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KULTUR OCH IDENTITET: EN DISKUSSION KRING TVÅ ANTROPOLOGISKA BEGREPP MED ETNOGRAFISKA EXEMPEL

Bakgrund
Antropologien har länge brottats med kulturbegreppet och på senare tid har även identitet kommit att intressera allt fler inom denna disciplin. Bakgrunden till detta papper är att jag har ansett mig ha otillräcklig kännedom om dessa begrepp. För att råda bot på detta har jag försökt sätta mig in i en del av den litteratur som berör dessa ämnen. Mängden av litteratur som berör kultur och identitet måste betecknas som mycket stor, men ändå är det svårt att finna övergripande verk som passar just mina syften; de flesta som behandlar dessa frågor utgår från sina egna vinklar och intressen. Antagligen beror detta på att både kultur och identitet har så stor spännvidd, som så få (eller ens någon?) har lyckats skriva en lärobok i dessa ämnen. "Kultur" och "identitet" är begrepp som inte endast antropologer använder i sina analyser, utan de har fått genomslagskraft inom nästan all samhällsvetenskap och humaniora, vilket antagligen till viss del kan förklara varför de används på så vitt skilda sätt. Dessutom är båda dessa begrepp vanliga utanför den rent akademiska sfären, vilket vi bör vara medvetna om när vi skriver för en icke-akademisk publik.


Jag har valt att lägga upp papperet i tre delar som hänger samman, men vilka separerats för läsbarhetens skull. Mycket av detta papper ägnas åt att både ge exempel från Nordamerika och att tillämpa mina teoretiska kunskaper på etniska grupper därifrån. Anledningen till detta är att mitt avhandlingsområde behandlar just kultur och identitet hos vad som kommit att kallas "svensk-amerikaner", och att jag på så sätt bör kunna bli behjälpt inför mitt kommande skrivande.


Den första delen är en teoridel, där avsikten är att bringa ordning på de två begreppen. Andra delen är ett försök till analys av svensk-amerikanerna, där man kan säga att teoridelen appliceras på verkliga människor. Sista delen ska ses som en syntes av de två föregående, men innehåller även en hel del nytt material som inte finns i den tidigare texten, varför den inte ska ses som en sammanfattning av uppsatsen.

DEL I: TEORI

Ordet kultur har sitt etymologiska ursprung i latinets cultura som i sin tur är sprunget ur colere; att odla eller vårda (Bonniers Bd 8, 1966:876). Ordets tidigaste betydelse var att odla jorden, men har paradoxalt nog i sina flesta betydelser kommit att kopplas samman med den andliga odlingen
. Även ordet identitet emanerar från latinet och har sin stam i idem; densamme, detsamma. Detta bygger sedan vidare på att två skilda företeelser i själva verket är en och samma, dvs identiska (Bonniers Bd 7,1966:317).


I detta kapitel diskuteras antropologisk kulturteori både ur ett historiskt och nutida perspektiv, varpå jag övergår till att beskriva det komplexa fenomen som kallas identitet.

Om kultur
Antropologin har sedan länge splittrats upp i undergrupper med prefix som exempelvis ekonomisk-, medicinsk-, gender-, men ändå har vi alla en grundförståelse när vi talar om kultur. Låt oss nu först gå lite tillbaka i tiden.


Sedan det förra seklet har kulturbegreppet haft en central plats inom antropologin och Edward Tylors kulturdefinition från 1871 har länge följt med, om än i förfinad form. Tylor definierade kultur som "That complex whole which includes knowledge, belief, art, morals, law, custom, and any other capabilities and habits acquired by man as a member of society." (i Keesing 1981:68). Från det tjugonde århundradets början kan vi se att antropologin börjar ta den form som den bygger vidare på än idag. I USA kom Franz Boas att utbilda en grupp antropologer (bl a Lowie, Kroeber, Benedict) som förde ämnet framåt och trängde samtidigt undan de tidigare länsstolsantropologerna. Gruppen kring Boas kom att problematisera kulturbegreppet mer än tidigare och Lowie (1917) framförde att kultur är ett fenomen som endast kan förklaras i termer av sig själv. Emellertid såg dessa antropologer fortfarande kulturer som väl avgränsade och autonoma enheter, om än med ett visst "kulturellt flöde" mellan dem — de talade om kulturområden, -element, -centra. Till stor del byggde detta vidare på de europeiska diffusionisternas kulturkreis (Tallgren 1993).


Med tiden utvecklades många olika kulturbegrepp inom den amerikanska antropologin. I ett omfångsrikt papper i början av 1950-talet analyserade Kroeber och Kluckhohn 164 av dessa kulturbegrepp, men var inte själva beredda att ge ytterligare en definition: 


We do not propose to add a one hundred and sixty-fifth formal definition... Without pretending to “define”, however, we think it proper to say att the end of this summary discussion of definitions that we believe each of our principal groups of definitions points to something legitimate and important. In other words, we think culture is a product; is historical; includes ideas, patterns, and values; is selective; is learned; is based upon symbols; and is an abstraction from behavior and the products of behavior. (Kroeber & Kluckhohn 1952:157, i Berelson & Steiner 1964:643f)

Efter hand trängdes även de tidigare länsstolsantropologerna undan i Europa — dock långsammare än i USA — och vid det unga sekelskiftet började det inom den brittiska antropologin en svängning från fysisk antropologi till studier av mänskliga kulturer (Urry 1993:11ff). I Storbritannien blev Bronislaw Malinowski från 1920-talet den ledande gestalten. Malinowski poängterade återkommande i sina monografier över trobriandöarna nödvändigheten att studera samhällen som sociala och kulturella enheter, och i likhet med Boas och Kroeber förordade han längre fältarbeten inom detta avgränsade område; det blev mycket en fråga om att studera "primitiva" och exotiska grupper (the "Other"). Både Malinowksis studier av trobriandöarna och de brittiska antropologerna i Afrika kan sägas ha använt dessa stamsamhällen som ett slags laboratorium för studier av kulturella variationer och skillnader (Keesing 1981:112). 


Från det sena 1920-talet växer fram i USA den s k Culture and Personality school. Denna skolbildning hade en psykologisk inriktning — inspirerad av Freuds arbeten — i studiet av kulturer och tidigt började man att tala om stereotyper i de olika kulturerna. Ett banbrytande arbete blev Ruth Benedicts Patterns of Culture (1934), där hon i sin analys av olika samhällen delade in de psykologiska typerna i "dionysiska" och "apolloniska" i ett försök att visa på kulturers strävan efter likriktning
 (Harris 1968:399ff). 


Att göra dessa stereotypier redan av ett litet stamsamhälle får nog anses som ett svårt projekt och torde vara än mer besvärligt i mer stratifierade samhällen, med kanske miljontals medlemmar som är skiktade i olika klasser, etniska kategorier, etc. Dock var det en hel del antropologer som under 1940- och 50-talen fortsatte med försöken att kartlägga "nationalkaraktärer". Harris (ibid:419) påpekar att "The use of a small number of informants as the basis for generalization about the intimate psychic constellations of great masses of people is the most troublesome aspects of these studies." Sedan slutet av 1950-talet har det stått klart för de flesta antropologer att det inte går att tala om "kulturer" i sådana holistiska termer (Varenne 1984:281).


Ett mastodontprojekt för jämförande kulturella studier drogs under slutet av 1930-talet igång av den amerikanske antropologen G.P. Murdock. Detta projekt — Human Relations Area File — som pågått långt in i modern tid
, har haft till sitt yttersta syfte att samla in data från olika kulturer för att forskare ska kunna jämföra kulturella fenomen från sinsemellan olika kulturer. Kritik som riktats mot detta register har berört den ojämna kvalitén på det insamlade materialet och svårigheten att jämföra fenomen från disparata kulturer.


* * *

"I Amerika bor amerikaner" och "i Kina bor kineser", är uppfattningar som är allmänt utbredda och stämmer i och för sig. Emellertid har dessa spatiala enheter (i detta fall nationer) kommit att uppfattas av många som homogena kulturer (Gupta & Ferguson 1992:6f; jfr Thion 1989:229ff); de ses som distinkta enheter när de kontrasteras i en vi/dom-relation till vårt eget samhälle. Detta ökar framförallt med det sociala avståndet
 och det är lättare att se folk långt där borta, vilka vi har liten kunskap om, som en sammanhängande kulturell "massa". Men, inom de ovan nämnda nationerna finns det både många olika kulturer och människor med olika kollektiva identiteter. Bland andra har Keesing (1981:68) påpekat att synsättet att se dessa nationer som "kulturer", har visat sig vara alltför brett och oprecist för antropologiska studier.


