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Muuttuva elainsuhde
Juri Rytheun tuotannossa

Tarkastelen artikkelissani, kuinka tSuktsikirjailija Juri Rytheu (1930-2008) kuvaa
tuotannossaan neuvostoajan vaikutusta arktisen alueen inmisten ja eldinten
valiseen suhteeseen. Rytheun teoksissa kysymys ihmisen ja eldimen valisesta
suhteesta kietoutuu laajempaan maailmankatsomukselliseen keskusteluun,
mika heijastelee alkuperaiskansan tasapainoilua oman maailmankatsomuksensa
ja kommunistisen vallan ajaman materialistisen maailmankatsomuksen valilla.
Eldimen kategoria avaa Rytheun tuotannossa myds koloniaaliseen “toiseuteen”
liittyvia kysymyksia. Lahestyn alkuperéiskansan elainsuhteeseen kohdistuvaa
muutospainetta Gayatri Spivakin (1988) “episteemisen véakivallan” kasitteen,
postkoloniaalisen teorian seka kulttuurisen eldintutkimuksen kautta. Kiinnitén
artikkelissa huomiota myds siihen, kuinka eri vuosikymmenet vaikuttavat
Rytheun tapaan kasitella aihetta.

Eeva Kuikka

IImastonmuutoksen ja geopoliittisten kysymysten my6té arktisesta alueesta on tullut 2010-lu-
vulla yksi ihmis- ja yhteiskuntatieteellisen tutkimuksen kérkikohteista (ks. esim. Ryall et al.
2010; Kraska 2011; Ray & Maier 2017).! Tdmd on lisdnnyt akateemista kiinnostusta myos
Vendjén arktista aluetta kohtaan. Yhtailtd kiinnostusta on heréttényt Vendjén geopoliittinen
asema arktisena suurvaltana (esim. Honneland 2017), toisaalta tutkimuksessa on tarkasteltu
neuvostohallinnon toimenpiteiden vaikutuksia arktiseen luontoon ja alueen alkuperéis-
kansoihin (esim. Josephson 2014; Bruno 2016). Kirjallisuudentutkimuksen rooli Vendjin
arktisen alueen tutkimuksessa on ollut toistaiseksi vdhdinen. Arktiselle alueelle sijoittuvien
ja erityisesti alueen alkuperéiskansojen edustajien kirjoittamien tekstien kautta voidaan kui-
tenkin valottaa paikallisten kokemusta arktisessa ympéristossd tapahtuneista muutoksista.
Artikkelini tarkoitus onkin paikata omalta osaltaan tétd aukkoa.
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Tarkastelen, kuinka Vendjan pohjoiseen alkuperdiskansaan, tSuktSeihin, kuuluva kirjailija
Juri Rytheu (1930-2008) kisittelee teoksissaan neuvostokolonisaation vaikutusta kotialueel-
laan TSukotkan niemimaalla, Vendjén Kaukoiddssé, asuvien alkuperdiskansojen, tSuktsien
ja eskimoiden, elamdén. Kyseisten alkuperdiskansojen perinteiset elinkeinot, poronhoito ja
merinisdkkaiden pyynti, ovat sidoksissa alueen eléimiin ja eldimilld on alkuperdiskansoille
merkitystd myds kansallisen identiteetin rakentajina. Tdméan vuoksi tarkastelen neuvostoko-
lonisaation vaikutusta nimenomaan alkuperdiskansojen eléimiin liittyviin kiyténtdihin seké
pragmaattisella, elinkeinoihin liittyvélld, ettd symbolisella tasolla. Kiinnitéin huomiota myds
siihen, kuinka eldimen ja koloniaalisen “toisen” kategoriat limittyvét toisiinsa erityisesti
Rytheun 2000-luvun tuotannossa. Tarkasteluni pohjaa sekd postkoloniaaliseen teoriaan etté
kulttuuriseen eldintutkimukseen ja néiden vélisiin liittymakohtiin. Léhestyn Rytheun tuo-
tannossa kuvattua ihmisen ja eldimen? vélistd suhdetta neljdsté eri suunnasta: Samanismista,
sukupolvierosta, alkuperdiskansan ja valtakulttuurin maailmankatsomuksellisista eroista
sekd toiseuden ndkokulmasta.

Tyypillisesti postkoloniaalisen teorian avulla tarkastellaan kriittisesti eurooppalaisten
harjoittamaa siirtomaapolitiikkaa. Kuitenkin kuten Ewa Thompson (2000) osoittaa, Ven#j
kasvatti valtakuntaansa vastaavanlaisesti kolonisoimalla muille kansakunnille kuuluvia naapu-
rialueita. Téstd huolimatta Ven#jén maateitse tapahtuva levittdytyminen on jadnyt suurimmaksi
osaksi postkoloniaalisen kritiikin sivuuttamaksi. Sen sijaan Neuvostoliiton naapurimaihinsa
harjoittamaan kolonialismiin seka jélkisosialismin ja postkolonialismin véliseen yhteyteen
on 2000-luvulla alettu kiinnittdd huomiota.® Kuitenkin my®ds arktisilla alueilla Vendjan ja
my6hemmin Neuvostoliiton harjoittama politiikka muistutti eurooppalaisten tapaa hyddyntaé
siirtomaitaan luonnonvarojen ja raaka-aineiden lahteend (vrt. esim. Loomba 2005, 9).

Vendjan arktista aluetta voikin pitdd Mary Louise Prattin (1992) kuvaamana kontaktialuee-
na (contact zone), jossa kulttuurien véliset kohtaamiset luovat niiden vélille epétasa-arvoisia
ja hierarkkisia suhteita. Arktisesta alueesta muodostui neuvostodiskursseissa Edward Saidin
(2011) kuvaamaa orienttia muistuttava alue, jota tuotettiin viranomaishallinnan, tieteen ja
taiteen keinoin. Toisaalta arktinen alue ei Neuvostoliiton aikana, kuten ei sitd ennen tai sen
jélkeenkédn, ollut pelkkd staattinen diskurssi, vaan jatkuvasti erilaisissa vuorovaikutussuh-
teissa rakentuva tila. Tdmén vuoksi ndenkin hedelméllisend lahestyé arktista aluetta Doreen
Masseyn (2005) ajatusten kautta erilaisten toimijoiden vélisissé suhteissa ja keskindisessé
vuorovaikutuksessa jatkuvasti muotoutuvana heterogeenisena tilana. Néin ollen tulkitsen myds
Rytheun teoksissa kuvatun arktisen tilan muodostuvan moninaisissa vuorovaikutussuhteissa,
joiden osapuolia ovat seka viralliset diskurssit ja maailmankatsomukset ettd alkuperdiskan-
sojen edustajat ja vendldiset, mutta myds eldimet, luonto ja moderni teknologia.

Arktisten alueiden hyodyntdminen tehostui Neuvostoliiton aikana 1920-luvulta alkaneen
nopean modernisaation ja teollistamisen my6té vaikuttaen alueen alkuperdiskansojen elin-
tapoihin seké arktiseen luontoon (McCannon 1998; Josephson 2014; Bruno 2016). Erityisen
voimakkaasti neuvostoaika vaikutti juuri tSuktSeihin, jotka olivat onnistuneet vastustamaan
tsaarin valtaa ja sdilyttdneet omat tapansa ja lakinsa venéldisten viranomaisten lésnéolosta
huolimatta (Forsyth 1992, 143-151). Neuvostoliiton aikana ote alueesta ja alkuperdiskansoista
kuitenkin kiristyi. Arktinen alue ja luonto miellettiin hyodyntdmattomaksi resurssiksi, joka
neuvostoihmisen tuli ottaa haltuunsa (Bolotova 2014), ja ajoittain “taistelua” arktista luontoa
vastaan kuvattiin varsin sotaisankin retoriikan avulla (McCannon 1998, 82-89). Nopean
teollistumisen ja modernisaation liséksi arktisilla alueilla toteutettiin sinnikkité valistus-
kampanjoita, joiden tarkoituksena oli nostaa alkuperdiskansat primitiivisiksi mielletyisté
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olosuhteista modernin sivistyksen ja marxilaista materialismia edustavan kommunistisen
maailmankuvan piiriin. Tdma tapahtui erityisesti koulutuksen kautta ja kieltdimallé haitallisiksi
mielletyt kulttuuriset kéyténteet, kuten Samanismi (Forsyth 1992; Slezkine 1994). Neuvosto-
vallan mukanaan tuomat muutokset nékyivitkin erityisesti nuoremmissa sukupolvissa luoden
alkuperdiskansojen keskuuteen sisdoppilaitoksissa kasvatetun sukupolven, joka ei osannut
alkuperdiskansojen kieltd, harjoittaa ndiden perinteisié elinkeinoja tai tuntenut muutenkaan
oman kansansa kulttuuria (Slezkine 1994, 379-384). Neuvostoaikana tapahtuneiden muu-
tosten vaikutusta alkuperdiskansojen luontosuhteeseen ja sen heijastumista kirjallisuuteen
on tutkittu kuitenkin varsin véhén.

