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Ilmastonmuutos on aikamme yksi suurimmista yhteiskuntia koettelevista haasteista, ja sen tuomat rasitteet 
ovat erityisen raskaita arktisten alueen saamelaisyhteisölle. Saamelainen kulttuuri perustuu hyvin pitkälle 
tietynlaiseen luontoyhteyteen ja perinteisiin elinkeinoihin, jotka kaikki perustuvat yhteistoimintaan luonnon 
kanssa. Kulttuurinen kestävyys saamelaisten näkökulmasta on voimakkaasti sidoksissa näihin perinteisiin 
elinkeinoihin. Kulttuurinen kestävyys voidaan nähdä yhtenä kestävän kehityksen osana, joka on tärkeä ottaa 
huomioon, kun pyritään saavuttamaan kokonaisvaltaista kestävää kehitystä. Kulttuuria ja kulttuurista 
kestävyyttä ei siis tule unohtaa tavoitellessa kaikin tavoin kestävämpiä yhteiskuntia ja yhteisöjä. Tutkielman 
tarkoituksena on tarkastella, millaisia kiinnityskohtia ilmastonmuutoksella on saamelaisyhteisön kanssa ja 
millaisia haasteita ilmastonmuutos luo kulttuuriselle kestävyydelle saamelaisyhteisön näkökulmasta.  

Tutkielman teoreettisessa viitekehyksessä keskiössä on saamelainen kulttuuri, kulttuurinen kestävyys ja 
ilmastonmuutoksen merkitys kulttuuriselle kestävyydelle. Tutkielman aineistona ja analyysin kohteena on kaksi 
saamelaisyhteisön itse tuottamaa ympäristöpoliittista dokumenttia: Climate Change in Sápmi – an overview 
and a Path Forward sekä saamelaiskäräjien Saamelaisten oikeus-, elinkeino-kulttuuriperintö- ja 
ympäristöpoliittinen toimintaohjelma 2020–2023. Tutkielma on laadullinen ja aineisto on analysoitu 
teoriaohjaavan sisällönanalyysin keinoin. Analyysia ohjannut teoria nousi esiin kulttuurisen kestävyyden 
viitekehyksestä. Nämä kolme teoriasta esiin noussutta kulttuurista kestävyyttä kuvaavaa käsitettä ovat: 
kulttuuriperintö, taloudellinen elinvoima ja paikallisuus. 

Tutkielman tulokset kertovat, kuinka ilmastonmuutos vaikuttaa saamelaisten elämiin ja luontoyhteyteen 
erityisesti perinteisten elinkeinojen kautta. Koska saamelaisten kulttuuri on sidoksissa vahvasta luontoon ja 
perinteisiin elinkeinoihin, myös saamelaiskulttuurin kestävyys on ilmastonmuutoksen myötä suurien 
haasteiden edessä. Aineiston analyysin perusteella ilmastonmuutoksen myötä keskeisiä haasteita 
kulttuuriselle kestävyydelle saamelaisyhteisön näkökulmasta ovat kulttuuriperinnön jatkuvuuden takaaminen, 
taloudellisen elinvoiman säilyttäminen, ympäristön ja ihmisten hyvinvoinnin ylläpitäminen sekä paikallisuuden 
ja hallinnan huomioon ottaminen kulttuurisen kestävyyden takaamisessa. 

Saamelaisen perimätiedon jatkuvuus ja yhteys luontoon on uhattuna ilmastonmuutoksen myötä. Saamelaisen 
kulttuurinen kestävyys pohjautuu vahvasti luontoon ja luontoyhteyteen pohjautuviin elinkeinoihin, mikä eroaa 
selvästi länsimaisesta kulttuurista ja valtaväestön sekä päättäjien olisi tärkeä tämä tiedostaa. Saamelainen 
kulttuuri on itsessään huomattavasti kestävämmällä pohjalla, kuin länsimaalainen kulttuuri. Saamelaisille tulisi 
taata vapaus kulttuurisen kestävyyden edellytysten määrittelyyn ja länsimaisten kulttuurien edustajien tulisi 
hyödyntää saamelaisten tietotaitoa kestävämmästä elintavasta, jotta meillä kaikilla olisi edessämme 
kestävämpi tulevaisuus. 
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1 JOHDANTO 

 

Ilmastonmuutos on aito uhka ihmisten olemassaololle ja maailmamme lukemattomille eri 

kulttuureille, mutta arktisen neuvoston mukaan arktiset alueet ovat muuta maailmaa suuremman uhan 

alla ilmastonmuutoksen suhteen. Arktisilla alueilla ilmasto lämpenee muuta maailmaa nopeammin, 

arktiset alueet ovat sään ääri-ilmiöiden kohteena entistä useammin ja nämä muutokset vaikuttavat 

suuresti elämään arktisilla alueilla. (AMAP, 2021) Näillä arktisilla alueilla elää Euroopan ainoa 

alkuperäiskansa, saamelaiset (Saamelaiskäräjät, n.d.b), joiden elämään ja kulttuurin jatkuvuuteen 

ilmastonmuutoksella on selkeitä vaikutuksia. Muutokset ilmastossa, esimerkiksi sademäärissä tai 

ikiroudan sulamisessa voivat vaikuttaa saamelaisten perinteisiin elinkeinoihin, kuten poronhoitoon ja 

kalastukseen, muuttaen saamelaiskulttuurin ekologista perustaa. Nämä muutokset taas voivat johtaa 

lopulta perinteisen tiedon muuttumiseen tai menetykseen. Näillä muutoksilla taas voi olla 

syvällisiäkin vaikutuksia saamelaisten fyysiseen- ja mielenterveyteen. (Jaakkola, 2018) 

Ilmastonmuutos vaikuttaa siis meihin kaikkiin, mutta saamelaisiin pohjoisena alkuperäiskansana 

muutokset osuvat erityisen voimakkaasti. 

Saamelaisen maailmankäsityksen ytimessä on näkemys ihmisestä osana luontoa, ei muiden 

elämänmuotojen yläpuolella. Ihmisten tehtävä ei saamelaisen näkemyksen mukaan ole dominoida 

luontoa, vaan säilyttää harmonia ekosysteemissä. Kaiken ytimessä on kohtuus. Ihmisen tulee käyttää 

luonnosta vain sen verran, mitä on tarpeen ja kunnioittaa muita luontokappaleita. Suhde luontoon on 

vastavuoroinen; ihmiset hyötyvät luonnon antimista, mikä taas luo velvollisuuden säilyttää tasapaino 

ekosysteemissä ja suojella tervettä ympäristöä, koska se on kaiken elämän perusta. (Holmberg, 2021, 

11–12) Saamelainen kulttuuri ei perustu jatkuvan kasvun periaatteille vaan harmoniaan ja 

vastavuoroisuuteen. Näitä eettisiä arvoja tulisi hyödyntää laajemminkin yhteiskunnassa, koska niiden 

kautta voidaan uudelleen suunnata resurssien ja materiaalien käyttöä voidaksemme turvata 

kestävämmän ja oikeudenmukaisen tulevaisuuden kaikille (Saamelaisneuvosto, 2023, 132). 

Yksinkertaisimmillaan kestävyyttä voidaan kuvata halulla säilyttää maapallo nykyisessä 

runsaudentilassaan myös seuraaville sukupolville. Jatkuva keskustelun aihe on kuitenkin se, miten 

tämä kestävyyden tila saavutetaan. Tämä väittely pohjautuu lopulta arvoihin ja sitä kautta keskustelu 

linkittyy vahvasti myös kulttuuriin. (Hawkes, 2001, 11) Kulttuurista kestävyyttä voidaan kuvata 

kulttuurisen perinnön ja perinteiden säilyttämistä tavalla, joka on johdonmukainen kestävyyden 
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periaatteiden kanssa (Järvelä, 2023). Kulttuurilla ja kulttuurisella kestävyydellä on siis tärkeä osa 

maapallomme säilyttämisessä seuraaville sukupolville. 

Saamelaista kulttuuria on tutkittu melko runsaasti ja saamelaisesta kulttuurista suhteessa 

ilmastonmuutokseen löytyy kohtalaisesti tutkimusmateriaalia myös Suomesta. Kuitenkaan 

tutkimusta, jossa olisi lähestytty saamelaista kulttuuria ja ilmastonmuutosta varsinaisesti kulttuurisen 

kestävyyden käsitteestä käsin, ei ole saatavilla. Tässä kandidaatintutkielmassa analysoin kahta 

saamelaisyhteisön itse tuottamaa ilmasto- ja ympäristöpoliittista dokumenttia. Näistä ensimmäinen 

on saamelaisneuvoston Climate Change in Sápmi – an overview and a Path Forward, dokumentti on 

julkaistu vuonna 2023. Toinen analysoitava dokumentti on saamelaiskäräjien Saamelaisten oikeus-, 

elinkeino-, kulttuuriperintö- ja ympäristöpoliittisen toimintaohjelma 2020–2023, joka on julkaistu 

2020. analysoin aineistoa kokoavalla otteella nimenomaan kulttuurisen kestävyyden käsitteestä 

lähtien. Tutkielmani tavoitteena on selvittää millä tavoin saamelaiset näkevät kulttuurisen 

kestävyyden suhteessa ilmastonmuutokseen ja ilmastopolitiikkaan. Tutkimuskysymyksinäni on: 

 Millaisia kiinnityskohtia ilmastonmuutoksella ja kulttuurisella kestävyydellä on 

saamelaisyhteisön näkökulmasta? 

 Millaisia haasteita ilmastonmuutos luo kulttuuriselle kestävyydelle saamelaisyhteisön 

näkökulmasta? 

Maailma palaa tällä hetkellä monelta eri kantilta ajateltuna. Ilmastonmuutos on aito uhka ihmisyyden 

ja maapallon säilymiselle, mutta samalla ihmiset itsessään ovat uhka itselleen muun muassa tällä 

hetkellä käynnissä olevien massiivisten sotien vuoksi. Sodat ovat herättäneet globaalia keskustelua 

ihmisoikeuksista ja samaan aikaan tätä keskustelua käydään myös kansallisella tasolla, kun 

vähemmistöt ja vähemmistöjen oikeudet ovat puheenaiheena. Esimerkiksi saamelaiskysymykset ovat 

olleet läsnä mediassa KHO:n pakotettua uudet Saamelaiskäräjävaalit (Morottaja, 2024). On oleellista 

huomata, että poliittinen polarisoituminen on myös todellinen uhka kestävän kehityksen edistämiselle 

(Järvelä, 2023). Tässä kandidaatintutkielmassa yhdistän omalla tavallani nämä kaksi ajankohtaista 

teemaa, ilmastonmuutoksen ja vähemmistöjen oikeudet. Ilmastonmuutos on vahvasti 

ympäristöpoliittinen teema, mutta samalla saamelaisalueisiin liittyvät kysymykset ovat myös 

aluetieteellisiä, joten tutkielmani linkittyy vahvasti omaan tieteenalaani. Myös henkilökohtaisella 

tasolla ihmisoikeuskysymykset ja kolonialismiin liittyvät teemat ovat erityisen mielenkiintoisia ja 

ansaitsivat mielestäni enemmän huomiota. Erityistä huomiota kolonialismin historiaan toivoisin 

kiinnitettävän Suomessa, jossa asiasta keskustellaan mielestäni melko vähän, tähän Suomen 

siirtomaahistorian hälventämiseen on kiinnitetty huomiota yleisemminkin (Nuuttila, 2020). 
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Tämän johdantoluvun jälkeen tulen käymään läpi työni teoreettisen viitekehyksen ja 

kirjallisuuskatsauksen, joka käsittelee saamelaisia alkuperäiskansana ja kulttuurista kestävyyttä.  

Kolmannessa luvussa tulen käymään läpi tarkemmin aineiston ja analyysimenetelmän. Luvussa neljä 

esittelen analyysini tulokset, jossa tutkin saamelaisten käsityksiä kulttuurisesta kestävyydestä 

ilmastonmuutoksessa. Viimeisenä lukuna on johtopäätökset, jossa vedän tutkielmani tuloksia yhteen 

sekä pohdin myös mahdollisia jatkotutkimusten aiheita. 
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2 KULTTUURINEN KESTÄVYYS SAAMELAISTEN NÄKÖKULMASTA 

 
 
Seuraavissa alaluvuissa esittelen tutkielmani teoreettisen viitekehyksen. Tulen käymään lyhyesti läpi 

mitä alkuperäiskansalla ja saamelaisilla tarkoitetaan. Avaan myös kulttuurisen kestävyyden käsitettä, 

miten se sisältyy kestävän kehityksen Agenda 2030:een ja, miten se nivoutuu yhteen 

saamelaiskulttuurin kanssa. Tutkielmani keskeiset elementit ovat ilmastonmuutos sekä kulttuurinen 

kestävyys ja tässä luvussa tulen avaamaan myös sitä, miten nämä kaksi käsitettä liittyvät toisiinsa.  

