Rannikon assimiloidut saamelaiset

Riddu Riddu -festivaali kielen ja
kulctuurin elvytyksessa

Reetta Toivanen

Tissi katsauksessa pohdin Riddu Riddu -musiikki- ja kulttuurifestivaalilla kuulemiani kertomuksia oman

didinkielen ja suvun kulttuuriperinnon takaisinottamisesta tilanteissa, joissa kieli ja osittain kulttuuri ovat

viistyneet jo sukupolvi tai useampi sukupolvi aiemmin. Katsaus pohjautuu etnografisen osallistuvan havainnoinnin

menetelmailli tehtyyn tutkimukseen merisaamelaista kulttuuria elvyttimiin perustetulla festivaalilla Pohjois-

Norjassa seka festivaaleille osallistuneiden perheiden haastatteluihin vuosien 2013-2019 aikana.! Oman kielen

ja kulttuurin takaisinottamisesta on kirjoitettu runsaasti varsinkin kielisosiologisen revitalisaatiotutkimuksen

parissa. Pohjois-Norjan rannikon merisaamelaiset ovat yksi pohjoissaamenkielisen Saamen kansan vihemmisto,

joka melkein jii norjalaistamisen jalkoihin. Pohdin tissi katsauksessa pitkian kestineen voimakkaan assimilaation

vaikutusta Pohjois-Norjassa varsinkin merisaamelaisten nuorten perheiden nikékulmasta.

Kielen ja kulttuurin revitalisaatiosta

Minun vanhempani puhuivat kolmea
kieltd, mind puhuin kahta kielti ja su-
kupolvi, joka tuli minun jilkeeni, pu-
hui padasiassa vain yhté kieltd, ainoas-
taan norjaa. (Haastattelu nro 127,
kddnnetty norjasta suomeksi.)

Kielten katoamista, kielten kuolemaa,

tai periti murhia (vrt. Skutnabb-Kangas
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1988; 2000) ja my®s kielten uudelleen-
elvytystd on kuvattu lukuisissa teoksis-
sa (Fishman 1991; Grenoble & Whaley
1998; Pasanen 2015). Silti voimme to-
deta, ettd tiede ei ole aukottomasti pys-
tynyt selvittimadn, miksi tietyt yhtei-
sOt menettavit kielensi ja usein sen mu-
kana merkittavin osan kulttuurises-
ta pddomastaan, kun taas saman tyyp-

pisessi tilanteessa olevat toiset yhteisot

eivit titid kohtaloa koe (vrt. Toivanen
& Saarikivi 2016). Jotta voisimme pa-
remmin ymmartad, miksija milloin kie-
len ja kulttuurin elvyttiminen onnistuu
tai epdonnistuu, tarvitaan monitieteista
tutkimusta ja kansainvilistd tieteellis-
td yhteistyota. Kielenvaihtoa on tutkit-
tukin hyvin monipuolisesti eri puolil-
la maailmaa (esim. Batibo 2005; Florey

2010). Lisdi sensitiivistd, yhteisét mu-
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kaan ottavaa tutkimusta tarvitaan, jot-
ta kansainvilisen oikeuden edellytta-
ma vihemmistéjen suojelu ja tukemi-
nen voi oikeasti vahvistaa kieli- ja kult-
tuuriyhteisojd siten, ettd kielenvaihto py-
sihtyyjajopavaihtaa suuntaa (Toivanen
& Saarikivi 2016). Kielen revitalisaation
jakielen elvytyksen tutkimus on osoitta-
nut, kuinka monesta pienestakin tekijas-
td riippuu, saadaanko jo hiipumaan kay-
nytkielen puhujamiird taas nousemaan.
Esimerkiksi Annika Pasanen (2015)
analysoi inarinsaamen kielenelvytyk-
sen mahdollistaneita syitd ja toteaa, ettd
inarilaisten yhteisolahtéinen revitalisaa-
tio sisilsi kiddnteisen kielenvaihdon kan-
nalta suotuista kielellistd kulttuuria seka
kieli-ideologioita, jotka liittyvét esimer-
kiksi kielelliseen toleranssiin.
Kansallinen ja paikallinen politiik-
ka vaikuttavat ihmisten monikielisten ja
-kulttuuristen identiteettien sdilymiseen
(Laaksoym.2016). Yhtilailla on vahvaa
nayttod siitd, kuinka medialla on selked
rooli seka kielten ja kulttuurien elvytti-
misessd ettd my0s elvytyksen estimises-
sd (Moring & Husband 2007; Moring
ym. 2011; T4dnczos 2018). Vaikka mi-
kdin maailman maa ei ole yksikielinen
ja suurin osa maapallon ihmisista tar-
vitsee paivittdisessd arjessaan useampia
kielid (Garcia 2009), harva maa on viral-
lisesti monikielinen. Virallinen mono-

