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Alkuperaiskansojen teologinen
merKkitys, esimerkkina
saamelaiset

JYRI KOMULAINEN

Ekoteologia on teologian ala, joka on ollut viime
vuosikymmenind voimakkaassa noususuh-
danteessa. Yksinkertainen selitys tdhdn 16ytyy
erilaisista luontoon ja ympéristoon liittyvista
kriiseistd. Toisaalta uudet tavat lukea Raamattua
ovat nostaneet pyhédstd tekstisté esiin teemoja,
jotka ovat peittyneet linsimaisessa teologisessa
traditiossa antroposentristen ja individualistis-
ten lukutapojen alle.

Modernin ekoteologian syntylinjaa voi
jaljittdd jo 190o0-luvun alkupuolen ldnsimai-
seen teologiaan,’ mutta viimeaikainen kehitys
on saanut voimakkaan sysdyksen globaalista
eteldstd. Osin tdmad selittyy siité, ettd erilaiset
ymparistoon liittyvét kriisit ovat selvemmin
havaittavissa kdyhimmissé maissa. Osin ekote-
ologia on heréttidnyt mielenkiintoa sen takia, ettd
globaalin eteldn teologiat kdyvit vuoropuhelua
sellaisten paikallisten kulttuurien kanssa, joissa
kosminen ulottuvuus on keskeinen toisin kuin
lansimaisessa modernismissa.

Erityisen kiinnostava kehityslinja on se, etta
ympaéristokysymykset kytkeytyvdt uskontodia-
logiin. Osallistuin vuonna 2015 Salt Lake Cityssa
jarjestettyyn Maailman uskontojen parlament-
tiin (Parliament of the World’s Religions), jonka

ohjelmassa korostui huomiota herattévissi
madrin maahan liittyva spiritualiteetti. Kaikki
ihmiset seisovat saman maan kamaralla, joten
ekologinen spiritualiteetti voi tarjota pienim-
min yhteisen nimittdjdn eri kulttuureille ja
uskonnoille ndiden erilaisuudesta huolimatta.?

Ekoteologiasta ndyttdisi tulevan risteys-
kohta, jossa uskontojen kohtaamisen ja koko-
naisvaltaisen evankeliumin teemat leikkaavat.
Tétéd kuvastaa se, miten paavi Franciscus esittdd
ilmastokriisid kdsittelevdssd Laudato Si’ -kier-
tokirjeessddn spesifisti kristillisen rukouksen
rinnalla myds yhteisen rukouksen kaikille niille,
jotka uskovat Jumalaan kaikkivaltiaana Luojana.?
Ekoteologia johtaa myos alkuperdiskansojen
teologisen merkityksen 1ytdmiseen, silld ndiden
kulttuureissa on varjeltu balanssia ihmisen ja
ympériston valilla.*

Pohdin tédssd katsauksessa kysymysta alku-
perdiskansojen ekoteologisesta merkityksestd

Ks. Pihkala 2016.

Ks. esim. Knitter 1995, 118-135.
Laudato Si’ 2015, § 246.

Knitter 1995, 131-132.
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lahtien liikkeelle siitd, miten kristillinen teologia
on etsinyt aiempaa kokonaisvaltaisempaa visiota
aikamme ymparistokriisien edessd. Suuntaan
katseeni globaaliin etelddn, silld kristittyjen
enemmistd asuu tdnd pdivand Latinalaisessa
Amerikassa, Afrikassa, Aasiassa ja Oseanias-
sa.” Tdmén jilkeen siirryn globaalin pohjoisen
marginaaliin ja pohdin eurooppalaisen
alkuperidiskansan eli saamelaisten kulttuurin
tarjoamia ekoteologisia nikéaloja.®

ALKUPERAISKANSOJEN VIISAUS
TEOLOGISENA LAHTEENA

Ekoteologian kannalta merkittivina kehitykse-
né voi pitda sitd, kun latinalaisamerikkalainen
vapautuksen teologia alkoi suuntautua yhteis-
kunnallisen vapautuksen ohessa luomakunnan
vapautukseen.” Tunnetuimpana esimerkkini
téllaisesta siirtyméstd on brasilialainen
katolinen Leonardo Boff. Hénet tunnetaan
ensimmaéisen polven vapautuksen teologina,
joka ajautui 1980-luvulla Vatikaanin kanssa
konfliktiin.® 1990-luvulta alkaen hin on laa-
jentanut ajatteluaan nostamalla keskitéon
ympdristokysymykset.

Boffin teologia on vahvasti kolminaisuusopil-
lista. Hinen mukaansa kristinuskon perustana
on trinitaarinen intuitio, joka nikee Jumalan
Iséni ja Poikana ja Pyhdnd Henkeni. Teologinen
kasite 'perikoreesi’ (kr. perikhoresis) kuvaa sita,
miten kolminaisuuden persoonat ldpdisevat toi-
sensa. Kristilliseen jumalakuvaan sisdltyy ndin
itsessddn sellainen vuorovaikutuksen intensi-
teetti, jota heijastelee luomakunnan ekologinen
runsaus ja ekosysteemien verkostomaisuus.’