Juri Rytheu kuului nithin Koillis-Siperian alkuperéiskansoja edustaviin kirjailijoihin,
jotka astuivat ndyttévasti Neuvostoliiton kaunokirjalliselle kentille 1950-luvulla kansojensa
ensimmaéisind intelligentsijan edustajina. Kuten suurin osa pohjoisiin alkuperdiskansoihin
kuuluvista kirjailijoista, myds Rytheu omaksui tapansa kuvata kansaansa ja kotialuettaan
Neuvostoliiton virallisista pohjoisen ja arktisen alueen valloitusta korostavista diskursseista
seké varhaisemmasta venéldisten kirjailijoiden kirjoittamasta aluetta kuvaavasta kirjallisuu-
desta (Slezkine 1994, 327). Témén vuoksi Rytheun erityisesti varhaisemman tuotannon voi
ndhdd noudattavan sosialistisen realismin konventionaalista tapaa kuvata arktisen alueen
neuvostokolonisaatiota kertomuksena, jossa bolSevikit johdattavat alkuperéiskansojen edus-
tajat koulutuksen, kulttuurin ja materiaalisen hyvinvoinnin pariin.* Rytheun asema alkupe-
raiskulttuurin ja valtakulttuurin vélilld ei ole yksiselitteinen. Vaikka Rytheu vietti lapsuutensa
kotonaan tSuktSikulttuurin ja -perinteiden ympardiméné, sai han venaldisen koulutuksen, asui
koko aikuisikénsé Leningradissa ja kirjoitti suurimman osan tuotannostaan vendjan kielelld.”

Siitd huolimatta, ettd Rytheu on yksi Venéjén tunnetuimmista alkuperéiskansoihin kuulu-
vista kirjailijoista, on héntd tutkittu suhteellisen vahan. Kirjailijan tuotannolle omistettujen
monografioiden (esim. Vlasenko 1988; Rogover & Kolupaeva 2005) lisdksi akateemista
mielenkiintoa ovat heréttineet Rytheun teosten genre sekd niissd esiintyvét aikakdasitykset
(Kolupaeva 2006; Merch 2017). Susi Frank (2016) puolestaan tarkastelee Rytheuta neuvos-
tokirjallisuudelle ominaisen monikansallisuuden ideaalin ndkokulmasta kiinnittden huomiota
“monikansallisen neuvostokirjallisuuden” anti-imperialistisen léhtdkohdan ja imperialististen
kdyténteiden viliseen jannitteeseen. Suurinta keskustelua tutkijoiden parissa on heréttinyt
Rytheun tunnetuin teos Kun valaat lihtevit (Kogda kity uhodjav, 1975), jossa Rytheu poik-
keaa aikaisemmasta realistisesta tyylistddn palaten tSuktSien myyttiin omasta alkuperéstédan
ihmisen ja valaan jilkeldisind. Vaikka tutkijat (Merch 2014; Hazankovit§ 2007) nostavat
esille, kuinka teos késittelee ihmisen ja eléinten vélistd suhdetta seké ekologisia kysymyksia,
ei Rytheun muun tuotannon runsaaseen eldinkuvastoon ole kiinnitetty juurikaan huomiota.
Rytheun tuotannon luoma kuva alkuperéiskansojen edustajien ja eldinten vélisestd suhteesta
ei ole kuitenkaan yksiselitteinen tai tiivistettdvissa vain yhteen kaunokirjalliseen teokseen.
Rytheun tuotannossa késitelldénkin runsaasti niitd kulttuurisia ja yhteiskunnallisia muutoksia,
joita alkuperdiskansan edustajien ja eldinten vélisesséd suhteessa Neuvostoliiton aikana tapah-
tui. Kuten artikkelissa kuitenkin osoitetaan, Rytheun tapa ldhesty# néitd muutoksia vaihtelee
vuosikymmenten saatossa saaden Neuvostoliiton hajoamisen jalkeen hyvinkin kriittisié savyja.

Tarkastelen artikkelissani Rytheun teoksissa kuvattua valtakulttuurin saneleman maailman-
katsomuksen ja eldinsuhteen omaksumisen tarvetta Gayatri Spivakin (1988) kuvaamana epis-
teemisend vakivaltana™®. Episteemiselld vikivallalla Spivak tarkoittaa Foucault’n ajatuksia
mukaillen l&nsimaisen yhteiskunnan ja tieteen tapaa vaientaa alistettuja viestoryhmié muun
muassa sivuuttamalla ja sortamalla ndiden tietoa tai tietojérjestelmié. Keskityn artikkelissani
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tarkastelemaan kolmea Rytheun kirjoittamaa teosta, pienoisromaania Harppuunanheittdjd
(Metatelnitsa garpuna, 1971) ja romaaneja Toivon saari (Ostrov nadezdy, 1987) sekd Surun
tahtikuvion alla (Pod sozvezdijem petsali, 2007). Kussakin teoksessa kuvataan keskeisesti
neuvostovallan vaikutusta alkuperdiskansojen maailmankuvaan, miké heijastuu néiden ja
eldinten véliseen suhteeseen. Toisaalta kukin teoksista tuo esiin hieman erilaisia nakokul-
mia suhteessa kolonialismiin ja eldimiin. Teokset on kirjoitettu eri vuosikymmenind ja eri
vuosikymmenten yhteiskunnalliset tilanteet nakyvatkin Rytheun tavoissa lahestya aihetta.

Eldimet ja kolonialismi

Eldinten ja kolonialismin véliset yhteydet eivit ole uusi tai ennenkuulumaton tutkimuskohde.
Valtaosa kolonialismin ja eldinten vélisten yhteyksien tutkimuksesta tarkastelee kuitenkin Ame-
rikan mantereen kolonisaatiota. Huomiota on kiinnitetty siihen, kuinka eurooppalaiset karja- ja
kotieldimet vaikuttivat alueen kolonisaatioprosessiin (Crosby 1986; Anderson 2004) ja kuinka
kolonialismi, alkuperéisasukkaiden oikeudet ja eldimet kytkeytyvit yhteen pohjoisamerikkalai-
sissa juridisissa diskursseissa (Kanji 2018). Neuvostoliiton Siperiassa harjoittamaa kolonisaatiota
lahestytddn tutkimuksessa harvemmin erityisesti eldinnikokulmasta. Koska pohjoisten alkupe-
rdiskansojen elintavat ovat niin vahvasti sidoksissa erilaisiin eldinlajeihin, siséllytetéén eldimet ja
eldinsuhteissa tapahtuneet muutokset kuitenkin olennaiseksi osaksi Siperian alkuperéiskansojen
kulttuuria kasittelevad etnografista tutkimusta (esim. Anderson 2000; Wiget & Balalaeva 2011).

Koillis-Siperiassa TSuktsien niemimaalla asuvat tSuktSit ovat perinteisiltd elinkeinoiltaan
sisémaassa poronhoitajia ja rannikkoalueilla merinisékkaiden metséstdjid samoin kuin rannik-
koalueella asuvat jupik-eskimotkin.” Koska alkuperéiskansojen padasialliset elinkeinot olivat
sidoksissa eldimiin, muodostui alkuperdiskansojen edustajille kulttuurisesti merkittdvimpiin
eldimiin erityinen suhde, joka kytkeytyi kansojen animistiseen maailmankuvaan. Alueen
neuvostokolonisaation mydtd tapahtuneet modernisaatio, teollistuminen ja kollektivisaatio
vaikuttivat kuitenkin alkuperiiskansojen tapaan toimia eldinten kanssa. Samaanit, jotka oli-
vat tarkedissé asemassa ihmisten ja eldinten vélisessd kommunikaatiossa, eivdt saaneet enéé
harjoittaa perinteisié uhrimenoja. Kollektivisaatio rikkoi porojen ja poropaimenten vélisen
tiiviin suhteen ja neuvostoliittolainen tuotannon tehokkuuden ihanne sai nuoret metséstdjat
luopumaan meriniséikkéiden ja ndiden ruhojen ja luiden kasittelyyn liittyneistd perinteisisté
ja symbolisesti merkittdvistd tavoista kuten pyydettyjen eldinten luiden palauttamisesta
takaisin mereen (Forsyth 1992, 369; Kerttula 2000, 133—134). Perinteen ja modernisaation
pakottaman uudenlaisen ajattelun vélinen ristiriita ndkyy myds Rytheun tuotannossa, jossa
alkuperdiskansojen edustajat joutuvat tasapainoilemaan oman maailmankatsomuksensa ja
yhteiskunnan asettamien uusien mallien ja normien vélilla.