När folk i allmänhet talar om "kulturer" så är det vanligaste att de poängterar skillnaderna mellan olika kulturer; oftast utelämnas de likheter som finns. Vi får dock inte förglömma att människor i många avseenden har liknande erfarenheter t ex i egenskap att vara föräldrar, uttrycka liknande emotioner, etc. Fredrik Barth (1969) visade hur olika grupper bygger upp gränser gentemot andra, och många har tolkat honom som att det "kulturella innehållet" skulle kunna vara mer eller mindre utbytbart. Som jag har tolkat honom, menade han att det kulturella innehållet hos en grupp har en viss flexibilitet och är i ständig förändring, inte att all kultur inom en grupp helt plötsligt skulle kunna bytas ut mot något annat. I ett annat sammanhang (Tallgren 1991) har jag beskrivit hur en invandrargrupp från Mellersta Östern i Sverige spjälkats upp i två etniska grupper — syrianer och assyrier. Trots den uppenbara likheten mellan dessa grupper betonar de mycket de skillnader vilka många utomstående antagligen skulle betrakta som ytterst marginella. Min bedömning är att syrianer och assyrier är två nästan identiska kulturer, men där människorna inom respektive kultur har olika (etniska) identiteter. Borde vi inte hellre, för att parafrasera Anderson (1983), tala om imaginära etniska grupper?

Har antropologerna del i att vi ser andra människor som bärande delar av "kulturer"? Kan exempelvis "vi svenskar" ses som en kulturell enhet, eller är det måhända en politisk konstruktion framsprungen ur artonhundratalets allmänna nationalistideologier
? Är det inte så att "vara svensk" innebär olika saker för många människor? Vid en undersökning i vårt västra grannland, skriver Tambs-Lyche (1993) att norrmännen hade mycket svårt att sätta fingret på vad som är specifikt "norskt", även om de hade en intuitiv känsla av vad det innebär att vara norrman. Men antagligen är det mer vanligt att människor vid direkta frågor om deras kultur objektifierar vissa signifikanta drag i deras "kulturella identitet" som särskiljande från den ständigt pågående vardagen. 


Robert Norton har i ett papper analyserat kulturella seder ("traditioner") i Melanesien. Dessa har ofta objektifierats och samtidigt kommit att uttryckas som ett mer eller mindre rituellt firande i form av exempelvis musik, dans och "traditionella" folkdräkter på olika festivaler eller för en skara intresserade (och betalande) turister (Norton 1993:742; jfr även Björklund 1986:299f). Norton säger att denna identitetsdiskurs "involves the making of a cultural symbol or practice an object for contemplation, dialogue and affirmation, a proclamation of distinctive identity in inter-group contexts." (Norton 1993:742)[xxx lite mer här]

De olika tolkningarna av kultur måste sättas in i ett historiskt och rumsligt/ politiskt sammanhang. Begreppet “kultur”, som verkar så självklart för många, betyder inte samma sak som det gjorde igår och kommer antagligen inte att göra det i morgon. Samtidigt är detta kulturbegrepp "kulturellt bundet", vilket innebär att man både inom och mellan olika "kulturer" gör olika tolkningar av vad just kultur är (jfr Århem 1988:234). Ett synsätt är att se kultur som symboliska konstruktioner eller uppfinningar (inventions), eller som Linnekin (1992:249) uttrycker det: "as a symbolic construction, a contemporary human product rather than a passively inherited legacy." Därmed blir tradition "a selective representattion of the past, fashioned in the present, responsitive to contemporary priorities and agendas, and politically instrumental." (ibid:251). Med andra ord ser man kulturen som öppen för, och påverkad av, mänsklig manipulation. Antropologen Serge Thion, med erfarenhet av asiatiska samhällen, är hård i sin bedömning av vad som kommit att kallas för "traditionell kultur": "the appearance of Tradition, of identity, of culture in a discourse which questions their foundations or their future, can only take place among people for whom such things are dead." (Thion 1989:251) För Thion är språket den kulturella markör som finns kvar längst av alla traditioner (ibid:57), vilket lite hårdraget skulle betyda att många av de "traditioner" som finns hos etniska kategorier i exempelvis det nordamerikanska samhället först skulle ha dött ut för att sedan återuppstå i ny tappning. 


Kan man överhuvudtaget tala om "kulturer" när man studerar komplexa moderna samhällen? Är det inte så att den kulturella studien förutsätter en homogenitet som antagligen inte existerar? En vanlig syn på kulturer har varit att se dem som mer eller mindre statiska (Padgett 1980:55f) och homogena enheter. Trots att många inom den nutida antropologin ser kulturer som konstruerade begrepp, fortsätter de sitt arbete som om de existerade som avgränsade enheter (Mahmood & Armstrong 1992:3). Redan vid en relativt tidmässigt kort analys kan vi dock upptäcka stora skillnader enbart inom en "kultur", både materiellt och i livsstil: den masskommunikativa värld som barnen nu växer upp i skiljer sig markant från föräldrarnas 60-tal där teven kom att bli en samlande punkt i familjesamvaron. Går vi ytterligare ett par decennier bakåt kan vi se en mycket annorlunda kultur framträda och många av de samhällsvärderingar som då var rådande, tar vi helt avstånd från idag. Men, som Århem (1988:237) påpekar, så ligger det i kulturernas idésystem ändå ett visst mått av varaktighet och stabilitet trots att de ständigt förändras; det råder vanligtvis ett balanserat samspel mellan dynamik och varaktighet (se även Stern & Cicala 1992:xii). Geertz (1973:17f) påpekar att kulturella system måste ha ett visst minsta mått av koherens, annars kan vi inte kalla dem för just system. Men vanligtvis har de en hel del mer än denna minsta koherens, säger Geertz. I en relativt nyskriven artikel utmanar Gupta & Ferguson (1992) uppfattningen om att kulturer är stabila enheter. Människor, noterar de (ibid:9), har otvivelaktigt varit rörligare och identiteterna mindre fastställda, än de statiska bilder den klassiska antropologin ofta givit.

Begreppet “kultur” är både enkelt och svårgripbart. Århem (1988:239) vill t ex förklara det mer i metafysiska termer i form av världsbild — något som vi alla bär inom oss och är både outtalat, självklart och oproblematiskt. I det fortsatta resonemanget säger Århem, att med en otydligare och mindre sammanhållen världsbild, desto större är utrymmet för förändringar i värderingar och beteendemönster men samtidigt försvagas individens upplevelse av delaktighet i ett större sammanhang. 


Även Obeysekere talar om kultur som mentala processer: "the existence of behavioral regularity may often indicate the existence of shared culture, but the absence of behavioral regularity or shared behavior does not entail its absence. Culture refers to collectively held ideas, and ideas are phenomena of the mind, not things on the ground." (Obeysekere 1981:112, i Mahmood & Armstrong 1992:11)


En fråga som får alltmer ökad relevans är den globala kulturens framväxt i det masskommunikativa samhälle som nu alltmer börjar att framträda. Ungdomar i Asien, Europa och andra världsdelar dricker Coca Cola, lyssnar mer eller mindre på samma musik, och så vidare. Hur kommer man i framtiden att se på kultur och kulturella skillnader när det globala nätverket blir allt tätare? Den samhällsförändring som hela tiden pågår har ständigt accelererat under detta sekel och världen har bildligt sett snabbt krymt ihop genom de olika kommunikationsmedel som utvecklats. I vissa avseenden har detta antagligen lett till att vi människor blivit allt mer lika varandra. Men leder inte denna likriktning till att människor samtidigt framhäver vissa kulturella skillnader, som i en politisk diskurs aktualiseras mer än de förtjänar; att man skapar nya gränser gentemot "de andra"? (jfr Barth 1969) Vissa (t ex Comaroff & Comaroff 1993:xi) ser dock de globala systemen som plurala och att de är "diverse and dynamic, multiple and multidirectional", och att världen därmed inte kommer att likriktas. 

Om identitet

"Identitet" har kanske inte funnits med i den antropologiska debatten lika länge som "kultur", men har fått stor genomslagskraft hos vissa skolbildningar som har en mer psykologisk prägel. Framför allt kan man säga att studier av identitet tidigt fick genomslag inom den amerikanska antropologin i och med Culture and Personality-skolans framväxt på 1920-talet; inom brittisk antropologi blev Bateson genom sitt av många ignorerade verk Naven (1936) den store förerädaren.


