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Nietolerancja wobec rdzennej ludności jest powszechną cechą społeczeństw kolonialnych, dlatego też 

Nowa Zelandia nie jest tutaj wyjątkiem. Pomimo dążeń do równości, rzeczywistość pokazuje, że 

dyskryminacja Maorysów ciągle pozostaje powszechna i może wiązać się z utrzymującymi się 

nierównościami w obszarach społecznych, ekonomicznych i psychologicznych.  

Zakres oraz charakter nietolerancji w przypadku ludności maoryskiej od samego początku był  

niejednorodny pod różnymi aspektami. Częściowo ze względu na ich silną wolę i negocjacje polityczne, 

Maorysi otrzymali prawa obywatelskie na mocy traktatu z Waitangi, ponad sto lat przed tym, jak Aborygeni 

stali się pełnoprawnymi obywatelami Australii. Maorysi mieli cztery miejsca w parlamencie od 1867 roku 

i od początku byli członkami narodowych drużyn sportowych. Panowała również powszechna akceptacja 

małżeństw mieszanych. Pākehā (mieszkańcy Nowej Zelandii nienależący do społeczności Maorysów) 

powszechnie uważali, że Maorysi są „genetycznie lepsi” od innych rdzennych ludów, a pod koniec XIX 

wieku byli uważani za Aryjczyków, podobnie jak Anglosasi. 

Nietolerancja większości białych ludzi opierała się nie tyle na założeniu wyższości genetycznej, co na 

wyższości kulturowej. Nawrócenie Maorysów na chrześcijaństwo, uzurpacja ich zasobów (zwłaszcza ziemi 

pod uprawę przez osadników) i rosnąca dominacja instytucji państwa nowozelandzkiego opierały się na 

przekonaniach o wyższości cywilizacji europejskiej i postrzeganym zacofaniu kultury Maorysów. Edukacja 

Maorysów opierała się na założeniu, że  są oni zdolni do zwesternizowania się jako "honorowi biali". 

Zdarzały się przypadki rasistowskiej nietolerancji. Kiedy duże obszary Taranaki zostały skonfiskowane 

Maorysom w 1865 roku po wojnach Taranaki, obejmowało to ziemię plemion, które nie walczyły 

przeciwko rządowi. Ludność straciła ziemię jedynie ze względu na maoryskie pochodzenie. 

Skutki wojny i chorób miały duży wpływ na wielkość oraz zdrowie społeczności Maorysów aż do 

początku XX wieku. Dyskryminacyjne aspekty Nowej Zelandii były nadal bardzo oczywiste aż do 1960 

roku. Dla przykładu, od 1926 roku, Maorysi otrzymywali zwykle o 25% mniej niż wynosiła pełna stawka 

emerytur i rent wdowich. Pomimo twierdzeń laburzystowskiego rządu o równości, dyskryminacja ze strony 

departamentu emerytalnego trwała do 1940 roku. Dopiero w 1945 roku, po pełnym udziale Maorysów w 

II wojnie światowej, dyskryminacja ta została zakończona. 

Od końca lat 1960. organizacje Maorysów, pod wpływem amerykańskiego ruchu praw obywatelskich 
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czarnych, kwestionowały sposób, w jaki ich kultura i prawa były traktowane. Otrzymali wsparcie od grup 

Pākehā, takich jak Auckland Committee on Racism and Discrimination (ACORD), który badał 

dyskryminacyjne traktowanie Maorysów. 

Stosunek do różnic rasowych zmienił się istotnie dopiero między późnymi latami 1960, a połową lat 

1980. Ustawa o stosunkach rasowych z 1971 r. zakazywała dyskryminacji ze względu na rasę, narodowość 

lub pochodzenie etniczne. Powołano Rozjemcę ds. Stosunków Rasowych (ang. - A Race Relations 

Conciliator) w celu ustanowienia procedur rozpatrywania skarg dotyczących dyskryminacji. Zgodnie z 

ustawą o Komisji Praw Człowieka z 1977 r. dyskryminacja ze względu na stan cywilny, płeć, religię, a 

także przekonania etyczne również stała się nielegalna. Nietolerancja Pākehā i dyskryminacja 

instytucjonalna były szeroko kwestionowane i publicznie piętnowane. Maoryski aktywizm na rzecz praw 

do ziemi, kultury i języka doprowadził do ustanowienia Trybunału Waitangi w 1975 roku w celu zbadania 

domniemanych naruszeń „te Tiriti o Waitangi.”. Od 1985 roku Trybunał Waitangi mógł badać naruszenia 

sięgające 1840 roku. Maorysi whānau, hapū i iwi przedstawili swoje roszczenia Trybunałowi w związku z 

wieloma działaniami Korony, które były naruszeniami traktatu. Na podstawie ustaleń Trybunału Waitangi 

Korona rozpoczęła szereg ugód, począwszy od końca 1980 roku. Pojawiła się nowa wrażliwość na 

Maorysów ze strony organizacji państwowych, odszkodowania za naruszenia traktatu Waitangi i 

przywrócenie zasobów, takich jak rybołówstwo (w 1992 r.), na własność Maorysów. Maorysi byli aktywni 

w tworzeniu nowych instytucji, takich jak kōhanga reo (centrum nauki języków), aby wspierać swoje 

zainteresowania kulturalne. Podczas gdy proces osadnictwa był często wymagający i powolny, a zmiany 

instytucjonalne były trudne, Nowa Zelandia w 2000 roku była zupełnie innym miejscem dla Maorysów niż 

wcześniej. Należy jednak podkreślić, że mimo iż nietolerancja wobec nich i innych mniejszości żyjących 

na terenach Pacyfiku została wyraźnie zmniejszona i publicznie piętnowana to jednak w niektórych kręgach 

ciągle występuje. 

 

 