Jalkikolonialistisessa kirjallisuudentutkimuksessa ja kulttuurisessa eldintutkimuksessa
eldimiin on kiinnitetty huomiota kolonialististen diskurssien representaatioina. Esimerkiksi
Jopi Nyman (2003) tarkastelee sité, kuinka eldinnarratiivien kautta kirjallisuudessa ilmaistaan
rodun, luokan, sukupuolen ja suurvaltioidentiteettien problematiikkaa usein tarkoituksena
ylldpitad vallitsevaa sosiaalista jérjestystd. Postkolonialistisessa kirjallisuudessa puolestaan
erityisesti myyteistd ja kansanperinteestd nousevat eldinhahmot toimivat itserepresentaation
vélineend (emt., 8-9). Kolonialismin ja eldinten voidaan néhdé kytkeytyvén yhteen myds
eurosentrismin ja antroposentrismin (ihmiskeskeisyyden) seka rasismin ettd spesismin (laji-
sorron) valisten yhteyksien kautta. Kuten Val Plumwood (2003) kirjoittaa, eurooppalaisten
harjoittama kolonisaatio perustui antroposentriseen ajatukseen ihmisesté luonnosta erillise-
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nd, mikd johti ajatukseen ei-inhimillisen luonnon haltuun ottamisesta ja hyddyntémisesti
my0s Euroopan rajojen ulkopuolella. Tdméa puolestaan johti ajatukseen alkuperdiskansoista
luontoon ja eldimiin vertautuvina, eparationaalisina ja primitiivisind ihmisryhmind, jotka tuli
saattaa sivistyksen eli eurooppalaisen kulttuurin piiriin, joka samalla toimi my6s ihmisyyden
médreend. Cary Wolfe (2003, 6) puolestaan muistuttaa, etté eldiimen sulkeminen ihmisyyden
ulkopuolelle mahdollistaa niiden luvallisen tappamisen ja johtaa myds siihen, ettd sama
mahdollisuus ulotetaan toisiin ihmisryhmiin luokittelemalla néma eldimiksi. Graham Huggan
ja Helen Tiffin (2010) tarkastelevatkin eléinten ja postkolonialismin suhdetta laajemmassa
ekokriittisessd kontekstissa keskittyen juuri antroposentrisen ajattelun ja kolonialististen
kdytanteiden viliseen yhteyteen.

Edellé esitetyt ajatukset ovat sovellettavissa myds Rytheun tuotantoon. Vaikka témén
teoksissa el muutamaa poikkeusta lukuun ottamatta ole varsinaisia eldinhahmoja tai -narratii-
veja, ovat eldimet jatkuvasti ldsnd osana arktista tilaa ja ympéristod. Eldimet ovat merkittéva
osa alkuperdiskansojen kulttuuria seké symbolisella, kosmologisella ettd kdytannon tasolla.
Samanaikaisesti niistd tulee my0s kolonialististen kdytidnteiden kohteita, kun ne otetaan
osaksi luonnon ja eldinten vélinearvoa korostavaa kulttuuria. Rytheun teoksissa voi myos
ndhda kuinka alkuperdiskansojen rinnastaminen luontoon ja eldimiin “takapajuisuuden” ja
primitiivisyyden” késitteiden avulla oikeuttaa néitd koskevat kolonialistiset ja jopa rasistiset
kaytéinteet.

Samaanit ihmisten ja eldinten valiss3

Kysymys arktisista alkuperdiskansoista, eldimistd ja episteemisestd vékivallasta kiteytyy
tarkasteltavissa teoksissa Samaanin hahmoon, joka toimii alkuperdiskansojen oman kulttuu-
rin, valtakulttuurin ja eldinmaailman vélisend leikkauspintana. TSuktSien ja monien muiden
arktisen alueen alkuperdiskansojen perinteessd Samaani oli henkild, joka muiden tehtéivien
ohella hoiti myds ihmisten suhdetta ei-inhimilliseen luontoon. Neuvostoliiton valistuskam-
panjoiden ja antiSamanistisen polititkan my6téd Samaaneista tuli 1930-luvulla vainottuja
kansanvihollisia (esim. Forsyth 1992, 287-290). Tdma nakyi myés kirjallisuudessa, jossa
tyypillisin tapa kuvata Samaaneita oli korostaa néiden vilpillisyyttd ja roolia alkuperdiskan-
sojen jasenten hyvaksikdyttdjind (Znamenski 2003; Leete 2005).® Téssd suhteessa Samaani
onkin neuvostoaikana harjoitetun episteemisen vékivallan henkildityma: alkuperdiskansan
tiedon vélittdjd, joka modernin, ateistisen maailmankuvan tulon mydtd muuttuu lainsuojat-
tomaksi. Niin tapahtuu myds tarkastelemissani teoksissa. Samaanit toimivat niissi ihmisen
ja eldimen vélisind viestijoind ja eldimiin liittyvdn kulttuurisen tradition kantajina joutuen
tasapainoilemaan oman maailmankatsomuksensa ja kommunistisen ideologian sekd modernin
luonnontieteen valilld.

Koska eldimet ovat alkuperdiskansojen térkein luonnonvara, joista riippuu myds ndiden
ravinnon saanti, nousevat maailmankatsomukselliset kysymykset esiin nimenomaan suhtees-
sa eldimiin. Erityisesti metsdstykseen liittyy lukuisia tapoja ja rituaaleja, joiden tehtdvéna
on taata metsédstyksen onnistuminen ja tulevien saaliiden turvaaminen kiittdimalld meren ja
merinisdkkdiden jumalia seké lepyttelemalld pyydystettyjen eldinten henkid. Toivon saari
-romaanissa Samaani lerok kuvaa nékemystdan metséstéjén ja eldimen vélisestd suhteesta
seuraavanlaisesti:
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Ierok selitti Usakoville: — Me emme tapa karhua, vaan otamme vain sen lihan ja lampimén
turkin. Mutta jadkarhun sielu ldhtee jaitikolle, kasvattaa uudelleen lihan ja turkin tullen
jalleen oikeaksi, silminnéhtévéksi eldimeksi. Se tulee meille ikdén kuin vieraaksi ja meidan
tulee viihdyttd4 ja ilahduttaa hyvélld vastaanotolla. Jos se viihtyy meiddn luonamme, se
palaa varmasti jdlleen uuden lihan ja turkin kanssa. (Rytheu 1987, 127.)°

Kaikki eldimet eivét ole alkuperdiskansojen maailmankatsomuksessa yhtd merkittévassi
asemassa, esimerkiksi venildisten mukanaan tuomat siat herittivat kaikkiruokaisuudellaan es-
kimoissa inhotusta. Alkuperdiskansojen omiin kulttuureihin sidoksissa olevat eldimet kantavat
puolestaan myos symbolista arvoa. Kysymys $amaanin roolista tSuktsi- ja eskimoperinteiden
sdilyttdjand nouseekin esiin erityisesti suhteessa téllaisiin kulttuurisesti symbolisiin eldimiin,
kuten valaisiin ja jddkarhuihin. Naihin eldimiin liittyvét uskomukset ja sé&nnot eivét ole
pelkkid toimintatapoja tai metséstyskdytéinteitd, vaan ne heijastavat alkuperéiskansojen maa-
ilmankatsomusta ja epistemologisia ldhtdkohtia. Kyseisiin eldimiin liittyvien Samanististen
kayténteiden kieltiminen toimiikin episteemisen vékivallan muotona, joka tekee laittomaksi
uskonnon harjoittamisen sijaan koko alkuperaiskulttuurin tietojérjestelman. Kohtaukset, joissa
Samaanit harjoittavat rituaaleja valaan tai jadkarhun kanssa kommunikoidakseen, kuvaavat
sekd tarvetta saada yhteys néihin eldimiin ettd tarvetta sdilyttdd kyseisten rituaalien takana
piileva maailmankatsomus. Samanististen kaytantojen kieltimisen lisiksi symbolisiin elimiin
liitetty maailmankatsomus voidaan “pdihittdd” hyodyntdmalla eldimiin liitettyd animistista
nakemystd kuten vendldispaallikko Georgi Usakov tekee romaanissa Toivon saari. Hin
surmaa jadkarhun, jonka saarella asuvat eskimot uskovat olevan saarella vallitsevan pahan
hengen ruumiillistuma, ja osoittaa ndin sekd symbolisesti ettd konkreettisesti bolSevikkien
ylivaltaa henkiolentoihin ndhden.

