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DVPRARDVADVA DDA

Esipuhe

Kari Kopperi, toimituskunnan puheenjohtaja

Vuoden 2022 synodaalikokousten valmistelut aloitettiin piispainkokoukses-
sa syksylla 2020. Alkuvaiheessa pohdittiin ajankohtaa, valmisteltiin talous-
arviota seka tydstettiin muita kokousten valmisteluihin liittyvia nakdkohtia.
Aivan olennaisen tarkea kysymys oli ndiden hiippakunnallisten pappien
kokousten teema. Mista synodaalikokouksissa pitaisi keskustella, kun ta-
voitteena on kirkkojarjestyksen mukaisesti (K] 18:9) "kasitella teologisia
kysymyksia seka seurakuntien hoitoa ja muuta kirkon toimintaa ja hallintoa
koskevia asioita”.

Monipolvisen pohdinnan jalkeen teemaksi valikoitui Pelastus. Teema
on yhtaalta havyttéman yksinkertainen ja perinteinen teologinen aihe,
mutta toisaalta erilaiset nakemykset pelastuksesta ovat usein taman pai-
van teologisten keskustelujen taustalla. Kun puhumme pelastuksesta, pu-
hummeko jostain tuonpuoleisesta asiasta vai liittyyk® puhe pelastuksesta
tahan maailmaan ja kirkon toimintaan siind? Mita me tarkoitamme kirkon
missiolla, joka lahtee kaikkialta ja kohdistuu kaikkialle? Kun kirkossa, pap-
pien saarnoissa ja kirkollisissa toimituksissa puhutaan pelastuksesta, niin
mista silloin puhutaan ja onko puhe ymmarrettavaa aivan tavalliselle seu-
rakuntalaiselle? Nain kysymys pelastuksesta haastaa pohtimaan vaativiakin
teologisia kysymyksia, joilla on merkitysta papin ja myds muidenkin kirkon
tyontekijoiden arjessa.

Synodaalikokouksia valmisteltaessa on usein kirjoitettu erillinen syno-
daalikirja. Aikoinaan kussakin hiippakunnassa saatettiin kirjoittaa oma syno-
daalikirja, mutta viime vuosikymmenina synodaalikirjat ovat olleet yhteisia
kaikille hiippakunnille. Vuoden 2016 synodaalikokouksia varten kirjoitettiin
artikkelikokoelma Armon horisontit - huomisen luterilaisuus. Samanlaiseen
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ratkaisuun paadyttiin myos talla kertaa. Tavoitteena on ensi sijassa antaa
aineksia ja tukea kokousten teemasta kdytavaa teologista keskustelua. Kirja
julkaistaan suomeksi ja ruotsiksi, joten teos palvelee kaikkia hiippakuntia.

Yhtena kokousten tarkeana tehtavana on tukea ja vahvistaa osallistujien
luterilaista pappisidentiteettid. Tdma on my6s valmistuneen kirjan keskei-
nen tavoite. Tarkoituksena ei kuitenkaan ole antaa valmista maaritelmaa
luterilaisesta pelastuskasityksesta, vaan kuvata pelastukseen liittyvia kes-
keisia teologisia nakemyksia ja antaa aineksia keskustelulle. Tavoitteena
on myds perustavien teologisten teemojen ja tyon konkreettisten kysy-
mysten vuoropuhelu. Aihetta kasitelladankin monipuolisesti ja erilaisista
nakdkulmista. Tavoitteena on analyyttisyyden ohella eldman tuntu, jolloin
kirjoituksissa nakyy rosoisia elementteja seka yksittaisten kirjoittajien hen-
kildkohtaisia kokemuksia.

Kirjan valmistelu alkoi teemojen tarkentamisella ja kirjoittajien etsinnal-
|a. Tahan etsintaan osallistuivat piispainkokouksen kanslian ohella myds
piispat. Aikaisemmasta perinteestd poiketen pyysimme Facebookin vali-
tykselld ehdotuksia ajankohtaisista ja puhuttelevista nakdkulmista, kuten
myo6s mahdollisista kirjoittajista. Saimme piispainkokouksen kansliaan run-
saasti kiinnostavia ehdotuksia, joista padsimme valitsemaan. Jotkut ideat
|@ysivat paikkansa kirjaan, mutta moni sinansa kiinnostava kirjoituksen
aihe jouduttiin hylkdaamaan. Ne toivottavasti 16ytavat paikkansa jossain
toisessa julkaisussa.

Synodaalikirjaa on valmisteltu piispainkokouksen kansliassa. Kari Koppe-
rin ja Anna-Kaisa Inkalan ty6ta tukemaan toimituskuntaan kutsuttiin hiippa-
kuntadekaanit Terhi T6rmd ja Marko Marttila seka Kirkon tutkimuskeskuk-
sesta Maarit Hyténen. Pian toimituskunnan ensimmaisen kokouksen jalkeen
saimme suru-uutisen Maarit Hytdsen yllattavasta kuolemasta. Se pysaytti
meidat kaikki. Kirjaa valmisteltaessa olemme halunneet muistaa hanta ja
hanen laheisidgan rukouksin. Maaritin poismenon jalkeen toimituskuntaan
kutsuttiin Niko Huttunen silloisesta Kirkon tutkimuskeskuksesta (nyk. Kirkon
tutkimus ja koulutus).

