Tillhorighet och utanforskap

Om kulturarvspolitik och folklivsforskning i en multietnisk vérld

Barbro Klein

Var tid av globala omflyttningar har givit ord
som kulturarv, tradition, folkminne och kul-
turhistoria ny aktualitet och betydelse. Olika
falanger inom de méinga folkgrupper som
kommit till Sverige under de senaste artion-
dena debatterar nu intensivt hur de egna na-
tionella, etniska, religiosa eller lingvistiska
traditionerna och kulturarven skall represen-
teras 1 det nya landet och vilken betydelse de
kommer att fa for Sverigefodda generationer.
Iinternationella projekt och konferenser star
transnationella kulturarvsfragor allt oftare pa
programmet (jfr Virldskommissionen for
kultur och utveckling 1996). Manga menar
att ett skil till att sddana fragor blir allt
angeldgnare ir atti en mediepenetrerad virld
som var handlar kontroverser mellan grupper
mindre om ideologier i sig och mer om sym-
boler for ideologier (jfr Abrams 1994:34).
Sadana symboler ridknas ofta till kategorin
kulturarv.

I den hir artikeln skall jag fundera kring
kulturarv och kulturarvspolitik i situationer
dér folkgrupper som flytteller flyttat plotsligt
delar geografiskt revir i ett nytt land.! Vilka
betydelser och betydelseglidningar far orden
i de moten mellan grupper som uppstar? Hur
far foreteelser som ménniskor sjilva identi-
fierar som sitt kulturarv komma till uttryck pa
publika arenor i det nya landet? Vilken roll
spelar sddana foreteelser i formerandet av
innanforskap, utanférskap och konflikter?

Hur gar det till ndr minniskor som genom
krig och forfoljelse berovas sitt konkreta kul-
turarv vill ateruppritta det igen i en ny miljo
(jfr Malkki 1995)? Av sérskilt intresse i den
héruppsatsen ar svenska etnologers och folk-
loristers forhallande till begreppet kulturarv.
Folklivsforskare har ju inte bara studerat hur
folkliga foreteelser blivit symboler for svensk
identitet utan de — i synnerhet de som ir
knutna till folklivsmuseer och folklivsarkiv —
har ocksa spelat en central roll i skapandet av
sddana symboler. Vad har de dé att bidra med
nir det giller studiet av kulturarv och kultur-
arvspolitik i en multietnisk virld?

Jag vill inledningsvis betona tvé aspekter i
min framstillning. Den ena &r att jag kommer
att lyfta fram symboler och former som mén-
niskor visar upp i offentliga miljéer som i
princip &r tillgidngliga for alla. Pa sa sitt
lagger jag tonvikten vid det som Arjun Appa-
durai och Carol Breckenridge (1988) kallar
”public culture”. Denna fokusering ir i sig
inte forvanande: man kanske kan siga att det
ligger i ett kulturarvs natur att det skall visas
fram och fomedlas. Den andra aspekten &r
den vikt jag tillmiter foreteelser som kan
kallas "folkliga”: hantverk, folkkonst, festse-
der, dans, musik, vissa matritter, enkla bruks-
foremal. Det var dem som folklivsforskare
lange studerade. Folkliga expressiva former
knutna till hemlandet far gdma en sirstill-
ning bland minniskor som flytt eller flyttat
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till ett annat land. De folkliga uttrycken far
inkarnera kulturarvet och p4 s sitt kan till
synes oansenliga foremal och handlingar bli
tydliga politiska markeringar (Klein under
tryckning).

Forst skall jag taupp foreteelser som nigra
svensk-amerikaner associerar till sitt svensk-
amerikanska kulturarv. Mot denna bakgrund
diskuterar jag kulturarv och kulturarvspolitik
som begrepp och fenomen med sérskild hén-
syftning pd USA, men ocksd i bredare bemir-
kelse. Direfter koncentrerar jag mig pa
Sverige. Pa vad sitt kan utvecklingen i USA
hjdlpa oss forsta de minga etnisk-svenska
kulturarv som héller p4 att formas som resul-
tat av den stora inflyttningen hit under de
senaste artiondena?

Svensk-Amerika: enkla foremdl och stora
fragor

De flesta stora nationer i virlden (och manga
smd) ir politiska konstellationeri vilkamanga
kulturellt eller lingvistiskt skilda grupper le-
ver samman. Anda har inga nationer s nyli-
gen och sd konsekvent byggts upp med hjilp
av komplexa migrationer som USA, Kanada,
Australien, Sydafrika, Nya Zeeland och Bra-
silien. Och av dessa dr USA "dldst”. USA dr
i hog grad ett resultat av ihagkomna folkom-
flyttningar: invandrare som kommit sjdlv-
mant, flyktingar som skt en fristad {fran krig
och fortryck, slavar som tvangsforflyttats
och ursprungsinvénare som forpassats till
reservat och forvandlats till minoriteter. Iden
man modernitet kan relateras till intensiva
migrationer, kan USA sdgas vara virldens
ildsta moderna nation. De processer som &dgt
rum och fortfarande dger rum dr ar foljakt-
ligen av stort intresse nér vi vill forsoka forstd
vad ordet kulturarv kan innebéra i ett multiet-
niskt och méngkulturellt Sverige. Lat oss
dérfor snabbt granska nagra foreteelser som

medlemmar i en etnisk grupp i USA, namli-
gensvensk-amerikanerna, linkar till detegna
kulturarvet och lyfter fram i amerikanska
offentliga miljoer.?

Svenskar fran Sverige tycker ofta att fére-
teelser som svensk-amerikaner anser tillhéra
det "svenska” arvet, inte 4r “riktigt” svenska.
Historiskt och politiskt har Sverige och
Svensk-Amerika gatt skilda vigar (Barton
1994). Detta manifesteras inte minst 1 de
folkliga traditionsbyggena som estetiskt och
innehdllsmissigt drolika, iven omde gemen-
samma grundackorden kan sparas. Med bo-
kenSwedish-American Landmarks (Winquist
1995) i bagaget kan svensk-amerikaner och
svenskar frn Sverige tillsammans ge sig ut
pé pilgrimsfarder (jfr Epstein 1995) till plat-
ser som blivit viktiga i den svensk-amerikan-
ska historien, nu mer dn 150 4r gammal.
Minga minnesmirken som nidmns i denna
bok dverraskar inte besokarna fran det gamla
landet. I New Sweden i Maine t.ex. 4r man
aktivt i fird med att musealisera de forsta
timmerhusen som byggdes av svenska pion-
jdrer pd 1870-talet. Men ofta tycker besckare
fran Sverige att de fenomen som i USA utpe-
kas som kédnnetecken pa det svenska kultur-
arvet, dr triviala, fula eller parodiska.

Till de fenomen, som en del svenskiittling-
ar ser som tecken pa sin etniska tillhorighet,
hor ndgra vattentorn som byggts om och
malats sa att de liknar gigantiska kaffepannor
beprydda med kurbitser och rosor. Bést kind
av orterna, vilkas vattentorn ser ut som kaffe-
pannor, 4r Stantonilowa. Ombyggandet dgde
rum pa 1970-talet i samband med att den
stantonfodda aktrisen Virginia Christine upp-
triddde som Mrs. Olsen i en succéartad re-
klamkampanj pd TV. Med pébredd svensk
accent rekommenderade hon kaffemirket
Folger’s (Winquist 1995: 131). En annan
kaffepannaresersighégt 6verdenlillastaden
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Lindstrom; den ligger i ett omrade norr om
Minneapolis, som blivit berémt tack vare
Vilhelm Mobergs invandrarromaner. Under
Karl-Oskardagarna, som firas i juli, da pyser
detur kaffepannans pip. I festligheternaingér
ocksd en parad, ddr personer agerar Karl-
Oskar och Kristina, samt en “lutfiskkast-
ning” ("lutefisk toss”). Svenskittlingarna i
Lindstrom tévlar med "the norsky” i grannor-
ten Center City om att sldnga en lutfiskat-
trapp saldngt som mojligt.> Enligt utsagor har
man tidvis ocksé slungat en riktig lutfisk.

Lindstromsbor betonar att kaffepannan dr
etttecken pé deras svenskakulturarv. "Kaffe-
pannan drar blickarna till sig, den visar att det
hiir dr en stad grundad av svenska invandra-
re,” sade en person. Kaffepannan anspelar pa
stereotypa uppfattningar i USA att gulliga
blommor med rétter i bondevirldens folk-
konst skulleingd ien svensk estetik och attett
hejdiost kaffedrickande skulle vara en sér-
skilt svensk vana. Vattentorn i form av kaffe-
pannor ingér alltsd i en arsenal av nyuppfun-
na foreteelser som 1 USA betraktas som teck-
en pa svenskhet trots att de saknar exakta
motsvarigheter i Sverige. Att sadana uppfin-
ningar kan fa status som kulturminnesmir-
ken (eller "landmarks”) dr uppenbart si tillvi-
da att de dr inkluderade i Swedish American
Landmarks.

