Saamelaisuuden poliittisuudesta:

SANNA VALKONEN

Todellisuus on ldhestulkoon aina saréisempéd kuin
siitd tuotetut kuvaukset ja tulkinnat. Todellisuu-
desta on kuitenkin tirkedd tehda erilaisia kuvauk-
sia ja tulkintoja, joiden avulla pystymme parhaassa
tapauksessa ymmartdmaiin ja jasentimdin jotain
sen osa-aluetta. Tulkintojen avulla voimme myds
yrittdd tarkistaa sekd yleisid itsestdanselvyyksid ettd
omiamme. Samalla on kuitenkin tirkedd pyrkii
vilttimdidn putoamista olemuksellistamisen
sudenkuoppiin.

Saamelaisuutta ja saamelaisia ei ole totuttu
ajattelemaan — tai haluttu ajatella — niinkddn po-
liittisena ilmidnd, vaan pikemminkin kulttuuri-
sesti ja etnisesti erityislaatuisena ihmisryhméni ja
alkuperidiskansana. Toisaalta julkisuudessa saame-
laisia saatetaan toisinaan syyttdd liiasta poliitti-
suudesta ja politikoinnista omien asioidensa aja-
misessa. Poliittisuus ja politiitkka voidaan ndahdi
saamelaisille kuulumattomana ja sopimattomana
asiana niin valtavdest6jen kuin saamelaisten itsen-
sdkin taholta.

Téllainen nurjamielisyys saamelaisuuden poliit-
tisuutta ja saamelaispolitiikkaa kohtaan hiamartaa
ikdvalld tavalla sitd perustavanlaatuista seikkaa,
ettd juuri politiikka ja asioiden poliittisiksi tekemi-
nen ovat edellytys omaehtoisen toiminnan ja toi-
mijuuden toteuttamiselle. Saamelaisten kohdalla
poliittinen toiminta on ollut ja on edelleen elintdr-
kedd saamelaisten kulttuurisen eloonjdidmisen ja
saamelaisyhteiskunnan dekolonisaation eli alista-
viksi koetuista rakenteista ja ajatusmalleista vapau-
tumisen vuoksi.

Olen viitoskirjassani halunnut pureutua ni-
menomaan saamelaisuuden poliittisuuteen ja ky-
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sy4, milld tavalla saamelaisuutta voi ajatella poliit-
tisena ilmiond ja toisaalta, milld tavalla saamelai-
suuden poliittisia ulottuvuuksia on mahdollista
tarkastella. Kuin luontojaan asettui kysymys saa-
melaisuuden poliittisuudesta kysymyksenad vallas-
ta. Politiikassahan on ldhes aina kyse vallasta, sen
tavoittelusta ja siitd kamppailemisesta. Tutkimuk-
sellisena ldhtokohtana poliittisuus taas on tulkin-
takehys, joka viitoittaa etsimdin jilkid vallasta ja
sen toiminnasta. Télloin poliittisuus ja vallan toi-
minta on paljon muutakin kuin pelkkai poliittista
toimintaa ja politikointia niin kuin politiikka arki-
kielessd tavallisesti ymmarretddn. Kyse on vallasta,
joka kietoutuu kaikkiin yhteiskunnan osa-alueisiin
ja koskettaa myos ihmisten identifikaatioita. Olen
halunnut ymmirtdd, miten valta vaikuttaa saame-
laisuuden kisittdmiseen, kokemiseen sekd saame-
laisena eldmiseen ja toimimiseen.