Pelastuksen teemaa katsellaan moniulotteisesti, ikdan kuin kaleidoskoo-
pin lavitse. Kirjoituksissa kohtaavat toisensa eldaman arki ja sen perustavat
kysymykset, tydn konkretia ja teoreettiset teologiset kysymykset, ekumeeni-
nen tydskentely, filosofinen pohdiskelu seka ajankohtainen yhteiskunnal-
linen keskustelu.
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Kirjoitukset on ryhmitelty neljdan jaksoon. Ensimmaisessa kokonaisuu-
dessa - Sanoitettu pelastus - teemaa tarkastellaan Raamatun ja kirkon
opin nakdkulmasta. Hanna Vanonen avaa Vanhan testamentin nakdkulmia
pelastusta koskevaan keskusteluun: millaisia kysymyksia, haasteita tai oival-
luksia Vanhan testamentin exodustraditio antaa? Vanosen mukaan tarkea
elementti on sanoma Jumalan ja ihmisen sitoutumisesta toisiinsa. Niko
Huttunen selvittaa, mita pelastukseen viittaavat kasitteet Uudessa testa-
mentissa tarkoittavat. Kristinuskolle ominaista on se, etta pelastus viittaa
Uudessa testamentissa yhteen henkil66n, Jeesus Nasaretilaiseen.

Risto Saarinen selvittaa vanhurskauttamisoppia luterilaisessa kirkkokun-
nassa. Hanen mukaansa opin ytimena ajatus, ettd vanhurskauttamisessa
Jumala hyvaksyy meidat. Artikkelissa analysoidaan perusteellisemmin van-
hurskauttamisen kasitetta ja sen eri ulottuvuuksia. Olennaista on Saarisen
mukaan kysymys oikeudenmukaisuudesta seka ihmisen Jumala-suhteessa
etta suhteessa lahimmaisiin. Veli-Matti Karkkdinen laajentaa pelastusopillista
tarkastelua kansainvaliseen teologiseen keskusteluun. Hanen [ahtékoh-
tansa on perinteinen kysymys pelastusjarjestyksesta (ordo salutis) ja sen
tulkinnat viime vuosikymmenten ekumeenisessa keskustelussa. Karkkaisen
mukaan pelastus on yhteinen, jakamaton. Se on Kolmiyhteisen Jumalan
lahja ihmiskunnalle, joka koskettaa koko luomakuntaa. Luterilaisuuden
haasteena han pitaa ihmisen langenneisuuden ja tahdonvapauden puut-
teen korostamista. Tahan puutteeseen tulisi hakea inspiraatiota ekumeeni-
sesta teologiasta.

Toisen kokonaisuuden - Eletty pelastus - aloittaa Sini Mikkolan kirjoitus,
jossa han kuvaa, miten 1500-luvun Saksassa ihmisten kasitys pelastuksesta
limittyi heidan arkipaivaiseen elamaansa ja elettyyn uskonnollisuuteensa.
Esitetyt esimerkit eivat ole aina kovin kaukana tastakaan paivasta. Mik-
kolan mukaan perustavanlaatuiset eksistentiaaliset kysymykset ainakin
kuolemaan, osallisuuteen ja ulkopuolisuuteen tai tarkoituksettomuuteen
liittyen ovat loppujen lopuksi ihmisia yli aikojen yhdistavia. Elina Hellgvistin
mukaan modernissa maailmassa ei ole |6ydettavissa jaettua yhteisollisesti
maaraytynyttd nakemysta pelastuksesta. Tanaan olennainen kysymys on
elaman merkityksellisyys. Kirkon tulisi kyetd antamaan vastauksia elamassa
koettuihin haasteisiin ja eldman merkityksellisyyden etsimiseen. Taman
vuoksi ihmisoikeudet, ymparistokysymykset ja yhteiskunnalliset epaoikeu-
denmukaisuudet ovat kirkoille tarkeita kysymyksia.
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Kaisa Aitlahti pohtii kasteen ja pelastuksen valista suhdetta. Mita tarkoi-
tetaan Jumalan lapseksi tulemisella ja pelastuksen piirissa tai sen ulkopuo-
lella olemisella? Mihin kaste yhdistaa tai mista se erottaa? Aitlahti paatyy
pohtimaan eksklusiivisen kastendakemyksen haasteita seka ei-torjuvan ja
luomisen teologiaa painottavan kastekasityksen mahdollisuuksia. Isto Pel-
tomdki tarkastelee taivasta ja pelastusta pastoraalisena kysymyksena. Han
pohtii, mita taivaskuvausten katoaminen tai ainakin radikaali vaheneminen
merkitsee. Tama johtaa kysymaan, miten nakemykset heijastuvat ja miten
niiden pitaisi heijastua pappien pastoraaliseen tyohon.

Kirjan kolmannessa kokonaisuudessa - Maailman pelastus - Mari-Anna
Auvinen tarkastelee jumalakuvaa ja ihmiskasitysta erityisesti eteldisen Af-
rikan tswanojen keskuudessa. Han pohtii my6s globaalin teologian yh-
teyttd Jumalan valtakunta -ajatteluun ekumeenisessa missiologiassa ja sen
haastetta oman kirkkomme uudistumiseen. Auvisen mukaan ekumeeninen
missiologia kehottaa tietoisuuden kautta parannukseen. Voimme uudistua
armon virrassa ja pyytaa kykya suunnata katseemme itsestamme - ja my06s
kirkostamme - ulospdin. Sanomamme ei syrjayta. Ristin rakkaus kutsuu
yha karsivaa maailmaa. Kati Jansa kysyy, onko vahva hengellistamisen pe-
rinne vienyt nykykristitylta kosketuspinnan Raamatun maailmaan, jossa
kaytannon elamisen kysymykset ovat olennaisia. Hinen mukaansa kirkon
tehtava on ollut ja on tulevaisuudessakin kdyhyyden, eriarvoisuuden, pelon
ja vakivallan poistaminen. Kristuksen vapauteen vapauttama kirkko tukee
parhaimmillaan kunkin ihmisen toimijuutta, osallisuutta ja merkitykselli-
syyden kokemusta.