"Kultur" är ett kollektivt fenomen som delas av många inblandade; identitet kan vara individuell eller kollektiv. Identitet innebär i det ena fallet att man ser sig som en unik individ och i det andra att man identifierar sig med en grupp eller kategori, men det är ofta en blandning av dessa två. Personlig identitet har framför allt studerats av psykologer och kommer i den fortsatta framställningen endast att beröras lite flyktigt, eftersom det är gruppidentitet som fångat mitt intresse. De har dock flera gemensamma nämnare. Exempelvis kan etnisk identitet sägas vara en av kollektiv version av den individuella identiteten och på samma sätt som en individ, bygger kollektivet upp en (symbolisk) gräns gentemot andra kollektiv (dvs etniska grupper) (se Jacobson-Widding 1988:155). Ofta har etnisk identitet och kulturell identitet använts synonymt och de kan vara svåra att helt separera, eftersom de griper in i varandra. Gemensamt för alla identiteter är deras tillbakablick på det förflutna, vilket skapar nuet. I den fortsatta framställningen kommer jag mycket att tala om etnisk identitet eftersom just detta har hög relevans för mitt forskningsprojekt, men mycket av det sagda om etnisk identitet bör även kunna vara överförbart på andra gruppkonstellationer än just etniska (se Mach 1993:11). 


Även begreppet "identitet" är mångfasetterat och svårtolkat som kulturbegreppet, samtidigt som det även till viss del är tidmässigt bundet. Antropologen Stuart Hall (1991:42) påpekar exempelvis att det identitetsbegrepp som används inom nutida brittisk kulturpolitik inte har samma innebörd som för de olika samhällsrörelser några decennier tidigare. Vidare framkastar Hall (ibid:44), att i ett generellt teoretiskt perspektiv har det alltmer utbredda ifrågasättandet av nationalstaten — och med detta den nationella identiteten som referenspunkt — samtidigt lett till en fragmentisering och urholkning av den kollektiva sociala identiteten. Med kollektiv social identitet avser Hall i sin framställning bland annat klass, gender, ras, nation. Dessa identiteter tror han att inte längre betyder så mycket som de gjort tidigare (ibid:44ff), men ger ingen tillfredsställande förklaring om varför.


Erik Erikson har bidragit till den psykoanalytiska teorin med sitt identitetsbegrepp som representerande en individs personliga identifiering, i termer av prototyper som givits henne beroende på hennes belägenhet i tid (historia) och rum. Erikson menar att denna identitet formas genom att internalisera de olika modeller av självet som existerar inom familjen och det omgivande samhället (Erikson 1980, i Alba 1990:21f). Detta borde även vara överförbart på etnicitet: den person som exempelvis är uppvuxen inom en svensk-amerikansk familj och miljö bör därför kunna vara "etnisk", även om han på ett mer medvetet plan så förnekar (jfr Alba 1990:22) — men hur är det i familjer där etniciteten aldrig varit framträdande, t ex i de allt vanligare familjekonstellationerna av "intermarriages" som existerar i det nordamerikanska samhället? Kan andra faktorer som exempelvis en dominerande etnisk grupp i det lokala samhället, eller en mer emotionell bindning till den ena föräldern (eller hennes släkt) påverka utvecklandet och valet av etnisk identitet?


Vad det gäller grundläggande gruppidentitet, så finner Harold Isaacs (1989:29) att den är ett formande instrument i det individuella psyket och den individuella personligheten. Denna grundläggande identitet lokaliserar Isaacs (ibid:38ff) först till biologiska faktorer som redan finns inprogrammerade i det lilla barnet utifrån föräldrarnas gener, dvs de fysiska drag barnet får. Men sedan blir födelseplats, språk, barnets namn, de värderingar som överförs från familjen, de olika initiationsriter barnet genomgår, och så vidare, delar av denna identitet. Med andra ord kan man här tala om att det är den kulturella transmissionen som skapar den nya människans grupptillhörighet. Dock är denna tillhörighet mycket dynamisk och i ett tillstånd av ständig tillblivelse. Isaacs konklusion är att "The dynamism of basic group identity is a function of what people have inherited and what they have acquired, the mix of culture past and culture present." (ibid:206; jfr Mach 1993:15).


Som den sociala varelse människan är, behöver hon positiva kopplingar till andra människor. Erich Fromm sa redan 1941 att "This identity with nature, clan, religion, gives the individual security. He belongs to, he is rooted in, a structuralized whole in which he has an unquestionable place. He may suffer from hunger or suppression, but he does not suffer from the worst of all pains — the complete aloneness and doubt." (Fromm, i Isaacs 1989:35) Det är dessa primära band, menar Fromm, som ger människan en känsla av säkerhet och kunskap om var han hör hemma. Att dessa band är viktiga kan vi framför allt märka genom alla konflikter som finns mellan grupper, där många är villiga att slåss och till och med dö för att bevara sin grupps identitet (se Mahmood & Armstrong 1992:11) och rätten till kulturell autonomi. 


Identitetskapande är en dynamisk process och är kontextuellt betingad genom att både människor och grupper formar sig gentemot andra beroende på situation. På individnivå formas en identitet genom en serie meningsfulla handlingar i relation till andra människor (eller interaktion om man så vill). Den polske antropologen Zdzislaw Mach (1993:3) menar att dessa relationer är av symbolisk karaktär och att identiteten skapas som "a self-image in the process of communication with others who also express and communicate their images of that particular individual." På individnivå kan detta uttryckas som "vem är jag" och på en social nivå som "vilka är vi i förhållande till andra mänskliga grupper? (ibid: 4). Mach (ibid:7) menar att vi bygger upp denna självbild omkring vissa positiva och attraktiva drag hämtade från den egna kulturen.


Tidigare talades det inom samhällsvetenskaperna om att den etniska identiteten var tillskriven; att man inte hade någon valmöjlighet. I framför allt de moderna västerländska samhällena har ofta de yttre etniska markörerna — t ex språk och klädsel — kommit att få en allt mindre roll. Trots detta fortsätter de etniska grupperna sin existens, om än i modifierad form, men den etniska tillhörigheten i dessa samhällen beskrivs nu alltmer som ett frivilligt val som görs av människor). Många av de etniska grupperna i det västerländska samhället fortlever genom självkategorisering och därigenom ägnas mycken tid åt att bygga upp och forma de etniska identiteterna. Ulf Björklund (1986:298) ser detta som en aspekt av en mer grundläggande process, nämligen att människorna i dessa samhällen har multipla identiteter — ett utslag av vad som kommit att kallas "moderniteten" (se även Eriksen 1992). Dessa multipla identiteter kan betecknas som sociala kategorier. 


I moderna komplexa samhällen har människor möjlighet att delta i många grupper och uttrycka sin identitet på olika sätt i olika situationer. Stern & Cicala (1992:xvi) betonar det viktiga i studier av etnisk identitet att fokusera på hur "ethnics assess competitive forces and how they incorporate segments of several identities in trying to make the best of all possible worlds." George De Vos har påpekat att en individ har tre möjligheter att förhålla sig till identitet: "(1) a present oriented concept of membership as citizens in a particular state, or as a meber of a specific occupational group, (2) a future-oriented membership in a transcendent, universal, religious or political sense, or (3) a past-oriented concept of the self as defined by one's ethnic identity, that is based on ancestry and origin" (De Vos 1975:9, i Mach 1993:13). Mach (ibid:13) menar att vilken som helst av dessa tre kan bli aktuella i olika skeden av en människas liv eller i en annan social kontext.

Mestadels har social- och kulturell identitet olika innebörd, men kan ibland sammanfalla. Exempelvis kan man säga att 1970-talets punkare, liksom 1990-talets hip-hopare, var en utpräglad sub-kultur som samtidigt med sina diakritiska markörer gav dess medlemmar en social identitet som just "punkare". Men vanligtvis är social- och kulturell identitet en fråga om olika abstraktionsnivåer. Den sociala identiteten är synnerligen kontextuell och kan växla mycket snabbt: på morgonen kan en människa vara barnens mor och en stund senare har hon på sin arbetsplats växlat om till sin yrkesroll och den identitet som följer med denna. På lunchrasten kanske hon träffar några gamla skolkamrater och faller då in i en annan roll; hon får (och antar) en annan identitet.