Vallan ja subjektiuden performatiivisuus

Valtaa ei voi paikantaa kenenkiin kisiin tai tarkas-
ti madritelld, mitd se on (Foucault 1999). Sen si-
jaan on etsittdvi paikkoja, joissa valta néyttiytyy ja
toimii. Olen etsinyt jélkid vallasta ja sen toimin-
nasta saamelaisista etnopoliittisista kdytdnnoistd ja
niiden seurauksista. Vditdn, ettd vallan toimintaa
on tarkasteltava subjektiuden nidkokulmasta. Tal-
16in voidaan pureutua sekd vallan mahdollistaviin,
valtuuttaviin ja valtauttaviin puoliin ettd sen pa-
kottaviin ja rajoittaviin ulottuvuuksiin. Kyse on siis
siitd, kuinka ryhmit ja yksilot valtautuvat toimi-
maan ja tulevat ndin tunnustetuiksi subjekteiksi
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tietyn jérjestyksen piirissa tai epdonnistuvat siini,
jolloin subjektius kyseenalaistuu.

Tutkimukseni saamelaisuuden poliittisuudesta
on itse asiassa tutkielma subjektiksi tulemisesta.
Kysymys siitd, miten valta tuottaa subjekteja, on
ennen kaikkea poliittinen kysymys.

Kisite ”subjekti” kantaa mukanaan kahta, hie-
man vastakkaiseltakin vaikuttavaa merkitystd. En-
sinndkin subjekti, latinan “subjectus”, tarkoittaa
“alle heitettyd” ja alamaista. Subjekti on tillin
teon tai vallan kohde. Toiseksi subjekti viittaa toi-
mivaan olentoon. (Lahtinen 2002, 98.) Subjektiu-
den molemmat ulottuvuudet ovat tutkimuksessani
lasna.

Tarkastelen subjektiksi tulemista performatiivi-
suuden teoriaa hyodyntien. Performatiivisuuden
kisite viittaa identiteettejd ja subjektiutta tuotta-
vaan valtaan ja sen toisteiseen toimintaan (Butler
1990 & 1993). Performatiivisuuden teoria kuiten-
kin kammoksuu ajatusta identiteettien rakentumi-
sesta esityksind eli performansseina. Sen sijaan se
mahdollistaa subjektiuden molempien ulottu-
vuuksien tarkastelun ja sen keskeinen merkitys on
nimenomaan toimijuuden ja sen edellytyksien
esiin nostaminen.

Yksilot ja ryhmait haluavat tulla subjekteiksi eli
mukautua vallassa mairittyviin toimijuuden edel-
lytyksiin ja ndin tulla tunnistetuiksi ja pystyviksi
toimijoiksi. Subjektiuden nikeminen performatii-
visena kuitenkin korostaa nimenomaan omaehtoi-
sen toimijuuden mahdollisuutta, koska téllin sub-
jektius ei perustu jahmedin olemukseen, vaan tois-
toon, jolloin on my6s mahdollista varioida toistoa.

Saamen kansa ja alkuperdiskansa

Saamelaiset ovat olleet monessa mielessd alistettu
— valtavdestojen alle heitetty ja heittimi — ja mar-
ginalisoitu kansanryhmai. Saamelaisilla ei esimer-
kiksi ole ollut samalla tavalla mahdollisuutta vaalia
kielidgdn ja kulttuuriaan kuin valtavdestéilld on ol-
lut. Pohjoismaiset yhteiskunnat on rakennettu
pddviestojen arvojen ja kdytintojen mukaisesti.
Saamelaiset ovat kuitenkin tiedostaneet aliste-
tun asemansa, hakeutuneet yhteyksiin yli rajojen ja
alkaneet organisoitua poliittisesti ja toteuttaa oma-
ehtoista politiikkaa. Ndiden kehityskulkujen my6ti
saamelaisista on tullut poliittisesti tunnustettu ja
tunnistettu subjekti, jolla on poliittista merkitystad

ja valtaa aivan eri tavalla kuin alistettuna kansan-
ryhmind. Saamelaiset ovat tulleet kollektiiviseksi
toimijaksi ja ottaneet my®ds itselleen vallan méaari-
telld itsensa.