Téllaiselta kolminaisuusopilliselta perustalta
Boff pyrkii purkamaan perinteisen teologian
antroposentrisyyttd asettamalla nykyisen
luonnontieteen mukaisesti ihmisen osaksi luo-
makunnan laajempaa verkostoa ja laajentamalla
pelastuksen kosmisiin mittasuhteisiin.'® Homo
sapiensin erityinen merkitys ei ole lopultakaan
hierarkkisessa luomakunnan hallitsemisessa,
kuten on virheellisesti ajateltu, vaan hdnen
ainutlaatuisessa tietoisuudessaan. Ihmislajin
taustalla on kolmentoista miljardin vuoden
evoluutio. Tdamén matkan tuloksena ihmisessa
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on syntynyt spirituaalinen tietoisuus, jonka
my6td ihminen voi rituaalein, tanssein, lauluin
ja puhein kommunikoida suhteessaan Jumalaan.
Niin ihminen on ”paikka”, jossa kosmos tulee
tietoiseksi itsestdén ja Luojastaan.™

Keskeiseksi inspiraation lahteekseen Boff ni-
medd Franciscus Assisilaisen (1182-1226), jolla oli
poikkeuksellinen intuitio ndhdé Jumala luoma-
kunnassa.'” Toisena merkittivina inspiraation
ldhteend toimii alkuperéiskansojen viisaus, silld
alkuperdiskansat elavdt kulttuureissaan todeksi
kosmoksen sakramentaalisuuden ja asioiden
keskindisen yhteenliittymisen. Boffin mukaan
alkuperdiskansat voivat antaa mallin ihmisyyden
syvistd kokemisesta ilman, ettd tima edellyttaisi
lansimaisen valistuksen omaksumista tai Maan
alistamista teknologisin keinoin."”

Brasilialaisena Boff nostaa erityisesti esiin
Amazonin alueen kansat, jotka ovat eldneet har-
moniassa luonnon kanssa biodiversiteetiltdén
ainutlaatuisen runsaalla alueella. Maa on heille
Pachamama, kaiken eldman Aiti.*4 Sekularisoitu-
neen ja materialistisen kulttuurin tulisikin oppia
alkuperéiskansoilta, miten "Jumala tayttaa koko
universumin eldmallad ja miten jokainen asia,
vaikka niyttdisi elottomalta, ei sitd olekaan vaan
puhuu ja siteilee”."

Boffin teologia toimii esimerkkina siitd, mi-
ten alkuperéiskansojen viisaus halutaan néhda

5 Ks. Johnson & Chung 2004.

6 Kiitan vaitoskirjatutkija Helga Westid tark-
kanékoisistd kommenteista eritoten saame-
laisuutta koskevan terminologian suhteen,
jotka olen pyrkinyt ottamaan huomioon.

7 Tombs 2002, 283-286; Smith 2022, 150-151;
Vuola 2011.
8 Cox 1988.

Boff 1997, 154-156.

10 Ks. esim. Boff 1997, 35-62, 172-173. Boffin
ekomystiikan teologian historiallisesta pai-
kasta ja sen vaikutuksesta paavi Franciscuk-
sen opetukseen ks. Komulainen 2022.

11 Boff 1997, 190-194; Boff 2013, 18-20.

12 Boff 1997, 203-220.

13 Boff 1997, 122-127.

14 Boff 1997, 123-125.

15 Boff 1997, 127.
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teologian ldhteend aikamme ympaéristokriisien
edessd. Alkuperdiskansojen ainutlaatuista
merkitystd on muutenkin viime vuosikymme-
nind korostettu, joten niiden teologisen roolin
alleviivaamisen voi ndhda osana laajempaa kehi-
tystd.'® Tama nikyy myos kirkkojen opetuksissa.
Esimerkiksi paavi Franciscus jérjesti lokakuussa
2019 Amazonin aluetta koskevan synodin, jonka
lopputekstissd hdn nostaa alkuperdiskansojen
viisauden monin tavoin esille."”” Kirkkojen maa-
ilmanneuvosto on puolestaan kytkenyt laajem-
paan "Mission from the Margins” -tematiikkaan-
sa alkuperiiskansojen niakokulmia.'®

Kddnne on merkittavi, silld alkuperdiskanso-
jen elamidnmuotoihin on aiemmin suhtauduttu
korostuneen kielteisesti. Etenkin protestant-
tisessa kristinuskossa alkuperdiskansojen
kulttuurit on usein demonisoitu ja valistuksen
jélkeisessd ajattelussa ne on kuvattu primitiivi-
siksi, jonkinlaiseksi ihmiskunnan alkuvaiheeksi,
joka on jitettévi taakse."