Tarkastelemissani teoksissa neuvostovallan puolueoppi ja moderni luonnontiede margi-
nalisoivat Samanismin ja sen myotd koko alkuperdiskansojen maailmankatsomuksen. Esi-
merkiksi Harppuunanheittdjdssd kolhoosin edustajana toimiva vanha valaanpyytdjatSuktsi
joutuu toimittamaan Samaanin virkaa, kun tdimén nuorempi kollega saa saaliikseen raskaana
olevan naarasvalaan. Naarasvalaiden pyytdminen on tSuktSien perinteessd ehdottomasti kiel-
letty, silld legendan mukaan "4iti-valaat” ’turvaavat meririistan saannin kaikille rannikoiden
asukkaille” (Rytheu 1973, 70). Yhtaéltd kohtaus nayttéytyy kritiikkind tSuktSiperinteen ja
-tiedon katoamista kohtaan. Valaan pyydystényt nuori tSuktsi tietdd kylld valaisiin liittyvistd
saanndistd, mutta kokemattomuuttaan ja osaamattomuuttaan hén tappaa vahingossa kan-
sakuntaansa symboloivan eldimen. Tilanteen vakavuutta korostaa tieto siitd, ettd perinteen
mukaan téllaiseen hirmutekoon syyllistynyt metséstéja tulisi surmata valaiden lepyttamiseksi.
Toisaalta samainen kohtaus tuo esiin sen sisdisen ristiriidan, jota yritys eldd sekd vanhojen
normien ettd yhteiskunnan uusien vaatimusten mukaan tuottaa. Naarasvalaan tappamisen
kaltainen onnettomuus edellyttdd ongelman ratkaisua vanhojen, uskonnollisten rituaalien
keinoin, mutta tdllainen ”Samanismiksi” luokiteltava toiminta sotii kolhoosin edustajan po-
liittista asemaa vastaan. Tilanteen ratkaisu tarjoaa mahdollisuuden sdilyttad jalat molemmissa
kulttuureissa: illalla vanhat valaanpyytéjat suorittavat valaan lepyttimiseksi tarvittavat uhri-
menot ja seuraavana paivand kolhoosin edustaja pyytad anteeksi harjoittamaansa Samanismia
piirikomitean toimistossa. Anteeksipyynndstd huolimatta vanhusten turvautuminen omiin
tapoihinsa osoittaa vastarintaa perinteen tukahduttamista kohtaan ja tarvetta pitdé kiinni
omasta kulttuurista yhteiskunnan nikemyksesté huolimatta.
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Neuvostoliiton antiSamanistisen politiikan liséksi Samaanien edustama animistinen tapa
suhtautua eldimiin on ristiriidassa modernin luonnontieteellisen maailmankatsomuksen
kanssa. Romaanissa Surun tdhtikuvion alla maailmankatsomukset joutuvat konkreettisel-
le torméyskurssille nuoren Samaanin ja vendldisen biologin vélisen konfliktin muodossa.
Samaani on metsistinyt jaskarhun, jonka pia mazrataan biologille tieteellisia kokeita varten”
(Rytheu 2007, 76). Jadkarhun péé edustaa Samaanille paitsi suhdetta kaadettuun eldimeen
niin myos kasitystd ihmisen omasta asemasta koko kosmologisessa jérjestyksessa. Jaakarhu
on eskimoille arvostettu vieras, joka tuo lahjaksi turkiksen ja lihan. Eldimen paén on méaré
valvoa metséstéjén kotona, ettéi lahjaan suhtaudutaan sen edellyttimélld kunnioituksella.
Jaakarhun pdéstd tuleekin Samaanin ja biologin edustamien maailmankatsomusten vélinen
taistelutanner. Sen sijaan, ettd Samaani tyytyisi tilanteeseen tai muuttaisi ndkemystéan, han
varastaa paén biologin varastosta ja suorittaa jédkarhun sielulle tarvittavat lepyttelytoimen-
piteet. “Tieteellisen néytepalan” varastaminen ja hyddyntiminen “villeihin rituaaleihin”
johtaa Samaanin karkotukseen, jotta muut eskimot eivét altistuisi “marksismi-leninismille
vihamieliselle vastavallankumoukselliselle Samanistiselle ideologialle” (Rytheu 2007, 97, 93).
Samaanin edustama alkuperéiskansan maailmankatsomus julistetaan paitsi toissijaiseksi niin
myds yhteiskunnallisesti haitalliseksi. Laittomaksi julistaminen ja eristdiminen toimivatkin
romaanissa episteemisen vékivallan darimméisend muotona, jossa alkuperédiskansan tietoa
ja kulttuuria ei ainoastaan marginalisoida vaan kielletédén taysin.

"Oikeanlainen asenne eldimiin”

Pienoisromaanissa Harppuunanheittdji Rytheu kuvaa ihmisten ja eldinten vélisessd suhteessa
tapahtuneita muutoksia 1960-luvun lopun TSukotkassa. Neuvostovalta alueella on vakiintunut
ja tSuktsi- ja eskimokylien tilalle on perustettu kaupunkeja ja kolhooseja. Alkuperdiskansoihin
kuuluvat nuoret on otettu vendldisen koulujarjestelmén piiriin ja venéléisissid kouluissa ja
yliopistoissa ndmé omaksuvat modernin, teollistuneen yhteiskunnan maailmankatsomuksen.
Venildinen koulutusjérjestelmé toimiikin ndkemykseni mukaan pienoisromaanissa insti-
tutionalisoituneen episteemisen vakivallan vélineend. Kehitykseen ja edistykseen nojaten
hegemonisessa asemassa oleva tietojdrjestelmé syrjayttdd alkuperdiskansojen omat episte-
mologiset nikemykset (vrt. Pratt 1992, 61). Pienoisromaani havainnollistaa alkuperdiskansan
nuorten muuttunutta maailmankuvaa suhteessa sukupolvien erilaisiin tapoihin toimia eldinten
kanssa. Vanhemmat tSuktsit edustavat alkuperdiskansan omaan maailmankatsomukseen
nojaavaa tapaa kasitelld eldimid. Modernin, teollistuneen yhteiskunnan tavat omaksuneille
nuorille eldimistéd on puolestaan tullut ennen kaikkea tuotantovélineité ja raaka-aineita.
Toimintatapojen ja asenteiden véliset erot tulevat ilmi eri sukupolvien edustajien vilisessé
kanssakdymisessd ja nuorten pyrkimyksissé kehittdd eldimiin perustuvia tuotantotapoja
modernia tiedetté soveltamalla.

Tieteen liséiksi sukupolvien vélinen ero suhteessa eldimiin pohjautuu my6s kommunistiseen
yhteiskuntajérjestelmaén. Vanhempaan tSuktsisukupolveen kuuluvat suurten porolaumojen
omistajat eivét kollektivisaation alkaessa luovuttaneet porojaan valtiolle, vaan pakenivat
tundralle laumoinensa (ks. esim. Forsyth 1992, 339-340). Kulakeiksi leimatuista poron-
omistajista tuli Samaanien ohella bolSevikkien jahtaamia kansanvihollisia, ja kirjallisuudessa
heidét kuvattiin hdikdileméttomind ja julmina riistdjind, jotka sortivat seké naisia ettd heidan
alaisuudessaan tydskentelevid koyhid poropaimenia (Slezkine 1994, 296-297). Harppuu-
nanheittdjin padhenkilon, nuoren eldinteknikoksi opiskelleen komsomolilaistSuktSin, isé
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on juuri téllainen poronomistaja, joka kieltdytyy luovuttamasta porojaan kollektiiville ja
pakenee tundralle. Poronomistajan julmuutta korostaa se, etté tiukan paikan tullen hén haétaa
ylimédréiset vaimonsa ja vastasyntyneen paahenkilon, Masa Tegrynen, keskelle tundraa kuo-
lemaan. BolSevikkien pelastama Masa kieltdytyykin tunnustamasta poronomistajaa isikseen,
vaan pitéd todellisina isinédn opettajiaan seké Leninid. Pééhenkilon ja timén isén vélinen
ideologinen ero leimaa teoksen sukupolvikokemusta ja sukupolvien vélistd eroa suhteessa
eldimiin. Sen sijaan, ettd tavat késitelld eldimié pohjautuisivat sukupolvelta toiselle periy-
tyvéin alkuperdiskansan omaan tietoon, ne perustuvat paéhenkilon henkisten isien tietoon
— puolueideologiaan ja moderniin tieteeseen.