Keskeistd saamelaisten tulemisessa poliittiseksi
subjektiksi on ollut yhdeksi kansaksi ja alkuperdis-
kansaksi tunnistuminen ja tuleminen. Ajatus saa-
melaisista kansana tuntuu itsestddn selvéltd, onhan
saamelaiset kautta historian ymmarretty eri kan-
saan kuuluviksi kuin pohjoismaiset sisarensa ja
veljensd. Se, ettd saamelaiset voivat toimia yhteni
kansana muiden kansojen joukossa, on kuitenkin
tarkoittanut nimenomaan tulemista kansasubjek-
tiksi. Télloin saamelaiset ovat toisaalta alistuneet
kansana olemisen proseduuriin eli alkaneet toistaa
kansoille keskeisid elementtejd ja symboleja, luo-
neet oman lipun, kansallislaulun ja Saamenmaan
eli Sapmin.

Toisaalta saamelaisista on tullut yksi, yhtendi-
nen poliittinen kansasubjekti, joka esimerkiksi
kansainvilisissd yhteyksissd toimii yhtend kansana
huolimatta perustavasta olosuhteestaan rajoin ri-
kottuna. Télloin Sdpmi on kaikkien saamelaisten
myyttinen kotimaa, joka olemassaolollaan myds
muistuttaa, ettd valtiot on perustettu saamelaisten
asuinsijoille.

Koska saamelaiset ovat tulleet kansaksi kansojen
joukkoon, voivat he esittdd poliittisia vaatimuksia
kansana, jolloin itsemédrdamisen vaatimus on erés
olennainen seuraus kansaksi tulemisesta. Koska
juuri kansa on suvereeni, on suvereenisuuden saa-
vuttamiseksi tarkedd olla osa tasavertaisiksi katsot-
tujen suvereenien yhteis6d. Tamin vuoksi on myds
valttimatontd tehdd ero saamen kansan ja muiden
vilille — kansahan ymmairretddn suhteellisen yhte-
niiseksi ja selvirajaiseksi ihmisryhmaiksi, jota voi
luonnehtia tietyilld kulttuurisilla tunnusmerkeilla.
Juuri kansan yhteneviisyys on tae sille, ettd kansa
yhtenid ja yhtendisend subjektina voi toimia. Saa-
men kansan yhtendisyyttd rakennetaan painotta-
malla omaan kieleen ja erityiseen luontosuhtee-
seen perustuvaa kulttuuria saamen kansan perus-
tana. Samalla tuotetaan etnistd rajaa saamelaisten
ja muiden vilille.

Saamelaisten tuleminen tunnustetuksi alkupe-
rdiskansaksi muiden alkuperiiskansojen joukkoon
on tdhdnastisen saamelaisen etnopolitiikan mer-
kittimin siirtyma. Saamelaisten alkuperdiskansa-
asemalla on suuri merkitys paikallisesti, valtioiden
keskuudessa ja kansainvilisesti. Alkuperiiskansan
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kategoria ja kisite on tietynlaisen kehityksen tulos,
jossa valtaviest6illd ja linsimaisella kansainvilisel-
14 oikeudella on ollut keskeinen rooli. Alkuperiis-
kansan kategorian olemassaoloa leimaa toisaalta
sen syntyminen kolonialismin ja sen purkamisen
myo6td ja ndin kolonialismin kokemus. Toisaalta al-
kuperidiskansojen edustajat ovat osallistumisellaan
alkuperiiskansaliikehdintddn vahvasti vaikuttaneet
globaalin alkuperiiskansaliikkeen syntyyn ja alku-
perdiskansaisuuden muodostumiseen merkitta-
viksi, ndiden kansojen toimintaa ohjaavaksi iden-
titeetiksi. Alkuperdiskansaan liitettyja ominaisuuk-
sia ovat perinteisyys ja omat perinteiset instituu-
tiot, ldheinen suhde luontoon ja alisteinen asema.