* * *

I det Nordamerikanska samhället har aldrig klasstillhörighet fått riktigt fotfäste som social identitetsmarkör (Alba 1990:27); etniska identiteter har givits större betydelse bland de breda folklagren. De flesta "etniska medlemmar" i dagens amerikanska samhälle är andra, tredje och fjärde generationen räknat från den ursprunglige immigranten. För dessa människor, hävdar Padgett (1980:57), är "ethnic identity... more likely to be only intermittently displayed, rarely an intrusion upon their daily lives." Man bör dock vara medveten om att det kan vara stora individuella gradskillnader i den etniska aktiviteten inom en "grupp" och även i olika grupper. 


Inom nordamerikansk etnicitet och identitet har historia kommit att få en betydande plats — ofta i metaforer av rötter; att komma någonstans ifrån. Det är vanligt att man försöker skapa en romantiserande bild av den egna gruppen och ge dem en ärofull historik. Men hur stora är de etniska skillnaderna i realiteten? Redan för ett kvartssekel sedan konstaterade Barth att de "kulturella ledarna" är 


concerned with the codification of idioms: the selection of signals for identity and the assertion of value for these cultural diacritica... [A] great amount of attention may be paid to the revival of select traditional culture traits, and to the establishment of historical traditions to justify and glorify the idioms and the identity. (Barth 1969:35)

Dessa traditioner ser Richard Handler som "symbolic objectifications which are continually and discontinuously constructed in the present" (Handler 1984:55, i Neeman 1994:136).


David Schneider visade i sitt inflytelserika verk American Kinship (1968) hur viktigt det kan vara att i vissa kontexter kunna hävda att man exempelvis var av "old Scottish stock" — ett ursprung som i högsta grad måste vara ett urval utifrån många olika möjligheter när man kommer ner till femte- sjätte led från den ursprungliga immigranten
. Detta brukar förklaras vara sammanlänkat med den amerikanska nationens relativt kortvariga existens och att landet till största delen är uppbyggt av immigranter av olika nationaliteter. Inom de etniska grupperna i Nordamerika har avståndet till invandrargenerationen en viktig roll i transformationen av etniciteten. De kraftiga immigrationsrestriktioner som infördes på 1920-talet har medfört att den generationsmässiga sammansättningen i de etniska grupperna av europeiskt ursprung snabbt förändrats (Alba 1990:5). Vi får emellertid inte glömma att redan den första invandrargenerationen långtifrån hade en homogen sammansättning (Conzen et al. 1992:5), samt att de flesta etniska grupper har haft invandring över lång tid. Eftersom senare generationer efter den första invandrargenerationen har andra erfarenheter av det amerikanska samhället, är det knappast en vågad spekulation att motsvarande transformation även skett inom dessa etniska gruppers aktiva identitetskapande.


Ett intressant fenomen i USA är de etniska "retirement homes" som finns i stort antal det amerikanska "sunbelt". Detta är fullt fungerande etniska samhällen för människor på livets höst. Antagligen finns det en längtan bland dessa människor, som ofta levt i en urban miljö utan speciella "ethnic neigborhhoods", att i slutskedet av sitt liv umgås med människor som de känner (en imaginär) samhörighet med (jfr Padgett 1980:69). Neeman (1994:144) föreslår att den etniska kulturen kan vara ett effektivt medel för de äldre "to reconstruct their biographies in a continuous, coherent, and positive manner, thus stabilizing personal identity and enhancing self-esteem and self-worth."


Om vi tittar på de yngre så har många etniska grupper egna skolsystem, som kan kallas "ethnic heritage schools", där de får lära sig om det egna kulturella arvet och vilka de är, dvs utveckla ett medvetande och kännedom om sin etniska identitet. De vuxna som stöder dessa utbildningar "believe that their programs foster internalization by the children of an identity differentiating them from other Americans." (Sacks 1985:263) En annan viktig funktion är de etniska nätverk som barnen bygger upp. De vänskapsband som skapas under denna tid kan senare i livet bli starkt bidragande till gruppens fortsatta överlevnad. Dock finner Sacks att det hittills har gjorts för få studier av dessa skolor för att man kan vara säker på deras genomslag och betydelse (ibid:263,266).


Richard Alba (1990:16) påpekar att många surveyundersökningar i USA visat att endast 10-15% av de vita inte kan svara på frågan om sin etniska bakgrund. Även bland de vars familjer varit i landet under många generationer vet ofta något om den etniska bakgrunden och man kan då undra om inte detta ändå kan ha en viss betydelse för dem? (se Alba 1990:16) Men varför behöver många amerikaner denna "extra identitet", en identitet som många européer ofta ser som urvattnad och "snuttifierad". Denna fråga blir än mer intressant när man beaktar att de samtidigt har en amerikansk nationell identitet (och klassificeras som amerikaner vid interaktion med människor från andra nationer).


Ett europeiskt exempel som har stora likheter med många av de etniska kategorierna i USA, är friserna. Mahmood & Armstrong (1992:8ff) visar att två personer som ligger nära den "ideala prototypen" för en frisländare — och starkt framhäver denna identitet — inte behöver ha ett enda frisiskt drag gemensamt, men ändå fullt accepteras som "genuina" friser. Detta stämmer överens med många amerikanska "grupper" där det kan vara svårt att sätta fingret på vilka drag som är specifika för just dem — det uppfattas endast intuitivt av aktörerna utan att de kan presentera en lista med kulturdrag (jfr Mahmood & Armstrong 1992:6; Tambs-Lyche 1993).

DEL II: ETT FÖRSÖK TILL KULTUR- OCH IDENTITETSANALYS AV SVENSK-AMERIKANERNA

Målet med skapandet av etniska identiteter, säger Tambs-Lyche (1993:22), "is seen...basically as that of establishing a conceptual base for social solidarity." Svensk-amerikanerna är en kategori människor som uppvisar många olika identiteter, men har idéen om ett gemensamt ursprung som en förenande länk. I detta avsnitt kommer jag att behandla det aktiva svensk-amerikanska identitetskapandet som pågått under mycket lång tid i många av deras mer "officiella" organisationer och föreningar. Detta identitetskapande kan ses som en "symbolic construction of images of the group's own past and present (Mach 1993:15). Jag kommer även att visa hur den svensk-amerikanska kulturen kan komma till uttryck. Detta är mycket viktigt område att studera, eftersom om en etnisk identitet inte kopplas till beteende, så kan den inte heller bidra till etnicitet som social form (se Alba 1990:26). Dessutom vill jag med en berättelse visa hur denna identitet kan uttryckas hos den lilla människan, samt försöka sätta mig in i hennes upplevelser av vad det innebär att identifiera sig som svensk-amerikan. 

Skapande av en imaginär gruppidentitet:
Augustana Lutheran College i Illinois har länge varit en "producent" av en mer officiell bild av svenskamerikanerna — både utåt till en bredare amerikansk publik och till de svenskamerikaner som finns runtom i USA. Vid Augustana har ett stort antal präster och predikanter utbildats och den bild av "Svenskamerika" de sedan givit ute i sina församlingar får nog inte underskattas. Augustana har även varit den största utgivaren av svenskspråkiga böcker i USA. Här har deras roll som "gatekeepers" i kontrollen av det "kulturella flödet" varit betydande: vad de har ansett som skräplitteratur har inte spridits vidare och nämnas kan att exempelvis endast ett verk av den populäre svenske författaren August Strindberg passerade genom detta nålsöga. Även om Augustanas betydelse med åren har avtagit, är de fortfarande en faktor att räkna med i den bild som skapas om och för svenskamerikanerna. Det finns även andra colleges i USA — t ex North Park College i Chicago och xxx i Kansas — som har eller har haft stort inflytande för formandet av en svensk-amerikansk identitet hos ungdomar med svenska "rötter" och andra intresserade av svensk kultur och historia.


