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現階段臺灣原住民學生之教育問題與
因應策略探討之研究

蔡文山

由於社會民主化與多元文化的興起，弱勢族群逐漸發出他們的聲音，加上學者專家的研究與

傳播媒體的深入報導，越來越多的人意識到原住民所遭受到的不平等待遇，因此原住民的問題日

益受到社會各界的關切與重視。本文首先探討臺灣地區原住民學生的教育問題，包含學校教師大

都欠缺多元文化教育的素養、教科書內容缺乏原住民文化的內涵、學生同儕族群隔離現象、學校

教育通常以漢族文化為主、原住民文化未受到重視、原住民學生學習環境文化刺激較為缺乏、原

住民學生家長教育態度的偏差等方面來論述，其次提出改善原住民學生教育問題之因應策略，接

下來論述改善臺灣原住民學生教育問題之具體建議，最後提出本文的結語。
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壹、前言

依據行政院原住民委員會（2004）的統計，臺

灣地區的原住民人口大約有 42 萬餘人，占全臺人口

的 1.9%，所以原住民可以說是臺灣的少數族群，且

因各族擁有其獨特的文化與語言，讓臺灣的文化更

加豐富多元。但原住民的歷史背景、生活方式、語

言型態與風俗禮儀等方面和漢族的文化有很大的差

異，所以原住民和主流文化之間常常容易產生文化

誤解與不良的互動關係（陳枝烈，1995；陳麗華，

1996；譚光鼎，1996、1998），導致原民在政治、經

濟與社會文化上處於邊陲化的不利地位，成為社會

的弱勢族群。

由於社會民主化與多元文化的興起，弱勢族群

逐漸發出他們的聲音，加上學者專家的研究與傳播

媒體的深入報導，越來越多的人意識到原住民所遭

受到的不平等待遇，因此原住民的問題，例如：低

教育成就、高輟學率、低社經地位、雛妓等問題日

益受到社會各界的關切與重視。在臺灣社會的民主

腳步加快後，弱勢族群對於其本身「人權」（human 

rights）的捍衛亦是日漸高漲，反映在原住民問題上

的即是各種保障原住民權益措施及法案的推動。行

政院於民國 85 年成立「原住民委員會」以統籌辦理

原住民之相關事務，顯示政府當局對於原住民的重

視，其目的不僅在於正視弱勢族群的社會地位和權

益，也強調包容、尊重的精神，以創造一個多元、

開放而統整的社會。

教育對於世界任何一個民族的興衰存亡，具

有相當的重要性（洪泉湖，2000），而學校是社會

化的主要機構，主要是由政府控制，以反映統治族

群的文化和價值觀，因此學校所傳遞的教育內容與

文化，使用的語言等多是以主流文化為中心，不利

於原住民學生的學習，加上原住民學生單親家庭與

隔代教養的比例偏高，導致原住民學生在學習上

遭遇到的學習問題較漢族學生多（李亦園，1992；
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李亦園、歐用生，1992；李建興、簡茂發， 1992；