Saamelaisten asema ja etnopolitiikka Suomessa
perustuvat nimenomaan alkuperdiskansan ase-
maan. Saamelaisten kulttuuri-itsehallinto ja saa-
melaiskirdjit on valtion jirjestimai instituutio to-
teuttamaan tdtd asemaa. Nayttdd kuitenkin silté,
ettd saamelaisten on paljolti mukauduttava ndiden
puitteiden asettamiin ehtoihin ja rajoituksiin —
saamelaiskirijiltd on todettu puuttuvan todellinen
valta vaikuttaa saamelaisten asioihin. Niin valtio
luomalla poliittiselta vallaltaan vihiisendkin nih-
dyn instituution toteuttamaan saamelaisten kult-
tuuri-itsehallintoa itse asiassa uusintaa saamelais-
ten asemaa nimenomaan alkuperiiskansana, jo-
hon midritelmallisesti liitetddn ei-hallitsevassa ase-
massa oleminen ja vallattomuus. Ndin uusinne-
taan my0s kolonialistista suhdetta valtion ja saa-
melaisten valilla.

On kuitenkin kysyttivid, edellyttdako alkupe-
rdiskansan asema myds saamelaisilta tietynlaista
politiikkaa, esimerkiksi alistuneisuuden ja perin-
teisyyden korostamista. Mitd mahdollisuuksia til-
lainen politiikka saattaa sulkea pois saamelaisten
ulottuvilta? Uusinnetaanko kolonialistista suhdetta
itse, jos politiikka perustuu alistuneisuuteen?

Alkuperdiskansan asemaan perustuvan politii-
kan sokea piste ndyttdd olevan, ettei nihdi kult-
tuurin kehittymistd ja monikulttuurisuutta eikd
my0skddn helpolla pddstd uhrin asemasta eteen-
pdin. Vaikuttaa my6s siltd, ettd alkuperdiskansan
asema edellyttdd yhdenmukaista, “alkuperdiskan-
saista” tahtoa, jolloin tdstd tahdosta poikkeavia na-
kemyksid ei kuulla subjektien eli ”oikeana saame-
laisena” ddnend. Alkuperdiskansan asemaan perus-
tuva politiikka ja toimijuus ndyttid myos aiheutta-
van ristiriitoja monilla tasoilla ja monenkeskisesti.
Suurin ristiriitojen aiheuttaja on kysymys maahan

ja paikkaan liittyvistd oikeuksista. Eris seuraus tis-
td on ollut niin sanottu lappalaisliike. Jalkikolonia-
lismin teoreetikko Avtar Brah (2007, 83) onkin ai-
heellisesti esittinyt kysymyksen, voiko alistamisen
hegemonisia prosesseja vastustaa ilman ettd samal-
la joudutaan esittiméin alkuperdisaseman subjek-
tiasema ainoana oikeutettuna asemana, joka on
paikkaan kuulumisen kautta saatu etuoikeus.

Etnopolitiikka ja saamelainen subjekti

Yhden kansan ja alkuperdiskansan asemaan perus-
tuvaa saamelaista etnopolitiikkaa ja etnopoliittisia
kédytant6jd voi luonnehtia strategisesti essentialisti-
siksi. Tamd tarkoittaa, ettd saamelainen etnopoli-
titkka on omaksunut saamelaisuutta olemuksellis-
tavan poliittisen strategian tirkeiden pddmiirien
eli poliittisen voimaantumisen sekd kulttuurisen
vahvuuden ja hyvinvoinnin saavuttamiseksi. Stra-
teginen essentialismi on ndin ollen ryhmayttami-
sen kdytanto, jossa saamelaiset ja heiddn tarpeensa
ja intressinsd esitetddn yhdenmukaisuutta koros-
taen ja yhdenmukaisuuteen perustuen. Stategisen
essentialismin etuna on, ettd ndyttdi silté, ettd ai-
noastaan ryhmadytetyt vaatimukset tunnistetaan.
Toisaalta ndin saamelaiset ovat ainakin tietyssd
madrin myos pakotettuja toimimaan yhdenmukai-
suutta korostaen ja monikulttuurisuutta ja moni-
naisuutta peitellen.

