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Uskonto Latinalaisessa Amerikassa

Mira Karjalainen ja Elina Vuola

Mita uskonto ja sen tutkimus ovat?
Uskontoa Latinalaisessa Amerikassa tarkastellaan monen eri tieteenalan nakokulmasta. Niilld on

omat metodinsa ja ne keskittyvat uskonnon eri puoliin. Niinpa tutkimuskohteina ovat muun
muassa erilaiset uskomusjarjestelmat, yhteisot ja instituutiot, rituaalit, historia, teologia ja opilliset
kysymykset, seka uskonnon ja yhteiskunnan suhde. Uskonnontutkimus on siis |lahtokohtaisesti
monitieteistd. Monitieteinen nakdékulma onkin valttamatonta edes jonkinlaisen yleiskuvan
saamiseksi Latinalaisen Amerikan kaltaisen suuren ja monimuotoisen alueen uskonnollisesta

kentasta.

Uskonnon voi brittildisen uskontotieteilijan Ninian Smartin jaon mukaan maaritella sen eri
ulottuvuuksien kautta eli tavallaan vastauksena kysymykseen, mita uskonnolla tehdaan ja millaisia
tehtdvia silla on. Ulottuvuuksia ovat hanen mukaansa opillinen, eettinen, myyttinen, rituaalinen,
materiaalinen, kokemuksellinen ja yhteiséllinen ulottuvuus (Smart 1996 ja 2005). Tama jako toimii
luvussamme yhtena punaisena lankana, erityisesti afrikkalaisperaisten uskontojen kasittelyssa.
Tarkastelemme ensin erdita uskonnon tutkimuksen keskeisia kysymyksia ja synkretismia, joka on
yksi avain Latinalaisen Amerikan uskonnollisen kirjon ymmartamiseen. Taman jalkeen kdymme lapi
eri uskontoperinteita rajaten alkuperaiskansojen uskonnot pois, silla niita kasitelldan X:n ja X:n
artikkeleissa. Mantereen afrikkalaisperaiset uskonnot saavat artikkelissa enemman huomiota kuin
mita niiden pelkdn kannattajakunnan koon perusteella olisi syytda. Suomeksi on saatavilla tietoa
katolisen kirkon historiasta ja nykypadivasta Latinalaisessa Amerikassa. Sen sijaan afrokaribialaisista
perinteista tiedetdaan melko vahan. Siksi ne esitellaan artikkelissa katolisuutta ja muita

uskontoperinteita yksityiskohtaisemmin.

Edelld esitettyihin uskonnon ulottuvuuksiin kuuluu myos eletty uskonnollisuus, spirituaalisuus
laajasti ymmarrettyna. Eri ulottuvuudet eivat ole yhteismitallisia, ja niiden valilla voi vallita
eriasteisia jannitteita tai jopa ristiriitoja, jotka tutkijan on tarkedad huomata. Esimerkiksi eletyn

uskonnollisuuden taso (rituaalit, yhteis6on kuuluminen, pyhan kokemukset) voi yksil6lla olla
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konfliktissa virallisen instituution ja sen opetusten kanssa. Hyva esimerkki Latinalaisen Amerikan

kaltaisella alueella tasta ovat seksuaalietiikan kysymykset roomalaiskatolisen kirkon sisalla.

Tutkijan on myds syyta pitda mielessaan, etta valtakysymykset lapileikkaavat kaikkia eri
ulottuvuuksia. Afrikkalaisperainen uskonnollisuus saatetaan maaritella huonommaksi kuin
kristinusko. Katolisen kirkon sisalla kysymys vallasta ja oikeudesta tulkita perinnetta on keskeinen,
koska kyse on niin hierarkkisesta organisaatiosta. Mitdan uskontoa ei toisin sanoen pida samastaa
sita edustavan instituution, sen johdon tai pyhien kirjoitusten kanssa. Vaikka yksittdainen
uskonnontutkija ei kasittelisikdan kaikkia naita kysymyksia, olisi niiden hyva olla tietoisuudessa
jonkinlaisena kehikkona. Jos vaikkapa naisten asemaa katolisen kirkon sisalla tarkastellaan vain
opin ja instituution nakékulmasta, sukupuolen merkitys ja ihmisten omat tulkinnat jaavat helposti

huomiotta. Talloin paatelmistdkin voi tulla yksiulotteisia.

Monitieteisyys ja Latinalaisen Amerikan uskonnollinen kentta
Uskonto on pdaasiallisena tutkimuskohteena tieteenaloista vain teologiassa ja uskontotieteessa.

Niiden lahestymistavat ja kysymyksenasettelut ovat keskenaan erilaiset, vaikka eroa on saatettu
liioitellakin. Latinalaisessa Amerikassa yksi keskeinen uskonnollinen symboli, Neitsyt Maria,
toimikoon esimerkkina siitd, miten eri tieteenalat lahestyvat samaa tutkimuskohdetta. Teologia
tarkastelee ennen muuta Neitsyt Mariaa koskevaa opetusta ja oppeja (mariologia) seka niista
tehtyja tulkintoja. On vaikea ymmartaa rituaalia tai Mariaa esittdvaa taideteosta ellei tiedd, miten
ne liittyvat siihen, mita Mariasta katolisessa perinteessa opetetaan. Uskontoa osana kulttuuria ja
yhteisoa tutkivat uskontotiede, antropologia, kansantiede ja kulttuurintutkimus. Huomio
kiinnitetaan erilaisiin Maria-kultteihin, joita Latinalaisessa Amerikassa riittda. Keskeisella sijalla on
rituaalien, yhteison ja kdytantdjen ymmartaminen. Esimerkiksi millaisiin eurooppalaisten tuloa
edeltaviin uskomuksiin ja jumaluuksiin Maria liittyy tai jopa rinnastuu? Onko Andien alueen
Pachamaman kultti sama kuin Neitsyt Marian kunnioittaminen? Miksi monet Amerikan mantereen
Maria-hahmoista ovat tummaihoisia? Ns. kansanusko (religiosidad popular) on usein

kulttuurintutkimuksen keskiossa, eivat niinkdan opit.

Historia kaikkine alalajeineen puolestaan tarkastelee uskontoa ja sen ymmartamista osana
menneisyyden ymmartamista. Neitsyt Marialla oli tarked Amerikan valloitusta legitimoiva
uskonnollinen rooli. Ensimmaiset Marian ilmestyksista kertovat legendat juontavat valloituksen
varhaisilta vuosilta. Maria-symboli toimi sekd espanjalaisten toimien ja uskomusten oikeuttajana
(h@nesta kaytettiin jopa termid La Conquistadora) etta vakivaltaista ja traumaattista mestisaatiota
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sovittavana tai pehmentavana elementtind. Oman erityisalansa muodostaa uskontoon kohdistuva
arkeologinen tutkimus Kristinusko korvasi paikalliset uskomukset ja jumaluudet: tuliko Maria

prekolumbiaanisten jumalatarten paikalle ja miten se voidaan osoittaa todeksi?