Men inte bara svensk-amerikaner utan
ocksé andra etniska grupper i USA anvénder
nya uppfinningar, som enligt dem kan knytas
till gamla kulturarv, for att visa upp sig sjilva
som kollektiv. Ofta viljer de att, liksomLind-
stroms- och Stantonbor, markera sig med
vildighetssymboler. Ibland dr dessai form av
kolossalstatyer (Marling 1984), i vilka den
egna gruppens karaktdrsdrag och seder paro-
dieras. I Morai Minnesota star viirldens storsta
moraklocka och i Menagha i samma delstat
kan bes6karen se en jéttestaty pa Sankt Urho.

1 en skiimtsam analogi med traditionen att
Sankt Patrick jagade ormarna ut ur Irland,
sigs Sankt Urho ha jagat grishoppoma ut ur
Finland.* De gigantiska kaffepannorna och
andra kolossalfigurer ingér alltsd i omfattan-
de traditionsbyggen i vilka amerikaner av
olika etnisk tillhorighet skimtar om den egna
identiteten och dess forhédllande till andra
etniska identiteter. Kanske kan man tala om
kulturarv som parodi (jfr Bendix 1996, Mar-
cus 1992). Genom skdmtandet dstadkommer
miénniskor distans fran symbolerna for de
egna etniciteterna samtidigt som de basune-
rar ut dem. Man bade visar upp sérart och
vilja till enhet med resten av USA. Skiimtan-
det ingar i en diskurs ddr minniskor som
kdnner samhorighet med en etnisk grupp
fragar sig vilka de 4r i den amerikanska
méngfalden.

Parodi kan emellertid glida 6ver i allvar.
Tecken péa tillhorighet kan forvandlas till
tecken for utanférskap. De till synes oskyldi-
gavattentornskatfepannornakan markeraute-
slutning lika mycket som inneslutning. Dessa
forhallanden komtill uttryck en hostdag 1995,
nir jag tillsammans med ndgra rara svensk-
amerikanska damer dkte bil mellan ett par
smastider i Mellanvistern. Plotsligt pekade
en av dem pa en man och nagra barn som satt
och fiskade vid stranden av en insjo. De var
morkhyade och hade asiatiska drag. Den
svensk-amerikanska damen utbrast med av-
smak i rgsten: "Oh, those Hmong, they breed
like rabbits!” Sedan klargjorde hon att hon
inte tyckte att en massa Hmong frin Vietnam
borde flytta till hennes stad.’ Den gulliga
jittekaffepannan, som reste sig inte langt frn
stranden, framstod plotsligt som en otick
symbol for uteslutande och griansdragningar.
"En kul grej” framstod som en politisk mar-
kering (jfr Lofgren 1997).

Etniskasymboler kan bade férknippas med
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forhdrligande av den egna gruppen och ute-
slutning av andra. For nigra ér sedan firade
invénarna i en liten amerikansk stad med
manga svenskittlingar sin hemstads hundra-
arsjubileum med att gemensamt utforma och
sy ett lappticke. Detta visas nu i stadens lilla
museum. Sadana jubileumsticken ("centen-
nial quilts”) 4r vanligai USA; de blev sirskilt
populéra i samband med tvéhundraérsjubile-
et 1976. Pade olika lapparna broderade stads-
invanarna betydelsefulla byggnader och sce-
ner ur stadens niringsliv. Mitt pa ticket pla-
cerade de ett stadsvapen, som de hade upp-
funnitinfor jubileet. P4 vapnetsynsensvensk,
en amerikansk och en tysk flagga. Flaggorna
ville de 14ta representera de folkgrupper som
grundat och gemensamt byggt upp den lilla
staden.

Men vapnet drofullstindigt. Det finns ndm-
ligen en fjdrde grupp i staden: nagra indianer.
Ett par av dem har t.o.m. en svenskdttad for-
dlder. And4 tinkte ingen av tickessbmmarna
pé att de ar delaktiga i stadslivet. An mindre
tinkte de pa indianerna som “’svensk-ameri-
kaner”. Har har vi ett exempel p& den sortens
(kanske omedvetna) uteslutning sominte sil-
lan drabbar minniskor som har lag status, en
uteslutning som ofta pa ett outtalat sétt doljs
isymboliskt markerade foremal —foremal som
dr menade att bli kulturarv. P4 jubileumstick-
et ar Amerikas ursprungsbefolkning nérva-
rande enbart genom sin franvaro. Till synes
oskyldiga ting kan dolja stora ideologiska
sammanhang. Kanske oavsiktligt framstar
ticket som ett vapen i en kamp om vem som
bestdmmer hur kulturarvet i staden skall ut-
formas och visas upp.®

Olika etniska grupper i USA har utvecklat
likartade symbolsprak. Man kan kanske tala
Kirlen, utanverken, méste vara amerikanska
for att accepteras, innan de fylls med skilda
etniska innehdll. P4 samma sétt kan vi friga

vilka férdiga kérl som i Sverige kommer att
fyllas med olika etniska symbolinnehdll om
ett antal likadana “kirl” som sedan fylls med
olikartade “etniska” innehall.

Kulturarv och kulturarvspolitik: globala och
nordamerikanska perspektiv

Lindstromsbor talar inte om den gigantiska
kaffepannan i sig som ett svenskt “kultur-
arv”. Snarare séger de att den ger associatio-
ner till ett sddant. Inte heller tycker de som
sytt jubileumsticket att det ér ett etablerat
kulturarv. Snarare menar de att det skall bli ett
kulturarv for framtida generationer. De tva
exemplen visar alltsd pd hur ménniskor i
lokalsamhillen inforlivar helt olikartade fo6-
reteelser i en kulturarvsdiskurs. De tva fore-
teelserna dr exempel pd en padgdende produk-
tion av kulturarv. Exemplen visar att det inte
ir pa forhand givet vad ménniskor betraktar
som sitt kulturarv. Det dr inte alltid de stora
monumenten och minnesmérkena som till-
mits den storsta betydelsen. Snarare dr det s
att ndr ménniskor kommer till en frimmande
virld full av andra frimlingar, bar de och
deras dttlingar ofta frihet att sjdlva bestimma
vad de vill kalla for sin grupps kulturarv. De
ir s4 att sdga frikopplade frdn gamla restrik-
tioner och dérfor far ibland de mest ovintade
symboler ta dverhanden.

Vad idr da “kulturarv”? Vilka innebdrder
far ordet i multietniska samhillen dér folk-
grupper ofta dr i fird med att konstituera sig
sjdlva och sin historia?

Som si manga andra ord i vértid dr kultur-
arv “en modern social konstruktion” (Arca-
dius 1997:11) med rétter i 1800-talets histo-
riska begreppsarsenal 1 Europa. Ordet tycks
dock inte finnas dokumenterat i svenska spré-
ket forrén det anvindes av Viktor Rydberg pa
1880-talet {Beckman 1993). Alla forklaring-
ar av kulturarv antyder att ordet stir for nigot
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andligt eller materiellt som drvts fran, Sver-
lamnats av eller tagits over fran “foreganga-
re” vare sig dessa representerar hela minsk-
ligheten eller de egna farforéldrarna. I ménga
fall anvinds orden “kultorarv” och “tradi-
tion” synonymt. And4 tycks de flesta, folk
savil som forskare, mena att kulturarv har
den starkare markeringen. Ett kulturarv ir
ndgot som ménniskor sirskiljer fran andra
traditioner.