洪清一、吳天泰，1991；盧強，1986；譚光鼎，

1997a）。根據高淑芳（1999）等人的統計，原住民

地區國小學生的轉學情形相當嚴重，而國中生則轉

學、中途輟學、缺課的情形相當頻繁，造成原住民

學生學習成就低落，是故原住民學生的學習問題往

往又轉成教育上的不利。因此探討原住民學生的教

育問題，有助於更加了解其低教育成就的癥結與深

層意義，並可依據其教育問題發展因應策略，以改

善原住民的學習情況。本文首先探討原住民學生普

遍遭遇到的教育問題，其次討論其因應策略，接下

來論述改善臺灣原住民學生教育問題之具體建議，

最後提出本文的結語。

貳、臺灣原住民學生的現階段教育問題

有關臺灣原住民的教育問題研究日漸受到各界

重視，許多大學院校亦成立族群研究所或原住民研

究中心，綜合多位學者（王木榮，2000；王湘栗，

2002；李亦園、歐用生，1992；李建興、簡茂發，

1992；朱慧清，2000；許木柱，1992；陳枝烈，

1994、1995、1996；陳麗華，1996、1997；陳寶玲，

1998；洪泉湖，2000；洪清一、吳天泰，1991；

譚光鼎，1997a、1997b、1998；譚光鼎、湯仁燕，

1993；譚光鼎、林君穎，  2001；浦忠成， 1996；盧

強，1986；謝世忠，1986；White & Kistner, 1992）

對原住民學生教育問題之相關研究，本文從社會學

的角度來探討原住民學生普遍所遭遇到的教育問

題，茲論述如下：

一、學校教育的內容與過程

阿圖舍（Althusser）認為學校教育具有再製

的功能，教育維持並增強資本主義的生產關係，

他主張教育好比是資本主義社會的「國家機器」

（Education As A State Apparatus）（Blackledge & 

Hunt, 1985），伯恩斯坦（B. Bernstein）也認為社會

對於學校教育知識的選擇、分配、傳遞和評鑑，反

映了權力分配和社會控制的原理。由此可知，學校

的課程包含了社會認可的知識，以及蘊含於這些知

識中的合法化意識型態，並經由課程編排設計而系

統化的呈現。

檢討我國的原住民教育政策，從最早期實施祖

國化教育，以「一般化」為目標時期都以「同化教

育」為目標，例如：民國四十年制定的「山地施政

要點」，揭示「一般化」及「過渡性」之政策方針，

訂定「改進山地教育實施方案」，強調以改革山胞風

俗習慣、推行國語及社會教育作為政策重點。民國

四十二年訂定之「促進山地行政計畫大綱」，曾提出

「山地平地化」政策目標與具體措施，包括停用山地

課本、推行國語及培育國家觀念。民國五十二年我

國政府根據聯合國「原住民及部落居民公約」的內

涵與精神而制定「山地行政改進方案」，將山地政策

目標改為「社會融合」，但政策上仍以教化、同化為

主要目的（譚光鼎，1997a）。由此可知，過去的學校

教育內容的權力意識型態強調以「國族認同」為中

心，認為中華民族是由漢、滿、蒙、回、藏、苗、傜

等各族融合為一體，以「同化」的觀點來傳遞族群

的關係與價值，而不是以「多元」的觀點來認同少

數民族。原住民始終處於被漢族文化「霸權」宰制

的不對等地位（譚光鼎、林君穎，2001），造成教育

越是成功，原住民文化越是凋零（張建成，2002）。

近年來，由於教育改革的腳步速度加快，教科

書政策也日益開放，由過去的國編本走向目前的審

定本政策。然在教科書開放後，學校教育內容的權

力意識型態也由「國族認同」轉變為以「經濟發展」

為主要考量，利潤的追求成為各大書商的主要目的

之一，所以在編排教科書的內容時，主要是以消費

市場占多數之主流文化學生的需求與其文化背景作

為編輯教材內容的重要考量依據，因此教科書的內
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容在原住民文化內涵的取材上，質與量都明顯的不