2.1 Saamelaiset alkuperäiskansana ja saamelaiskulttuuri 

 
Alkuperäiskansat ovat hyvin monimuotoinen ryhmä, eikä heitä kuvaamaan ole täysin yhtenäistä 

määritelmää. Yhdistyneiden kansakuntien eli YK:n nykyaikaisen käsityksen mukaan ihmisen voidaan 

ajatella kuuluvan alkuperäiskansaan, jos hän identifioituu alkuperäiskansaan ja on yhteisönsä 

hyväksymä jäsen. Alkuperäiskansalla on historiallinen yhteys yhteiskuntaan ennen kolonialistista 

aikaa ja he muodostavat nyky-yhteiskunnassa vähemmistön. Alkuperäiskansalla on vahva yhteys 

alueisiin ja sitä ympäröiviin luonnonvaroihin ja heillä on oma kulttuurinsa, omat uskomuksensa ja 

oma kielensä. Heillä on myös omanlaisensa poliittinen, taloudellinen sekä sosiaalinen systeeminsä ja 

he ovat päättäneet ylläpitää perittyjä tapojaan, omaleimaisena kansana. YK:n mukaan määrittelyn 

sijaan on kuitenkin tärkeämpää tunnistaa alkuperäiskansaan kuuluvat ihmiset. (United Nations, n.d.) 

Alkuperäiskansaa voidaan myös kuvata etniseksi ryhmäksi, joka on selvinnyt, vaikka sitä on yritetty 

erilaisin voimakeinoin saattaa sukupuuttoon (Berg-Nordlie, 2022, 467). Saamelaiset ovat Euroopan 

Unionin alueen ainoa alkuperäiskansa ja heidän asemansa alkuperäiskansana on vahvistettu Suomen 

perustuslaissa. Saamelaiset ovat aikanaan, jo ennen nykyisten valtiorajojen muodostumista, 

asuttaneet Suomen, Ruotsin, Norjan ja Kuolan niemimaan pohjoisia osia. Tätä aluetta kutsutaan 

Saamenmaaksi. Saamelaisia on kaikkiaan noin 75 000–100 000, ja Suomessa heistä asuu noin 10 000. 

Saamelaisten kotiseutualueeseen Suomessa kuuluu Inarin, Utsjoen ja Enontekiön kunnat ja 

Sodankylän kunnan pohjoisosa, mutta yli 60 % saamelaisista asuu muualla, kuin kotiseutualueellaan. 

(Saamelaiskäräjät, n.d.b) 

Suomessa saamelaisten ainoa virallinen edustaja on Saamelaiskäräjät, joka on saamelaisten 

edustuksellinen itsehallintoelin. Suomessa puhutut kolme saamen kieltä sekä saamelaiskulttuuri 

kuuluvat sen toimialaan ja sen yhtenä tehtävänä onkin turvata saamelaisen alkuperäiskansakulttuurin 

säilyminen ja toisaalta sen kehittyminen. Saamelaiskäräjät edustaa saamelaisia niin kansallisissa, kuin 

kansainvälisissäkin yhteyksissä. Se antaa lausuntoja, aloitteita ja esityksiä eri viranomaistahoille. 
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(Saamelaiskäräjät, n.d.a) Saamelaisneuvosto on kaikkien saamelaisten yhteinen ja riippumaton 

poliittinen ja kulttuuripoliittinen järjestö, joka toimii saamelaisten kansalaisjärjestöjen 

yhteistyöelimenä. Saamelaisneuvoston päätavoite on edistää saamelaisten etuja sekä oikeuksia ja se 

onkin yksi pisimpään toiminnassa olleista alkuperäiskansajärjestöistä. Edistääkseen saamelaisten 

etuja saamelaisneuvosto antaa lausuntoja ja ehdotuksia esimerkiksi saamelaista kulttuuria, elinkeinoa 

tai oikeuksia koskevissa asioissa, etenkin kun kyse on useamman maan saamelaisista. 

(Saamelaisneuvosto, n.d.) 

YK:n kasvatus-, tiede- ja kulttuurijärjestö UNESCO määrittelee kulttuurin tiettyä yhteiskuntaa 

erityisellä tavalla luonnehtiviksi älyllisiksi, tunteellisiksi, materiaalisiksi ja henkisiksi piirteiksi. Se 

käsittää elämäntyylin, taiteet, ihmisoikeudet, perinteet, uskomukset ja arvot. Kulttuuri on jotain, mikä 

muovaa ihmisiä ja yhteiskuntia vaalien yhtenäisyyttä samojen arvojen ja perinteiden kautta. 

UNESCO korostaa kulttuurien vaalimisen tärkeyttä globaalisti nykyisten massiivisten haasteiden, 

kuten ilmastonmuutoksen ja teknologiamuutoksen edessä. (UNESCO, n.d.) Kulttuurilla on siis monia 

ulottuvuuksia, mutta yksinkertaistettuna se voidaan nähdä tapana elää (Bennett ym., 2013, 67). 

Kulttuuri voidaan kuvata myös löyhästi yhteen nivoutuneeksi kokonaisuudeksi käytänteitä, 

instituutioita ja mekanismeja, jotka käsittelevät yhteisesti tarkoitusten sekä sääntöjen tuottamista, 

jakamista ja kuluttamista (Dessein ym., 2015, 21). Laajassa merkityksessä kulttuuri voidaan 

ymmärtää lähtökohtana ja edellytyksenä toiminnalle, viestinnälle ja merkitykselle, sillä kaikilla 

ihmisillä on kulttuuri, he jakavat sen, mutta myös tuottavat sitä. Tiivistetymmässä merkityksessään 

kulttuuri viittaa sivilisaatioon, ihmisen kehittämiseen esimerkiksi taiteissa ja tieteissä. (Soini & 

Birkeland, 2014, 214) 

Saamelaiselle kulttuurille ei löydy yhtä yhteneväistä ja selkeää määritelmää. Kuitenkin useasti 

saamelaisuuteen ja saamelaiseen kulttuuriin liitetään yhtenä oleellisena osana saamen kieli ja kielen 

tunteminen. Myös luovilla taiteilla, kuten musiikilla ja käsitöillä, joita duodjiksi kutsutaan, on 

oleellinen osansa saamelaisessa kulttuurissa, samoin kuin kulttuurisella ilmaisulla, kuten tarinoilla, 

myyteillä ja symboleilla. Tärkeä elementti saamelaisessa kulttuurissa on luonto, luonnon tunteminen, 

luonnossa ja luonnosta eläminen, sekä omavaraisuus. Tähän koko kontekstiin liittyy vahvasti myös 

perinteiset saamelaiset elinkeinot, kuten kalastus, metsästys, marjastus ja poronhoito osana ja tapana 

toteuttaa saamelaista kulttuuria. (Berg-Nordlie, 2022, 462–463; Helander-Renvall & Markkula, 2017, 

122) Poronhoito voidaan nähdä erittäin oleellisena osana saamelaista kulttuuria, myös Norjan 

korkeimman oikeuden mukaan, joka totesi Fosenin alueelle rakennettujen tuulivoimaloiden rikkovan 

Norjan saamelaisten kulttuuriin kuuluvia oikeuksia poronhoitoon ja sitä kautta saamelaisten 
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ihmisoikeuksia (Mósesdóttir, 2024; Ravna, 2022, 19) On oleellista myös huomioida, että vaikka 

saamelaiset ovat luku- ja kirjoitustaitoinen yhteisö, suurin osa sen tiedosta esimerkiksi ympäristöön 

liittyen kulkee eteenpäin suullisessa muodossa (Näkkäläjärvi, 2023, 104). Luonnon merkitys 

saamelaiselle kulttuurille on siis hyvin oleellinen ja se eroaa selkeästi länsimaisesta kulttuurin 

ajatuksesta. Länsimainen ajattelu jakaa maailman ihmisten maailmaan ja luonnon maailmaan, kun 

taas saamelaiset eivät erottele kulttuuria ja luontoa toisistaan. Saamelaisessa kulttuurissa suhde 

luontoon on osa maailmankatsomuksen narratiivia, johon liittyy paljon muutakin, kuin ympäröivä 

luonto. (Valkonen & Valkonen, 2018, 22) 

YK:n kansalaisoikeuksia ja poliittisia oikeuksia koskevan kansainvälisen yleissopimuksen (KP-

sopimus) artikla 27 määrittää, että ihmisillä, jotka omassa maassaan kuuluvat etniseen, 

uskonnolliseen tai kielelliseen vähemmistöön, on oikeus oman kulttuurinsa, kieleensä ja uskontoonsa 

(United Nations, 1966). Suomessa ja muissa pohjoismaissa saamelaiset kuuluvat tämän määritelmän 

vähemmistöön. Valoma (2024) kuvailee, kuinka saamelaisten tiedon, kulttuurin ja kielen 

säilyttäminen on olennainen osa alkuperäiskansan kulttuurin suojaamista ja elvyttämistä. 

Selvityksessään ilmastonmuutoksen vaikutuksista Suomen saamelaiskulttuuriin, Näkkäläjärvi ym. 

(2024, 19) toteavat, että nykyiset toimet Suomessa eivät ole olleet riittäviä turvaamaan 

saamelaiskulttuurin tulevaisuutta. Selvityksen mukaan saamelaisilla ei ole riittävästi edellytyksiä 

oman kulttuurinsa ylläpitämiseen kotiseutualueellaan, eikä suomalainen yhteiskunta anna sille 

riittävästi edellytyksiä.  

2.2 Kulttuurinen kestävyys osana kestävää kehitystä 

 
Kestävän kehityksen käsite on lähtöisin vuodelta 1987, maailman ympäristö- ja kehityskomission 

(WECD) raportista. Tällöin kestävä kehitys määriteltiin kehitykseksi, mikä vastaa nykyhetken 

elämän tarpeita, mutta niin ettei tulevien sukupolvien mahdollisuus tyydyttää omia tarpeitaan 

vaarannu. (WECD, 1987; Mensah, 2019, 6; Hawkes, 2011, 11) Määritelmä viittaa laajasti niin 

sukupolvien sisäiseen ja globaaliin oikeudenmukaisuuteen kuin tasapuolisuuteen hyvinvoinnin, 

resurssien ja hyödykkeiden jakautumiseen sukupolvien välillä (Soini & Birkeland, 2014, 213).  YK 

on vuonna 2015 julkaissut Agenda2030 ohjelman, joka ohjaa koko maailmaa kestävän kehityksen 

edistämisessä. Ohjelma tähtää poistamaan maailmasta köyhyyden kaikissa sen muodoissa, 

ympäristön kestävyyttä tukevalla tavalla. Ohjelma tavoittelee myös globaalia rauhaa ja vapautta. 

Ohjelmassa on 17 tavoitetta, jotka ovat keskinäisriippuvaisia ja jotka YK jakaa ekologisen, 

taloudellisen ja sosiaalisen ulottuvuuden alle. Ohjelman läpileikkaavana teemana on, ettei ketään 
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jätetä jälkeen. (United Nations, 2024) Laajan kirjallisuuskatsauksensa pohjalta myös Mensah (2019, 

15) toteaa, että kestävä kehitys pohjautuu vahvasti kolmen peruspilarin, eli sosiaalisen kestävyyden, 

taloudellisen kestävyyden ja ekologisen kestävyyden päälle ja vain nämä kolme pilaria yhdistämällä 

voidaan kestävää kehitystä aidosti toteuttaa. Agenda 2030 on siis hyvin laajasti yhteiskunnan 

rakennetta läpileikkaava ja koska kestävän kehityksen periaatteiden avulla pyritään puuttumaan 

yhteiskunnan suuriin haasteisiin kuten ilmastonmuutokseen, nälänhätään ja köyhyyteen, on se 

monenlaisten instituutioiden, kuten valtioiden hyödyntämä. (Mensah, 2019, 15) Myös 

alkuperäiskansoja on kuultu jo ohjelman suunnitteluvaiheessa ja sen seurauksena Agenda2030 

sisältää suoria viittauksia alkuperäiskansojen oikeuksiin. Yleisesti Agenda2030 17 tavoitteesta ja 169 

alatavoitteesta 92 % liittyy läheisesti ihmisoikeuksiin. 169 alatavoitteesta 73 on selkeästi linkittyneitä 

YK:n julistukseen alkuperäiskansojen oikeuksista. Agendan 2030:n vahva sitoutuminen 

ihmisoikeuksiin, tasavertaisuuden tukemiseen, sekä siihen, ettei ketään todella jätetä jälkeen, kertoo 

siitä, että sillä on selvää potentiaalia muuttaa asioita alkuperäiskansojen osalta. (OHCHR, 2017) 

Kuten on aiemmin tässä kirjallisuuskatsauksessa mainittu, useissa tutkimuksissa kestävä kehitys 

jaetaan kolmeen pilariin: sosiaaliseen, taloudelliseen ja ekologiseen kestävyyteen. Kulttuuri nähdään 

tutkimuksissa usein osana sosiaalista kestävyyttä (Dessein ym., 2015,24; Soini & Dessein, 2016, 1), 

eikä niinkään omana pilarinaan. Hawkes (2001) toi kuitenkin kestävyyden kokonaisuuteen vielä 

yhden pilarin, kulttuurisen kestävyyden. Hänen mukaansa kestävä yhteiskunta on riippuvainen 

kestävästä kulttuurista: mikäli olemassa oleva kulttuuri katoaa, niin katoaa myös kaikki sen ympäriltä. 

