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1 JOHDANTO

1.1 Tutkimuksen taustaa ja tavoite

Viimeisen kymmenen vuoden aikana saamelaiset ovat nousseet valtamedian otsikoihin
alempaa useammin. Mediatekstien méédrd on ollut niin huomiota heréttdvé, ettd se
noteerattiin vuoden 2014 lopussa Helsingin Sanomissa:

”Suomessa on kdynnissi oikea saamelaisbuumi. Saamelaisten
oikeustaistelu on viimein tuottamassa tulosta, symppisnuoriso on
syrjayttinyt kannddvit lappalaisukot viihteessd ja '"saamelaisten
Anonymous" puhuttelee kantaaottavalla taiteellaan.” (Sarhimaa 2014)

Termilld ”saamelaisbuumi” lehti halusi korostaa saamelaisten ndkyvyytta julkisuudessa::
vuosien 2014-2015 eduskunnassa neuvoteltiin [LO169-sopimuksen ratifioinnista,
anonyymi taidekollektiivi Suohpanterror oli saanut ndkyvyyttd Pohjoismaissa ja TV:sti
oli vasta pari vuotta aiemmin voinut seurata ensimmdistd kertaa saamelaista
vithdeohjelmaa. Saamelaisia koskevissa mediateksteissd kiinnostusta heréttivat pitkalti

kulttuuriset ja yhteiskunnalliset aiheet, kuten sitaatti osoittaa.

Otsikoihin nousevat my0s tunteita nostattavat tapaukset, joissa saamelaiset arvostelevat
muiden kdyttdvédn vddrin saamelaiskulttuurin perintdd. Esimerkiksi vuonna 2015 Suomen
edustajan Miss Maailma -kilpailussa oli tarkoitus pukea ylleen pilailupuodista hankittu
saamenpukua muistuttava asu, mutta saamelaisyhteison ja yhdenvertaisuusvaltuutetun
kritiikin jélkeen pddtoksestd luovuttiin (Rautio 2015). Tapaukseen reagoivat saamelaiset
puolustivat saamelaisten oikeutta omaan kulttuuriin, mitd mitdtditiin  uutisten
kommenttiosioissa madaérittelemilld saamelaiset whriutujiksi, mielensdpahoittajiksi ja
riitaisiksi (Mattanen 2017: 82). Tapaus ei ollut ainutkertainen, ja kevadlld 2016 Yle
Saamen entinen pédllikko Pirita Nakkaldjarvi kirjoittikin, miten néarkdstyneistd

saamelaisista on tuntunut tulleen “iltapdivélehtien perusmateriaalia” (Ndkkéldjarvi 2016).

Mediassa saamelaiset tuntuvat heréttdvan yhtd aikaa kiinnostusta ja narkéstysta.
Helsingin Sanomien luonnehdinnat “saamelaisbuumista” ja “’symppisnuorisosta” ovat

tulkittavissa varsin myonteiseksi trendiksi, kun taas otsikot saamelaisten suuttumisesta



viestittdvit pdinvastaista. Tutkimuksessani olenkin kiinnostunut siitd, miten saamelaisia

on mediassa viime vuosina esitetty.

Kulttuuriseen omimiseen liittyneet keskustelut ja uutisointi ovat tuntuneet jddneen usean
suomalaisen mieleen, silld siithen viitataan edelleen. Saamelaisten kansallispdivani
vuonna 2021 Ylen Aamu -ohjelmassa vierailivat kaksi saamelaisnuorta, opiskelija Pinja
Pieski ja aktivisti Petra Laiti. Keskustelun siirtyessd saamelaisten mediakuvaan ldhetysta
juontava Anna Lehmusvesi totesi "Useinhan saamelaiset ndyttdytyy loukkaantuvina tai
riitaisana kansana. Tdllasta ndikee paljon, tai en tiedd ndkeeké endd.” (Ylen Aamu
5.2.2021). Sitaatti on kiinnostava - se samaan aikaan seki kyseenalaistaa ettd toisintaa
stereotypiaa saamelaisista “loukkaantuvana” ja ’riitaisana” ryhméind. Laiti tunnistaa
kuvatun stereotypian, mutta samalla toteaa Suomessa asioiden menneen eteenpdin, silld
nykyddn - - tiedostetaan se, et otsikko ’‘saamelaiset suuttuivat’ tai ‘saamelaiset
loukkaantuivat’ on tosi vanhanaikaista, ettd se ei tavallaan reflektoi sitd todellisuutta
ollenkaan.” Laitin kokemuksen mukaan parina viime vuonna mediassa on tultu
tietoisemmaksi siitd, miten vihemmistdistd on eettistd ja hyviksyttdvad puhua, jolloin
raflaavat uutisotsikot ovat vidhentyneet. Hidn kuitenkin sanoo pitdvénsi
valtakunnanmedioita osittain vastuussa siitd, millaisia stereotypioita saamelaisista

tuotetaan. (Ylen Aamu 5.2.2021.)

Saamelaisten pienen lukuméiirdn Suomessa huomioon ottaen mediaa voidaan pitdd
suomalaisille tdrkednd tiedonldhteend saamelaisista. Niinpé ei ole yhdentekevad, mitd
saamelaisista julkaistaan, silld se voi vaikuttaa lukijan késitykseen saamelaisista kansana
sekd saamelaisten kisityksiin itsestdin. Medialla on valtaa nostaa esille, rajoittaa tai
hiljentdd erilaisia aiheita, jolloin media tarjoaa oman késityksensd, mikd on tdrkedd
maailmassa. Media voi myos jittdd huomiotta niitd asioita, joita ei pidetd tdrkeini.
(Pietikdinen 2000: 13, 96.) Tutkimuksessani kiinnitdin huomiota nithin, mitd asioita
saamelaisuudesta nostetaan esille ja pohdin, millaiset aiheet jadvdt vihemmille

huomiolle.

Maailmanlaajuisesti mediassa kuultavista, ndhtévista tai luetuista henkildistd enemmisto
on miehid, ja vain neljdsosa on naisia. (Global Media Monitoring Project 2015: 8.)

Helsingin Sanomissa vastaava osuus on noin kolmannes (Yldjarvi & Ubaud 2018).



Suomalaisessa mediassa saamelaiset edustavat marginaaliryhméé ja edelld mainittujen
tutkimustulosten perusteella voisi olettaa saamelaisten naisten edustuksen mediassa
olevan vield marginaalisempi. Saamelaisaiheisia artikkeleita tutkiessa kiinnitin kuitenkin
huomiota ndkyvyyteen mediateksteissd. Tutkimuksessani olenkin kiinnostunut
nimenomaan naisista kertovista artikkeleista, silld tahdon nostaa esille niitd d4nié, joita

tavallisesti kuullaan vihemman.

Tutkimukseni kohteena on saamelaisuuden esittdiminen saamelaisnaisista kertovissa
lehtiartikkeleissa Helsingin Sanomissa ajanjaksolla 2016-2019. Tutkimuksessani olen
kiinnostunut siitd, millaisia tulkintoja Ilehtiartikkelit ohjaavat lukijoita tekemé&in
saamelaisista ja milld eri tavoin saamelaisia mediassa kehystetdéin. Lisdksi selvitédn,
millaiset naiset ovat &inessd ja keiden &dni mediakeskustelussa puuttuu. Tyoni
tavoitteena on syventdd ymmarrystd saamelaisten mediarepresentaatiosta ja tuoda uutta
tietoa saamelaisnaisten nikyvyydestd mediassa. Saamelaista mediatutkimusta ei ole

runsaasti ja vain pieni osa siitd on keskittynyt nimenomaan saamelaisnaisiin.

1.2 Aiempi tutkimus

Ruotsalainen Anna-Lill Ledman (2012) tutki saamelaisten naisten representaatiota seki
ruotsalaisessa ettd saamelaisessa mediassa ja huomasi naisten representaatioiden
kiinnittyvén tietynlaisiin stereotypiothin. Ledman kévi lapi mediatekstejd vuosilta 1966—
2006 tarkoituksenaan problematisoida sitd, miten saamelaisen naisen kuvaa luodaan ja
tuotetaan mediassa suhteessa normaaliuteen ja poikkeavuuteen, kun keskitytddn
erityisesti etnisiteettiin ja sukupuoleen. Naisia esiteltiin ruotsalaisuuden vastakohtana ja
siitd erillisend osana, jolloin saamelaisnaiset edustavat ruotsalaisille tuntematonta.
Saamelaisuuden esittdmisté stereotyyppien avulla Ledman kutsuu saamelaisdiskurssiksi.
Héanen mukaansa sithen kuuluu autenttisuuden puhetapa, joka tarkoittaa pyrkimysti
kuvata “oikeaa saamelaisuutta”. Autenttisuuteen kuuluvat esimerkiksi perinteiset
elinkeinot, kuten poronhoito. (Ledman 2012: 12, 216-217.) Tutkimukseni luvussa 2
tarkastelen, millaisia stereotypioita saamelaisiin Suomessa liitetddn ja miten ne

vaikuttavat saamelaisten mediarepresentaatioon.



Suomessa saamelaisten mediakuvaa on tutkinut erityisesti Sari Pietikdinen (2000)
viitoskirjassaan, jossa hédn késittelee median tapoja tuottaa eroja Suomen etnisten
viahemmistojen ja valtavdeston vélille. Pietikdisen materiaali koostuu noin 1 800 etnisiin
vahemmistoihin liittyvistd artikkeleista, jotka on julkaistu Helsingin Sanomissa vuosina
1985-1993. Tutkimusajankohtana saamelaisista julkaistiin keskimdirin kuusi artikkelia
vuosittain, mikd oli ldhes kaksi kertaa vdhemmain kuin somalialaisista ja ldhes kolme
kertaa vihemman kuin venélaisistd. Saamelaisista julkaistiin siis merkittdvasti vihemman
artikkeleita kuin monesta muusta etnisestd vihemmistdstd. Pietikdisen mukaan niistd
voitiin tulkita kaksi paddiskurssia: saamelaiset alkuperdiskansana (indigenous Sami) ja
kiistetty tai kilpailtu saamelainen identiteetti (contested Sami identity). Ensimmaéisen
mukaan saamelaiset representoituvat uniikin alkuperdiskansastatuksensa kautta.
Jialkimmdéinen diskurssi haastaa saamelaisten aseman alkuperdiskansana ja tdten
saamelaisten alkuperdiskansaoikeudet. Saamelaiset kuvataan siis padasiassa kulttuurinsa
ja alkuperdiskansastatuksensa kautta. Pietikdisen mukaan timé rakentaa saamelaisista
kuvaa poliittisesti passiivisena, melko merkityksettomédnd ryhménd, jota tuodaan
julkisuudessa esille vain erityisen kulttuurinsa takia. (Pietikdinen 2000: 213-214, 275—
276.)

Pietikdisen tutkimustuloksia tarkastellessa on hyvd muistaa, etti saamelaisten asema
alkuperdiskansana kirjattiin perustuslakiin vuonna 1995, eli kaksi vuotta Pietikdisen
tutkimusajanjakson jdlkeen. Tunnustaminen alkuperdiskansaksi on tutkimusaikavaililla
ollut saamelaisten poliittinen pddmairé, jonka kiistetyn saamelaisidentiteetin diskurssi
asetti kyseenalaiseksi. Pietikdisen havaitsemat puhetavat heijastelevat silloista

yhteiskunnallista tilannetta, jossa saamelaisten asema alkuperdiskansana voitiin haastaa.

Saamelaisten mediakuvasta on tehty myds muutamia opinndytetoitd. Minna Majasen
(2016) lisensiaatintyd tarkastelee, miten saamelaista elimdd on kuvattu
sanomalehtiaineistossa vuosina 1991 ja 2011. Saamelaisen eldimdn Majanen késittda
véljésti, silld hin kayttdd sitd kuvaamaan myos sellaisia ihmisid, jotka eivit itse ole
saamelaisia, kuten saamelaisten perheiden jdsenid. Hanen tutkimuksensa kohteena ovat
Helsingin Sanomat, Lapin Kansa sekd Inarilainen ja sitd edeltinyt Inarinmaa. Majasen
aineisto koostuu henkilohaastatteluista, joita hin analysoi diskurssianalyysin keinoin.

Tutkimuksen keskeinen tulos on, ettd sanomalehtiaineistossa saamelaisuus rakentuu



erityisestd luontosuhteesta, saamen kielten sdilymiseen liittyvéstd huolesta, halusta
kayttdd saamea sekd saamelaiskulttuuria ilmentdvéstd pukeutumisesta. Saamelaisuus
ndyttdytyy valtavdestostd poikkeavana, positiivisena erilaisuutena ja erityisyytend.

(Majanen 2016: 9,11, 66, 123.)

Majasen (2016) havainnot mukailevat Ledmanin (2012) huomioita saamelaisnaisten
kuvasta ruotsalaisessa mediassa, jossa saamelaisnaiset esitettiin erilaisuuden kautta ja
vastakohtana ruotsalaisnaisille. Majasen tutkimustulokset antavat monipuolisemman ja
virikkddmmén kuvan saamelaisrepresentaatiosta kuin Pietikédisen (2000), jonka mukaan
saamelaiset ndyttaytyivit merkityksettoména ja passiivisena ryhméani. Toisaalta kaikissa
tutkimuksissa korostuu saamelaisten toiseus” suhteessa valtaviestoon eli saamelaisuus

ndyttidytyy erona valtavdestoon.

Saamelaisista kertovien mediatekstien mééra on lisddntynyt 2000-luvulle tultaessa, minké
voi todeta Ida lkosen (2013) pro gradu -tyon aineistoa tarkastellessa. Kohteena on
saamelaisten representoituminen sanomalehtiaineistossa. Hadnen aineistonsa koostuu
Helsingin Sanomissa ja Lapin Kansassa vuonna 2011 julkaistuista artikkeleista.
Kyseisend vuonna Helsingin Sanomissa julkaistiin 18 saamelaisaiheista juttua ja Lapin
Kansassa 151. (Ikonen 2013: 94-99.) Siind missd Pietikdisen (2000)
aineistonkeruuaikana ajanjaksolla 1985-1993 Helsingin Sanomissa julkaistiin vuosittain
keskiméirin kuusi artikkelia, vuonna 2011 lukema oli kolminkertainen siihen ndhden.
Lapin Kansassa julkaistun materiaalin maara ylittdd sen vield moninkertaisesti, olihan

kyseessd nimenomaan Lapin maakuntalehti.

Ikosen mukaan tapahtumia ja taiteita késittelevdt artikkelit olivat sédvyltddn
myonteisempid kuin alkuperdiskansan asemaan ja oikeuksiin liittyvit tekstit. Erityisesti
henkilokuvissa saamelaisuus ndyttdytyy positiivisessa valossa. Helsingin Sanomissa
henkilokuvia oli suhteessa enemmédn ja niiden péddmotiivina oli saamelaisen
haastateltavan erilaisuus suomalaisista. Ikonen toteaa Lapin Kansan saamelaiskuvan
olevan monipuolisempi, mutta tavallisen saamelaisen ddni ei siind kuulu. Niin sanottu
lappalaiskeskustelu korostui aineistossa. Ikosen huomio oli, ettd suurimmassa osassa

saamelaisia koskevista uutisista saamelaisia ei kuultu lainkaan. (Ikonen 2013: 94-99.)



Ikosen tutkimuksessa huomion kiinnittdd hinen havaitsemansa sdvyerot mediateksteissa:
positiivisessa valossa ndyttdytyvit kulttuuritapahtumat ja taide, kun taas saamelaisten
alkuperdiskansa-asemaan ja oikeuksiin ei liity samanlaista myoOnteisyyttd. Omaa aineistoa
analysoidessani havaitsin samankaltaista jaottelua myonteisten ja kielteisten aiheiden
kesken. Tutkimukseni luvuissa 3 ja 4 analysoin juurikin ndiden sédvyerojen luonnetta ja

rakentumista.

Aiemmassa tutkimuksessa Ikonen (2013) ja Majanen (2016) ovat kiinnittineet huomiota
eri sukupuolten viliseen mediandkyvyyteen. Ikosen aineistossa miehid esiintyy
runsaammin kuin naisia lukuun ottamatta taideteemaisia artikkeleita. Taideaiheisissa
jutuissa laajimmat artikkelit kertovat miestaiteilijoista, vaikka naistaiteilijoita on
madréllisesti enemmén. (Ikonen 2013: 98.) Miestaiteilijoiden saama laajempi huomio
heijastaa patriarkaalisen yhteiskunnan rakenteita, eli miesten tyoti arvostetaan enemmén
kuin naisten. Majasen aineistossa artikkeleiden sukupuolijakauma on tasainen, naisia ja
miehid esiintyy suurin piirtein yhtd paljon. Majasen mukaan tulosta voi pitdd yllattavéina,
silld vastoin yleistd késitystd naisten mediandkyvyys vastaa miehid. (Majanen 2016: 129—

130.)

Aiempi tutkimus saamelaisten mediarepresentaatiosta sanomalehdissd on painottunut
ajanjaksolle 1985-2011. Saamelaisista kertovien artikkelien vuosittainen mdird on
ndyttdnyt olevan kasvussa mitd ldhemmads 2010-lukua tullaan. Lisddntyneestd
mediatekstien médrdstd voi olettaa sen vaikuttavan saamelaisten mediarepresentaation
laajuuteen. Julkaistujen mediatekstien julkaisuvuodesta huolimatta tutkimukset osoittavat
yhteneviisesti sen, miten saamelaiset esiintyvdt mediassa péddasiassa etnisyytensd ja
erityisen kulttuurinsa kanssa. Oma tutkimukseni painottuu 2010-luvun jilkipuoliskolle,
eli noin 15 vuotta viimeisimpid tutkimuksia myohemmalle ajalle. Toisin kuin Ruotsissa,
Suomessa ei1 ole aiemmin tehty nimenomaan saamelaisnaisiin keskittyvad
mediatutkimusta. TyOssdni ldhden tarkastelemaan, miten saamelaisnaiset itse tuovat

saamelaisuuteen liittyvid aiheita esille sekd sitd, miten media niitd aiheita kehystaa.



1.3 Teoreettinen tausta, aineisto ja metodi

Tutkimukseni teoreettisena 1dhtokohtana ja metodina on Erving Goffmanin havaintojen
pohjalta kehitetty kehysanalyysi, jota alettiin soveltaa joukkoviestinndn tutkimuksessa
1970-luvulta ldhtien (Horsti 2005: 50). Goffmanin alkuperdinen kehyksen kisite kuvaa
sosiaalisissa tilanteissa esiintyvid, kulttuurisesti muodostuvia tapoja tulkita tapahtumia
sekd toimia niissd. Goffmanin mukaan ihminen kysyy itseltdén aina sosiaaliseen
tilanteeseen tullessaan “Mitd tddlld on meneillddn?”. Thmisen toiminta kussakin
tilanteessa madrdytyy siten sen mukaan, miten ihminen tulkitsee tilannetta eli millaisen
vastauksen hidn asettamalleen kysymykselleen antaa. (Karvonen 2000.) Ihmisen
tulkintaan vaikuttavat hinen aiemmat kokemuksensa maailmasta. Tapahtumien tulkinta
kehysten kautta voi tapahtua seka tietoisesti ettd tiedostamattomasti (Puroila 2002: 46).
Tulkintojen tekemistd auttavat ympéristostd saatavat erilaiset vihjeet, joiden avulla
ithminen sijoittaa uuden tiedon jo entuudestaan oppimiinsa kehyksiin (Wiio 2006: 57,

Karvonen 2000).

Horsti (2005) huomauttaa Goffmanin teoriaan kuuluvan keskeisesti tilanteiden
moninaisuus. Samassa tilanteessa olevat toiminnot voivat ndyttaytyd eri osapuolille eri
tavoin. [hmiset saavat erilaisia — joskus vastakkaisiakin — vihjeitd samasta tilanteessa ja
he saattavat kehystda tilanteen eri tavoin omien kokemustensa perusteella. (Horsti 2005:
49.) Ymmaérrystd tilanteiden moninaisesta  luonteesta  sovelletaan  myo0s
mediatutkimuksessa, silld haastattelutilanteessa haastattelija ja haastateltava voivat tuoda
tilanteeseen mukaan omat kehyksensa haastattelun aiheesta. Samoin mediatekstien lukijat

tulkitsevat eri tavoin saman tekstin vihjeitd ja tekevét niidden myotd omat pddtelménsa.

Journalismissa kehysten avulla voidaan esittdd sama aihe useammassa eri valossa
riippuen siitd, miten tekstien esityksen kohteena olevaa asiaa ympérdidddn eli
kehystetddn. Néin ollen kehyksilld voidaan ohjata lukijan tulkintaa kyseisestd aiheesta.
Esimerkiksi Suomen siséllissota voidaan kehystdd eri tavoin kéyttdmalld siitd eri
nimityksid (vrt. luokkasota ja vapaussota). Moni suomalainen arvatenkin tunnistaa niihin
nimityksiin liittyvét arvolataukset. Journalismissa kehystdmisen keinot voivat olla
huomaamattomampia ja ndin ollen ne naamioituvat luonnolliseksi. Siitd syntyy

vaikutelma, ettd media vilittdad neutraalisti kuvaa objektiivisesta todellisuudesta. (Entman



1991: 6.) Kehykset ovat toimittajien tydkaluja, joiden avulla pystytdén kisittelemddn
suurta midrad informaatiota rutiininomaisesti ja nopeasti. Viestinnédssd asiat voidaan
kehystdd eri tavoin, jolloin asia saadaan ndyttdimaan halutunlaiselta. (Karvonen 2000.)
Mediatutkimuksessa voidaan siis esimerkiksi tutkia, miten eri aiheita kehystetddn, eli

millaisia tulkintoja aiheesta luodaan.