足（王湘栗，2002；陳枝烈，1994、1998；孫大川，

1993；浦忠成，1996；劉祐彰，2001）。以康軒版的

社會領域教材為例，有關原住民文化介紹的部分，

也僅在國小六年級下學期社會領域第一單元「多元

化的社會生活」中介紹達悟族的飛魚祭與半穴居（康

軒版六下社會編輯委員，2004），且內容陳述並不深

入，因此主流文化的學生很難透過學校的課程內容

認知原住民的社會文化與特質，造成漢族學生很難

從教科書的內容中正確的認識原住民的文化特質，

而原住民學生也很難從學校的課程內容中找到自己

族群的文化特色（李亦園，1992）。這樣的教材內容

會使原住民的學生在學習的過程中產生族群的自我

認同困難、自卑與不安全感。

臺灣原住民在歷史文化、語言溝通、生活習

俗、禮儀風俗等方面與主流文化有相當大的差異，

而原住民的文化特質長久以來未受到主流社會的應

有重視，加上學校所傳遞的文化、課程的內容與所

使用的語言主要是以漢族文化為中心，學生在學校

中所接受的學校文化，課程內容、符號語言等明顯

課程與潛在課程均以介紹主流漢族文化的思想價值

為主，因此原住民學生在接受學校教育時必須重新

接受漢族的文化語言與價值觀，亦即面對一個文化

的斷層，其中包括：教學語言並非他的慣用母語，

學校生活規範與其家庭或是族群所教導的規範不

同，課程內容傳遞另一種陌生的文化等（譚光鼎，

1997b），所以原住民的學生自國小一年級入學後要

比其他漢族學生花更多的時間來學習適應新的語言

與新的文化價值觀，在課業的學習上因而產生較多

的困難，若教師對於原住民的文化也不是很瞭解的

情況下，很難給予原住民的學生在學習方面的協助

（陳寶玲，1998），造成原住民學生在學習上的成就

普遍較低。    

法國社會學者布迪爾（Bourdieu）認為從小接

受主流文化教育的學生在文字、語言與生活習慣等

方面常較弱勢族群的學生居於優勢地位，而「文化

不利」的弱勢學生則常因文化差異被標示為低學習

成就者（陳奎憙，  2001）。從文化衝突理論（culture 

conflict of theory）的觀點來看，原住民學生的學

習問題主要原因之一，是其民族文化特性以及父母

教養態度所培育的價值觀，與主流文化有所差異所

導致。

二、原漢學生同儕之間的族群意象影響

族群意象（ethnic image）是族群認同發展和族

群關係研究中的一項重要概念，族群意象係指「關

於特定族群成員的屬性的共享信念，通常是指人格

特質和行為方面的屬性」，例如在大多數人的觀念

中，客家民族的特性就是勤勞、節儉，由此可知，

族群意象的意涵大多為中性觀點，不像族群刻板印

象（ethnic stereotype）隱含著對於族群的諸多負面

觀點，而不同族群學生之間所持之族群意象將會微

妙的影響學生的族群認同與班級中的族群社會距離

（ethnic social distance）（陳麗華，1997）。一般而

言，臺灣整體社會對於原住民族群的刻板印象，仍

然停留在文化與生活落後的主觀偏見上（許木柱，

1992）。Ramsey 在 1987 年的研究中發現：兒童在

三歲左右就開始體會生活周遭不同種族的差異，在

其成長的過程中因為受到家庭、學校與大眾傳播媒

體的影響，族群刻板印象大約在兒童六、七歲時就

已經定型（引自黃森泉，1997）。陳麗華、王鳳敏

（1997）的研究發現：國小教師認為原住民比漢人

更依賴、懶惰、殘忍、自卑。另外，陳麗華（1997）

在八十四年至八十五年之間，以臺北縣、市 41 間較

多原住民學生就讀的學校為樣本，共抽取 3004 名國

小五、六年級學生為樣本所作的調查研究中發現：

原住民學生對於原住民與對漢人之族群意象均相當

積極；而漢人學生對於原住民與對漢人之族群意象
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有極顯著之差異，其中在正面意象方面，漢人學生