Pauliina Kainulaisen nakdkulma on luomisteologinen. Hanen mukaan-
sa puheen ekologisesta synnista on kuljettava yhta jalkaa pelastuksen
sanoman kanssa. Mita on pelastus ekokriisin aikakaudella ja millaisella
kielella hyva sanoma pelastavasta Jumalasta voi tulla ymmarrettavaksi?
Millaista teologiaa voisi soveltaa arjen tydhon keskella eri-ikaisia seura-
kuntalaisia tai hengellisia etsijoita, joita tulevaisuus pelottaa? Kainulainen
paatyy nakemykseen, etta vakevimmat voimanlahteet muutokseen ovat
yhteys kolmiyhteiseen Jumalaan, rakkaus luomakuntaan ja taju perusta-
vasta yhteenkuuluvuudesta sen kanssa. Ekokriisin todellisuuden painaessa
pelastuksen tamanpuoleiset vaikutukset korostuvat, mutta ne eivat sulje
pois pelastuksen tayteyteen kuuluvaa tuonpuoleista toivoa. Olli-Pekka Vai-
nio analysoi sekulaareja nakemyksia, jotka jakavat saman myyttisen al-
kukertomuksen lankeemuksesta ja pelastuksesta seka tasta seuraavasta
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paratiisinomaisen tilan realisoitumisesta. Toisen nakdékulman tuo erilaiset
kristillisen opin tulkinnat, jotka hyvaksyvat kristillisen perustarinan, mutta
joita ohjaa oikeudenmukaisuuden vaatimus sellaisella tavalla, joka on ai-
heuttanut jannitteita teologianhistoriassa. Molemmat nakékulmat avaavat
uusia ulottuvuuksia moniin ajankohtaisiin yhteiskunnallisiin ja kirkollisiin
keskusteluihin.

Teos paattyy Anna-Kaisa Inkalan artikkeliin rukouksesta. Han tarkaste-
lee pelastuksen ja rukouksen valista suhdetta. Mita rukous on? Millaisia
kysymyksia rukoileva ihminen pohtii ja mita kaytanndllisia ulottuvuuksia
rukoukseen liittyy? Inkalan mukaan rukouksessa kirkastuu, etta kaikki mita
olemme saaneet, on peraisin Jumalalta.

Teos on kooste alan asiantuntijoiden puheenvuoroista, joiden tavoittee-
na on synnyttaa keskustelua synodaalikokouksissa. Toki toivomme myds
synodaalikokousten ulkopuolella kdytavaa laajempaa keskustelua pelas-
tuksesta. Siihen toivotamme tervetulleeksi kaikki aiheesta kiinnostuneet.

Olemme keskustelleet kirjan teemoista yhdessa kirjoittajien kanssa,
mutta emme ole tavoitelleet yksituumaista kokonaisuutta. Esitetyissa na-
kemyksissa on eroja. Niinpa nakdkulmista ja artikkelien havainnoista seka
johtopaatoksista voi olla eri mielta. Jos kirjoitukset herattavat ajatuksia ja
kommentteja, olemme onnistuneet. Keskustelun tueksi kunkin artikkelin
loppuun on kirjoittajan ja toimituskunnan yhteistyéna koottu kysymyksia
keskusteltavaksi niin synodaalikokouksissa kuin myds laajemmin.

Viimeistellessamme kasikirjoitusta kevaalla 2022 seuraamme Ukrainan
sotaa, jota emme osanneet ottaa huomioon synodaalikirjan valmisteluis-
sa. Sota ja siihen liittyvat ulottuvuudet tarjoavat tarkean lisanakdkulman
pelastuksen pohdintaan.

Mielenkiintoisia lukuhetkia Pelastuksen aarella.
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DVPRARDVADVA DDA

Kohti sitoutuvaa yhteisoa:
Exodustradition avaamia
nakokulmia pelastukseen
Vanhassa testamentissa

Hanna Vanonen

Vanhan testamentin teologiaa tarkastelevia yleisesityksia selaillessa huo-
maa pian, etta sana "pelastus” ei niiden sisallysluetteloissa ole kovin tyypil-
lisesti esilla. Esimerkiksi luominen, lupaukset, liitto, valinta tai profetia ovat
kasitteita, jotka nousevat esiin paljon useammin ja joiden kautta Vanhan tes-
tamentin teologiaa pyritaan jasentamaan sen omista lahtdkohdista kasin.
Vaikka pelastuksen voi ajatella olevan vahvemmin Uudesta testamentista
ja kristillisesta traditiosta nouseva kasite, ei sen kuvaaman asian etsiminen
Vanhan testamentin puoleltakaan silti ole vesiperan vetamista. Etenkin
jos pelastus ndhdaan Jumalan aikaansaamana myodnteisend muutoksena
huonommasta parempaan (esim. Suihkonen 2009), on selvad, etta se on
Vanhassa testamentissakin keskeinen teema - jota vain saatetaan kuvata
monin erilaisin kasittein, sanoituksin ja kertomuksin.