Tutkimukseni perustuu kriittiseen tutkimusperinteeseen, joka nédkee journalismin
rakentavan sosiaalista maailmaa sen sijaan, ettd se ymmartdisi median kuvaavan
ulkopuolista todellisuutta. Kehykset eivét siis peilaa todellisuutta, vaan niiden avulla
voidaan aktiivisesti tuottaa mielikuvia, nostaa esiin asioita tai sivuuttaa jotain kokonaan.
(Horsti 2005: 45.) Ty6tdni keskeisesti ohjaava ajatus on, etteivit kehykset ole olemassa

itsestdéin vaan ne ovat sosiaalisesti rakentuneita keinoja tuoda esille eri aiheita.

Tutkimukseni tirkeitd késitteitd ovat representaatio ja mediarepresentaatio, jotka
yksinkertaisimmillaan tarkoittavat esitystd ja mediaesitystd. Representaation olennainen
ominaisuus on se, ettd se ei todenmukaisesti heijasta todellisuutta. Mediassa néhtdvit
tarinat ja niiden vilittdmai tieto tuottavat todellisuutta sekd tapoja ndhda ja madrittda
maailmaa. (Karkulehto 2011: 37.) Representaatioita ei pidd ajatella neutraaleina
heijastuksina maailmasta, vaan niiden muodostamista ohjailevat erilaiset valtasuhteet.
Namad asettavat ehtoja sille, mistd ndkokulmasta representaatioita tehdédn, mitd tehddin
nakyviksi ja mitd ei sekd ketka esityksid tekevit. (Pietikdinen & Mintynen: 2009: 56 &
Lehtonen 1996: 46.)

Representaatiothin liittyy my0s edustuksellisuus, jolla tarkoitetaan representaation
edustavan aina jollakin tavalla jotain ja toimii sen puolesta (Karkulehto 2011: 37; Lahti
2002; Paasonen 2010). Representaatioiden politiikka puolestaan kuvaa sitd, miten tavat
representoida erilaisia ryhmid vaikuttavat ihmisten eldméédn, oikeuksiin ja asemaan
yhteiskunnassa (Hall 1992). Tutkimuksessani kédytin representaation késitettd
kuvailemaan, millaisia esityksid saamelaisista on tehty ja millaisia vaikutuksia niilld on

ollut saamelaisten asemaan yhteiskunnassa.

Tutkimukseni aineistoon kuuluu 11 Helsingin Sanomien lehtiartikkelia, jotka on julkaistu

aikavalillda 1.1.2016-31.12.2019. Aikarajauksella olen halunnut nostaa tutkimukseen



mahdollisimman tuoretta ja ajankohtaista aineistoa. Valitsin aineistokseni Helsingin
Sanomissa julkaistut artikkelit, silld se on maan laajalevikkisin sanomalehti. Vuonna
2019 lehden kokonaislevikki oli 1dhes 400 000 (Media Audit Finland 2019). Valtakunnan
ykkoslehtend Helsingin Sanomilla on merkittdvd vaikutus siithen, millaisina saamelaiset
nidhdddn suomalaisessa mediassa. Lehden valitsemiseen vaikuttivat myds tutkimukseen
vaikuttavat kdytdnnon syyt, silla Helsingin Sanomilla on kattava sdhkdinen arkisto. Tdma
mahdollistaa sen, ettd tutkijan késilld on helposti saatavilla laaja arkistokokoelma.
Tutkimuksen aikataulusta johtuen tutkimuksen aineistoa ei ollut mahdollista koota

fyysisistd lehdisti.

Hain aineistoa Helsingin Sanomien sdhkoisestd arkistosta hakusanoilla saame,
saamelaiset ja saame®*. Rajasin hakuni koskemaan ainoastaan aikavililld 1.1.2016—
31.12.2019 julkaistuja artikkeleita. Ensimmaéiselld hakukerralla tallensin jokaisen
artikkelin, jonka otsikosta péittelin aiheen liittyvdn saamelaisiin naisiin. Tdméin
hakukerran tuloksena oli 22 artikkelia, joista lopulliseen tutkimukseen valitsin 11
artikkelia. Rajauksen ulkopuolelle jdivdt sellaiset artikkelit, jotka liittyivdt Norjan tai
Ruotsin puolen saamelaisnaisiin, silld niitd oli ainoastaan kolme kappaletta. Tyon
kannalta rajaus Suomen puolen saamelaisista kertoviin tuntui selkeéltd. Lisdksi jatin

ottamatta mukaan aineistoon sellaiset tekstit, joissa naiset olivat vdhdisessé roolissa.

Aineistoa  havainnollistaa taulukko 1, johon olen nimennyt artikkeleiden
julkaisupdivdmaardt, otsikon ja kirjoittajan. Niiden lisdksi jokaista artikkelia vastaa

tunnistekoodi vililtd HS1-HS11, joita kédytén viitatessani aineistoon.



Julkaisu- Otsikko Kirjoittaja Artikkelin
paivimaira tunnistekoodi
26.10.2019 | Ivalolainen Sara Wesslin opetteli kuolevan kielen | Jussi HSO1
pilkasta piittaamatta, ja nyt BBC nékisi hdnet | Lehmusvesi
yhtend maailman johtajista
4.5.2019 Saamelainen Anni-Kristiina Juuso, 40, on | Ville HS02
kansainvélisesti palkittu elokuvatidhti, mutta | Hartikainen
Suomesta hin ei onnistu saamaan rooleja
14.7.2019 | Arsyttivi Noora Vaarala | HS03
4.3.2019 Valokuvaajana ja mediataitelijana tunnetun Marja | Harri Rompdétti | HS04
(paivitetty Helanderin palkittu lyhytelokuva esittdd ironista
5.3.2019) tanssia Lapista ja saamelaisuudesta
4.12.2018 Marja  Helanderin  poliittinen  lyhytelokuva | Mikko-Pekka HS05
saamelaisballerinoista pédédsi Sundance-festivaalin | Heikkinen
kilpasarjaan — saamelaisia uhkaa “museointi
kivaksi kulttuuriseksi symboliksi”, taiteilija sanoo
25.9.2018 Saamelaisuus havetti helsinkildisldhiossd, jossa | Riitta HS06
Outi Pieski kasvoi — nyt kuvataiteilija nostatti | Koivuranta
esididit kapinaan saamelaiskulttuurin mitétdintid
vastaan
6.1.2018 Saamenpuvuissa twerkkaaminen oli jo liikaa, | Satu Vasantola | HS07
paitti aktivisti Petra Laiti — Suomalaisten pitdisi
oppia saamelaisista edes yksi asia
6.2.2018 Bileversion saamenpuvusta voi tehdd vain | Péivi HSO08
saamelainen itse, sanoo nuori saamelaisaktiivi — | Paulavaara
“Naamiaispuku missien pdilld on yhtd loukkaava
kuin lottien puvusta tehty seksikis pilaversio”
12.11.2017 | “Saamelaistaitelijat eivit haudo kostoa, mutta | Maria Sdko HS09
vaativat oikeutta” — ohjaaja Pauliina Feodoroff
tutkii Baltic Circle -teatterifestivaalilla suomalaista
kolonialismia
5.2.2017 Helga Westille saamenpuku on “ensimmadinen | Susanna HS10
(paivitetty tho”, ja Helsingissd hén tuntee kasvattavansa lasta | Reinboth
6.2.2017) kuin hékissi
30.10.2016 | “Saamelaisalue on Suomen siirtomaa”, ja siksi | Mikko-Pekka HS11
saamelaiset pahastuvat, kun suomalaiset kdyttavat | Heikkinen
heiddn pukuaan
Taulukko 1

Haastateltavat edustavat kaikkia Suomessa puhuttavia saamen kieliryhmid, tosin

enemmistd on pohjoissaamen puhujia. Hienoinen enemmistd heistd, kenen

kotipaikkakunta jutussa kerrotaan, asuu saamelaisten kotiseutualueen ulkopuolella,
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tarkemmin sanottuna Helsingissd. Kaikkien ikd4 ei mainita, mutta he asettuvat noin 23—

70-1kdvuoden vilille.

Analysoin aineistoa kehysanalyysin menetelmin. Robert Entman (1993: 52—-53) toteaa
kehysten muotoutuvan ainakin neljlli tasolla vuorovaikutusprosessissa: viestin antajan,
kulttuurin, viestin vastaanottajan ja tekstin. Tutkimukseni kohteella ovat mediatekstit,
joissa kehyksid tuotetaan Entmanin mukaan erilaisin sananvalinnoin, stereotypioin,
tulkintoja ohjailevin virkevalinnoin sekd joidenkin sanojen kéytolld tai poissaololla.
Tutkin siis sitd, miten saamelaisuutta mediateksteissd kehystetddn ja miten kehykset

ohjaavat lukijan tulkintaa.

Kehysanalyysid on kéytetty erityisesti marginaalisten ryhmien julkisuuteen liittyvissd
tutkimuksissa, esimerkiksi etnisistd vdhemmistOistd, turvapaikanhakijoista ja
maahanmuuttajista (Horsti 2005: 46). Vahemmiston d4ni kuuluu julkisessa keskustelussa
enemmistdd heikommin, minkd takia vdhemmistdjen julkisuuskuvalla on merkittava
vaikutus. Etnisid vihemmist6jd koskevaa uutisointia on védhin, jolloin yhden artikkelin
painoarvo on suuri. Talloin uutisten méaréin rinnalla korostuu uutisten laatu. (Pietikdinen

2000: 107.)

Analyysini alkuvaiheessa esitin aineistolle muutamia kysymyksid, joihin pyrin

ensimmadisilla lukukerroilla etsimédéin vastauksia. Kysymykset olivat seuraavanlaiset:

1) Miké on artikkelin pdédteema/paédteemat?

2) Kenen déni kuuluu, kenen déni puuttuu?

3) Millaisia sanoja haastateltaviin liitetddn?

4) Miten saamelaisia ja saamelaisuuta kuvaillaan? Millaisia merkityksié

niihin liitetdan?

5) Mitka sanat toistuvat, millaisia metaforia kdytetdan?
Niihin kysymyksiin vastaamisen jdlkeen ryhmittelin samankaltaisia vastauksia yhteen ja
analysoin, millaiset tekijat vastauksia yhdistivdt. Ryhmittelyn analyysivaiheen myoté

hahmottelin kaksi padkehysti, joita tutkiakseni kdvin aineiston ldpi kertaalleen. Tdmén

jilkeen erittelin aineistosta sananvalintoja ja sitaatteja, jotka kuvasivat kumpaakin
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kehystd. Tdmén jdlkeen varmistin, ettd jokaista artikkelia vastasi vdhintddn toinen

kehyksista.

1.4 Tutkijanpositio

Tutkimukseni edustaa sosio-konstruktivista kielikésitystd, jonka mukaan kieli ei heijasta
todellisuutta vaan rakentaa sitd (Jokinen, Juhila & Suoninen 2017: 21-22). Median
kielenkdytolld ja sanoihin liitetyilld merkityksilld on seurauksensa todellisuuteen, mité
kasittelen laajemmin luvussa 2. Tutkimuksellani haluaisin osallistua tieteen
dekolonisoimiseen pyrkimélld tuottamaan tietoa saamelaisista ldhtokohdista késin.
Dekolonisoimisen tavoitteena on tuoda esiin sellaisia representaatioita, jotka ovat
saamelaisten itsensd, ei ulkopuolisten tuottamia. Saamelaisena tutkijana nojaan

saamelaistutkijoiden verkostoon ja tutkimusperinteeseen.

Tutkimuksen kielivalinta on yksi tutkijanpositiota rakentava tekiji, jolla on vaikutuksensa
sekd koko tutkimusprosessiin ettd tutkimuksen yleisoon (Lédnsman 2008: 93).
Alkuperdiskansatutkimuksen parissa puhutaan paljon tutkimuksen palauttamisesta, jolla
tarkoitetaan tuotetun tiedon saattamista tutkittavan yhteison pariin. Saamelaisia asuu
neljan valtion alueella, jolloin tutkimuksen julkaisukieli, suomi, rajaa tutkimuksen
yleison vain suomenkielentaitoiseen viestoon. Tutkimuksen jdlkeen on siitd huolimatta
mahdollisuus esitelld tutkimusta pohjoissaameksi, joka on toinen &didinkieleni. Néin
tutkimus ei jdisi vain suomenkielisen akateemisen yhteison piirin sisdlle. Tutkimus on

opinndytetyd, jolloin tiedon palauttamisen merkitys pienenee.

1.5 Tutkimuskysymykset

Tutkimuksessani olen kiinnostunut siitd, millaisin tavoin saamelaisuutta kehystetdin
saamelaisnaisista kertovista artikkeleista eli millaiseksi saamelaisten mediarepresentaatio
ndissd teksteissd muodostuu. Koska kyseessd on suomalainen media, nden tdhdellisend
selvittdd ja ymmartid, millaisina saamelaisia on historiallisesti Suomessa esitetty ja miten
saamelaiskuva on kehittynyt nykypidivdd ldhestyessd. Tutkimukseni aineisto on kerétty

2010-luvun jilkipuoliskolta, jolloin saamelaiset ovat olleet erityisesti esilld mediassa.
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Aineistoni olen rajannut koskemaan ainoastaan naisista kertovista artikkeleista, jolloin

aineiston ulkopuolelle jad monenlaisia muita mediateksteja.
Tamain pohdinnan my6té tutkimuskysymykseni ovat seuraavat:

1. Miten saamelaisuutta kehystetddn saamelaisnaisista kertovissa artikkeleissa
Helsingin Sanomissa ajanjaksolla 2016-2019?

2. Miten saamelaisten historiallinen representaatio on kehittynyt?

3. Millaisia mediarepresentaatioita saamelaisista on suomalaisessa mediassa 2010-

luvulla?
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2 TOISTUVAT REPRESENTAATIOT JA NYKYISET MEDIAKUVAT

Saamelaisia on kuvattu pohjoismaisessa sekd suomalaisessa kirjallisuudessa jo
ajanlaskun alusta saakka, ja niissé ovat vuosisatojen ajan toistuneet samankaltaiset tarinat
alkukantaisesta ja luonnonldheisestd kansasta. Saamelaisliikkeen kamppailu 1960-luvulta
lahtien koski my0s saamelaisuuteen liittyvid puhetapoja ja representaatioita eli esityksid
saamelaisuudesta. Ndiden merkitys on Kjell Olsenin mukaan suuri, silld oikeuksiensa
puolesta taistelevat saamelaiset ovat hyvin riippuvaisia niisté kuvista, joita heihin liitetdén.
Koska heiltd puuttuu suuri osa niisté instituutioista, joihin kansallisvaltiot tukeutuvat, he
joutuvat paljon enemmaén turvautumaan kulttuurisiin representaatioihin neuvottelutapana.

(Olsen 2003.)

Alaluvussa 2.1 tarkastelen historiallisten saamelaiskuvausten rakentumista ja niiden
vaikutusta saamelaisiin sekd nykyaikaiseen saamelaisrepresentaatioon. Representaatioita
tutkittaessa on tirkedd kiinnittdd huomiota niiden hallintaan: kuka tuottaa kuvauksia
jostain ryhmaisté ja miten ne vaikuttavat muiden késityksiin kyseisistd ihmisistd? Pohdin
nditd kysymyksid luvuissa 2.2 ja 2.3, joissa keskityn analysoimaan 2010-luvun
mediarepresentaatiota saamelaisista. Tdmé antaa perspektiivid tulkita sitd kontekstia ja

asenneilmapiirid, joissa tutkimukseni aineisto on Helsingin Sanomissa julkaistu.

Tamin luvun I4htokohtia havainnollistaa osuvasti yhdenvertaisuusvaltuutetun
viestintépdéllikon Maria Swanljungin tammikuussa 2021 verkossa julkaisema kirjoitus,
jossa hin pohti toimittajien vastuuta vdhemmistdjen ja naisten mediaosallisuudesta.
Viahemmist6illd hidn tarkoittaa etnisid vihemmist6jd, vammaisia thmisid sekd seksuaali-
ja sukupuolivihemmistdjd Kirjoituksessaan Swanljung tuo esille usean vihemmiston
edustajan kokevan hankalaksi suostua toimittajan haastattelupyyntdon, silld he kokevat
joutuvansa edustamaan itsensi sijasta koko vihemmistoryhmaéé ja puolustamaan heiddn

oikeuksiaan. (Swanljung 2021.)

Tilanteen voi Swanljungin mukaan tehdé haasteelliseksi toimittaja, joka saattaa toisintaa
vahemmistOstd olemassa olevia stereotypioita tai tyontdd haastateltavaa tiettyyn muottiin.

Erityiseksi haasteeksi Swanljung nostaa ihmisoikeuskysymykset, joita késitellddn
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mediassa helposti vastakkainasettelun kautta. Tdlloin vahemmiston edustaja joutuu
pahimmassa tapauksessa puolustelemaan ihmisyyttddn taholle, joka pitdd hénelle
kuuluvia ihmisoikeuksia mielipidekysymyksind. Swanljung perdénkuuluttaa toimittajien
vastuuta siitd, millaiseksi haastattelutilanne koetaan vdhemmistdjen keskuudessa.
(Swanljung 2021.) Kirjoitus on puhutteleva, silld esille tuodut ilmidt ovat tuttuja myds

saamelaisyhteisossa.

Swanljungin kirjoituksessa vdhemmistdjen mediaosallisuuden haasteiksi kiteytyvét
yksittdisen ihmisen joutuminen edustamaan koko vdhemmistdd ja puolustamaan sen
oikeuksia, toimittajien toisintamat stereotypiat sekd vahemmistoille merkittdvien
thmisoikeuksien asettaminen mielipidekysymyksiksi. Tdssé luvussa késittelen sitd, miten

edelld mainitut teemat ndkyvét saamelaisten mediarepresentaatiossa.

Dokumentaristi Suvi West! muistelee oman TV-uransa alkua ja pohtii, millaista on olla
saamelainen julkisuudessa:

Kun vuosien pdidstd vihdoin sain mahdollisuuden TV:ssd, se toi mukanaan
ilmiditd, joita en osannut odottaa. Yhtidkkid olin mediassa sivistiméssa
saamelaisuudesta, en puhumassa tyOstdni. Karigasniemessd saamelaisuus
oli normaalia, joten en osannut ajatella, etté siind olisi mitdén erikoista. Olin
tehnyt kovasti toitd unelmani eteen, mutta se ei ollutkaan merkityksellista,
vaan pelkdstddn se, ettd olin saamelainen. Minusta tehtiin, haluamattani,
koko kansani tulkki. Tdma rooli on ollut minulle ristiriitainen. Koen, ettei
minulla ole oikeutta puhua kaikkien saamelaisten puolesta. Siitd huolimatta
olen tipahtanut etniseen lokeroon, miké peittdd kaiken muun alleen.
West kuvailee sité ristiriitaa, joka muodostui hdnen omien odotustensa ja julkisuuden
hinelle asettaman roolin vilille. Dokumentaristin pitkdaikainen haave oli pdistd
tekemiddn toitd eldvin kuvan parissa. Unelma toteutui, muttei hdnen kuvittelemallaan
tavalla: mediassa kiinnostavaksi ei noussutkaan ensisijaisesti hdnen ammatillinen
identiteettinsd, vaan hénen etnisyytensd. Oman tyonsd promoamisen sijasta West 10ysi

itsensd paikkaamassa suomalaisten tietovajetta saamelaisista.

Westin kokemus kuvaa kdytdnnonldheisesti Swanljungin kuvaamaa ilmi6td, jonka
mukaan mediatilassa vahemmiston edustajalle lankeaa helposti enemmiston méadrittelema

rooli koko vihemmiston ddanenkdyttdjand. Myos Sari Pietikdisen (2000) vaitoskirja viittaa

! Suvi Westin julkinen Facebook-paivitys 1.5.2021
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samaan tilanteeseen. Téllainen asetelma tekee hankalaksi tai jopa mahdottomaksi
yksil6lle irrottautua annetusta roolista, kuten West asian ilmaisee: saamelaisuuden leima

on niin suuri, ettd se “peittdd kaiken muun alleen”.

Viahemmistoon kuuluvalle on haaste edustaa mediassa ainoastaan itseddn, jos hénet
nidhddin ensisijaisesti oman ryhménsd edustajana. Ei ole realistista olettaa, ettd yksi
henkilé voisi mitenkddn kattavasti edustaa heterogeenistd yhteisod. Siitd huolimatta
tillainen vaatimus kohdistetaan nimenomaan vdhemmistoihin samaan aikaan kun
enemmiston edustajat ovat siitd vapaita: uutisissa esiintyva oululainen kokki edustaa
todenndkoisemmin ammattikuntaansa kuin koko Suomen véestod tai edes kaikkia
oululaisia. Tutkimuksessani tarkastelen, millaisessa asemassa aineistossa esiintyvéit

naiset ovat, eli edustavatko he Suvi Westin tavoin ’koko kansan tulkkeja”.