Sukupolvien vilinen ero eldintenhoitotavoissa nousee pienoisromaanissa esille erityisesti
suhteessa turkistarhaukseen ja poronhoitoon. Turkiseldinten pyynti ei ole tSuktSikulttuurille
vieras ilmid, mutta vanhemman sukupolven edustajat vierastavat modernien ja teollistunei-
den yhteiskuntien tapaa tarhata eldimid. Hakeistéddn “surullisesti katselevat” turkiseldimet
saavat metsistéjét protestoimaan ja jopa laskemaan eldimié vapaaksi (Rytheu 1973, 22).
Metsistdjille ongelma ei ole siind, ettd eldimet tapetaan vaan siing, ettd vankeudessa eldimilta
riistetdéin mahdollisuus rehelliseen kamppailuun metséstéjén kanssa. Eldiimen ja metsdstdjan
vililld vallitseva tasa-arvo kuuluu olennaisesti tSuktSimetsastéjien kdsitykseen oikeanlaisesta
tavasta kohdata eldin. Perustellessaan turkistarhauksen jarkevyyttéd vanhoille metséstgjille
Masa nojaa kommunistisen puolueen nakemykseen siteeraten Magadanskaja pravda -lehtes,
jonka mukaan "turkistarhaus on maatalouden pidon korkein muoto” (Rytheu 1973, 22). My6-
hemmin Masa toteaa my0s, ettd luonnossa turkiseldinten on vaikeampi eldé kuin tarhoissa,
jossa ndille voidaan taata “paratiisimaiset olosuhteet” (emt., 76).

Koulutuksesta ja luonnontieteelliseen maailmankuvaan perustavasta tiedosta tulee pohja,
jonka mukaan turkistarhaus pyritdén jérjestimaéan. Kun MaSa haluaa uudistaa erdédn kolhoosin
tappiolliseksi osoittautunutta turkistarhatoimintaa, perustaa hén toimenpiteensd “tieteelliselle
pohjalle” (emt., 155). Esitellessdén ajatuksiaan piirikomitean venélaiselle padsihteerille Masa
kiteyttdd ongelman seuraavanlaisesti: “Thmisille tdytyy opettaa oikeanlainen asenne eldimiin”
(emt., 165). MaSan mukaan turkistarhojen tyontekijoiden ongelmaa kuvastaa se, ettd ndméa
ovat nimenneet tarhaeldimet tunnustaen sen myotd eldinten subjektiviteetin ja luoden néihin
henkilokohtaisen suhteen.'® Eldimille annetut nimet ovat vieldpa ihmisten nimid, mika alle-
viivaa tyontekijoiden tapaa kohdata eldimet henkildind. Masan tapa puhua eldimisté edustaa
puolestaan toista ddripaétd, modernia maailmankuvaa, jossa eldimet néyttdytyvit eldvien
olentojen sijaan ihmisten tarkoitusperiin hyddynnettévind resursseina (ks. esim. Franklin
1999). Harppuunanheittdjin padhenkilolle tarhaeldimet ovat tuotantovélineité, joiden tie-
teelliseen tietoon perustuvalla hoidolla voidaan maksimoida néiden tarjoama tuotto. Hin
vertaakin turkistarhausta metalliteollisuuteen rinnastaen hékkieldimet elollisten olentojen
sijasta teréikseen ja muihin jalostettaviin metalleihin (Rytheu 1973, 156).

Tieteellistd tietoa kéytetdén pienoisromaanissa myos poronhoidon kehittdmiseen. Neu-
vostoliittolaisen eldinlééketieteen rooli poronhoidon uudistajana nousee esille eldinteknikko
Muhinin nuoruudenmuisteloissa. Vastavalmistunut nautoihin erikoistunut eldinteknikko
léhetetéidn toihin porotilalle, vaikka héin on ndhnyt poroja vain valokuvissa. Varsinainen
poronhoidon opettelu tapahtuukin tundralla kokeneiden paimentolaistSuktsien avustuksella.
Tidssd suhteessa pienoisromaanissa konkretisoituu Ania Loomban (2005, 60-61) huomio,
jonka mukaan kolonialistinen tiedontuotanto “kytkee sisddnsd jatkuvaa neuvottelua al-
kuperiiskansojen tiedon kanssa tai sen sisdllyttimistd” osaksi tuotettavaa tietoa. Vaikka
eldinteknikko saa vendldisessd yliopistossa tieteellisen koulutuksen karjanhoitoon, tarvitsee
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hin alkuperdiskansan osaamista voidakseen soveltaa kyseisté tietoa tundralla. Kuitenkaan
alkuperdiskansan tieto poronhoidosta ei kykene estdméén poroprikaatissa tapahtuvaa porojen
joukkomenehtymisté. Kesken talven lauhtuva pakkanen sulattaa lumen, mutta uudelleen
kiristynyt pakkanen jaadyttdd jakaldn kiinni maahan. Porot eivét saa sitd syddyksi, vaan
kuolevat nélkéén. Tapahtuma saa nuoren eldinteknikon suunniltaan ja timé perdéinkuuluttaa
tarvetta osoittaa luonnolle ihmisen ylivoimaisuutta: ” — Ei téllaista saisi tapahtua! Téytyy
keksid jotain sellaista, ettd ihminen olisi tundran todellinen isdntd!” (Rytheu 1973, 162).
Ratkaisu 10ytyy tieteestd, “uusimmista eldinteknisisté varusteista, kastelulaitteista ja kemial-
lisista valmisteista” (emt., 163), joiden avulla Muhinin poroprikaati selvidé kevéidstd alueen
pienimmilld vasatappioilla. Néin ollen pienoisromaani antaa ymmértad, ettd alkuperéiskansan
tieto vaatii lisékseen modernia tiedetti ja teknologiaa, jotta ihminen voi nousta voittajaksi
suhteessa luontoon ja eldimiin.

Kuten Josephson (2014, 208-215) osoittaa, modernin teknologian ja eléinlééiketieteen viemi-
nen tundralle ei ollut useinkaan sellainen menestyskertomus kuin Rytheun Harppuunanheittdji
antaa ymmaértdd. Suuria, pienilld alueilla pidettévid porolaumoja vaivasivat sekd huonolaatuisesta
ravinnosta johtuvat taudit ettd muunlaiset epidemiat, joiden edessi tutkijat olivat neuvottomia.
Rytheun Harppuunanheittdjdissi kuvaama tarve soveltaa modernia tiedettd poronhoidon te-
hostamiseksi heijasteleekin Neuvostoliitossa vallinnutta ajatusta ihmisesté luonnon herrana.
Tieteen esittéminen poronhoitoa kehittévéiné, positiivisena ilmiénd on myds keino oikeuttaa
porolaumojen kollektivisointi ja poronhoidon tuominen alkuperéiskansan kéytanndistd modernin
yhteiskunnan ehtojen sanelemaksi. Luonnontieteen ulottaminen koskemaan alkuperdiskansan
perinteisté elinkeinoa voidaan ndhdé Prattia (1992, 31) mukaillen kolonialistisena kdyténton,
jossa siirtomaan luonto ilmidineen sulautetaan tieteen kautta lénsimaisen jérjestyksen piiriin.

Pienoisromaanin vélittima nakemys vanhemman tSuktSisukupolven tiedosta ei ole kuiten-
kaan yksinomaan kielteinen tai vahattelevd. Vanhemmat tSuktSit toimivat alkuperdiskansan
kulttuurin sdilyttéjiné ja valittdvét perinteitd venaldisissd kouluissa kasvaneille nuorille. Harp-
puunanheittdjin paahenkild korostaakin, etté tSuktSien legendat ja perinteet ovat olennainen
osa alkuperdiskansan historiaa. Pienoisromaanissa nékyy Forsythin (1992, 365) huomio
siitd, kuinka toisen maailmansodan jédlkeen jopa kannustettiin elvyttdiméaén aikaisemmin
tukahdutettuja alkuperédiskansojen perinteité, kunhan ne irrotettiin Samanistisiksi mielletyisti
uskomuksista ja kdytanteistd. Vaikka tSuktSien legendat, tanssit ja tavat vélitetddn nuorem-
man sukupolven edustajille, teoksessa ne riisutaan siitd maailmankatsomuksesta, johon ne
ovat olleet kiinnittyneiné. Hyvénd esimerkkind tésté toimii kohtaus, jossa pienoisromaanin
padhenkild suorittaa metséstysretkelle ldhteneen miespuolisen ystéivansd apuna kotiin jaa-
vin vaimon perinteisen tehtévén. Tapojen mukaan kotona odottava nainen “juottaa” miehen
saaliiksi saamat eldimet kastamalla niiden kuonon veteen osoittaakseen kunnioitusta eldimen
hengelle. Pééihenkilolle kyseisen tavan noudattaminen ei liity Samanismiin tai uskoon siihen,
ettd eldimelld olisi sielu, vaan kyse on alkuperdiskansan vanhan tavan siilyttémisestd ja
siirtdmisestd sukupolvelta toiselle. Vaikka alkuperdiskansan eldimiin liittyvét tavat jadvétkin
jossain méérin eldmédn modernin koulutuksen saaneiden tSuktSien keskuudessa, perinteet
menettévit nithin kuuluneen maailmankatsomuksellisen viitekehyksen.

Dialogia vai tietolahteita?