Kenties kuuluisin Vanhan testamentin kertomus, jota voidaan lukea ku-
vauksena pelastumisesta, tunnetaan nimella exodus. Suppeimmin ymmar-
rettyna se on kertomus israelilaisten vapautumisesta Egyptin orjuudesta
jumalansajahven avulla (2. Moos. 1:1-15:21), mutta laajemmin ottaen siihen
voidaan lukea myds vapautumista seurannut pitka autiomaavaellus kohti
luvattua maata (2. Moos. 15:22-). Exodus on keskeinen, silld se on yksi
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Pentateukin eli viiden Mooseksen kirjan avainkertomuksista ja kehystaa
olennaista lainsaadantda. Se on myds paljon kaytetty ja tulkittu kertomus
niin Vanhassa kuin Uudessakin testamentissa ja myds elavassa juutalai-
sessa ja kristillisessa traditiossa. Juutalaisuudessa kertomus exoduksesta
uusinnetaan saanndllisesti paasiaisjuhlan yhteydessa: juhlaan kuuluu, etta
isa kertoo perheelleen paasiaisen alkuperasta, ja nain kertomus Egyptin
orjuudesta pelastumisesta elad myds rituaalin muodossa. Uudessa tes-
tamentissa vastaava, sdanndllisesti uusinnettava kertomus kasittelee eh-
toollisen asettamista ja samalla Jeesuksen pelastavaa tyota - mika kaikki
litetddn myos juutalaisen paasidgisen tapahtumiin (vrt. Matt. 26:19, Mark.
14:12, Luuk. 22:14).

Tassa artikkelissa pohdin exodustradition kautta, millaisia nakdkulmia
Vanha testamentti voi avata pelastusta koskevaan keskusteluun: millaisia
kysymyksia, haasteita tai oivalluksia sen aarelta voi nousta. Tekstiesimerk-
keina kaytan ensisijaisesti Toisen Mooseksen kirjan lukuja 1-15 seka Jesajan
kirjan lukua 43, ja lisdksi nostan lyhyesti esiin exodustradition tulkintoja
Aamoksen ja Hesekielin kirjoissa. Ottamalla kasittelyyn hyvin rajatun maa-
ran tekstiesimerkkeja pyrin innostamaan lukijaa artikkelini ohella naiden
Raamatun tekstien darelle ja pohtimaan, millaisia ajatuksia ne pelastus-
tematiikasta herattavat. Pelastuksen kasitteen tarkka madrittely jatetdaan
tarkoituksella melko avoimeksi: artikkelin pyrkimyksena on ajatusten he-
rattely, ei tiukan metodologian ohjaama esitys. Tausta-ajatuksena toimii
myo6s muiden muassa Francis Landyn esittama kiteytys, jonka mukaan
"Raamattu on kirja kysymyksista, ei vastauksista” (Landy 2021). Exodustra-
dition aarellakin on luontevaa pohtia, millaisia kysymyksia ja nakdkulmia
se voi pelastusta kasittelevaan keskusteluun nostaa, ei niinkaan millaisia
vastauksia tai tarkkarajaisia maaritelmia sen kautta voisi tuottaa.
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Kaikkivoipa Jumala kansansa
vapauttajana - pelastus exodus-

kertomuksessa (2. Moos. 1:1-15:21)

[hminen - pelastettu vai pelastaja?

Exoduskertomuksen ydin on, etta Jumala pelastaa. Hanella on valta puuttua
epatoivoisimpiinkin tilanteisiin, ja hanen suvereniteettinsa ylittaa kaikkien
maallisten vallankdyttdjien mahdollisuudet. Kansa voi siis luottavasti jat-
taytya Jumalan pelastettavaksi. Sama ydinajatus on |6ydettavissa myos
lukuisista muista Raamatun kertomuksista, mutta exodus on vaikutushis-
torialtaan erityisen merkittava esimerkki tdman sanoman pukemisesta
kertomuksen muotoon.

Sanoma kaikkivaltiaasta Jumalasta, joka pelastaa, on lohdullinen mutta
sellaisenaan myos jossain maarin vaikea. Kuinka kriisin keskella elava voi-
si vain taydellisesti jattaytya Jumalan ja hanen pelastuksensa varaan, jos
mitadn tarkempaa ei ole ennalta tiedossa eika asioihin voi mitenkaan itse
vaikuttaa? Ei siis ole ihme, etta exoduskertomuksessa(kaan) ihminen ej jaa
vain pelastuksen passiiviseksi vastaanottajaksi. Tama korostuu erityisesti
Mooseksen hahmossa. Mooses toimii samaan aikaan seka jumalallisen
toiminnan ruumiillistajana etta inhimillisena samastumisen kohteena. Han
on yhta aikaa yksi pelastettavista - Jumalan toiminnan kohde - mutta myds
pelastuksen toimeenpanija - pelastaja. Kertomuksen lukija tuskin voi sa-
mastua Moosekseen ihmeiden tekijana ja luonnonvoimien hallitsijana: ih-
meet kertovat ennen muuta Jumalasta. Mutta Moosekseen voi samastua
inhimillisena ihmisena, joka yhtaalta uskaltaa ylittaa rajansa ja paasee eroon
peloistaan, toisaalta kohtaa yha uudelleen ongelmia ja vastoinkaymisia.
Samoin haneen voi samastua ihmisena, joka pitkan tydn jalkeen saavuttaa
paamaaransa - mutta ehka eri tavalla kuin alun perin ajatteli tai toivoi.
Mooses nayttaytyy myos Jumalan tydtoverina, jonka rooli pelastuksen to-
teutumisessa on aivan keskeinen. Vaikka Jumala siis on kaikkivaltias, han ei
pelastustydssaan toimi yksin. Mydhemmin Uuden testamentin tulkinnassa
Mooses nayttaytyy yhtena uskon sankarina (Hepr. 11:23-29), aktiivisesti
toimivana esimerkkina uuden ajan uskoville.
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Mooses on exoduskertomuksen inhimillisista pelastajahahmoista naky-
vin - ja mitd ilmeisimmin myods (nyky)lukijoille tutuin - mutta ei suinkaan
ainoa. Siksi haluan nostaa erityisesti esiin my6s muutamia marginaalisem-
pia hahmoja, joiden kautta kysymysta ihmisen roolista pelastumisessa ja
pelastamisessa voi lahestya. Vaikka Raamatussa pelastukseen osallistuvat
inhimilliset hahmot ovat tyypillisesti Mooseksen tavoin miespuolisia, exodus-
kertomuksessa esiintyy my6s useita naisia, jotka toimivat pelastajan tehta-
vissa. Katilot Sifra ja Pua pelastavat lukuisten israelilaisten poikien hengen
kieltaytymalla noudattamasta faraon maarayksia (2. Moos. 1:15-21). Faraon
tytar puolestaan pelastaa Mooseksen Niilista (2. Moos. 2:5-6), ja keskeinen
hahmo tassa pelastustapahtumassa on myds Mooseksen &iti, joka ensin
panee poikansa kaislakoriin (2. Moos. 2:1-24) ja josta myéhemmin tulee
taman imettaja (2. Moos. 2:7-9). Mooseksen henki on sittemmin vaarassa
aikuisenakin ja talldin pelastajan roolissa esiintyy hanen vaimonsa Sippora
(2. Moos. 4:24-26). Nama naiset esittavat kertomuksen kokonaisuuden kan-
nalta hyvin pienia rooleja mutta juuri siksi voivat tarjota kiinnostavia kulmia
kertomukseen etenkin niille, jotka eivat Iahtdkohtaisesti koe sitd omakseen.