Taidehistoria ja visuaalisen kulttuurin tutkimus auttavat ymmartamaan Maria-kultin konkreettisia
ilmenemismuotoja, sitd, mistda ne nousevat ja mista ne kertovat. Kyse on myds siita, millaisia
tulkintoja uskonnosta niihin liittyy. Miksi meksikolaiset ja chicana-taiteilijat Yhdysvalloissa haluavat
nykyaankin uusintaa Guadalupen Neitsytta esittavaa kuvastoa? Miksi hanella on tahtia viitassaan,

aurinko seldan takana ja kuu jalkojen alla?

Politiikan tutkimuksessa kiinnitetadan huomiota uskonnon ja yhteiskunnan seka uskonnon ja
politiikan suhteisiin. Neitsyt Mariaa on kaytetty mita moninaisimpien — jopa toisilleen
vastakkaisten - poliittisten hankkeiden suojelijana aivan meidan aikoihimme asti. Amerikan
valtioiden itsendistymistaisteluissa vannottiin Marian nimeen puolin ja toisin. Meksikon
itsendistymishankkeet aloittaneet kaksi katolista pappia, isat Hidalgo ja Morelos, esittivat: Viva la
independencia! Viva Nuestra Sefiora de Guadalupe! Meksikolaisuuden keskeisena symbolina
Guadalupen Neitsyt on valjastettu ainakin visuaalisesti (kuva) suojelemaan my6s nykyajan
zapatistikapinaa. Sotilasdiktatuurien aikana Marian nimissa tehtiin seka karmeita
ihmisoikeusrikkomuksia ettd vaadittiin sotilashallituksia tuomiolle niista. Lahes kaikissa mantereen
maissa on paikallinen Maria-hahmo, joka on useimmiten myos kansallisvaltion virallinen

suojelupyhimys.

Yhteiskuntatieteissad on aivan viime aikoihin asti vallinnut paitsi jonkinasteinen uskontosokeus
myo6s voimakas maallistumisoletus. Uskonnon merkitystd on voitu myds liioitella. Naisen asema on
tasta jalleen oiva esimerkki: varsinkin tutkijalle itselleen vieraan kulttuurin kohdalla uskonnon
vaikutusta naisen (huonoon) asemaan on korostettu samalla, kun kyseisen uskonnon kasityksista
ei ole esitetty perusteltua tietoa. Uskonnon merkitysta voidaan toisin sanoen seka yli- etta

aliarvioida.

Sama koskee nais- ja sukupuolentutkimusta, jossa Neitsyt Mariasta on tehty jopa
latinalaisamerikkalaisten naisten alistuneisuuden yksi merkki (marianismi) (marianismista
sukupuoliteoreettisena kasitteena tarkemmin sukupuolta kasittelevassa luvussa) Ajatus
perustuu voimakkaalle, melkoisen yksisuuntaiselle, oletukselle yhden uskonnollisen symbolin ja

naisten aseman valisesta syy-seuraus -suhteesta. Jos naistutkijat eivdat tunne antropologista ja
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teologista Maria-tutkimusta, vditteet Maria-symbolin haitallisuudesta naisille voidaan esittaa

ilman kaytannon esimerkkeja painvastaisesta.

Monitieteisyyden haasteita uskonnontutkimuksessa ovat ainakin eri tieteenalojen erilaiset
metodit ja se, ettd niiden mielenkiinto kohdistuu uskonnon eri tasoille. Latinalaista Amerikkaa
tutkiva uskonnontutkija on usein aivan konkreettisesti yksin: uskonnontutkimuksen puolella
kollegat eivat valttamatta tieda Latinalaisesta Amerikasta mitaan. Toisten alojen Latinalaisen
Amerikan tutkijat eivat taas aina kiinnita huomiota uskontoon tai se tapahtuu riittamattéomalla
asiantuntemuksella. Koska uskontoa koskevat vaittamat nayttavat Latinalaisen Amerikankin

kohdalla olevan voimakkaita, eri alojen valinen dialogi on erityisen tarkeaa.

Latinalainen Amerikka on samanaikaisesti maailman kristillisin ja eriarvoisin manner. Monet
alueen maista ovat edelleen klassisia luokkayhteiskuntia, joiden taloudellista ja muuta kehitysta
rampauttaa massiivinen koyhyys. Suurin osa seka maailman katolisista etta helluntailaisista on
latinalaisamerikkalaisia. Brasilia on maailman katolisin maa, mutta samalla se on monen uskonnon
kohtaus- ja sekoittumispaikka. Nykyaan arvioidaan, etta noin 15 prosenttia
latinalaisamerikkalaisista on protestantteja, joista kaksi kolmasosaa on helluntailaisia. Joissakin

maissa luku on huomattavasti keskiarvoa korkeampi.

Uskonnon nakdkulmasta on syyta ottaa huomioon ainakin seuraavat kolme asiaa (Vuola 2010).
Ensinndkin, eurooppalainen katolisuus tuotiin vakipakolla Amerikan mantereelle hiukan yli
viisisataa vuotta sitten. Sen seurauksena roomalaiskatolinen kirkko on ainoa valloituksen alusta
meidan paivimme asti sdilynyt merkittdava yhtenainen instituutio. Siirtomaavallan loppuessa ja
alueen maiden itsendistyessa 1800-luvulla kirkko koki muutoksia, mutta sailyi yhta kaikki.

Maarallisesti suurin osa maailman kristityista elaa Latinalaisessa Amerikassa.

Toiseksi, aivan valloituksen alusta asti katolisuus sekoittui — ja se tietoisesti sekoitettiin — alueen
usein alkuperaisten uskomusjarjestelmien kanssa. Eurooppalaisten saapumista edeltdneiden
prekolumbiaanisten uskomusten sekoittuminen senaikaisen katolisuuden kanssa on johtanut
siihen, etta latinalaisamerikkalainen katolisuus on hyvin omaperaista. Latinalaisen Amerikan

uskonnoissakin yhdistyvat Amerikka, Eurooppa ja Afrikka.

Kolmanneksi, viime vuosikymmenina on tapahtunut suuria muutoksia mantereen uskonnollisessa

kentdssa. Yhtaalta katolinen kirkko jakaantui suhteessa sotilasdiktatuureihin ja niiden
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harjoittamaan vakivaltaan. Vapautuksen teologia syntyi 1960-luvulla tasta konfliktista. Toisaalta
kukaan ei kyennyt ennustamaan helluntailaisuuden nopeaa ja paikoin merkittavaa kasvua. Talla
hetkelld nayttda ensimmaista kertaa 500 vuoteen, etta katolinen kirkko on ainakin tietyilla alueilla
menettanyt monopoliasemansa. Alue ei ole vain maallistunut, vaan myos moninaistunut ja

protestantisoitunut. Uskonnollinen pluralismi on mantereen todellisuutta.

Muutama vuosikymmen sitten alueen uskonnontutkimuksessa trendikkdinta oli tutkia uskonnon
(katolisuuden) ja yhteiskunnan suhdetta, uskontoa ja politiikkaa, seka niiden osana vapautuksen
teologiaa ja kansankirkkoliiketta. Talla hetkella painopiste on helluntailaisuuden tutkimuksessa.
Alueella/sta on toki kauan tehty historiallista, arkeologista ja antropologista uskontoon
kohdistuvaa tutkimusta seka latinalaisamerikkalaisin etta ulkopuolisin voimin. Antropologinen
tutkimus kasittelee yleensa seka alkuperaiskansojen uskontoja etta afrikkalaisperaista
uskonnollisuutta. Vahemman huomiota tutkimuksessa ovat saaneet katolinen
kansanuskonnollisuus (joka on termina jossakin maarin kyseenalainen sen sisdltdman
pejoratiivisen vivahteen vuoksi) ja vanhat vahemmistouskonnot kuten juutalaisuus, islam tai

vaikkapa luterilaisuus.