En viktig faktor i skapandet av en svensk-amerikansk identitet har de senaste 50 åren varit Swedish American Historical Society. Denna till stor del Illinoisbaserade förening ger ut The Swedish American Historical Quartely (SAHQ), vilken trots sin blygsamma upplaga om halvtannat tusen exemplar är en viktig länk för att ge akademisk legitimitet åt svensk-amerikanernas historieskapande. Tidskriften säger sig vara "Established to record the achievements of the Swedish Pioneers"
. Inehållsmässigt har de en blandning av både svenska och svensk-amerikanska historiska "stordåd" samt en spegling av den vanliga människans vedermödor i det nya landet. Dessutom ger den nuförtiden även flera sidor med information om vad som sker i aktivitetsväg bland svensk-amerikanerna. Trots sin relativt låga upplaga har denna tidskrift stor spridning runtom USA både bland akademiker och "kulturella ledare" inom svensk-amerikanska föreningar. Jag finner det därför sannolikt att en hel del av dess innehåll därför även sipprar ner till de breda lagren som identifierar sig som svensk-amerikaner. Det finns även 3-4 andra tidningar som kommer ut vecko- eller tvåveckovis, men deras spridning och betydelse har jag ännu inte fått grepp om. Säkert är dock att den etniska pressen hade en långt större betydelse tidigare, då det fanns ett hundratal tidningar samtidigt. 


Intressant är hur Anders Johansssons Amerika: Dröm eller mardröm (1985) bemöttes i SAHQ (se Hanson 1987). Johansson speglar en bild av svensk-amerikanerna som sannolikt är mer realistisk än många andra beskrivningar: varvat med bilder av miljonärer som lyckats finns även av helt vanliga människor och utslagna människor; ett slags genomsnitt i den amerikanska miljön. Normalt sett recenseras en bok av denna omfattning med högst en sida i SAHQ, men denna bok väckte djup indignation i historiesamfundet och gavs hela fyra sidors utrymme
. Vissa av de bilder som Johansson målar upp ("de framgångsrika" och "de hårt arbetande") finns som ett genomgående tema i SAHQ, men aldrig har det ens nämnts att någon amerikan av svenskt ursprung skulle ha misslyckats i det nya landet. 


En annan viktig skapare av svensk-amerikansk tillhörighet den hundraåriga broderskapsorganisationen Vasa Order of America med 30,000 medlemmar utsprida över hela kontinenten samt i Sverige. Länge hade de kraftigt motstånd från många kyrkliga samfund, vilket dels kan bero på organisationens hemliga karaktär, men ännu viktigare kanske att de som tillhörde logerna tämligen sällan var aktiva medlemmar i kyrkan och sålunda inte kunde nås av det kristna budskapet. Vasa har ett mycket väl utbyggt nätverk på både lokal, regional och nationell nivå, och det är vanligt att medlemmarna besöker varandras loger både hemmavid och när de är på semesterresa. Dess uppbyggnad har stora likheter med äldre typer av broderskapsorganisationer, som t ex Odd Fellows. Om vi tittar uppifrån och ner, består dess organisation av en Grand Lodge som kan betraktas som arbetande styrelse. Under detta ligger ett antal District Lodge, vilka vanligtvis administrerar en eller ett par delstater. Det som är organisationens kärna kan sägas vara de lokala logerna som är omkring 290 i Nordamerika och Sverige tillsammans.I sin månatliga medlemstidning The Vasa Star gör man ofta historiska tillbakablickar och fokuserar på det kulturella arvet, men till största delen övervakar de vad som händer inom de olika logerna. Till medlemmarnas förfogande står även ett stort arkiv som de har placerat i det för svensk-amerikanerna mycket viktiga Bishop Hill. Mycket av detta arkiv innehåller personuppgifter från församlingar i Sverige, vilket kan komma bra till pass för de som är intresserade av att söka efter sina rötter.


Swedish Womens Educational Association (SWEA) är en relativt nybildad kvinnoorganisation som snabbt fått stor spridning i framför allt de urbana områdena. Medlemskravet är att man ska behärska det svenska språket, vilket innebär att de många av dess medlemmar antagligen har ganska god kännedom om Sverige och de samtida svenska förhållandena. Antagligen är denna organisation en viktig spridare av svensk kultur och jag kan tänka mig att en hel del "nya traditioner" även sprids vidare utifrån medlemmar i SWEA som även är med i andra svensk-amerikanska organisationer. 


På många håll i USA finns även svensk-amerikanska handelskammare (chamber of commerce) och olika klubbar för affärsfolk, som även de gör sig en bild av vad det innebär att vara svensk-amerikan. Jag är osäker på dessa klubbars funktion, men de finns med på dagordningen i en kommande fältstudie. 


En annan relativt ny faktor i skapandet av svensk-amerikanska identiteter och överförare av svensk kultur är Swenson Swedish Immigrant Research Center (SSIRC). Detta är ett forskningsinstitut som skapades för ett femtontal år sedan utifrån en stor donation av en svensk-amerikan, och de sysslar mycket med framför alt historisk forskning kring den svenska migrationen samt den första tiden i det nya landet.


Ett vanligt tema bland invandrargrupper i USA är deras ärofulla och betydande påverkan av nationens utveckling. Bland skandinavättlingarna har vikingarna kommit att framstå som paradexempel: det var ju vikingarna som upptäckte Amerika, vilket har använts i retoriken mot italienarna som hävdar att deras Columbus var den förste vite att upptäcka denna kontinent (se Blanck 1993). Ett intressant exempel är runstenen the Kensington stone som hittades i Minnesota år 1898. Tidigt avfärdades den av experter som en förfalskning, men bland de stora skandinaviska grupperna i övre Mellanvästern tas den ofta som bevis för att vikingarna var ända dit
 (Michlovic & Hughey 1982:80f). Som jag tycker mig märka är deras identifiering med vikingarna mer framträdande än den verkar vara för svenskarna i Sverige. En plausibel förklaring till detta skulle kunna vara att det i Sverige finns åtskilligt mer att hämta från historien (och större kännedom om den), samt att man där inte har samma behov att legitimera sin nationella existens. Dock har svensk-amerikanerna stor konkurrens om "äganderätten" till vikingarna bland norsk-amerikanerna och till en mindre del även bland dansk-amerikanerna.


Den svensk-amerikanska identiteten har med stor sannolikhet även stärkts genom det stora antal historiska och sociologiska avhandlingar om emigrationen och tidiga bosättningsplatser, som skrivits vid olika universitet på båda sidor av Atlanten. Frågan är dock hur mycket av detta som sipprat ner till de breda folklagren. Men antagligen har de implicit bidragit till att befästa bilden av den fattiga bondfamiljen från södra Sverige som slog sig ner i Minnesota eller Chicago, Illinois. Denna endast delvis sanna uppfattning är fortfarande mycket vanlig även bland svenskamerikanerna i Kalifornien och får nog i antropologiska termer förklaras vara en del av den s k ursprungsmyten
. 


En annan bild som spridits är den av den driftige svensken som personifieras av t ex uppfinnaren John Ericson eller den nu levande multimiljonären Curtis Carlson. Kan det vara så att man från svensk-amerikanskt håll vill skapa en stereotyp bild som egentligen inte existerar (och aldrig har existerat); en bild av entreprenören som lyckats (the self made man) (se Tambs-Lyche 1993:5).

Svensk-amerikansk kultur och identitet: reifiering genom festivaler
För att reflektera över begrepp som "community", identitet och världsbild kan människor hänge sig åt vad som har kommit att kallas folklore (Stern & Cicala 1992:x). Etniska festivaler och parader, där det kulturella arvet uttrycks och förstärks har länge funnits i USA. Efter "the ethnic revival" på 1960- och 70-talen fick de ökad uppmärksamhet och vissa talade om detta som "an increasingly assertive and prideful stance on the part of ethnics who had once been quiet out of deference to the melting pot ideal." (Alba 1990:2) Inom mitt specialområde — svensk-amerikaner i norra Kalifornien — har jag dock funnit att det svenska arvet hyllats under mycket lång tid. Exempelvis samlades 6,000 svenskar år 1894 i San Francisco för att fira en "Sweden Day" (Vestkusten 1975:17) och året därpå började man fira midsommar genom det än idag existerande Svensk-amerikanska Patriotiska Förbundet. Detta firande av midsommar genomfördes t o m strax efter den jordbävning som nästan helt ödelade San Francisco år 1906, och svenskarna var den enda etniska grupp som genomförde festligheter detta ödesår (Skarstedt 1910:219ff).