Saamelaisuuden politisoituminen ja saamelais-
ten poliittiseksi subjektiksi tuleminen on voi-
mauttanut saamelaisia yleisesti. Kun saamelaisuus
on aiemmin ollut usein stigma ja saamelaiset ovat
monesti halunneet "kdydd suomalaisesta”, on ti-
lanne nyt paivianvastoin. Monet saamelaiset halua-
vat ndyttdd saamelaisuutensa myos valtayhteis-
kunnan kontekstissa ja ovat ylpeitd saamelaisuu-
destaan. Alkuperidiskansana tunnustetuksi tule-
mista seuranneet erityiset oikeudet ovat saamelais-
ten voimaantumisen ja hyvinvoinnin kannalta
merKkittdvid. Erds tdrkeimmistd oikeuksista on
mahdollisuus oppia ja kiyttdd saamen kieltd. Saa-
melaisten alueellisen levittdytymisen olosuhteissa
kieli on erityisen tdrked, koska télloin vanhojen
yhteisollisyyden ja tunnistamisen mekanismien
merkitys vihenee. Saamen kielen osaaminen on
my0s tarkeimpid saamelaisia subjektivoivia tekijoi-
td. Taman vuoksi saamelaisten kulttuuri-itsehal-
linnon lisdksi myos valtion ja valtayhteiskunnan
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tulisi panostaa erityisesti saamen kielen sdilymi-
seen ja elinvoimaisuuteen.

Pohjimmiltaan saamelaisuudessa on kyse kuu-
lumisesta, mika tarkoittaa sekd kuulumista tiettyyn
merkitysjarjestelmaan ja kulttuuriin ettd kuulu-
mista tiettyyn ryhmain. T4lloin saamelaisten ylei-
selld voimaantumisella on toinenkin puolensa, voi-
mattomuus: ihminen voi olla saamelainen, mutta
outo ja eksyksissd kulttuurista vahvuutta korosta-
vassa poliittisessa ja sosiaalisessa ilmapiirissd. Suo-
messa moni saamelainen kokee olevansa seki saa-
melainen ettd suomalainen.

Voikin pohtia, tekeeko tiukkarajainen kisitys
saamelaisidentiteetistd siitd myds haavoittuvaisen.
Saamelaisuuden kiinnittdiminen tiettyihin ele-
mentteihin saattaa haurastuttaa saamelaisten po-
liittista toimintaa ja emansipaation projektia, kos-
ka saamelaisuutta voidaan kyseenalaistaa olemuk-
sellisina tuotettujen elementtien puuttumisen
vuoksi. Toiseksi tiettyjen elementtien kiinnittdmi-
nen saamelaisuuden miireiksi ja mittapuiksi ai-
heuttaa sen, ettd kaikki saamelaiset eivit koskaan
voi saavuttaa ndin muodostuvaa saamelaisuutta
johtuen jo pelkistidn saamelaisryhmin “luontai-
sesta” monikulttuurisuudesta ja heterogeenisyy-
destd. Lisdksi tdrkein saamelaisuuden kriteeri
ndyttdd olevan saamelainen syntyperd. Saamelai-
set tunnistavat sekd itsensd ettd toisensa saamelai-
siksi nimenomaan syntyperdn perusteella. Téstid
seuraa, ettd saamelaiseksi syntyneiden mutta saa-
melaisiin kulttuurisiin tunnusmerkkeihin kiinnit-
tymattomien ihmisten saamelaisuus voi kyseen-
alaistua. Talloin esimerkiksi assimilaatio on yksi
tapa selittdd yhtéaltd sitd, miksi kulttuurinen saa-
melaisuus ei (endd) ruumiillistu kaikkien saame-
laisten kohdalla ja toisaalta myos sitd, miksi kaikki
saamelaiset eivdt identifioidu saamen kansaan,
vaan kokevat olevansa osa valtiokansojaan.