Synkretismi
Synkretismi tarkoittaa uskontojen sekoittumista ja yhteen nivoutumista. Uskonnot, jotka ovat

ottaneet aineksia useista eri uskonnoista, ovat synkretistisia. Esimerkiksi Latinalaisen Amerikan
afrikkalaisperdisten uskontojen kohdalla tama tarkoittaa lahinna katolisuuden ja afrikkalaisten
uskontojen yhteen nivoutumista, mutta mukaan on sulautunut elementteja myds alueen
alkuperdisuskonnoista. Ihmisten arjessa eritoten katolisen kristinuskon ja afrikkalaisperaisten
uskontojen harjoittaminen eivat useinkaan sulje pois toisiaan. Maarittelemme synkretismin
prosessiksi, jossa eri uskontojen, filosofisten jarjestelmien ja ideologioiden oppeja, kaytantdja ja
symboleja sulautuu toisiinsa tai kietoutuu yhteen. Toisaalta, mikadn uskonto ei ole sama
muuttumaton kokonaisuus, joka syntyy tyhjasta eika ole vuorovaikutuksessa ympardivan
kulttuurin ja uskontojen kentan kanssa. Miten siis maarittaa uskonto synkretistiseksi tai ei-
synkretistiseksi? Synkretismi kasitteend olettaa alkuperaisen sekoittumattoman “puhtaan”
uskonnon, joka voi sitten sotkeutua muihin uskontoihin. Tama pitaa sisallaan olettamuksen, etta
uskonnot voisivat jotenkin olla sekoittumatta eli saamatta vaikutteita muualta. Toisaalta, jos kaikki

uskonto on synkretistista, kdsite menettda merkityksensa. (Melander 2005.)
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Synkretismin kasitteelld on myds toinen ongelma, silla sita on kdytetty seka tutkimuksessa etta
julkisessa keskustelussa usein halventavassa merkityksessa viittaamaan muuhun kuin oikeaksi
katsottuun uskontoon. Synkretismi tuo esille kaikkiin kasitteisiin liittyvan vallankayton: kuka saa
maarittaa “oikean” uskonnon rajat? Vallitsevalla uskonnolla on usein tapana pyrkia sanelemaan
mika on oikeanlaista uskontoa. Tdma on nakynyt Latinalaisessa Amerikassa katolisen kirkon ja
toisinaan tutkijoidenkin pyrkimyksena maaritella “oikea” uskonto leimaamalla muut
uskontoperinteet ”"vain” kansanuskoksi, lahkoksi, folkloreksi, kansankulttuuriksi, noituudeksi tai
vastaavaksi. (katso esim. Kuuban santeriasta Ayorinde 2007; Brasilian candomblesta Wafer 1991).
Protestanttisuuden voimistuessa myds nama kirkot ovat alkaneet monopolisoida oikeaa uskontoa
(katso Prandi 2008). Kansanuskoa tai noituutta voidaan kayttaa myos myonteisessa merkityksessa,
mutta joskus tradition ulkopuoliset uskonnolliset auktoriteetit tai tutkijat ovat pyrkineet

tarkoituksellisesti leimaamaan uskontotraditioita esimerkiksi folkloreksi eikd uskonnoksi.

Naista vaikeuksista huolimatta synkretismin kasite on kokemassa uuden nousun, silla se kiinnittaa
huomion jannitteisyyteen tuoden esiin uskontojen kirjavuuden ja ristedvia piirteita, pelkkien
oppijarjestelmien sijaan. (Melander 2005; Ketola 2007.) Synkretismi nakyy myds eri tavoilla eri
uskonnoissa, joiden "afrikkalaisuudesta” ja “puhtaudesta” kiistelldaan: esimerkiksi varsin
afrikkalaisena pidetyssa candomblessa katolinen vaikutus on pienempaa nakyen pikemminkin
candomblen osuudessa julkisissa katolisissa juhlissa. Tallainen on esimerkiksi Salvadorin
kaupungissa Brasiliassa vuotuinen kirkonportaiden pesujuhla (Lavagem do Bonfim), johon
osallistuu katolisen kirkon ohella candomblen uskonnollisia ekspertteja. Toisaalta taas
puertoricolaisessa spiritismissa ukkosen jumaluus eli orisha Changd ja katolinen Pyha Barbara
ndahdaan joskus yhtena ja samana kokonaisuutena, jolloin pyhimys ei esimerkiksi nayttaydy vain

orishan kuorena tai yhtena sen ulottuvuutena (Peréz y Mena 1998).

Roomalaiskatolinen kirkko
Katolisuus oli elimellinen ja erottamaton osa Amerikan valloitusta. Siksi kaikessa mantereen

uskonnollisuuden tarkastelussa yksi mielekds punainen lanka on eurooppalaisuuden ja
latinalaisamerikkalaisuuden, vieraan ja oman, tuodun ja alkuperaisen, valinen konflikti ja jatkumo.
Se nakyi niin valloituksen kuin itsendistymisenkin aikana: ollako osa Eurooppaa vai ei? 1960-luvulla
syntyneelle vapautuksen teologialle oli leimallista latinalaisamerikkalaisuuden korostus: pensar

desde América Latina.
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Valloituksen alussa kirkon johto luovutti real patronato de las Indias -sopimuksella Espanjan ja
Portugalin kruunuille tayden vallan uutta mannerta koskevissa asioissa, myos hengellisissa. Kyse oli
intiimista maallisen ja uskonnollisen vallan yhteenliittymasta, mutta myos kirkon alisteisesta
asemasta jopa omissa asioissaan. Sopimus oli myds valloituksen juridinen perusta: valloituksen
oikeutuksena oli alkuperaisasukkaiden kristillistdaminen. Tahan liittyi pitkin 1500-lukua kayty
keskustelu intiaanien ihmisyydesta ja oikeuksista seka oikeutetusta sodasta heitd vastaan.
Keskustelun jonkinlaisina daripaina olivat yhtaalta kasitys intiaanien taydesta ihmisyydesta ja silta
kumpuavasta oikeudesta hallita omia maitaan ja toisaalta heidan olemuksellisesta
alemmuudestaan eurooppalaisiin verrattuna. Ndiden vastakkaisten kasitysten tunnetuimmat
edustajat olivat Bartolomé de las Casas (1484-1566) ja Juan Ginés de Sepulveda (1490-1573).
Intiaanien apostoliksi nimetty Las Casas ei kyseenalaistanut itse valloitusta ja alkuperaisasukkaiden
kaannyttamistd, mutta hanen mukaansa sen tuli tapahtua vain rauhanomaisin keinoin. Klassista
oikeutetun sodan teoriaa ei hanen mukaansa voitu soveltaa Amerikan valloitukseen. Intiaanit
olivat Las Casasille jonkinlaisia “jaloja villeja”, joilla oli oikeus maihinsa ja kulttuuriinsa.
Uskonnollisesti ajatellen he olivat Jumalan kuvia siind kuin eurooppalaisetkin. Espanjalaiset
maanmiehensa Las Casas tuomitsi vakivaltaisuudesta ja ahneudesta. Sepulveda puolestaan ei
pitanyt Amerikan alkuperadisasukkaita edes taysina ihmisina, he olivat yhta kehittymattomia
eurooppalaisiin verrattuina kuin naiset miehiin nahden. Intiaanien orjuuttaminen ja oikeutettu
sota heitd vastaan kumpusi tasta luonnollisesta alemmuudesta, jonka selkein merkki Sepulvedalle
olivat joidenkin intiaaniryhmien harjoittamat ihmisuhraukset ja kannibalismi (keskustelusta
tarkemmin Vuola 1992). Siind missa Las Casas idealisoi intiaanit, Sepulveda demonisoi heidat.
Ristin ja miekan yhteenliittymassa onkin mahdotonta erottaa toisistaan poliittisia, taloudellisia ja

uskonnollisia intresseja.