Alkuperiiskansan perinteisen maailmankatsomuksen ja neuvostoliittolaisen modernin maa-
ilmankatsomuksen vélillé tasapainoilu leimaa my6s 1980-luvun lopulla julkaistun Toivon
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saari -romaanin kuvauksia ihmisen ja eléimen vélisesté suhteesta. Romaani kuvaa 1920-1u-
vun historiallista tapahtumaa, kun venéldinen tutkimusmatkailija Georgi USakov perustaa
Jdamerelld sijaitsevalle Wrangelin saarelle siirtokunnan mukanaan joukko Koillis-Siperian
rannikolla asuneita eskimoita. Siind missé 1970-luvulla julkaistussa Harppuunanheittdjdssd
ei avata alkuperdiskansan eldinsuhteen takana piilevid maailmankatsomuksellisia kysymyk-
sid, kuvataan 1987 julkaistussa Toivon saaressa eskimoiden maailmankatsomusta hyvinkin
yksityiskohtaisesti. Tdma heijastelee yleisempéd muutosta Neuvostoliiton alkuperdiskanso-
jen edustajien kirjoittamassa kirjallisuudessa: monien muiden pohjoisen pieniin kansoihin
(malotsislennyje narody severa) kuuluvien kirjailijoiden tavoin Rytheu palasi jo 1970-luvulla
hyddyntdméaan teoksissaan tSuktsilegendoja ja muuta alkuperdiskansan kulttuuriperiméé (Bar-
ker 1993; Slezkine 1994, 364-371). Aiempaa positiivisempi suhde alkuperdiskulttuureihin
heijastuu tapaan, jolla Toivon saaressa kuvataan eskimoiden maailmankatsomusta. Tama
ndkyy myo0s siind, ettd vendldisen tutkimusmatkailijan kanssa keskustelevat nimenomaan
eskimoyhteison Samaanit. 1930-luvun kirjallisuuden suuresta luokkavihollisesta tehdaén
1980-luvun romaanissa alkuperéiskansan kulttuurisen tiedon sdilyttdja.

On olennaista huomata, ettd romaanin tapahtumat sijoittuvat aikaan ennen Neuvostoliiton
1930-luvulla harjoittamaa aggressiivista “sivistyspolitiikkaa”. Tuolloin neuvostoviranomaiset
aloittivat mittavat toimenpiteet alkuperdiskansojen “takapajuisuuden” nujertamiseksi pyrki-
en kitkeméén alkuperéiskansojen omaan kulttuuriin viittaavat kéyténnot ja korvaamaan ne
edistykselliselld” neuvostokulttuurilla (Slezkine 1992). Teoksen sijoittaminen 1920-luvulle
mahdollistaa USakovin ja eskimoiden vilisen vuoropuhelun, jossa myos alkuperdiskansan
oma maailmankatsomus ja tieto ympardivésté luonnosta ja eldimistd néyttaytyvit relevant-
tina tapana hahmottaa maailmaa. Toisaalta teoksen tapahtuma-aikaan ja kulttuurien viliseen
vuoropuheluun voi néhdai sisltyvén myos kritiikkiéd 1930-luvulla suoritettua “valistustyota”
kohtaan. Usakov korostaa kuinka alkuperéiskansojen maailmankatsomusta tulee léhestya hie-
notunteisesti, mutta 1980-luvun lopun lukija tieté, ettd sithen puututtiin juuri niin “karkeasti
ja tahdittomasti” (Rytheu 1987, 226) kuin mité tutkimusmatkailija pelkdakin.

Vaikka Usakovin ja eskimoiden maailmankatsomukselliset keskustelut kuvataan tasa-arvoi-
sina, voidaan USakovin kanssa keskustelevia Samaaneja pitdé Spivakin (1999, 6) kuvaamina
“tietoléhteind” (native informant). Téllainen tietoldhde edustaa Spivakin mukaan l&nsimaisen
filosofisen tradition marginalisoimaa hahmoa, jonka kautta filosofia rakentaa seké itsedén etté
lénsimaista subjektia. Késite ei ole Spivakille vain teoreettinen véline. Lukiessaan intialaisen
kirjailijan Mahasweta Devin novellia “Pterodactyl, Puran Sahay o Pirtha” (1965) Spivak
(emt., 142) médrittelee téllaisiksi tietoléhteiksi sellaiset alkuperdiskansojen edustajat, jotka
selittédvit omaa maailmankatsomustaan valtakulttuurin edustajille. Tilannetta voikin verrata
my0s USakovin ja eskimoiden vilisiin keskusteluihin. Sen lisdksi, ettd romaanin Samaanit
voidaan tulkita Spivakin maérittelemiksi tietoléhteiksi, koskettaa ilmid myos Juri Rytheuta
itseddn. Spivakin (emt., 270) mukaan osa intialaisen eliitin edustajista toimi tietoldhteina
lénsimaisille toisen dénestd” kiinnostuneille intellektuelleille. Vastaavasti Rytheu edustaa
kansallista suosiota nauttivana kirjailijana oman alkuperéiskansansa eliittid, minké liséksi
hén esittelee teoksissaan kansansa kulttuuriperintod venéléiselle lukijakunnalle.

On myds syytd muistaa, ettd alkuperdiskansoille luotu kulttuurieliitti palveli Neuvosto-
liitossa ennen kaikkea alkuperdiskansojen sivistdmistavoitetta toimimalla kansojensa "tie-
dostavana etujoukkona” matkalla kohti sivistysta (Slezkine 1994, 180). Niin ollen Rytheun
kaksijakoinen tehtévé alkuperdiskansaa edustavana neuvostokirjailijana oli yhtéélté edustaa
vendldisen lukijakunnan silmissd oman alkuperéiskansansa kulttuuria ja toisaalta todistaa
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valtakulttuurin hyodyllisyytté alkuperdiskansojen edustajille. Témén kaksoisroolin voi néh-
dé heijastuvan Rytheun tapaan korostaa teoksissaan kulttuurien vilistd dialogia ja selittdé
alkuperdiskulttuuria valtakulttuurin hyvéiksymien diskurssien avulla. Susi Frank (2016, 206)
kritisoikin Rytheun universalistista tapaa ndhda neuvosto- ja alkuperdiskulttuurit ulkoisista
eroista huolimatta toisilleen “kédnnettéivissd” olevina. Toisaalta Rytheun tarvetta 10ytaa kes-
kusteluyhteys kulttuurien vélille voidaan pitdd osoituksena erdénlaisesta kaksoistietoisuudesta
(double consciousness, ks. Du Bois 1969, 45), sisdisest ristiriidasta alkuperdiskulttuurin ja
valtakulttuurin vélilld. Kysymys Rytheun identiteetistd kahden kulttuurin vélissd tasapai-
noilevana hahmona on kuitenkin moniulotteisuutensa vuoksi oma tutkimusaiheensa ja liian
laaja tullakseen kattavasti késitellyksi téssd artikkelissa.

Toivon saari -romaani havainnollistaa alkuperdiskulttuurin ja valtakulttuurin vélisen
dialogin ongelmallisuutta ihmisen ja luonnon vilistd suhdetta koskevan keskustelun kautta.
Avatessaan Usakoville maailmankatsomustaan eskimot altistavat sen hegemonisen valta-
kulttuurin tekemille tulkinnoille ja arvottamiselle. Tama ei valttémétta tarkoita negatiivista
tulkintaa alkuperdiskansojen maailmankatsomuksesta. Esimerkiksi Vlasenko (1988, 129-130)
kirjoittaa, kuinka Toivon saaren kuvaukset alkuperdiskansojen maailmakatsomuksesta esit-
televit eskimoiden ympardivaa luontoa koskevaa tietoa. Kyseinen tieto tulkitaan kuitenkin
Usakovin ajatusten kautta héinen pohtiessaan syitd eskimoystéviensé ajatuksille ja toiminnalle.
Téménkaltainen tapa “oikeuttaa” alkuperéiskansojen maailmankatsomus on ongelmallinen
siind mielessé, ettd se soveltaa lansimaisia kulttuurisia kasityksié toisen kulttuurin ndke-
mysten ja tapojen lukemiseen (Said 2011, 22). Tama johtaa siihen, ettd toisen kulttuurin
maailmankatsomuksesta hyvéksytddn omaan maailmankatsomukseen sovitettavissa olevat
elementit, kun taas itselle vieraat piirteet torjutaan “takapajuisuuteen” tai taikauskoisuuteen”
vedoten. Rytheun romaanissa tété tyypillisempéd on oikeuttaa eskimokulttuurin maailman-
katsomus romantisoinnin kautta ”jalon villin” tai “ekologisen intiaanin” trooppeja mukaillen.
Eskimoiden tieto ndyttéiytyy alkukantaisena ja mystisend yhteytend luonnon kanssa, jonka
”sivistynyt” moderni maailma on kehittyessédan menettényt. Takapajuinen tai romantisoitu
— alkuperdiskansa nayttéytyy venéldiselle tutkimusmatkailijalle yhté kaikki kulttuurisena
“toisena”, jota vasten USakov peilaa omaa modernia, rationaalista ja tieteellistd maailman-
kuvaansa (vrt. Said 2011, 47).