Kolonialistinen asennoituminen on ollut
erityisen vahingollista, kun huomioidaan alku-
perdiskansojen olleen muutenkin haavoittuvassa
asemassa. Menetys on ollut huomattava, silla
alkuperiiskansojen kulttuureissa elda sellainen
spiritualiteetti, joka kulkee ldpi uskontohistorian
jonkinlaisena ihmisyyden syvikerrostumana ja
jota voidaan luonnehtia vaikkapa "kosmiseksi
uskonnollisuudeksi”.*°

Alkuperiiskansojen teologioiden voidaan
néhda tarjoavan vaihtoehdon paitsildnsimaisten
teologioiden individualismille my®os sille, miten
historiallista ulottuvuutta on korostettu maahan
kytkeytyvin spatiaalisuuden kustannuksella.*
Vuonna 1997 Boliviassa kokoontunut alkuperiis-
kansoihin kuuluvien teologien kokous esittikin
erilaisia alkuperdiskansojen teologioita yhdista-
véksi elementiksi perustavanlaatuisen kosmisen
yhteyden muuhun luomakuntaan:

Meidén teologioittemme tédytyy vastata meiddn
suhdettamme maihin, joihin Luoja on meidéat
asettanut, ja vastata meiddn tunnettamme pui-
den, kivien, jokien, vuorien, lintujen ja eldinten
eldvyydesti, jopa itse maan.>?

ALKUPERAISKANSOJEN TEOLOGINEN MERKITYS, ESIMERKKINA SAAMELAISET

Alkuperéiskansojen kulttuurien yhteisten piir-
teiden huomioiminen ei saa kuitenkaan johtaa
siihen, ettd maailman alkuperéiskansat nipute-
taan yhdeksi geneeriseksi kategoriaksi siten, ettd
niiden erilaiset piirteet sivuutetaan. Véltettava
on myo0s alkuperdiskansojen romantisoimista,
silld ndin saatetaan jaada kiinni juuri siihen
kolonialistiseen diskurssiin, josta pyrittiin paa-
semddn irti — nyt vain ikddn kuin kddnteisessa
muodossa.”

SAAMELAISET POHJOISENA
ALKUPERAISKANSANA

Maailmassa on kaikkiaan yli viisi tuhatta eri
yhteis6d, jotka voidaan luokitella alkuperdis-
kansoiksi. Ndihin kuuluu yhteensé arviolta 476
miljoonaa ihmistd yhdeksdssakymmenessi eri
maassa.’** Euroopan Unionin alueella asuu kui-
tenkin vain yksi alkuperdiskansaksi tunnustettu

16 Hernandez 2000; Haokip 2022, 71-72. Alku-
perdiskansat ovat keskeisessd roolissa
my0s sosiaalisten instituutioiden historian
uudessa kirjoittamisessa. Ks. Graeber &
Wengrow 2022.

17 Ks. esim. Querida Amazonia 2020, § 70: "For
the Church to achieve a renewed incultura-
tion of the Gospel in the Amazon region, she
needs to listen to its ancestral wisdom, lis-
ten once more to the voice of its elders, rec-
ognize the values present in the way of life
of the original communities, and recover
the rich stories of its peoples. In the Ama-
zon region, we have inherited great riches
from the pre-Columbian cultures.”

Ks. World Council of Churches 2023.

Ks. esim. Johnsen 2022, 50-62; Smith 2022,
147.

Ks. Pieris 2000; Smith 2022, 145-146.

Ks. Hernandez 2000, 109; Johnsen 2022,
128-131, 169-175, 179-182; Wirén 2021, 342.
Lainaus Herndndez 2000, 109: "Our theolo-
gies must account for our relationship to
the lands where the Creator has put us and
account for our sense of the aliveness of
trees, rocks, rivers, mountains, birds and
animals, and even the land itself.”

Vuola 2011, 99-107; Graeber & Wengrow
2022, 495—498.

United Nations 2023.
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kansa eli saamelaiset, johon kuuluu noin 75000
henked Suomen, Ruotsin ja Norjan sekd osin
my®6s Venijin alueella.”

Kristilliseen ldhetystyohon saamelais-
ten parissa on liittynyt kolonisaation ja jopa
kulttuurisen kansanmurhan piirteitd.?® Tasta
huolimatta Saamenmaalla on sidilynyt monia
alkuperdiskansan hengellisyyteen liittyvid
kaytdnteitd ja ajatusmalleja, joskin néiden suhde
viralliseen kirkollisuuteen on yhd monin tavoin
jannitteinen.?” Viime vuosina Pohjoismaissa on
kéynnistynyt sovintoprosesseja, joissa kansan-
kirkot hakevat sovintoa saamelaisvahemmistén
kanssa.”®