Sifra, Pua, Mooseksen diti ja faraon tytar tekevat kaikki piilotettuja, arkisiksi
luonnehdittavissa olevia tekoja saastaakseen ihmishenkia. Heidan aktiivisuu-
teensa ei varsinaisesti lity mitdan ihmeenomaista (toisin kuin Mooseksen
ja Aaronin toimintaan). Sen sijaan ndiden naisten toimia leimaa vastarinta:
naiset haluavat ja uskaltavat toimia toisin kuin auktoriteetit maaraavat. Au-
tiomaavaelluksen aikana korostuu kansan uskollisuus ja lojaliteetti Jumalaa
kohtaan, mutta Egyptissa pelastuksen toimia maarittelee monessa kohtaa
yksildiden kapinallisuus (mika toki myds yleensa ilmentaa uskollisuutta Ju-
malalle). Rohkeiden naisten kautta pelastustapahtuma osaltaan etenee kohti
huipennustaan. Sipporan rooli taas korostaa rituaalisen toiminnan pelasta-
vaa voimaa, joka on jo aiemmin ollut esilla kansan sivellessa verta talojensa
ovenpieliin (2. Moos. 2. Moos. 12: 22-23). Sippora pelastaa miehensd ham-
mentavaltd jumalalliselta hyokkaykselta rituaalisen toiminnan kautta, mika
samalla osaltaan liittdd exoduskertomuksen patriarkkatraditioihin (vrt. 1.
Moos. 17:10-14). Osin tapauksen voi kuitenkin tulkita kasittelevan ihmisen
roolia pelastumisessa ja nostavan esiin nimenomaan kysymyksen siita, voi-
ko ihminen vaikuttaa Jumalan toimiin. Myos pelastuksen ruumiillinen puoli
nousee esiin ymparileikkauksen kautta: Sipporan pelastavassa toiminnassa
asian tiedollinen puoli ei ole olennaisin, vaan tarkeaa on pelastuksen konk-
retisoiminen ihmisruumiissa ja rituaalisessa toiminnassa.
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Exoduskertomuksen monien yksityiskohtien valossa on selvaa, etta vaik-
ka luottamus Jumalaan on pelastuksen kannalta keskeisinta, pelastusta-
pahtumassa ihmiselle ei kuitenkaan riita passiivinen sivusta seuraaminen.
Vaikeiden olosuhteiden kestamisessa olennaista on voida toimia my®ds itse.
Esimerkiksi auktoriteetteja vastustavat ja rituaalisesti toimivat naiset ovat
esimerkkeja inhimillisen pelastustoiminnan monista muodoista. Kaiken
kaikkiaan exoduskertomuksen pohjalta ei ole relevanttia ajatella pelas-
tuksen olevan (vain) abstrakti, ylhaalta tarjottu ja tiedollisesti omaksuttava
asia. Inhimillinen osallisuus, aktiivisuus ja ruumiillisuus ovat teemoija, jotka
liittyvat pelastumiseen siina missa Jumalan ylimaallinen voimakin.

Pelastakaa identiteetti!

Toinen keskeinen sanoma exoduskertomuksessa on kansan identiteetin
vahvistaminen. Exodus kertoo, mista Israelin kansa on tullut ja millaisiin
asioihin se sitoutuu. Tdma tulee erityisen voimakkaasti esiin, kun kertomus
ymmarretaan sen laajemmassa muodossa, siten, etta myods autiomaava-
ellus luetaan mukaan. Autiomaavaelluksen aikana Jahve vakiinnuttaa las-
ndolonsa kansan keskuudessa ja tekee sen kuuliaiseksi itsedan kohtaan.
Exoduskertomuksen taustalla on useita eri-ikaisia traditioita, mutta nyky-
muodossaan siita heijastuu voimakkaasti etenkin ensimmaisen temppelin
tuhon ja Babylonian pakkosiirtolaisuuden aiheuttama kriisi, joka vaikutti
merkittavasti nykymuotoisen juutalaisuuden syntyyn ja Vanhan testamen-
tin kehittymiseen. Juuri temppelin tuho pakotti juutalaiset vakiinnutta-
maan identiteettinsa niin, etta selviytyminen uudessa, taysin erilaisessa
tilanteessa olisi mahdollista, ja etta juutalainen uskonto - sellaisena kuin
sen tunnemme - saattoi syntya. Exoduksen esittelema pelastuskertomus
oli yksi osa tata identiteetinrakennusta. Se on luovaa historiankirjoitusta,
jonka kautta yhteisd voi ymmartaa itseaan nykyisyydessa. Pelastus voi-
daankin yhdessa mielessa nahda juuri identiteetin rakentamisena. Kuten
Bjorn Vikstrom muotoilee, "identiteetti kuvaa myonteista kehityssuuntaa,
pelastusta, joka tulee merkitykselliseksi vain sita edeltavan kriisitilanteen
jahadanvalossa: orjuudesta vapauteen ja kuolemasta ylésnousemukseen”
(Vikstrom 2017).