Hérmed drviinne paen viktig aspekt, nim-
ligen att det knappast gir att tala om kulturarv
utan tilldgget politik. Det som blir kulturarv
blir det genom ett politiskt agerande, genom
att nigon eller ndgra utnimner eller utpekar
det till ett sddant. P4 Gustav II Adolfs tid ut-
valdes bl.a. gamla kdmpavisor som viktiga
svenska arv och 1800-talets svenska folklivs-
forskare utpekade vackra saker fran ett stabilt
bondesamhiille till betydelsefulla bestinds-
delar i det svenska kulturarvet. I franska In-
dokina valde André Malraux ut de kambod-
janska tempelmonument som skulle komma
att inga i det franska kolonialvildets kultur-
arv (Greenfield 1995: 282--286, jfr Arcadius
1997:15) ochidag 6vervakar UNESCO vilka
foreteelser som far utndimnas till véarldskul-
turarv. Kulturarv ir alltsd symboliska kvarle-
vor frén ett tinkt forflutet vilka ett visst kol-
lektiv i nuet har eller tar pd sig makten att
proklamera som sddana. Samtidigt dr det s
att de utvalda féreteelserna kontinuerligt
omvirderas ochomtolkas av olika ménniskor,
Elminaslottet i Ghana, som byggdes 1482 av
portugisiska erSvrare, dr i dag ett varidskul-
turarv. Men det uppfattas helt olika av Gha-
nabor och av besdkande afrikansk-amerika-
ner, vilkas forfider satt fingslade dér innan
de skickades 6ver Atlanten for att bli slavari
Nordamerika (Bruner 1996).

Talladessa fall dr 4r etablerandet av kultur-
arv en fraga om ett medvetet politiskt ageran-

de. Pa alla arenor, de sma och till synes
obetydliga liksom de stora och virldsom-
spidnnande, handlar kulturarvspolitik om
omistliga tillgdngar som man vill ridda, be-
vara, ateruppliva eller dterfinna. De foremal
eller handlingar som betraktas som kulturarv
eller hiller pd att bli det, anses ofta std i
riskzonen pé grund av krig, invasioner, for-
flyttningar, miljoforstoring eller kolonisation.
Kulturarv ingar i en kategori som kan kallas
“threatened facets of the world” (Hufford
1994: 4). Det som ir kulturarv kanske redan
ir bortstulet, forstort eller forlorat och méste
atererdvras. Det var med sddana hot for 6go-
nen som de tidiga svenska folklivsforskarna
arbetade och det dr med dem i minnet som
dagens kulturarvspolitiker inom UNESCO
agerar. Kulturarvspolitik handlar darfér om
det stulna, dethotade, det som maste aterldam-
nas, det som inte fir gdbmmas eller glommas.
1 centrum star ofta sakrala foremal, som inte
far profaneras (jfr Greenfield 1995).

Kulturarv dr ockséd nigot uppvisningsbart,
det tilthor de offentliga sfidrerna, det dr del av
’public culture”. Ett kulturarv skall forevisas
eller formedlas till omvirlden. Dirfor blir det
fysiska, materiella kulturarvet ofta méaltavlor
i krig. Det var, som ménga papekat, ingen
tillfallighet att medeltidsbron i Mostar blev
en tidig maltavla under kriget i Bosnien (jfr
Anttonen 1996). Vidare innefattar kulturar-
vet inte sillan foreteelser som uppfattas som
blodsarv fran forfader och formodrar. Kultur-
arvet ir gavor till efterlevande, med vilka de
skall uppfostras att inse vilka de &r. P4 s sétt
dr kulturarv ndgot som skall anviindas i upp-
lysning, utbildning och information. Inte
minst skall kulturarvet upplysa om oférritter
i det forgdngna eller om réttigheter som ald-
rig uppfyllts. Stora, mytiska, didaktiska be-
rittelser ligger bakom de foreteelser som
miinniskor kallar sina kulturarv.
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Mainga ber6mda tvister om kulturarv eller
cultural property” handlar om savil sliktets
som kunskapers fortlevnad. Detta giller ex-
empelvis de beromda Wampun-béltena som
tillhér The Ondondaga Nation, vilken ingér i
Iroquoiskonfederationen. Dessa heliga bil-
ten innehéller monster som gor det maojligt att
minnas nationens lagar och historia. Flera
bilten, som lénge varit odtkomliga i musei-
magasin, har nyligen hogtidligt terldmnats
till Troquoiskonfederationen. Ja, via en ny
databas har nu USA:s urbefolkningar mojlig-
heter att ta reda pa var de kan aterfinna de
delar av det egna kulturarvet som stulits av
museer eller pd andra sétt hamnat i offentliga
institutioner (Sullivan 1997).

Manga méanniskor dr nu ense om att det ir
angeliget att aterstillakulturarv till ursprungs-
befolkningar. Men det finns ingen global
enighet om exakt vad som skall dterlimnas
eller vad som kan kallas kulturarv i enskilda
fall. Advokater, antropologer och andra spe-
cialister prévar fall efter fall, eftersom det
ofta inte kan avgoras i vilket land stulna
foremdl rattmatigt hor hemma. Hur olika
ordet kulturarv kan uppfattas framgér nir
man studerar de foreteelser som foreslagits
till UNESCO:s virldsarvslista. En expertbe-
domare forvénas t.ex. Over att koncentra-
tionsldgret i Auschwitz aterfinns pa listan pé
virldskulturarv och utbrister: ”While this may
be a historic monument, one must ask whether
the killing fields of Poland are a part of its or
the world’s cultural heritage”? (Greenfield
1995: 258). For manga judar som i var tid far
pa pilgrimsfird till Auschwitz dr dock upple-
velsen av den fysiska platsen dir fasorna
utspelade sig ett sétt att bekréfta en kollektiv,
kulturell identitet (Kugelmass 1992).

Négra av de storsta fragorna virlden runt
nir det giller kulturarv och kulturell egen-
dom giller just gravar, forfidders kvarlevor

och de efterlevandes riitt till dessa. I somliga
fall 4r kvarlevorna tusentals ar gamla, i andra
ar de betydligt yngre. Vi har under de senare
aren sett uppslitande scener, nar ménniskor i
det forna Jugoslavien griavt upp sina slakting-
ars gravar, nir de tvingats flytta till nya om-
raden. I USA har man nyligen effektuerat den
s.k. Native American Graves Protection and
Repatriation Act (NAGPRA) (Sullivan 1997).
Vidare dr manga antropologer och arkeolo-
ger i USA ifird med att uppspara och restau-
rera afrikansk-amerikanska slavgravar. Den
storsta gruppen sadana gravar pétriffades
1991 pa nedre Manhattan.

Aven om ovanstiende diskussion giller
kulturarv i allménhet, har nistan alla de ex-
empel jag ndmnt, berért dess roll ndr ménni-
skor flyttat eller forflyttats Gver stora avstind.
Lat mig nu ldgga till nagra ytterligare syn-
punkter kring kulturarv och migration. Den
forsta har redan betonats, ndmligen att folkli-
ga foreteelser utndmns till det viktiga kultur-
arvet. Dessa laddas med kdnslosamhet och
fér inkarnera ldngtan, minnen och en kollek-
tiv historia. Endel av danserna, sdngerna, och
maten har en sdrskild makt 6ver manniskor,
de ingér i deras tidigaste minnen, de &r s att
siga “inskrivna i kroppen”, de har ett slags
“visceral power” (Slobin 1994). Ofta ar det
dessutom sa bland ménniskor som inte talar
forialdrarnas modersmal, att andra foreteelser
an de sprdkliga dnnu mer dn i “det gamla lan-
det” symboliserar kulturarvet eller de viktiga
traditionerna. Former som vilar pa syn, lukt,
horsel, smak och rérelse far en ny betydelse-
full roll (Klymasz 1973). Sedan spelar det
mindre roll att danserna, matrétterna, singer-
na eller foremélen i sig inte #r igenkdnnbara
i den virld som forfaderna lamnade.

En annan synpunkt 4r att vanliga ménni-
skor som lever i exil, diaspora eller immi-
grantsituationer anvinder de foreteelser som

RIG - Kulturhistorisk tidskrift, vol. 80, nr. 1-2, 1997



Tillhérighet och utanforskap 21

de identifierar som sitt kulturarv lika medve-
tet, didaktiskt och strategiskt som nigonsin
UNESCO-arbetare eller andra kulturarvspro-
fessionella. Fordldrar genomfor pliktskyldigt
ritualer frén det gamla landet, dven om de
tycker att de &r trdkiga, darfor att de vill
uppfostra sina barn att ldra sig ndgot om “’sitt
kulturarv”. Jag har hort mer &n ett barn till
foraldrar i exil beklaga sig 6ver “folkdansan-
dets hemmatyranni”. Fér minga méinniskor
som lever i exil eller diaspora ér ett medvetet
agerande for att synligg6ra det egna kulturar-
vet och mojliggdra dess fortlevnad en daglig
uppgift. Manga skapar sma hemmamuseer.
Ibland flyttar de ut dessa till offentliga rum
dér de visar upp virdefulla delar av sitt kul-
turarv. I USA iér de s.k. "etniska kyrkorna”
fulla av “treasure rooms” — smd spontana
museer dir ménniskor hyllar den egna histo-
rien, savil i USA som i “det gamla landet”.
Bland puertorikaner i New York har dessa
smé museer ibland formen av sma stugor pa
utbrianda tomter (Klein 1990). Var virld &r
full av ménniskor som arbetar for att bevara,
stilla ut, undervisa eller kanske ifragasiita
och t.o.m. parodiera det som de betraktar som
betydelsefulla delar av kulturary fran virldar
som de eller deras forfader limnat. Var viirld
dr ocksa full av minniskor som tagit 6ver och
vill bevara andras — inte minst hotade mino-
riteters — livsstilar, tdnkesitt och expressiva
former som sina egna.’