lingualismi eli yksikielisyys on ollut vah-
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va aate, jonka avulla valtiot ovat pyrki-
neet rakentamaan kansallismielisyyttd
jakansanyhteniisyyttd. 1900-luvun kie-
lellinen nationalismi — ideologia, jonka
mukaan monikielisyys oli haitallista se-
ka yksiloille ettd kansakunnille — asettui
Eurooppaan ensimmiisen maailman-
sodan aikoihin ja pysyi voimakkaana
1970-luvulle saakka (Laakso ym. 2016,
1-2). Timi ideologia kummittelee edel-
leen siten, ettd yksikielisyyttd pidetdan
Euroopassa usein ikddn kuin normaali-
na, vaikka tutkimus selkeisti osoittaa, et-
td se onjarjestelmallisen politiikan tulos.

Norjassa norjalaistaminen, eli kult-
tuurinen ja kielellinen assimilaatio-
politiikka, oli vuosisadan vaihteessa vi-
rallinen politiikka (Lane 2016; Thuen
1980). Vuonna 1880 julkaistiin viral-
linen ohjeistus, joka kielsi saamen ja
kveenin kielten kayttimisen kouluis-
sa (Lane 2016, 106). Vuonna 1902 astui
voimaan laki, jonka mukaan maata voi-
vat omistaa vain norjaa puhuvat henkil6t
(Granholm 2012, 3). Vuonna 1905 Norja
itsendistyi Ruotsista ja norjalaistamisen
ajateltiin tukevan maan yhtendisyytta
(Niemi 2002). Varsinkin rannikkoseu-
tujen saamelaiset sekd kveenit joutuivat
kovan assimilaatiopaineen alle, ja suuri
osa puhujista luopui saamen ja kveenin
kielestd (Brattland & Nilsen 2011, 278;
Lane 2016). Toisen maailmansodan ai-

kana suuri osa rannikon asukkaista eva-

kuoitiin ja sijoitettiin etelimmaksi nor-
jalaisiin kyliin. Se nopeutti heiddn kielel-
listd norjalaistumistaan verrattuna esi-
merkiksi sisimaan pa4osin poronhoidol-
la eliviin saamelaisviestoon (Brattland
& Nilsen 2011, 279; Litsch 2012).

1960-luvun kansainvilinen anti-
kolonialistinen kansalaisoikeuksiin lin-
kittynyt liikehdintd teki tilaa alkuperiis-
kansojen oikeuksille (Niezen 2003, 17),
ja siten myOs saamelaisaktivistien vaa-
timuksille. 1980-luvulla Norjan valtio
oli valmis uuteen lainsddddnt66n, jon-
ka pddmidrana oli mahdollistaa saamen
kielten revitalisaatio ja kddnteinen kie-
lenvaihto kohti monikielisid kansalaisia
(Eidheim 1997; Niemi 2002). Vuonna
1987 laki saamelaisista (Sameloven) as-
tui voimaan, ja vuonna 1988 saamelais-
ten oikeudet lisittiin Norjan perustusla-
kiin saamelaispykilina (§110). T4n4 pii-
vand Norjan perustuslaissa todetaan, et-
td Norjan valtiolla on velvollisuus suojata
jayllapitdd saamen kielid seka kulttuure-
jajaettd saamen kielet ovat yhdenvertai-
sia norjan kielen kanssa — tosin vain saa-
men kielen hallintoalueilla (Sameloven
1987; ks. tarkemmin my6s Granholm
2012, 12)2

Saamelaiskarijit (Sametinget, Sdme-
diggi), jonka toimialaan kuuluu myés
kielensuunnittelu, aloitti toimintansa
vuonna 1989 (ks. Eidheim 1997). Nor-

