesnie. Wigkszos¢ jednostek z mniejszosci rezygnuie z iden-
tyfikacji ze swojq Zrodtowq kulturg, nawet w sytuacji, gdy swiadome dziatania asymilacyjne whadz nie sg juz
tak zdecydowane. Wydaie sig przy tym, Ze rolg inwazyjnej ,-zacji” (norwegizacji czy germanizacji) przejefa ideo-
logia konsumpcii, ktdra integruje wszystkich cztonkow w jeden system wartosci i jeden styl zycia (Melosik, 1995,
5. 114-150).
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Summary
From the politics of violence to the affirmation of minority? Case study of Saami in Norway

The arficle is devoted fo analysis of the very special ethnic minority which live in northem part of Scandinavia.
The consideration is focused on the relationship between identity, culture and education. The various historical and
contemporary approaches of politicians and governments towards the Saami are taken info account. Also, the various
possibilities of Saami Peoples identification with culture and language are considered. The author concludes
that there is no simple answer for the problem of Saami plays in contemporary reality, especially in the context
of necessity to make a choice between their own traditional identity and living in highly industrial society.