Steget dr sdledes inte langt mellan det
kulturarvspolitiska agerandet pa global niva
och det som pagarienskilda hem, slaktgardar
ellerinvandrarforeningari olika lander. Sam-
tidigt blir det en besvirlig friga hur kultur-
arvsprofessionella ideal och krav skall sam-
manjimkas med olika folkgruppers egna 6ns-
kemal och estetiska normer. Hur far de fore-
teelser som ménniskor sjdlva identifierar som
sitt kulturarv komma till uttryck pé publika

arenor? Hur och i vilka sammanhang ingriper
kulturarvsprofessionella? Hur behandlar pro-
fessionella alla de foreteelser som inte alls dr
knutna till ngon tydlig “etnisk” grupp eller
hotad minoritet? Vad anser de om alla de
exempel pd kulturarv som dr uppenbart hy-
bridiserade och hopsatta av bitar och frag-
ment (Cerny och Seriff 1996)? Forringas de?
Betraktas de som “konst”, trots att de kan ha
skapats av ménniskor som inte har en sadan
kategori (jfr Appadurai och Breckenridge
1992, Price 1989)?

Nordamerikanska forsok att komma till
ridtta med sadana fragor dr instruktiva om in
inte atltid efterfoljansvirda. Under 1960- och
70-talen ratificerade den amerikanska kon-
gressen ett antal lagforslag som gillde st6d
av kulturell mangfald. Bl.a. tillkom The Ame-
rican Folklife Preservation Act som president
Ford undertecknade i samband med tvahund-
radrsjubileet 1976. Vid detta tillfille etable-
rades ocksd The American Folklife Center vid
Library of Congress i Washington D.C. Cent-
rets syfte dr att “preserve and present Ameri-
can folklife” i all dess méngtald. De som ar-
betar vid centret ser det ocksd som sin uppgift
att "forsvara” och “beskydda” traditionella
kulturarv. De arbetar med att hitta ’strategies
for defending traditional ways of life” (Huf-
ford 1994: 7). Och de gor detta i samarbete
med ménniskor som lever i vad som ibland
kallas "traditionella livsstilar” och som kdm-
par for sin kulturella 6verlevnad.

Manga amerikanska folklivsforskare ér pd
s4 sitt involverade i en missionsverksamhet
dgnad att samla in, bevara och visa upp kul-
turell mangfald. Tanken dr att alla etniskaoch
rasmissigt definierade grupper har ritt till
likvirdig representation av de egna kulturar-
ven. 1 synnerhet pa 1980-talet var folklivs-
forskare i samarbete med representanter for
olika etniska grupper engagerade i ett "balan-
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serat” uppvisande pa offentliga arenor av de
olika kulturarv som anses ingé i den ameri-
kanska mosaiken. Aven om i princip alla
konstarter varit inblandade, har sérskilt in-
tresse dgnats t det somman i USA kallar ’the
traditional folk arts™ eftersom dessa ansetts
vara sirskilt hotade. Reglerna for federala
bidrag till utstillningar av “folk arts” har
ldnge inneburit att utstdllare maste hitta et-
nisk, kdnsmissig och regional balans. Detta
innebir attom mani en utstéillning lyfter fram
textilier gjorda av afrikansk-amerikanska
kvinnor, bér man nésta gang balansera med
t.ex. musik utévad av irlindsk-amerikanska
méin. Vad professionella kulturarvspolitiker
skapat i USA - och p4 sistone hart kritiserats
for—&dr en vision att det skulle vara mojligt att
paett balanserat sétt hyllaalla olika kulturarv
i landet.?

Denna hyllande instillning kan lénkas till
flera faktorer och forhéllanden. En kan sam-
manfattas i ordet estetiserande”. Det har
ofta varit lttast att fa pengar for att visa upp
traditioner som en storre allménhet tycker 4r
vackra (Hufford 1994:3). Manga personer ur
den vilutbildade medelklassen &r sofistike-
rade kidnnare av etniska danser och andra
former som 16sryckts fréin tidigare samman-
hang och omkontextualiserats till scenfram-
tridanden och galleriutstillningar. Fenomen
som #r rotade i lokalsamhillen har blivit
konst fér kosmopolitiska konnissorer. Aven
om den hiir utvecklingen ir sdrskilt pafallan-
de i USA, kan varianter av den iakttas pa
ménga hall: i Stockholm, Sidney eller Frank-
furtt.ex. (Welz 1993). Konsekvenserna av att
traditionella dans- och musikformer visas
upp pé den globala konstmarknaden kan si-
gas vara bide positiva och negativa. A ena
sidan har resultatet ofta blivit konstnérligt
spannande. Men 4 andra sidan har inte siillan
klyftorna mellan ménniskor vidgats: mellan

fattiga och rika, mellan sddant som uppskat-
tas av viisterldndska kinnare och sddant som
inte gor det. Den globala kulturarvspolitiken
med dess emfas pd intressant dans, musik och
visuell konst har alltsé bidragit till att forstar-
ka ekonomiska klyftor och estetiska gap.
Minga grupper och uttryck har ocksa forbli-
vit osynliga medan andra fétt sirskild expo-
nering. Vad det ofta #r friga om #r en uteslut-
ningspolitik som liknar den som pagar i den
lilla amerikanska staden, déir man glémmer
attinkludera en ldgstatusgrupp pa ett féremal
som skall symbolisera orten som helhet. Den
globala kulturarvspolitiken har etablerat ett
positioneringsspel dér rasméssigt och etniskt
definierade grupper kan anviinda det egna
kulturarvet niir de férhandlar om sin place-
ring i makthierarkier och ekonomiska ni-
scher. Det balanserade hyllande som man
forst forsokte genomfora i USA har lett till
anmirkningsvird obalans.

En annan faktor som den hyllande instill-
ningen kan linkas till, inte bara i USA utan
ocksa annorstides i virlden, ir att distributo-
rer av fondmedel ofta favoriserar etniska
grupper med tydligtidentifierbara traditioner
medanminniskor som representerarmer blan-
dade arv har mycket svarare att etablera sig
pa de Oppna arenorna — for att inte tala om
grupper som tycker att de inte har nagot alls
som ar uppvisningsbart (jfr Scher 1996). Ja,
1970- och 1980-talens kulturarvspolitik ilUUSA
och annorstides framstir ofta som ett naivt
hyllande av ett lika naivt multietniskt ideal,
ettideal som ofta besléjat inte bara den etnis-
ka komplexiteten utan ocksa rasism och fat-
tigdom. Bakom den vackra pluralismen har
dolts fortryck (jfr Berg 1994: 35-36). De
mangkulturella virldarna bestér inte av lik-
virdiga grupperutan av hierarkier och grins-
dragningar. Inte heller har de multietniska
idealen lett till ndgon ekonomisk forbéttring
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for fattiga grupper. Inte ens grupper som med
framgang lanserat det egna kulturarvet har
fatt det béttre materiellt. Sddana tankegénger
ligger bakom det kulturkrig som manga me-
nar nu 4r pa ging inte bara i USA utan ocksé
i resten av vérlden (Fusco 1995).