Esimerkkiné alkuperdiskansan kulttuurin arvottamisesta lansimaisesta perspektiivistd
késin toimii eskimoiden tapa viettdd viisipdivéisid seremonioita jokaisen kaadetun jédkarhun
kunniaksi. Aluksi USakov pitédé kyseistd tapaa ajanhaaskauksena, joka kielii alkuperdisasuk-
kaiden luontaisesta laiskuudesta. Ajan mittaan hén péittelee metséstystauon suojelevan
alueen eldinpopulaatioita ja takaavan eldinten riittdmisen metsédstyskaudesta toiseen. Tavan
ymmartdminen edellyttddkin venalaiseltd sen tulkitsemista valtakulttuurissa hyvaksyttivien
diskurssien avulla. Spivak (1994) pité4 alkuperdiskansojen kielen sivuuttamista erddnd néiden
hiljentdmisen muotona. Vaikka Spivak kéyttdd esimerkkindén konkreettista kieltd, saman
ilmion voi ndhdé tapahtuvan kaénnettéessa alkuperdiskansan kulttuuria valtakulttuurille
ymmarrettdviksi. Molemmissa tapauksissa valtakulttuuri luo késityksen puheena olevasta
ilmiostd siind uskossa, ettd alkuperdiskansa on tullut kuulluksi, vaikka "toiselle” ei ole luotu
diskursiivista tilaa olla oma itsensé. Esimerkki paljastaa myos, kuinka valtakulttuurin arvojen
siirtiminen alkuperdiskansan tapoihin johtaa niiden “kehittdmiseen” eli korvaamiseen omilla
kulttuurisilla kdytannéilla. Usakov esimerkiksi ymmaértda alkuperdiskansojen tarpeen pitdé
eldinpopulaatiot elinvoimaisina, mutta ndkee eldinkantojen selvittimisen ja niiden koon
hallinnan modernin tieteen tehtdvind. Néin ollen alkuperdiskansan kulttuurinen kéyténto
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alistetaan kolonialista diskurssia tukevalle Iuonnonticteelle. Alueen kartoittaminen ei ole
mieltdd myos alkuperdiskansan kulttuurin, tavat ja uskomukset tieteellisen tutkimuksen ja
kartoituksen kohteeksi. Alkuperdiskansojen kulttuurista tuleekin venéléispaéllikon silmissé
samanlainen valkoisen miehen tutkimuskohde kuin alueen luonnosta.

Paluu Toivon saarelle

Vuonna 2007 julkaistussa Surun téhtikuvion alla -romaanissa Rytheu palaa Toivon saaressa
kuvaamalleen Wrangelin saarelle. Surun tihtikuvion alla sijoittuu USakovin l1&hdon jélkeiseen
aikaan 1930-luvulle alkuperdiskansojen kulttuureihin kohdistuvien sivistystoimenpiteiden
ja Samaanien vainojen ollessa kovimmillaan. Romaani kuvaa despoottimaisen péallikko
SementSukin ja timén alaisuudessa tydskentelevien venéléisten toimien tuhoisia seurauksia
Wrangelin saaren eskimoiden parissa. Kirjan eskimohahmot ovat pédasiassa tuttuja Toivon
saaren lukijoille ja jatko-osaa muistuttava asetelma tarjoaa hedelméllisen ldhtokohdan
1920-luvun ja 1930-luvun tapahtumien vertailuun. Mikéli venéléisten ja alkuperdiskansan
edustajien vilit esitetdéin vield 1920-luvulla limpimind ja molemmin puolin kunnioittavina,
1930-luvulle sijoittuva teos paneutuu maailmankatsomusten ja valta-asetelmien yhteentor-
méyksestd aiheutuviin kipukohtiin, alkuperéiskansoihin liitettyihin ennakkoluuloihin seké
eskimoihin kohdistuvaan rasismiin. Surun tihtikuvion alla -romaanilla ja muulla 2000-lu-
vun tuotannollaan Rytheu ottaa osaa alkuperdiskansojen kohtaloa kriittisesti tarkastelevaan
kirjallisuuteen, jonka yksi tunnetuimmista nimisté on hantikirjailija Jeremei Aipin (s. 1948).
Rytheun uusimpien romaanien tavoitteena onkin alkuperdiskansojen historian uudelleen-
tarkastelu, silld alkuperdiskansojen 2000-luvun tilanteeseen hén ei ota teoksissaan kantaa.

Surun tahtikuvion alla -romaanissa eskimoiden maailmankatsomukseen kohdistuva epis-
teeminen vékivalta kytkeytyy avoimeen rasismiin. Molemmat véikivallan muodot kiinnittyvit
alkuperdiskansan eldinsuhteeseen. Yhtééltd se sivuutetaan sitd ymmartdmattd ja toisaalta
sen kautta oikeutetaan alkuperdiskansaan kohdistuva syrjintd. Rytheu hyddyntaakin romaa-
nissaan muun muassa Plumwoodin (2003) tekem&i havaintoa siitd, kuinka kolonialistiset
diskurssit oikeuttavat toiseutettujen véestonryhmien syrjinnén rinnastamalla nima eldimiin.
Rytheun romaanissa eskimoiden tapa eldé hyddyntéimélld alueen eldimid sekd ravintona
ettd kayttdesineissa toimii venéldisten silmissd osoituksena ndiden alkukantaisuudesta ja
kehittyméttomyydesta:

Ja mitd tuli tasa-arvoon eskimoiden kanssa, sen hédn [venidldispééllikké SementSuk]
tunnusti tietenkin teoriassa... Mutta halusipa hén ndhdé sen teoreetikon, joka julistaisi
tasa-arvoa sellaisten ihmisten kanssa, jotka asuivat pilaantuneelta, hapantuneelta hyl-
keenrasvalta lemuavissa eskimomajoissaan, pukeutuivat tiitd kuhiseviin taljoihin, elivét
aaltojen rannalle heittdmistd ajopuista kootun vaivaisen nuotion tai rasvalla toimivan
kivilampun valossa ja syleilivét naisia, jotka eivit koskaan peseytyneet... Menkoot timéa
tasa-arvotaistelija jéddlle paleltumaan ja yrittdiméén turhaan vaania hyljettd tai jadkarhua,
palatkoon sitten majaansa, jossa saisi syddakseen parhaassa tapauksessa puoliraakaa lihaa
taikka koirien ruuaksi tarkoitettua kopalhenia.!" (Rytheu 2007, 112.)

Alkuperdiskansan tiivis yhteys ja riippuvaisuus eldinkunnasta yhdistyvét venéldisten
silmissé likaisuuteen, peseméittomyyteen ja pelkoon loiseldimistd, minkd vuoksi eskimot
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eivit ole tervetulleita sydmédén ruokalassa venéléisten kanssa tai saunomaan venéldisille
tarkoitetussa saunassa. Alkuperdiskansan eldimelliseksi miellettédvd primitiivisyys tekee
ndistd eldinten kaltaisia absoluuttisia "toisia”. Paikoitellen eskimot ovat venaldisten silmissé
arvoltaan jopa eldimié alempana: heidén kulttuurinsa ja elintapansa eivit kelpaa tieteellisen
tutkimuksen kohteeksi toisin kuin alueen merinisakkait. Myos eskimoiden sddstdmaét ruo-
kavarastot venéléiset takavarikoivat omien vetokoiriensa ruuaksi. Nalkdd nakevét eskimot
ovat toisarvoisia koirien rinnalla, joita tarvitaan ympéri saarta kohdistuvien tutkimusretkien
mahdollistamiseksi. Vendldisten koirat ovatkin tyopanoksellaan osa neuvostoliittolaista
arktisen alueen valloitusta, kun taas alkuperdiskansa toimii pikemminkin neuvostoihmisen
hyotykdyttoon valjastamana luonnonvarana.