認為漢人較原住民優秀、聰明，而在負面意象中，

卻認為漢人較原住民自私、依賴、殘忍、懶惰；而

不同族群（原住民、漢人、不知族群者）學生都顯

著同意漢人比原住民優秀、聰明。

一般漢族文化的學生對於原住民的社會文化特

質的認識，大都是透過非正式的管道（如歌曲、電

視節目、報章雜誌、課外讀物等）。孔文吉（1994）

指出，傳播媒體對於原住民社會問題的報導常常流

於一種刻板式的無知，這種不正確的報導與介紹原

住民文化，嚴重影響漢人對於原住民的正確認識，

所以對常常因為不清楚原住民的文化特色而對其生

活文化形成偏見甚至歧視。除了電視節目、報章雜

誌、課外讀物等大眾傳播媒體，對於原住民的生活

文化傳遞具有負面的刻板印象之外，傳統的學校教

育也潛藏著漢族文化較為優越的一元化色彩，而造

成漢族學生相對於原住民學生的自我優越感。

國外學者 Hughes（1983）認為族群之間的成員

若是沒有經過良好的教育訓練或是其社會結構沒有

具備兼容並蓄的精神，拉近彼此之間的物理距離，

會對族群的關係產生負面的影響。當原住民的學生

感受到漢族學生的歧視與偏見與其族群優越感，再

加上語言溝通的問題與價值觀上差異，會認為不被

同儕接納而對於學校教育產生抗拒，也促使原住民

學生以放棄學業的方式來表達拒絕主流文化社會所

強加於他們的認同污名感（謝世忠，1987）。因此，

學生同儕間的族群隔離現象讓原住民學生的學習問

題雪上加霜。

三、教師有關多元文化教育的專業素養有待提昇

教師是學生的重要他人，教師除了可以影響

學生對於自身的文化態度之外，更會影響學生在

同儕間的聲望（譚光鼎、湯仁燕，1993；劉湘川，

1997；White & Kistner, 1992）。學校教師若散發著

對原住民的刻板印象或偏見訊息，將微妙的影響漢

族學生對於原住民同儕的認知與接納（陳麗華，

1996；黃森泉，1997；劉祐彰，2001），亦即教師

不但會將自己自身的文化觀點強加在學生身上，將

使原住民的學生在師生互動與同儕互動中，感受到

強烈的族群與文化認同之內在衝突，也會影響主流

文化學生對於原住民學生的觀感。但是目前教師有

關多元文化教育的觀念有待提昇（張俊紳，1996；

譚光鼎、湯仁燕，1993），其對於原住民的負面刻

板印象有很多人是從小透過非正式的管道而建立的

觀念，長大為人師表後仍然維持這樣的偏見，所以

很難幫助漢族文化的學生建立積極正面的原住民形

象，也很難幫助原住民的學生建立正面之自我形象

與民族自信心（陳麗華，1997；譚光鼎，1998）。另

外，一般漢族教師低估原住民學生的心智能力（譚

光鼎，1997b；劉祐彰，2001），因此對於原住民學

生的學習期望也相對較低，也會導致原住民學生在

學習上較容易產生自我學習放棄的現象。

四、原住民學生的成長環境與主流文化存在差異

原住民大都有自己的文化、語言、風俗，與

主流文化不大相同，彼此之間存有相當的差異，因

此許多原住民的小朋友進入國小一年級時，注音符

號、數數都不太會，未具備足以參與課堂師生與同

儕互動的文化工具（王湘栗，2002），而對於日後的

學習造成不良影響。

有些學者（Lareau; Vacha & Mclaugh）經過研究亦

證實：家庭文化資本是促進學生學業成就的重要因

素之一（引自王天佑，2000），因此若從文化剝奪理

論（culture deprivation of theory）的觀點來看，原住

民的文化由於與主流文化存在差異性，因此學生在

語言和學習上的發展較一般漢族家庭的學生遲緩，

無法獲得較好的學習行為、成就動機與抱負水準，

而形成所謂的學習上的「低成就」。
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法國學者布迪爾從文化的角度來探討教育的機