Toiseksi merkittavéksi tekijaksi vihemmistojen mediaosallisuudessa Swanljung (2021)
esittdd vihemmistoon liitetyt stereotypiat ja késitykset, joita hyddyntdmaélld toimittaja
saattaa pyrkid asettamaan haastateltavaa tietynlaiseen asemaan. Stereotypia kuvastaa
yksinkertaistettua ja  yleistettyd ajatusta jostain  ihmisryhmistd. Lukuisten
mediatutkimusten mukaan etniset vdhemmistot esitetdin mediassa tavallisesti
stereotypioiden kautta (ks. esim. Leppanen-Pietikdinen 2010; Ruokamo 2010). Mediassa
jostakin ihmisryhméstd kéytetyt yleistykset voivat vaikuttaa lukijoiden késityksiin

kyseistd ryhmasta.

Kolmas Swanljungin erittelemd tekiji on median tapa esittdd ihmisoikeudet
mielipidekysymyksind. Mielipideasetelma on ongelmallinen ihmisoikeuksiin liittyvissd
tilanteissa, silla thmisoikeuksista el tulisi ~ joutua  neuvottelemaan.
Alkuperdiskansaoikeuksia pidetddn osana yleisid ihmisoikeuksia, joiden valossa taytyy
pitdd jopa ongelmallisena julkista keskustelua esimerkiksi siitd, millainen oikeus

saamelaisilla on mééritelld oman kulttuuriperintonsa kayttoa.
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2.1 Toistetut autenttiset” saamelaiskuvat

Veli-Pekka Lehtola (2015a: 22) arvelee saamelaisten kuuluvan yhteen maailman
kuvatuimpiin kansoihin kirjallisuudessa. Saamelaisista kirjoitetut teokset kuvailevat
osittain saamelaisten todellisia oloja, mink& lisdksi niihin ovat vaikuttaneet kirjailijan
kulttuurinen ja yhteiskunnallinen tausta. Kirjallisuutta on tuotettu Lehtolan mukaan
pddasiassa “eteldn” tarpeisiin. Télld jatkumolla saamelaiskuva on elidnyt ja vélittynyt
teoksesta toiseen, mikd on johtanut ristiriitaan tekstien ja todellisuuden vililla. (Lehtola

2015a: 22.)

Jo muinaisista roomalaisista l&htien kirjallisissa ldhteissd ovat toistuneet kuvaukset
alkukantaisesta ja kirjailijoiden nékokulmasta erilaisesta saamen kansasta. Kirjasta
toiseen saamelaisia on kuvattu limittdin luonnonldheisind, likaisina, erotisoituna ja
autenttisina  ihmisind.  Varhaisimpana kirjallisena  merkintdnd  saamelaisten
olemassaolosta pidetddn roomalaisen Cornelius Tacituksen kuvausta kirjassaan
Germania. Vuonna 98 jaa. ilmestyneessd teoksessa Tacitus kuvailee saamelaisiksi
tulkitun fennikansan eldvan yksinkertaista eldmii onnellisena sivistyksen ulkopuolella.
Tacituksesta epdillddn, ettei hdn edes koskaan kdynyt pohjoisessa, vaan perusti
ajatuksensa muilta kuultuihin kertomuksiin. Sama kaava toistuu my6hemmissé
kirjallisissa ldhteissd, jotka eivdt nekddn pohjautuneet kirjailijoiden omiin kokemuksiin.
Naiin saamelaiskuva ei perustunut todellisiin havaintoihin saamelaisista, minkd myota
kirjoituksissa kuvattiin myyttisidkin piirteitd saamelaisten olemuksesta. Saamelaisten
esimerkiksi ajateltiin olevan vikevid loitsijoita, jotka pystyivdt kontrolloimaan
luonnonilmiditd. Vasta 1500-luvun puolivélisséd ilmestyivit ensimmaéiset teokset, joiden
saamelaiskuvaukset perustuivat osin tai suuressa mddrin kirjailijjoiden omiin

havaintoihin. (Lehtola 1999: 15-17; Lehtola 2015a: 22, 24, 35-36; Mathisen 2004: 21.)

Myyttisyyden verho alkoi véistyd 1700- ja 1800-luvuille tultaessa, kun saamelaisista
tuotettiin enemman tutkittua tietoa. Samaan aikaan pohjoisen maiden resurssit alkoivat
kiinnostaa naapurikansoja yhd enenevissd maéirin, jolloin saamelaisista julkaistuissa
tutkimuksissa kietoutuivat taloudelliset ja kolonialistiset intressit. Uudisasutus pohjoisille
alueille oli lisddntynyt 1600—luvun lopulla, mikd edesauttoi kansojen kohtaamista.

(Lehtola 1999: 17; Lehtola 2015a: 24.) Saamelaisten kuvaaminen tietylld tavalla on
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voinut oikeuttaa naapurikansoja heididn toimissaan, kuten kristillisessé 1dhetystyossé tai
uudisasutuksessa, mitkd muuttivat pysyvisti saamelaisten elinolosuhteita. Erkki
Padkkonen  (2008: 132)  huomauttaa  tutkimusmatkailijoiden  tuottamissa
saamelaiskuvauksissa olleen kyse myos stereotyyppien rakentamisesta. Saamelaisista
tehtiin esimerkiksi ulkondkoon liittyvid, yksityiskohtaisia kuvauksia, jotka eivét olleet
kovin mairittelevia: saamelaiset esitettiin  lyhytkasvuisina, apinamaisina ja
littedkasvoisina ihmisind (Isaksson 2001: 43). Kuvauksessa ilmenee rasistinen
ajattelutapa toisistaan kehitykseltiddn ja arvoltaan poikkeavista roduista. Sorron oikeutus
on liittynyt alempaan rotuun, minkd asemaa ponkittivit erilaisuutta alleviivaavat ja

useissa ldhteissi esiintyvét stereotypiat.

Yhteistd saamelaiskuvauksille on ollut saamelaisten luonnonléheisyyden korostuminen,
mitd voi tarkastella niin ithmisyyden ihanteena kuin sosiaalidarwinistisena rotuteorian
perusteluna. Norjalainen tutkija Stein Mathisen (2004) on tarkastellut saamelaisista
rakennettua kuvaa luonnon kanssa yhteydessé eldvind, ekologisena kansana. Téllainen
esitystapa on Mathisenin mukaan tyypillistd alkuperdiskansojen kontekstissa, silld
alkuperdiskansoilla on erityinen yhteytensd asuttamiinsa maihin. Ulkopuoliset,
valtavéestdjen edustajat ovat usein asettaneet alkuperéiskansat vastakohdaksi nykyiselle,
modernille ja kehittyneelle yhteiskunnalle. Késite “jalo villi” (noble savage) kuvastaa
harmoniassa luonnon kanssa eldvii, lahelld ihmisluonnon “autenttista” alkuperdé olevaa
thmistd, mika peilaa myos saamelaisiin liitettyja késityksid. (Mathisen 2004: 17, 23-24.)
”Jalon wvillin” késite vahvistaa tidten erontekoa ’sivistyneen” valtavdeston ja

alkukantaisten saamelaisten valilla.

Jalon villin representaation rinnalla on kulkenut myos sosiaalidarwinistinen késitys
saamelaisista alempana, primitiivisend rotuna, joka tarvitsee tukea ja huolenpitoa
ylemmén kansan taholta. Tdhdn kuvaan liittyvat kdsitykset saamelaisten alkeellisista
asuintavoista, joita pidettiin likaisena. Kaksijakoinen saamelaiskuva on rakentunut 1800—
luvun lopun ja 1900-luvun taitteissa, samoihin aikoihin kuin muualla Euroopassa
sosiaalidarwinistinen rotuteoria oli voimissaan. (Mathisen 2004: 17, 23-24, 27.)
Rotuhygienistisilla kuvauksilla on voitu vahvistaa saamelaisten alisteista asemaa

suhteessa naapurikansoihin.
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Mathisenin  (2004) mukaan pitkdikdinen esitystapa saamelaisista ekologisena
luonnonkansana on vaikuttanut saamelaisten itseidentifikaatioon modernissa maailmassa.
Hén toteaa, ettd saamelaisilta odotetaan perinteisen eldméntavan vaalimista ja
ylldpitamistd, silld se vahvistaa saamelaisten asemaa globaalissa maailmassa luonnon
monimuotoisuuden suojelijana muiden alkuperdiskansojen tapaan. Tdmid nékyy
esimerkiksi nuorille saamelaisille esitetyissd vaatimuksissa “’kdyttaytya perinteisemmin”

heidin rakentaessaan modernia saamelaisuutta. (Mathisen 2004: 26).

Perinteisen ja autenttisen saamelaisuuden symboliksi on nostettu poronhoito, joka
edelleen on tunnetuimpia saamelaisuuden merkkejd. Mathisenin (2004) mukaan
saamelaisilta odotetaan eritoten autenttisuutta, miké sitoutuu poronhoitoon. Adrimméinen
esimerkki autenttisuuden vaatimuksesta ja sen vaikutuksesta saamelaisten elimédn
titvistyi 1800-luvun Ruotsissa, minkad vaikutukset ndkyvit nyky-Ruotsissa edelleen.
Maan saamelaispolitiikkaa 1800-luvulla ohjasi niin sanottu lapp skall vara lapp -ajattelu.
Sen mukaan saamelaisia oli pidettidvd erillddn sivistyksestd, jotta se ei rappeuttaisi
saamelaisten aitona pidettyd kulttuuria. Vain porosaamelaisia pidettiin aitoina
saamelaisina, minkd myOtd muita elinkeinoja harjoittavia saamelaisia ei pidetty
saamelaisina alkuunkaan. Tdmé edesauttoi muiden kuin porosaamelaisten sulautumista
ruotsalaiseen kulttuurin. (Lehtola 2015a: 74.) Saamelaisten representaatiolla on siis ollut
jaon edelleen todellisia vaikutuksia siithen, keitd ylipdatdin pidetddn saamelaisina ja miti

saamelaisuuden oletetaan olevan.

Saamelaisrepresentaatioiden vaikutukset ndkyvat myods Suomessa, jossa saamelaisuuden
erilaisuutta on korostettu esimerkiksi erotisoimalla saamelaisia. Ndiden stereotyyppien
vaikutukset ovat ulottuneet jopa viime vuosikymmenind tuotettuun suomalaiseen TV-
viithteeseen ja elokuvataiteeseen saakka (ks. luvut 2.2 ja 2.3). Eroottiseen saamelaisuuteen
liittyy Lehtolan mukaan (1999: 19) kisitys kiinnostavasta toisesta”, jonka
alkukantaiseen kulttuuriin kuuluvat alkuvoimaiset vietit. Eksoottinen “toinen” mukailee
Lehtolan (1999) tutkimuksessa Edward Saidin orientalismi-kédsitteen ajatusta. Said
(2011) tarkoittaa orientalismilla l&nnen tapaa esittdd itd haluamallaan tavalla, tavallisesti
vastakohtien kautta: itd on sitd, mitd ldnsi ei ole. Orientin kuvaamista voi pitdd ldnnen
omana identiteetin rakennusvilineeni. Saidin mukaan ldnnen luoma kuva ei kuitenkaan

edusta todellisuutta, vaan diskurssia, joka muokkaa idén representaatiota. (Said 2011: 13—

19



15, 23.) Lehtola (1999: 16) ndkee saamelaisten ja “eteldn” suhteessa samankaltaisuutta.
Erotisoitu saamelaisuus on esimerkki siitd, miten enemmistdkansoille saamelaisten
alkuperdisyys on salaperdisti ja viehattdvaad sekd miten tdhdn “toiseen” liitetdén haluttavia
piirteitd. Tdméd ndkyy Lehtolan mukaan jo suomalaisessa 1910-luvun jilkipuoliskon
kirjallisuudessa, mikd &ityy jopa pornografiseksi sotienjélkeisessd kirjallisuudessa.

(Lehtola 1999: 19.)

Kansainvilisesti palkittu suomalainen elokuva Valkoinen peura (1952) on tunnettu
esimerkki saamelaisia erotisoivasta kuvastosta. Vaikka elokuvan tapahtumat sijoittuvat
saamelaisympéaristoon, silld ei tosiasiassa ole juuri tekemistd saamelaisten perinteiden
kanssa. Pddhenkilohdn ndhdddn salaperdinen “lappalaisnainen”, joka saa paikalliselta
Samaanilta lemmenjuomaa, jota yksikddn mies ei voi vastustaa. Kuukausittain hédn
muuttuu valkoiseksi peuraksi, joka tuhoaa jokaisen hintd haluavan miehen. (Lehtola
2000: 78.) Stereotypia hyperseksuaalisesta saamelaisnaisesta  pédtyi  ndin
tutkimuskirjallisuudesta valkokankaille, minkd myoti stereotypia sai tilaisuuden levitd

laajemmankin yleison tietoisuuteen.

Saamelaisten representaatiota ovat vuosisatojen ajan hallinneet muut kuin saamelaiset
itse. Saamelaisten aktiivisuus omien oikeuksiensa puolesta 1960-luvun lopulta ldhtien
koski my0s sitd, miten saamelaiset suomalaisessa yhteiskunnassa ndkyivit. Liikkeen
taustalla oli maailmanlaajuinen 1lmi6, kun vidhemmistot alkoivat puolustaa
olemassaoloaan. Saamelaisten omat representaatiot alkoivat ndkya monella areenalla:
taiteessa, politiikassa, kulttuurissa, tiedotusvélineissd ja yhdistystoiminnassa. (Lehtola

2015a: 98, 114-115, 155.)

Saamelaisten herddmisen ja saamelaisrepresentaation uudistamisen pohjana 1970- ja
1980-luvuilla oli saamelaisten “me-hengen” korostaminen. Sen mukaan saamelaiset
edustivat yhtd yhtendistd kansaa ja saamelaisryhmien vélisié eroja pyrittiin hdivyttimaén.
Yhtendisyyden pohjana oli pohjoissaamelainen kulttuuri ja pohjoissaamen kieli.
(Ldnsman & Lehtola 2015: 226.) Suomalaisessa yhteisossd saamelaisuuden “olemusta”
oli aiemmin pyritty vangitsemaan sitomalla saamelaisuus perinteiseen eldméntapaan
saamelaisalueella, johon liittyy poroilla ajamista, kodassa yopymisté ja kielen puhumista

(Lehtola 2015a: 137). Saamelaisten itsensd tuottama representaatio oli myos sidoksissa
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saamelaisalueeseen ja kieleen, mitkd ovat jdéneet saamelaisuuden keskeisiksi piirteiksi

edelleen nykyhetkeen saakka.

Yhtendistimisen poliittisena pyrkimyksenéd oli Sanna Valkosen (2009) mukaan luoda
kansasubjektia, johon saamelaiset voisivat liittyd. Valkosen mukaan saamelaisten omien
etujen ajamisen edellytys oli tulla kansaksi kansojen joukkoon, mikd toimiakseen
edellyttdd erontekoa muihin kansoihin. Erontekoa tehtiin nimenomaan kiinnittimalla
saamelaisuus tiettyihin symboleihin, joiden valinnassa hyddynnettiin pohjoissaamelaista
kulttuuria. (Valkonen 2009: 273-275.) Saamelaisten tuottamat kuvat itsestdéin toistivat
homogeenisen kansan diskurssia, mikd toisaalta jitti ndkyméittomiin saamelaisten
moninaisuuden. Jos ulkopuolisten yksinkertaisilla saamelaiskuvilla pyrittiin ylldpitdmééan
eroja saamelaisten ja valtavdeston vélilld, niin saamelaisten yhtendinen saamelaiskuva

pyrki yhdistimdan kansaa ja vahvistamaan sen asemaa suomalaisessa yhteiskunnassa.

2.2 Saamelaiskuvan uudelleenkehystiminen

Saamelaisrepresentaation historiassa voidaan ndhdi kehitystd sen suhteen, jotka ovat
hallinneet representaatiota. 1960-luvulta alkaneen “saamelaisrenessanssin” myoti
saamelaiset ovat enenevissd méiérin tuottaneet uudenlaisia saamelaisrepresentaatioita.
Representaatiossa olennaista on ymmartdé vallan ja representaation vélinen suhde. Stuart
Hallin (2011: 4) mukaan representaatiot vaikuttavat ihmisen identiteetin rakentumiseen.
Kun yksilon tai ryhmén identiteetti muodostuu suhteessa representaation tapoihin,
tarkedksi kysymykseksi nousee kuka representaatioita tuottaa. Valta tuottaa tietoa
kohteestaan, mikd puolestaan vaikuttaa kohteen identiteettiin (Karkulehto 2011: 18).
Kasitén siis saamelaisten kansallisen identiteetin sekd yksildiden etnisen identiteetin
kannalta olevan tdrkedd, rakentuuko saamelaiskuva ulkopuolisten vai saamelaisten

itsensd lahtokohdista késin.

Kiinnostava kdinne saamelaiskuvan rakentamisessa néhtiin TV-viihteessd 1980-luvun
lopulta 2010-luvulle. Se ndkyi esimerkiksi 1980-luvulla suositun Hymyhuulet-
sketsisarjan  toisintamissa  stereotypioissa. Sarjaa  voi  pitdd  suomalaisen

populaarikulttuurin merkittdvimpéana yksittdisend saamelaisrepresentaationa, jolla oli
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suuri vaikutus. Siind Pirkka-Pekka Petelius ja Aake Kalliala esittivdt viinaanmenevid,
naisista erityisesti kiinnostuneita “saamelaisia” Naima-Aslakia ja Soikiopééata.
Parivaljakko ilmestyi tv-ruutuun hoilaten ’nunnuka-nunnuka-lai-lai-laata” saamenpukua
muistuttavat asut yllddn ja kasvot noettuina. Ohjelmaa kritisoitiin sen vélittdimén
saamelaiskuvan vuoksi jo sen esittdmisen aikaan ja ohjelmasta jétettiin jopa

tutkintapyynt6 television ohjelmaneuvostolle (Lehtola 2000: 236).

Peteliuksen ja Kallialan hahmot jdivét elaméin osaksi suomalaista tv-kuvastoa niin, ettd
nunnuka-lailaata painettiin Lapin turistikeskustenkin t-paitoihin. Suosittu sketsisarja teki
hahmoista Lapin ja saamelaisten attribuutteja pitkdksi aikaa. Sarja perustui nimenomaan
stereotyypeilld leikittelyyn, josta saamelaisten lisdksi esimerkiksi Suomen romanit saivat
osansa. Sarjan suosio perustui sithen, ettd se edusti uudenlaista TV-viithdettd
ilmestymisaikanaan. Néin sarjassa esitetyt stereotypiat kiinnittyivit katsojiensa mieliin.
Sketsisarja ilmensi karkeita stereotypioita saamelaisista alkoholin liikakdyttéjina,
hyperseksuaalisina ja likaisina, mistdi muodostui suuren véeston tuntema kuva
saamelaisista (Dlaske & Jéntti 2016: 6; Kallioniemi & Siivikko 2020: 44). Hymyhuulet-
sarja on esimerkki siitd, miten ulkopuolisen esitykset vihemmistoryhmistd voivat

vaikuttaa pitkdkestoisesti késityksiin kyseisestd ryhmasta.

Tultaessa 2010-luvulle tilanne oli muuttunut niin, ettd saamelaiset olivat alkaneet
aktiivisesti uudelleenkehystdd saamelaisrepresentaatioita TV-viihteen ja taiteen saralla.
Uudelleenkehystamisen kisitteelld kuvaillaan pyrkimystd ottaa haltuun ja uudelleen
madritelld niitd tapoja, joilla kansaa on aikaisemmin ulkopuolelta mééritelty (Smith 2012
[1999], 151-152). Tdma nékyi lopulta niin, ettd sarjan tultua Yle Areenaan katsottavaksi
vuonna 2017, sen yhteyteen liséttiin katseluohje, jossa ohjeistettiin katsojaa tulkitsemaan

ohjelmaa aikansa tuotteena (Kallioniemi & Siivikko 2020: 44, 49.)

Populaarikulttuurin saralla on ndhty useita esimerkkejé siitd, miten saamelaiset tarttuivat
saamelaisiin liitettyihin stereotypioihin ja aktiivisesti itsekin uudistivat saamelaiskuvaa.
Tammikuussa 2012 Yleisradion tv-kanavalla nidhtiin ensimméiinen jakso kahden
saamelaisen, Suvi Westin ja Anne-Kirste Aikion tdhdittdmadstd ja kasikirjoittamasta
komediasarjasta Mdrdt sdpikkddt. Kahden tuotantokauden mittaisessa sarjassa néhtiin

muun muassa itseironisia, suomalaisten saamelaiskuvaa kritisoivia sketsejd, pureuduttiin
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saamelaisiin ~ kohdistuviin stereotypioihin ja huviteltiin erilaisilla tunnetuista
musiikkivideoista tehdyilld saamelaisilla kd&nnosversioilla. Ohjelmassa seksuaalisuus oli

kantava teema, jota késiteltiin ravikinkin ottein pitkin sarjaa.

Sarja synnytti  aktiivista  keskustelua  sosiaalisen =~ median  alustoilla
saamelaisrepresentaatiosta ja saamelaisten tilanteesta Suomessa. Sarja herétti huomiota
sekd suomalais- ettd saamelaisvéestossa. Tekijakaksikon roolihahmojen yliseksuaalisuus
aiheutti paheksuntaa esimerkiksi vanhemmissa saamelaisissa, mutta sarjasta oltiin myos

ylpeitd.? (Kallioniemi & Siivikko 2020: 52.)