Saamelaiset ovat kokeneet Saamenmaan jaka-
vien valtioiden aikaisemmin harjoittaman assimi-
laatiopolitiikan, kulttuurinsa vahittelemisen ja
jopa halveksunnan epdoikeudenmukaisena ja tu-
kahduttavana. Poliittiseen tietoisuuteen herdami-
sen myotd saamelaisen etnopolitiikan kiytdnnoksi
on muodostunut korostaa eroa saamelaisten ja val-
tavdeston valilld. Merkitystd, stigmatisoidusta eri-
laisuudesta ja toiseudesta on tullut voimavara ja
poliittisten vaatimuksien perusta ja oikeutus.

Saamelaiset ovat tulleet politiikan alueelle. Yh-
taalta tamd merkitsee poliittisiin rakenteisiin ja in-

stituutioihin pdidsyd, oman toimijuuden ja vallan-
kayton mahdollisuuksia. Toisaalta kyse on mahdol-
lisen ja mahdottoman tavoittelusta, jolloin erot,
konfliktit ja ristiriidat ovat véistimaton ja valttima-
ton seuraus omaehtoisen toiminnan ja toimijuuden
toteuttamisesta, mika taas on edellytys uusien mah-
dollisuuksien ja horisonttien avautumiselle.

Saamentutkimuksen poliittisuus

Myos saamentutkimus on poliittinen teko. Saame-
laisuutta tutkineet ovat usein tulleet ryhmén ulko-
puolelta, jolloin ulkopuolisten tekemit maarityk-
set, yleistykset ja johtopditokset ovat hallinneet
sekd ymmarrystd ettd tieteellistd kenttdd ja puhet-
ta saamelaisista ja saamelaisuudesta. Dekolonisaa-
tioon liittyykin vahvasti oman tiedon haltuunotto.
Tédssd mielessd myos timd tutkimus on osa kolo-
nialistisista rakenteista vapautumista, koska tutki-
muksen tekiji tulee saamelaisryhmin keskuudes-
ta, jolloin tutkimuksen ldhtékohdat nousevat saa-
melaisuuden kokemisesta ja saamelaisena eldmi-
sestd. Toisaalta tutkimus sekd politisoi kritiikillddn
toisenlaisia tapoja tulkita saamelaisuutta etti ra-
vistelee luonnollistuneita ja lukkoon lyotyja kisi-
tyksid saamelaisuudesta.

Poliittisuuden valitseminen tutkimukselliseksi
lahtokohdaksi on tarkoittanut myos omien itses-
taanselvyyksieni sekd oman toisteisuuteni ja toi-
seuteni kohtaamista.

Toivottavasti ndin on otettu askel kohti laajem-
paa saamelaisuuden monimuotoisuuden tunnus-
tamista ja kohti avoimuutta erilaisille tutkimuksel-
lisille ja poliittisille nidkokohdille. Saamelaisuus
poliittisena kysymykseni on aika veres ilmio. Ehka
sen vuoksi saamelaiset ovat vield vihin vereslihalla
saamelaisidentiteetin ja -politiikan suhteen.

Luulen kuitenkin, ettd saamelaisuuden sisdisen
monimuotoisuuden ja moniarvoisuuden tunnista-
minen ja tunnustaminen voisi edistdd saamelaisten
yhteenkuuluvuutta ja ndin myds saamelaisyhteison
ja kulttuurin elinvoimaisuutta paremmin kuin tiuk-
ka yhtendisyydestd kiinni pitdiminen. Jaljelle jdd kui-
tenkin kysymys siitd, mitd voisi olla sellainen saa-
melainen epdeheyden politiikka, jossa ldhtokohtai-
sesti tunnustettaisiin saamelaisuuden pirstaleisuus
ja moninaisuus unohtamatta kuitenkaan saamelai-
suuden kulttuurisia tunnusmerkkejd ja merkityksid,
jotka ovat saamelaisille niin tdrkeiti ja rakkaita.
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