Elinvoima on kulttuurisen kestävyyden ehto ja Hawkesin mukaan kulttuurillisia toimenpiteitä 

tarvitaan, jotta voidaan menestyksekkäästi tavoitella kestävyyttä. Myös Dessein ym., (2015, 15) 

kirjoittavat, että kulttuurinen kestävyys on olennainen osa kestävää kehitystä, eikä sitä tulisi 

sisällyttää sosiaalisen kestävyyden kontekstiin. Samoin Soini ja Birkeland (2014, 215) huomauttavat, 

että mikäli kulttuurinen kestävyys sisällytetään sosiaaliseen kestävyyteen, voi kestävän kehityksen 

haasteista osa jäädä huomiotta. He kirjoittavat myös, ettei kulttuurista kestävyyttä tule välttämättä 

ymmärtää omana pilarinaan, vaan kulttuuri voi olla pohjana tai ehtona, kun kestävän kehityksen 

tavoitteisiin pyritään tai vaihtoehtoisesti kulttuuri voi tarjota uusia näkökulmia tarkastellessa 

sosiaalisen, ekologisen ja taloudellisen kestävyyden kokonaisuuksia.  

Yksinkertaistetusti voidaan kulttuurisen kestävyyden sanoa mahdollistavan sukupolvien sisäisen ja 

sukupolvien välisen pääsyn kulttuurisiin resursseihin (Acton ym., 2017, 1314). Dessein ym. (2015) 

ja Soini & Dessein (2016) kirjoittavat kulttuurisen kestävyyden ilmentymisen tavoista kolmen eri 

roolin kautta. Ensimmäisenä kulttuuri nähdään osana kestävyyttä, yhtenä sen pilarina ja kestävyyden 
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pääomana. Tällöin kulttuurin arvo on sisäsyntyistä ja kulttuuri voidaan nähdä kehityksen 

saavutuksena. Toisessa roolissa kulttuurilla on selkeämpi osa vaikuttajana. Kulttuuri on tässä toisessa 

roolissaan elämäntapa ja se on samalla sekä elinehto, mutta myös resurssi kestävyyden 

saavuttamiseksi. Kolmannessa roolissaan kehitys nähdään nimenomaan kulttuurisena prosessina. 

Tässä kolmannessa roolissa kulttuuri nähdään perustana ja tärkeänä rakenteena, kun pyritään 

saavuttamaan kestävän kehityksen tavoitteita. (Dessein ym., 2015; Soini & Dessein, 2016) 

Kulttuurisen kestävyyden käsite voi toimia hyvinkin kokonaisvaltaisena viitekehyksenä, joka 

vahvistaa vähemmistöasemassa olevien ihmisten asemaa niin kulttuurisista, ekologisista, 

sosiaalisista, taloudellisista ja poliittisista näkökulmista (Zhou & Edelheim, 2021, 71). 

Näiden roolitusten lisäksi, kulttuurista kestävyyttä voidaan Soinin ja Birkelandin (2014) mukaan 

tarkastella seitsemästä toisiinsa kytkeytyneestä lähtökohdasta käsin. Nämä seitsemän erillistä, mutta 

kuitenkin toisiinsa vahvasi linkittyvää lähtökohtaa tai käsitettä ovat: perintö, elinvoima, taloudellinen 

elinkyky, moninaisuus, paikallisuus, ekokulttuurinen resilienssi ja ekokulttuurinen sivilisaatio.  

Soinin ja Birkelandin (2014, 216, 220) mukaan kulttuurinen kestävyys voidaan nähdä kulttuurisen 

perinnön käsitteen kautta, jolloin kulttuuri on vahvasti juurtunut sekä tilan ja ajan mittakaavaan ja 

ajan kuluminen kasvattaa kulttuurista pääomaa. Tästä näkökulmasta kulttuurin historiallisella 

perinnöllä oli suuri merkitys kulttuurin kestävyydelle nimenomaan lineaarisesta aikakäsityksestä 

katsottuna. Soinin ja Desseinin (2016) tekstiin viitaten kulttuurinen kestävyys voidaan nähdä 

neljäntenä, omana kestävyyden pilarinaan ja pääomana. Tässä lähtökohdassa korostuu kulttuurin 

säilyttäminen seuraaville sukupolville (Soini & Birkeland, 2014, 220). Kulttuurinen elinvoima näkee 

globalisaation, teknologian hyödyntämisen ja ihmisten liikkuvuuden lisääntymisen tuomat muutokset 

kulttuuriin hyvänä ja väistämättömänä asiana. Kestävyyden näkökulmasta on oleellista huomioida, 

miten muutos tapahtuu vahingoittamatta kulttuurin jatkuvuutta tai kulttuurista pääomaa ja sen 

jakamista.  Taloudellinen elinvoima näkee kulttuurin uudelleen hyödynnettävänä resurssina. Tällöin 

kulttuuri on väline, jonka voidaan nähdä parantavan alueen tai yhteisön markkinatilannetta 

esimerkiksi turismin kautta. Tästä lähtökohdasta kulttuuri voidaan nähdä erityisesti resurssina ja 

kehityksen ehtona. (Soini & Birkeland, 2014) Kulttuuriset arvot ja lähtökohdat tulee ottaa huomioon, 

kun pyritään ekologiseen ja sosiaaliseen kestävyyteen. (Soini & Dessein, 2016, 3)  

Kulttuurien moninaisuuden käsite korostaa kulttuurien moninaisuuden huomioon ottamista 

kaikenlaisessa kehitystoiminnassa, jotta nämä toimet tulevat myös sosiaalisesti hyväksytyiksi. Tämä 

näkökulma korostaa sitä, kuinka moninaisuus on itsessään jo tärkeä arvo. Paikallisuuden näkökulma 

yhdistää kulttuurin aikaan ja tilaan korostamalla yhteiskuntien vähemmistöjen, kuten 
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alkuperäiskansojen, näkemyksiä ja kulttuurisia oikeuksia. Tämä näkökulma nostaa paikallisen 

kehityksen globaalin kehityksen edelle kulttuurisen kestävyyden näkökulmasta. Paikallisuuden 

näkökulma korostaa paikallisten osallistamista päätöksen tekoon, joka koskee heidän elämiään ja 

kulttuuriaan, mutta myös paikalliskulttuurien syvällisempää ymmärrystä. Tarkastellessa kulttuurista 

kestävyyttä paikallisuuden näkökulmasta, voidaan se nähdä myös välineenä tai resurssina 

kulttuurisen kestävyyden saavuttamiseksi. Kuudentena näkökulmana on ekokulttuurinen resilienssi, 

joka korostaa ympäristön ja kulttuurin keskinäistä yhteyttä. Tämän näkökulman perusteella 

yhteisötasolta lähtevä luonnonvarojen johtaminen ylläpitää parempaa ja vastuullisempaa maanhoitoa. 

Seitsemäntenä ja viimeisenä näkökulmana on ekokulttuurinen sivilisaatio, jonka mukaan kulttuurin 

integraatio kestävyyteen on elintärkeää, jotta muutoksessa voidaan pärjätä. Tässä näkökulmassa 

kulttuurin eri näkökulmat korostuvat, jotta kestävyyden tavoitteet voidaan saavuttaa. (Soini & 

Birkeland, 2014) 

2.3 Ilmastonmuutos kulttuurisen kestävyyden uhkana 

 
IPCC eli hallitustenvälinen ilmastonmuutospaneeli tuo viimeisimmässä arviointiraportissaan esille, 

kuinka ihmisten toiminta on johtanut koko maapallon ilmaston lämpenemiseen ja samalla myös sään 

ja ilmaston ääri-ilmiöiden yleistymiseen, kaikkialla maapallolla. IPCC nostaa selkeästi raportissaan 

esille, kuinka kaikista haavoittuvammassa asemassa olevat ja historian näkökulmasta vähiten 

ilmastoon negatiivisesti vaikuttaneet yhteisöt, joutuvat kärsimään kohtuuttomasti 

ilmastonmuutoksesta. Ihmisten toiminta on kiistatta nostanut ilmakehän, maan ja meren lämpötilaa 

ja haavoittuvat ekosysteemit ovat joutuneet, ja joutuvat yhä, kestämättömän kulutuksen uhreiksi. 

Ekosysteemien katoamisella on kauaskantoisia vaikutuksia kaikkiin ihmisiin, mutta erityisiä 

vaikutuksia sillä on alkuperäiskansoihin ja paikallisyhteisöihin, joiden elinkeinot ja kulttuuri ovat 

riippuvaisia näistä ekosysteemeistä. (IPCC, 2023) Myös arktisen alueen valvonta- ja arviointi 

ohjelma AMAP on esittänyt samankaltaisia havaintoja. Sään ääri-ilmiöt voimistuvat sekä tihenevät 

ja arktiset ekosysteemit ovat nopeiden ja mullistavien muutosten edessä. Ilmastonmuutoksella on 

luonnollisesti voimakas vaikutus arktisen alueen väestöön, erityisesti alkuperäisväestöön, sen 

uhatessa ihmisten hyvinvointia, taloutta ja haavoittuvaisia ekosysteemejä. Arktisilla alueilla ilmasto 

on lämmennyt jopa kolme kertaa nopeammin verrattuna maapallon keskiarvoon, myös sademäärät 

ovat lisääntyneet, ikirouta alueet ovat lämmenneet ja pienentyneet, lumimäärät ovat vähentyneet, kuin 

myös jääalueet niin maalla, kuin merelläkin (AMAP, 2021, 2–6) Ilmastonmuutos muuttaa ja tulee 

entisestään muuttamaan tunturien ja esimerkiksi palsasoiden ekosysteemejä, lumialueita, ikiroudan 

alueita ja esimerkiksi puustoa. (Markkula, 2019, 1080) Laajan SAAMI-tutkimuksen mukaan porojen 
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laidunkäyttäytymisessä on havaittavissa muutoksia kasvillisuusmuutosten vuoksi ja esimerkiksi 

laidunkierto on vaikeutunut. Lämpimät syksyt taas ovat aiheuttaneet poroerotuksen viivästymistä, 

jolla sitten on suoria negatiivisia vaikutuksia niin laidunten kuntoon, mutta erityisesti poronhoitajien 

talouteen. (Näkkäläjärvi, 2020, 239) Kiistämätön tosiasia siis on, että arktisten alueiden väestö, johon 

myös saamelaiset kuuluvat, ovat ilmastonmuutoksen suhteen ensimmäisenä tulilinjalla. Nämä 

muutokset ilmastossa vaikuttavat väistämättä myös saamelaisten kulttuuriin. 

Saamelaisten näkemyksiä ympäristön muutoksesta ja henkisestä hyvinvoinnista käsittelevässä 

systemaattisessa kirjallisuuskatsauksessaan Venhof ym. (2024, 15) toteavat kuinka pohjoisen 

alkuperäiskansat kokevat todella syviä psykologia haasteita ilmastonmuutoksen vuoksi, sen 

vaikuttaessa heidän perinteisiin elinkeinoihinsa, kulttuurinsa perustuksiin ja ruokaturvaan. 