Katolisen kirkon asema vakiintui viimeistdaan 1600-luvulla. Se sailyi “valkoisena” koko siirtomaa-
ajan. Myos inkvisitiolaitoksen toiminta mantereella keskittyi enemman “veren puhtauden”
(limpieza de sangre) kuin opin puhtauden vaalimiseen kuten Euroopassa. Hiippakuntien maara
kasvoi nopeasti 1500-luvulla. Kirkko oli kruunusta riippuvainen, mutta silla oli suuri taloudellinen,
poliittinen ja moraalinen valta. Sdantékunnilla oli suuri merkitys alueen kristillistamisessa. Niista
erityisesti jesuiitat olivat varsin itsenaisia. Tunnettuja ovat heiddn perustamansa
"jesuiittatasavallat” nykyisen Paraguayn alueella. Konfliktit niin kirkon johdon kuin kruunun kanssa

johtivat jesuiittojen karkotukseen 1760-luvulla.
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Katolisen kirkon asemassa tapahtui merkittdvd muutos vasta Amerikan valtioiden itsendistymisen
myo6ta 1800-luvulla. Likeinen suhde valtion ja kirkon valilla jatkui useimmissa maissa kirkon
aseman muodollisesta muutoksesta huolimatta. Itsendistymispyrkimyksissa kirkko jakautui: sen
ylin johto oli taipuvainen vastustamaan itsenadistymista, kun taas alempi papisto, joka koostui
suureksi osaksi kreoleista, kannatti sita. Kirkonmiehilla oli suuri merkitys muun muassa Meksikon
itsendistymisessa. Kun Amerikan valtiot alkoivat itsenaistya, kirkko joutui monin paikoin
maksamaan kalliin hinnan aiemmasta asettumisestaan siirtomaavallan puolelle. Se menetti
aiemman taloudellisen ja laillisen valtansa. Monissa maissa kirkon omaisuutta takavarikoitiin ja
saantdkuntien toimintaa rajoitettiin. Kirkko menetti yksityisoikeutensa koululaitokseen.
Lainsaadanto maallistettiin ja kirkko ja valtio erotettiin ainakin muodollisesti toisistaan. Talta ajalta
on peraisin katolisen kirkon liittoutuminen konservatiivien kanssa. Muodostuihan uusien

itsendisten valtioiden ideologia ennen muuta valistuksen ja liberalismin ihanteista.

Uusi murtuma tapahtui sotilasdiktatuurien aikakaudella 1900-luvun loppupuolella. Kirkko joutui
ottamaan kantaa sotilashallitusten epademokraattiseen toimintaan, opposition vainoon ja
jarjestelmallisiin ihmisoikeusrikkomuksiin. Kirkko jakautuikin johtoaan myoten — osa piispoista
veljeili diktaattorien kanssa, osa joutui tapetuksi puolustettuaan ihmisoikeuksia ja kritisoidessaan
sotilashallitusten toimia. Jalkimmaisista tunnetuin lienee Salvadorin arkkipiispa Oscar Romero,
joka ammuttiin alttarille vuonna 1980. Tassda melskeessa syntyi myds koyhien puolestapuhujana
tunnettu padosin katolinen suuntaus vapautuksen teologia (teologia de la liberacion, teologia da
libertagdo). Vapautuksen teologiassa oli kyse kirkon sisdisesta uudistusliikkeestda, mutta myods
eurooppalaisen teologian ja historian uudelleentulkinnasta Latinalaisen Amerikan todellisuudesta
kasin. Yhteiskunnallisesti se voidaan katsoa osaksi mantereen laajapohjaista demokratialiiketta.
Vapautuksen teologia on diktatuurien ajasta muuttanut muotoaan, mutta ei suinkaan kadonnut

niin kuin toisinaan kuulee vaitettavan (nykytilasta ks. Vuola 2008).

Katolisen kirkon ja valtion perinteinen suhde on siis vahintaankin murtunut seka sisaltapain
(vapautuksen teologian ja kansankirkkoliikkeen kaltaiset vaihtoehdot) etta ulkoapain.
Reformikatolisuus, jota vapautuksen teologian kaltaiset liikkeet ovat edustaneet, on muuttanut ja
muuttaa katolista kirkkoa kaikkialla maailmassa. Kirkon sisalld on syntynyt myos karismaattista
liikehdintaa, ehkapa yhtena vastauksena helluntailaisuuden vetovoimaisuuteen. Kirkon johto
pyrkii silti pitdmaan kiinni vuosisataisesta vaikutusvallastaan seka julkisen etta yksityisen alueella.

Epadilematta katolisen kirkon merkittava vaikutus alueella tulee jatkumaan, mutta uusissa
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muodoissa. Kulttuurin osana katolisuus joutuu kohtaamaan samat haasteet ja muutokset kuin

muukin yhteiskunta.

Protestanttisuus
Protestanttisuuden saapuminen mantereelle esitetdan usein kolmen aallon kautta. Ensimmainen

naista ajoittuu 1800-luvulle, kun Iahinna eurooppalaisten siirtolaisten mukana mantereelle tulivat
ns. historialliset protestanttikirkot (iglesias histdricas), ennen muuta metodistit, baptistit,
luterilaiset ja reformoidut. Toinen aalto 1800- ja 1900-lukujen vaihteessa muodostui paitsi
varhaisesta helluntailaisuudesta, myos adventisteista, Jehovan todistajista ja mormoneista — tosin
jalkimmaisia on ongelmallista maaritella protestanttikirkoiksi. Kolmannen aallon muodostaa
uusprotestanttisuus, erityisesti helluntailaisuus, joka on kasvanut voimakkaan ldhetystyon

seurauksena 1960-luvulta lahtien. Sita onkin syyta tarkastella erikseen.

Helluntailaisuus ei ole keskittynyt kirkkokunta, vaan liike, jolla on hajautettu johtajuus.
Latinalaisessa Amerikassa sen suurimman haaran tunnistaa nimesta Asambleas de Dios.
Helluntaiheratyksen juuret ovat 1800-luvulla Yhdysvalloissa vaikuttaneissa baptisti- ja
metodistikirkkojen pyhitysliikkeissa. Helluntailaisuuden tyypillisia piirteita ovat kirjaimellinen
raamatuntulkinta, pelastuskeskeisyys, aktiivinen kddannytystyo, karismaattisuus (muun muassa
armolahjat kuten parantaminen ja kielilla puhuminen) ja henkil6kohtaisen kddantymyksen korostus.
Monien alkuperdiskansojen parissa on omakielisia, itsendisia seurakuntia, joissa synkretismi saa

uusia muotoja: esimerkiksi shamaanin rooli saattaa sailya.