Ensimméiset vaiheet saamelaisten kristil-
listimisessé tapahtuivat jo katolisella keskiajal-
la.?® Keskiajan katolisuudessa oli vield monia
liittymékohtia saamelaiseen kulttuuriin, joten
se suhtautui saamelaiseen kulttuuriin myon-
teisemmin kuin reformaation myotéd syntynyt
luterilaisuus. Esimerkiksi rajapinta edesmennei-
siin on katolisuudessa huokoisempi kuolleiden
puolesta rukoilemisen myotd, ja keskiaikaiseen
hurskauseldméén kuului suuri mééra erilaisia
rituaaleja.>®

Luterilainen reformaatio tuli merkitseméain
kosmisesti orientoituneiden kdyténteiden ja
paikkoihin liitetyn pyhyyden torjumista.*' Konk-
reettisesti timaé johti siihen, ettd saamelaisten
elamédnmuoto joikaamista my6ten demonisoi-
tiin. Kielteinen asenne ulottui uskonnollisiksi
luokiteltavien tapojen ohessa saamelaisten
sosiaalisiin rakenteisiin, silld ndma eivit tasa-
arvoisuudessaan mahtuneet virallisen luterilai-
suuden toisintamaan siityajatteluun.

Pappien johdolla tuhottiin saamelaisten
perinnettd, kuten noitarumpuja ja naisten sar-
vilakkeja, eikd Saamenmaa sddstynyt 1600-luvun
noitavainojen julmuuksilta.** 1700-luvulta alkaen
valistus muutti asetelman siten, ettd saamelais-
kulttuurin demonisuutta korostava diskurssi
vaihtui pakanallisen tietdiméattomyyden allevii-
vaamiseksi.>* Vaikka pohjoismaisessa luterilai-
suudessa tapahtui ajan mittaan erindisia teolo-
gisia painopisteen muutoksia, saamelaisalueille
kohdistettu ldhetystyd pysyi kolonialistisena
projektina.
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Huolimatta kristillisen ldahetysty6én koloni-
alistisesta historiasta Saamenmaalla, monet
saamelaiset kokevat tdnd péivdna luterilaisen
kristinuskon omakseen. Kristinuskon saa-
melainen historia onkin monikerroksinen ja
monimuotoinen. Vaikka paljon saamelaisia
artefakteja on tuhottu pakanallisina, 1600-1u-
vun noitarummuissa tiedetddn olleen kris-
tillisid symboleja yhdistyneend saamelaiseen
hengellisyyteen.*® Tissd yhteydessd on myds
hyvd muistaa, ettd pohjoisessa vaikuttavan
lestadiolaisen herétysliikkeen synty 1800-luvulla
voidaan ndhdd saamelaisena reaktiona,
jossa pietismi 16ysi pohjoisen asun: Lars Levi
Laestadius oli taustaltaan saamelainen ja
hénen kristinuskon tulkintaansa sisiltyy monia
saamelaisen maailmankuvan elementtejd, jotka
myohemmaésséd historian kirjoituksessa on
pyritty siivoamaan pois.>®

SAAMELAISTEOLOGIAN JALJILLA

Saamelaiset kristinuskon tulkinnat ovat tapah-
tuneet ennen muuta niin sanotulla jikéldtasolla
eli elettynd uskontona, jollaisesta harvemmin
jaa kirjallisia dokumentteja. Tillaisia eletyn
uskontojen merkityksid on tutkinut haastatte-
lututkimuksen menetelmin norjansaamelainen
teologi Tore Johnsen, jonka viitdstutkimukseen

25 Samediggi 2023; Jernsletten 2010, 379.

26 Viahikangas 2013, 25-27.

27 Ks. esim. Johnsen 2022, 81-156.

28 Ks. West 2020; Wirén 2021.

29 Johnsen 2022, 44—45; Ranta & Kanninen
2019, 93.

30 Ks. Johnsen 2022, 44-50.

31 Johnsen 2022, 49.

32 Johnsen 2022, 50-56.

33 Ranta & Kanninen 2019, 93-95, 109-110.

34 Johnsen 2022, 60.

35 Ranta & Kanninen 2019, 92.

36 Johnsen 2022, 62—65; Ranta & Kanninen

2019, 100-103; Vahidkangas 2013. Vaikka
enemmistd saamelaisista on luterilaisia,
kolttasaamelaiseen perinteeseen kuuluu
ortodoksinen kristillisyys. Ks. Ranta & Kan-
ninen 2019, 105-108.
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perustuva monografia Sdmi Nature-Centered
Christianity in the European Arctic: Indigenous
Theology beyond Hierarchical Worldmaking (2022)
laajenee yhdeksi harvoista kansainviliselle lu-
kijakunnalle tarkoitetuista saamelaisteologian
perusteiden esityksista.