jan saamelaislain mukaan saamelaisilla
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on itsemairaamisoikeus saamelaisva-
eston kulttuureihin ja kieliin liittyvissd
asioissa (Granholm 2012). Vuonna 1990
Norja ratifioi ensimmdiisend pohjois-
maana Suomessa yhi kiistellyn Kansain-
vilisen tyojarjeston Itsendisten maiden
alkuperdis- ja heimokansoja koskevan
yleissopimuksen eli niin sanotun ILO
169 -sopimuksen (Marjomaa 2012, 2).
Norjan saamelaiskarijien kriteerit saa-
melaisuudesta ovat seuraavat: joko hen-
kilolla itselldan tai yhdelld hinen van-
hemmallaan, isovanhemmallaan tai iso-
isovanhemmallaan on pitinyt olla saa-
men kieli kotikieleni ja/tai yhden hen-
kilén vanhemmista on oltava sellainen,
joka olisi voinut kuulua vaaliluetteloon.
Lisiaksi henkilon on itse pidettavi itsedan
saamelaisena. Ne, jotka kokevat taytta-
vinsi saamelaiskirdjien viralliset kritee-
rit saamelaisuudesta, voivat itse ilmoit-
tua saamelaiskirdjien vaaliluetteloon.
Ilmoituksen todentamiseksi ei Norjassa
— toisin kuin Suomessa - vaadita mitdan
erityisid todisteita. Vain mikali joku jo
luettelossa oleva valittaa padtoksestd si-
sallyttda tietty henkilo adnestysluette-
loon, voi lautakunta paittad pyytad lisa-
todisteita saamelaisuudesta (Sameloven
1987; Kommunal- og moderniserings-
departementet 2008; Sametinget 2019).
Titd kuitenkin tapahtuu vain harvoin
(suullinen tieto Norjan saamelaiskiri-
jiltd 14.8.2019).

KULTTUURINTUTKIMUS 37 (2020): 1-2, 116-124

118

Tissd katsauksessa hyédynnin la-
hinni vuosina 2012-2018 kerddmiini
aineistoa saamelaisilla Riddu Riddu
-festivaaleilla Norjassa sekd my6s osin
Porsangin alueella aiemmin tehtyja tut-
kimushaastatteluja.> Riddu Riddu -las-
tenfestivaaleilla kerdsin aineistoa la-
hinni osallistuvan havainnoinnin avul-
la. Suurin osa tutkimusaineistosta poh-
jautuu siis vapaamuotoisiin keskustelui-
hin festivaalialueella, varsinkin lasten-
festivaalileirin osallistujien vanhempien
kanssa, sekd festivaalin perheystivil-
liselld leirintdalueella eli perheleirissa.
Lastenfestivaalileirin osallistujista noin
puolet oli kaikkina vuosina saamelaisia
(varsinkin Norjasta, mutta myds Ruot-
sistaja Suomesta), ja osalla on seki kvee-
ni- ettd saamelainen sukutausta. Leiril-
le osallistuu aina my9s varsinkin etno-
musiikista innostuneiden vanhempien
lapsia. Kdytdn aineistoa pohtiakseni di-
dinkielen ja suvun kulttuuriperinnén ta-
kaisinottamista tilanteissa, joissa kieli ja
kulttuuri ovat ainakin osin véistyneet,

usein jo sukupolvia aiemmin.

Riddu Riddu -festivaali ja sen
merkitys

Vuonna 1991 joukko pohjoisnorjalaisia
nuoria kokoontui grillailemaan ja kes-
kustelemaan elimistain. Osalle oli vas-