Toinen tekijoistd, Suvi West, kommentoi myohemmin Helsingin Sanomille, miten
suomalaisessa viestOssd sarjaa tulkittiin edustuksena saamelaisesta kulttuurista:
”Aina kun joku saamelainen on esilld, suomalaiset ajattelevat etti tima on
absoluuttinen totuus koko kansasta. Mirkien sdpikkdiden aikaan jotkut

luulivat, ettd me tehddin dokumenttisarjaa saamelaisesta kulttuurista, mika
oli aivan absurdia” (Helsingin Sanomat 27.1.2016).

Mdrdt sdpikkddt néytti, miten helposti yksittdisten saamelaisten toimet ndhddin

edustavan koko kansaa.

Kallioniemi ja Siivikko (2020) ndkevédt Mdrkien sdpikkdiden uudelleenkehystineen
saamelaisrepresentaatiota. Tekijdt parodioivat pinttyneitd saamelaisiin liitettyja
stereotypioita, jotka esittdvit saamelaisnaiset vahvasti seksualisoituna ja saamelaiset
yleisesti likaisina juoppoina. Sen lisdksi Aikion ja Westin uudelleensanoittamissa
musiikkikappaleissa naureskellaan saamelaisyhteisolle: erddssd laulussa vitsaillaan
Norjan puolen porosaamelaisten rikkauksille. Kallioniemen ja Siivikon (2020: 55)
mukaan West ja Aikio toisinkirjoittivat vanhaa saamelaiskuvastoa ja antoivat titen
tyokaluja reflektoida saamelaisrepresentaatiota. Pietikdinen ja Dlaske (2013: 94)
huomauttavatkin Mdrkien sdpikkdiden puhututtaneen poikkeuksellisesti suomalaista
yleisod, silld sitd esitettiin televisiossa prime time -ajalla, jota eivét saavuttaneet edes

pohjoismaiset saamelaisuutiset.

22 Ohjelman innoittamina West ja Aikio kirjoittivat my®s kirjan nimeltd Sapmi Underground —
Saamelaisten kdyttéopas (2013), joka esittelee saamelaiskulttuuria huumorin avulla.
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Mdrkien sdpikkdiden ohella toinen saamelaisrepresentaatioita merkittidviasti uudistanut
taho on anonyymi taiteilijakollektiivi Suohpanterror. Ryhmé on tunnettu kantaaottavista
julisteistaan, joissa hydodynnetdén kansainvilisen poptaiteen kuvastoa. Provokatiivisilla,
padasiassa sosiaalisessa mediassa julkaistuilla teoksilla Suohpanterror on uudistanut
saamelaiskuvaa ja piivittinyt saamelaisten poliittista keskustelua. Laura Junka-Aikio
(2018) on tutkinut ryhmin teoksia ja  kiinnittinyt huomiota  niiden
monimerkityksellisyyteen: teokset ovat samaan aikaan saamelaistettuja versioita
tunnetuista taideteoksista, minka lisdksi ne usein peilaavat saamelaista politiikkaa ja
mikrohistoriaa. Saamelainen taso ei valttiméttd avaudu suomalaiselle yleisolle, mika ei
Junka-Aikion mukaan ole estinyt Suohpanterroria nousemasta tunnetuksi saamelaisten

adnten kayttdjaksi. (Junka-Aikio 2018: 1, 11 —12.)

Veli-Pekka Lehtolan (2015a: 169; 2015b: 229) mukaan saamelaiseen puhetapaan on
perinteisesti kuulunut monimerkityksellisyys: joiut, tarinat ja kertomukset ovat voineet
viestid ulkopuolisille eri asioita kuin yhteison jasenille. Tutkijat Coppélie Cocq ja Thomas
A. DuBois (2020) toteavat Suohpanterrorin rakentaneen uutta saamelaiskuvaa
kierrattdmilld suomalaisyhteiskunnan luomia stereotypioita ja muokkaamalla
kansainvilisesti tunnettuja taideteoksia viestiméddn saamelaisille tdrkeistd aiheista (2020:

271).

Kallioniemi ja Siivikko (2020: 52) pitdvdt yhtend havainnollistavana esimerkkind
uudelleenkehystimisestd saamelaisrdppéri Ailu Vallen kappaletta Nunnuka-lai-laa, jonka
Suomen saamelaiskdrdjien nuorisoneuvosto héneltd tilasi. Kappaleen tarkoitus on
vithdyttdd kuulijoita ja huumorin keinoin opettaa suomalaisia saamelaisasioista.
Kappaleen nimi muistuttaa Pirkka-Pekka Peteliuksen ja Aake Kallialan sketsihahmoista
sekd Mikko Alatalon samannimisestd kappaleesta 1980-luvulta. (Nakkaldjarvi & Alajarvi
2015.) Pari kuukautta ennen Ailu Vallen kappaleen julkistamista suomalaisrdppéri
Uniikilta ilmestyi samanniminen rdppikappale, jota Valle kritisoi julkisesti nimen

rasistisen viittauksen takia (Torikka 2015).

Kappaleen nimen itsessddn voi tulkita uudelleenkehystimisend, silld kayttdmalla

negatiivisia mielleyhtymid ilmentdvdd Nunnuka-lai-laa-hoilotusta hin otti sen
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saamelaisten haltuun ja loi sille uusia merkityksid. Ensimméiiseen sdkeistoon Valle on
sanoittanut saamelaisiin liitettyjd stereotypioita aina heindkengistd ja erityisoikeuksista
alkoholismiin asti. Toisessa sdkeistdssd Valle kumoaa stereotypiat ja rippdd niiden sijasta
neljan valtion alueella asuvasta alkuperdiskansasta. Kappaletta on kéytetty
Nuorisoneuvoston Dihtosis-projektin® toteuttamissa kouluvierailuissa, joita olen itsekin
ohjannut. Nuorten tehtdviksi on annettu analysoida mitd kappaleen sanat kertovat
saamelaisista ja millaisia ennakkoluuloja ne kyseenalaistavat. Oman kokemukseni
mukaan yldkouluikdiset nuoret ovat harvemmin tunnistaneet kappaleessa esiin tulevia
stereotypioita. Tdma voi olla merkki siitd, etteivédt vanhat saamelaisstereotypiat ole endd

tuttuja uudelle sukupolvelle.

2010-luvun julkinen keskustelu saamelaisrepresentaatioista kulminoitui vuoden 2019
lopulla, kun saman vuoden kevédlla kansanedustajaksi valittu Pirkka-Pekka Petelius
pyysi saamelaisilta anteeksi halventavia sketsejdan (Kallioniemi & Siivikko 2020: 51).
Petelius totesi ymmartdviansd nyt sketsien syrjivdn luonteen ja niiden vaikutuksen
suomalaisten asenteisiin ja mielikuviin saamelaisista. (Vihredt 21.11.2019.)
SaamelaisyhteisOssd anteeksipyyntd otettiin positiivisesti vastaan. Saamelaiskiréjien
jasen Pirita Néakkéldjarvi kommentoi blogissaan anteeksipyynnon olleen ”symbolisesti iso
ja tdirked asia” (Nékkaldjarvi 22.11.2019). Sovintoa tutkiva tohtorikoulutettava Helga
West arvioi blogissaan anteeksipyynnén olleen laadittu onnistuneesti, silli se piti
sisdllddan  vastuunkantamisen Peteliuksen toiminnasta ja lupauksen sitoutua

kansanedustajan asemassa edistiméédn saamelaisten asioita (West 21.11.2019).

Suomalaisvédestdossd  anteeksipyyntoon  suhtauduttiin = negatiivisemmin,  jopa
vihamielisesti. Helsingin Sanomien toimittaman gallupin mukaan yli puolet suomalaisista
katsoi, ettei Peteliuksen olisi pitdnyt pyytdd saamelaisilta anteeksi. Peteliuksen itse
kerrotaan vastaanottaneen anteeksipyynnon johdosta syyttelyd, uhkailua ja vihapuhetta.
(Sutinen 2019.) Niin ikddn Helsingin Sanomissa arvioitiin tillaisten reaktioiden taustaksi
kaipuun menneisyyteen, jolloin valtavdeston oli mahdollista vitsailla vihemmistoista

ilman pelkoa kritiikistd. Ndin Peteliuksesta tuli kansan petturi ja sankariksi nostettiin

3 Dihtosis-projekti (su. tiedossa oleva) on Saamelaiskiréjien nuorisoneuvoston ja Nuorten akatemian
yhteinen hanke, jossa tydskentelevit saamelaisnuoret toteuttavat saamelaisaiheisia tydpajoja perus- ja
toisen asteen opetuksessa. ks. Saamelaiskardjat https://www.samediggi.fi/dihtosis-hanke/
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Peteliuksen entinen kollega, Aake Kalliala, joka piti Peteliuksen anteeksipyyntdd turhana.

(Typpo 2019.)

Myo6s muilla areenoilla saamelaiset ovat ottaneet kantaa saamelaisuuden eettiseen
esittimiseen. Suomen Saamelaiskérdjat julkaisi vuonna 2018 vastuullisesti ja eettisesti
kestdvin saamelaismatkailun toimintaohjeet. Niiden pédtavoitteena on pédstd eroon
saamelaisuutta hyviksikdyttivistd matkailusta sekd poistaa matkailun myo6td levidvad
vadrdd tietoa saamelaisia koskien. Toimintaohjeet on suunnattu ensisijaisesti
saamelaisyhteison ulkopuolisille toimijoille, jotka esittidvit ja tuotteistavat saamelaisuutta
sekd viestivit saamelaiskulttuurista saamelaisalueelle saapuville turisteille. Periaatteiden
pohjana on, ettd eettisesti ja vastuullisesti kestdvdn toiminnan tulee tapahtua
saamelaisyhteison ehdoilla ja sen ldhtokohdista. Ohjeistuksen taustana on pitkdén
jatkunut traditio saamelaisuuden stereotyyppisesti ja haitallisesta esittimisestd, jolla on
ollut negatiivisia vaikutuksia saamelaisyhteison elinvoimaisuuteen. (Saamelaiskarjét

2018.)

Matkailun lisdksi saamelaiset ovat kiinnittdneet huomiota saamelaiskulttuurin
visuaaliseen esittdimiseen ja saamentutkimuksen eettisyyteen. Vuonna 2016
Saamelaiskdrdjit julkaisi kuvaohjeistuksen saamelaisuuden ja saamelaiskulttuurin
esittdmiseen. Ohjeissa keskeistd on, ettd saamelaisia eivit pidd kuvissa esittdd muut kuin
saamelaiset itse ja ettd kuvissa esiintyvien kdsitdiden tulee olla aitoja tuotteita seka puettu
saamelaisen tapaoikeuden mukaisesti. (Saamelaiskdrdjat 2016). Saamentutkimusta
tekevissi yliopistoissa laaditaan parhaillaan saamentutkimuksen eettisié periaatteita* ja

suunnitteilla ovat myds journalismia koskevat eettiset ohjeistukset’

2010-luvun saamelaisrepresentaation uudelleenkehystdminen osoittaa pyrkimysti

muokata sitd saamelaiskuvaa, joka on rakentunut historiallisesti monessa mediassa ja

4 Eettisid ohjeita valmistelee eri alojen saamelaisasiantuntijoista koostuva tyéryhma, jonka tydta tukee
erikseen nimetty neuvottelukunta. https://www.ulapland.fi/Fl/Kotisivut/Saamelaisia-koskevan-
tutkimuksen-eettiset-ohjeet-

3 Yksityinen tekstiviestikeskustelu kirjoittajan ja Petra Laitin valilla 5.2.2021.
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vilme  vuosikymmenten ajan my0s  suomalaisessa  populaarikulttuurissa.
Uudelleenkehystdmisen aikana syntyi uusi kuva tai saamelaisten mielestd jopa
stereotypia suuttuvista ja loukkaantuvista saamelaisista. Aineistossani tdhén
stereotypiaan viitataan muutamaa otteeseen, ja kahta haastattelua varten saamelaista on
pyydetty varta vasten selittimdidn toimittajalle “miksi saamelaiset niin herkdsti
pahoittavat mielensd” (HS11). Stereotypian voi tulkita heréttineen toisaalta myds
uteliaisuutta saamelaisia kohtaan, ja henkilohaastatteluilla voidaan antaa haastateltavalle
mahdollisuus kertoa ndkemyksensd annetusta aiheesta. Nami voi nidhdi saamelaisten

mahdollisuutena oikoa stereotypioita ja uudelleenkehystda niité.

2.3 ”Miksi saamelaiset niyttiytyvit mediassa valittavina kiukkupusseina?”

Appropriaatiokeskustelujen seurauksena 2010-luvun puolivdlin jdlkeen Suomessa
muodostui kuva herkésti loukkaantuvista ja suuttuvista saamelaisista. Sitd edesauttoi
samaan aikaan mediassa kdyty vdittely kulttuurisesta omimisesta (cultural
appropriation), johon monet saamelaiset ottivat julkisesti kantaa. Filosofi James O.
Youngin (2008) mukaan kulttuurista omimista tapahtuu silloin, kun kulttuurin
ulkopuolinen jésen tai taho kayttdd toisen kulttuurin tuotetta omiin tarkoitusperiinsa.
Youngin mukaan kulttuurista omimista tapahtuu taiteessa jatkuvasti, eikd hdnen
mukaansa kasitteeseen valttdmatta liity moraalista taakkaa. (Young 2008: 5.) Antropologi
Jukka Jouhki (2017) on huomauttanut kulttuuriseen omimiseen liittyvén ongelmallisuutta
silloin, kun osapuolina ovat kulttuurista sortoa harjoittanut valtaviesto ja sen kohteena
ollut etninen vdhemmistd. Reetta Humalajoki (2017) on tuonut esille sen ndkyvén
kaytdnnosséd niin, ettd moni vihemmistd voi kokea syrjintdd kulttuuristen symboliensa
kaytostd samaan aikaan kun valtavdeston hyotyy taloudellisesti niiden hyvaksikaytosta.
Saamelaisessa kontekstissa kulttuurisena omimisena on pidetty eritoten saamenpuvun

jaljittelyd ja sen kéyttod saamelaisesta kontekstista irrotettuna.
Julkinen keskustelu kulttuurisesta omimisesta on ollut niin laajaa, ettd Helsingin Sanomat

nimesi ilmién 2010-luvun kymmenen puhutuimman aiheen joukkoon. Lehdessd

katsottiin keskustelun kulttuurisesta omimisesta alkaneen kevéddn 2016 paikkeilla, kun
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kirjailija Koko Hubara kirjoitti blogiinsa suomalaisen kirjailijan Laura Lindstedin,
suomalaisen kirjailijan romaanin Oneiron olevan “’kulttuurista omimista par excellence”.
Hubaran kritiikki kohdistui kantasuomalaisen naisen kuvauksiin juutalaisuudesta
(Hubara 8.2.2016). Myohemmin kevéélld ilmid tuotiin saamelaiseen kontekstiin, kun
Outi Pieski ja Marja Helander pohtivat Helsingin Sanomissa julkaistussa
mielipidekirjoituksessaan Kiasman kokoelmaniyttelyssid olevan Jenni Hiltusen Grind-
videotaideteoksen ongelmallisuutta. Pieski ja Helander arvostelivat Kiasman padtosta
ottaa taideteos kokoelmiinsa. Kyseisessd videotaideteoksessa ndhdddn saamenpukua
muistuttaviin vaatteisiin pukeutuneet tanssijat, jotka hytkyvit dancehall-tanssilajin

tyyliselld tavalla. (Riihinen, Typpd & Miikkulainen 2019; Kanerva 2016.)

Kiasman twerkkaajat valesaamenpuvuissa kuumentavat tunteita —
’teoksessa ei ole kyse saamelaisuudesta” Helsingin Sanomat 10.5.2016

Kiasman videoteos ndrkéstyttdd saamelaistaiteilijoita — Tekijd: Nyt on
tartuttu vadradn asiaan” Kaleva 10.5.2016

Vihipukeiset naiset tanssivat saamenpuvussa — saamelaiset suuttuivat
videotaideteoksesta

Taiteilijakaksikon mielipidekirjoitus herétti huomiota useammassa uutismediassa, kuten
ylld olevat uutisotsikot osoittavat. Otsikkotasolla Pieskin ja Helanderin kritiikki
kehystettiin tunteenpurkaukseksi. Helsingin Sanomissa aiheen kerrotaan “kuumentaneen
tunteita”, mutta tilanteen subjekteja ei erikseen nimeti. Kaleva kertoo
saamelaistaitelijoiden narkdstyneen, minké kyseenalaistaa videoteoksen tekijéltd lainattu
kommentti ”Nyt on tartuttu vadrdédn asiaan”. lltalehden otsikossa puhutaan “saamelaisten
suuttumisesta”, vaikka itse artikkelissa ~mainitaan ainoastaan alkuperdisen
mielipidekirjoituksen kirjoittajat Pieski ja Helander. Taiteilijakaksikon mielipide on
yleistetty edustamaan saamelaisia yleisesti. Otsikoiden ja artikkeleiden sisdllot ohjailevat
lukijan tulkintaa, ja kun samankaltaiset sananvalinnat toistuvat eri yhteyksissd,
vahvistavat ne luotua kuvaa. Erilaisen tulkinnan luo Yle Sapmin (10.5.2016) samasta
aitheesta  kirjoitettu  artikkeli, jonka otsikko on “Kiasmaa arvostellaan
feikkisaamenpukuvideon ostamisesta”. Otsikko antaa vihemmén latautuneen kuvan

tilanteesta kuin aikaisemmin esitellyt otsikot.
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Videotaideteoksen kritiikki ei jddnyt ainoaksi huomiota saaneeksi tapaukseksi, vaan
kulttuurinen omiminen oli pinnalla useampaan otteeseen 2010—luvun jdlkipuoliskolla.
Vuonna 2015 Suomen Miss Maailma -edustaja Carola Miller aikoi esiintya kilpailussa
pilailupuodista ostetussa, saamenpukua jiljittelevéssd asussa, mutta vaihtoi lopulta
pukuaan julkisesti esitetyn krititkin myotd (Rautio 2015). Seuraavana vuonna
suomalainen  designyritys ~ Lumi  Accessories  kdytti ~ markkinoinnissaan
matkamuistoliitkkeestd ostettua, saamelaisten miesten lakkia muistuttavaa pédhinettd
(Tammela & Rauhala 2016). Kansanedustaja Satu Taavitsainen joutui kritiikin kohteeksi
vuonna 2017 julkaistessaan kuvan itsestddn yllddn saamenpukua muistuttava puku
(Turunen 2017). Samana vuonna kulttuurista omimista puitiin myds muun kuin
saamelaiskulttuurin nikokulmasta, kun Suomen saamelaisnuorten yhdistys kommentoi
Miss Helsinki -kilpailun sosiaalisessa mediassa julkaisemaa kuvaa, jossa missit olivat
pukeutuneet “intiaanipddhineihin”. Yhdistyksen mukaan teko oli alkuperdiskansojen
kulttuurin hyvidksikdyttod. (Leppanen 2017). Vuonna 2019 yhteisopalvelu Twitterissi
saamelaiset kommentoivat oululaisen jddkiekkojoukkueen Kérppien julkaisemaa
Halloween-kuvaa, jossa kaksi joukkueen pelaajaa oli pukeutunut pilailupuodin
”saamelaisasuun” (Pilvinen 2019). Edelld mainituista tapahtumista kertovien uutisten

otsikoissa puhuttiin muun muassa “’kitkerdsta kiistasta” ja “suuttumisesta”.

Kulttuurinen =~ omiminen  herdtti  runsaasti  keskustelua ~ myds  Internetin
keskustelupalstoilla. Tiina Mattanen (2017) teki pro gradu -tyonsd missi Carola Millerin
tapauksesta kirjoitetuista sosiaalisen median kommenteista. Mattanen huomasi, ettéd
nettikeskusteluissa ~ saamenpuvun  merkitys  saamelaisena  kulttuuriperintond
kyseenalaistettiin ja asetettiin osaksi suomalaista kansanperintéd, mikd mitétoi
saamenpukujdljitelmien kdyttoon kohdistettua kritiikkid. Keskusteluissa vedottiin myds
yksilonvapauteen, jonka puolestapuhujat pitivét yksilollisend oikeutena pukeutua mihin
vaatteeseen tahtovat — my0s saamenpukuun. Télloin yksilon vapaus asetetaan
korkeammalle kuin vihemmiston kollektiiviset oikeudet kulttuuriperintoonsi. (Mattanen
2017: 79.) Saamelaisten kritiikkkid kulttuurinsa hyvéksikdytostd mitétdidadn siis
kehystdmalld se suuttumiseksi turhasta”, silld osa nettikeskusteluihin osallistujista ei jaa
saamelaisten késitystd kulttuurisen omimisen loukkaavuudesta. Sosiaalisesta mediasta on

tullut viime vuosina tirked mielipiteiden jakamisen alusta, joka mahdollistaa
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sensuroimattoman keskustelun ja tarjoaa anonyymin vdyldn vihapuheen levittimiselle

(Knuutila, Kosonen, Saresma, Haara & Poyhtéri 2019).