Nykyaadn helluntailaisuus on voimakkainta Keski-Amerikassa ja Etela-Meksikossa seka Brasiliassa ja
Chilessa. Arviot helluntailaisten maarasta vaihtelevat luotettavan tilastoinnin puutteen vuoksi,
mutta myo0s siksi, ettd ihmisten uskonnollinen identiteetti saattaa olla monikerroksista. Meksikon
Chiapasin alkuperaiskansan edustaja saattaa osallistua niin katolisen kirkon, helluntaiseurakunnan
kuin oman yhteisdnsa perinteisiin uskonnollisiin rituaaleihin. Guatemalassa on tutkijoiden
arvioiden mukaan eniten helluntailaisia, jopa 30 prosenttia vdaestosta. Maan asukkaista merkittava
osa edustaa eri alkuperaiskansoja. Keski-Amerikassa, Chilessa ja Brasiliassa arviot helluntailaisten

maarasta on noin 15 prosenttia vaestosta.

Helluntailaisuuden paikoin rajahdysmaistad kasvua on selitetty eri tavoin. Yleisimpia selitysmalleja

ovat helluntailaisuuden suhde talouteen ja menestykseen, karismaattisuuteen, sukupuoleen ja
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politiilkkaan. Helluntailaisuuteen kdantymistd on selitetty yhtena reaktiona tai vastauksena
koyhyyteen: se antaa vahintaankin toivoa taloudellisesta ja sosiaalisesta noususta niin yksilon kuin
yhteison tasolla. Helluntailaisuus tarjoaa myds vaihtoehtoista sosiaalista pddomaa, muun muassa
koulutusta ja etenemismahdollisuuksia. Esimerkiksi pastoriksi tai seurakunnan johtajaksi voi edeta
hyvinkin nopeasti. Yksilon merkitysta ja henkilokohtaista kadantymista korostetaan. Ne saattavat
tehda mahdolliseksi radikaalinkin eldamantapojen muutoksen. Varsinkin kdyhissa perheissa
miesten alkoholismi ja muu vastuuttomuus on nahty naisten motiivina saada seka yhteisollista
tukea etta houkutella mies(kin) muuttumaan. Helluntailaisuuden ihanteisiin kuuluvat paihteeton
elamantapa ja tiukka seksuaalimoraali seka eronteko “maailmaan”. Sukupuolella saatetaan myos
selittaa seka naisten etta miesten mahdollisuuksia edeta johtaviinkin asemiin
helluntaiseurakunnissa hyvin nopeasti ja vahalla koulutuksella. Pastorit voivat myo6s perustaa

perheen toisin kuin katolisessa kirkossa.

Yksilon suoran jumalasuhteen ja maallikkouden korostaminen voivat puolestaan nayttaytya
vaihtoehtona perinteiselle katoliselle pappikeskeisyydelle ja hierarkkisuudelle. Se ei suinkaan
tarkoita, etta jalkimmaiset olisivat ongelmattomia asioita helluntaiseurakunnissa. Tunteellisuus tai
kokonaisvaltaisuus, jopa ruumiillisuus, karismaattisuus ja ”“suora suhde pyhdan” eivat ole vain
helluntaisuudelle ominaisia asioita, mutta ne ovat siind korostetussa ja arvostetussa asemassa.
Kuten todettiin, katolisen kirkon ja valtion suhde Latinalaisessa Amerikassa on aina ollut tiivis.
Asenne politiikkaan ja valtioon asettuvat hyvin toisella tavoin helluntailaisuudessa. Se, etta
helluntailaisuus vetoaa erityisesti kdyhiin ja marginalisoituneisiin ihmisiin, selittynee osin my0os
silla, etta apu, tuki ja muutos parempaan toteutuvat hyvin kdytannonlaheisella tasolla.
Helluntaiseurakunnat tarjoavat suurkaupungeissa tiiviin ja tukevan yhteison juurettomille

ihmisille.

On mahdotonta sanoa, mika helluntailaisuuden kehitys mantereella tulee olemaan ja mita

mahdollisia vaikutuksia silla on latinalaisamerikkalaiseen kulttuuriin ja yhteiskuntiin.

Afrikkalaisperdiset uskonnot
Latinalaisen Amerikan suurimmat uskonnolliset traditiot ovat katolilaisuus ja protestantismi, mutta

maanosassa on syntynyt ja kehittynyt myos rikas kirjo muita uskontoja. Naista suurin ja
kulttuurisesti merkittavin ryhma ovat afrikkalaisperdiset uskonnot kuten Kuuban santeria ja palo

monte, Brasilian candomble ja umbanda seka Haitin voodoo, jotka omintakeisuudessaan

10



Mira Karjalainen ja Elina Vuola: Uskonto Latinalaisessa Amerikassa

katsotaan joskus itsendisiksi latinalaisamerikkalaisiksi uskonnoiksi, joskus taas afrikkalaisiksi tai
afrikkalaisperaisiksi uskonnoiksi. Orjuuden, diasporan ja suullisten traditioiden yhdistelma synnytti
niin valtavan kudelman erilaisia mutta yhteisia piirteitda omaavia uskontoperinteitd, etta niiden
kaikkien perusteelliseen kasittelyyn ei riittdisi edes kirjasarja. Vaikka nyt kasiteltavilla uskonnoilla
ei olekaan yhtaan tismalleen samalla tavalla jaettua oppia, rituaalia tai muuta uskonnon
ulottuvuutta, tasta uskontoperinteiden kudelmasta piirtyy esiin perhe, jonka jasenista jokainen
jakaa useita keskeisia piirteita toisten samaan uskontoperheeseen kuuluvien traditioiden kanssa
(perheyhtaldisyyden kasitteesta katso Wittgenstein 1981). Tata moninaisuutta hahmottaaksemme
keskitymme kasittelemaan lahinna santeriaa, candombleta ja voodoota.

Arvioiden mukaan Latinalaisessa Amerikassa on noin 15 miljoonaa afrikkalaisperaisten uskontojen
harjoittajaa, mutta kaikki eivat vielakaan halua leimautumisen pelossa kertoa harjoittavansa naita
uskontoperinteita (Steigenga and Cleary 2007, 10-11). Latinalaisen Amerikan afrikkalaisperaisia
uskontoja vastaan onkin hyokatty, syyttdaen niita kristinuskon turmeluksesta ja jopa noituudesta
(santerian kohdalla katso Ayorinde 2007; afrobrasilialaisista uskonnoista Hayes 2007; voodoosta

Fandrich 2007).

Edella esitelty uskontojen sekoittumista ja yhteen nivoutumista kuvaava synkretismin kasite
auttaa ymmartamaan miksi jotkut uskonnolliset ja poliittiset tahot kritisoivat voimakkaasti
afrikkalaisperaisia uskontoja. Toisaalta synkretismi kasitteena auttaa jasentamaan tutkijoiden ja
uskonnon toimijoiden, kuten kristillisten kirkkojen ja afrikkalaisperaisten uskontojen, valilla

kiivastakin keskustelua afrikkalaisperaisten uskontojen syntysijoista.