ta vihin aikaa sitten selvinnyt, ettei hei-

dan perheensi ollutkaan ihan tavallisia
norjalaisia, vaan ettd heiddn juurensa
olivat saamelaiset. Saamelaisuus oli kui-
tenkin ollut hipednaihe heidan kodeis-
saan, eiviatkd vanhemmat halunneet kes-
kustella aiheesta. Nuoret pohtivat, mik-
si juuri rannikon asukkaiden saamelai-
suus oli niin kova hipei aikana, jolloin
porosta elannon saavien saamelaisten
identiteetti oli vahvistunut. Merisaa-
melaisuus ei kai muistuttanut tarpeek-
si mediassa esiintyvad saamelaisuutta:
ei ollut poroja, ei saamen kielt3, ei erityi-
sid asuja (ks. Leonenko 2008). Oli vain
muistoja kielestd ja oma kulttuuri. Vuo-
den 1991 tapaaminen oli ensimmaiinen
Riddu Riddu -festivaali, joka tunnettiin
vuoteen 1994 saakka nimelld "Jagi vai
beaivvi" (vuosi vai paivit) (mt.).
Nuoret perustivat festivaalin, jolla
oli yksi tarked tarkoitus: vahvistaa mu-
siikin ja taiteen avulla nimenomaan me-
risaamelaista identiteettid. Festivaa-
lin nimi tarkoittaa pientd myrskya ran-
nikolla. Kaivuono (Gdivuotna) sijait-
see Pohjois-Norjassa Tromssan lddnis-
sd, aivan Jaameren myrskyavalld rannal-
la. Kaivuonon ldhes kaikki asukkaat ovat
saamelaisia, mutta suurimman osan ii-
dinkieli on norja. 1930-luvulla yli puo-
let asukkaista oli ollut vield didinkielel-
tiin saamenkielisid, mutta 1970-luvul-
le tultaessa vain alle 5 prosenttia ilmoit-
ti didinkielekseen saamen (NOU 1994,
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184). Useissa lahteissd puhutaan norja-
laisten “invaasiosta pohjoiseen” (NOU
1994, 21), mutta toisaalta korostetaan,
ettd norjalaisten muutolla oli paljon pie-
nempi vaikutus kuin assimilaatiopolitii-
kalla (Hansen 2008; Olsen 2010). Ku-
ten Ivar Bjorklund (1985) kirjoittaa, toi-
sen maailmansodan aikainen ja sen jil-
keinen julkinen mantra oli, ettd tulevai-
suus on norjankielinen. Asle Hogmo
(1986) on kuvannut sodan jilkeen syn-
tynyttd saamelaissukupolvea "ei-eika su-
kupolveksi”™ he eivit endd mieltineet it-
seain saamelaisiksi, mutta eivit tunte-
neet itseddn norjalaisiksikaan. Saman-
tapainen kehityskulku oli my6s muissa
rannikon kylissd: Esimerkiksi Porsan-
kiin muutti vain muutamia satoja nor-
jalaisia, mutta kieli vaihtui 1970-luvul-
le tultaessa niin selkeisti, ettd Porsan-
kia alettiin pitda yksikielisend kunta-
na (vrt. Petterson, 1994). Pedersen kol-
legoineen (2009) kirjoittaa, ettd vaikka
saamen kieli katosi taysin julkisesta tilas-
ta, saamelaisuus ei havinnyt. My6s Por-
sangin kunnassa toteuttamassani posti-
kyselyssd ilmeni, ettd vaikka suurin osa
vastaajista kirjoitti identiteetikseen vain
“norjalainen”, monen perheessd puhut-
tiin edelleen saamea ja kveenid. Kuvattu
tilanne, jossa vahemmistokielet ja -iden-
titeetit olivat ikddn kuin piilossa, mut-
ta kuitenkin olemassa, antoi Pedersenin

ja hinen kollegoidensa (2009) mukaan
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mahdollisuuden elvyttai kieltd ja kult-
tuuria olosuhteissa, joissa osa vanhem-
masta sukupolvesta vastusti elvytystoi-
mia voimakkaasti.

Yksi haastateltavista, idkis nainen,
kertoi rannikkosaamelaisten nikyvyy-
destd Porsangissa hinen lapsuudessaan

seuraavasti:

I_128:-- Entuntenutketddn saame-
laista lapsuudessani.

Haastattelija: Enta ylikoulussa?
I_128: No joo, silloin tietenkin, mut-
ta oli my®s aika jolloin ... silloinhan pi-
ti puhua norjaa, se oli - jos tiesit mihin
sukuun joku kuului niin silloin, eikd
vain, tiesin etti olivat saamelaisia mut-
ta ei sitd nahnyt vaatteista tai kielestd
tai mistddn, sehdn oli tosi norjalaista,
en ajattelut, ettd he olivat saamelaisia
ennen kuin olin vanhempi, silloin ym-
marsin ettd he puhuivat saamea didin-
kielendan kotona. — — Tietenkin tail-
14 asui saamelaisia, mutta me ei ajatel-
tu, ettd he olivat saamelaisia. Ne tuli-
vat Pillavuonosta eli siis linsipuolel-
taja kaikki olivat niin kuin norjalaisia.
(Haastattelu 123, kddnnetty suomeksi
norjan kielesti.)

Pillavuonon kylda pidetdin tind paiva-
né porsankilaisten merisaamelaisten yh-
tend pidakeskuksena, ja pienessi kyldssd
on esimerkiksi kieli- ja kulttuurikeskus
nimeltid Mearrasiida, joka keskittyy me-

risaamelaisten kulttuurin jakielen elvyt-

tamiseen ja opetukseen. Sielld myos ala-
jaylikoulu panostavat merisaamelaiseen
kulttuuriin opetuksessaan.

Riddu Riddu -festivaalin sijainnik-
si tuli Olmavankan (Olmmdivdgg) ky-
14, jonka asukkaat suhtautuivat aluk-
si hyvin kielteisesti ajatukseen siitd, et-
td Olmavankkaa ryhdyttiisiin pitimdan
saamelaisena kylana. Seudulla vahvana
elavi lestadiolaisuus antoi oman lisdn-
sd festivaalin vastustamiseen: festivaa-
lilla soitettu musiikki ja alkoholinkaytto
herittivit varsinkin alkuvuosina pahen-
nusta. Lene Hansenin (2008) kirjassa
Storm pd kysten kuvaillaan sitd vastarin-
taa, jota jarjestdjat alkuvuosina kokivat:
heitd nimiteltiin ja heidin kimppuunsa
hyokattiin, koska osa asukkaista ei ha-
lunnut saamelaisuutta liitettivan heidian
kotiseutuunsa.