會問題，他認為不同社經階級的父母對其子女的期

望水準、自信的訓練以及學習的協助程度上都會有

所差異，其結果將會影響學生的學習成就與升學機

會。因為社經地位較低，與主流文化存在差異，將

使原住民的家長對於其子女的學習成就動機難以提

供有效的激勵。而中、上社經地位的家庭其文化與

主流文化較為相近，因此有助於提昇其子女的學習

抱負與成就動機（Blackledge & Hunt, 1985）。

五、原住民學生家長教育態度的偏差

由於原住民文化與主流文化的差異，形成與

主流文化不同的家庭教養理念與方式，和傳遞功

績主義主流文化的學校教育基本上格格不入，造

成原住民學童在入學後學習與適應上的困難。其主

要差異在家長教育價值觀和教養方式上。譚光鼎

（1988）發現許多原住民家庭家長對教育之態度

為：低成就動機與功利性價值觀，許多原住民家長

認為子女多讀書沒好處，不願投資子女教育，而

只重視物質環境的改善，多數希望子女及早就業

以改善家庭經濟。

洪泉湖（2000）認為原住民學生的家長在其

求學階段因學習成就較低，所以在為人父母之後，

不知如何指導自己的子女做有效的學習，對於其子

女的學習採取較低的標準期望，並灌輸原住民學生

「教育無用論」的觀念（譚光鼎，1998；吳天泰，

1998），讓原住民的學生認為就算擁有高學歷，也會

因為本身是原住民的關係，而將來也無法在以漢族

為中心的社會上有好的發展，一樣是從事勞動性的

工作，高學歷低職業的現象在原住民當中是相當普

遍的情形，所以對部分原住民而言，接受教育的用

處不大。

原住民即使擁有高學歷卻不一定享受與漢人一

樣的教育回饋，造就了原住民學生的「教育價值」

貶損，而在學習上自我放棄，降低其學習成就動

機，加上天性好動，常常無法集中精神學習，而父

母也不關心子女的學習情形，譚光鼎（1998）的研

究發現：阿美族家長多數不太關心教育，不重視子

女複習功課，子女課業欠缺指導，不重視子女學習

環境安排；加上好客、群聚歡唱，生活習慣影響孩

童課業學習，造成其子女學業低成就和學習適應困

難，久而久之原住民的學生在學習上的挫敗感，降

低了他們的學習意願，漸漸的對學校產生排斥也不

喜歡學習。

六、傳統評量工具的偏頗

傳統評量（assessment）工具其內容之編排大

部分主要是依據統治階層的文化而編製，而評量所

使用的語言或是文字，也是以統治階層所使用的

語言、文字為主，評量的結果也是依據統治階層的

文化標準建立常模以評斷學生的智力、性向等各方

面的表現。由於原住民文化與主流文化間存有相當

之差異性，因此原住民的學生在以主流文化為設計

依據的評量上表現不如漢族學生，經過評量後，許

多原住民的學生因而被安置在低能力的學習環境

（譚光鼎，1997b；黃秀文，1996；Garcia & Pearson, 

1994），這種負面的現象不僅對原住民的學生不公

平，其標籤效應對原住民學生的心理也造成很大的

傷害，不僅讓原住民學生之學習動機無法獲得提

昇，且阻礙了原住民學生的教育成就發展。

參、改善臺灣原住民學生教育問題之因應策略

為了改善原住民的社經地位，提昇其生活品

質，近年來有關原住民的問題日益受到重視。而教

育不但可以改善原住民的生活品質，更可以提昇其

社經地位，實為解決原住民問題的根本之道。因此

原住民學生的教育問題已經逐漸受到各界的重視，

以下針對上述原住民學生的教育問題提出因應策



M
onograph

26

略，茲論述如下：

一、提昇教師多元文化教育的觀念

教師是學生的重要他人，也是學生學習的重

要楷模，教師的觀念與行為處世將會對學生有相當

大的影響，所以培育教師多元文化教育的觀念，不

僅可以將多元文化的觀點落實在日常課堂教學中，

減少教師與原住民學生之間的隔閡，讓雙方溝通順

暢，更可以將多元文化的理念融入編排課程內容的

過程中，讓課程內容更具多元文化觀。

另外，教師要反省自己的族群態度，在言行

上要留意，傳遞對於各種族群文化尊重與包容的

態度，也應該了解所任教學生之文化背景與其獨特

的學習風格，找出適合不同文化背景學生的教學方

法，在教室的情境布置上也應該符合多元文化的情

境脈絡，減低來自文化差異的學習阻礙，以激發原

住民學生學習動機。在評量的方式應該要更多元

化，可以採用實作評量（performance assessment）、

真實評量（authentic assessment）、卷宗評量（portfolio 

assessment）等評量方式，讓評量的結果更加客觀。

對於評量分數的解釋上尤其應該要格外小心，避免

錯誤的判斷。

過去師資培育過程對於多元文化的觀念較未重

視，師資的養成大都是以漢人的文化為中心，在高

度控制機制下所培育出來的師資，對於少數族群的

文化與價值觀缺乏正確的認識。因此目前一般在職

教師對於多元文化的觀念較為缺乏，其教育目標與

教學語言、方法、流程都是依據主流文化的形式，

造成原住民學生對於學校教育的認同度降低，而教

師若是缺乏多元文化的教育理念和態度，則容易對

原住民學生形成偏見，形成教學態度上的盲點，所

以培育教師多元文化的觀念，便成為改善原住民學

生學習問題的重要項目之一。

二、學校課程內容的編排應介紹原住民的文化特

色，以符合多元文化教育的觀點

以往學校的課程內容，很少介紹有關原住民的

文化特色，導致學生對於原住民文化常常感到很陌

生（劉湘川、黃森泉，1997），雖然政府有心要提昇

原住民的社經地位，但是在教育內容上似乎是將原

住民拉進漢人的知識論觀點中，因為在知識的判準

上，漢人總是認為自身的知識論較原住民來得較為

科學真理，因此學校傳遞的教育內容幾乎全是以漢

人的價值觀為準。如果教育的內容依然是以漢人的

價值觀為主要依據，那也只是在教導原住民成為漢

人而已，對於保存發揚原住民的珍貴文化資產，似

乎沒有實質上的意義，亦即在強勢族群的文化霸權

（cultural hegemony）操控下，學校教育成為同化少

數民族的社會代理機構。

隨著科技的快速進步，人們發現科學所代表

的「絕對真理」觀已逐漸為「相對真理」觀所取代

（張耀宗，1998），因此知識與文化也應該沒有所

謂的高低之分，而多元文化教育的理念就是奠基於

文化相對論的觀點，對於文化絕對論的觀點提出反

動。文化相對論（culture relativism）主張：所有文

化一律平等，文化的判斷沒有一套絕對、放諸四海

皆準的原則，任何文化的內涵與意義都顯示在整體

文化背景中，離開一個社會的文化背景，這些功能

與意義可能就不存在，亦即任何文化的理解，只有

在其文化的理解框架中才有可能發生，所以我們要

了解別人的文化，應該在其專屬的文化背景中來探

索，才能獲得真正的理解（王木榮，2000；林清江，

1995；黃政傑、張嘉育，1997），因此不同文化體之

間應該互相了解、尊重、欣賞彼此的文化特質，才

可以化解不同族群之間的誤解、歧視與衝突。

在黃茂夫與溫寶珠（1996）的研究中指出：原

住民學生之學習成就低落的主要原因，在於學校所

傳遞的課程教材內容與原住民的文化特質有相當的
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差異，所以原住民學生對於學校的課程內容感到陌