Esimerkiksi poronhoitajat, joiden elantoon ympäristön muutokset vaikuttavat negatiivisesti, kokevat 

ympäristön muutoksesta johtuvia mielenterveysongelmia, jotka johtuvat koetusta oman kulttuurisen 

identiteetin ja kulttuuriperinnön murenemisesta. Poro on saamelaisille kulttuurisesti tärkeä, koska 

poronhoito on keino ylläpitää perinteitä, kieltä ja kulttuurista identiteettiä muuttuvassa maailmassa 

(Jaakkola, 2018, 403). Myös Näkkäläjärvi ym. (2023, 122) toteavat, että ilmastonmuutoksesta 

aiheutuvat muutokset biodiversiteetissä ja sääoloissa voivat vaikuttaa merkittävällä tavalla 

sosiokulttuurisesti poronhoitoyhteisöihin saamelaisten keskuudessa. Ilmastonmuutoksen lisäksi 

saamelaisia poronhoitajia huolestuttaa maiden ja niillä esiintyvien luonnonvarojen hallinta, jolla on 

myös olennainen vaikutus heidän kulttuurinsa jatkuvuuteen. Ilmastonmuutos voi tuoda mukanaan 

poliittisia päätöksiä sekä sopeuttamistoimia, jotka voivat luoda stressiä ja surua alkuperäiskansoille, 

joiden elämät ja elinkeinot ovat vahvasti linkittyneitä ympäröivään luontoon. (Markkula ym., 2024, 

1214) 

Sen lisäksi, että ilmastonmuutos vaikuttaa saamelaisten elinkeinoihin, on sillä selvä vaikutus 

kulttuurimaisemiin ja saamelaisten siteisiin maahan. Maisemien fyysisesti muuttuessa, tarinat, 

muistot ja merkitykset voivat muuttua tai jopa haihtua kokonaan pois ja tämä koskee esimerkiksi 

erityisesti saamelaisten pyhiä paikkoja, jotka ovat tärkeä osa saamelaisten kulttuuria ja identiteettiä. 

(Markkula ym., 2019, 1079) Saamelaisten perinteistä tietoa ja taitoa voidaan kuvata myös sanalla 

maisemamuisti. Maisemamuistia ylläpitää saamen kieli, arvot, identiteetti, perinteet, yhteisö, 

perinteisen elinkeinon harjoittaminen sekä kulttuurimaisemassa liikkuminen ja toimiminen eri 

vuodenaikoina. Maisemamuisti on jaetun tiedon kulttuurinen ydin. (Näkkäläjärvi, 2020, 303; 

Näkkäläjärvi, 2023, 121) Maisemamuistin avulla poropaimenet ovat pystyneet ylläpitämään 

kulttuurista elinkeinoaan ja sopeutumaan muutoksiin sen ympärillä. Muutokset ympäristössä ja 
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yhteiskunnassa tuovat poropaimenet suurien haasteiden eteen, kun uudet olosuhteet ovat epävarmoja 

ja vaikeasti ennustettavia ja horjuttavat samalla maisemamuistia ja sen merkitystä. (Näkkäläjärvi ym., 

2023, 122) Nämä muutokset erilaisissa ekosysteemeissä vaikuttavat suuresti saamelaisten perinteisiin 

elinkeinoihin kuten käsitöihin ja riekon pyyntiin, puhumattakaan poronhoidosta. Muutokset 

elinkeinoissa taas johtavat lopulta terminologian, kielen ja käytännönpohjaisen perinnetiedon 

katoamiseen. (Markkula, 2019, 1080) 

Jaakkola ym., (2018, 411) jakavat tutkimuksessaan ilmastonmuutoksen vaikutukset saamelaisten 

terveyteen ja hyvinvointiin kolmeen kategoriaan: suoriin, epäsuoriin ja välillisiin. Suorat vaikutukset 

tarkoittavat muutoksia, jotka tapahtuvat saamelaiskulttuurin ekologisessa perustassa. Tällaisia 

muutoksia ovat esimerkiksi muutokset eläinlajeissa ja kasvillisuudessa, mikä taas vaikuttaa 

marjastukseen, pyyntiin ja käsitöiden raaka-aineisiin. Epäsuorat vaikutukset viittaavat muutoksiin 

koko ekosysteemissä, jotka taas vaikuttavat saamelaisten kulttuuriseen hyvinvointiin ja terveyteen. 

Esimerkkinä tällaisesta on muutokset ihmisille ja poroille sairauksia aiheuttavien taudinkantajien 

levinneisyydessä. Välilliset vaikutukset kuvaavat muutoksia, jotka läpäisevät koko 

saamelaiskulttuurin vaikuttaen saamelaisten identiteettiin ja saamenmaan elinolosuhteisiin. Tällaisia 

vaikutuksia on esimerkiksi kielteiset mielenterveysvaikutukset, kielen menetyksestä johtuvat 

perinteisen tiedon menetyksen vaikutukset tai infrastruktuurin kehittämisestä tai kaivos- ja 

metsäteollisuudesta aiheutuva kilpailu maankäytöstä. Onkin tärkeää ymmärtää, että kulttuuri on 

riippuvainen arktisen alueen kestävästä käytöstä, mutta arktiset alueet ovat myös riippuvaisia 

paikallisten kulttuurien kestävyydestä. Saavuttaaksemme tervettä kulttuuria ja arktista kestävyyttä 

valta määritellä mitä kulttuuri, perinteet ja kestävyys sisältävät, tulisi olla maalla ja pohjoisen 

ihmisillä itsellään. (Toivanen & Fabritius, 2020, 61–62)   
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3 AINEISTO JA MENETELMÄT 

 
 
Tämän tutkielman tavoitteena on avata aineistolähtöisesti ilmastonmuutoksen tuomia haasteita 

kulttuuriselle kestävyydelle saamelaisten näkökulmasta. Kyseessä on laadullinen tutkielma, jossa 

perehdyn valmiiseen aineistoon, jonka sitten analysoin teoriaohjaavan sisällönanalyysin keinoin. 

Seuraavassa käyn tarkasti läpi aineiston ja menetelmät, jolla kyseisen aineiston analysoin. 

Tutkielmani aineistona toimivat saamelaisneuvoston raportti Climate Change in Sápmi – an overview 

and a Path Forward (Saamelaisneuvosto, 2023) sekä saamelaiskäräjien Saamelaisten oikeus-, 

elinkeino-, kulttuuriperintö- ja ympäristöpoliittisen toimintaohjelman 2020–2023 (Saamelaiskäräjät, 

2020). Climate Change in Sápmi raportti on englanninkielinen, julkaistu vuonna 2023 ja se on 

laajuudeltaan 134 sivua. Raportin on laatinut saamelaisneuvosto yhteistyössä Norjan 

saamelaisparlamentin kanssa. Raportti perustuu erittäin laajasti kirjallisiin lähteisiin sekä 

saamelaisneuvoston toimittamiin haastatteluihin ja keskusteluihin saamelaisten tiedonhaltijoiden 

kanssa. Tiedonhaltijat ovat tässä tapauksessa saamelaisia, joilla on hallussaan saamelaisten 

omistamaa yhteisöllistä tietoa. Näiden tietojen pohjalta saamelaisneuvosto on koonnut näkemyksensä 

ilmastonmuutoksesta saamenmaalla. Osa lähteistä on ruotsin- ja norjankielisiä. Lähteiden laajuuden 

vuoksi on mahdotonta tutustua jokaiseen alkuperäiseen lähteeseen erikseen. Tästä syystä korostan 

analyysissäni saamelaisneuvoston kokonaisnäkemystä, enkä viittaa jokaiseen alkuperäiseen 

lähteeseen. Tässä tutkielmassa keskitän analyysini raportin sivuihin 73–133, joissa ilmastonmuutosta 

suhteessa saamelaisiin ja heidän kulttuuriinsa on avattu tarkemmin. Tämä raportti valikoitui analyysin 

kohteeksi, koske se tarjoaa tuoreen ja ajankohtaisen näkökulman saamelaisten itsensä näkemyksistä 

ilmastonmuutoksesta suhteessa heidän omaan kulttuuriinsa. Raportin pohjalta on täten mahdollista 

vastata tutkimuksessani asetettuun empiiriseen tutkimuskysymykseen. Raportti koskee myös koko 

saamenmaata, Venäjän alueita lukuun ottamatta, eli se koskee suurinta osaa maailman virallisista 

saamelaisalueista.  

Toisena aineistona on Suomen saamelaiskäräjien 15-sivuinen Saamelaisten oikeus-, elinkeino-, 

kulttuuriperintö- ja ympäristöpoliittinen toimintaohjelma 2020–2023. Ohjelma on suomenkielinen ja 

julkaistu vuonna 2020.  Tämä toimintaohjelma antaa hyvän täydentävän näkökulman Suomen 

saamelaisten näkökulmasta ilmastonmuutokseen, kulttuuriin, ja kestävyyshaasteisiin. 

Toimintaohjelman keskeisinä tavoitteina on esimerkiksi saamelaisten perinteisten kalastusoikeuksien 
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turvaaminen, saamelaiskulttuuriin kohdistuvien heikentävien vaikutusten hillitseminen sekä käsityön 

harjoittamisedellytysten edistäminen perinteisenä elinkeinona. (Saamelaiskäräjät, 2020) 

Toteutin tämän tutkimuksen teoriaohjaavan sisällönanalyysin keinoin. Kuten Tuomi ja Sarajärvi 

(2018) kuvailevat, teoriaohjaavassa analyysissa analyysiyksiköt valitaan aineistosta, mutta apuna tai 

ohjaavana tekijänä toimii aiempi tietopohja. Tutkielmassa teorian tarkoitus on jäsentää ja 

systematisoida kerättyä aineistoa sekä ohjata uuden tiedon etsinnässä (Hirsjärvi ym., 2009, 144) 

Käytin Soini ja Birkelandin (2014) esittämää seitsemää lähtökohtaa kulttuuriselle kestävyydelle 

tällaisena ohjaavana viitekehyksenä, analysoidessani saamelaisten kulttuurista kestävyyttä. Nämä 

lähtökohdat ovat kulttuuriperintö, taloudellinen elinvoima, paikallisuus, kulttuurinen elinvoima, 

kulttuurinen moninaisuus, ekokulttuurinen resilienssi ja ekokulttuurinen sivilisaatio. Tarkoituksenani 

ei ole testata teoriaa vaan lähinnä käyttää sitä apuvälineenä omassa analyysissäni. Soinin ja 

Birkelandin (2014) artikkeli auttoi erityisesti analyysikehikon luomisessa, mutta pidin vapauden 

luoda yläkäsitteitä lopulta melko vapaasti, koska artikkelin luoma kehikko ei täysin istunut 

aineistoista nousseisiin teemoihin. Päädyin lopulta hyödyntämään yläluokkana kolmea artikkelissa 

käytettyä luokitusta, eli kulttuuriperintöä, paikallisuutta ja taloudellista elinvoimaa. Koska artikkelin 

käsitteissä on paljon samankaltaisuuksia ja ne ovat hyvin limittäisiä, löytyy käyttämistäni yläluokista 

tekijöitä myös muista käsitteistä. Johtopäätöksissä pohdin syvemmin tekemiäni valintoja.  

Aloitin analyysini lukemalla dokumentit huolellisesti, jonka jälkeen lähdin täsmällisen lukemisen 

jälkeen poimimaan aineistosta ilmaisuja, jotka sopivat kuvaamaan kulttuurisen kestävyyden haasteita 

saamelaisesta näkökulmasta katsottuna. Tämän jälkeen lähdin ryhmittelemään näitä pelkistettyjä 

ilmaisuja alaluokiksi ja edelleen yläluokiksi käyttäen apuna Soini ja Birkelandin (2014) jo luomia 

kulttuuriperinnön, paikallisuuden ja taloudellisen kestävyyden käsitteitä. Päädyin ryhmittelyn jälkeen 

neljään yläluokkaan, jotka ovat: kulttuuriperintö, taloudellinen elinvoima, hyvinvointi sekä 

paikallisuus ja hallinta. Kaikki nämä yläluokat kuvaavat yksinkertaistettuna niitä kulttuurisen 

kestävyyden osa-alueita, joille ilmastonmuutos aiheuttaa saamelaisten näkökulmasta erilaisia 

haasteita. On myös hyvä huomioida, että ilmastonmuutos ei suinkaan yksioikoisesti tuo mukanaan 

ainoastaan haasteita. Aineisto ja kirjallisuus nostavat esiin moninaisia ilmastonmuutoksen 

vaikutuksia, joista kaikkia ei suinkaan vielä tiedetä, toki ilmastonmuutoksen mukanaan tuomat 

haasteet korostuvat kirjallisuudessa sekä aineistossa. Tässä tutkielmassa perehdyn nimenomaan 

näihin haasteisiin. 