Afrikasta Amerikkaan
Aivan kuten uskonnollisen tradition maarittdminen vaikkapa kansanuskoksi, myos sen alkuperan

paikantaminen Latinalaiseen Amerikkaan tai Afrikkaan on aina arvoasetelma. Voodoon, santerian
ja candomblen nakeminen latinalaisamerikkalaisina traditioina korostaa niiden omintakeisuutta ja
synkretistisyytta, kun taas naiden uskontojen kasittaminen afrikkalaisiksi uskonnoiksi painottaa

niiden autenttisuutta ja katkeamatonta traditiota.

Santeria on karibialainen, eritoten kuubalainen uskonto, joka on levinnyt my6s Yhdysvaltoihin. Se

on afrikkalaisperainen possessiouskonto, joka tunnetaan myos nimilld la regla de ocha, la regla
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lucumm ja lucumi (santeria tarkoittaa pyhimysten tieta, /a regla de ocha orishojen kulttia ja lucumi
ystévéiéi).1 Vaikka santerian harjoittajat usein mainitsevat uskonnon syntyajankohdaksi vuoden
1515 Karibian alueelle suuntautuneen orjakaupan takia, on tallaisella vaitteelld pikemminkin
poliittinen santerian autenttisuutta korostava merkitys kuin historiallinen totuusarvo. Kuubalainen
santeria alkoi kehittya lahelle nykyistda muotoaan 1500—1800-luvuilla ensimmaisen mustan
veljeskunnan syntyessa vuonna 1598. Myohemmin naita kirkon suojeluksessa toimivia ja etnisesti
jarjestaytyneita uskonnollisesta kasvatuksesta vastaavia veljeskuntia kutsuttiin nimella cabildos de
nacion. Espanja uskoi veljeskuntien kautta harjoittamansa “hajota ja hallitse” -politiikan avulla
pitdvansa orjien kapinahankkeet kurissa. Veljeskuntien jasenet tapasivat palvoakseen pyhimyksia

tanssien ja laulaen, ja tassa ymparistossa kehittyi santeria. (Pérez y Mena 1998; Ayorinde 2007.)

Candomble on afrobrasilialainen uskonto, joka on erityisesti vahva Koillis-Brasilian Bahiassa.
Candombleta kadytetdan usein yleisnimena lahes kaikille afrobrasilialaisille uskonnollisille
traditioille, joita ovat mm. batuque, quimbanda, macumba, xango, tambor de minas, cantimbd ja
candomblé de caboclo. Eri uskontotraditioiden niputtaminen voodoon, santerian, candomblen jne.
alle on itsessdan ongelmallista: ei siis voida sanoa, ettd on yksi candomble, vaan ettd on monta

candombleta.

Candomblen syntytarinalla on yhtaldisyyksia Kuuban santerian kehityksen kanssa kirkon rohkaistua
Brasiliassa orjia jarjestaytymaan uskonnollisiin veljeskuntiin (irmandades), silla he eivat saaneet
osallistua samoihin messuihin eurooppalaisten kanssa. Kristinuskon opillinen sisalto jai usein
laihaksi osin papiston vahyyden takia. Orjat saattoivat siten jatkaa afrikkalaisten
uskontotraditioiden harjoittamista veljeskuntien suojissa, jotka muodostuivat etnisten ryhmien
mukaan. Candomble pitadkin sisalladn monta eri traditiota tai “kansaa” (nag¢do), joista suurin
vaikutus on ollut joruboilla ja bantuilla. Naiden veljeskuntien suojissa syntyi afrobrasilialainen
uskonto, joka myohemmin toimi orjakapinan katalysaattorina. Brasiliassa etenkin Bahian alueella
Koillis-Brasiliassa oli paljon afrikkalaisperaista vaest6a, silla plantaasit vaativat paljon tyovoimaa.

Orjuuden poistamisen (1888) jalkeinen kaupungistuminen oli candomblen syntyprosessissa

! Afrikkalaisten pakkomuuttoa Latinalaiseen Amerikkaan tdssa tarkoittavan diasporan, suullisen perinteen ja
afrikkalaisperaisten uskontojen moninaisuuden vuoksi seka uskonnollisille kasitteille kuten orisha tai loa, etta itse
jumaluuksille [6ytyy kymmenia eri kirjoitusasuja ja rinnakkaisnimia eri kielilla. Siksi tassa luvussa kaytetdan kustakin
termista yhta yleistd — usein espanjaan ja santeriaan pohjautuvaa — kirjoitusmuotoa, jonka lisdksi tarpeen vaatiessa
sulkuihin on merkitty huomattavan erilaisia kirjoitusasuja.
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merkittavdssa asemassa, ja candomblen synty ajoitetaankin yleensd 1800-luvun lopulle Bahiaan.

(Selka 2007; Melander 2005; Hayes 20007.)

Afrobrasilialaisista uskonnoista toinen erityisen merkittava on umbanda, joka miljoonine
kannattajineen on suosittua eritoten Rio de Janeirossa ja Sdo Paulossa. Umbanda syntyi 1900-
luvun alkuvuosikymmenina, kun elementteja ranskalaisen filosofin Alan Kardecin spiritismista ja
afrobrasilialaisista uskonnoista fuusioitui. Umbanda pyrkii tekemaan pesaeroa muihin
afrobrasilialaisiin uskontoihin painottamalla, ettei siina ole eldinuhreja. (Hayes 2007; Hale 2004;

Frigerio 2002.)

Voodoo on haitilainen afrikkalaisperdinen synkretistinen uskonto, jonka juuret ovat
lansiafrikkalaisessa vodunissa. Vodou tarkoittaa henkea tai jumalallista olentoa. Voodoon maine
on naista uskonnoista kenties hurjin — kiitos voodoonukke- ja zombitayteisten yhdysvaltalaisten
populaarielokuvien. Voodoossa on santeriaa ja candombleta enemman vaikutteita beninildisesta
kulttuurista, joruban ohella. Afrikasta tullut uskonto sailyi varsin hyvin, mutta se on saanut myos
katolisia piirteita. Orjuuden aikana esimerkiksi loat eli henget piilotettiin katolisten pyhimysten
kaavun alle, jolloin niiden palvomista voitiin jatkaa. Siten voodoo sai pikkuhiljaa synkretistisia

piirteitd. (Fandrich 2007.)

Uskontojen filosofinen, myyttinen ja eettinen ulottuvuus
Afrikkalaisperaiset Latinalaisen Amerikan uskonnot nojaavat suulliseen traditioon, eika kristittyjen

Raamatun tai buddhalaisten Tripitakan kaltaisia suuria kirjoituskokoelmia ole. Osin tasta syysta
nama uskonnot jakaantuvat eri perinteisiin, joissa voi olla paljonkin eroavaisuuksia mm.
jumaluuksien, uskonnollisen kielen ja kdytannon tasolla. Tata erittain rikasta uskonnollisten
traditioiden kirjoa yhdistavia piirteita loytyy kuitenkin niin opin, filosofian, etiikan, rituaalien kuin

yhteisollisenkin ulottuvuuden tasoilla. (Selka 2007; Fandrich 2007.)