Kulturarvspolitikiett mdngkulturellt Sverige:
storstider, museer, arkiv

De svenska forhallandena skiljer sig fran de
amerikanska p4 ménga sitt. Sverige, som till
helt nyligen uppfattat sig som etniskt synner-
ligen homogent, har en stark professionell
tradition nir det giller bevarandet av det
svenska materiella och andliga kulturarvet.
Fragor om hur invandrares traditioner skall
synliggdras i svenska offentliga miljoer har
knappt stilllts i de stora institutionerna och
arkiven forrdn pi allra sista tiden och da
under press bl.a. fran en ny kulturarvspropo-
sition. Sd sent som 1993 kunde forskare verk-
samma inom forskningsprogrammet "Mo-
dernisering och kulturarv” publicera en bok
dir man, trots att det moderna Sverige stér i
fokus, inte alls beaktar konsekvenserna av att
nérmare en miljon invanare dr f6dda utanfor
Sverige (Anshelm 1993). S& nyligen som i
Nationalencyklopedin 1993, dr det mojligt
att publicera en artikel om "kulturmiljévard”
utan att ta héinsyn till det faktum att en stor del
av Sveriges befolkning kommer nigon an-
nanstans ifran. Artikeln avslutas med foljan-
de mening: “"Manga minniskors upplevelser
avlokal kulturell identitet och historiska sam-
manhang maste pa sikt sidgas vara den bista
fGrutséttningen for att bevara kulturarvet och
skapa kontinuitet i kulturmiljén.” Men med
hurdana upplevelser astadkommer manni-
skor som flyttat eller flytt till Sverige frn
andra ldnder “’kontinuitet” i den nya miljon?
Inte ens ett handlingsprogram (publicerat
1996) f6r hur “museerna med sitt arbete kan

motverka framlingsfientlighet och rasism”
tar upp fragor kring de ménga etnisk-svenska
kulturarvens rolli det svenska offentliga rum-
met (Lundstrom och Pilvesmaa 1996, jfr
Abrahamsson 1997).

Hur skall vi etablera en kulturarvspolitik,
som inkluderar utan att beslGja oréttvisor,
som inte kriver en artificiell etnisk balans,
som dr generds och samtidigt kapabel att dra
grinser? Kan den kulturarvspolitiska utveck-
lingen i USA och andra multietniska léinder
hjdlpa oss att forsté de manga etnisk-svenska
kulturarv som nu haller pa att formas? Nar
blir invandrare i Norden s& accepterade att
de, liksom svensk-amerikaner, tors skiimta
offentligt om den egna estetiken och forald-
rarnas seder?

Stockholm som stad erbjuder ett fantas-
tiskt svenskt kulturarv sdvil for dem vilkas
forfader bott dér i manga generationer som
for nyanlinda fran svenska landsbygden eller
Ostra Afrika. Hur synligt dr det "icke-svens-
ka”? Forvisso hittar man Overallt i innersta-
den kommersiella tecken pd utlandsk narvaro
i form av aggressivt annonserande multina-
tionella kedjerestauranger eller fina butiker
med diskreta skyltar, som siljer franska och
italienska designkldder (sydda i Asien). Men
for ovrigt uppvisar innerstadens byggda mil-
jo f& tydliga och synbara tecken pé icke-
visterldndsk utlindskhet. I de flesta fallen &r
tecknen subtila; man méaste kédnna till dem for
attinse att de finns. Nagraundantag bekriftar
endast regeln. I delar av Norrmalm, alldeles
bakom Hotorget, haller t.ex. ett synbart ”Chi-
natown” eller "Little Asia” pa att formeras.
Ett annat exempel #r Jerusalem Restaurang
pa Hornsgatan, vars idgonenfallande skylt-
ning gor det tydligt for forbipasserande att
detta &r ett etablissemang som kayter an till
Mellandstern. Och om inte besSkaren forstatt
detta frén gatan, ger den 6verlastade interior-

RIG - Kulturhistorisk tidskrift, vol. 80, nr. 1-2, 1997


http:h�llert.ex

24

en, med alla sina "typiska” palestinska fore-
maél, en fingervisning om denrétta etniciteten
(Ronstrom 1994}, Men i stort iir de arkitekto-
niska och artefaktuella tecknen pa att Stock-
holm 4r en multietnisk stad dolda frin dem
som inte vet att de finns. Ingenstans i inner-
staden hittar vi byggnader som inte kinns
“svenska” in i strukturen. Den vackra syna-
gogan ir elegant inpassad bakom de stora
bankpalatsen. Moskén som skall sté pa Séder
har 4nnu inte byggts och hir finns inga i6go-
nenfallande hinduiska tempel. Liksom i de
flesta europeiska storstider #r “public cul-
ture” i centrala Stockholm priglad av den
inhemska medel- och Overklassens avmiitta
smak och preferenser (jfr Appadurai och
Breckenridge 1992: 38, Welz 1993). Skall
“en frimmande nirvaro” ej heller i fortsitt-
ningen synas eller bara synas vid tillfillen d&
politiska demonstrationer eller festtig tillfal-
ligt transformerar innerstadsmiljon?

Men dven Stockholms utkanter, inklusive
de s.k. "invandrarférorterna” #r relativt tom-
ma pé tydliga etniska signaler i den byggda
miljon. Hir omformas inte balkongerna lika
drastiskt som de gor under under den judiska
l6vhyddohogtiden (sukkot) i Boro Park eller
Williamsburg i Brooklyn. Bland de flesta
nyinvandrade i Sverige forsiggar det materi-
ella kulturarvsarbetet bakom lykta dorrar. 1
Rinkeby 4r korridorerna som leder till Gre-
kiska forbundets lokaler prydda med drém-
ska scener frin evigt gronskande egeiska dar.
Men mélningarna syns inte utifran. T Stock-
holm synliggérs inga grupper med rétter pa
andra hall i virlden med motsvarigheter till
braskande vattentornskaffepannor. Diremot
har minga invandrare, ibland i ett slags paro-
disk anda som pd Hoétorget, anammat den
svenska flaggan som markering och symbol.
Men inga somaliska eller kurdiska flaggor
vajar i allas asyn. Ett skil till att syroboler for
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etnicitet forblir sd osynliga i den byggda
miljon dr sidkerligen att fa Stockholmsforor-
ter, i motsats till Nordamerikas storstiider,
domineras av tillrackligt stora grupper. I stil-
let konkurrerar manga smégrupper om ut-
rymmet.

Andé finns det i Stockholmstrakten flera
undanskymda platser som genom praxis har
blivit betydelsefulla rituella arenor f6r min-
niskor som kommit langt bort ifran. Under de
senare dren har t.ex. tusentals iranska flyk-
tingar samlats pa en sandig fotbollsplan i
Hallonbergen for att fira den fest som infaller
pa tisdagskvillen fore den iranska nyérsda-
gen den 21 mars. Pa fotbollsplanen tinder de
smé nyérseldar i rad som de sedan hoppar
over. Eldarna sdgs ha en renande kraft. Men
hoppandet Gver dem 4r ocksa en djupt poli-
tisk akt, eftersom det ogillas av den nuvaran-
de regimen i Iran, bl.a. dirfor att elderna
anses vara ett formuslimskt arv frén den
gammalpersiska, zoroastriska religionen. P4
detta sétt har en politiserad och rituell iransk
nérvaro skrivits in i en idrottsplats bakom en
rad svenska hyreshus. Och denna nirvaro
bérs upp av en stor mytisk berittelse med
rotter 1angt bakat i Persiens historia. Manga
av dem kommer kanske aldrig att fa se Iran,
For nigra av dem kommer den hiir fotbolls-
planen att bli ett méttat kulturarv, ett betydel-
sefullt iransk-svenskt minnesmirke. Kanske
ar det till platser som denna som en del av det
framtida Sveriges kulturarvspolitik kommer
att koncentreras?’

Stockholms utkanter innehaller ocks and-
ra, jimforelsevis undanskymda, arenor dir
ett visst mitt av utlindskhet kommer till
oppet uttryck. Odlarlottsomraden r ett ex-
empel. Manga av dem domineras av odlare
frin olika delar av virlden och skilda od-
lingstekniker och estetiska ideal lever sida
vidsidapélotterna. Samtidigt pagér pd ménga
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omraden en konkurrens om vad slags estetik
som ska fi rada, vilka sorters staket och
odlingstekniker som dr de ritta. Pi ett omrade
uttryckte svenska odlare stor nervositet infér
sydostasiaters frikostiga bruk av bekdmp-
ningsmedel. Ordkrig utbrét och en svensk
sadeistundens hetta: “Det finns en risk for att
invandrare kommer att férstora vart svenska
odlingslandskap” (Klein 1993). Hur kommer
det svenska kulturlandskapet att omvandlas
den dag d4 invandrare fran Asien, Afrika och
Sydamerika blir jordbrukare i Sverige? Ar
detta ett kulturarv svenskar absolut inte vill
slappa ifrén sig? Markerar jorddgandet tydli-
gare dn annat tillhrighet och utanférskap?
Men jorden &r viktig f6r ménniskor som
nyligen flyttattill Sverige ocksa pd andrasitt.
For manga kommer den att bli den slutgiltiga
viloplatsen. Nagra svenska kyrkogardar har
ocksé borjat synliggora en stor kulturell vari-
ation. Runt Spanga kyrka i Tensta t.ex. hittar
vien mangfaldinskriptioner: runstenar, svens-
kafamiljegravar, zigenskaoch kinesiska grav-
stenar. Vi kan ocksa se syrianska stenar med
guldinramade férgbilder pd allvarliga unga
mén och polska gravar dér pysanki och mat-
rester kan hittas vid pask. Frimmande vérl-
dar halls hir konkret levande samtidigt som
manniskor fjirran ifrén far slutgiltigt innan-
forskap i1 det svenska kulturlandskapet. Vik-
tigafragor kring kulturarv och kulturell egen-
dom i olika delar av virlden har kommit att
handla om gravar och deras innehdll, dr det
betydelsefullt att den framtida svenska kul-
turarvspolitiken tar just gravskick i beaktan-
de. For ménga minniskor utgor de andliga
forbindelserna med doda forfader det mest
betydelsefulla arvet de har, Denna friga har
bl.a. aktualiserats genom den anmirknings-
virda okénslighet med vilken svenska myn-
digheter hanterade kvarlevorna efter Patrick
Nadji fran Elfenbenskusten, som moérdades i