Även i många andra städer har festivaler sprungit upp. I det etniskt svenskt profilerade Kingsburg återupptog man i mitten av 1960-talet det svenska midsommarfirandet, vilket då hade varit insomnat ett par decennier. Denna midsommarfestival lockar stora skaror av mestadels svensk-amerikaner från hela Kalifornien, och man firar svensk midsommar
 i dagarna tre på "amerikanskt vis". Detta innebär att man bland spelmän i traditionella folkdräkter och svensk ärtsoppa, även kröner sin midsommardrottning och håller en stor parad. Det finns de som betecknar dessa festivaler som "etnisk turism" för småstäder i kampen med större urbana centra (Danielson 1992:187), men detta utesluter inte att den etniska hänförelsen präglas av en äkthet; att människorna verkligen är svensk-amerikaner i hjärtat.


I staden Turlock har man de senaste åren skapat en skandinavisk festival. Det finns de som menar att denna festival har tillkommit som en motvikt till de skaror av andra etniska grupper som de senaste decennierna bosatt sig här
. Emellertid säger festivalens grundare om tillkomsten att "You used to hear a lot of Swedish-speaking people on the streets; and I thought that our kids don't know their heritage."
 Tidigare kunde en stor andel av befolkningen hävda något slag av svenskt eller skandinaviskt ursprung, men i och med stadens expansion de senaste decennierna (3-400%) har deras andel av befolkningen reducerats till en bråkdel. 


De som besöker denna tredagarsfestival får massor av smakprov på den skandinaviska
 kulturen som den har kommit att utvecklas i USA. Redan en titt i programbladet visar att de poängterar bitar av den skandinaviska kulturen som exempelvis troll, blondiner, midnattsol, vikingar glaciärer, smörgåsbord, mm. Ett nyckelord vid anordnande av denna festival är autentiskt — allt ska vara så äkta som möjligt. Därför bjuder man bland annat in flera musikanter och musikgrupper från Skandinavien, och försöker att skapa en så "äkta" skandinavisk miljö som möjligt. Dock kommer de flesta av de som är inblandade i de kulturella aktiviteterna från olika delar av USA.


Trots att denna festival började så sent som 1991 har den redan antagit stora proportioner: 200-250 frivilliga från trakten är på olika sätt inblandade för att se till att detta arrangemang fungerar. Detta tyder på att det existerar ett "etniskt nätverk", men jag vet ännu inte hur väl utvecklat detta är.


Som besökare till festivalen slås man av att medelåldern på besökarna är mycket hög
. Kan detta bero på att sökandet efter de "kulturella rötterna" är något som har större chans att ta fart när man befinner sig i det skede av livet när karriären och barnuppfostran inte längre är ett dominerande inslag i det dagliga livet och människan har större tid till att reflektera över vem hon är?

Personlig identitet som svensk-amerikan: en berättelse

Som en tillfällig besökare från Sverige kan det vara lätt att småle åt vad som ibland kan tyckas vara klumpiga försök att återskapa ett svenskt arv och en svensk miljö på "amerikanskt vis". I detta avsnitt får vi möta en person som är hängiven svensk i sinnet och se hur han tolkar sitt etniska ursprung samt hur detta kommer till uttryck. Han kan knappast sägas vara representativ för den vanlige svensk-amerikanen, men finns det egentligen någon som kan sägas vara "genomsnittlig"?

Robert Patterson:

Redan när vi nalkas Roberts hus ser vi att det bor en svensk där: det finns en halvmeterhög dalahäst och på verandan hänger en stor svensk vimpel. Inne i huset ser vi dalahästar, mer svenska flaggor, svenskt glashantverk, porträtt av släkten från Sverige, och tavlor av svenska sockenkyrkor. Tittar vi in i bokhyllan ser vi många böcker av svenska författare, på både svenska och engelska, även om Roberts kunskap i svenska språket är mycket begränsat.


65-årige Robert är i rakt nedstigande led tredje generationen svensk i USA och gift med Rebecka, även hon en tredje generationens svensk-amerikan. Robert växte upp i en kalifornisk småstad som hade stor andel svenskar och svenskättlingar, men som på ytan inte präglades speciellt mycket av det svenska inslaget. I hemmet talade föräldrarna svenska endast när de diskuterade saker som inte var avsedda för barnens öron och de ville fostra barnen till att bli goda amerikaner — det svenska var något som man skulle lämna bakom sig. Det svenska inslaget har dock alltid funnits under ytan i denna stad, men det var först när Roberts syster drabbades av en livskris för ett tiotal år sedan som hans intresse för det svenska arvet kom till ytan. För att muntra upp sin syster arbetade Robert i månader med att sätta ihop ett familjealbum för att ge henne i julgåva, och av bara farten gjorde han ett till sig själv. I och med detta arbete upptäckte Robert hur lite han egentligen visste om sin familjebakgrund — föräldrarna hade sällan talat om Sverige. Deras uppfostran gick ut på att barnen skulle bli goda amerikaner och att man skulle helt lämna det svenska bakom sig. Nu så här i efterhand grämer sig Robert att han inte frågade mer om Sverige och släkten där.


Med tiden har Roberts (och Rebeckas) intresse för det svenska arvet bara ökat i styrka. För ett tiotal år sedan gjorde de vad han kallar för "pilgrimsfärden" till Sverige. När de nu för första gången beträdde den mark som alla deras förfäder trampat och odlat fick de en överväldigande känsla för att falla på knä och kyssa jorden, något som man kan se i fotoalbumet Ett viktigt projekt för den djupt religiöse Robert har varit att besöka alla de kyrkor där hans förfäder har döpts och konfirmerats, men även att besöka de hus där förfäderna levat. För att kunna kommunicera med sina svenska släktingar har han även deltagit i svenskundervisning under flera år. 


De senaste åren har Robert varit aktiv i skapandet av en skandinavisk festival i sin hemstad, och tror att denna festival även kan fungera som "trigger" för många andra som inte varit speciellt intresserade av sitt etniska ursprung. 


*

Vi har nu mött Robert och jag har målat upp en bild som i viss mån kan te sig exotisk. Vad jag har redigerat bort är hans liv som en vanlig amerikansk medborgare och den del av hans liv som inte präglas av det svenska; den del som antagligen ändå är den dominerande i vardagsbeteendet.

DEL III: DISKUSSION

Trots den uppsplittring i undergrenar som sedan länge har skymtats inom antropologin och trots alla rådande kulturbegrepp inom detta ämne verkar det finnas ett tämligen stort konsensus när vi talar om "kultur"; vi menar ungefär samma sak, emellertid med vissa modifieringar. Att använda begreppet "kultur" i analytiskt syfte kan dock stöta på patrull, eftersom det med alla sina betydelser kan vara svårt att hantera operativt och att ytterligare definiera begreppet kan antagligen endast leda till ökad förvirring om dess betydelse.


Att tala om "kultur" i ett antropologiskt eller akademiskt sammanhang låter sig nog göras även i fortsättningen. Men eftersom ett av våra mål borde vara att försöka nå ut till en bredare publik, kan det vara skäl för oss att använda kulturbegreppet med en viss försiktighet — om läsaren inte gör samma tolkning av symbolen (i detta fall beteckningen "kultur") som skribenten, misslyckas vi med att förmedla vårt budskap på så sätt som var avsett. Det antropologiska kulturbegreppet har inte fått alltför stor genomslagskraft hos "allmänheten", åtminstone inte i vårt land, och för dem kan kultur betyda allt från något estetiskt ("finkultur") till etniskt ("folkgrupper").


Vi talar ofta om kulturer som om de skulle ha en objektiv existens, men på vilket sätt existerar de? (jfr Tambs-Lyche 1993:1) Dessa abstrakta enheter har fått en gräns som sannolikt består av stora gråzoner. En viktig fråga är i vilket stadium av identitetsutvecklingen hos en kategori människor man kan kalla dem för "etniska" (se Tambs-Lyche 1993:21) — jag har emellertid valt att betrakta svensk-amerikanerna som en "etnisk kategori".


När människor i allmänhet talar om traditionell kultur för att framhäva sin identitet är det alltid fråga om ett selektivt urval (Norton 1993:741). Dock måste vi hålla isär den emiska reifieringen av den "traditionella kulturen" med vår egen syn på den som en kulturell konstruktion (Tambs-Lyche 1993:3).


Identiteter, liksom kulturer, är aldrig helt fullbordade utan ständigt pågående processer (Hall 1991:47), eller "kulturella konstruktioner" om man så vill. En kollektiv identitet är något som många individer försöker att samlas runt. Detta innebär samtidigt att den kollektiva identiteten ständigt (om-)formas av de individer som samlas runt den, men jag skulle vilja hävda att den till viss del även är självgående. Med det senare påståendet menar jag att den kollektiva identiteten inte enbart påverkas av de individer som antagit den, utan det finns yttre faktorer som inte helt går att påverka, t ex liknade andra grupper och det omgivande samhället.