Tutkielmassa käytetyn aineiston sekä saamelaisten tiedonhaltijoiden lainaukset, ovat omia 

suomennoksiani.  
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4 KULTTUURISEN KESTÄVYYDEN HAASTEET SAAMELAISTEN NÄKÖKULMASTA 

 
 
Tässä luvussa tulen käsittelemään varsinaisen aineiston analyysini teoreettiseen viitekehykseeni 

nojaten. Olen jakanut tämän analyysiosion löytämieni yläkäsitteiden mukaisesti neljän eri alaotsikon 

alle. Näiden alaotsikoiden avulla käyn kulttuurisen kestävyyden haasteita läpi kulttuuriperinnön, 

kulttuurisen elinvoiman, hyvinvoinnin sekä paikallisuuden ja hallinnan käsitteiden kautta. On myös 

hyvä huomata, että nämä seuraavissa alaluvuissa käsiteltävät teemat ovat hyvin tiiviisti toisiinsa 

kytkeytyneitä ja osittain myös limittäisiä. 

4.1 Kulttuuriperintö osana kulttuurista kestävyyttä 

 

Molemmissa tutkimusaineistoissa on selvästi havaittavissa perimätiedon merkitys saamelaisen 

kulttuurin jatkuvuuteen. Raporteista käy ilmi, että kun perimätietoa ei pysty jakamaan, uhkaa se 

kulttuurin jatkuvuutta. Kulttuuriperintö voidaan nähdä oleellisena osana kulttuurista kestävyyttä ja 

luonnollisesti säröt kulttuurin periytymisessä vaikuttavat myös kulttuuriseen kestävyyteen. 

(Saamelaisneuvosto, 2023; Saamelaiskäräjät, 2020) Saamelaisneuvosto (2023, 124) käyttää 

perimätiedon (Traditional knowledge) määritelmänä arktisten alkuperäiskansojen järjestön 

määritelmää. Tämän mukaan perinteinen tieto on jotain, mikä syntyy kulttuuristen käytäntöjen, eletyn 

kokemuksen, sekä laajojen, ylisukupolvisten havaintojen, oppien ja taitojen kautta. Tieto kuuluu sitä 

hallussaan pitäville, usein yhteisöllisesti, ja sitä ilmaistaan ja se välittyy ainutlaatuisella tavalla 

alkuperäiskansojen kielten kautta. (Arctic Council, n.d.) Analyysin perusteella perinteiset elinkeinot, 

kuten poronhoito, kalastus ja käsityöt, sekä näiden elinkeinojen kautta tiedot luonnosta ovat 

saamelaisen perimätiedon ydintä.  (Saamelaisneuvosto, 2023) 

--Kyky lukea luontoa on ehkä vähentynyt meidän saamelaisten keskuudessa. Jos haluamme 

selvitä, meidän tulee osata lukea merkkejä. Nykyään, kun kriisit lisääntyvät, meidän täytyy 

hallita perinteiset tiedot ja taidot. (Saamelaisneuvosto, 2023, 73) 

Kulttuuriperinnön käsite, tai yksi tapa kuvailla kulttuurista kestävyyttä löytyy myös Soinin ja 

Birkelandin (2014) artikkelista. Kulttuurista perintöä voidaan kuvata aineellisesta ja aineettomasta 

näkökulmasta, jossa aineellista kulttuuria edustaa vaikkapa historialliset rakennukset sekä luonto ja 

aineetonta taas tieto ja perinteet. Kulttuurinen perinne nähdään usein identiteetin alkuperänä, joka 

taas linkittyy vahvasti paikkatunteeseen. (Soini & Birkeland, 2014, 216)  
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Analyysissa aineistosta nousee esille perimätiedon merkitys, joka on käsinkosketeltavan tärkeää 

saamelaisille, sillä saamelainen kulttuuri periytyy aktiivisen käytön kautta ja suurin osa perinteisestä 

tiedosta on edelleen suullisessa muodossa (Saamelaiskäräjät, 2020, 2). Tämä kulttuurin aktiivisen 

periyttämisen merkitys eri perinteisten elinkeinojen kautta tulee selvästi esille molemmissa 

analysoitavissa dokumenteissa. Kulttuuri periytyy dokumenttien mukaan niin poronhoidon, 

kalastuksen, metsästyksen kuin marjojen keräämisenkin välityksellä. Ilmastonmuutos muuttaa 

usealla eri tavalla saamelaisten edellytyksiä toimia perinteisten elinkeinojensa parissa ja sitä kautta 

vaikeuttaa suuresti saamelaisen kulttuuriperinnön periyttämistä eteenpäin. (Saamelaisneuvosto, 

2023; Saamelaiskäräjät, 2020) Kirjallisuudestakin löydämme tätä tukevaa tietoa, kun esimerkiksi 

Markkula ym. (2019, 1080) kuvailee, kuinka muutokset ekosysteemissä johtavat väistämättä 

muutoksiin poronhoidossa, lohen kalastuksessa, käsitöissä ja riekon pyynnissä, mikä taas johtaa 

terminologian ja toimintapohjaisen tiedon katoamiseen. Aineistossa saamelaiset tiedonhaltijat tuovat 

esille, kuinka riekkojen määrän vähentyessä ja perinteisen ansapyydystyksen vaikeutuessa 

ilmastonmuutoksen takia, myös tiedon periyttäminen vaikeutuu. Myös esimerkiksi kalastustiedon 

periyttäminen on haasteellista, kun jäät heikkenevät aiempaa aiemmin, joka vaikeuttaa perinteistä 

verkkokalastus. (Saamelaisneuvosto, 2023, 80–81) Kuten eräs saamelainen tiedonhaltija kuvailee: 

--Tammikuussa on edelleen liian vähän lunta, eikä tarpeeksi hyviä olosuhteita riekkopyydysten 

asettamiseen-- (Saamelaisneuvosto, 2020, 81).  

Aineistosta nousee esille, kuinka lakat ovat yksi arvokkaimmista luonnon antimista saamelaisille, 

sekä taloudellisesta ja kulttuurisesta näkökulmasta. Marjojen poimimiseen liittyy esimerkiksi paljon 

kulttuurista aktiviteettia. Marjastukseen liittyy tiedonhaltijoiden mukaan paljon tiedonsiirtoa niin 

marjoista, maasta kuin säästäkin. (Saamelaisneuvosto, 2023, 82) Esimerkiksi seuraavassa 

saamelainen tiedonhaltija kuvailee lakkojen marjastusta ja metsässä liikkumista seuraavasti: 

--Tämä [metsä] on se paikka, missä tieto marjoista, maasta, säästä, paikannimistä ja 

ympäristöstä on siirtynyt sukupolvilta seuraaville. Seitsemän perättäisen vuoden 

yöperhosinvaasioista johtunut marjojen vähyys tai marjattomuus on johtanut äkilliseen 

aukkoon tiedon siirtymisessä, sillä marjastusretket vähenivät huomattavasti--. 

(Saamelaisneuvosto, 2023, 82) 

Tutkimustiedonkin (Markkula, 2019, 1077) mukaan ilmastonmuutoksen vähentäessä marjojen 

määrää ja marjastusolosuhteita, esimerkiksi muuttamalla palsoja roudan vähetessä eivät saamelaiset 

pysty välittämään tietoa eteenpäin yhdestä heille oleellisesta elinkeinosta. Tämä tietenkin vaikuttaa 

heidän kulttuurinsa jatkuvuuteen.  
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Yksi perinteisimmistä saamelaisista elinkeinoista on käsityöt, kuten tutkimusaineistosta käy ilmi. 

Tähän kuuluvat käsityönä tehdyt vaatteet, työvälineet ja korut. Näihin saamenkäsitöihin liittyy paljon 

perinteistä tietoa ja tämän perinteisen tiedon siirtäminen tuleville sukupolville edellyttää 

käsityöperinteen säilymistä elinvoimaisena. (Saamelaiskäräjät, 2020, 9) Kirjallisuuden mukaan 

luonto tarjoaa sekä inspiraatiota, että materiaaleja näihin käsitöihin ja näiden käsitöiden tekeminen 

on tiukkaan liitoksissa paitsi ekosysteemeihin, mutta myös muihin saamelaisten elinkeinoihin, kuten 

poronhoitoon. Tällöin esimerkiksi ilmastonmuutoksesta johtuvat yöperhosepidemiat muuttavat 

maisemaa, mutta toisaalta myös puiden laatua. Ilmastonmuutos vaikuttaa myös poronhoitoon ja nämä 

vaikutukset voivat taas vaikuttaa poroista saataviin käsityömateriaaleihin. (Markkula, 2019, 1080) 

Analyysin kautta oli havaittavissa, kuinka perinteisillä elinkeinoilla oli vaikutusta toisiinsa ja 

ilmastonmuutoksella vaikutusta yhden elinkeinon kautta myös toiseen. Kuten eräs tiedonhaltija 

aineistossa ilmaisee ilmaston ja ravinnon vaikutuksen poron sarviin seuraavasti: 

Jos keväällä poroilla on huono laiduntilanne, porojen sarvet ovat todella huonolaatuisia 

syksyllä, ja sarvet menevät suoraan roskiin (Saamelaisneuvosto, 2023, 85). 

Aineisto nostaa kulttuuriset käytänteet reitiksi, jonka kautta perinteistä tietoa siirretään sukupolvelta 

toiselle. Tämä perinteinen tieto siirtyy esimerkiksi poronhoitoon liittyvässä saamen kielen sanastossa 

mutta myös saamenkielisissä paikannimissä. (Saamelaiskäräjät, 2020, 5) Kuten aineistossa eräs 

poronhoitaja korostaa kielen tärkeyttä: 

Saamen kielen sanojen katoaminen on todellinen uhka, kun porojen paimentamiseen ja lumen 

laatuun liittyvien sanojen käyttö vähenee tai loppuu kokonaan (Saamelaisneuvosto, 2020, 4). 

Kirjallisuuskin kertoo, kuinka poronhoito on perinteiselle tiedolle, kielelle ja kokonaisuudessaan 

saamelaiskulttuurille tärkeää kulttuuriperintöä, mutta myös elinkeino ja osa kotiseutualueen 

elinvoimaisuutta (Näkkäläjärvi, 2020, 73) Ilmastonmuutoksen vaikutukset poronhoitoon ovat 

lukuisat. Esimerkiksi runsaat lämpötilavaihtelut aiheuttavat sulamis- / jäätymisilmiötä, joka voi 

vaikeuttaa huomattavasti porojen ravinnon saantia talvisin. Runsaslumisuus yhdistettynä tähän 

sulamis- / jäätymisilmiöön voi aiheuttaa suoranaista porokatoa. (Näkkäläjärvi, 2020, 163) 

Näkkäläjärvi ym. (2023, 122) kuvailee, kuinka poronhoidon keskeisiä tavoitteita on säilyttää ja siirtää 

saamelaiskulttuuria tuleville sukupolville, aivan kuten edeltävätkin sukupolvet ovat tehneet.  

Analyysin kautta nousee esiin hyvin moninaisia ilmastonmuutoksen aiheuttamia muutoksia 

perinteiseen ja totuttuun säähän. Tähän totuttuun ja perinteiseen liittyy paljon perinteistä tietoa, ja 

säätilojen voimakkaat muutokset voivat johtaa myös kulttuurisen tiedon muuttumiseen, mutta myös 
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häviämiseen. (Saamelaisneuvosto, 2023) Aineistossa saamelaiset poronhoitajat kuvailevat 

muuttunutta säätä esimerkiksi seuraavalla tavalla:  

Yleisesti tuntuu siltä, että lunta on talvisin aiempaa enemmän ja kevään ajoitus vaihtelee 

vuosittain (Saamelaisneuvosto, 2023, 88).  

--Voimakkaat sääilmiöt ovat yleistyneet ja näihin ilmiöihin liittyy paljon tuulta ja sadetta. 

Kunnon talvi tulee vasta tammikuussa. Vettä sataa jopa tammikuussa. -- (Saamelaisneuvosto, 

2023, 88) 

Kirjallisuudenkin (Näkkäläjärvi ym., 2023, 122) mukaan saamelaisille poronhoitajille 

ilmastonmuutokseen sopeutumiseen liittyvät haasteet liittyvät erityisesti uusien olosuhteiden 

epävarmuuteen ja ennustamattomuuteen, mikä voi horjuttaa heidän maisemamuistiaan ja sen toisaalta 

myös sen merkitystä. Maisemamuisti on kuitenkin ollut poronhoitajien keskeinen apuväline 

kulttuurisen elinkeinon säilyttämisessä ja sopeutuessa ympäristön tuomiin muutoksiin. 