Pedersen kollegoineen (2009, 193~
194) pohtii selitysti sille, miksi Riddu
Riddun kaltainen festivaali oli mah-
dollinen ja miksi se menestyi siten, ettd
vuonna 2009 se alkoi saada valtion tu-
kea. Ensimmiinen perustelu on koulu-
tus ja hyvinvointipolitiikka. Lait edis-
tivit alueen nuorten hakeutumista kor-
keakoulutukseen ja tarjosivat samalla
taloudellisen houkutteen palata takai-
sin kotiseudulle koulutuksen paityttya.
Toinen perustelu on kalastukseen liitty-
vé taloudellinen kriisi, jonka valtion ka-

lastuslainsdddianto aiheutti paikallisille
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(ks. Sereng 2008). Tami epioikeu-
denmukaisuuden kokeminen oli yk-
si motivaatio nuorille ryhtyd toimeen
(Pedersen ym. 2009). Vuonna 1989 pe-
rustettu Norjan saamelaiskirdjit nou-
si paikallisten kalastajien kumppaniksi
vaatimaan oikeuksia. Kolmas vaikutta-
va tekijd on kansainvilinen alkuperdis-
kansaliike ja sen vaikutus varsinkin kou-
lutettujen nuorten ajatteluun ja toimin-
taan (vrt. Niezen 2003). Riddu Riddu
-festivaalilla oli siis hyvin erityinen roo-
li merisaamelaisuuden nostamisessa yl-
peyden lihteeksi. Rannikon saamelai-
silla ei enimmikseen endi ollut saamen
kieltd, ei kdytossa erityisid saamelaisia
pukuja, eiki joikujen kaltaista musiik-
kiperinnettd. Festivaalin tehtavaksi tuli
vahvistaa ymmarrysti erilaisista saame-
laiskulttuureista, eliméntavoista ja pe-
rinteistd, sekd parantaa assimilaatiopo-
litiikan haavoja (Leonenko 2008).
Riddu Riddu Madndidfestivdla on
Riddu Riddun kolmipiivdinen lasten
oma leiri, jossa noin 100 lasta ja 20 ai-
kuista kokoontuvat erilaisten aktiviteet-
tien ympirille. Leirin ajatus on paastaa
kaupungeissa asuvat saamelaislapset tu-
tustumaan saamelaisiin perinteisiin.
Lapset pehmentivit perinteiselld taval-
la kuivakalaa syotaviksi, punovat koy-
sid, sytyttavit nuotion, grillaavat, pys-
tyttavit kodan ja kuuntelevat tarinoita.

Leirilld pelataan myos erilaisia peleja —
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ja varsinkin kiipeillddn turskankuiva-
ustelineissd. Lahes kaikki tapahtuu las-
tenleirilld norjaksi. Useimmiten avajai-
sissa sanotaan myos ainakin yhdelld saa-
men kielelld avaussanat, mutta muuten
saamen kielet suorastaan loistavat pois-
saolollaan. Tamai johtuu siitd, etteivit
useimmat leirildisistd osaa saamea.
Jokainen paiva pdattyy pieneen juh-
laan, jossa festivaalin artistit esiinty-
vit lapsille ja heididn perheilleen muun
muassa opettamalla heille erilaisten al-
kuperdiskansojen tansseja. Jokaisena
vuotena lastenleirilld on vieraana jokin
alkuperiiskansa, jonka kulttuurista lap-

set erityisesti oppivat tietoja.

Unn ja Lars: kahden merisaamelaisen
tarinat

Seuraavaksi esittelen Riddu Riddu -fes-
tivaalilla tapaamani Unnin ja Larsin ta-
rinat, jotka valottavat kielen ja kulttuu-
rin takaisinottamista heiddn niakokul-
mistaan. Kielen ja kulttuurin takaisinot-
taminen on hyvin henkilokohtainen ker-
tomus. Siind seki paikalliset ettd kan-
sainviliset poliittiset liilkehdinnat ja dis-
kurssit sekoittuvat yksilon kokemukseen
jakertomuksiin itsestdan, suvustaan, ky-
lastddn, valtiostaan ja paikastaan maail-
massa. Unnin ja Larsin tarinoissa on tie-
tenkin yksilolliset piirteensd, mutta sil-