Julkisessa keskustelussa vadnnettiin katté siitd, onko kulttuurinen omiminen moraalisesti
oikein vai viirin. Petra Laiti (2018) totesi blogissaan keskustelun pydrivin “sen
ympdrilld, mitd kukakin subjektiivisesti tulkitsee termin tarkoittavan, useimmiten
sivuuttaen ddnet niistd kulttuureista, joihin ilmié vaikuttaa”. Youngin (2008) mukaan
kulttuurisen omimisen késitettd voikin tulkita eri tavoin: se voidaan ymmartia neutraalina
tai moraalisesti paheksuttavana. Téllaisia nikemyseroja voitiin ndhdd my0s Suomessa
keskustelun kiydessd kuumimmillaan. Keskusteluun osallistuvat saamelaisaktiivit
tuomitsivat kulttuurisen omimisen saamelaisen kulttuuriperinndn hyvéksikayttoné, kun

taas vastapuoli argumentoi aihetta kulttuurien vélisend lainana.

Myds toimittajat itse nostivat aihetta esille mediassa. Juontaja Sanna Ukkola heritti
keskustelua aloittamalla viihteellisen ajankohtaisohjelma Pressiklubin niyttdmalla
rasistisen pétkdn 1960-luvulla julkaistusta elokuvasta. Videon jédlkeen hédn aloitti
varsinaisen ohjelman esiintymdlld itse intiaanien sulkapéddhinetti muistuttava asuste
padssddn ja lausuen: “Lapsena leikittiin cowboyta ja inkkaria, mutta ei leikitd endd.
Tdamdn sulkapdichineen kdyttiminen ei nimittdin ole mitddn leikkid, vaan silkkaa
varkautta, kulttuurivarkautta”. (Torvinen, Hakkarainen & Paakkanen 2017). Ukkolan

kanta kulttuuriseen omimiseen liittyvassi keskustelussa ei ollut vaikeasti tulkittavissa.

Saamelaisista muodostunut mediakuva aiheutti toisaalta ihmetysté. Yleisradion toimittaja
Pdivi Leino julkaisi vuonna 2019 dokumenttisarjan Saamen tyttdret, jota kuvataan Ylen
uutisissa seuraavasti:
Media tarjoaa saamelaisille useimmiten vain yhden roolin; nettivihat
pailleen saavan tosikon ja loukkaantujan. Miksi saamelaisilla on julkisessa
keskustelussa vain timi kapea paikka? Mitd meiltd on jidnyt huomaamatta?
Dokumentaristi Pédivi Leino tarttuu herkkdin aiheeseen, ja ldhtee

selvittimddn, miksi saamelaiset ndyttdytyvdt mediassa valittavina
kiukkupusseina. (Leino & Varis 2019)

Dokumenttisarjan kerrotaan tarttuvan saamelaisten mediakuvaan, jota pidetdén kapeana
ja yksioikoisena: saamelaiset ndyttdytyvét vihapuhetta osakseen saavina “’tosikkoina ja

loukkaantujina”. Dokumentin pyrkimyksend voi n&hdd niin sanotusti mikrofonin
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ojentamisen saamelaisille, jotta he itse pddsisividt kommentoimaan saamelaisista olevia
késityksid. Valinta on kiinnostava, silli dokumentin kuvauksessa sanotaan median
tuottavan kapean representaation saamelaisista. Eiko siind tapauksessa olisi kannattavaa

tutkia milla tavalla media rakentaa kyseistd kuvaa?

”Suuttuneiden  saamelaisten”  stereotypia  rakentui mediassa ja  internetin
keskustelupalstoilla 2010-luvun jilkipuoliskolla. Saamelaisaktiivit, erityisesti taitelijat,
ottivat tiukasti kantaa erilaisiin saamenpukua hyvéksikéyttiviin tapauksiin
mielipidekirjoitusten ja blogitekstien avulla. Kannanotot kehystettiin mediassa "tunteiden
kuumenemiseksi” ja “suuttumiseksi”. Vilkasta keskustelua herdttdvd aihe kiinnosti
toimittajia, minkd takia stereotypia toistui ja sitd myoOten vahvistui. Julkisessa
keskustelussa arvioitiin, oliko saamelaisten kritiikki aiheellista. YK:n alkuperdiskansojen
oikeuksien julistuksen 11. artiklan mukaisesti alkuperéiskansoilla on oikeus yllapitda ja
suojella omaa kulttuuriperintdddn, johon saamenpuku kuuluu (YK-liitto 2012: 31-32).
Saamelaisten kritiikkié voi tarkastella alkuperdiskansaoikeuksien puolustamisena. Siind
valossa kulttuurisen omimisen kyseenalaistaminen niyttdytyy tdmédn oikeuden

haastamisena.

Kaikki tdmé kehitys saamelaisrepresentaatioissa tarjoaa kiinnostavan taustan Helsingin
Sanomien Kkirjoituksille saamelaisnaisista. Nimenomaan Mdrkien sdpikkdiden
naiskaksikko aloitti 2010-luvun keskustelun nykyisestd saamelaisrepresentaatiosta ja
saamelaisuuden eettisistd esittdmisen tavoista. 2010-luvun jilkipuoliskon saamelaisten
appropriaatiokeskustelu léhti liikkeelle taiteilijoiden Outi Pieskin ja Marja Helanderin
julkaisemasta mielipidekirjoituksesta. Ndméd saamelaisnaiset ndyttdytyvit aktiivisina
saamelaiskulttuurin puolustajina. Mediassa heiddn tekojaan ei ole ndhty yksilon

toimintana, vaan ne on ymmarretty yleisemminkin saamelaisten puheenvuoroiksi.
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3 DYNAAMISEN SAAMELAISKULTTUURIN KEHYS

Vuosisatoja toistunutta saamelaisrepresentaatiota leimaa jdhmeys ja staattisuus.
Saamelaisuuden keskeisiksi attribuuteiksi on ulkopuolisten kuvauksissa maéaaritelty
poronhoito ja luonnonldheisyys. Vanhat oletukset ovat pitdneet pintansa jopa uusimman
perusopetuksen opetussuunnitelman mukaisissa oppikirjoissa. Saamelaiskdrdjien
tuoreessa selvityksessd (Miettunen 2020: 3) todetaan, ettd saamelaiset esitetddn
tavallisesti menneisyyteen kuuluvana ryhminé eikd modernina kansana, joka eldd nyky-
yhteiskunnassa. Taéméin voi ndhda yleisemminkin heijastelevan saamelaisiin tdnd padivina

liitettyja kasityksid.

Tutkimukseni analyysivaiheessa huomasin osan mediateksteistd tuottavan ldhes
vastakohtaista saamelaiskuvaa kuin mihin perinteisesti on totuttu. Niissd
saamelaiskulttuuri esitetddn nykyajassa eldvédnd kulttuurina. Tekstien pohjalta nimesin
toisen tutkimukseni padkehyksistd dynaamisen saamelaiskulttuurin  kehykseksi.
Kielitoimiston sanakirjassa ® dynaamisuuden todetaan tarkoittavan muun muassa
aktiivista, eldvdd, liikkuvaa, muuttuvaa ja kehittyvdd. Havaitsin dynaamisuuden
ilmenevin niissd tavoissa, miten saamelaista kulttuuria, saamen kielid ja

saamelaisidentiteettia kuvaillaan.

Neljannestd luvusta kuitenkin ilmenee, ettd vastapainona myonteiselle kuvalle
alkuperdiskansojen oikeuksiin liittyvd kehys luo perinteisempédd mielikuvaa sorretusta
kansasta ja myds journalismin edellyttdmia ristiriitaa. Kehykset toimivat myds osittain
paéllekkiin, jolloin samassa artikkelissa voidaan kdyttdd molempia kehyksid. Median
saamelaisrepresentaatio ei ole siis yksioikoisesti joko myonteinen tai kielteinen, vaan

tietynlaiset sananvalinnat ja tavat tuoda esille tiettyja aiheita tuottavat erilaisia tulkintoja.

Dynaamisen saamelaiskulttuurin kehyksessé litkkuvuus saa myonteisid merkityksia, silld
se kuvastaa kehitysté, kasvua, itsensd ylittimistd ja identiteetin joustavuutta. Seuraavissa

alaluvuissa erittelen, miten saamelaiskulttuurin dynaamisuutta tuodaan kulttuuria,

6 Kielitoimiston sanakirja (2020): https://www.kielitoimistonsanakirja.fi/#/dynaaminen
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identiteettid ja saamen kielid koskevissa yhteyksissd. Lopuksi pohdin tarkemmin,

millaista kuvaa dynaamisen saamelaiskulttuurin kehys saamelaisista tuottaa.

3.1 ”Saamelaiskulttuuri elai vilkasta aikaa”

Saamelaiskulttuuri eldd kaikin puolin vilkasta aikaa. Eikd se ole endd
pelkidstddn perinnettd, kansallispukuja ja joikua. HS04

Sitaatissa perinne, kansallispuku ja joiku asetetaan “vilkkaan saamelaiskulttuurin®
vastakohdaksi. Saamelaiskulttuurin on Suomessa yleisesti ajateltu rakentuvan
perinteisiksi koetuista kulttuurin osista, joiksi on néhty poronhoidon lisdksi saamenpuvut
sekd musiikkiperinne. Perinteisyys on Mathisenin (2004: 26) mukaan juuri sitd, mitd
saamelaisilta on totuttu vaatimaan, jotta he vastaisivat ulkopuolisten saamelaisuudesta
luomaa kuvaa “autenttisesta” saamelaisuudesta. Perinteisyyden on siis ajateltu
kuvastavan tietynlaista, muuttumatonta kulttuuria, jota saamelaisten oletetaan itse
ylldpitivdn. Dynaamisen saamelaiskulttuurin kehyksessd yllattivda onkin, ettd
saamelaiskulttuurista nostetaankin esille vastakohtaisia piirteitd: saamelaiskulttuurin
sanotaan eldvin “vilkasta aikaa” ja sen kerrotaan sisédltdvin muutakin kuin perinteisini

koettuja kulttuurisia symboleita.

Millaiset asiat mediateksteissd sitten luovat kuvaa vilkkaasta ja eldvistd
saamelaiskulttuurista? Ainakin muutokset yhdessd saamelaisuuden tunnetuimmassa
symbolissa, saamenpuvussa, ndyttivdt edustavan saamelaiskulttuurin “uusia tuulia”:
“Kylld, nuorilla saamelaisilla on kansallispuvuistaan bileversioita, joissa voi olla
esimerkiksi  glitterkangasta.” (HS08) Artikkelista nostettu virke on Kkirjoitettu
vastaukseksi kysymykseen, jota tekstissd ei esitetd, mutta jonka toimittaja kenties olettaa
lukijalla herddvin. Glitterkankainen saamenpuku edustaa jotain, mitd saamelaisten
kansallispuvulta ei ole totuttu odottamaan. Glitterkankaan voi tulkita viittaavan
lansimaalaiseen vaatemuotiin ja bileversio puolestaan kertoo saamenpukujen taipuvan
moneen kéyttotarkoitukseen. Perinteisesti valtavdestdjen lehdistdssd on korostettu
saamelaisten erilaisuutta suhteessa enemmistoon (ks. esim. Ledman 2012; Pietikdinen
2000), mutta dynaamisen saamelaisuuden kehyksessd saamelaiskulttuurin osoitetaan

ottavan vaikutteita samoista asioista kuin enemmistokulttuurienkin.
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Saamelaiskulttuurin nykyaikaisuutta ilmentéviat myos késitdihin ja kieleen liittyvét
tekijat:
--kolttasaamelaisille naimattomille dideille on kehitetty pukuun sopiva
oma pédhine, ja esimerkiksi tietotekniikan kehitys on tuonut tarpeen
joukolle uusia sanoja. Nama kaikki ovat merkkejé siitd, ettd Euroopan

unionin ainoa alkuperdiskansa ja sen kulttuuri muuttuvat ajan mukana.
HS08

Saamelaiskulttuurin  osoitetaan reagoivan tuttuihin, suomalaisyhteiskunnassakin
vaikuttaviin ilmidihin. Perinteisesti kolttasaamelaisnaiset ovat kdyttdneet kahdenlaisia
lakkeja, joista toista kéyttdvdt nuoret, naimattomat tytot ja toista avioituneet naiset.
Suomessa  yleistynyt avioliittojen mé&drd on ndkynyt kolttasaamelaisessa
késityOperinteessd niin, ettd naimattomille dideille on luotu oma lakkimallinsa. Saamen
kielten sanastoa puolestaan on uudistettu vastaamaan entistd paremmin nyky-
yhteiskunnan tarpeita, aivan kuten suomen kieltikin. Mediateksteissi saamelaiskulttuurin

osoitetaan uudistuvan ajan myota.

Saamelaiskulttuuri ja saamelaiset ovat saaneet nidkyvyyttd sekd kansallisen ettd

kansainvilisen taiteen kentilld, mikd nikyy myos aineistossa:

HELANDER kuuluu saamelaisiin naisiin, jotka ovat viime aikoina
nousseet esiin eldvissd kuvassa.

Muita ovat ainakin Kuunmetsdn Kaisa -dokumentin ohjaaja Katja
Gauriloff, jonka Baby Jane tulee ensi-iltaan perjantaina, seka Mdr<t
sdpikkddt -tv-sarjan tekijat Suvi West ja Kirste Alkio.

”Ja Ruotsissa on muun muassa Amanda Kernell, joka ohjasi
Saamelaisveri-elokuvan”, Helander lisda. Meille saamelaisille maiden
rajoilla ei ole juuri vélid, kun sukulaisia ja ystdvid on niiden eri puolilla.
Sitten on muun muassa Outi Pieski, joka menee Venetsian biennaaliin.”
HS04

Toimittaja tunnistaa ja nimedd saamelaisen elokuvan ja tv-viithteen parissa tydskentelevia
naisia, mikd kertoo heiddn olevan tunnettuja suomalaisissakin piireissd. Toimittajan
mainitsemat ohjaajat Katja Gauriloff, Suvi West ja Kirste Aikio edustavat "Suomen
puolen saamelaisia”. Seija Tuulentie (2001: 137) huomauttaakin viitoskirjassaan, miten
Suomessa saamelaiset ymmarretddn yleensd suomalaisena vdhemmistoryhmiand, eika

neljdn valtion rajojen sisdlld asuvana yhtend kansana. Artikkelissa haastateltu Marja
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Helander muistuttaa yleisod, ettei “saamelaisille maiden rajoilla ole juuri vilid” ja
nostaa esille Ruotsissa asuvan saamelaisen elokuvaohjaajan tuodakseen esille

saamelaisten ylirajaisuutta.

Kulttuuripiireissd tunnetut, Euroopan taidetapahtumissa kulkevat ja valkokankailla
esiintyvdt saamelaisnaiset yhdistyvit moderniin ja kaupungistuvaan yhteiskuntaan.
Kaupunkilaisuus ja Suomen rajojen ulkopuolella asuminen ovat méiéreitd, joita
saamelaisiin ei ole perinteisesti totuttu liittdmadn. Puolet aineistossa esiintyvisti
saamelaisnaisista asui haastatteluhetkelld Eteld-Suomessa. Nayttdd siltd, ettéd
mediateksteissd niin sanottu kaupunkisaamelaisuus on yleisempad kuin mité on kenties

totuttu ajattelemaan.

3.2 ”Transitsaamelaisuus on titi piaivaa”

Omaa asemaansa West kuvailee ’diasporasaamelaisuudeksi”. Yhi useampi
saamelainen asuu saamelaisalueen ulkopuolella, mutta asioita peilataan
kuitenkin Saamenmaan kautta. Vililld kdydddn saamelaisalueella, sitten
taas muutetaan muualle.

’Liikettd on tosi paljon. Transitsaamelaisuus on tédtd paivad.” HS10

Helga West kuvailee nykyaikaista saamelaisuutta, joka ei ole fyysisesti sidottu
saamelaisalueeseen, vaikka arvot ja ajatukset kiinnittiisivétkin henkilén Saamenmaalle.
West kuvailee liikettd olevan runsaasti saamelaisten kulkiessa kasvavan Eteld-Suomen ja
saamelaisalueen  vililli.  Téatd  hdn  kutsuu  leikillisesti  diaspora-  ja
transitsaamelaisuudeksi. Diasporan késite madritellddn tutkimuksissa tavallisimmin
ylirajaiseksi yhteisoksi, jonka jdsenet tai heidén jéalkeldisensd ovat jéttdneet kotimaansa,
mutta ovat edelleen sithen suuntautuneita uudella alueella asuessaan (Grossman 2019:
1267). Samaan médritelmiin nojataan sitaatissa: “yhd useampi saamelainen asuu
saamelaisalueen ulkopuolella, mutta asioita peilataan kuitenkin Saamenmaan kautta”.
Englannin transit-sana vahvistaa diasporan ajatusta, silld se ilmaisee siirtymistd ja

kulkemista jonkin paikan kautta.
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Westid haastateltiin  Helsingissd, jota kutsuttiin pitkdén epévirallisesti Suomen
suurimmaksi saamelaiskyldksi. Helsingin merkittdvd saamelaiskeskittymi noteerattiin
Helsingin Sanomissa saamelaisten kansallispdivind vuonna 2017, jolloin lehdessa
kuultiin pddkaupungissa asuvia saamelaisia (HS10). Myos Ruotsissa ja Norjassa
padkaupunkiseudut ovat veténeet saamelaisia puoleensa suurissa médrin, kun saamelaiset
ovat monien muiden tavoin hakeutuneet kaupunkeihin tydn, opiskelun tai muun syyn
takia (Lehtola 2015a: 136). Muissakin kaupungeissa saamelaisia riittdd: tdnd vuonna
titteli Suomen suurimmasta saamelaiskylésta siirrettiin Helsingiltd Oululle (Keva 2021).
Saamelaisten levittdytymistd laajalle kuvaavat myos viralliset tilastot. Saamelaiskiréjien

(18.2.2020) mukaan yli 60 prosenttia saamelaisista asuu saamelaisalueen ulkopuolella.

Tutkimuksissa kaupunkisaamelaisuuden on usein ndhty olevan yhteydessid
assimiloitumiseen: urbaaneissa ymparistoissd eldvid on aiemmin pidetty hyvin
marginaalisena ryhmind. Kaupunkisaamelaisten ei ole katsottu olevan “tarpeeksi”
saamelaisia. Urbaaneja ympdristgja on pidetty maailmalla yleisestikin vieraina
maaperind, joissa periferioita asuttavia alkuperdiskansoja ei ole totuttu ndkeméén.
(Nyseth & Pedersen 2014: 133). Kaupunkien on peldtty toimivan sulauttavana
ympéristond, joka on uhannut saamelaisten tulevaisuutta ja sdilymisti erillisend kansana.
Aineistossa diasporasaamelaisuus ja liike paikkojen vililld saa kuitenkin myonteisid
merkityksid: “Eteld-Suomen suurissa kaupungeissa on saamelaisyhteiséjd, joiden

tapahtumia koordinoidaan ahkerasti sosiaalisessa mediassa, kuten Facebookissa.’

(HS08). Kaupunkisaamelaisten yhteisot ndyttdytyvét mediassa aktiivisina toimijoina.

Viime vuosina on alettu puhua monipaikkaisuudesta, jolla tarkoitetaan ihmisen liittymista
kahteen tai useampaan paikkaan. Monipaikkaisuus sisdltdd liikkkumisen ihmiselle
merkityksellisten ympéristdjen vélilld, mikd voi johtaa uudenlaisten paikkaidentiteettien
syntymiseen. Liikkuminen voi olla vapaaehtoista tai pakotettua. (Haukkala 2011: 11.)
Viime vuosikymmenien aikana saamelaisten muuttoliike on kulkenut pohjoisesta eteldén
opiskelu- ja tyopaikkojen mukana. Monipaikkaisuuden késite antaa uutta nikokulmaa

tarkastella kaupunkisaamelaisuutta, kuten Westin késite “diasporasaamelaisuus” osoittaa.

Saamelaisten siirtymistd kaupunkeihin ja saamelaisen identiteetin rakentumista

urbaanissa ympdristdssd ovat tutkineet Nyseth ja Pedersen (2014). He huomasivat monen
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tutkimuksensa informantin edelleen kytkevén identiteettinsd omaan tai vanhempiensa
kotipaikkaan siitd huolimatta, ettd heidin jokapdiviinen eliménsa tapahtui kaupungissa.
Heiddn havaintonsa mukailee monipaikkaisuuden ajatusta. Kaupunkiympaéristo erilaisten
kulttuurien ja etnisten taustojen kohtaamispaikkana tarjoaa mahdollisuuksia luoda
uudenlaisia saamelaisia identiteettejd. Tutkijat toteavatkin nykypidivdn saamelaisuuden

olevan jatkuvassa muutoksen tilassa. (Nyseth & Pedersen 2014: 146—148.)

Liikettd on my0s kaupungeista takaisin saamelaisalueelle. Aineistossa tuodaan esiin,
miten saamelaisuuden myo6ta litke voi suuntautua etelén sijasta pohjoiseen. “Kun ystdvit
muuttivat lukion jdlkeen Eteld-Suomeen opiskelemaan, Alajdrvi Ildhti tdysin toiseen
suuntaan: Pohjois-Norjaan parantamaan saamentaitoaan.” (HS07). Suomalaisista
ystdvistd ja etelddn suuntautuvasta muuttoliikenteesti poiketen Alajirvi valitsi
saamelaisalueen toisessa Pohjoismaassa hioakseen kielitaitoaan. Alajarvi ndyttad
saamelaisnuorten olevan valmiita tekemiin tulevaisuuttaan ja koulutustaan koskevia
paitoksid sen mukaan, miten ne tukevat saamelaisuutta. Muutto pohjoiseen niyttiytyy
modernina ja globaalina ilmidénd, vaikka se vastaa pitkdlti vanhan ylirajaisen

saamelaiskulttuurin perinteistd ymmarrysta.