Klippan i Skine. Hans kropp kremerades
innan sldktingarna hann himta hem den for
den rituella begravningen i hemlandet. Att
forvandla en minniskokropp till aska, attinte
ha en kropp att begrava, strider mot hans
folks djupaste Gvertygelser (Kellberg 1996).
Om och om igen kommer vi saledes tillba-
ka till liknande iakttagelser: kulturarvsfragor
handlar om féreteelser som ménniskor vill
skyddamothot och forintelse. Liksomiandra
delarav virlden, agerar manga ménniskorsom
flyttellerflyttat till Sverige—och kanske innu
mer deras dttlingar — medvetet for att samlain
detegnakulturarvet och méjliggoradess fort-
levnad. Fér dem (liksom for ménga svenskar
som genomlevt den stora omvandlingen un-
der de senaste artiondena) #r kulturarvspoli-
tik en daglig uppgift. Manga skapar smé mu-
seer hemma. Ja, i Sverige, liksom i andra I4n-
der, arbetar minniskor ofértrutet pa att beva-
ra, stilla ut, ifrgasitta eller t.o.m. parodiera
det som de betraktar som betydelsefulla delar
av sitt eller sina kulturarv. Ibland flyttar de ut
sina skapelser till sma offentliga rum. Migra-
tionens ménniskor konkretiserar sinaminnen
iminiatyreravhembyn (jfr Huffordet al 1987)
eller i uppbyggda typiska rum som i Jerusa-
lem Restaurang i Stockholm. Ocksé i Sverige
borjar storre etniska museer, som t.ex. Judis-
ka museet i Stockholm, att vixa fram ur pri-
vatsamlares entusiasm.
Kulturarvskonstruerandet kan ses som ett
sdtt att anpassa sig till livet i det nya landet,
som ett sitt att plantera sina rotter dir. Sam-
tidigt dr det en potentiell krutdurk som kan
explodera nér grupper rkar i konflikt med
varandra kring symbolval och intressekon-
stellationer. I Milwaukee i Wisconsin forsok-
te en grupp afrikansk-amerikaner att skapa
ett ”Black Holocaust Museum”. Méanga ju-
diska grupper uttryckte sitt starka ogillande,
trots att de holl med om att den afrikansk-
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amerikanska slavupplevelsen var fruktans-
vird. Andd undrade de varfor afrikansk-ame-
rikaner ville ta 6ver just det judiska namnet
pé det mest fasansfulla i den judiska histori-
en. "Why co-opt our word — holocaust?”’
Varfor inte ldmna vart arv i fred? undrade
judiska representanter.

Nérnu svenska museer ocharkiv har dlagts
att samla in, skydda och bevara det som
ménniskor som kommit lAngviga ifran kallar
sina traditioner och sitt kulturarv, kommer
sannolikt méanga liknande krutdurkar att ex-
plodera. Nu nér museerna och arkiven, enligt
kulturpropositionen har till uppgift att dgna
sig at det multietniska Sverige, hur kommer
de da att forbereda sig pa de problem och
frigor som kommer att hopa sig. Vilka grup-
per inviterar de att vara med och visaupp sig?
I den mé&n museerna visar “invandrartraditio-
ner” kommer de di att definiera vilka av
dessa som kan anses acceptabla i en svensk
offentlighet? Hur kommer de att forhalla sig
till de nyuppfunna och ovintade former med
vilka ménniskor konkretiserar och symboli-
serar arvet frin sina hemlénder? Vilka grup-
per kommer att kunna visa upp sig med
motsvarigheter till den rosmélade jittekaffe-
pannan? Vilkakommer att helt gldmmas som
pé jubileumsticket i den lilla amerikanska
staden? Folklivsmuseer har ju spelaten avgs-
rande rolli att definiera fr en svensk allmén-
het vilka de dkta svenska sederna dr. Kommer
de att spela en liknande roll visavi invandra-
res kulturarv? Kommer de att inte bara 4gna
sig &t att bevara olika arv och rddda dem
undan glomskan utan ocksd att producera
kulturarv och kollektiva minnen? (jfr Kir-
shenblatt-Gimblett 1990). I vad mén har de
dé ocksa producerat utanforskap for somliga
invandrade miénniskor och tillhérighet och
offentlig acceptans for andra? Eller kommer
museerna, i likhet med amerikanska kultur-

administratorer, att skapa etniska traditioner
ddr sddana inte finns (Scher 1996)? Kommer
de ocks4, i likhet med amerikanska kulturby-
rikrater att trivialisera frimmande ménni-
skors trosvirldar? Det finns fingervisningar
om att sadana processer dr pa gang.

Sommaren 1996 ordnade Skansen i Stock-
holm en “internationell folkdriktsparad”.
Alla, svenskar och invandrare, inbjods att
deltaga. Det sades emellertid ingenting om
hur de som kommer fran grupper som inte har
nagra folkdrikter skulle bete sig. Man fér
anta att flera deltagare helt enkelt hittade pa
nyadrikter pd samma sétt som bl.a. chilenare
redan gjort (Lindqvist 1991: 100-105). Sam-
tidigt ar detta ett exempel pd hur offentliga
institutioner som museer hjilper till att skapa
symboler for etnicitet diir det inte finns nagra.
Det 4r ocksa mojligt att museerna genom
foreteelser som folkdriktsparader hjélper till
att skapa avgrinsade "etniska grupper”. Vad
de gor 4r i varje fall att forma en struktur av
forvintningar pé etniska symboler. Liksom i
USA, erbjuder de ett antal likadana kérl som
varje grupp forvintas fylla med lite olikartat
och exotiskt innehéll. Det ér bl.a. sddana hir
kulturpolitiska formanden av etniska symbo-
ler som man debatterat under de senare éren
i USA. Deinstitutionella strukturerna (sdsom
parader och invandrarfestivaler) skapar ofta
kulturer med forment fasta grianser, nir i
sjdlva verket de multietniska situationerna ir
fluida, forhandlingsbara och under forind-
ring (jfr Ronstrom 1993).

I ett annat exempel kan vi spira savil
estetisering som trivialisering. Vid arsskiftet
1996-1997 presenterade Kulturhuseti Stock-
holm en utstillning med titeln ”Altare: Gu-
darnas Ansikte”. Hér visades tolv altare som
ménniskor tillhérande olika afro-karibiska
och afro-amerikanska religioner skapat med
hjélp av vardagliga foremdl som glasflaskor,

RIG - Kulturhistorisk tidskrift, vol. 80, nr. 1-2, 1997



Tillhérighet och utanforskap 27

tribitar och stenar. I dessa religioner har
kristna, afrikanska och hinduiska bestands-
delar smilt samman {Thompson 1993). Det
informationsblad, som delades ut i samband
med utstillningen, banaliserade emellertid
materialet pa ett grovt sitt. Har stod: ” Altare.
Gudarnas Ansikte” - en inspirationskilla in-
for julens pyssel.” Det maste vara sjalvskri-
vet att frimmande trosforhallanden inte pro-
faneras. Detta kommer att bli dn mer grann-
laga nir det blir fraga om religionsformer
som nu praktiseras i Sverige. Hur kommer
man t.ex. att representera religionsformer
som uppstatt i den afrikanska diasporan och
som nu dr levande i Sverige — rastafarianism
t.ex.? Kommer man att visa de bestandsdelar
som rastafarier sjdlva betraktar som sitt bety-
delsefulla arv?