Maisemamuistiin liittyy muun muassa ympäristöolosuhteisiin liittyvä terminologia, laidunalueiden 

käytön muutokset ja poron käytöksen muutokset (Näkkäläjärvi, 2020, 276). On tärkeää huomata, että 

poronhoito on hyvin erikoistunut ja vaativa ammatti, jonka kannattavuuden säilyttäminen vaatii 

paljon työtä ja taitoa (Näkkäläjärvi ym. 2020, 264).  

Seuraava aineistosta nostettu tiedonhaltijan kommentti kuvaa juuri työn omalaatuisuutta ja 

perimätiedon merkitystä: 

--Täytyy osata toimia älykkäästi ja siirtää porot paremmille laidunmaille, kun porot ovat vielä 

hyvässä kunnossa, huonokuntoisina ne eivät selviä matkasta--. (Saamelaisneuvosto, 2023, 97)  

Aineistosta käy ilmi, kuinka saamelaisiin perinteisiin elinkeinoihin liittyvä perinteisen osaamisen ja 

tiedon siirtyminen nuoremmille sukupolville on kuluneiden muutaman edellisen vuosikymmenen 

aikana vaikeutunut ja osa perinteisistä metsästys- ja kalastustavoista uhkaa kadota, kun nuoret eivät 

enää koe näiden elinkeinojen jatkamista kannattavana. (Saamelaiskäräjät, 2020, 3) Samankaltaista 

epävarmuutta välittyy myös kirjallisuudesta, jossa todetaan kulttuurin jatkuvuuden olevan uhattuna 

ilmastonmuutoksen vuoksi ja aiheuttaen suurta huolta niin yksilölle, kuin identiteetillekin 

(Näkkäläjärven ym.2020, 294). On oleellista huomata myös, että paimenkulttuurin jatkaminen 

vaikeutuu, kun perinteinen tieto ei ole enää pätevää ja perinteiset laidunalueet sekä porojen siirtoreitit 

eivät ole enää käytössä. (Markkula ym., 2024, 1210) 
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4.2 Taloudellinen elinvoima kulttuurisen kestävyyden lähteenä 

Soini ja Birkeland (2014, 220) avaavat taloudellista elinvoimaa osana kulttuurista kestävyyttä 

nimenomaan resurssinäkökulmasta, jolloin kulttuuri voidaan nähdä taloutta edistävänä tekijänä. 

Tämä näkökulma yhdistää kulttuurin taloudelliseen kestävyyteen. Kun määritellään kulttuurista 

kestävyyttä tällä tavalla, korostaa se kulttuurin avulla saatavaa taloudellista arvoa. Soinin ja 

Birkelandin (2014, 217) näkökulma ottaa huomioon myös turismin ja näkee sen tuomassa 

taloudellista hyötyä ymmärtäen, kuinka kulttuuria voidaan hyödyntää taloudellisesta näkökulmasta 

käsin. Aineisto nostaa esille, kuinka korvaamaton perinteisten elinkeinojen merkitys saamelaiselle 

kulttuurille ja saamen kielelle on, koska nämä elinkeinot muodostavat aineellisen pohjan 

saamelaiselle identiteetille ja koko kulttuurille (Saamelaisneuvosto, 2023, 73; Saamelaiskäräjät, 

2020, 2). Saamelaisella kulttuurilla onkin väistämättä tiivis yhteys talouteen ja sitä kautta tässä 

tapauksessa taloudellinen elinvoima edistää myös kulttuurista kestävyyttä. 

Saamelaisesta kulttuurista puhuttaessa, ei siitä voida erottaa talouden kysymyksiä ja sen vaikutuksia 

kulttuuriin. Tutkimusaineisto korostaa, kuinka moneen saamelaisen kulttuurin ydinosaan, kuten 

poronhoitoon, kalastukseen ja marjastukseen liittyy myös se, miten nämä kulttuurin ilmentymät myös 

mahdollistavat saamelaisten elämisen vaikkapa omalla kotiseutualueellaan. Näiden perinteisten 

elinkeinojen rinnalle muodostuneet uudet elinkeinot, kuten saamelaisuuteen perustuva eettisesti 

kestävä ja vastuullinen turismi tukevat näiden perinteisten elinkeinojen kannattavuutta ja samalla 

paikallisesti edistävät saamelaisten työllisyyttä. (Saamelaiskäräjät, 2020, 2) Myös saamelaisneuvosto 

tunnistaa turismin luomat positiiviset mahdollisuudet saamelaisten talouselämään 

(Saamelaisneuvosto, 2023, 128). Tässä on kuitenkin tärkeää huomata turismin eettisyys ja kestävyys, 

koska turismi ei tuo tullessaan ainoastaan positiivisia vaikutuksia saamenmaalle. Kuten eräs 

tiedonhaltija aineistossa mainitsee: 

--Erityisesti stressiä tässä aiheuttaa, että lisääntynyt turismi ja lisääntynyt petojen määrä tekee 

porojen lepäämisestä vaikeaa--. (Saamelaisneuvosto, 2023, 89). 

Erityisesti Norjan rannikolla ja vuonoilla kalastuksella on merkitystä ravitsemuksellisesti, mutta 

myös kaupallisesti. Etenkin tällä alueella muutoksilla kalakannoissa on suoria vaikutuksia kulttuuriin, 

talouteen ja yhteiskuntaan (Saamelaisneuvosto, 2023). Eräs saamelaiskalasta toteaakin: 

--Täällä oli aikoinaan iso rasvakala-kalastamo, moni pieni venekunta sai siitä hyvät tulot. 

Nykyään kalastamoa ei enää ole-- (Saamelaisneuvosto, 2023, 74). 
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Suomen puolella saamelaiskäräjät (2020, 8) huomio, kuinka kalakannat ovat kärsineet myös 

virtaavissa vesissä ilmastonmuutoksen ja valuma-alueiden maankäytön aiheuttamien muutosten 

takia. Edellä mainitut ovat aiheuttaneet esimerkiksi lämpötilan nousua ja rehevöitymistä. 

Aineistosta nousee esille, että myös riekon ja hirven metsästys, sekä lakkojen marjastus ovat 

saamelaisille tärkeitä tulonlähteitä (Saamelaisneuvosto, 2023, 80). Esimerkiksi riekko on hyvin 

sopeutunut kylmään ja karuun säähän ja ovat kovin alttiita voimakkaille lämpötilavaihteluille sekä 

lisääntyville sademäärille (Saamelaisneuvosto, 2023, 81). Tutkimuskirjallisuus kertoo lakkojen 

määrän vähentyneen kesien lämpenemisen ja kuivuuden vuoksi (Markkula ym., 2019, 1081), samoin 

on todettu Näkkäläjärven ym. (2020, 176) laajassa tutkimuksessa, jonka mukaan lakkasatojen määrä 

on hyvin vaihteleva ja lakat myös pilaantuvat nopeammin. Onkin ymmärrettävää, että marjoista 

saatava taloudellinen hyöty heikkenee tämänkaltaisten muutosten takia. 

Aineisto korostaa, kuinka saamelaisella käsityöllä, eli Duodjilla on suuri merkitys saamelaisille niin 

kulttuurisesti, mutta myös taloudellisesti. Vaatteita lukuun ottamatta, saamelaiset myyvät omia 

tuotteitaan myös eteenpäin (Saamelaiskäräjät, 2020, 9). Tutkimuskirjallisuuden mukaan moni 

poronhoitaja harjoittaa poronhoidon ohella esimerkiksi duodjia (Näkkäläjärvi, 2020, 20). 

Ilmastonmuutoksen tuomat muutokset kasvillisuuteen ja eläinlajeihin, erityisesti poroihin 

(Näkkäläjärvi, 2020, 51), vaikuttavat sitä kautta myös saamelaisten elinkeinoon. 

Aineiston mukaan poroilla on todella suuri vaikutus saamelaisiin niin kulttuurisesta, kuin 

taloudellisestakin näkökulmasta (Saamelaisneuvosto, 2023, 86). Muuttuneilla olosuhteilla on siten 

negatiivista vaikutusta myös taloudellisesti. Eräs poronhoitaja kuvailee muuttuneita olosuhteita 

seuraavasti: 

Voimakkaat tuulet ja poroille hankalat lumiolot ovat lisääntyneet. Lämpötilat vaihtelevat 

nopeasti (Saamelaisneuvosto, 2023, 88). 

Talouteen vaikuttaa negatiivisesti myös ilmastonmuutoksen takia lisääntynyt porojen lisäruokinta, 

mikä heikentää porotilallisten taloutta (Näkkäläjärvi 2023, 116). 

4.3 Hyvinvointi luomassa kulttuurista kestävyyttä 

Tämän kappaleen ydin muodostuu selkeästi kahden alaluokan, luonnon hyvinvoinnin ja ihmisten 

hyvinvoinnin teemojen alle.  Ilmastonmuutos vaikuttaa suoraan luonnon hyvinvointiin esimerkiksi 

biodiversiteetin kaventuessa ja välillisesti sillä voi olla suuriakin vaikutuksia myös ihmisiin. Kuten 

jo useasti on ilmaistu, saamelaisten kulttuuri on sidottu heidän elinkeinoihinsa ja heidän elinkeinonsa 
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on sidottu hyvin pitkälle luontoon. Kokonaisuudessaan saamelaisten luontosuhde on hyvin erityinen 

ja tietynlaiseen symbioosiin perustuva. Onkin siis varsin ymmärrettävää, että ilmastonmuutoksen 

vaikutukset luontoon vaikuttavat lopulta myös saamelaisten kulttuurin kestävyyteen ja sitä kautta 

myös hyvinvointiin. Tämä alaluku käsittelee siis kulttuurista kestävyyttä hyvinvoinnin näkökulmasta.  

Ilmastonmuutoksen vaikutuksen ympäristön hyvinvointiin ovat arvatenkin moninaiset. 

Tutkimusaineisto (Saamelaisneuvosto 2023, 79) kuvailee esimerkiksi kyttyrälohen määrän 

lisääntyneen ilmastonmuutoksen takia, mikä häiritsee jokien ekosysteemiä, kun lohien kuollessa 

kutemisen jälkeen ne vapauttavat mädäntymisprosessissa suuria määriä ravinteita jokeen. 

Analyysissa nousi esiin myös huoli runsaiden kevättulvien puutteesta, koska näiden kevättulvien 

koettiin puhdistavan joen pohjia ja rantoja. Tämä tulvien puute saattaa johtua lämpimämmistä 

talvista. Lämpimämmillä talvilla koettiin olevan myös muita haittoja, kuten eräs tiedonhaltija toteaa: 

Todella kylmät talvet puhdistavat jokia-- (Saamelaisneuvosto, 2023, 79). 

Analyysin kautta nousee esiin, kuinka ilmastonmuutoksen myötä ovat lisääntyneet myös 

yöperhosinvaasiot, jotka vaikuttavat suuresti tunturikoivuihin niiden määrää vähentävästi, mutta 

myös marjoihin sekä niiden määrää ja toisaalta myös hirvien määrää alentavasti, koivujen 

vähenemisen myötä. Puiden vähyys lisää myös maan eroosiota. Porotilalliset pitävät myös 

biodiversiteetin katoamista aitona ongelmana. (Saamelaisneuvosto, 2023, 85–87)  

Tiedonhaltijat huomioivat, kuinka puiden määrän vähentyessä maan eroosio voimistuu, kun 

koivu ei enää pitele maata. Pajutiheiköt ovat monin paikoin kuolleet mikä kertoo maan 

kuivumisesta, sillä pajut tarvitsevat kosteutta. (Saamelaisneuvosto, 2023, 85) 

Eräs saamelainen kalastaja pohtii meren ekosysteemeissä tapahtuneita muutoksia seuraavasti: 

--Merilevän katoaminen on todella iso menetys vuonoalueille, koska se on kaikista tuottavin 

ekosysteemi. Se tarkoittaa myös sitä, että nuorten kalojen kasvupaikka katoaa. 

(Saamelaisneuvosto, 2023, 74) 

Kuten yltä voi huomata, analyysin perusteella aineistosta nousee esiin siis useita huolia liittyen 

ympäristön hyvinvointiin. Näitä havaintoja tukee myös tutkimuskirjallisuus, jonka mukaan 

ilmastonmuutos saa aikaan suuria ja selviä muutoksia pohjoisessa luonnossa esimerkiksi palsojen ja 

ikiroudan sulaessa. Nämä alueet ovat tärkeitä niin poronhoidon, kuin marjastuksenkin kannalta. 