Saamelaisten monipaikkaisuudesta huolimatta saamelaisiin liitetdan edelleen oletus siité,
ettd saamelaisuus on sidottu saamelaisalueelle. Aineistossa Tampereella kasvanut e-
urheilun ammattilainen Miisa Nuorgam suhtautuu ennakkoluuloihin huvittuneesti.
Jopa Nuorgamin saamelaisuutta on epdilty. Miten tamperelainen
vaaleahiuksinen muka voi olla saamelainen?

Nuorgamia identiteetin kyseenalaistaminen naurattaa. Hin on asunut isdnsé
kotipaikkakunnalla Utsjoella ja opiskellut pohjoissaamea. Saamelaisuus on
hénelle itsestddnselvyys. (HS03)

Epdilyksid Nuorgamin saamelaisuudesta ovat aiheuttaneet hinen vaaleat hiuksensa ja
kotikaupunki Eteld-Suomessa. Hiustenvirin kyseenalaistaminen ilmentdd sitd, miten
my6s saamelaisten ulkondkodn liittyy jdmihtineitd oletuksia. Vaaleahiuksisuutta
pidetddn saamelaisuudesta poikkeavana, mikd yhdessd eteldisen sijainnin kanssa johtaa
saamelaisuuden haastamiseen. Tummatukkaisesta ja saamelaisalueella asuvasta

saamelaisen “arkkityypistd” poikkeava saamelaisuus herittdd ihmetystd, mikd voi johtaa
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henkilon etnisyyden kyseenalaistamiseen. Mediateksteissd niille oletuksille tarjotaan

kuitenkin virkistdvai vastapainoa.

Dynaamisen saamelaiskulttuurin kehyksessd saamelaiset ndyttdytyvit osana modernia
yhteiskuntaa. Kehys tuo esille uudenlaisia saamelaisidentiteettejd, jotka eivét ole vain
saamelaisalueelle  sidottuja. Urbaania saamelaisuutta ei  kehystetd uhkana

saamelaiskulttuurille, vaan myonteisend ihmisten kiinnittymisend useampaan paikkaan.

3.3 ”Saamen Kkieli on elossa”

Saamelaisuuden yleisin tunnusmerkki on tavallisesti ollut saamen kieli. Lehtolan (2015b:
220) mukaan Suomessa saamelaiset on perinteisesti néhty kielivihemmistond, jonka
keskeiset ongelmat liittyvét kieli- ja opetuskysymyksiin. Tarkastellessaan 2010-luvulla
saamelaisuudesta kdytyjd debatteja Lehtola huomasi, ettd wusein “hyvénd”
saamelaisuutena pidetdédn juuri kieliin liittyvid toimintoja, etenkin kun ne suuntautuvat
uhanalaisten saamen kielten elvyttdmiseen. Revitalisaatio ja etenkin nuorten naisten

osallisuus siind korostuu my0ds dynaamisen kulttuurin kehyksessa.

Sara Wesslin opetteli kuolevan kielen pilkasta piittaamatta, ja nyt BBC
nikisi hinet yhtend maailman johtajista. HSO1

Yle Sépmin kolttasaamelainen toimittaja Sara Wesslin nimitettiin maailman sadan
vaikutusvaltaisimman naisen joukkoon Iso-Britannian yleisradioyhtion vuosittaisessa
listauksessa vuonna 2019. Nimityksen perusteena oli Wesslinin tyd maailman toisena
koltankielisend toimittajana sekd menestyksekds virkamiesten lobbaus, minkd johdosta
kulttuuriministerid on myontidnyt lisdd varoja saamen kielten sdilyttdmistd vaaliviin
toimiin. (HSO1). Helsingin Sanomat kirjoitti pitkdn artikkelin Wesslinistd, joka oli
padssyt listalle “ainoana suomalaisena”. Lehti kuvaa Wesslinin matkaa

koltansaamenopintojen parissa, miki johti kansainvéliseen huomioon.

Wesslinin nimitys listalle ja sen saama laaja mediahuomio antavat ymmartia, ettd saamen

kielen osaamisella on arvoa globaalissa maailmassa. Uhanalaisen kielen opettelu ja sen
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tulevaisuuden eteen tydskentely tuodaan esille arvokkaana asiana sekd osoituksena

tulevaisuuden johtajuudesta.

Koltansaamea luonnehditaan Helsingin Sanomissa “kuolevaksi kieleksi”, miké herattda
lukijan mielessd kuvan hidénalaisesta tilanteesta. Jokainen yhdekséstd yhd puhutusta
saamen kielestd on uhanalaisessa asemassa. Kielten eteen on kuitenkin nihty vaivaa, ja
laajoilla revitalisaatiotoiminnoilla on esimerkiksi kasvatettu inarinsaamen puhujamééraa
ja lisdtty mahdollisuuksia kdyttdd kieltd eri areenoilla (Olthuis, Kiveld & Skutnabb-
Kangas 2013; Pasanen 2015). Kieliyhteisdjen ponnistelua ei aineistossa kuitenkaan tuoda
esille saamen kielten opiskelujen mahdollistajana tdnd pdivdnd, mikd haivyttaa

saamelaisen yhteiskunnan kollektiivista roolia saamen kielten elvytyksessa.

Artikkeli on toisaalta itsekriittinen sen suhteen, millaisia merkityksid sananvalinnoilla
voidaan tuottaa:
Internetistd hén yritti 10ytdd koltansaamenkielisid uutisia turhaan.

”Oikein mitién ei 16ytynyt ja tuli olo, ettd meidén kieli on oikeasti
kuolemassa”, hin sanoo.

Tilannetta eivét helpottaneet suomalaismedioissa tuohon aikaan esitetyt
jutut, jotka kertoivat 1dhinnd surullista tarinaa saamelaisten syrjitysti
kansasta, joka tulee véistdmittd katoamaan. HSO1

Stereotypiat voivat muuttua itseddn toteuttaviksi ennustuksiksi (Eriksen 2015: 333).
Kuvaukset vddjaaméitontd loppuaan kohti kulkevasta kansasta voivat saada ihmisen

uskomaan siihen itsekin, kuten Wesslin itsekin artikkelissa toteaa.

Padasiassa aineistossa saamen kieliin liitetdén positiivisia merkityksid. Saamen kielen
osoitetaan olevan kéytossd saamelaisnuorten arjessa: “Esimerkiksi Alajdrven tai
nuorisoneuvoston Facebook-seindlle kurkistamalla voi nahdd, ettd saamen kieli on elossa
ja viestejd tulee eri puolilta maata.” (HS08). Sitaatti tuo esille, miten saamen kielten
elinvoimaisuutta on ennen kyseenalaistettu, silld saamen kielen painotetaan olevan
“elossa”. Samaten artikkelissa kielen kerrotaan olevan nuorten saamelaisten kiyttovéaline

my0s sosiaalisessa mediassa.

Saamen kielen osaaminen tai menetetyn didinkielen takaisinotto ymmaérretain tavallisesti

merkittdvind saamelaisidentiteetin osana. Tutkimukseni mediateksteissd saamen
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osaaminen tuodaan esille 2010-luvulla myds vilinearvona ammatillisten haaveiden
saavuttamisessa. Sara Wesslinille koltansaamen opiskelu auttoi hintd “foteuttamaan
ammatillisen unelmansa” (HSO1). Inarinsaamen opiskellut nuori puolestaan “opiskelee
harvinaisen kielen opettajaksi, tyoskentelee Ylen saamenkielisten uutisten toimittajana ja
lisdksi yrittdd nuorisoneuvoston jdasenend parantaa saamelaisnuorten asemaa” (HS08).
Tyo ndyttdytyy merkittdvind saamelaiskulttuurin tulevaisuuden kannalta: “Tdmdn
enempdd ei yksi nuori nainen varmaankaan voisi tehdd kielensd ja kulttuurinsa
sdilyttimiseksi.” (HS08). Alkuperdiskansatutkimuksissa naisten on todettu usein ottavan
vastuuta alkuperdiskansojen kielen ja kulttuurin siirtdjin asemasta miehid enemmaén (Roy

2004: 5).

Mediateksteissd saamen kielen osaaminen ja sen eteen tyOskentely saa positiivisia
merkityksid. Havainto on kiinnostava, kun sitd peilaa 1900-luvun puolivélin jdlkeen
Suomessa vallinneisiin asenteisiin, joiden mukaan saamen kielelld ei nédhty olevan
merkitystd tai sen ajateltiin olevan jopa haitallista yksilon kasvun kannalta. Asenteiden
syntyperdnd pidetddn monissa tutkimuksissa suomalaista koululaitosta, joka aloitti
saamelaisten kielenvaihdoksen prosessin ja sai monet hdpedmédn omaa saamelaisuuttaan
(ks. esim. Aikio-Puoskari 2006; Rasmus 2012; Keskitalo ym. 2014; Rahko-Ravantti
2016). 1950-luvulta ldhtien Suomessa asuvia saamelaislapsia koottiin pitkien
vilimatkojen takaa koulujen yhteyteen rakennettuihin asuntoloihin, joista etdisyyksien
vuoksi kotiin oli mahdollista pddsta vain viikonloppujen ja lomien aikaan. Monen lapsen
luonnollinen yhteys didinkieleensd katkesi. Vieraskielinen ja -mielinen ympdiristd ja
erilaisiksi koettuihin saamelaisiin kohdistunut kiusaaminen jétti moneen hépeédn tunteen
omasta identiteetistddn, minka takia moni kielensa sdilyttdnyt ei kuitenkaan siirtdnyt sitd
endd lapsilleen. Suomalaisessa yhteiskunnassa saamen osaamisella ei ndhty olevan

hyotyd. (Lehtola 2015a: 104.)

Saamelaisten kokema hédped ja saamen kielen “turhuus” liitetddn ennemmin osaksi
menneisyyttd kuin nykyistd saamelaisuutta:
Miisa Nuorgam on saamelainen mutta oppi puhumaan pohjoissaamea vasta
aikuisena, omasta aloitteestaan. Iso osa hdnen vanhempiensa sukupolvesta

tottui ajattelemaan, ettei omaa kieltdi kannata opettaa lapsille — ettd
saamelaisuudessa on jotain hapedllistd. HS03

40



Lapsuudessa omaa saamelaisuutta joutui hdpedmaan. Siksi helsinkildisessé
l1ahiossd kasvaneen Outi Pieskin kotona ei puhuttu saamea, vaikka se oli
hénen isdnsa didinkieli. Siihen aikaan, 1970-80-luvuilla, oli hyvin tavallista,
ettd vanhemmat eivit halunneet opettaa lapsilleen saamea, koska koettiin,
ettd siitd oli vain haittaa. Pieski itsekin opetteli kielen vasta aikuisena. HS06

Morottajan lapsuudessa jotkut hdpesivit saamelaisuuttaan eivétka sen takia
halunneet siirtdd kulttuuria lapsilleen. Hinen perheensa ei hdvennyt, mutta
vanhemmat tahtoivat lapselleen paremman tulevaisuuden. He ajattelivat,
ettd on helpompaa kasvattaa tytir suomenkieliseksi. HS10

Héped ja saamen kielen véhiinen arvostus selittdvit haastateltavien katkenneen yhteyden
aidinkieliinsd. Pieskin ja Nuorgamin kohdalla hédped on liittynyt lapsuuteen tai
vanhempien kokemukseen, minkd takia he ovat opetelleet kielen vasta aikuisena.
Morottajan perheessd ei hévetty, mutta kielitaidon ajateltiin haittaavan lapsen
tulevaisuutta. Héinen itsensd kerrotaan ajattelevan péinvastaisesti kuin omat
vanhempansa. Lapsiensa hin toivoo saavan vankan kielitaidon ja kiyttivin sitd arjessaan:
“Toivon, ettd kymmenen vuoden kuluttua ndmd istuvat [Helsingin Pasilassa] Triplan

ostoskeskuksessa Burger Kingissd ja juttelevat saamen kielelld. ”(HS10).

Huomionarvoista on, ettei teksteissd nosteta lainkaan esiin sitd, miksi saamen kieltd ja
saamelaisuutta on pitdnyt hdvetd. Hipeédn tunteen yhteiskunnallista ulottuvuutta ei tuoda
esiin, vaan se ndyttdytyy vain vanhan ja uuden sukupolven erona. Jukka Nyyssonen
(2018: 108—-109) on sitd mieltd, ettd koululaitoksen myo6td tapahtunut kulttuurista ja
kielestd etddntyminen sekd hdped haastaa kisitystd Suomesta “hyvini valtiona”, jona se
itseddn perinteisesti on esittdnyt. Niinpd tuomalla esiin ainoastaan hédpeédn tunteen voi
lukijalle herdtd mielikuva, ettd kyseessd on saamelaisten itsenséd vihdinen arvostus omaa

kulttuuriaan ja periméédnsa kohtaan.

Dynaamisen  saamelaiskulttuurin ~ kehyksessd  esitetdin nimensd  mukaisesti
saamelaiskulttuurin liikkuvuutta, mikd tulkitaan pédasiassa myonteisend kehityksend.
Mathisen (2004) tuonut esiin, miten saamelaisiin kohdistetaan painetta pysyéd
samankaltaisena, perinteisend ja “autenttisena”. Mediateksteissd modernius tuodaan
esille korostamalla, miten saamelaiset, kenties vastoin odotuksia, uudistavat kulttuuriaan
seuraamalla samoja trendejd kuin suomalainen yhteiskuntakin. Nykyaikaisuus ilmenee

muuttuvissa saamelaiskulttuurin symboleissa, kuten saamen kielessd ja saamenpuvussa.
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Havainnoista tekee mielenkiintoisia niiden ajankohta. Aineistoni on kerdtty vuosien
2015-2019 aikana, jolloin mediassa muodostui kuva herkésti loukkaantuvista ja
suuttuvista saamelaisista. Tuohon aikaan usein toisteltiin, ettd saamelaisista kirjoitetaan
vain negatiiviseen sdvyyn. Dynaaminen saamelaiskehys kuitenkin toi samaan aikaan esiin
saamelaiskulttuuria positiivisessa valossa. Niiden merkitys saattoi jdada kuitenkin

pienempéédn rooliin kuin kulttuurisesta omimisesta virinnyt keskustelu.
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4 SAAMELAISTEN OIKEUSKEHYS

Veli-Pekka Lehtola (2015b) on todennut, etti Suomessa saamelaisten asioihin on
suhtauduttu kahtiajakoisesti. Saamelaisia on toisaalta tuettu kieliin liittyvissd
kysymyksissd, mutta saamelaisten maanomistuskysymyksid on pidetty ongelmallisena
(2015b: 220). Pro gradu -tyossdin Ida Ikonen (2013) puolestaan huomasi, ettd mediassa
saamelaisten kulttuuritapahtumista ja taiteesta kirjoitettiin myonteiseen savyyn, kun taas
oikeuksista kertovat tekstit olivat kielteisempid. Omassa aineistossani olen huomannut
samankaltaista jaottelua sen mukaan, mitka aiheet aineistossa saavat myonteisid ja mitka
kielteisempid merkityksid. Aineistossa saamelaisten oikeudet nousivat keskeiseksi
aiheeksi, minkd vuoksi olen nimennyt toisen padkehyksen niiden mukaan. Siind missi
dynaamisessa saamelaiskulttuurin  kehyksessd saamelaisten kulttuurinen perintd

ndyttdytyy myonteisend tekijédnd, saamelaisten oikeuksia leimaavat kielteiset puhetavat.

”Vuoden 2018 perusteella nden saamelaisten aseman hyvin synkkana.
Tuntuu, ettd oman olemassaolonsa oikeutusta saa selittdd nykyisin juurta
jaksaen. Se on minusta kauhean huolestuttavaa. Suomessa
alkuperdiskansojen oikeudet eivat tdlld hetkelld toteudu, erityisesti
itsemddrddmisoikeus. Saamelaisuus ja oikeutemme ovat tddlla pelkkaa
valtavdeston harjoittamaa polititkkaa, ja asenne tuntuu olevan se, ettei
saamelaisilla saisi olla omassa asiassaan mitddn sanottavaa.” (HS02)

Y1l oleva sitaatti on poimittu néytteliji Anni-Kristiina Juuson (HS02) haastattelusta.
Tummanpuhuvaa perspektiivid antoi tydsuhde erityisasiantuntijana Valtioneuvoston
kansliassa. Juristin koulutuksen saanut Juuso selvitti saamelaisten ndkemyksii totuus- ja
sovintoprosessista. Suomessa on tarkoitus perustaa totuus- ja sovintokomissio, jonka
tehtdvidnd on tarkastella saamelaisia kohdanneita védryyksid, koota saamelaisten
kokemuksia valtion ja viranomaisten toimista sekd tehdd saadusta tiedosta nakyvad. Juuso
jarjesti saamelaisten kuulemistilaisuuksia, joiden pohjalta vuoden 2018 lopulla julkaistiin
raportti tilaisuuksissa ilmi tulleista asioista. Raportissa nousee esille saamelaisten kokema
vahva epdluottamus sitd kohtaan, ettd Suomen valtio olisi vilpittomisti jérjestiméssi

prosessia. (HS02.)
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Saamen kansan epdilysten lisdksi Juuson mieltd synkentidvit ndkemykset saamelaisten
oikeudellisesta tilanteesta. Juuso nédkee, ettd saamelaisten oikeuksia alkuperdiskansana
laiminlyddddn valtion toimesta ja saamelaisuuteen Suomessa suhtaudutaan pelkkdnd
valtavdeston harjoittamana politiikkana. Yhteiskunnallinen tilanne heijastuu Juuson
mukaan myo0s yksilon kokemukseen: saamelaisuutta ja olemassaolonsa oikeutusta “saa
selittdid nykyisin juurta jaksaen”. (HS02.) Saamelaisten asema Suomessa vaikuttaa

Juuson lausunnon mukaan varsin heikolta.

Saamelaisten oikeuksista kdyddin aineistossa paljon keskustelua. Anni-Kristiina Juuson
lisdksi saamelaisten oikeudellisesta tilanteesta puhuvat saamelaiset toimittajat, taiteilijat
ja kansalaisaktivistit. Heitd kaikkia yhdistdd jonkinasteinen huoli tai tyytymittdmyys
saamelaisten oikeuksien toteutumisesta Suomessa, minké liséksi he pohtivat saamelaisten
yhteiskunnallista asemaa. Tdssd luvussa tarkastelen oikeuskehyksessd esiin nousevia
aiheita. Ensimmadisessd alaluvussa esittelen, millaisia oikeuksia saamelaisilla on
alkuperdiskansastatuksensa myoté, ja analysoin, miten niiden toteutumisesta aineistossa
keskustellaan. Toisessa alaluvussa tarkastelen, millaisin tavoin haastateltavat kuvailevat
saamelaisten asemaa suomalaisessa yhteiskunnassa. Kolmannessa puolestaan huomioni
kiinnittyy siithen, millaiseen asemaan naiset asettuvat ja millaisiin asemiin heité toisaalta

mediassa asetetaan.

4.1 ”Suomessa alkuperiiskansojen oikeudet eiviit tilla hetkelli toteudu”

Saamelaiset on Suomessa tunnustettu alkuperédiskansaksi perustuslaissa vuonna 1995.
Saamelaisten tdminhetkinen asema niin valtioiden sisédlld kuin kansainvilisestikin
perustuu juuri alkuperdiskansastatukseen. Saamelaisten alkuperdiskansaisuus madraytyy
sen mukaan, ettd kansa on asuttanut ensin yksin aluetta, jonka vieras etninen ryhmi on
ottanut myohemmin haltuunsa. Alkuperdiskansastatuksen myo6td kansalle kuuluu
itsemédrddmisoikeus, mistd on médritelty muun muassa YK:n alkuperéiskansaoikeuksien
julistuksessa ja ILO169-sopimuksessa. (Valkonen 2009: 137-138.) Suomi on

allekirjoittanut YK:n julistuksen, mikd ei sitouta valtiota oikeudellisesti, mutta on
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moraalisesti velvoittava. Allekirjoittamalla julistuksen Suomen voidaan todeta
sitoutuneen edistdmédn saamelaisten oikeuksia sopimuksen kohtien mukaisesti. (YK-
liitto 2012: 11). ILO169-sopimuksen tavoitteena on turvata alkuperdiskansan oikeudet
kulttuuriinsa, kieliinsd ja maidensa hallintaan alkuperdiskansan hyvéksymalld tavalla.
Sopimuksen ratifioinnista on kdyty keskustelua Suomessa jo vuodesta 1990 ldhtien, mutta

konkreettisiin toimiin ei ole vieldkdan ryhdytty. (Lehtola 2015b.)

Kansainvilisten sopimusten ja julistusten lisdksi saamelaisten oikeuksia Suomessa turvaa
kansallinen lainsdddénto. Perustuslain mukaan saamelaisilla alkuperdiskansana on oikeus
ylldpitdd ja kehittdd omaa kulttuuriaan. Kulttuuriin sisiltyviat muun muassa saamen kieli
ja saamelaisten perinteiset elinkeinot. Perustuslain lisdksi mainintoja saamelaisista,
saamelaiskulttuurista, saamen kielistd ja saamelaiskérdjisti on yli sadassa laissa ja
asetuksessa.” Esimerkiksi kielellisid oikeuksia turvaa Saamen kielilaki (1086/2003), joka

madrdd muun muassa saamen kielen kadytosti viranomaisyhteyksissi ja opetuksessa.