Ashé eli elamanvoima on keskeinen periaate niin santeriassa, voodoossa kuin candomblessakin.
Uskonto voidaankin nahda pohjimmiltaan ashén lisddmisena. Pantheon koostuu ylijumalasta
(Olodumare tai Olorun candomblessa ja santeriassa, Bondyé voodoossa) ja jumaluuksista tai
hengista eli orishoista (orisha santeriassa, orixd candomblessa ja loa voodoossa). Orishat ovat
erittdin merkittavassa asemassa afrikkalaisperaisissa uskonnoissa ja niissa nakyy synkretismin
vaikutus. Lahinna Lansi-Afrikan kainalon alueelta tuotujen orjien mukana tulleet uskontotraditiot

sailyttivat orishansa, mutta ne sekoittuivat ja saivat myos katolisia piirteita: santerian ja
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candomblen orishat sekd voodoon loat piilotettiin katolisten pyhimysten viittaan. Esimerkiksi
viisauden ja rauhan orisha Obatala (Oxald, Ogou Batala) vertautuu usein Jeesukseen. Samoin
Shango (Ogou Chango), joka on tulen, ukkosen ja johtajuuden orisha, on katolisen symboliikan
kautta yleensa arkkienkeli Mikael. Tradition rikkaudesta ja vaihtelevuudesta kertoo se, etta Puerto
Ricossa sama orisha Changd identifioidaan Pyhdan Barbaraan, kun taas Brasilian candomblessa
Pyhan Barbaran vastine on raivon, myrskyn ja ukkosen orisha Yansa (Oyd). Muita erityisen tarkeita
orishoja on aitiyden ja meren jumaluus Yemanja, jonka juhlapdiva Brasiliassa muodostuu
valtavaksi kansanjuhlaksi, seka raudan, sodan ja teknologian orisha Ogun (Ogou Ferai), jonka
katolinen vastine on Pyha Yrjo. Ei myoskaan sovi unohtaa risteysten ja kadonneiden esineiden
orishaa Exua (Elegud, Papa Legba), joka katolisessa symboliikassa vertautuu esimerkiksi

paholaiseen tai Lasarukseen. (Katso esim. Fandrich 2007.)

Orishat ja loat tekevat seka hyvia etta pahoja tekoja valilla auttaen ihmista, valilla taas juonien,
vaatien ja myds suuttuen. Hyva—paha-dikotomia ei ole muutenkaan keskeisella sijalla ndissa
uskonnoissa, vaan esimerkiksi nais- ja miespapeilla on tietoja ja taitoja, joilla voi aiheuttaa seka
hyvaa etta pahaa (katso esim. Pérez y Mena 1998). Afrikkalaisperaisissa uskonnoissa molemmat
sukupuolet ovat vahvassa ja melko tasa-arvoisessa asemassa: naispappeja kutsutaan mm. nimilla
santera, iyalorisha, mée-de-santo tai mambo, miespappi taas on santero, babalorisha, pai-de-
santo tai houngan, seka ennustajapappi babalawo. Traditioiden henkilokohtaisuus ja
kdaytannonlaheisyys nakyy siind, ettd uskonnon puoleen kdaannytaan elaman tarkeissa
kddannekohdissa, jolloin ennustaminen (esimerkiksi kaurikotiloilla) ja papin konsultaatio ovat
keskeisessda asemassa. Ennustaminen ja parantaminen auttavat yksil6a hanen
elamanratkaisuissaan ja puhdistavat henkisista ja ruumiillisista rasitteista. (Harding 2000; Selka

2007.)

Uskontojen rituaalinen ja kokemuksellinen ulottuvuus
Afrikkalaisperaiset uskonnot Latinalaisessa Amerikassa ovat rituaalisesti eli uskonnollisilta

toimituksiltaan varsin rikkaita traditioita. Keskeisia rituaaleja ovat mm. ennustaminen ja
parantaminen, uhraus, uskonnolliset juhlat (f[ijestas, toques) ja henkipossessio (Selka 2007).
Henkipossessio tarkoittaa henkiolennon vallassa olemista. Uskonnossa tiettyyn asemaan
initioituun eli vihittyyn henkil66n laskeutuu tai asettuu orisha (tai loa), jolloin initioitu toimii kuten
haneen tullut jumaluus tai henki, pitden samoista asioista ja valttden samoja asioita, seka tanssien

ja liikkuen kuten ko. jumaluus liikkuu. Jokaisella orishalla on télle tyypillinen tanssi- ja liikekieli,
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sekd oma rytminsa. Esimerkiksi Oshun kauneuden ja rakkauden orishana pukeutuu sievasti ja
tanssii sulokkaasti pehmedssa rytmissa. Uskonnollisissa juhlissa orishat kutsutaan paikalle eli
possessoimaan initioituja seremoniaan osallistujia tiettyja rytmeja soittamalla. Tanssi ja musiikki
ovatkin keskeisella sijalla uskonnollisissa juhlissa. Lyémasoittimista vastaavat uskontoon
vihkiytyneet, mutta possessoitumattomat miehet ja possessoituneiden hyvinvoinnista huolehtii
vastaava ryhma naisia: paikalle saapuneet orishat tanssivat rumpujen ja lehmankellojen kaltaisten
soitinten rytmissa, joidenkin avustajien pyyhkiessa heidan kasvoiltaan hikea ja pitden heista
huolta. Uhrilahjat kuuluvat olennaisena osana uskonnon harjoittamiseen niin juhlissa kuin niiden
ulkopuolellakin. Kullekin orishalle uhrataan taman mieltymysten mukaisia lahjoja kivi-, kasvi- ja
elainkunnasta. Siksi Oshunille makeanveden, kauneuden ja rakkauden orishana uhrataan kukkia,
hajuvesia ja peileja. (Santeriasta katso Hagedorn 2001; umbandasta Hale 2004; candomblesta

Selka 2007.)

Uskontojen institutionaalinen ja materiaalinen ulottuvuus
Uskonnolla on aina suhde ympardivaan yhteiskuntaan eivatka Latinalaisen Amerikan uskonnot ole

tassa mikaan poikkeus. Alueen historian takia kristinuskolla on ollut voimakas yhteiskunnallinen
asema, kun taas afrikkalaisperaiset uskonnot ovat olleet “hiljaisia” uskontoja, jotka ovat vasta nyt
nousemassa nakyviksi yhteiskunnallisiksi toimijoiksi. Ne ovat karsineet kielteisista stereotypioista
mukaan lukien syytokset noituudesta, eldinuhreista ja kristinuskon rapauttamisesta. Esimerkiksi
Brasiliassa candomble oli pitkaan kielletty, ja Kuubassa santeria karsi vallankumouksen jalkeisessa
uskonnonvastaisessa ilmastossa (Hayes 2007; Ayorinde 2007; Peréz y Mena 1998). Taman lisdksi
naiden uskontojen ndakymattomyyteen vaikuttaa se, etta niilla ei ole keskusorganisaatiota ja ylinta
uskonnollista auktoriteettia. Uskonnoille ei ole siten |6ytynyt selkeda edustajaa, joka voisi puhua
ko. uskonnon puolesta ja toimia yhteiskunnallisena keskustelijana kuten vaikkapa arkkipiispat
Suomessa. Viime aikoina on nakynyt kehitysta kohti muodollisempia keskusorganisaatioita, jotka
mahdollistavat paremmin yhteiskunnallisen vaikuttamisen. My0s afrikkalaisperaisten uskontojen

kansainvalinen yhteistyo on edennyt.