Neuvostoliiton hajoamisen jilkeen julkaistussa romaanissa Rytheulla on mahdollisuus
osoittaa, kuinka eskimoiden eldinsuhteeseen kohdistuva episteeminen vékivalta johtaa alku-
perdiskansan selviytymisen kannalta tuhoisiin seurauksiin. Surun tihtikuvion alla -romaanissa
venéldispdallyston ymmértimattomyys ja piittaamattomuus alkuperdiskansan luonnonkierron
sanelemaa eldméanrytmia kohtaan riistévét eskimoilta mahdollisuuden valmistautua talven
tuloon pyytdmalld mursuja lihaksi varastoon. Kuten Virginia Anderson (2004, 32-33) osoittaa
Pohjois-Amerikan kolonisaatiota esimerkkinééin kayttden, alkuperéiskansojen eurooppalaisille
vieraat tavat hyddyntdd eldimid toimivat eurooppalaisille osoituksena ndiden sivistyksen
puutteesta. Vendldisten silmissé puolestaan eskimoiden luonnonkierron mukaan ajoittuva
metséstyskausi on osoitus nédiden laiskuudesta, vaikka historian saatossa muovautunut eld-
ménrytmi on taannut eskimoille mahdollisuuden selvitd sukupolvesta toiseen. Romaanissa
lihavarastojen puuttuminen johtaakin eskimoiden keskuudessa nélkdkuolemiin, jotka tuovat
lukijalle véistaméttd mieleen neuvostovallan Ukrainassa 1930-luvulla aiheuttaman nélanha-
dén, holodomorin. Rytheun kuvaama tapaus osoittaa, kuinka tiiviisti eskimokansan eldimiin
liittyvét tavat ja tieto ovat yhteydessd néiden selviytymiseen arktisella alueella ja kuinka
ndiden sivuuttaminen johtaa lopulta alkuperdiskansan tuhoutumiseen.

Myds Patrick Wolfe (2006) rinnastaa alkuperéiskansan kulttuurin ja kéyténtdjen tuho-
amisen kansanmurhaan. Wolfe (emt., 398) kritisoi Raphael Lemkinin termié kulttuurinen
kansanmurha (cultural genocide) siitd, ettd se luo helposti vastakkainasettelun abstraktin
kulttuurisen ja todellisemmaksi maérittyvén biologisen kansanmurhan vélille. Wolfe korostaa
(emt., 398-399), ettd “kulttuuriseen kansanmurhaan” sisdltyvien kdyténtdjen riistdiminen
vaikuttaa konkreettisesti alkuperdiskansojen kykyyn selviytyd hengissd —aivan kuten Rytheu
osoittaa Surun téhtikuvion alla -romaanissaan. Tapa, jolla Rytheu kietoo romaanissa yhteen
episteemisen vékivallan, Samaanien karkotuksen, eskimoiden nélénhédén ja venéldisten har-
joittaman rasismin osoittaa, kuinka tiiviisti néma vékivallan ja alistamisen muodot kuuluvat
yhteen ja konkretisoituvat suhteessa alueen eldimiin. Arktisen alueen eldimet ja alkuperdis-
kansan tapa toimia niiden kanssa ovat edellytys paitsi fyysiselle selviytymiselle niin myds
kansojen kulttuurisen identiteetin séilymiselle.

Vaikka ihmisen ja eldimen vélinen suhde kietoutuu Rytheun teoksissa kysymyksiin
tiedosta ja maailmankatsomuksista, Rytheun kirjallisessa ddnessd on tapahtunut vuosikym-
menten aikana muutoksia suhteessa ndihin teemoihin. Rytheun neuvostoaikana kirjoittamissa
teoksissa korostetaan alkuperdiskansojen ja neuvostovallan maailmankatsomusten vélistd
vuoropuhelua. Taustalla héilyy kuitenkin jatkuva tietoisuus alkuperéiskansan maailmankat-
somuksen ja tiedon katoavasta luonteesta. Alkuperdiskansojen tieto ja maailmankatsomus
ndyttaytyvit osana kansojen historiaa, johon teoksissa suhtaudutaan yhtdéltd kunnioittavasti
mutta toisaalta myos mydtéillen neuvostoyhteiskunnan modernisaation ihannetta. Téma
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johtaakin helposti alkuperdiskansojen luontosuhteen romantisointiin ja sen tulkitsemiseen
modernin yhteiskunnan arvoja mukaillen. Télloin esimerkiksi alkuperdiskansojen tavat toimia
eldinten kanssa menettdvét niihin kytkeytyneen animistisen maailmankuvan ja néyttaytyvit
puhtaasti ekologisiin motiiveihin perustuvina kdytanteind. 2000-luvun tuotannossaan Rytheu
palaa 1930-luvun tapahtumiin ja alkuperdiskansoihin kohdistuneeseen “sivistyspolitiikkaan”
korostaen alkuperdiskansan kulttuuriin ja tietoon puuttumisen vékivaltaista luonnetta. Tamé
ndkyy myds Rytheun tavassa kuvata alkuperdiskansojen suhdetta eldimiin, jossa kéytdnnon
tarpeen rinnalle nousee eldinten kulttuurinen merkitys. Kuten Rytheun viimeiseksi romaaniksi
jadnyt Surun tdhtikuvion alla osoittaa, tSuktSien ja eskimoiden tavat toimia eldinten kanssa
ovat muutakin kuin pelkkié toimintamalleja. Ne ovat olennainen osa alkuperéiskansojen
kulttuurista identiteettié ja ne heijastavat alkuperédiskansojen maailmankatsomusta ja niake-
mystd kosmologisesta jarjestyksesta.

Viitteet

1 Artikkeli on kirjoitettu osana Suomen Akatemian rahoittamaa The Changing Environment of the
North -projektia (hankenumero SA307840).

2 Vaikka kdytdn tdssd artikkelissa termid “eldimet” eldintutkimuksessa usein kdytetyn termin “ei-
inhimilliset eldimet” sijaan, jaan jalkimmaéiseen termiin kytkeytyvén ajatuksen ihmisestd yhtend
eldinlajina muiden joukossa. Olen padtynyt kuitenkin téhén, jotta en termivalinnoillani toisi Rytheun
teosten luentaan sellaisia lisimerkityksid, joita niisté itsestddn ei voi paétella.

3 Téstd keskustelusta ks. erityisesti Smola & Uffelmann 2016.

4 Yuri Slezkine (1994, 292-293) kutsuu timénkaltaista juonirakennetta nimelld “’pitkd matka” (long
journey). Kisitteelld hén viittaa sosialistisen realismin luomaan narratiiviin, jolla kuvataan alku-
perdiskansojen harppausta kivikautiseksi mielletystd takapajuisuudesta kommunistien tarjoamiin
”sivistyneen maailman” olosuhteisiin. Rytheuta Slezkine (emt., 364) kutsuukin téllaisten “pitkien
matkojen” kirjoittamisen mestariksi.

5 Kulttuurien vélisestd suhteesta Rytheun tuotannossa ks. Barker 1993.

6 Kiitos késitteen tuomisesta tietoisuuteeni kuuluu Jopi Nymanille.

7 Rytheu itse kuului nimenomaan rannikolla eldviin tSuktSeihin, mutta kaunokirjallisessa tuotan-
nossaan hén ei tee suurtakaan eroa rannikolla asuvien tSuktSien ja eskimoiden kulttuurien vilille.
Rannikolla asuvat eskimo- ja tSuktSiyhteis6t olivat todellisuudessakin tiiviisti tekemisissd sekd
keskenddn ettd paimentolaisten kanssa ja yhteisdjen vilisten avioliittojen ohella merkittdvéksi
tekijaksi muodostui rannikkokylien ja poronhoitajayhteisdjen vilinen kaupankaynti (Krupnik &
Chlenov 2013, 134-150). Tsuktsit ja eskimot elivét omissa kyldyhteiséissddn, kunnes sovhoosien
perustaminen johti sekéd poronhoitaja- ettd rannikkotSuktSien ja eskimokylien yhdistdmiseen (emt.,
294-296; Forsyth 1992, 366-367).

8 Rytheun tuotannossa antagonistit eivit ole tyypillisesti $amaaneja vaan suurien porolaumojen
omistajia, kuten Loke romaanissa Pienten jéinisten laaksossa (V doline malenkyh zaitSikov, 1962),
tai Kuuraa kynnykselld (Inej na poroge, 1970) -romaanin Armagyrgin ja timén kaima romaanissa
Ikiroudan loppu (Konets vetsnoi merzloty, 1977). Myos alueella toimivat amerikkalaiset kauppiaat
kuvataan Rytheun teoksissa poikkeuksetta alkuperdiskansoja petkuttavina roistoina.

9 Kaikki artikkelissa esiintyvét kddnnokset ovat omiani.
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10 Turkistarhan tyontekijoiden etninen tausta ei kdy Rytheun tekstistd suoraan ilmi, mutta koska
péadhenkild pohtii aikaisemmin mielessdédn tSuktSimetséstdjien alanvaihtoa turkistarhaukseen, on
oletettavaa, ettd mainitut tyontekijdt ovat tSuktseja.

11 Kopalhen on kesdn aikana maakuopassa fermentoitunutta merinisédkkéaén lihaa, jota arktisten alu-
eiden asukkaat syovét talven aikana. Romaanissa venéldispaéllikkd SementSuk ottaa nimenomaan
eskimoiden edellisvuotiset kopalhen-varastot koiriensa ruuaksi.
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