生、無趣，導致學習成就不如漢族學生。

有鑒於此，學校所傳遞的課程內容應該包含多

元文化教育的觀點，所以教師在研發編排課程時，

可以配合學生的程度與需求，適當的融入原住民各

族群的文化與特色，讓原住民的學生能夠從課程內

容中看見自己族群文化的歷史與特質，進而更加認

同自己的族群文化，另外也讓主流文化的漢族學生

有機會更進一步認識原住民的文化特色，使原住民

與漢族的學生同時能在學習的過程中培養互相尊

重、欣賞、接納的多元文化觀。

三、注重原住民學生家長的親職教育

根據研究顯示，親職教育的成功與否直接影響

學生的學習成效與態度（張建成，1993；吳天泰，

1994；譚光鼎，1994；洪泉湖，1995）。人生的第一

個學習對象是父母，父母是孩子的第一個老師，家

長對子女教育的成敗影響至大，學校教育若無家庭

教育的輔助，成效不但有限甚至抵銷。而原住民所

受的教育和職業訓練較漢人缺乏，使得他們在市場

上的競爭力較弱，所以原住民學生的家長大多從事

低階、低收入、臨時性與非技術性的勞動性工作，

其社經地位平均來說較漢族學生的家長低，且因為

山區工作機會不多，他們大部分在外地工作或是早

出晚歸，或者是失婚或分居，所以隔代教養或是單

親家庭的比例很高，嚴重妨礙原住民學生之成長與

學習（牟中原、汪幼絨，1997；洪泉湖，2000；譚

光鼎，1996）。而林清標（1999）的研究指出原住民

家庭結構的不利，是造成原住民學生學業成就較漢

族學生為低的重要因素。

再者，原住民家長對於子女課業的關懷程度

比漢人低，原住民學生的家長對於子女的教育普遍

不關心，亦即對於其子女的課業關懷程度不高，對

於子女的課業採取較為放任的態度，致使原住民學

生缺乏良好的參考標準，且對於其課業較少給予支

持與協助，由此可知原住民學生在學習方面較一般

漢族學生缺乏家庭的積極催促力量，造成原住民學

生潛在的學習不良情形（洪泉湖，2000；劉祐彰，

2001）。所以加強原住民家長的親職教育是刻不容

緩的事，親職教育的內容包括：「父母親對兒童及

青少年身心發展的了解」、「父母親對教養子女的內

容、方法與態度的認識」、「親子間的溝通技巧」、

「家庭生活計劃與管理」、「親子問題的解決途徑」、

「婚姻與家庭的知能」、「食衣住與休閒生活的管

理」，以及「精力、金錢及時間的有效利用」等（楊

國賜，1992）。讓原住民學生的家長重視子女教育，

養成教育子女的正確態度，能夠在課業上給予原住

民學生適當的指導與鼓勵，並參與其學習活動，使

原住民學生能夠在學習上得到父母的支持與關懷，

這將有助於加強原住民學生的學習動機並提昇其學

習成就。

四、改善原住民生活環境，秉持「尊重文化差異、

保存文化資源」的理念

一般而言，原住民的生活環境與所接受的文化

刺激均較漢人為差，例如：地處偏遠、交通不便、

資訊缺乏、生活單調、子女教育不便等，所以許多

年輕人不肯到原住民地區服務與發展，導致原住民

的生活環境一直沒有很大的改善，自然影響其學習

能力。

加強山地交通建設，普及原住民學校電腦網

路，提供更多且方便的衛生、娛樂、休閒設施，

充實圖書館設備等，就成了改善原住民教育的重要

方法。另外為了保存原住民文化，應該秉持「尊重

文化差異、保存文化資源」來替代文化的歧視與壓

制，因此學校教育體制應該更加多元化，以適合原

住民族群的文化特色。教育不僅是學校的責任，也

是家長和整體社區的責任，原住民的文化資產大多
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保留在其社區部落中，因此原住民教育的內容，例

如鄉土教學和母語教學等，社區可能比學校還有施

展的空間。學校教育應該與族群部落社區相結合，

而成為原住民部落之文化中心，不僅可以達到保存

文化的靜態目的，更可以達到文化傳播、文化創新

的目的。原住民部落的長老、會所、教會或活動中

心，可以把具有專才的熱心鄉親組織起來舉辦講古

活動或是進行母語教學，讓原住民學生參與民俗祭

典，教導原住民學生本族歌舞等，一來可以協助學

校推展相關教學活動，二來也可以增進原住民學生

對族群的認同（洪泉湖，2000），對於改善原住民學

生的學習問題有很大的幫助。    

五、增加原住民學生學前教育的機會

教育是族群脫離貧窮的希望，學前教育更是

教育的基礎，基礎穩固才能讓族群文化的傳承綿

延不絕。原住民生活的地區大都位於偏遠山區，由

於偏遠山區交通較為不便，人口稀少，學前教育

機構也隨之缺乏，受限於家庭經濟條件，及交通

等問題，一般原住民家長無力將子女送至私立或

一般學校附設幼稚園就讀，有的僅是「托兒」性質

的村（里）辦公室附設的托兒所，所以原住民的孩

童在小時候很少有機會能接受正規學前教育（黃森

泉，1998；翁郁秀，2000）。根據陳枝烈（1998）

調查臺灣地區三十個山地鄉的學前狀況時發現，

原住民地區學前教育的機構數量不足，原住民地

區兒童的學前教育就學率大約只有 65%。因此當

原住民的學生進入國小就讀後，隨之而來的便是

學校生活文化的適應問題。原住民的孩子，大部分

無法在老師的預期下進行有組織的系統學習，他

們會思考為何要到學校來學習？並摸索學校到底

是什麼樣的組織？漢族學生熟悉的團體規範與生

活常規，安靜的上課態度，複雜的課程內容以及

老師上課時所使用的語言與教學流程，都是他們

學習過程的沉重負擔（林慧萍，1999）。因此增加

原住民地區學前教育的經費，偏遠山區增設幼稚

園與托兒所，充實各項教學設備、資源與器材，

增加原住民學前教育的機會，可以幫助原住民學

生及早適應學校生活，有助於原住民學生幼小銜

接並可以提昇其學習動機以及改善學習態度。

肆、改善臺灣原住民學生教育現況之具體建議

針對前述影響臺灣原住民學生教育之不利因

素，筆者提出改善臺灣原住民學生教育現況之具體

建議，茲介紹如下： 

一、實施族群教育，培養學生積極正向的族群態度

實施族群教育的主要目的，就是要幫助學生發

展積極正向的態度，以面對來自不同種族、文化與

性別團體的人群，而另一方面則幫助弱勢族群的成

員，對其所屬團體建立積極正向的認同態度。Banks

（1994）曾提出可以減少族群偏見的教學方針，分

別是：（一）把正面、真實的族群文化內涵以自然的

方式融入現有的教材中；（二）幫助學生了解不同

族群的文化特色；（三）增加學生多元文化的經驗；

（四）增加學生對於其他不同族群的正向態度；（五）

讓不同族群的學生共同參與合作學習的課堂活動。

由此可知，教師若能將此教學方針落實在日常教學

中，讓學生有機會在課堂中對於不同族群文化有進

一步的認識，可以減少學生因為文化誤解而產生的

族群偏見與歧視，建立學生積極正向的族群態度。

而原住民學生也可以對於自己的族群文化更加的認

同，更可以與漢族學生建立情誼，將有助於提昇其

學習動機與態度。

二、學校師資方面

首先，就教師流動率偏高部分，可以建請政府

相關單位邀請學者專家、教師代表、社會人士代表
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等，協商延長山地、離島、偏遠地區教師及主管之