Sulamisen vuoksi kasvillisuus ja vesistöt muuttuvat näillä alueilla suuresti. (Markkula, 2019, 1077) 
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Analyysissa aineistosta nousee selkeästi esille ilmastonmuutoksen vaikutukset niin saamelaisten 

fyysiseen terveyteen, kuin myös mielenterveyteen. Fyysistä terveyttä rasittavat saasteet, virukset, 

bakteerit ja loiset, joille altistuminen on muuttunut selvästi. Äärimmäiset sääilmiöt ja esimerkiksi 

aiempaa heikommat jäät aiheuttavat myös lisääntyvästi vaaratilanteita ja jopa kuolemia. 

(Saamelaisneuvosto, 2023, 103–104) Henkisellä tasolla, muuttuvat olosuhteet ympäristössä lisäävät 

esimerkiksi huolta poroista, kuten eräs tiedonhaltija ilmaisee: 

Porojen vasomiskauden aikana on erityisen stressaavaa, kun et tiedä millainen ilmanala silloin 

on. --Porot voivat jopa jäätyä hengiltä. -- (Saamelaisneuvosto, 2023, 89) 

Eräs saamelainen tiedonhaltija kuvailee fyysisen ja henkisen rasituksen kuormaa seuraavasti: 

Se on koko aikainen huoli, erityisesti syksyisin, ennen talvea. Pidempien päivien ja jatkuvan 

riittämättömyyden tunteen vuoksi työtaakasta on tullut talvisin paljon raskaampi. 

(Saamelaisneuvosto, 2023, 104) 

Tutkimuskirjallisuuskin kuvailee, kuinka perinteisten elinkeinojen harjoittamismahdollisuuksien 

heikentyessä, vaikuttaa se negatiivisesti sekä fyysiseen- ja mielenterveyteen (Näkkäläjärvi, 2020, 

322). Ilmastonmuutoksesta johtuvat muutokset ruokavaliossa ja elämäntavoissa altistaa saamelaiset 

esimerkiksi sydän- ja verisuonitaudeille (Jaakkola, 2018, 411).  

Analyysin ja kirjallisuuden perusteella voidaan huomata, että mielenterveyden haasteet ovat vahvasti 

sitoutuneet kulttuurin kestävyyden haasteisiin saamelaisten kohdalla. On oleellista huomata, että 

saamelaisten hyvinvointia turvaavat niin saamen kielten ylläpitäminen sekä perinteisten elinkeinojen 

jatkuvuuden säilyttäminen ja ilmastonmuutoksen muuttaessa näiden elinkeinojen 

harjoittamisympäristöä, tämä hyvinvointi voi olla vaarassa. Selvitäkseen ja tulevaisuutensa 

turvatakseen, kansan ja sen jäsenten tulisi kulttuurisesti voida hyvin. (Näkkäläjärvi, 2020, 322)  

Tutkimusaineistossa eräs poronhoitaja ilmaisee surun kokemusta seuraavasti: 

Se tuo paljon surua ja ihmiset ovat alakuloisia, kun porot voivat huonosti. Ihmisten elämäntyö 

voi kadota yhden talven aikana. Se voi myös hävittää täysin perinteisen porohoidon ja 

kulttuurin. (Saamelaisneuvosto, 2023, 106) 

Analyysissa nousee esiin siis hyvin syviäkin tuntemuksia kulttuurin menettämisenpelkoon liittyen ja 

näitä tuntemuksia on analysoitu myös tutkimuskirjallisuudessa. Tutkimuksessaan Markkula ym. 

(2024) jakoivat saamelaisille surua tuottavat asiat neljään eri kategoriaan. Näiden mukaan ekologiset 

menetykset sekä katoavan perinteisen tiedon ja kulttuuristen tapojen katoaminen aiheuttivat surua 

saamelaisten keskuudessa. Samoin myös suru odotettavissa olevista menetyksistä ja suru 
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kyvyttömyydestä päättää ilmastotoimenpiteistä. (Markkula, 2024, 1211) Lisääntynyt stressi, huoli 

tulevaisuudesta, huoli saamelaisen elämäntavan jatkuvuudesta ja paine hylätä perinteinen 

saamelainen elämäntapa vaikuttavat selvästi saamelaisten mielenterveyteen (Jaakkola, 2018, 413).  

Aineistossa eräs nuori poronhoitaja kuvailee: 

Kaikkien muiden huolien lisäksi, se että et voi luottaa tulevaisuuteen edes sekuntia, lisää paljon 

stressiä (Saamelaisneuvosto, 2023, 106). 

Aineistosta nousee esiin, kuinka saamelaisten henkistä hyvinvointia rasittaa stressi tuntemattomasta 

tulevaisuudesta, siitä onko omalla elinkeinolla ja kulttuurilla jatkuvuutta. Analyysin perusteella 

pelko, epätietoisuus ja suru, jotka liittyvät ilmastonmuutoksen mukanaan tuomiin muutoksiin 

luonnossa ja sitä kautta perinteisissä elinkeinoissa, ovat todellinen haaste saamelaisten 

hyvinvoinnille. (Saamelaisneuvosto, 2023) Tutkimuskirjallisuus tukee analyysia, kun sen mukaan 

muutokset ilmastossa ja ympäristössä Saamenmaalla haastaa saamelaisia syvästi niin 

henkilökohtaisesti, kuin kulttuurisestikin (Markkula, 2024, 1214). Oman kielen ja kulttuurin menetys, 

sekä toisaalta asuminen urbaaneilla alueilla, johtaa väistämättä elämäntyylin muutokseen 

saamelaisilla ja sitä kautta näillä muutoksilla voi olla negatiivisia vaikutuksia niin fyysiseen, kuin 

mielenterveyteenkin (Jaakkola, 2018, 413). 

4.4 Paikallisuus, hallinta ja kulttuurinen kestävyys 

Viimeisessä alaluvussa yhdistyy Soinin ja Birkelandin (2014, 217) artikkelista paikallisuus osana 

kulttuurista kestävyyttä yhdistettynä sisällönanalyysin kautta esiin nousseeseen hallinnan teemaan. 

Hallinnalla viitataan niihin tekijöihin, jotka yleensä päättäjätasolta vaikuttavat saamelaisiin 

elinkeinoihin ja sitä kautta myös kulttuurin kestävyyteen. Kuten aiempienkin teemojen kohdalla, 

tässäkin tapauksessa vaikutustavat ovat moninaiset. Tämä kappale tuo hyvin esille 

ilmastonmuutoksen toissijaiset vaikutukset ja tuo selvemmin esiin tekijöitä, joihin saamelaisilla 

itsellään ei ole vaikutusvaltaa. Soinin ja Birkelandin (2014, 218) artikkelissa paikallisen kehityksen 

teeman nähdään koskevan ja kunnioittavan paikallisia arvoja sekä suosivan paikallista kehitystä 

suhteessa globaaliin kehitykseen. Paikallisuuden käsite ymmärtää siis paikan arvon, kun tavoitellaan 

sosiaalista ja taloudellista kestävyyttä (Soini & Birkeland, 2014, 220). Hallinnan teema yhdistyy tässä 

yhteydessä hyvin paikallisuuden kanssa, sillä kuten seuraavissa kappaleissa tulee ilmi, hallinnan 

teemat ovat monesti hyvin paikkaan sitoutuneita. 
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Hallinnallisia haasteita esiintyy aineiston mukaan usealla eri saamelaisen elinkeinon alueella, mutta 

olemassa on myös kokonaisvaltainen huoli ympäristön puolesta. Aineistossa saamelaiskäräjät (2020, 

4) tuo ilmi huolen siitä, että ilmastopoliittisia tavoitteita ei ole tarpeeksi kattavasti sisällytetty 

maankäyttöä ohjaavaan lainsäädäntöön, jotta tavoitteet ohjaisivat myös saamelaisten kotiseutualueen 

maankäyttöä ilmastokestävämpään suuntaan. Saamelaiskäräjät huomioivat myös 

toimintaohjelmassaan, kuinka esimerkiksi poronhoidon mahdollisuudet sopeutua ilmastonmuutoksen 

vaikutuksiin ovat rajalliset, kun kilpailevat maankäyttömuodot [esimerkiksi eri teollisuuden muodot, 

kuten tuulivoimalat] vievät porojen laiduntilaa. Saamelaisneuvosto (2023, 100) huomioi miten 

maiden menetykset, kilpaileva maankäyttö ja rajallinen valta päätöksen tekoon vähentävät 

saamelaisten vaihtoehtoja sopeutua ilmastonmuutokseen, mutta osaltaan myös pahentavat 

ilmastonmuutoksen jo tuomia vaikutuksia. Kirjallisuuskin toteaa, että lämpenevä ilmasto voi luoda 

paineita erityyppiselle ja lisääntyvälle maan käytölle Suomessa saamenmaalla rahtiliikenteen tai 

esimerkiksi turismin kautta (Markkula, 2019, 1079). 

Aineistosta nousee esille selkeä huoli liittyen kalastuskiintiöihin ja yleisesti kalastuksen sääntelyyn. 

Molemmissa aineistoissa nostetaan esiin kalastuskiintiöiden tuomat vaikutukset niin talouteen, mutta 

myös elinkeinon jatkuvuuteen. Saamelaisneuvosto (2023) ja saamelaiskäräjät (2020) huomioivat 

molemmat, kuinka lohikantojen väheneminen on johtanut jopa saamelaisten kalastusoikeuksien 

purkamiseen. Saamelaiskäräjät kirjoittavat omassa toimintaohjelmassaan: 

Suomen valtion lainsäädännölliset ratkaisut, jotka ovat yhtäältä rajoittaneet saamelaisten 

perinteistä kalastusta tai jopa estäneet sitä ja toisaalta ohjanneet saamelaisten kotiseutualueen 

vesistöjen kalastusoikeuksia muille tahoille (Saamelaiskäräjät, 2020, 8). 

Tutkimuskirjallisuus tukee tätä aineistosta noussutta huolta. Atlantin lohikannan väheneminen ja 

kalastuskiellot ovat aiheuttaneet saamelaisissa melankoliaa ja fyysistä ahdistusta. Suru kulttuurisen 

tiedon ja toimintatapojen menetyksestä sekä mahdollisista tulevista menetyksistä oli selvää. Samalla 

kalastuskiellot koettiin myös hyvin epäoikeudenmukaisena ja poliittisena keinona heikentää 

saamelaisten oikeuksia. (Markkula, 2024, 1208) 

Molemmista tutkittavana olleista aineistoista nousi selvästi toive kunnioituksesta. Kunnioituksesta 

niin lakia, mutta myös yleisesti saamelaisia ja saamelaisten kulttuuria kohtaan, valtaväestön ja 

päättäjien puolelta. Ilmastonmuutosten vaikutusten arviointia tulisi tehdä monitieteellisesti ja yhdessä 

saamelaisväestöä kuunnellen, valtioiden tulisi myös kunnioittaa kansainvälisesti sitovia 

alkuperäiskansojen oikeuksia. (Saamelaisneuvosto, 2023, 129; Saamelaiskäräjät, 2020, 10) Kuten 

saamelaiskäräjät lausuvat omassa toimenpideohjelmassaan: 
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Saamelaiskäräjät on myös esittänyt, että luonnonsuojelulain ja ilmastolain uudistuksen 

yhteydessä tavoiteltaisiin saamelaiskulttuurin heikentämiskiellon sisällyttämistä uudistettaviin 

lakeihin siten, että se olisi huomioitava kaikessa lain nojalla tehtävässä lupaharkinnassa silloin 

kun kyseessä on saamelaisten kotiseutualue siten kuin se saamelaiskäräjälain 4 §:ssä 

määritellään. (Saamelaiskäräjät, 2020, 10) 

Aineistosta nousee esiin myös toive siitä, että alkuperäiskansojen tietotaito tulisi ottaa paremmin 

huomioon, kun etsitään toimia ilmastonmuutoksen torjumiseksi. Alkuperäiskansoilla on hallussaan 

tietoa ja kokemusta, jonka todella hyväksymällä valtiot kykenisivät avaamaan ovet aidosti 

kestävämpään resurssien käyttöön ja tehokkaisiin ilmastotoimiin. (Saamelaisneuvosto, 2020, 129) 

Tässä korostuu erityisesti Soinin ja Birkelandin (2014, 218) paikallisuuden teema. Kuten he 

kuvailevat, paikallista kehitystä tukemalla tuetaan todennäköisesti myös paikallista kulttuuria ja sen 

kestävyyttä. Toisaalta aineistosta nousee esiin ajatus siitä, että syy minkä vuoksi alkuperäiskansoille 

osoitetut oikeudet eivät toteudu suomalaisessa yhteiskunnassa esimerkiksi maankäyttöä koskevissa 

päätöksissä, on negatiivinen suhtautuminen saamelaisten perinteiseen ja luontoon liittyvään 

tietotaitoon. (Saamelaiskäräjät, 2020, 11) Tästä saamelaiskäräjät ilmaisevat seuraavasti: 

Saamelaisten luontoon liittyvää, sukupolvien aikana kertynyttä tietoa ei pidetä luotettavana, 

koska tietoa ei ole kerätty karttoihin, tilastoihin tai kuvaajiin, vaan se on siirtynyt sukupolvelta 

toiselle pääosin suullisena perinteenä ja käytäntöjen kautta ja on suoraan vaikuttanut 

esimerkiksi elinkeinojen harjoittamistapoihin ja käytänteisiin. (Saamelaiskäräjät, 2020, 11) 

Tutkimuskirjallisuudesta löytyy vastaavanlaista raportointia, kun Näkkäläjärvi ym. (2023, 120) 

kirjoittavat, että poronhoitajat kokevat jääneensä yksin ilmastonmuutoksen tuomien muutospaineiden 

kanssa, ilman tukea laajemmalta yhteiskunnalta. He kokevat, etteivät viranomaiset aidosti ymmärrä 

päätöstensä vaikutusta poronhoitokulttuuriin pitkällä aikavälillä.  