Minga invandrargrupper i Sverige 4r nu i
fiard med att skapa egna arkiv. Flera av dessa,
som dr enskilda entusiasters verk, har fitt en
viktig undervisande funktion. Samtidigt har
etablerade svenska arkiv, bland dem folk-
minnes- och folklivsarkiven fatt som uppgift
att dgna sig 4t invandrares traditioner och
kulturarv. Hur kommer de da att handskas
med det existerande svenska folklivsmateri-
alet. Detta ingir knappast i nagra idylliska
och okontroversiella datasamlingar, som
ibland hdvdats. Tvirtom. De berdmda svens-
ka fragelistorna och fragelistsvaren &r fulla
av xenofobiska uttalanden om elaka utldn-
ningar och av annat politiskt brénnbart stoff,
som maste studeras och penetreras.

Arkivanstillda méste tdnka om nir det
giller insamlings- och arkiveringsrutiner.
Bl.a.kan folklivsarkiven knappast dgna sig at
att samla in skrivea dokument i samma ut-
strickning som de hittills gjort. De kommer
inte att rutinméssigt kunna skicka ut frigelis-
tor pd samma sétt som tidigare. Gor de det,
riskerar de att utestinga ménga svenskar.

Hirmed menar jag inte bara analfabeter och
semianalfabeter utan ocksa de manga som
talar och ldser svenska men har svart for att
skriva spréket. Arkiven maste darf6r utforma
en insamlingspolitik, dér de inte forlitar sig
pé att ménniskor villigt skickar in uppgifter i
skrift. Kanske innebir detta utformandet av
nya intervjumetoder, som involverar tolkar.

En annan aspekt pa fragan om folklivsar-
kivens framtida politik giller bevarandet av
detinsamlande materialet. Mnga ménniskor
som flytt frén diktaturer och fortryck ar ovil-
liga att uppge sina namn till utomstiende
intervjuare. An mindre vill de deponera ens
det mest oskyldiga materiali arkivsomharen
offentlig stimpel och finansieras med offent-
liga medel. Och de kanske har rtt, sd till vida
att det till synes mest oskyldiga material (ett
jubileumstdcke t.ex.) kan vara ett symboliskt
uttryck for konflikter och uteslutningar. En
folklorist fran Mellandstern skrattade hogt
ndr jag visade honom Nordiska museets folk-
minnesarkiv. Han undrade hur det skulle vara
mojligt f6r ménniskor fran hans hemland att
skriva tili ett offentligt arkiv, med namnupp-
gifter, och beritta om slidktingar som &gnat
sig at trolldom.

Kulturarvspolitik och folklivsforskning infor
2000-talet

I min diskussion har jag formulerat manga
frégor som jag inte kunnat besvara. Jag har
om och om igen kommit tillbaka till fragor
kring tilthérighet och utanforskap, innesiut-
ning och uteslutning. Jag vill avslutningsvis
i korthet atervinda till dem. Jag menar néim-
ligen att en uteslutningspolitik for nirvaran-
de karakteriserar de svenska kulturhistoriska
museerna och folklivsarkiven. Och denna dr
ibland lika subtil som pa ticket i den lilla
amerikanska staden. Visserligen har Nordis-
ka museet, Kulturen i Lund och flera andra
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kulturhistoriska museer pa sistone inforlivat
fragor kring migration och etnicitet i sina
utstillningar. Samtidigt bygger hela musei-
systemet pd den sortens forhallanden som
svenskar for inte sa linge sedan tog for sjalv-
klara. Det cementerar ett vi-och-dom-forhal-
lande. Det bygger pd en tankefigur enligt
vilken utldndska traditioner dr bra och intres-
santa sé linge de forblir utlindska men blir
besvirliga att handskas med nir de hamnar
inom revir som réttmitigt dr svenska. Vi
haller fortfarande kvar vid antagandet att ett
etnografiskt museum bor dgna sig at virldar
utanfor Europa medan ett folklivsmuseum
skall fokusera mera néiraliggande territorier.

Om vi skakunna méta den nya situationen,
behover vi sdledes utforma en ny politik. Inte
minst maste vi akta oss for att utforma en
sorts arkiv eller en sorts utstillningar reserve-
rade f6r "de svenska traditionerna” och andra
reserverade for olika etniska gruppers kultur-
arv och traditioner. D4 har vi inte bara hjalpt
till att forstirka segregation och etnocen-
trism, vi har ocksa aktivt hjélpt till att beféasta
en fantasi om att vi bor visa upp tydliga
identifierbara etniska kulturarv, inte alla de
till synes mérkliga blandningar som just nu
héller pa att formas i Sverige. Vi méste eta-
blera en kulturarvspolitik, dér vi erkénner att
de minga symboliska resultaten av forflytt-
ningar och forandringar inte 4r anomalier och
undantag. De &r det normala tillstindet. De
har kanske alltid varit det om 4n i mindre
accelererad takt dn nu.

Ett sitt att borja forsta den situation som
rader dr att intensifiera den etnologiska forsk-
ningen om kulturarv och kulturhistoriska
museer. I en sddan forskning kan Sverige inte
betraktas som en svensk utan somendelien
multietnisk vérld dir lokala och globala for-
héllanden penetrerar varandra pa hittills
oanade sitt. Den svenska etnologiska forsk-

ningen pé det hir omradet &r dnnu i sin linda,
atminstone om man jamfor med det stora
antalet undersdkningar, som inom jamforba-
ra discipliner producerats i Nordamerika och
England. Skilen till bristen pa forskning skall
nog inte enbart sokas i det faktum att Sverige
sd linge betraktade sig som etniskt homo-
gent. Nir allt kommer omkring har Sverige
haft en ganska livaktig etnologisk forskning
kring etnicitet och méangfaldens organisation
alltsedan 1970-talet. Men denna har sillan
berort frigor kring expressiv kultur och kul-
turarv. Kanske kan skilen till detta forbiga-
ende hittas i den svenska etnologiska revol-
ten pa 1960- och 70-talen mot den tidigare
folklivsforskningen. Denna revolt resultera-
de i att svenska etnologer ibland kom att
betrakta sddana foreteelser som folk kallar
sitt kulturarv, dvs. expressiva, fargstarka fe-
nomen som ritualer, dans, musik, mat och
speciella foremal, som kulturens “séndags-
fernissa” (jfr Lindqvist u.d.) med foga ge-
nomslagskraft i eller “vardagslivet”.

Man kanske kan séga att en total koncen-
tration pd det som minniskor utnimner till
sitt kulturarv, vore lika misslyckad som en
total privilegiering av ”vardagslivet”. Snara-
re dr de tva kategorierna avhingiga av varan-
dra. Det pagéende producerandet av uppvis-
bara symboler for ett kulturarv &r ofta djup-
sinniga kommentarer till vardagslivet och
vice versa. En stor festlig svensk-amerikansk
kaffepanna ger sirskild relief &t intensiva
vardagliga interetniska kulturméten. Etnolo-
ger och folklorister borde vara vil skickade
att kritiskt granska frégor kring hur symboler
for kulturarv konstitueras, byggs upp, rivs
ner och hamnar i konflikt med varandra i det
dagliga livet.

Bitr. prof. Barbro Klein, direktor,
SCASS, Uppsala
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Noter

1

Artikeln bygger delvis pa foreldasningen "Tilthorig-
het och utanforskap: om kulturary och kulturarvs-
politik i en multietnisk virld”, som jag holl vid
Riksantikvariedmbetets hostmote i Stockholm den
4 december 1996. En del av de tankar som jag tar
upp vidareutvecklarjag i forskningsprojektet "Mig-
ration, expressiv kultur och kulturarvspolitik”.

Aven om orden “kulturarv” och “kulturarvspoli-
tik” stir i centrum i den hir artikeln, kommer jag
ibland utan ndrmare precisering in pé sddana ord
som “traditioner”, "kulturskatter”, "anor”, “kultur-
minnen”, "kulturminnesmérken”, “bildningsarv”,
“cultural property”, “cultural preservation”, "cul-
tural conservation”, “kulturmiljovard” och t.o.m.
“identitetsmarkdrer”, Jag gbringa forsok att redaut
de historiska skillnaderna och valdrglidningarna
mellan dessa termer och begrepp. Inte heller #r
#ndamdlet med artikeln att niirmare granska auten-
ticitets- och representationsproblematiken eller
andra aspekter pa kulturarv som fenomen, begrepp
och politiskt slagtri. Jag beklagar att frigan om det
sprakliga kulturarvet sd gott som helt forbigds 1

g »

denna text. Jag koncentrerar mig pa “etnisk” méng-
fald snarare in pd “méngkulturalitet” i vidare be-
miirkelse.