Som vi såg hos svensk-amerikanerna består mycket av de officiella bilderna av en (re-)konstruktion av deras historia — både i det gamla och det nya landet. Just den gemensamma historien är mycket viktiga för individers medverkan i grupper. Isaacs (1989:118) menar att "The element of the shared past, of his own history and origins is deeply embedded in every individual's personal identity; it is part of the basic group identity with which each personal identity is inseparably molded." 

De "kulturella ledarnas" historiekonstuktioner kan ses som ett medel för att legitimera "gruppen" i nutiden samt förbättra gruppens image i förhållande till andra (jfr Hannerz 1974:63). Dock kan jag inte påstå att svensk-amerikanerna för någon slags kamp om ekonomiska resurser, vilket annars är vanligt bland etniska grupper (eller kategorier). För den "vanliga" människans identifiering som svensk-amerikan har jag funnit att en genealogisk länk av något slag är mycket viktig
. Men dessa två nivåer hänger samman: genom den "ärofulla historia" som är under ständig rekonstruktion inom de flesta etniska grupper i det amerikanska samhället erbjuds presumtiva medlemmar en identitet att känna stolthet över. Sålunda blir det en intressant och viktig fråga på båda dessa nivåer vilken historia som väljs ut, vilka kulturella drag och varför. Men samtidigt får man inte glömma att jämföra med den allmänna samhällsutvecklingen (nationens identitetskapande), vilken även den är sammanlänkad med och formar de etniska grupperna (Conzen et al. 1992:6); både de etniska grupperna och samhället har förändrats.


Hela tiden ingår alla människor inom "en kultur" i en massa sub-kulturer och har även många identiteter samtidigt, även om endast vissa av dem görs relevanta vid vissa tillfällen. Även svensk-amerikanerna samlas kring flera olika identiteter: går det då att tala om en svensk-amerikansk etnisk identitet, eller kan det vara bättre att tala om dessa grupperingar som "sub-kulturer" som har vissa rekvisita som förenar dem (som t ex idén om gemensamt ursprung)?


Forskare kring etnicitet och identitet i det amerikanska samhället har länge talat om en "ethnic revival" i det amerikanska samhället från 1960-och 70-talet. I det material om svensk-amerikanerna som jag har gått igenom
, har jag inte funnit några tecken på "återuppväckande" av en slumrande identitet inom denna kategori människor. Tvärtom går det att följa en linje som sträcker sig bakåt till senare delen av 1800-talet, något som till viss del även kan ses i antropologiska undersökningar av bl a finn-amerikaner (Olin-Fahle 1983) och dansk-amerikaner (Chrisman 1966; 1981). Min bedömning är att det helt enkelt vara fråga om en myt som sprids vidare utan att någon egentligen bemödar sig att undersöka dess sanning. Vad jag dock kan se hos svensk-amerikanerna är att den etniska identiteten hela tiden omformas och berör människor som har andra erfarenheter och värderingar än den första invandrargenerationen — men detta är väl bara att vänta i ett samhälle som är i ständig transformation!


Richard Alba kommer i sin stora undersökning av White America (1990:69) fram till att överföringen av traditioner är stark genusbunden: åtskilligt fler av hans informanter uppger att de fått de etniska traditionerna från sina mödrar, än vice versa. Hur detta stämmer med svensk-amerikanerna kan jag ännu inte säga, men det finns med på agendan i min kommande undersökning. 


Staden Turlock, som tidigare haft ett stort inslag av svensk-amerikaner, har nu endast en liten andel av den totala befolkningen. Trots detta verkar det inte omöjligt att staden även i fortsättningen kan komma att identifieras som ett "svenskfäste": antropologen Olin-Fahle (1983) har undersökt en liknande stad med en stadigt krympande andel finn-amerikaner. Trots deras lilla andel av den totala populationen identifieras den av omgivningen som ett riktigt "finnfäste".


Som jag visade hos Robert Patterson, har hans identifiering med det svenska en mycket stark emotionell koppling. Denna identitet förstärks ständigt genom att han aktivt söker efter det svenska ursprunget. Några kanske reagerar på att Robert omger sig av vad som kan betecknas som lösryckta "cultural traits" i form av souvenirer och svenska föremål, men i termer av Geertz har dessa kommit att bli significant symbols genom att så många och viktiga budskap ryms i dem; de får stå för en kultur till vilken Robert har en stark (nostalgisk?) längtan. Kan det vara så att ju mer identiteterna "ifrågasätts", desto konkretare blir uttrycken, och åt andra hållet, ju mer oproblematisk en identitet desto mer abstrakt kan den "tillåtas" bli? Som en slutsats när det gäller traderingen av kultur till "tredje generationen ethnics" i USA är den är mycket inriktad på synliga kulturella drag och en inte alltför vågad gissning är att etnisk mat intar en särställning här. Dock kan man undra om matkulturen ensam är tillräcklig för att bevara känslan av en etnisk identitet, speciellt som många av dessa maträtter (t ex pizza, tacos, "kinamat") har blivit internationellt allmängods (jfr Stern & Cicala 1992:xiv f).


Fortfarande finns det många frågor som borde besvaras: är exempelvis dagens tal om identitet och identitetskapande en del av "moderniteten" — befinner vi oss kanske i någon slags kris när vi inte på samma sätt som förr blir styrda av auktoritetspersoner? Jag frestas att tro att den sekularisering som på många håll skett i det moderna västerländska samhället kan vara en bidragande del till vår rotlöshet och identitetsökande. Denna rotlöshet är kanske än mer markant i det amerikanska (medelklass-)samhället som präglas av en mycket högre grad av mobilitet än i övriga västvärlden. För att bringa ordning i en komplex miljö söker man, ibland förgäves, efter någon eller något att identifiera sig med — en identitet. Det amerikanska samhällets idé bygger på en nation format av invandrare från olika kulturer. Trots den i långa tider rådande assimilationstanken har de etniska grupperna fortsatt att existera, om ej med samma intensitet och reella existens för dessa medlemmar som en gång i tiden. För många människor betyder dessa grupper inget, men för den eller de som har svårt att finna sig tillrätta i en främmande miljö — t ex när de flyttat till en ny bosättningsort — kan känslan av att tillhöra ett gruppkollektiv vara mycket viktig. Men hur viktig är egentligen den kollektiva identiteten: går den att hänföra till de grundläggande behoven som t ex sömn och mat
?


Någon läsare kanske har reagerat på att jag har angivit många exempel istället för att vara mer generaliserande. Till mitt försvar vill jag hävda att det är just genom att rikligt exemplifiera kan visa hur variationsrika de olika "kulturerna" är. Med mer allmänt hållna generaliseringar får man endast ett smakprov på skalet, medan det goda innehållet går förlorat. Å andra sidan måste det ibland till generaliseringar för att få en helhetssyn, men jag vill ändå ta mig friheten att hävda att det stora bidraget från antropologin är att inte generalisera — åtminstone inte så allmänt hållet som att tala om "amerikaner" eller "kineser" som om dessa alla vore tämligen homogena kulturer. 
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*************

Allan Hanson (1989) has a paper where he gives attention to the invention of Maori culture. There he points at the problem that anthropologists too, among many others, are inventors of culture: “..ethnographic research and writing inevitably produce cultural inventions.” (1989: 890) In the special case of Maori, early writings by European scholars have constructed a “myth of origin” (“the Great Fleet”, and a few others) in an effort to amalgamate disparate Maori traditions into a single account — a myth which today is put into serious question by recent Western scholarship. Although the myths are largely of European construction, says Hanson (1989: 893), they have been embraced by Maoris as their authentic heritage; they accept the tradition of the Great Fleet as historical fact. 


Hanson concludes that inventions are common components in the ongoing development of authentic culture, and the producers of inventions are often outsiders as well as insiders. But, the analytic task for anthropologists is not to strip away the invented portions of culture as inauthentic, he states, but to understand the processes by which they acquire authenticy (1989: 898f).

Mary Douglas (1980 [1966]:128) Any culture is a series of related structures which comprise social forms, values, cosmology, the whole of knowledge and through which all experience is mediated. Certain cultural themes are expressed by rires of bodily manipulation. .. The rituals work upon the body politic through the symbolic medium of the physical body. 