服務年限的可能性，並改善其生活條件，以降低其

流動率。 

其次，就師生文化背景不同，產生文化價值和

語言溝通上的困擾，影響教學效果部分，在職教師

方面，可以多舉辦多元文化的教育研習課程內容，

如多元文化課程設計、多元文化教學、原住民教育

等以供在職教師發展其多元文化觀，而師資培育機

構亦應該編排多元文化的相關課程，以供修習教育

學程的未來準教師學習。如此，可以增進教師對於

原住民文化的認識，消除其刻板印象，協助學生發

展正確的族群觀念與態度，進而提昇其學習動機與

學習成就。

最後，針對於位處山地鄉，領有偏遠加給之

原住民學校教師，應加強教育評鑑考核工作的確實

落實。其不適任或評鑑結果不佳之教師，應停止其

獎勵與薪資補助，並強制要求進修，可以改善師資

老化現象。各縣市政府可以加強教學輔導團功能，

採巡迴服務的方式改善偏遠山區的原住民學校之教

學品質，並強化教師輔導原住民學生學習困難之教

學素養，山區原住民學校亦可以採取策略聯盟的方

式，結合彼此間的各項資源，以彌補個別資源不足

之處，達到提昇學生學習品質的教育目標。  

三、學校課程、教學與評量方面

就文化差異理論的觀點而言，非主流文化的

學生，其本身也擁有豐富的文化內涵，只不過其文

化與主流文化有差異，因此低社經地位與弱勢族群

的學生其學業成就低落的原因之一就是自身所持的

文化與主流社會文化不同，加上所使用的語言與學

習型態的差異，導致無法適應一般學校的教育方

式。而學者認為要提昇低社經地位與弱勢族群學生

的學業成就，可以幫助這些學生將主流文化的價值

觀予以內化，並且可以試著了解其學習型態與溝通

方式，相信對於其學習將有很大的改善（Sleeter & 

Grant, 1999: 47）。

改善學校課程內容的具體做法是撤除「同化主

義」的課程框架，訂定多元文化的內容指標，適度

的融入原住民各族群的文化素材，亦可以將原住民

的歷史、文化、典故轉化成生動有趣的漫畫、卡通

影片、電腦遊戲等等，讓學生能夠在正式學校教育

過程中與非正式學習情境中潛移默化培養多元文化

的觀念，讓不同的文化與價值觀在雙方的對話中相

互激盪，以對於原住民的文化內涵有更深一步的了

解與尊重（Sleeter & Grant,1999），並培養積極正

向之族群意象。學校教育所傳遞的文化價值若能配

合學生的文化背景，則學生可以用自身的文化來理

解學校的課程內容與生活規範等，無形中將減少原

住民學生的排斥學習心態，建立其民族自信心，有

助於提昇其學習動機。而優勢族群的學生亦可從融

合多元文化的課程中，了解其他族群的文化內涵與

價值觀，體認多元文化的事實，共造共榮共存的社

會。

在教學方面，教師在教學過程中應該要深入

了解每一位學生的成長經驗、文化背景、其個別

的學習型態（learning style）與認知風格（Irvine & 

York, 1995），經由持續的自我省思，再依據學生

的個別需求提供適性教育的過程，引導學生認識自

我、了解自我文化，進而了解他人文化特質，學習

彼此相互包容、尊重與欣賞，以培養學生兼容並蓄

的多元文化精神。因此教師應該要運用適當的教學

策略，時時反省自己的教學歷程是否符應學生的多

元需求，增進師生溝通互動，多元溝通與表現來取

代一般傳統教學過程所要求的安靜，學校的課程僅

是師生課堂互動對話詮釋的文本，透過教學互動的

歷程，應該賦予學校課程更多的意義，建構更多的

知識。

運用檔案歷程學習的教學方式，讓學生了解
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如何運用後設認知的學習策略，有助於發展學生

培養自我導向的學習模式（Sleeter & Grant, 1999: 