Keskeiseksi tekijdksi saamelaisten eletyssa
uskonnossa piirtyy Jumalan nikeminen luoma-
kunnassa lasné olevana. Siksi erottelu sakraalin
ja profaanin valilla ei pdde, vaan luomakunta on
luotuna todellisuutena kauttaaltaan paikka, joka
vélittda sen taustalla olevan jumalallisen todel-
lisuuden.’” My6s dikotomia asutun ja asumat-
toman luonnon vélilld purkautuu saamelaisessa
maailmankuvassa: koko todellisuus on asuttua.*®

IThminen on osa luontoa. Tdmaé tulee esiin
pohjoissaamen sanasta luonddugahppalat, joka
tarkoittaa kaikkia luontokappaleita ja niiden jou-
kossa myds ihmisid. Ilmaisu koostuu kahdesta
erillisestd sanasta, jotka ovat suomenkielisel-
lekin lukijalle tunnistettavia: luondu tarkoittaa
luontoa ja gahppalat kappaletta, joten holisti-
sessa katsannossa jokainen luotu olento on yksi
“0sa” laajempaa "luontoa”>® Saamelaisessa hen-
gellisyydessi luonto on kauttaaltaan elaviista.*

Talla on vaikutuksensa saamelaiseen elaméan-
tapaan. Siunaus ymmarretédén asiaksi, joka tulee
ulottaa kaikkiin luontokappaleisiin ja paikkoihin.
Jumalan Sanan voima vaikuttaa kaiken takana
eikd vain ihmisyyden piirissd, saati kirkollisessa
sfadrissi.*' Luomakuntaa tarkoittava pohjoissaa-
men sana Sivdnideapmi sisiltdd kuvaavasti myds
siunauksen konnotaation.**

Johnsenin haastattelumateriaaleista selvida,
ettd ylisukupolvisilla hengellisilld kdytdnteilld
on yhd tdnddn paikkansa saamelaisten eletyssa
uskonnossa. Siind ihminen neuvottelee muiden
luontokappaleiden kanssa pyytden niiltd lupaa
ottaa luonnon antimia kayttoonsa. TAimé pétee
niin kalaverkkoja veteen laitettaessa kuin lak-
koja kerdtessd. Myds ennen majoittumista tai
rakentamista tulee pyytdd lupa paikalle asettu-
miseen.®® Ruoka ymmaérretdén Jumalan lahjaksi,
mitéd kuvastaa esimerkiksi tapa, jonka mukaan
ensimmaistd pyydettyd lohta ei myyda vaan se
tulee syoda itse myos toisille jakaen.** Jotkut saa-
melaiset kiyvit edelleen my0s vieméssa lahjoja

ALKUPERAISKANSOJEN TEOLOGINEN MERKITYS, ESIMERKKINA SAAMELAISET

seidoille (sieidi), jotka ovat pyhia kivid tai muita
luonnonmuodostelmia.*®

Keskeistd Johnsenin tutkimuksessa on ha-
vainto, ettd saamelaisten ja valtavieston luteri-
laisuuksien vililld vallitsee kosmologiaan liittyva
eroavaisuus. Johnsenin mukaan kosmologioiden
konfliktin taustalla vaikuttaa Augustinuksen
tekemd uti/frui -erottelu, jonka virallinen lute-
rilaisuus on omaksunut ja joka on jannitteessa
saamelaisten eletyn uskonnon kanssa.*®

Latinankielinen késitepari viittaa rakkauden
jarjestykseen, jonka mukaan olemisen hierar-
kiassa ylemmisti asioista “nautitaan” (frui) ja
alempia "kédytetddn” (uti). Luther omaksui timén
erottelun ja esimerkiksi Genesiksen kommen-
taarissaan moittii pakanoita siitd, ettd ndma
eivdt ymmarra mykkien eldinten olevan alisteisia
ihmisen tarpeille. Tédstd ndkokulmasta saame-
lainen traditio on néyttdytynyt luonnollisen
jarjestyksen rikkomisena, jossa luotua palvotaan
Luojan sijasta.?’

Saamelaisen kulttuurin logiikan mukaan
kyse ei ole luodun palvomisesta vaan siité, ettd
kaikki olevainen on verkostomaisessa yhteydessa
toisiinsa eikd ihmiselld ole mitdin etuoikeutta
rikkoa muiden olentojen oikeuksia. Eivatka eldi-

37 Johnsen 2022, 86-87, 175.

38 Jernsletten 2010, 388.

39 Johnsen 2022, 131-132. Ks. My0s Jernsletten
2010, 381.

40 Ranta & Kanninen 2019, 87.

M Johnsen 2022, 211-212.

42 Jernsletten 2010, 380.

43 Ks. Johnsen 2022, 93-96; Ranta & Kanninen
2019, 97-98.

44 Johnsen 2022, 138-139.

45 Ranta & Kanninen 2019, 83-87.

46 Ks. Higglund 1968, 121-122; Johnsen 2022,
70, 226. Vaikka tutkimus perustuu norjalai-
seen materiaaliin, teologinen analyysi pétee
epdileméttd myos ruotsalaiseen ja suoma-
laiseen luterilaisuuteen.