Tutkimusaineistossa korostuu analyysin perusteella huoli ympäristön ja saamelaisen kulttuurin 

jatkuvuudesta. Ilmastonmuutoksen vaikutusten, kuten metsäpalojen, vieraslajien ja luontokadon 

lisäksi saamelaisten kotiseutualueen luontoa ja kulttuuriympäristöä uhkaa myös luonnonvarojen 

päästöjä tuottava teollinen käyttö (Saamelaiskäräjät, 2020, 12). Samalla tavalla konfliktit uusien 

teollisuuden alojen, kuten kaivosteollisuuden ja tuulivoimalaprojektien sekä perinteisen saamelaisen 

maankäytön välillä voivat aiheuttaa saamelaisnuorille huomattavaa terveydellistä, taloudellista ja 

sosiaalista taakkaa (Saamelaisneuvosto, 2023, 108). 

Saamelaiskulttuurin ja saamelaisten perinteisten elinkeinojen taustalla vaikuttaa monin tavoin 

ilmenevä erityinen luontosuhde, jota ilmentää rikas paikannimistö sekä laajasti eri 

luonnonilmiöitä kuvaileva sanasto (Saamelaiskäräjät, 2020, 12). 
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--Samaan aikaan on entistä isompia konflikteja laidunmaihin liittyen. Esimerkiksi niin sanottu 

”vihreä” siirtymä uhkaa ottaa käyttöönsä aiemmin (teollisuudelta) koskemattomat maat.-- 

(Saamelaisneuvosto, 2020, 109) 

Aineistossa saamelaisneuvostokin ilmaisee huolensa saamelaisten oikeuksien polkemisesta, kun 

kolonialistiset perinteet sallivat saamelaiskulttuurin ja saamelaiselinkeinojen asettamisen vastakkain 

laajempien taloudellisten intressien ja maankäyttöön liittyvän päätöksenteon kanssa, mikä taas 

heikentää saamelaisten oikeuksia. Saamelaisneuvosto suosittaakin, että ilmastonmuutos ja sen 

vaikutukset saamelaiseen kulttuuriin tulee tunnistaa ja niihin täytyy ottaa kantaa kokonaisvaltaisella 

tavalla, yhdessä saamelaisyhteisön kanssa ja valtiotasolla tulee muistaa alkuperäiskansojen oikeudet, 

kun ilmastonmuutokseen sopeuttavia toimia toteutetaan. (Saamelaisneuvosto, 2023, 129) Soini ja 

Birkeland (2014, 220) kuvailevat myös, kuinka paikallisuutta ymmärtämällä sekä korostamalla 

voidaan hyvinvointia ja yhdenvertaisuutta saavuttaa osallistamalla ja sosiaalisella inkluusiolla. 

Saamelaistenperinteisten elinkeinojen harjoittamisen ja saamelaisten kielen ja kulttuurin 

ylläpitämisen ja kehittämisen edellytys on puhdas ja monimuotoinen luonto ja arvostettu ja 

vaalittu kulttuuriympäristö (Saamelaiskäräjät, 2020, 12).  
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5 SAAMELAINEN KULTTUURI KESTÄVYYDEN KESKIÖSSÄ 

 
 
Tässä tutkielmassa käsiteltiin ilmastonmuutoksen ja kulttuurisen kestävyyden yhteyttä sekä pyrittiin 

vastaamaan kysymyksen, millaisia haasteita ilmastonmuutos luo kulttuuriselle kestävyydelle 

saamelaisyhteisön näkökulmasta. Tutkielma valottaa sitä, kuinka nämä haasteet ovat hyvin 

monimuotoisia ja koskettavat laajasti saamelaisia ihmisinä, heidän elinkeinojaan ja elinalueitaan. 

Tutkielma avaa myös kulttuurisen kestävyyden herkkyyttä saamelaisyhteisön näkökulmasta 

suhteessa ilmaston muutoksiin. Tällaista herkkyyttä ei sellaisenaan ole havaittavissa pohjoismaisen 

tai vielä yleisemmin länsimaisen kulttuurisen kestävyyden ja ilmastonmuutoksen välillä. Puhuttaessa 

ilmastonmuutoksen aiheuttamista muutoksista saamelaisten kulttuuriseen kestävyyteen, puhutaan 

lopulta jopa koko yhteisön ja kulttuurin selviämisestä. Saamelaisen yhteisön kulttuuri on hyvin 

pitkälle sitoutunut heidän elinkeinoihinsa, jotka taas ovat vahvasti sitoutuneita maahan ja luontoon. 

Saamelaisen yhteisön kulttuuri perustuu vahvasti vuorovaikutukseen luonnon kanssa ja perinteisen 

tiedon välittämiseen seuraaville sukupolville. Ilmastonmuutoksen tai esimerkiksi 

ilmastonmuutokseen liittyvän maankäytön muuttaessa näitä edellytyksiä elinkeinoihin, katkaisee se 

yhteyden luontoon ja sitä kautta vaarantaa kulttuurisen kestävyyden. Tutkielman aineiston perusteella 

selviää, kuinka ilmastonmuutos vaikuttaa selvimmin saamelaisyhteisön elinkeinoihin sekä fyysiseen 

ja psyykkiseen terveyteen. 

Tutkielman perusteella ilmastonmuutoksen myötä keskeisiä haasteita saamelaisten kulttuurisessa 

kestävyydessä ovat kulttuuriperinnön jatkuvuuden takaaminen, taloudellisen elinvoiman 

säilyttäminen, ympäristön ja ihmisten hyvinvoinnin ylläpitäminen sekä paikallisuuden ja hallinnan 

huomioon ottaminen kulttuurisen kestävyyden takaamisessa. Soinin ja Birkeladin (2014) artikkeli 

antoi teoreettista tukea analyysilleni, kun kulttuuriperinnön, taloudellisen elinvoiman ja 

paikallisuuden käsitteet nousivat heidän artikkelinsa käsitteistä analyysini yläkäsitteiksi. Valintojen 

ja rajausten tekemistä haastoi ennen kaikkea käsitteiden määrittelyjen samankaltaisuus sekä 

limittäisyys. Esimerkiksi ekokulttuurisen resilienssin ja ekokulttuurisen sivilisaation käsiteet 

korostavat ympäristöä sekä luonnon ymmärtämistä ja sisältävät aineistosta nousseita teemoja. 

Kuitenkin saamelaisyhteisön tapauksessa luonto on erittäin vahvasti sidoksissa niin 

kulttuuriperintöön, paikallisuuteen, kuin taloudelliseen elinvoimaankin, joten päädyin sisällyttämään 

luontoa koskevat teemat mainittujen otsakkeiden alle. Aineistosta nousi myös yksittäisiä, käyttämättä 

jääneiden käsitteidenkin alle sopivia tuloksia, mutta näistä ei kuitenkaan saanut muodostettua omia 

kokonaisuuksiaan. Sen sijaan tulokset sopivat käsitteiden limittäisyyden vuoksi hyvin myös lopulta 
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käyttämieni yläkäsitteiden alle.  Tutkielmani teemat ovat siis keskenään osittain rinnakkaisia ja myös 

päällekkäisiä, mutta kaikki teemat liittyvät kuitenkin olennaisesti kulttuuriseen kestävyyteen, kun 

katsomme sitä saamelaisyhteisön näkökulmasta.  

Tutkielmassani tarkastelin kahta saamelaisyhteisön itsensä laatimaa ympäristöpoliittista ohjelmaa, 

mikä ei sellaisenaan riitä tekemään pitkälle vietyjä päätelmiä saamelaisten kokemista kulttuurisen 

kestävyyden haasteista. Työni rajoitteet liittyvät siis aineiston rajallisuuteen. Laajemman ja 

yksityiskohtaisemman kokonaiskuvan saamelaisyhteisön kokemista kulttuurisen kestävyyden 

haasteista saisi varmasti haastattelemalla saamelaisyhteisön jäseniä. Tutkielmani keskittyy 

ilmastonmuutoksen mukanaan tuomiin haasteisiin, mutta saamelaisyhteisön kulttuurista kestävyyttä 

haastaa tietenkin myös ilmastonmuutoksen lisäksi muutkin asiat. Ilmastonmuutos näkökulmana antaa 

rajallisen kuvan näistä haasteista ja jatkotutkimuksessa voisikin perehtyä saamelaisyhteisön 

kohtaamiin kulttuurisen kestävyyden haasteisiin laajemmasta näkökulmasta.  

Ilmastonmuutos on maailmanlaajuinen kriisi, joka kohtelee arktisen alueen ihmisiä ja tätä myöten 

saamelaisia erityisen rankalla kädellä. Ikirouta sulaa, vuodenaikojen rajat hälvenevät ja siirtyvät, 

ilmat lämpenevät, säätilojen vaihtelut voimistuvat ja sateet lisääntyvät. Kaiken tämän keskellä 

saamelaiset yrittävät pitää yllä omaa kulttuuriaan, joka perustuu pitkälti yhteyteen luonnon kanssa, 

mitä erilaisimmin tavoin. Saamelaisille poronhoito on kulttuurisesti erittäin tärkeää ja muita tärkeitä 

perinteisiä elinkeinoja sekä kulttuurin ylläpitäjiä ovat kalastus, keräily ja metsästys sekä käsityöt. 

Näitä kaikkia erottamattomasti saamelaiseen kulttuuriin kuuluvia elinkeinoja on nykyään myös 

mahdollista tukea kestävän ja eettisesti toteutetun turismin kautta.   Koska länsimainen kulttuuri ja 

Suomessa sekä muissa pohjoismaissa valtaväestön kulttuuri eroaa selvästi saamelaisyhteisön 

kulttuurista, on tärkeää tarkastella ja tutkia kulttuurista kestävyyttä kunkin kansan omista 

lähtökohdista käsin.  

On tärkeää huomioida, että saamelaisten tapa elää, on ympäristön ja luonnon kannalta hyvinkin 

kestävää. He ottavat luonnosta vain sen mitä tarvitsevat, luontoa kunnioittaen ja heidän kulttuurissaan 

on tieto kestävämmästä tavasta elää. Ilmastonmuutos on uhka saamelaisyhteisölle, mutta syy siihen 

ei ole heissä itsessään, vaan vastuussa muutoksesta ovat fossiilisia polttoaineita käyttävä ja 

liikakuluttava länsimainen yhteiskunta. Onkin tärkeää antaa saamelaisille itselleen valta määrittää 

oman kulttuurinsa jatkuvuuden edellytykset ja antaa heille aidosti lain takaamat oikeudet kulttuurinsa 

ylläpitämiseen. Tulevaisuudessa voisi olla hyvinkin hyödyllistä tutkia, miten voisimme länsimaisena 

yhteiskuntana hyödyntää saamelaisten kestäviä elintapoja, kuten he ovat itsekin ehdottaneet, jotta 

meillä kaikilla voisi olla edessämme valoisampi ja kestävämpi tulevaisuus.  
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