56-60），當然，老師對於每一位學生的期望也會影

響學生的學習成就，因此身為教師也應該要以一視

同仁的態度來面對不同的學生，讓每一位學生受到

相等的期望對待。教師在教學方面亦可以運用角色

扮演的方式，讓學生了解彼此之間的價值觀，以消

除彼此的刻板印象與成見，發展同理心的態度，減

少隔閡，相信有助於提昇學生的自我概念，並增進

其學習動機。

Moran & Hakuta（1995）認為在教學的過程中

若是能夠實施「雙語教學」，不僅能夠充實學生的文

化內涵，學習的管道與資源也會更為寬廣，認知彈

性較大，語言技巧與概念形成的表現也較佳，有助

於學生適應能力的提昇（Moran & Hakuta, 1995）。

張建成（2002）亦認為可以在原住民聚集的學區，

建立完善的雙語教學環境，讓原住民的母語也成為

學校正式教學用語的一部分，培養原住民學生除了

學好優勢族群的語言之外，亦嫻熟其本身族群的母

語，成為適應良好的雙文化人，以達到「適應現代

生活，維護傳統文化的目標」。

在評量方面也應該做一些改變，例如傳統的測

驗工具均是依據主流文化的語言、文化來編製，並

不是中立客觀的，因此不應該被使用；而評量也應

該考慮到學生的各方面差異，不要使這些先天上的

差異（如語言、文字、性別）成為學習的不利因素，

而評量的內容也不應該含有傳遞性別或是種族刻板

印象，或性別歧視之類的文句。

而有關原住民升學優惠政策部分，則建議政府

相關單位將「文化檢證機制」納入升學與公費留學

考試中，亦即原住民籍之考生應該取得該原住民族

之文化知識與語言能力證明才能予以升學優惠，且

因為平等概念並非靜止不變的，而是會隨著政治、

經濟、文化之變遷而產生不同的，因此有關原住民

升學優惠之措施，應該考量整體社會情境發展，在

不違反平等原則下予以修正補充，以免造成另類的

教育機會不均等。

四、家庭方面

家庭是學生成長、學習的地方，而父母更是

子女的第一位老師，因此家庭的教育功能是不容忽

視的。由於原住民學生的家長大多從事低階、低收

入、臨時性與非技術性的勞動性工作，其社經地位

平均來說較漢族學生的家長低，且隔代教養或是單

親家庭的比例很高。而林清標（1999）的研究指出

原住民家庭結構的不利，是造成原住民學生學業成

就較漢族學生為低的重要因素。張建成（1993）認

為家長的職業地位對於子女教育成就的影響已有越

來越強的趨勢，不僅直接影響子女的教育成就，更

透過家庭文化條件與教養態度發揮間接的影響，而

家庭經濟環境不佳亦會影響原住民學生的學習機會

與學習環境，因此改善原住民的謀生能力，實為改

進原住民教育的重要配套措施。綜合上述可知，欲

解決原住民學生的教育問題，一定要同時考慮其家

庭經濟的改善與家長親職教育的具體實施。

有關原住民家庭經濟的改善方面，建議政府相

關部門針對原住民居住地區之各項資源與物產，研

擬適當的經濟開發計畫，輔導原住民能夠在經濟方

面自立自強以及永續經營，以減少因家庭社經不利

地位而影響原住民學生之學習機會與學習成效。而

在原住民家長親職教育的具體實施方面，建議政府

應重視原住民社區之成人教育與輔導，除了立法增

設專職社工人員外，亦應於現有學校內增設社會教

師，專責推動社區成人教育或辦理親職教育，宣導

正確教養方式，以減少家庭不利文化對原住民學生

之影響。
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伍、結語

社會中的每一個族群均有其文化特色與獨特的

生活習慣，彼此之間唯有相互尊重、欣賞、關懷與

接納才會使文化的精髓傳承下來並加以發揚光大。

臺灣原住民長久以來受到國家民族教育政策一元化

的影響，其民族文化已漸漸凋零甚至逐漸消失，在

這個文化多元的時代，由於政治民主化、本土化的

腳步加快，多元文化價值逐漸受到重視，而關懷弱

勢族群的聲音也日益增加，原住民的各項權益受到

各界相當的重視。秉持「適應現代生活，維護傳統

文化」的理念，提昇原住民的社會競爭力與社經地

位，其根本有效方法就是從教育紮根工作著手，因

此改善原住民學生的學習問題便成為解決原住民問

題的重要根本工作。相信只要大家能夠建立共識，

共同努力，原住民學生的教育問題將會獲得相當的

改善，原住民的教育將會更加成功，臺灣原住民的

未來將會因您我的努力而更加光明燦爛。
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The Study of Conferring the Problems and Solutions of 
Aboriginal Students’Education in Taiwan

Wen-Shan Tsai

The purpose of this article is to analyze the problems of aboriginal students’studies in Taiwan, 
including teachers’lack of multicultural concepts, insufficient contents of aboriginal cultures, separation of 
races students, minor focus on aboriginal cultures in the school education, little stimulation in the learning 
environment, inadequate attitudes toward to the education, and improper assessment instruments.  Next, the 
solutions and strategies of aboriginal students’studies will be discussed.  Finally, the author’s suggestions 
will be presented to improve aboriginal student’s studies.

Keywords: aboriginal students, education problems