47 Johnsen 2022, 56-58.

48 Johnsen 2022, 58, 83-84, 181. Ks. my0s Jern-

letten 2010, 383-384.
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met tai kasvitkaan ole mykkid: Johnsen viittaa
saamelaiseen kertomukseen, jonka mukaan alun
perin kaikilla olennoilla oli kyky puhua. Viimei-
send paivanad tima kyky palautuu, jolloin eldimet
ja kasvit voivat kertoa, miten ihminen on heita
kohdellut.*®

SAAMELAISTEOLOGIAN ANTI

Alkuperéiskansojen teologioiden ekumeeninen
noususuhdanne on merkittdvd kehityslinja.
Merkittdvdd on myos se, ettd suomalaiseen val-
tavdestoon kuuluvana luterilaisena voin 16ytaa
oman kirkkoni piiristd - Suomen evankelis-
luterilaisesta kirkosta — saamelaisten viisautta.
Kuten jo edelld on kdaynyt ilmi, tdhén perint66n
eiole kuitenkaan suhtauduttu historian kuluessa
myonteisesti, vaan sitd on painettu alas ja pyritty
siivoamaan pois.*® Ajat ovat muuttumassa,
silla Suomen evankelis-luterilainen kirkko on
aloittanut vastikddn totuus- ja sovintoprosessin
suhteessa saamelaisvihemmist6on.>

Tore Johnsen esittdd tutkimuksensa johto-
paatoksissé, ettd kyse ei ole vain siitd, miten lu-
terilainen kirkko on toiminut suhteessa saame-
laisiin muiden toimijoiden rinnalla. Olennaista
on myos kiinnittdd huomio siihen, milla tavoin
kirkko on legitimoinut teologiallaan saamelais-
ten kulttuurin marginalisoimisen.”

Alkuperiiskansojen kanssa toteutettavat
sovintoprosessit sisdltavatkin vaistimétta teolo-
gisen tason. Yhtaalta tdhan liittyy itsekriittinen
elementti, jossa puretaan tietoisesti valtavirran
teologian kolonialistisia piirteita. Toisaalta on
avauduttava oppimaan alkuperdiskansojen
kulttuureista.”” Artikkelin alussa viittasinkin
jo yleisemmin alkuperédiskansojen viisauden
merkitykseen. Pddtdn artikkelini pohtimalla
lyhyesti sitd, mitd saamelaisteologia voisi tarjota
suomalaiselle luterilaiselle teologialle, jos tdma
dani tulee kuuluviin.”®

Karkeen nostaisin sen, miten saamelai-
sessa hengellisyydessd kunnioitetaan kaikkia
luontokappaleita eikd ylldpidetd pyhédn ja
profaanin vilistd dikotomiaa.”* TAmi on
sitdkin merkittdvampi havainto, kun elamme
kulttuurisessa tilanteessa, jossa valistuksen
purkaman lumouksen palautuminen on yksi
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kulttuurinen kehityssuunta ja johon kirkon
pitdisi kehittda sopivia teologisia vastauksia.”
Saamelainen kulttuuri voisi tarjota tissa tilan-
teessa tuiki tarkeitd ndkokulmia ja opettaa valta-
virran luterilaisuudelle eheimpéda kosmologiaa
seké ekologisesti kestédvampid asenteita.

Téhén liittyy se, miten brittildinen antropolo-
gi Tim Ingold kutsuu "asumisen nékékulmaksi”
(dwelling perspective) alkuperdiskansojen
piirissd ilmenevéaa syvillisempad tapaa olla maa-
ilmassa. Siind tunnistetaan ihmisen asuvan aina
konkreettisessa paikassa, jolla on spirituaalisia
ulottuvuuksia ja joka kantaa mukanaan muistoja
aiemmista tapahtumista. Esimerkiksi saamelai-
sessa kulttuurissa ei vain pyydetd lupaa paikalle
asetuttaessa sielld asuvilta maahisilta vaan myos
vanhoja leiripaikkoja ja polkuja kunnioitetaan,
silld niilld kulkeneiden henget saattavat yhé edel-
leen kayttdd niita.>

Téllaisesta huomaavaisuudesta ja varovai-
suudesta avautuu kohtuullisuus eettisend arvo-
na, mitd tarvitaan erityisesti ilmastokriisin ai-
kakaudella. Johnsen nostaa esiin pohjoissaamen

49 Ks. silti Lehtola 2022, 246, jonka mukaan
Suomessa ei ollut yhtd nakyvaa saamelais-
ten sulauttamispolitiikkaa kuin Ruotsissa
tai Norjassa. Kolonialistista lahetystyoté loi-
vensi lonnrotilainen traditio, jonka mukaan
suomalaiset ovat itse olleet alistettuja, joten
heidén tulee suhtautua tasaveroisesti myos

saamelaisiin.
50 Saamelaiset kirkossa 2022.
51 Johnsen 2022, 239-240.
52 Ks. Johnsen 2022, 239.
53 My06s Pauliina Kainulainen on ekoteologi-

assaan nostanut esiin saamelaisten alku-
perdiskansakulttuurin merkityksen. Ks.
Kainulainen 2019, 9o—-100. Kiitidn viitteestd
professori Bjorn Vikstromia.