Kaikki tama osoittaa, etta yksittaisten henkilshahmojen lisaksi inhimilli-
nen samastumisen kohde exoduskertomuksessa on myods kansa. Kansan
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nakdkulman nostaminen keskiodn on kertomuksen syntyaikaa ajatellen
erittdin luontevaa: yksilén ideaa ei ollut olemassa samalla tavalla kuin ny-
kyisin, ja yhteison identiteetti oli se, joka jotakin merkitsi. Koska tilanne
talla hetkella on varsin toisenlainen, yhteisdnakdkulma voi olla yksittaisel-
le lukijalle vieraannuttavakin. Uskonnollisen yhteisén kannattaa kuitenkin
pysahtya taman nakdkulman aarelle. Kertomus korostaa, etta yhteisén on
tarkeaa tuntea itsensa ja tietad, mihin se on sitoutunut. Yhteison taytyy
myds |6ytaa tie kohti yhteista tavoitetta - muuten se ei voi pysya yhteiséna.
Yhteinen paamaara suojelee vastoinkdymisten kohdatessa. Autiomaava-
elluksen aikana kaikki nama kysymykset konkretisoituvat useaan kertaan
kertomuksen tasolla, ja kun mennaan kertomuksen taustaan, temppelin
tuhon ja pakkosiirtolaisuuden aikaansaama kriisi on todella pakottanut
yhteisdn pohtimaan identiteettiadn uudessa tilanteessa. Rakennuspuuksi
|dydetaan muun muassa luova tyd menneisyyden adrelld, jota exodusker-
tomuskin heijastelee.

Vaikka exoduskertomus ei olekaan yksilén tarina, luovan tulkinnan hen-
gessa on silti tdysin mahdollista soveltaa sitd myds yksilokeskeisemmassa
maailmanajassa ajan vaatimusten mukaisesti. Identiteetin rakentaminen
on siirtynyt yha enemman yksilén asiaksi, mika ei suinkaan ole vahen-
tanyt kamppailua identiteettikysymysten kanssa. Voi hyvin ajatella, etta
yksiléon selviytymisen kannalta identiteetti on keskeinen: mikali sellaista
- tai ehka oikeammin sellaisia - ei onnistu rakentamaan, katoamisen ja
arvottomuuden kokemus on aito vaara. Ja katoamisen valttamiseksi tar-
vitaan pelastusta. Exoduskertomuksen nostamat kysymykset - mista olen
tullut, mihin sitoudun, miten paasen irti siitd, mihin en sitoudu, ja miten
ymmarran menneisyyden kautta itseani nykyisyydessa - ovat taysin rele-
vantteja pohdinnan aiheita myos yksilén kohdalla.

Sorrettu pelastuu sortamalla?

Edelld on toivoakseni jo osoitettu, ettd exoduskertomus tarjoaa useita ra-
kentavia teemoja, joiden kautta pelastuksen kysymyksia voi pohtia myos
nykyajassa, niin yksildn kuin yhteisénkin nakdkulmasta. On kuitenkin
huomattava, ettd exoduskertomus ei ole traditiona ongelmaton ja etta
sita kohtaan on esitetty myds kritiikkia. Jo yksinkertaisen lapiluvun kautta
onkin helppo huomata, etta kertomuksessa pelastukseen liittyy piirteita,
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joita nykylukijan voi olla vahintadnkin vaikea ottaa vastaan. Ensinnakin
vastaan tulevat Jumalan lahettdamat vitsaukset: tuntuu kestamattomalta,
ettd Jumala puolustaa kansansa oikeuksia viime kadella jopa surmaamalla
egyptildisten esikoiset (2. Moos. 12:29). Egyptildisten yhteiso ei ole samalla
tavoin suojeltava kuin israelilaisten yhteisd, ja israelilaisten pelastuminen
suorastaan edellyttaa egyptilaisten jonkinasteista tuhoa. Myéhemmin roo-
lit kdantyvat ja israelilaiset hyokkaavat Kanaaninmaahan valloittaen sen
omakseen. Myos kanaanilaisten kansojen tuhoaminen on monelle vaikeasti
perusteltava asia, vaikkakin se mita todennakdisimmin tapahtuu vain ker-
tomuksen tasolla. Esimerkiksi monet jalkikoloniaaliset ja alkuperaiskanso-
jen teologit seka feministiteologit ovat kiinnittaneet kriittisen huomionsa
naihin seikkoihin.