ti ne muistuttavat monessa suhteessa

Riddu Riddu -festivaalilla ja muissa tut-
kimushaastatteluissa kuulemiani tari-

noita.
Unn

Unn on korkeakoulutuksen saanut
40-vuotias nainen. Unnille oli jo lapse-
na selvii, ettei hin jdisi pohjoiseen. Hin
halusiniahdd maailmaaja paastd kaupun-
kiin. Tdhédn vaikutti my0s se, etta kyld on
vahvasti lestadiolainen eikd Unn ollut
uskonnollinen. Hin péisi Oslon yliopis-
toon opiskelemaan. Oslossa Unn tunsi
olevansa erilainen kuin muut norjalaiset
opiskelukaverinsa. Kyse ei ollut kielelli-
sestd erilaisuudesta, silla hin puhui nor-
jaa, vaanldhinnid kulttuurista johtunees-
ta erilaisuuden kokemuksesta. Vihitel-
len yliopistolla muodostui porukka, jon-
kakaikkijdsenet olivat Jidmeren rannan
kylista kotoisin. Tdssd ryhmassa Unn ko-
ki olevansa omiensa joukossa. Opiske-
lut saattoivat hinet kolonialismia, alku-
peréiskansoja, vihemmisto- ja ihmisoi-
keuksia kisittelevan kirjallisuuden ai-
relle. Unn alkoi pohtia omaa identiteet-
tiddn ja keskustella ystdviensa kanssa sii-
ti, keitd he oikein olivat. He olivat kasva-
neet meren ja porosaamelaisten kesilai-
tumien vilissd. Mistd ihmiset olivat ran-
noille tulleet, jos he eivit kerran olleet
alkuperiiskansaa? Unn paityi opiskele-

maan alkuperdiskansatutkimusta ja tut-
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kimaan oman kylansa historiaa. Hanelle
olikainteentekevi oivallus, ettd merisaa-
melaiset ovat oma saamen kansansa, jol-
la on oma historiansa. Han opiskeli poh-
joissaamen kielen ja puhuu sitd nykyain
lapsilleen.

Unnin vanhemmat suhtautuivat ko-
ko “saamelaisheritykseen” erittdin kiel-
teisesti. He kielsivat lapsiaan puhumas-
ta "paskakieltd” ja ilmoittivat hapeavin-
sd lapsiaan, jotka pukeutuivat saamelai-
siin “rumiin vaatteisiin”. Unnin aiti ker-
toi, ettd hanelle saamelaisuus tarkoitti li-
kaisia miehii, jotka tulivat kyldin juo-
pottelemaan. Hinen oma &itins oli ai-
kanaan opettanut, ettd kun saamelaiset
tulivat, piti lasten ja varsinkin tyttjen
pysy4 turvassa kotona. Aidille saamelai-
suus oli siis vain jotain ikdvaa ja hdnes-
td tuntui vaikealta hyviksyd, ettd hinen
lapsensa loysivit siité itselleen identitee-
tin ja elaimidntavan. Mychemmin, las-
tenlastensa kautta, vanhemmat ovat va-
rovaisesti tapailleet saamen sanoja, joi-
ta heiddn vanhempansa eivit olleet kos-
kaan opettaneet, mutta joita he olivat
kuulleet isovanhempiensa kayttineen.
Kuulemma saame tuntui suussa karheal-

ta, pisteli kielta.
Lars

Lars on 44-vuotias perheenisd, joka kas-

voi lihelld Osloa pienessi kaupungissa.
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Hinen vanhempansa ovat kotoisin Ol-
mavankan ldhelld olevista kylista. Ha-
nen vanhempansa olivat aikanaan lihte-
neet Osloon opiskelemaan ja toihin. He
olivat tavanneet toisensa Oslossa ja pe-
rustaneet perheen. Lars ja hinen muu-
taman vuoden nuorempi veljensi vietti-
vit lapsena kesid isovanhempiensa luo-
na Jdameren rannalla. Heille lapsuuden
kesi tarkoitti kalastusta, ja isovanhem-
pien aluksella kalastaminen oli hauskin-
ta mitd he tiesivit. Saamelaisuudesta ei
puhuttu, isovanhemmilla oli paljon sa-
noja, joita ei Oslossa kayttanyt kukaan.
Lars ajatteli myohemmin Oslossa opet-
tajaksi opiskellessaan, ettd nuo sanat oli-
vat suomea tai kveenin kieltd. Nyt han
tietdd, ettd sanat olivat saamea. Larsin
isovanhempien talo on heidin sukun-
sa kesdpaikka, jonne hin ja hinen vel-
jensd tuovat lapsensa joka kesd. Kumpi-
kaan pojista ei ole ehtinyt opiskelemaan
saamea, mutta heidin lapsensa oppivat
saamea koulussa etiopetuksessa. Lars
kehuu etdopetusta, silld sen ansiosta jo-
pa hinen teini-ikdinen tyttirensa jak-
saa koulupdivin paitteeksi tehdi saa-
men laksyt. Joka vuosi lapset viettavit
ainakin viikon siind luokassa, josta eta-
opetusta tuotetaan. Toisin sanoen lap-
set tuntevat kaverinsa, joita eteldssi ko-
tonaan nikevit tietokoneensa ruuduil-
ta. Lars tulee perheensi kanssa joka ke-
sd Riddu Riddu -lastenleirille. Kaikki ha-