54 Toki myds lansimaisen teologian piirissd on
esiintynyt pyrkimyksié antroposentrisyyden
korjaamiseksi ja kosmologian laajentami-
seksi. Ks. Pihkala 2016, 275-280.

55 Ks. Komulainen 2022.
56 Johnsen 2022, 180; Ranta & Kanninen 2019,
97-98.
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kasitteet liittyen ndyryyteen (vuollegasvuohta)
ja riittéviin eldmisen resursseihin (birgejupmi).
Saamelaiskulttuurin arvoista voidaan saada
innoitusta sellaisen kestdvin eldménfilosofian
kehittdmiseen, jossa pddmairdnai ei ole talous-
kasvu, vaan kykenevaisyys pysytelld sen rajoissa,
mité tarvitaan.”’

Keskeisend elementtind useimpien alkupe-
réiskansojen kulttuureihin néyttdisi kuuluvan
jonkinlainen visio kosmisesta harmoniasta.’®
Tamd tulee esille pohjoissaamen rauhaa
tarkoittavassa kisitteessa rafi/raffi, joka kuvaa
harmonista tilaa ympariston kanssa. Hierark-
kisuuden sijasta keskiossd on relationaalinen
ontologia, jonka perustan muodostaa Jumala
kosmologisen rauhan perimmaéiseni lihteen.>

Kaiken kaikkiaan saamelaiskulttuurin poh-
joisesta marginaalista késin néyttéisi avautuvan
valtakulttuurin kannalta vaihtoehtoinen visio,
jossa ldhimmadisen rakkaus laajenee autentti-
sesti koko luomakuntaan.®® Tillaista visiota
tarvitaan ilmastokriisin aikakaudella. Samalla

se antaa konkreettisen esimerkin siitd, mita
ekumeenisessa missiologiassa keskeinen ajatus
"marginaalien missiosta” voisi tarkoittaa.”*

TT, dosentti Jyri Komulainen toimii joh-
tavana asiantuntijana Kirkon tutkimus ja
koulutus -yksikossd. Han on erikoistunut
uskontojen kohtaamisen teologiaan ja pyrkii
nykyisessd tydssddn tuomaan suomalaiseen
keskusteluun globaalin kristinuskon nako-
kulmia.

* jyri.komulainen@evl.fi

57 Ks. Johnsen 2022, 86-87, 137-138, 242.
58 Ks. esim. Haokip 2022, 62, 64-65.

59 Ks. Johnsen 2022, 94-95, 228229, 245.
60 Jernsletten 2010, 386—387.

61 Ks. Auvinen 2020, 22-28.

KIRJALLISUUS

Auvinen, Mari-Anna (2020). Johdatus ekumeeniseen
missiologiaan. Nakdkulmia ekumeeniseen mis-
siologiaan. Toim. Mari-Anna Auvinen & Jyri
Komulainen. Kirkon Tutkimuskeskuksen jul-
kaisuja 133. Tampere: Kirkon Tutkimuskeskus
& Helsinki: Suomen Ekumeeninen Neuvosto,
12-37.

Boff, Leonardo (1997). Cry of the Earth, Cry of the Poor.
Kééantényt Phillip Berryman. Maryknoll, NY:
Orbis Books.

Boff, Leonardo (2013). Christianity in a Nutshell. Kéan-
tanyt Phillip Berryman. Maryknoll, NY: Orbis
Books.

Cox, Harvey (1988). The Silencing of Leonardo Boff: The
Vatican and the Future on World Christianity.
London: Collins Flame.

Graeber, David & David Wengrow (2022). The Dawn of
Everything: A New History of Humanity. London:
Penguin Books.

Haokip, Jangkholam (2022). Toward a Kuki Con-
textual Theology of Khankho. Voices from the
Margins: Wisdom of Primal Peoples in the Era of

ALKUPERAISKANSOJEN TEOLOGINEN MERKITYS, ESIMERKKINA SAAMELAISET

World Christianity. Toim. Jangkholam Haokip &
David W. Smith. Carlisle, UK: Langham, 59-72.

Hernandez, Eleazar Lopez (2000). Indigenous The-
ologies. Dictionary of Third World Theologies.
Toim. Virginia Fabella & R.S. Sugirtharajah.
Maryknoll, NY: Orbis Books. 108-109.

Hégglund, Bengt (1968). History of Theology. Kdanta-
nyt Gene J. Lund. Saint Louis, MI: Concordia
Publishing House.

Jernsletten, Jorunn (2010). Resources for Indigenous
Theology from a Sami Perspective. The Ecu-
menical Review: World Council of Churches 62:4,
379-389.