Lainsdddantd ottaa kantaa kielellisiin ja kulttuurillisiin oikeuksiin, mutta esimerkiksi
maanomistukseen liittyvid kysymyksié ei ole laissa sdddetty. YK:n julistuksen mukaan
alkuperdiskansoilla on oikeus perinteisesti omistamiinsa maa- ja vesialueisiin, jotka
valtion tulisi lainsddddannolld tunnustaa (YK-liitto 2012: 43). Suomen lainsdddanto
ndyttdisi siis olevan téltd osin ristiriidassa kansainvélisten alkuperdiskansojen oikeuksia

koskevan julistuksen kanssa.

Alkuperdiskansojen oikeuksien pohjana voi pitdd itsemédrddmisoikeutta, joka takaa
oikeudet hallita kansaa koskevia asioita. Itseméddrdédmisoikeus kuuluu yhdenvertaisesti
jokaiselle kansalle huolimatta siitd, hallitsevatko ne itsendisid valtioita vai asuvatko ne
jonkin toisen valtion alueella (Guttorm 2018: 33). Suomessa itsemiddrddamisoikeuden
tukemiseksi on sdddetty saamelaisten kulttuuri-itsehallinnosta laissa saamelaiskérijista.
Lain mukaan kulttuuri-itsehallinnollisista tehtdvistd huolehtivat Saamelaiskéréjét, jonka
saamelaiset itse valitsevat neljin vuoden vilein jérjestettidvissd vaaleissa. (Laki
saamelaiskérdjisti 974/1995). Se ilmaisee saamelaisten virallisen kannan sekd edustaa

saamelaisia sekd kansallisesti ettd kansainvilisesti. Saamelaiskérdjét julkaisee vuosittain

7 Saamelaiskarajien internetsivut https://www.samediggi.fi/saamelaiset-info/ Viitattu 30.5.2021
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kymmeniéd lausuntoja ja aloitteita erilaisille tahoille, sekd neuvottelee viranomaisten

kanssa saamelaisia koskevissa yhteyksissi.®

Saamelaiskardjien lisdksi kolttasaamelaisilla on oma itsehallintojérjestelminsd kolttien
kyldakokous, joka paittdd kolttien elinkeinoihin ja elinolosuhteisiin liittyvistd asioista
(Kolttalaki 253/1995). Saamelaisten itsemddrddmisoikeutta harjoitetaan kulttuuri-

itsehallinon kautta.

Oikeuskehyksesséd haastateltavat ottavat tiukasti kantaa saamelaisten
itsemddrddmisoikeuden toteutumiseen. Taiteilija ja aktivisti Jenni Laiti toteaa Meilld ei
ole kansallista itsemddrddmisoikeutta. Se kylld suututtaa” (HS11). Hinen mukaansa
keskeinen oikeus puuttuu saamelaisilta kokonaan, mikd aiheuttaa vihan tunteita.
Itsemédrdamisoikeuden toteutumisen esteiksi mainitaan erindiset valtiolliset toimet,
joissa saamelaiset on sivuutettu heitd koskevissa asioissa. Laiti nimedd néiksi toimiksi
muun muassa ILO169-sopimuksen ratifioimatta jattdimisen, uuden metsédhallituslain
valmistelun, perinteistd kalastusta rajoittavan Tenojoen sopimuksen, saamelaislasten
haasteiden saada &idinkielistd péivdhoitoa sekd Korkeimman oikeuden piitds ottaa
Saamelaiskdrdjien ddnestysluetteloon henkil6itd, joita Saamelaiskdrédjéit ei saamelaisina
itse pitdnyt. (HS11.) Laitin mainitsemissa esimerkeissd toteutumatta jadvit tai
laiminly6dyksi tulevat saamelaisten oikeudet perinteisten elinkeinojen harjoittamiseen ja
aidinkieleen, kansan oikeus valita ryhméén kuuluvat jasenensd sekd Suomen valtion

velvollisuus kuulla saamelaisia heitd koskevissa asioissa.

Taiteilija Outi Pieskikdin ei ole optimistinen tilanteen suhteen: ”Saamelaisten
itsemddrddmisoikeus on Pieskin mukaan se kaikkein tirkein asia, jossa on vield eniten
korjattavaa” (HS06). Pieski toteaa asian huolestuttavan saamelaisia eikd hén née
saamelaisilla olevan tarvittavia resursseja omien etujen ajamiseen: ~"Ja ihmisilld on
pelkoa siitd. Meiltd puuttuu vdlineitd ajaa omia kulttuurisia oikeuksiamme.

2999

Maankdyttéon liittyvid uhkia tulee koko ajan.”” (HS06). Pieskin mukaan saamelaisilla ei
ole keinoja edistdd saamelaisten itsemddrddmisoikeuden toteutumista, mikd aiheuttaa

joissakin henkil6issd pelon tunteita.
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Haastateltavien nékemystd itsemddrdamisoikeuden tilasta vahvistaa Juha Guttorm
(2018), joka on véitdskirjassaan tutkinut saamelaisten itsemddraamisoikeuden
toteutumista. Guttorm toteaa laissa sdddetyn saamelaisten kulttuuri-itsehallinnon olevan
“organisoitu tapa kdyttdd ja toteuttaa itsemddrddmisoikeutta”, minkd takia hinen
tutkimuksensa keskittyy Saamelaiskérdjien lainsdéddédnndllisiin mahdollisuuksiin kehittda
saamelaisten itseméddrdamisoikeutta. Hin on tarkastellut vuonna 1996 hyvéksytyn
saamelaiskérdjdlain jélkeen hyvidksyttyjd lakeja, joiden asetuksissa on huomioitu
saamelaisten perustuslaillinen itsemédradmisoikeus. Tutkimuksen keskeisend tuloksena
todetaan, ettei vuoden 2003 jilkeen lainsddddanndssd ole tehty muutoksia, jotka
merkittdvisti olisivat kehittdneet saamelaisten itsehallintoa. Guttormin mukaan
saamelainen  itsehallinto on  tdlld  hetkelld  p#ddasiassa  kuulemis- ja
neuvotteluvelvoitteeseen perustuva jérjestelmid, jolla ei ole oikeudellista sitovuutta.
Tutkimuksessa todetaan saamelaisten itsemédrdédmisoikeuden Suomessa toteutuvan téiten

heikosti. (Guttorm 2018: 391-400.)

Oikeuskehyksessa alkuperdiskansojen oikeuksien toteutumattomuudesta kaytetddn
yleisimmin esimerkkini niin sanottua Tenojoen sopimusta. Silld tarkoitetaan Suomen ja
Norjan vélistd sopimusta, jolla valtiot pyrkivdt suojelemaan Tenojoen vesistojen
kalakantoja  kalastusta rajoittamalla. Sopimus astui voimaan tutkimuksen
aineistonkeruuaikana eli vuonna 2017. Useat saamelaistahot ovat julkisesti vastustaneet
sopimuksen voimaantuloa. Saamelaiskérdjdt on todennut sopimuksen rajoittavan alueen
saamelaisten oikeutta kalastaa perinteisin pyyntimenetelmin, uhkaavan perinteisen tiedon
siirtymistd seuraaville sukupolville ja kaventavan Tenon alueelta muualle muuttaneiden
saamelaisten oikeutta perinteiseen kalastukseen. Saamelaiskérdjdat on esittidnyt valtiolle
sopimuksen irtisanomista ja  suositellut prosessin  uudelleenkdynnistdmista.
(Saamelaiskardjit 2019.) Aineistossa sopimuksen mainitsevat haastateltavat ilmaisevat

yksimielisesti olevansa sopimusta vastaan.

Tenojoen sopimus ndhdddn aineistossa uhkana, joka kohdistuu saamelaisten
perustuslailla turvattuun oikeuteen harjoittaa perinteisid elinkeinojaan. Elinkeinojen
turvaaminen ei suojele ainoastaan tyokseen niitd harjoittavia henkil6ité, vaan elinkeinojen

harjoittamiseen kietoutuu perinteistd tietoa maasta, kulttuurista ja elinkeinoon liittyvésti
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kielellisestd sanastosta. Néin ollen elinkeinoihin kohdistuvat rajoitukset koskevat
kokonaiseen kulttuuriin ja kansaan. Vastakkain kiistojen osapuoliksi asetetaan
saamelaiset ja valtio, jotka tarkastelevat asioita erilaisista ldhtokohdista, kuten voidaan
tulkita seuraavasta, opiskelija ja aktivisti Petra Laitin haastattelusta poimituista
kappaleista:
SUOMALAISILLE, ja  norjalaisille  tietysti myos, kyse on
ympdristonsuojelusta. Saamelaisille kyse on elinkeinosta, oman kulttuurin

sdilymisestd, kielestdkin. Jos perinnekalastus hiipuu, katoaa sen mukana
valtava madrd kalastukseen liittyvdd tietoa, tapoja ja sanoja.

Laitin mukaan ympéristonsuojelun ja alkuperdiskansan asettaminen
vastakkain on viirin ja perusteetonta.

”Niin kuin me saamelaiset emme haluaisi suojella Tenoa ja pitdd huolta
lohikannoista! Me tunnemme joen ldpikotaisin, meilld on tieto joesta ja sitd
ympérdivistd maasta.” HS07

Sitaatin  perusteella Tenojoen sopimuksessa on kyse perustavanlaatuisista,
nidkemyksellisistd eroista, silli saamelaisten vastustus néhdéddn vastakkaisena valtion
tavoittelemalle ympéristonsuojelulle. Laiti kritisoi tdllaista asetelmaa, silld se sivuuttaa
saamelaisten tietimyksen alueesta ja halun suojella sitd. Asetelman voi tulkita
kamppailuna siitd, kenen osapuolen tietoa ja toimia pidetddn hyviaksyttdvind seki
oikeutettuina. Luonnonsuojelua voi pitdd universaalina, moraalisesti oikeutettuna arvona,
jolloin saamelaisten maédrittely luonnonsuojelun vastaiseksi toimijaksi hankaloittaa
saamelaisten viestin vélittdmistd. Kuten tidssé tutkimuksessa on aiemmin todettu (ks. luku
1.5), kehystdmisessd on kyse vallasta ja kamppailusta siitd, kenen méiérittely tilanteesta
on yhteiskunnallisessa keskustelussa hallitseva. Laitin toteamuksen perusteella ndyttaa
siltd, ettd Tenojoen sopimuksen puolustajien kehys néyttdd yhteiskunnallisesti

hallitsevammalta kuin sen vastustajien.

Kuvataiteilija Marja Helander (HS05) pohtii, mikd antaa Suomen valtiolle oikeuden
paéttadd saamelaisia koskevista asioista. “"Miksi Suomen valtio voi pddttdid saamelaisten
kalastuksesta? Niin kuin me olisimme paapottavia joulupukin apulaisia, jotka eiviit itse
pysty pddttimddn omista asioistaan”. Hian ndkee saamelaisilla tdytyvédn olla hallinta
perinteiseen kalastuselinkeinoon liittyvistd seikoista, mutta ithmettelee, pitddkod valtio

saamelaisia kykenemittdmind autonomiseen pditoksentekoon. Helander vertaa
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saamelaisia paapottaviin joulupukin apulaisiin, joka kuvastaa ei-itsendistd lapsekkuutta

ja hierarkiassa alhaista asemaa.

Oikeuskehyksessd merkittivdd on, ettd saamelaisten oikeuksista puhuvat ainoastaan
saamelaiset itse. Oikeuksien yhteydessé ei kuulla ulkopuolisten asiantuntijoiden arvioita
oikeuksien toteutumisesta ja vain kahdessa artikkelissa viitataan lainsdddénnon turvaavan
saamelaisten oikeudet. Aineistossa on runsaasti henkilokuvia, joten yksidédnisyys ei ole
tavatonta, silld fokus on haastateltavassa itsessddn. Kun oikeuksista puhuvat ainoastaan
saamelaiset itse, voi kysyd, néyttdytyyko saamelaisten oikeuskeskustelu pelkkina
saamelaisten mielipiteend siitd, miten asioiden tulisi olla. Jos lukija ei tiedd saamelaisten

oikeuksien olevan kirjattu lakeihin, voi oikeuskadsitettd tulkita suppeammin.

4.2 Pelkkii valtavieston harjoittamaa politiikkaa?

Sitten he katoavat. Sijoille jaa jokottdmaén tiytetty poro. Ndinkd Helander
pelkdd saamelaisille Suomessa kdyvan? Mahdollisesti, hdn vastaa.

”Museoidaan kivaksi kulttuuriseksi symboliksi.” (HS05)

Y1ld olevassa sitaatissa taiteilijja Marja Helander esittdd huolensa saamelaisten
tulevaisuudesta. Helanderista kertovassa artikkelissa esitellddn taiteilijan palkintoja
niittinyttd Eatnanvulos lottit (2019) -lyhytdokumenttia, jossa saamelaisballerinat
tanssivat Utsjoen ja Helsingin maisemissa tehden nédkyvéksi niin saamelaista
luontosuhdetta, ylikulutusta kuin saamelaisten ja Suomen valtion vilistd suhdetta.
Dokumentin lopussa ballerinat ovat saapuneet tanssien eduskuntatalon portaille, ja
viimeisissd ruuduissa he katoavat kuvasta jéttden jdlkeensd vain tiytetyn poron. Tahén
ndkyyn viitaten Helander maalaa ironisesti karua uhkakuvaa, jossa saamelaiset on
"museoitu kivaksi kulttuuriseksi symboliksi”’. Helanderin kerrotaan olevan monen muun
saamelaisen tavoin pettynyt sithen, miten Suomi on toiminut saamelaisia vastaan.
(HS05.) Pettymyksestd kumpuaa pessimistinen tulevaisuudennikymaé, jonka voi tulkita
viittaavan saamelaisten katoavan ja eldvén kulttuurin typistyvdn museoesineiksi, jos
saamelaisten oikeuksien toteutumisen eteen ei tehda riittdvid toimenpiteitid. Nayttda silta,

ettd saamelaisten tulevaisuus on riippuvainen valtioiden toimista.
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Ilmaus museoesineeksi typistymisestd juontaa juurensa jo sadan vuoden taakse, jolloin
takana oli muutaman vuosikymmenen mittainen lappalaiskaravaanien aika. Keski-
Euroopassa, erityisesti Saksassa, néhtiin silloin primitiivistd saamelaiseldmaa esittdvia
saamelaisryhmid, niin kutsuttuja lappalaiskaravaaneja. Broberg (1981-82: 41) kertoi
1900-luvun alussa Ruotsin puolen aktiivisen saamelaisliikkeen kritisoineen saamelaisten
esittdmistd sirkusmaiseen tyyliin:

”Me saamelaiset emme halua olla koekaniineja kaikille mahdollisille

sosiaalisille kokeiluille ja koekenttdné sensaationdlkéisille nk. kirjailijoille

ja tieteilijoille, joiden ’totuudet lappalaisista’ tekevdt meistd kuolevien

eldinten lauman, joita ei pian 10ydy muualta kuin apinahdkeistd
Skansenilta.” (Brobergia siteerannut Lehtola 2009: 335).

Osaksi Ruotsin suurinta ulkoilmamuseota ja eldintarhaa joutumisessa on samaa
symboliikkaa kuin Helanderin lyhytdokumentin loppukohtauksessa, jossa tdytetty poro
seisoo Suomen pdittdvin elimen kokoontumispaikan portailla. Pitkin Eurooppaa
kierrelleistd lappalaiskaravaaneista ja saamelaisndytoksistd on Lehtolan mukaan kaksi
toisistaan eridvdd tulkintaa. Toisen mukaan ndytoksissd saamelaiset esitettiin
halveksunnan ja rasismin kohteina, mikd tuki sen ajan rotuopin mukaista kisitystd
saamelaisista alhaisena ihmisryhménd. Tatd tulkintaa vasten aktiiviset saamelaiset
vastustivat karavaanien toimintaa. Toisen tulkinnan mukaan ndytokset olivat
saamelaisille matkoja ulkomaille, joilla he esittelivdat omaa kulttuuriaan maksua vastaan.

(Lehtola 2009: 342.)

Oikeuskehyksessd yhtend pelkona niyttiytyy saamelaisten oikeuksien siirtyminen
toiselle, ulkopuoliselle ryhmélle. “Me seuraamme sivusta, kun Sapmi-alueesta
[Saamenmaasta] tehdddn yksityistd omaisuutta. Rikkaille mokkildisille lisdtddn
oikeuksia. Siitd on tulossa rikkaiden lomareservaatti.” (HS10) Lausahdus liittyy
haastatteluaikana kiivaana kdyneeseen keskusteluun Tenojoen sopimuksen seurauksista.
Sopimuksen myo6td Tenon alueella vapaa-ajan asunnon omistavia henkilditd ei endd
pidetd turisteina, joiden tdytyy vuokrata vene pédstdkseen kalastamaan. Sopimuksen
voimaantulon jidlkeen loma-asukkaat ovat voineet kalastaa omilla veneillddn. Tilanne
vaikuttaa dramaattisesti paikallisiin, veneitd vuokraaviin matkailuyrityksiin, joille

mokkildiset ovat ennen olleet merkittivd tulonldhde. Moni yrityksistd on
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saamelaisomistuksessa, joten sopimus heikentdi paikallisten saamelaisten toimeentuloa.

(Satokangas 2017.)

Haastateltavan mukaan hyotyjid ovat varakkaat ulkopaikkakuntalaiset, siind missa

2

saamelaiset ovat passiivisia sivustakatsojia ja maiden menettdjid. "Nyt saamelaisten
oikeuksia supistetaan ja annetaan ulkopaikkakuntalaisille.” (HS10). Kommentissa
tuodaan esiin koettu epdoikeudenmukaisuus, kun paikalliset saamelaiset karsivit
lakimuutoksesta samaan aikaan kuin ulkopaikkakuntalaiset tuntuvat siitd hyotyvén.
Samansuuntaista retoriikkaa kdytetddn myoOs saamelaisia vastaan. Lehtolan mukaan
saamelaisalueella osa paikallisista on jo pitkddn kokenut saamelaisten saaneen sellaisia
etuoikeuksia, joita ei muulla véestolld ole. Saamelaisten kannalta kyse kuitenkin on niin
sanotusta positiivisesta erityiskohtelusta, jolla pyritdén takaamaan tietyn henkilon tai

ryhmén oikeudet, jos ilman niitd on vaarana joutua eriarvoiseen asemaan. (Lehtola 2015b:

243-244.))

Lomareservaatti-vertausta kéytetddn tavallisesti vdhdn asutetusta alueesta yleensd
maaseudulla, jossa asukasluku kasvaa keséisin ulkopaikkakuntalaisten mékinomistajien
ja loma-asukkaiden mydtd. Vertaukseen liitetddn negatiivisia mielleyhtymid ja sen
taustalla on Suomessa pitkddn kytenyt kahtiajako kaupungin ja maaseudun vililld.
Vertaus Sapmista rikkaiden lomareservaattina yhdistdd saamelaisalueen samaan
kategoriaan maaseudun kanssa. Siitd syntyy vastakkainasettelu, jonka osapuolina voidaan

pitda stereotyyppisesti rikasta kaupunkia ja koyhd4 maaseutua.

Taiteilija ja aktivisti Jenni Laiti kutsuu saamelaisaluetta "Suomen siirtomaaksi” (HS11).
Siirtomaa-kisitteelld tarkoitetaan tavallisesti valtion hallinnoimaa, sen rajojen
ulkopuolista usein merentakaista aluetta, jota asuttavat siirtomaavaltiosta muuttaneet
asukkaat yhdessi alkuperdisvieston kanssa.” Rinnastus siirtomaahan kuvaa suomalaisten
ja saamelaisten vilistd suhdetta kolonialistiseksi sekéd aktivoi tulkintakehyksen, jossa

saamelaisasioita tarkastellaan kolonialismin valossa.

% Siirtomaan maaritelma: Kielitoimiston sanakirja https://www.kielitoimistonsanakirja.fi/#/siirtomaa
Viitattu 8.4.2021
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Saamelaistutkijoista muun muassa Rauna Kuokkanen (ks. esim. 2007) ja Anne-Maria
Magga (2018) ovat todenneet saamelaisten kokemukset kolonialistisiksi ja kéyttavét
niistd termid asuttajakolonialismi (settler colonialism). Heiddn mukaansa Suomessa
kolonialismia ei tosin ole liitetty osaksi kotimaista historiaa, ja osa suomalaisista
tutkijoista on jopa kiistinyt kolonialismin tapahtuneen ja tapahtuvan (Magga 2018;
Kuokkanen 2007: 146). Suomalaiselle lukijalle suomalainen kolonialismi saattaa siis olla
vieras ajatus. Kolonialismista ei puhu pelkdstddn Laiti, vaan siitd mainitaan kolmessa
muussakin haastattelussa (HS04, HS06, HS09). Usean haastateltavan toisintaessa
kéasitettd voidaan se tulkita kolonialismidiskurssin tuottamiseksi, silli he tuovat

puheissaan kolonialismin osaksi saamelaisten ja ndin myds suomalaisten historiaa.