Sukupuolen ja seksuaalisuuden asemoituessa afrikkalaisperaisissa uskonnoissa monin eri tavoin on
niita pidetty kristinuskoa tasa-arvoisempina uskontoina. Esimerkiksi temppelien johtajat voivat olla
kumpaa tahansa sukupuolta. Rajoituksiakin on: rituaaleissa kaytettdvia rumpuja voivat soittaa vain
tehtavaan vihityt miehet, samoin perinteisesti ennustajapapit (babalawo) ovat aina olleet miehia.

Toisaalta candomblen kohdalla on esitetty, ettd naiset olisivat miehia korkea-arvoisempia johtajia.
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Vallitsevaa yhteiskunnallista kulttuuria myonteisempi ja avoimempi suhde homoseksuaalisuuteen
on tyypillista afrikkalaisperaisille uskonnoille, vaikka homoseksuaalienkin rooleille asetetaan
rajoituksia: perinteisesti Kuuban santeriassa ei homoseksuaaleilla miehillad ole asiaa
ennustajapappi babalawoksi, rummunsoittajiksi tai ennustajiksi (ifd). Rajoitukset ovat kuitenkin
murtumassa ja sekd Kuubassa etta Yhdysvalloissa on vihitty avoimesti homoseksuaaleja miehia

naihin tehtaviin. (Frigerio 2002; Selka 2007 & 2010; Pérez y Mena 1998)

Afrikkalaisperdisten uskontojen kohdalla Latinalaisessa Amerikassa diaspora ei tarkoita enaa
pelkastdaan Afrikasta tuotuja orjia, vaan se on noussut merkitsemaan myos
latinalaisamerikkalaisten diasporaa Pohjois-Amerikassa ja Euroopassa. Ihmisten muuttaessa
uskonto kulkee mukana, mista erityisen selkea esimerkki on santerian suosio Yhdysvalloissa.
Samalla tavoin afrobrasilialaiset uskonnot kuten candomble ovat saaneet transnationaalisia
piirteitd niiden levitessa rajojen yli esimerkiksi Argentiinaan, Uruguayihin ja Eurooppaan (Prandi
2008; Frigerio 2002). Santerian, candomblen ja voodoon harjoittajia I0ytda myods Euroopan
suurista kaupungeista. Uskonto toimii identiteetin rakentajana: siirtolaisille se voi olla linkki
kotimaahan, mutta se my06s vahvistaa maahanmuuttajayhteis6d uudessa kotimaassa.
Afrikkalaisperaiset uskonnot ovat levittaytyneet uusille maantieteellisille ja kulttuurialueille, ja
niistd ammennetaan paljon vaikutteita kuvataiteeseen, musiikkiin, tanssiin seka laajemmin

populaarikulttuuriin. (Brown 1991; Ayorinde 2007; Frigerio 2002)

Muut uskonnot

Juutalaisia arvioidaan olevan mantereella noin puoli miljoonaa. Heista suurin osa elaa
Argentiinassa, erityisesti Buenos Airesissa, joka onkin yksi Amerikkojen suurimmista
juutalaisyhteisoista. Myos Brasiliassa on merkittava juutalaisvahemmisto. Siellda on myos alueen
vanhin, 1636 rakennettu synagoga. Juutalaisia on tullut Latinalaiseen Amerikkaan eri vaiheissa. On
viitteita siitd, ettd jo ensimmaisten konkistadorien mukana olisi tullut myds juutalaisia.
Karkotettiinhan Pyreneiden niemimaalta juuri Amerikan valloituksen aikaan seka juutalaiset etta
muslimit, elleivat he suostuneet kadntymaan kristinuskoon. 1800-luvun lopussa juutalaisia tuli
varsinkin Itd-Euroopasta. Kolmas aalto osuu holokaustin aikaan, jolloin Euroopan juutalaisia pakeni
myo0s Latinalaiseen Amerikkaan. Argentiina ei kuitenkaan osoittautunut antisemitismista vapaaksi
alueeksi, vaan diktatuurin ja ns. likaisen sodan aikana (1976-1983) juutalaisiin kohdistui vainoa,

jota ei voitu perustella pelkastaan poliittisilla mielipiteillda. Mantereen juutalaisuutta on kaiken
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kaikkiaan tutkittu hammastyttavan vahan (yleisesitys Elkin 1998). Sama koskee islamia ja monia

muita vdhemmistéuskontoja.

Arviot latinalaisamerikkalaisten muslimien maarasta vaihtelevat, mutta jonkinlainen keskiarvio on
nelja miljoonaa. Suurin osa heista asuu englanninkieliselld Karibialla ja Brasiliassa. Palestiinalaisia
pakolaisia on kaikkialla mantereella. Ennen palestiinalaisia Latinalaiseen Amerikkaan tuli
muslimeja nykyisten Espanjan ja Portugalin alueilta, kun heiddan asemansa siella 1400- ja 1500-
lukujen vaihteessa kavi tukalaksi. Kolmannen ryhman muodostavat afrikkalaiset orjat, joiden

mukana islam rantautui eritoten Karibian alueelle.

Muita vahemmistouskontoja mantereella ovat muun muassa baha’i, jonka kannattajia arvioidaan
olevan hiukan alle miljoona ja buddhalaisuus, jota seuraa vahan yli puoli miljoonaa. 1800-luvun
puolivalissa islamin shiialaisesta suuntauksesta syntynyt baha’i ei ole Suomessakaan kovin
tunnettua, mutta viela yllattavampaa on, ettd esimerkiksi osa Costa Rican pienesta bri bri —
alkuperaiskansasta tunnustaa baha’i-uskontoa. Tietddksemme ainoa asiaa tutkinut on norjalainen

uskontotieteilija Bjorn Ola Tafjord (Tafjord 2003).

Naidenkin vahemmistduskontojen kohdalla tilastot ovat epaluotettavia, joskin suuntaa antavia.
Tarkeintd on muistaa, etta Latinalainen Amerikka ei ole koskaan ollut vain kristitty tai
roomalaiskatolinen, vaikka katolisuuden merkittava asema on johtanut siihen, etta muita kuin

kristillisia vahemmistdja on tutkittu erittdin vahan.

Yhteenvetoa
Kaiken edelld sanotun perustella on siis selvda, ettda mantereen uskonnollinen kenttd on kasvanut ja

monipuolistunut. Uskonnollinen pluralismi on todellisuutta siitd huolimatta, etta katolisuudella on edelleen
vankka jalansija. Erilaisista protestanttisista taustoista tulevia poliittisia johtajia ja ryhmia on jo nahty
useassa maassa. Uudet ja ennen nakymattomiin jaddaneet uskonnolliset traditiot, kuten afrikkalaisperaiset
uskonnot, pyrkivat pois varjoista mukaan yhteiskunnalliseen vaikuttamiseen. Jonkinlainen hybridisyys,
uskonnollistenkin identiteettien monikerroksisuus, ei ole alueella uusi ilmio, mutta se asettuu nykyaan eri
tavoin limittyen identiteettien muiden osatekijoiden kuten etnisyyden seka sosiaalisen, taloudellisen ja

yhteiskunnallisen aseman kanssa.
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