Douglas (1980:138) ..before returning to the idea of sociaty as a comlex set of Chinese boxes, each sub-system having little sub-systems of its own, and so on indefinitely for as far as we care to apply the analysis. It is my belief that people really do think of their own  social environment as consisting of other people joined or separated by lines which must be respected.

Douglas (1980:173f) No one member of the society is necessarily aware of the whole pattern, any more than speakers are able to be explicit about the linguistic patterns they employ.

Till sluts. om de existerande nätverken på lok, reg, nat och binationell nivå

Går det på något sätt att avgöra om vilken av dessa grupptillhörigheter som är mest framträdande och vilken relevans har de egentligen i den vardagliga samvaron med andra människor?

Ta även upp skillnaden emic/etic (Harris eller Kroeber)

James Clifford (1988:275f) vill att man ställer frågan om "What processes rather than essences are involved in present experiences of cultural identity?" 

Mach s. 12: For understanding people's behavior in a social situation, the subjective component is of particular importence, since in different contexts people may emphazsize different aspect of their cultural identity. 

Är bonden i Midwest, eller den urbana i Minneapolis eller Chicago stereotypen för svensk-amerikanerna?

finns det egentligen någon successful def av kultur?

Existerar det en stereotyp bild av svensk-amerikanerna? vilken?

(hur konstrueras t ex de etniska identiteterna?)

Hall (1991: 49) menar dessutom att identitet alltid till viss del är en berättelse och till viss del ett slag av representation.

En viktig uppgift för kollektivet är att ge människor en säkerhet för att hantera många situationer [vilka?]. Att "komma någonstans ifrån" betyder att man inte är rotlös, att man har sin kända historia [vilka situationer gör det lättare för oss att hantera med den kunskapen?]

Vad kan studiet av dessa, som vi ser det (alt. beskriver det), enheter ge för förståelsen av ......?

Är det samma processer som ligger bakom baskernas kamp, som den önskan att framhäva exempelvis en svenskamerikansk identitet för en amerikan med svenska rötter?


* * * 
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     �Välkänd är ju Levi-Strauss tes "natur:kultur::rå:kokt", vilket utläses som att natur står i förhållande till kultur, som rå till kokt [xxx ref?]. På så sätt har vi fått det omvända förhållandet från dess ursprungliga betydelse, nämligen att tämja naturen!


     �Ett annat viktigt arbete var Margaret Meads Coming of Age in Samoa (1928) där hon studerade ett antal ungdomar, men Mead försökte inte på samma sätt att försöka att beskriva hela kulturer i termer av några dominerande stereotyper (Harris 1968: 408). 


     �Detta projekt pågår än idag och man börjar även föra in data från västerländska kulturer. Projektet finns nu överfört på moderna datadisketter från att tidigare enbart ha funnits på mikrofiche. Harris (1968: 612) säger att 1967 fanns det inlagt beskrivningar av mer än 240 kulturer.


     �Det finns de som talar om "kulturellt avstånd" (t ex Mach 1993:9) men jag använder hellre begreppet socialt avstånd. Det sociala avståndet betyder vanligtvis mer än det strikt geografiska och de flesta svenskar ser exempelvis australisk eller amerikansk "kultur" som långt mindre främmande än exempelvis albansk eller georgisk.


     �Jag är naturligtvis inte omedveten om statsmaktens önskan och strävan att försöka homogenisera befolkningen, exempelvis genom likriktande utbildningssystem (se Gellner 1990) och att mobiliseras kring gemensamma symboler. Många blandar även ihop kultur med samhälle och använder dessa ord synonymt, men det senare är mer att betrakta som en politisk och territoriellt avgränsad enhet (Århem 1988: 237).


     �Egentligen skulle jag hellre vilja använda det engelska ordet belonging vilket inte har någon exakt översättning på svenska, men i den betydelse som jag lägger i ordet så innefattar det både en (emotionell) känsla av samhörighet med andra och av tillhörighet till andra; att vara medlem av något och ha funnit en/sin plats här i livet. Dock kommer jag genomgående i texten att tala om identitet, även när jag i vissa fall borde använda ordet belonging (se Hall [1991: 62] som säger att inside är ungefär lika med belonging; belonging blir en fråga om "inside view").


     �Leary & March (1992:40f) hävdar annorlunda i sin studie av kulturen i den amerikanska Övre Mellanvästern: even to the fifth and sixth generation, [Upper Midwesteners] are intensely conscious of ethnicity — their own and others'." Jag ställer mig dock tvivlande till att detta skulle ha generell giltighet i det amerikanska samhället; Övre Mellanvästern har en annorlunda historisk utveckling än de flesta andra områden.


     �Detta står på insidan av varje nummer.


     �Under de 45 årgångar jag studerat av denna publikation, har jag endast sett en så lång recension ett par gånger.


     �Lite nu och då dyker även andra föremål upp (som t ex svärd och yxor) som är av relativt sent datum, men tas av många som bevis för att vikingarna varit i detta område (Michlovic & Hughey 1982: 80). På så sätt försöker man skapa legitimitet till skandinavernas vistelse i detta område, samtidigt som detta nu och då aktualiseras och även till viss del har använts i politiska syften (ibid) (i kamp med andra grupper?).


     �Beroende på hur man räknar, kan Kalifornien sägas vara den delstat som har flest antal svensk-amerikaner (se Jarvi 1993:122). De flesta som jag intervjuat/ samtalat med i Kalifornien, har dock trott att "nästan alla" bor i övre Mellanvästern. "Verkligheten" har emellertid visat att emigrationen skedde i flera vågor där alla samhällsskikt fanns representerade och att framför allt de senare immigranterna bosatte sig i urbana områden.


     �När jag besökte denna festival i maj 1994 hörde jag många säga att denna festival håller på att urvattnas och bli mer "internationell" än svensk. Bland det dryga hundratalet försäljningsstånd som fanns på det egentliga festivalområdet var det endast 4-5 som kunde betraktas som "skandinaviska" på något sätt. Detta har en av de ledande butiksägarna tagit fasta på, och hon anordnar något som skulle kunna betraktas som motfestival inne i stadens affärsdistrikt. Denna motfestival kan ses som "etniskt svensk" och uppskattades mycket av de tillresta svensk-amerikanerna. Vad jag kan spåra här är en maktkamp mellan handelskammarens idéer om hur den svenska identiteten ska komma till uttryck, och en grupp affärsmän på den svenskprofilerade huvudgatan.


     �Liknande tankar har Hannerz (1976:434) fört fram i en artikel som behandlar etnicitet i det amerikanska samhället. Där säger han bl a att de etniska gränser som gruppmedlemmarna känns vid och bygger upp sin identitet kring, kanske inte alls märks av dem som står utanför gruppen. Festivalen i Turlock kan därför antas ha ett dubbelt budskap: en förstärkning av identiteten för medlemmarna och en uppvisning för de som finns utanför.


     �Turlock Convention & and Visitors Bureau, spring 1994, sid. 15 (en informationsbroschyr för turister).


     �Den dominerande skandinaviska "gruppen" i området är svensk-amerikanerna och de andra utgör tillsammans kanske bara 10-20%. Varför de har valt att kalla festivalen för skandinavisk är jag inte ännu säker på, men en plausibel förklaring torde vara att man därigenom kan mobilisera fler människor samt att man genom de etniska korsgiften som trots allt skett även kan känna samhörighet med övriga skandinaviska grupper.


     �Samma har jag noterat på två andra "svenska" festivaler i Kalifornien.


     �Detta bygger på observationer och några informella intervjuer med Robert Patterson (fingerat namn) som jag gjorde under två knappt månadslånga rekognosceringsresor i Kalifornien hösten 1993 och våren 1994. Ett årslångt fältarbete planeras från hösten 1994.


     �Jag har dock stött på flera människor som är "Swedes by marriage" och har till min förvåning funnit att de har varit bland de mest aktiva inom föreningarna för att hylla det svenska arvet! Detta fenomen kommer jag att fokusera mer på i den kommande undersökningen.


     �Endast en bråkdel redovisas i detta papper.


     �Psykologer brukar tala om kunskapen om den egna kroppens gränser när det gäller barns utveckling till individer. Antagligen är detta ett mer grundläggande identitetsbehov än behovet av att känna tillhörighet med ett kollektiv, även om det kollektiva behovet kan vara nog så viktigt.