4.3 ”Oman olemassaolon oikeutusta saa selittaa”

Anni-Kristiina Juuso toteaa tdnd pdivdnd tuntuvan siltd, ettd “oman olemassaolon
oikeutusta saa selittdid nykyisin juurta jaksaen” (HS02). Tulkitsen Juuson tarkoittavan
omalla olemassaolollaan nimenomaan saamelaisena olemista sekéd siithen kytkeytyvai
kokemusta, miten saamelaisuutta ja saamelaiskulttuuria joutuu perustelemaan muille kuin
saamelaisille itselleen. Perusteluja voi tarvita esimerkiksi tilanteissa, jossa joku haastaa
tai kyseenalaistaa saamelaisen kokemuksia tai joku ei yksinkertaisesti tiedd saamelaisista
juuri mitdan. Yksittdiseltd saamelaiselta saatetaan téllaisena hetkend odottaa selontekoa

yksilod laajemmasta nikokulmasta, jolloin yksilo edustaa koko kansaa ja sen kulttuuria.

Veli-Pekka Lehtola on kisitellyt selittimisen teemaa kirjassaan Saamelaiskiista (2015).
Lehtolan mukaan monet saamelaiset ovat kokeneet joutuvansa selittdmddn omaa
identiteettidén ja kertomaan saamelaisuudesta tavoilla, joita ei valtavdestoon kuuluvalta
henkil6ltd vaadita. Saamelaisilta kysytddn usein sitd, miten saamelaisuus hédnen
eldmdssddn ndkyy ja mikd saamelaisuudessa on erityistd suhteessa suomalaisuuteen.
Kysymyksissd on vaatimus maédritelld yksiselitteisesti saamelaisuuden ydin. Lehtola
huomauttaa, ettei samaan aikaan suomalaisilta pyydetd erittelyd “todellisesta
suomalaisuudesta”. (Lehtola 2015b: 239-241; myos Tuulentie 2001: 269.) Néin ollen

saamelaiset joutuvat alttiiksi oman taustansa ja identiteettinséd kyseenalaistamiselle, mika
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voi olla yksilolle raskas kokemus. Lehtolan kuvailema ilmid taustoittaa Anni-Kristiina

Juuson toteamusta oman olemassaolon oikeutuksen selittimisesta.

Aineistossa selittdmisen vaatimus nikyy hyvin konkreettisesti artikkelissa, joka on tehty
nimenomaan silld kérjelld, ettd haastateltavan odotetaan selittdvin toimittajalle ja titen

suomalaiselle lukijakunnalle saamelaisten kayttaytymista.

Hén [Jenni Laiti] istuu haastateltavana hotelli Kultahovin ravintolassa
Inarissa, koska olen pyytinyt héntd selittimédn, miksi saamelaiset niin
herkésti pahoittavat mielensa.

He vaikuttavat loukkaantuvan usein, ja monesti tunne liittyy juuri
saamenpukuun. (HS11, hakasulkeet lisdinnyt Maren-Elle Lansman).

Artikkelin ldhtooletuksena on, ettd saamelaiset loukkaantuvat helposti, mitd suomalaiset
eiviat ymmarrd. Tunnereaktiolta vaaditaan silloin selitystd, jonka tulkitsen Anni-Kristiina
Juuson sanoin oikeutukseksi — jotta loukkaantumiseksi nimetty toiminta olisi
hyvéksyttivid, tulee se ensin perustella riittdvisti. Saamelaisten on siis vakuutettava

suomalaiset perusteellisella selonteolla, minka jilkeen vastausta voidaan arvioida.

Sanojen liséksi artikkeliin on liitetty saamelaisten kulttuurin hyvéksikdyttod kuvaavia
tuotteita, kuten vanhoja postikortteja, joissa saamelaisuutta on hyddynnetty myynnin
edistdmiseksi muiden kuin saamelaisten itsensd toimesta. Artikkelin tavoitteeksi nden
suomalaisten sivistimisen saamelaisasioista. Juttu paittyykin toimittajan kutsuun saada
lukija tuntemaan itse niitd tunteita, mitd saamelaiset saattavat kulttuuriperinnon
véadrinkdyton kohdalla tuntea:

Esimerkkind Laiti mainitsee Mannerheimin patsaan valtauksen, johon hin

osallistui viime vuonna Helsingissd. Erds Suohpanterrorin aktivisteista,

naamioitunut mies, kiipesi patsaan jalustalle. Sitten mies kohotti nyrkin
ilmaan ja heilutti toisella kddellddan uhmakkaasti Saamenmaan lippua.

TASSA KOHTAA, hyvi lukija, voit kysyid itseltdsi: hdpaisivitko
saamelaiset kansallisen monumentin? Onko vastauksesi kylld, ja tunnet
nérkistystd, kiukkuakin?

Onneksi olkoon!

Olet askeleen ldhempidnd ymmarrystd siitd, miksi saamelaiset pahoittavat
mielensd, kun vieraat ihmiset pukeutuvat heidin kansallispukuunsa. (HS11)
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Kansalaisaktivisti Petra Laitista kertova artikkeli on rakentunut samankaltaisalle alustalle
kuin Jenni Laitin haastattelu. Toimittaja nimittid itsedén itseironisesti “vdhdn tietdviksi,

’

inttdvdksi” suomalaiseksi toimittajaksi, joka on varautunut saattavansa “kysyd jotain
typerdd, kéyttid vddrid termejd tai tolvdistd vahingossa jollain muulla tavalla”.
Toimittaja myontéa auliisti vahin tietdimyksensd saamelaisista, minka johdosta hin kokee
saattavansa tahattomasti loukata haastateltavaa. Petra Laitin itse kerrotaan
valmistautuneen haastatteluun argumentein ja taustamateriaalein, sekd varautuneen

sithen, ettd “toimittaja loukkaa, provosoi, inttdid tai sanoo jotain vdhdttelevid”.

Osapuolet ovat ikédédn kuin taistelupari, joka on varustautunut mitteloa varten.

Aineistossa ndkyy myds uupumista ainaiseen selittimisen vaateeseen. 2010-luvun
puolivilissd julkinen keskustelu kulttuurisesta omimisesta mediassa ja internetin
keskustelupalstoilla kédvi kiivaana. Petra Laiti kiteytti blogissaan keskustelun ytimen
painuneen siihen, miten kukin keskustelun osapuoli tulkitsee kasitteen, mikd sivuutti
ilmién vaikutuksen vihemmistokulttuuriin (Laiti 16.5.2018). Kuvataiteilija Outi Pieski
kuvasi visyneensd aiheeseen.

”Esimerkiksi kulttuurinen omiminen on aihe, josta Pieski ei endd milldan
jaksa puhua.

“Keskustelua on ollut paljon, ja on tosi hyvé, etti on ollut, joten en
oikeastaan jaksaisi késitelld sitd. Mielestdni on muiden asia késitelld sitd
lisdd. On myoOs védrin, ettd sen hyviksikdytetyn tahon pitéisi jaksaa asiaa
aina vain uudestaan jauhaa.”

MIELUUMMIN Pieski puhuu vaikka sarvilakista, saamelaisnaisten
padhineestd --.” (HS07).

Pieski pitdd keskustelua edelleen tarpeellisena, mutta kritisoi vaatimusta jaksaa

keskustella saamelaisiin kohdistuvasta hyviksikadytosta.

Pieskin kerrotaan haluavan puhua enemmaén hénté itseddn kiinnostavasta aiheesta, joka
on viime vuosina takaisin arkikdyttoon palautettu saamelaisnaisten sarvilakki. Sarvilakki
esiintyi myds Espoon modernin taiteen museossa Emmassa, jossa Pieskilld oli
taidendyttely artikkelin ilmestymisaikaan. Taiteen avulla Pieski puhui muun muassa
dekolonisaatiosta, saamelaisten itsemddrddmisoikeuden perusteista ja uinuvista,
saamelaisista naisjumalista. (HS07). Artikkelin l&htokohtana on saamelainen taiteilija,

joka mainostaa jutun avulla omaa taidendyttelyddn. Hén ilmaisee keskustelun
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kulttuurisesta omimisesta olevan jotain, mihin hén ei tdnd pdivdna tahdo osallistua, vaan

ohjaa keskustelua hénti itsedén kiinnostavaan aiheeseen.

Saamelaisten oikeuskehyksesséd keskeiseksi aiheeksi muodostuu keskustelu siitd,
millaiset mahdollisuudet saamelaisilla on Suomessa hallita omia asioitaan.
Saamelaisnaisten puheenvuoroissa saamelaisten oikeudellinen tilanne saa kielteisid
merkityksid ja saamelaisten tulevaisuuteen liitetdédn pelkoa ja huolta. Oikeuskehys luo
tulkintoja saamelaisten hatarasta asemasta suomalaisessa yhteiskunnassa. Siind missa
dynaamisen saamelaiskulttuurin kehyksessé saamelaisuus néyttaytyy
yksilokeskeisempénd, eldvénd ja litkkuvana, oikeuskehyksessd saamelaisten asema
ndyttdd uhatulta. Saamelaisten oikeuksiin liitetddn pysédhtyneisyyttd ja takapakkeja,
joiden myotd syntyy vaikutelma, ettd saamelaiskulttuuri voi kadota hetkend miné

hyvénsa.

Alkuperdiskansojen yhtend keskeisend poliittisena pyrkimyksend on saavuttaa hallinta
omista maa- ja vesialueistaan (Valkonen 2009), miké edellyttdd poliittista neuvonpitoa
valtioiden kanssa. Tavoitteen saavuttamiseksi alkuperdiskansojen on perusteltava omia
oikeuksiaan, mitd havaitsen tehtdvin myds mediateksteissd. Oikeuskehystd voi tdssd
valossa tulkita saamelaisille merkittdvind kehyksend, silld sen kautta on mahdollisuus
aktiivisesti perustella saamelaisten vaatimuksia. Medialle oikeuskehys puolestaan on

merkittava, silld se tarjoaa journalismissa kaivattua ristiriitaa.
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5 PAATANTO

Olen tutkinut saamelaisuuden kehystdmistd saamelaisnaisista kertovissa, Helsingin
Sanomissa julkaistuissa artikkeleista ajanjaksolla 2016-2019. Aineiston 11 artikkelia
analysoin kehysanalyysin keinoin. Metodina kehysanalyysin avulla voidaan tehda
ndkyviksi median erilaisia tapoja tuoda esille samaa aihetta. Kehykset eiviat kuvaa
todellisuutta, vaan ne ovat sosiaalisesti rakentuneita keinoja esittdd maailmaa.
Journalismissa kehykset toimivat toimittajien tydkaluina, joita voidaan kéyttdd niin
tietoisesti kuin tiedostamatta. Kehysanalyysid on kiytetty erityisesti etnisten ja

marginaalisten ryhmien mediarepresentaatioiden tutkimuksessa.

Aiemmissa tutkimuksissa saamelaisten mediarepresentaatiosta on huomattu, etti
saamelaisuutta esitetdén pddasiassa erityisen kulttuurinsa ja valtavdestdihin verrattujen
erojen kautta. Omasta aineistostani 10ysin kaksi padkehystd, jotka nimesin dynaamisen
saamelaiskulttuurin kehykseksi ja saamelaisten oikeuskehykseksi. Kehykset tuovat
ndkyville samaa kuin aiemmat tutkimukset, silld saamelaisia esitetddn edelleen
nimenomaan kulttuuristen erityispiirteidensd kautta, mutta niiden avulla saamelaisten

mediarepresentaatiota voidaan tarkastella yksityiskohtaisemmin.

Dynaamisen saamelaiskulttuurin kehyksessd nostetaan esille kulttuurin, saamen kielten
ja nykyaikaisen saamelaisidentiteetin liikkuvuus, joka saa kehyksessd myonteisid
merkityksid. Kehys uudistaa perinteistd saamelaiskuvaa, silld se esittdd saamelaisia ja
saamelaiskulttuuria osana modernia yhteiskuntaa. Saamelaiskulttuurin muutoksiin on
perinteisesti ulkopuolelta késin suhtauduttu varauksella, silld sen on peldtty rikkovan
saamelaisten autenttisuutta ja titen muuttavan oletettua saamelaisuuden olemusta.
Helsingin Sanomissa modernius tulkitaan myonteiseksi ominaisuudeksi ja osoitukseksi
saamelaiskulttuurin kyvysta reagoida nykyaikaan. Téllaista median ndkdkulmaa voi pitdd
tuoreena. Yllattdvdad on, miten tavallisesti saamelaisuudelle uhkana koettu urbaani
saamelaisuus esitetdin kehyksessd luonnollisena reaktiona yhteiskunnan rakenteellisiin
muutoksiin sekd modernina identiteettind. Toisaalta saamelaisuudesta nostetaan esille

hyvin perinteisid asioita, kuten kulttuuriin, taiteeseen ja saamen kieliin liittyvia tekijoita.
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Vaikka saamelaiset nédkyvétkin kehyksessd totutusta poikkeavalla tavalla, ovat

saamelaisuuden tunnusmerkit sdilyneet pitkdlti samoina.

Suomessa saamelaisten oikeuksiin liittyvd péédtoksenteko ja julkinen keskustelu on
perinteisesti ollut suomalaisten mielestd ongelmalliseksi koettu aihe (Lehtola 2015b).
Saamelaisten oikeuskehyksessd naiset itse tuovat esille oikeudellisia epdkohtia, joista
suurimpana pidetddn itsemddrddmisoikeuden heikkoa toteutumista. Naisten puheista
ilmenee, ettd oikeuskeskusteluun liitetty ongelmallisuus selittyy usein saamelaisten ja
enemmistokansojen ndkemyseroina. Esimerkiksi Tenojoen sopimus niyttaytyy
saamelaisille uhkana perinteisen kalastuselinkeinon jatkuvuudelle, kun taas Norjan ja
Suomen valtioille kyse on luonnonsuojelusta. Kehyksessa ei ole lainattu tai haettu naisten
kommentteja tukemaan tai haastamaan muita osapuolia, jolloin syntyy helposti
vaikutelma, ettd oikeuskeskustelussa kyse on mielipideasioista. Vaikutelma syvenee
niissid haastatteluissa, joissa toimittaja alkajaisiksi kertoo pyytidneensd haastateltavaa
kertomaan miten asiat todella saamelaisten mielestd ovat. Saamelaisnaisille annetaan
mediassa tilaa tuoda esille omia nidkemyksiddn, mutta niiden merkityksellisyyden

punnitseminen jda lukijan harteille.

Toinen tutkimuskysymykseni on, miten saamelaisten historiallinen representaatio on
kehittynyt. Saamelaisten representaatiota ovat vuosisatoja hallinneet ulkopuolisten
kansojen kuvaukset, joissa toistuvat esitykset saamelaisista alkukantaisina, ekologisena
luonnonkansana seké autenttisena ihmisend. Kuvausten perusteella saamelaiset on nihty
toisaalta ideaalin ihmisyyden perikuvana ja toisaalta osoituksena rotujen
eriarvoisuudesta. 1900-luvun jélkipuoliskolla suomalaisen elokuvan ja TV-viithteen
myo6té esitykset saamelaisista hyperseksuaalisina ja viinaanmenevid levisivit laajemman
yleison kisityksiksi saamelaisista, mitkd vaikuttivat saamelaisten arkipdivdin

vuosikymmeniksi eteenpdin.

Vanhoja késityksid ovat haastaneet erityisesti saamelaisnaiset 2010-luvulla
uudelleenkehystdmélld saamelaisrepresentaatiota omista ldhtokohdistaan seké ottamalla
kantaa saamelaisten eettiseen esittdmiseen. Televisiosarja Mdrdt Sdpikkddt ravisteli

pinttyneitd  stereotypioita  ja  loi  ennenndkemitontd  saamelaisviihdetta.
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Uudelleenkehystdmisen tulkitsen pyrkimyksend ottaa hallintaan ja muokata sitd

saamelaiskuvaa, joka on luotu ulkopuolisten tarpeisiin.

Viimeinen tutkimuskysymykseni on, millaisia mediarepresentaatioita saamelaisista on
suomalaisessa mediassa 2010-luvulla. Viitin vuoden 2010-luvun jilkipuoliskon
mediarepresentaatioon vaikuttaneen vahvasti stereotypia suuttuvista ja loukkaantuvista
saamelaisista, joka syntyi mediassa kdydystd laajasta keskustelusta kulttuurisesta
omimisesta. Julkisuudessa keskusteluun osallistuivat monet saamelaisnaiset, ketkéd
puheenvuoroissaan puolustivat saamelaisten oikeutta suojella omaa kulttuuriperintddén.
Kritiikki kehystettiin mediassa tunnepitoiseksi mielipiteeksi, mikd siirsi keskustelun
painopistettd kulttuurisen omimisen madritelmddn sekd saamelaisten tunteiden
oikeutuksen arviointiin. Tdtd voi kuitenkin tulkita myds saamelaisnaisten aktiiviseksi
toiminnaksi jdlleen uudelleenkehystdd saamelaiskulttuurin esittdmisté, kuten teki Mdr<t

Sapikkddt 2010-luvun alkupuolella.

Huomionarvoista on, ettd Helsingin Sanomat oli merkittdvd alusta keskustelulle
kulttuurisesta omimisesta. Lehti tdten osallistui suuttuvan saamelaisen stereotypian
syntyyn ja ylldpitoon. Aineistossa lehti on kuitenkin paikoin itsekriittinen uuden
saamelaiskuvan suhteen. Kulttuuriseen omimiseen liittyneen keskustelun kontekstissa on
kiinnostavaa, ettd samaan aikaan lehden artikkeleissa voidaan ndhdd dynaamisen
saamelaiskulttuurin kehys, joka tuo esille myonteisid saamelaiskulttuurin elementteja.
Onkin mahdollista pohtia, vaikuttiko uuteen saamelaiskuvaan kohdistunut kritiikki
lehteen niin, ettd toimituksessa haluttiin monipuolistaa kaventunutta saamelaiskuvaa.
Aineistoni koostuu henkil6haastatteluista, joissa haastateltavalla on mahdollisuus tuoda
esille omia ndkemyksiddn tietystd aiheesta. Suuttuvan saamelaisen stereotypia on
saattanut lisdtd toimittajien kiinnostusta saamelaisia kohtaan, mikd on voinut nédkyé

henkil6haastattelujen suosiossa.

Tutkimukseni aineiston pienen koon takia tutkimuksesta ei voida vetdd laajempia
johtopddtoksid, vaan kehykset kuvastavat ainoastaan tdhdn aineistoon kuuluvia
mediatekstejd. Siitd huolimatta tutkimukseni mukailee esimerkiksi Lehtolan (2015b: 220)

esille tuomaa jaottelua niin sanotusti hyvédstd ja ongelmallisena ndhdystéd
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saamelaisuudesta. Laajemmasta aineistosta olisi myds mahdollista 16ytdd useampia

kehyksid, joiden avulla mediarepresentaatiota voisi tutkia laajemmin.

Kehysanalyysiin usein kohdistetaan kritiikkid siitd, miten jokainen tutkija tekee omat
tulkintansa ja ndin ollen luo omat kehyksensd. Toisen tutkijan tulkinnat samasta
aineistosta saattaisivat poiketa omistani. Tulkitsen mediatekstejd saamelaisena
saamelaiskulttuurin  opiskelijana, joka seuraa aktiivisesti saamelaisiin liittyvad
keskustelua. voi poiketa merkittdvéstikin siitd, mitd suomalainen, vihdn saamelaisista

tietdva henkilo tekisi.

En ole tdssd ty0ssd syventynyt siihen, ketkd ovat osallistuneet kehystdmiseen. Olen
jattanyt ulkopuolelle sen tutkimisen, mikd osuus eri osapuolilla on saamelaiskuvan
rakentamisessa. Rajaukseni avaa mahdollisuuksia uusille tutkimuksille, joissa
tutkimuksen kohteena olisivat kehystdmisen osapuolet. Olen todennut tydsséni kehysten
olevan osa toimittajien tyovélineistod. Haastattelutilanteessa kuitenkin  myds
haastateltavat tuovat tilanteeseen omat kehyksensd, jolloin on mahdollista kysy4,
voivatko haastateltavien kehykset nédkyéd julkaistuissa artikkeleissa? Saamelaisten
kehyksid olisi mahdollista tarkastella esimerkiksi saamelaisten oman median kautta, jossa

uutistekstejd ja artikkeleita tuottavat padasiassa saamelaiset toimittajat.

Ymmairrystd saamelaisten mediarepresantaatiosta voisi jatkotutkimuksissa vield
syventdd, silld suomalaisen median saamelaiskuvaa 2010-luvun osalta ei ole vield juuri
tutkittu. Kuten tydssini olen osoittanut, kuluneella vuosikymmenelld saamelaiset ovat
olleet aktiivisesti esilld eri mediakanavilla, joten aineistoa on saatavilla monesta eri
lahteistd. Omaa tutkimusaihettani olisi mielenkiintoista jatkaa ottamalla tutkimuksen
kohteeksi saamelaismiehistd kertovat artikkelit. Sen myo6ta olisi mahdollista vertailla,
esitetddnkd saamelaisuutta eri tavoin eri sukupuolten ndkokulmista. Tutkimuksessani
olen myos nostanut esille 2010-luvun uuden stereotypian suuttuvista ja loukkaantuvista
saamelaisista. Stereotypia on muodostunut hallitsevaksi saamelaisten
mediarepresentaation osaksi. Kiinnostava tutkimuksen kohde olisikin selvittda, millaisia
vaikutuksia kyseiselld stereotypialla on ollut saamelaisten asemaan julkisessa

keskustelussa sekd laajemmin suomalaisessa yhteiskunnassa.
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