nen kolme lastansa ovat kidyneet leirilla
3-vuotiaasta alkaen. Sielld he saavat ai-
na uusia ystivig, joille merisaamelaisuus
on myonteinen asia ja ilon aihe. Lars pi-
tdditseddn enemmain norjalaisena, mutta
vililla my6s saamelaisena. Riddu Riddu
-lastenleiri on paikka, jossa voi antaalas-
ten 16ytad oman identiteettinsd. Nuoren
ihmisen pitad itse "hengittdd identiteet-

ti sisaansa”.

Kenen vastuulla on kielen
menettaminen?

Kielen menettimisen syyt tuntuvat ole-
van kaikille selvit ja hyviksyttavit: iso-
vanhemmat eivit ole ymmairtineet kie-
len merkitystd vaan ovat vaihtaneet kie-
lensd norjaan. Haastattelemani nuori
mies, jonka identiteetti on seudulle hy-
vin tyypillinen, silld hin on sekd saame-

lainen etta kveeni, sanoi:

Ei ole mitian, miti mini voisin tehdai.
Ne olivat historialliset olosuhteet, jot-
kajohtivat tihin tilanteeseen [ettd hi-
nenisoisansi ei opettanutkieltd hinen
didilleenjakieli katosi perheesti]. Eise
ole minun syytdni eikd minua voi pitda
vihempind vain tistd syysti [ettei hin
osaa kieltd].”

Hinen isoisinsd oli toiminut sellai-
sessa tyotehtdvissi kunnan virassa,

jossa hin oli halunnut salata kveeni-
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identiteettinsa. Isoisd oli tietoisesti opet-
tanutlapsensakdyttimiin vain norjaaja
olemaan hiljaa kveeni- ja saamelaisjuu-
ristaan. Siten miehen vanhemmat eivit
myoskdin oppineet kveenii eivitka saa-
mea. Hin itse aikoo nyt opiskella naitd
kielid "sulkeakseen historian kehadn”.
My6s Porsangin tutkimushaastat-
teluissa muistellaan vanhempien suku-
polvien asenteita saamen kieltd kohtaan.
Vanhempi mieshenkil6 Porsangista ker-
too menneen ajan asenteista saamen
kieltd kohtaan samoin sananvalinnoin

kuin moni muukin kohtaamani henkilo:

I _131: Se mitd olen kokenut, se oli
silkkaa kiusaamista niiltd, jotka olivat
norjankielisid. Ne osasivat joskus kiu-
sata saamenkielisid [nieleskelee]. Saa-
men kieltd ei pidetty korkeassa arvos-
sa, se ei ollut, se oli huono kieli, kaik-
ki siihen liittyvé oli vain vddrin. Sitd ei
hyviksytty, melko monen kesken. Oli
jopa saamelaisia, jotka olivat sitd vas-
taan, oli jopa saamelaisia jotka itse oli-
vat sitd vastaan.

Haastattelija: Mitd? Miksi ndin? Oli-
ko...

I_131: No eikun ne meinasi ettd, ettd,
se oli norjan kieli, joka oli tarked. — —
Niinku ne, nehin tarkoitti hyvia lap-
silleen.

(Haastattelu nro 131, kidnnetty nor-
jasta suomeksi.)
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Taméin miehen isovanhemmat olivat ol-
leet saamenkielisid. Hén itse kévi ala-
koulun aikoina, jolloin saamen kieli oli
koulussa rangaistuksen uhalla kiellet-
tyd. Saamenkielisid ja saamelaisia koh-
taan vallitsi hyvinkin negatiivinen ilma-
piiri festivaalisukupolven vanhempien
ja isovanhempien nuoruudessa. Tami
mies, kuten moni muukin, toteaakin ym-
martdvinsd vanhempiensa paatosta olla
puhumatta saamen kielté lapsilleen. He
tarkoittivat hyvia lapsilleen — he halusi-
vat opettaa lapsilleen norjaa saamen si-
jaan, jotta lapset parjdisivit tyoelimassa.
Haastateltavan omat vanhemmat olivat
pédttineet olla puhumatta saamealapsil-
leen, mutta mies itse oli oppinut saamen
isovanhemmiltaan ja kyldnaapureil-
taan. Hanen nuoremmat sisaruksensa
eivit kuitenkaan olleet oppineet puhu-
maan saamen kieltd — hyvinkin tyypil-
linen esimerkki sukujen sisdisista kieli-

eroista ja -kohtaloista.