Johnsen, Tore (2022). Sdmi Nature-Centered Christian-
ity in the European Arctic: Indigenous Theology
beyond Hierarchical Worldmaking. Lanham &
Boulder & New York & London: Lexington
Books.

Johnson, Todd M. & Sun Young Chung (2004). Track-
ing Global Christianity’s Statistical Centre
of Gravity, AD 33-AD 2100. Review of Mission
93:369, 166-178.

465



( KATSAUKSIA

- OVERBLICK )

Kainulainen, Pauliina (2019). Suuren jirven syvi hen-
gitys: Luontosuhde ja kokonainen mieli. Hel-
sinki: Kirjapaja.

Knitter, Paul F. (1995). One Earth Many Religions: Mul-
tifaith Dialogue & Global Responsibility. Mary-
knoll, NY: Orbis Books.

Komulainen, Jyri (2022). "Jumala kaikessa, kaikki
Jumalassa”: Uuden ekologisen spiritualiteetin
jaljilla. Spiritualiteetti 2020-luvun Suomessa.
Toim. Veli-Matti Salminen & Niko Huttunen.
Suomen ev.lut. kirkon tutkimusjulkaisuja
137. Helsinki: Kirkon tutkimus ja koulutus,
201-322.

Laudato Si’ (2015). Encyclical Letter Laudato Si’ of
the Holy Father Francis on Care for Our Com-
mon Home. https://www.vatican.va/content/
francesco/en/encyclicals/documents/papa-
francesco_20150524_enciclica-laudato-si.html
(luettu 14.3.2023).

Lehtola, Veli-Pekka (2022). Entiset eldvdit meissd: Saa-
melaisten historiat ja Suomi. Helsinki: Gaude-
amus.

Pieris, Aloysius SJ (2000). Cosmic/Metacosmic Reli-
gions. Dictionary of Third World Theologies.
Toim. Virginia Fabella & R.S. Sugirtharajah.
Maryknoll, NY: Orbis Books, 59-60.

Pihkala, Panu (2016). Rediscovery of Early Twentieth-
Century Ecotheology. Open Theology 2016:2,
268-285.

Querida Amazonia (2020). Post-synodal Apostolic
Exhortation Querida Amazonia of the Holy
Father Francis to the People of God and to All
Persons of Good Will. https://www.vatican.
va/content/francesco/en/apost_exhortations/
documents/papa-francesco_esortazione-
ap_20200202_querida-amazonia.html (luettu
20.2.2023).

Ranta, Kukka & Jaana Kanninen (2019). Vastatuuleen:
Saamen kansan pakkosuomalaistamisesta. Hel-
sinki: Kustantamo S & S.

Saamelaiset kirkossa (2022). Sémmiliih kirhoost —
Sd'mmla ceerkvest — Sdpmelaccat girkus —
Saamelaiset kirkossa. https://evl.fi/plus/hank-
keet/saamelaiset-kirkossa (luettu 10.3.2023).

466

Samediggi (2023). The Sdmi in Finland. https://
www.samediggi.fi/sami-info/?lang=en (luettu
22.2.2023).

Smith, David W. (2022). The Emergence of World
Christianity and Its Implications for Indige-
nous Peoples. Voices from the Margins: Wisdom
of Primal Peoples in the Era of World Christianity.
Toim. Jangkholam Haokip & David W. Smith.
Carlisle, UK: Langham, 145-154.

Tombs, David (2002). Latin American Liberation Theol-
0gy. Boston & Leiden: Brill.

United Nations (2023). Indigenous Peoples: Back-
ground. https://www.un.org/en/fight-racism/
vulnerable-groups/indigenous-peoples (luettu
22.2.2023).

Vuola, Elina (2011). Latin American Liberation
Theologians’ Turn to Eco(theo)logy: Criti-
cal Remarks. Religion and Ecology in the Public
Sphere. Toim. Celia Deane-Drummond & Hein-
rich Bedford-Strohm. London & New York:
T&T Clark, 91-110.

Vahéikangas, Mika (2013). Laestadiuksen varhaiset
saarnat postkoloniaalisessa luennassa. Opin
poluilla: Juhlakirja Miikka Ruokasen tdyttdessd
60 vuotta. Toim. Tiina Ahonen, Jyri Komulai-
nen & Mika Véhékangas. Helsinki: Suoma-
lainen teologinen kirjallisuusseura, 25-46.

West, Helga (2020). Renegotiating Relations, Struc-
turing Justice: Institutional Reconciliation
with the Saami in the 1990-2020 Reconcilia-
tion Processes of the Church of Sweden and
the Church of Norway. Religions 11:7, 343.

Wirén, Jakob (2021). Towards Reconciliation: Church
of Sweden and the Sami people. Dialog 60:4,
341-342.

World Council of Churches (2023). Solidarity with
Indigenous Peoples. https://archived.oik-
oumene.org/en/what-we-do/indigenous-peo-
ples/ (luettu 27.2.2023).

JYRI KOMULAINEN