Yksi tyypillinen tapa paasta yli tekstin ilmeisen vakivaltaisista piirteista on
samastua voimakkaasti nimenomaan israelilaisiin ja saada heidan kauttaan
kokemus siita, etta Jumala on "meidan puolellamme”. Tall6in kertomuk-
sen sisaltamasta vakivallasta tulee jossain madrin merkityksetonta: se on
vain yksi "tehoste” traditiossa, jonka perimmainen tarkoitus on osoittaa
Jumalan voimallisuutta ja suvereniteettia. Tallainen Iahtokohta nayttaytyy
kuitenkin helposti hyvin ongelmallisena etenkin sellaisille tulkitsijoille, jotka
lahtdkohtaisesti joutuvat kokemaan vierautta tai marginalisointia joko ela-
massa yleensa tai teologiassa erityisesti. Tama voi koskea paitsi teologiaa
ammatikseen tekevia myds "tavallisia” lukijoita. Samainen l[ahtékohta myds
johtaa helposti tulkintoihin, jotka vahvistavat olemassa olevia valtapositioita
ja vaikeuttavat toisenlaisten nakdkulmien esiin paasya: ajatus "meista” on
yhtaalta tekstin lukemisen edellytys mutta toisaalta myds varsin rajoittava,
jasen orjallinen seuraaminen kapeuttaa huomattavasti niita teemoja, joihin
kertomus voisi tarjota nakdkulman. Onkin kannatettavaa lukea kertomus-
ta eri nakékulmista: myos (tavallisten) egyptilaisten nakékulma on aivan
relevantti eldytymisen kohde, ja tdman luennan kautta kertomus paljastaa
toisenkin melko kaltoin kohdellun yhteisén, jonka roolina on I3hinna toimia
pelinappulana hallitsijoiden valtapelissa. Feministiteologit ovat huomaut-
taneet, etta globaalissa, pluralistisessa todellisuudessa ihmisella on useita
identiteetteja, eika hanen siksi ole vaikea omaksua erilaisia luentatapoja:
suuri osa meista on yhta aikaa seka israelilainen etta egyptildinen. Tata
identiteettien moninaisuutta voi ja kannattaa hyddyntda exoduksen ja mui-
denkin pelastuskertomusten lukemisessa.
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Toinen tapa ymmartaa tekstin vakivaltaisia piirteita on nahda egypti-
|ldisten rankaisu heidan harjoittamansa sorron valttamattémana seuraa-
muksena ja oikeudenmukaisuuden toteutumisen ehtona. Talléin Jumalan
toimeenpanema vakivalta ei ole varsinaisesti jumalallinen toimivaan seura-
us ihmisten harjoittamasta vaaryydesta ja vakivallasta. Vakivalta synnyttaa
vakivaltaa, kertomus opettaisi talldin. Jossain maarin tama lienee arkiko-
kemuksen valossa totta: vakivaltaan vastaaminen vakivallalla synnyttaa
helposti kierteen, jota on hankala katkaista. Mikaan ehdoton totuus tama
opetus ei kuitenkaan ole. On olemassa paljon (niin yksildiden valista kuin
rakenteellistakin) vakivaltaa ja sortoa, jota kokevilla ei ole minkaanlaisia
mahdollisuuksia - tai halua - vastata pahaan pahalla. Tama selitystapa
on siis mahdollinen mutta ei lopulta kovin tyydyttava. Sen ongelmana on
sekin, etta selitys ei ota huomioon egyptildisten moninaisuutta: samaan
aikaan, kun valtaapitdvat harjoittavat sortoa israelilaisia kohtaan, tavalli-
nen egyptildinen kansa joutuu niin ikaan karsimaan omien hallitsijoidensa
toimista (vrt. esim. 2. Moos. 7:24). Hedelmallisempaa onkin kaantaa selitys
kysymykseksi ja pohtia kertomuksen kautta vakivallan syita ja seurauksia:
Miten ja miksi sortavia rakenteita kehittyy? Miten niita voisi purkaa? Syn-
nyttaako vakivalta vakivaltaa? Entd edellyttaako sorrosta pelastuminen sita?
Mita voidaan sallia, mita ei?

Exoduskertomuksen vakivaltaiset piirteet voivat yhtaalta olla nykylu-
kijalle vieraannuttavia mutta vievat toisaalta tulkitsijan olennaisten - ja
haastavien - sortoon puuttumista ja pelastamista koskevien kysymysten
aarelle. Ne tarjoavat mahdollisuuden paitsi vahvistua pelastuksen sano-
masta myos kasitelld pelastukseen ja pelastamiseen liittyvia vaikeita ky-
symyksid. Kaiken kaikkiaan on huomattava, etta lopulta harva teema on
exoduskertomuksessa kovin yksiselitteinen. Edes keskeinen kaanne, orjuu-
desta vapautuminen, ei ndyttaydy yksioikoisesti kadnteena huonommasta
parempaan. Yhta hyvin kuin pelastumisena vapautuminen voidaan nahda
my&s pakolaiseksi joutumisena: israelilaisillahan on Egyptissa kaikki hyvin,
kunnes farao alkaa sortaa heita. Eradssa mielessa siis farao toimillaan pa-
kottaa israelilaiset pois maasta, pakolaisiksi ja turvapaikan etsijoiksi, vaikka
ei ensin nimenomaan haluakaan paastaa heita. Talloin pelastuminen on
yhta aikaa sorrosta vapautumista ja pakolaisuuteen ja kodittomuuteen
joutumista. Pelastustydn jalkeinen tila ei ole mitenkaan ideaali: Jumala on
osoittanut voimansa ja Israel 16ytaa itsensa - mutta kodittomuuden myéta
kaaos jatkuu. Puhtaasti kertaluonteisesta kaanteesta ei pelastuksessavoida
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puhua. Tama(kaan) seikka ei kuitenkaan heikenna exoduskertomuksen
vakuuttavuutta tai sovellettavuutta vaan oikeastaan pikemminkin parantaa
niitd. Pelastus prosessinomaisena vastauksena ympardéivaan kaaokseen
sopii moneen nykyajan kontekstiin ja teologiseen kehykseen huomattavasti
paremmin kuin yhden lopullisen kaanteen visioiminen.