Lopuksi

Kun tutkitaan kielen siilyttdmistd ja el-
vyttimistd, tulee erottaa yhtadltd viis-
tamattomien kulttuuristen muutosten
osuus kielenkayttoon ja muotoon seka
toisaalta sellaiset prosessit, jotka johta-
vat dkilliseen kielenvaihtoon seka kie-
lellisen kulttuuriperinnén hividmiseen
(Saarikivi & Toivanen 2016). Kieli voi

kadota hyvinkin nopeasti julkisesta ti-
lasta monista syisté, esimerkiksi siksi,
ettd sen kiytto kielletdan rangaistuksen
uhalla. Se voi kuitenkin siilya pitkddn
esimerkiksi perheen sisdisend kielend tai
vaikkapa jonkun ammattialan kielend tai
jopa salakielend. On tirkedd pohtia kie-
len menettimisen koko ketjua. Kun yh-
teisossd olosuhteiden pakosta yksi su-
kupolvi lopettaa puhumasta didinkiel-
tadn jalkikasvulleen, ei kieli "kuole” sii-
hen. Tdman sukupolven jasenet puhuvat
kieltd vield vuosikymmenia itseddn van-
hemman sukupolven kanssa seki tieten-
kin keskendin. Haastatteluissa heididn
lapsensa kertovat, kuinka sukuloidessa
jalapsuuden ystivien keittioistd kantau-
tui saamen kieli.

Kaikkienisovanhemmat eivit puhu-
neet saamen kieltd lapsenlapsilleen. Toi-
set Riddu Riddu -festivaalilla kertovat,
kuinka isoditi puhui aina koirille "jotain
omaa kieltd”, jonka vasta mychemmin
ymmarsi saameksi. Monien luontaiselin-
keinojen piirissi kielenvaihto ei tarkoit-
tanut valttaimattd mitddn suuria muutok-
siakulttuurissa - paitsi toki modernisaa-
tio toi uusia ja helpompia tapoja toimia:
Jdameren rannikoilla asuville se toi uusia
kalastusaluksia, uusia ammatteja ja pal-
jon turismia.

Riddu Riddu -festivaalin lapsi-
perheyleis6 on heterogeeninen. Samalla

monia sielld kdvijoitd yhdistaa tieto siitd,
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ettd kotona voimallisesti "opetettiin pois
kulttuurista ja kielesti” (Unn). On kui-
tenkin loputon maird mahdollisuuksia
sithen, etta vaikka kieli lakkaisi olemas-
ta didinkieli, sen menetys ei ole lopullis-
ta. Norjan esimerkki toimii elvytystyon
mahdollisuuksien avaajana: Saamelais-
karajat kannustaa nykynuoria mukaan,
ja Riddu Riddu -lastenleirin seka varsi-
naisen festivaalin tunnelma on avoin ja
rohkaiseva.

Kun lapset sytyttivit nuotioita tai
pehmentavit kuivakalaa ohjaajien kans-
sa, juovat vanhemmat kahvia ja tutustu-
vat toisiinsa seké vaihtavat ajatuksia sii-
td, kuinka saamen etdopetus on milldkin
paikkakunnalla toiminut ja onko omal-
le kielenopiskelulle vihdoin l6ytynyt ai-
kaa. Jokaisen pdivan paatteeksi on pieni
juhla, jossa vanhemmat ovat yleisoni: jo-
ko katsellaan joku esitys, opetellaan uusi
tanssi tailauletaan yhdessa uusilaulu jol-
lakin festivaalilla esiintyvin alkuperiis-
kansan kielella.

Iltapdivalld suurin osa leirildisistd
nousee tunturin rinnettd perheleiriin
lepdilemdin ennen iltaohjelmaa. Telt-
takuntien eteen muodostuu jo tutustu-
neiden ihmisten kesken porukoita, jois-
sa laitetaan yhdessi trangialla tai kerta-
kayttogrillilld ruokaa, keitellddn teetd ja
jatketaan jutustelua samalla kun lapset
nukkuvat pdivduniaan tai jatkavat ilois-

ta riechumistaan leirintialueeksi muun-
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tuneella pellolla. Ennen iltaa teltoista
ryomii esiin juhla-asuihin pukeutuneita
perheitd, jotka valuvat tunturia alas ta-

kaisin festivaalialueelle juhlimaan.
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