Min framstéllning om Svensk-Amerika bygger pa
olika filtarbeten genomforda alltsedan 1963. I syn-
nerhet iir den baserad pa en materialinsamling som
jag gjorde hosten 1995 under forberedelserna till
utstillningen "Svenskare dn Sverige” (visad 1996—
19971 Leksands kulturhus och pa KultureniLund).
Varmt tack till Kersti Jobs-Bjorklof som tog initia-
tivet till utstdliningen samt till Bruce Karstadt,
Lizette Nilsson, Roger Miller, Karin Stigsdotter
och enrad andra personer som pa olika sitt medver-
kade till att den kom till stAnd. Varmt tack ocksa till
Migrationsarets Jubileumskommitté, till Marcus
och Amalia Wallenbergs Minnesfond och till SAS
for finansiellt stod.

Man kan spéra inflytande frén den skotska kast-
ningen av “haggis”. Denna férekommer ibland
ocksd 1 USA, nir "skotskhet” ska firas.

Andra viilldighetssymboler aterfinns 1 etniska para-
der i storstiderna. Den niirmare trettio meter hoga

“gigliopelaren” biirs till Sankt Paulinus #ra genom
det "italienska” Williamsburg i Brooklyn tre helger
ijuli (Miska och Posen 1983, Sciorra 1985). Denna
pelare #dr avsevirt storre in nigon motsvarighet i
Italien; attlingarna till italienska invandrare har
utformat en italiensk-amerikansk festlighet som
bara delvis dverensstimmer med helgonfester i
Italien. En annan vildighetssymbol dr den jattelika
apa som figurerade prominent i borjan av 1980-
talet vid West Indian Parade i Flatbush i Brooklyn
(Miska och Posen 1983). Denna parad i bérjan av
september har visserligen samband med den tradi-
tionella karnevalen vid mardi gras pad Trinidad.
Men skillnaderna dr ocksé markanta. Bla. har
Brooklynparaden tydligare Svertoner av protest
mot rasism. Den kolossala apfiguren kan ses som
en jattelik parodi pa hur svarta médnniskor tycker att
de uppfattas av vita.

Hon tog for givet att mannen och barnen tilthorde
Hmong-folket fran Vietnam. Minga Hmong flydde
till USA i samband med Vietnamkriget. I en del
sammanhang har de blivit kontroversiella, medan
de i andra uppskattas mycket. Bl.a. #r de ber6mda
f6r sina broderade framstillningar av flykten fran
Vietnam, s.k. "Hmong cloths”. Dessa textila ny-
skapelser (som iir ett direkt resultat av migration)
har bidragit till att amerikaner ser Hmong som en
sirpriaglad amerikansk etnisk grupp. Jag vill tilldg-
ga att efter mitt féredrag vid Riksantikvarieimbe-
tets hostmote 1996, i jag visade bilder pd jattekaf-
fepannorna, sade en svensk kommunrepresentant
att hon tyckte att det vore skoj attimportera idén till
Sverige. Hon menade att en gigantisk kaffepanna
vore just den sortens slaende symbol som hennes
lilla stad behover.

Svensk-amerikaner framhiver i dag girna de frid-
fulla relationerna mellan svenska invandrare och
USA:s ursprungsbefolkning. T det statliga museet
American Swedish Historical Museum i Philadel-
phiat.ex, gestaltas det fredliga motet mellan mérka
vildar och blonda svenskar i flera viggprydnader.
Sidana hir offentliga framstiillningar av fredliga
moten star 1 kontrast inte bara mot ignorerande av
indianer i ett symboliskt tdcke utan ocksd mot alla
muntligt traderade beriittelser om strider mellan

RIG - Kulturhistorisk tidskrift, vol. 80, nr. 1-2, 1997



30 Barbro Klein

svenska nybyggare och blodtorstiga indianer.

7 1synnerhet ungdomar, som kdmpar for bevarandet
av ursprungsbefolkningars kulturarv och som till-
dgnat sig dessas livsfilosofi och levnadsménster,
kallas ibland nedlatande for ”wanna-bes” (want-to-
bes). Man talar sdledes om “native American wan-
nabes” eller “rom wannabes”.

8 Till de mest spektakuldra exemplen pa detta balan-
serade uppvisande av olika etniska kulturarv hor
den gigantiska Festival of American Folklife som
varje sommar sedan1966 anordnats pa "The Mall”
i Washington, D.C. Olika &r lyfter man fram olika
grupper och regioner i USA och i virlden (jfr
Cantwell 1993).

9 (jfr Marzolph 1996). Jag tackar sociologen Hassan
Hosseini-Kaladjahi for virdefullauppgifter om det
iranska nyérsfirandet i Hallonbergen och annorstii-
des. Jag tackar ocksd etnologkollegorna Barbro
Blehr, Lotten Gustafsson och Lizette Nilsson for
hjilp i filtarbetet och for manga iakttagelser kring
firandets manga bestandsdelar. Till dessa hor bl.a.
ett informationsstand, dar man visar hur ett riktigt
iranskt nyarsfirande skall ga till. I det hidr samman-
hanget kan man ocksa fraga om idrottsplatsen i
Hallonbergen foriransk-svenskarna kommer att bli
jamforbar med platser i Frankfurt eller i den stad i
Kalifornien som de kallar Tehrangeles, dér iranier
i exil ocksa hoppar 6ver eldar. Eller kommer helt
olikartade iranska kulturarv att utformas i dessa
olika storstider?
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SUMMARY

Insiders and Outsiders
Heritage Politics and Folklife Studies in a Multiethnic World

This article addresses questions concerning cultural
heritage and heritage politics in situations in which
people, who have migrated or fled from one country to
another, suddenly share territory with many different
groups. While the examples are from all around the
globe, the paper pays special attention to Sweden and to
the role of Swedish ethnologists in the study of heritage
politics in multicultural situations. Swedish ethnologists
have not only studied the processes by which peasant
phenomena have become national symbols, they have
also—in particular those employed by folklife museums
and folklife archives — played a crucial role in the
creation of such symbols. Whatcould they contribute to
the study of heritage politics in a multiethnic world?

The discussion begins with Swedish America which
is culturally and politically very different from Sweden
although the common base can be detected. Of special
interest are two objects that Swedish-Americans
associate with their Swedish heritage, although there
are no equivalents in Sweden. One is a midwestern
watertower that has beenrebuilt and painted to resemble
a gigantic rose-painted coffeepot. The other is a quilt
made by descendants of Swedish immigrants for the
centennial celebrations of their hometown. The two
objects demonstrate that seemingly insignificant
artifacts can be chosenas examples of a cultural heritage
and carry profound political meanings. People use both
not only as symbols of inclusion demarcating a "we”
but also as symbols of exclusion of peoples who do not
share a North-European descent.

Against this background the paper devotes attention
to “cultural heritage” as a concept invented in the late
nineteenth century to connote phenomena believed to
have been taken over from forebears or predecessors.
Cultural heritage was then and is now an inherently
political term: itis through political action that selected
phenomena are appointed as such. Everywhere,
phenomena named cultural heritage are resources to be
saved, protected or resuscitated. A cultural heritage is
part of the category, "threatened facets of the world”.

Also, phenomena appointed cultural heritage are meant
to be put on display to teach others. They are often a part
of people’s earliest memories and come to incarnate
longing, memories, and a collective history.
Observations regarding the official heritage policies
in the US as a prototypical multicultural society lead to
a discussion of heritage politics in Sweden as a
multicultural society. The first aspect considered is the
construction of cultural heritage as political acts among
immigrants and refugees themselves. The second aspect
discussed is the political activity of Swedish cultural
historical museums and archives - institutions that are
now under the obligation to collect, protect, and preserve
the traditions of immigrants and refugees. A number of
questions are debated. Will the museums have the
power to define which immigrant traditions are to be
displayed in Swedish public arenas? How will the
museums and archives handle all the new inventions
and seemingly strange mixtures that are now being
invented in different immigrant groups as examples of
a heritage from a past? The conclusion is that both
museums and archives will have to change their policies.
For example, folklife archives can hardly concentrate
on collecting materials only in writing as is the practice
now. They will have to devise ways to accomodate all
those Swedes who cannot write Swedish but whose
memories andexperiences are largely formed in Sweden.
The conclusions emphasize that Swedish museums
and archives, despite attempts to incorporate immigrant
materials, still think in terms of a "we” and a “them”.
Unwittingly, they use symbols of exclusion that are not
unlike those that sometimes can be seen in Swedish
America. What is needed, then, is a revision of cultural
heritage as a category. Swedes must establish heritage
policies that admit that the symbolic results of migrations
are not exceptions but the normal state of affairs.
Indeed, ethnologists have a special assignment to study
the ways in which many cultural heritages are
constructed, torn down, parodied or used as sites of
contestations in the Sweden that is now being formed.
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