Jumalan ja kansan uudistettu suhde
- pelastus Deuterojesajan ja muiden
profeettojen teksteissa

Pelastuksen prosessissa

Exodustraditio ja sen sanoma pelastavasta Jumalasta elaa voimallisesti jo
Vanhan testamentin sisalla: sita osataan katsoa niin kriittisin kuin arvostavin
silmin ja hy6dyntaa monin erilaisin tavoin. Kritiikista sananen tuonnempana
mutta yleisesti ottaen Vanhassa testamentissa ja muussa toisen temppelin
ajan kirjallisuudessa exodustraditioon viitataan ennen kaikkea rakentavasti
ja sen paalle luodaan uutta, toivorikasta teologista ajattelua. Esimerkkeja
tasta voildytaa muiden muassa Deuterojesajan (Jes 40-55) teksteista. Tassa
kayn tarkemmin [apiJesajan kirjan 43. lukua, joka alkaa Jumalanpalvelusten
kirjastakin tutuilla synninpaastdsanoilla: " Ja nyt - nain sanoo Herra, joka
sinut loi, Jaakob, joka sinut muovasi, Israel: - Ald pelkaa. Mina olen lunas-
tanut sinut. Mina olen sinut nimelta kutsunut, sina olet minun” (Jes. 43:1).
Tekstijaksossa exoduskertomuksessakin keskeisena esiintyva vesi toimii
yhtena avainsymbolina: "Kun kuljet vesien halki, mina olen sinun kanssasi,
kun virtojen poikki, ne eivat tempaa sinua mukaansa”, luvataan jakeessa
2 exodustapahtumaan viitaten. Myéhemmin jakeissa 16-17 muistellaan
exodusta viela tarkemmin: "[...] han, joka avasi mereen tien, valtatien suur-
ten vetten keskelle, han, joka péaasti liikkeelle vaunut ja hevoset, vakevien
soturien joukon - syvyydessa he nyt makaavat, eivat enaa nouse, kuin
sammuva lampun liekki he havisivat - [...]". Luvun loppupuolella paastaan
tulevaisuudennakyihin, joissa niissakin vesi on keskeinen ja joissa niin ikdan
voi kuulla kaikuja laajennetusta exodustraditiosta, autiomaan vesi-ihmeesta
(4. Moos. 20:1-13): "Villielaimetkin kunnioittavat minua, sakaalit ja strutsit,
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koska olen tuonut vedet autiomaahan ja joet kuivuuden keskelle antaakseni
juotavaa kansalleni, valitulleni” (Jes. 43:20). Vesi toimii luvun kokonaisuudes-
sa seka vapautumisen etta uuden luomisen symbolina - kuten (laajenne-
tussa) exoduskertomuksessakin. Samaa vesisymboliikka jatketaan nykyisin
esimerkiksi kastekaavassa, jonka kastekaskya ympardivassa rukouksessa
viitataan exodustraditioon (ja jossa katkelma Jesajan kirjan 43. luvusta on
yksi raamatunlukuvaihtoehto).

Mydskaan Jesajan kirjan 43. luvussa exodustraditioon eij viitata vain sita
ihannoivasti muistellen. Jakeiden 16-17 eksplisiittista exodusviittausta seu-
raa valittomasti kehotus: "Alkaa enada menneita muistelko, dlkaa muinaisia
miettikd” (Jes. 43:18a). Muistamisen ja unohtamisen valinen jannite leimaa
etenkin luvun loppuosaa: Jumalan menneita tekoja on yhtaaltd muistettava
(Jumalan suuruuden osoituksina) mutta toisaalta ne on unohdettava, silla
nyt Jumala luo jotain uutta - jotain, joka on yhta ihmeellista kuin mennyt
exodus mutta samalla jotain aivan muuta. Deuterojesajan todellisuudessa
ollaan matkalla tdhan uuteen ja siten ikaan kuin valitilassa: jossakin muista-
misen, unohtamisen ja uuden kuvittelemisen rajapinnoilla. Exodustraditio
elad tekstissa vahvasti mutta samalla suunta on voimakkaasti eteenpain,
ei menneeseen vaan uuteen. Pelastus on jotakin, joka tapahtuu nykyisyy-
dessa ja tulevaisuudessa.

Kaiken kaikkiaan jannite on yksi hyva sana kuvaamaan Deuterojesajan
kasitysta pelastumisesta. Kuten muissakin eksiilin kriisin jalkeisissa teksteis-
sa myo6s Deuterojesajalla kansan suhde Jumalaan on keskidssa. Pelastus
merkitsee taman suhteen uudistamista - prosessia, jossa kumpikin osapuoli
on aktiivisessa roolissa. Jumalan osana on vapauttaa ja antaa anteeksi,
kansan osana taas katua ja kaantya takaisin Jumalan puoleen. Katumus ei
ole pelastuksen edellytys, vaan asia on pikemminkin painvastoin: jo rea-
lisoitunut pelastus motivoi kansaa katumukseen ja uuden luottamussuh-
teen hyvaksymiseen. Katumus on siis (pelastuksesta seuraavaa) ihmisen
aktiivisuutta suhteen luomiseksi. Jumalan ja kansan suhdetta ei voi kuvata
yksioikoisen kaavamaiseksi syy-seuraus-suhteeksi - tai jos ndin tehdaan,
suhteen kuvaus jaa hyvin vajavaiseksi. Sen sijaan kyseessa on monitahoi-
nen vuorovaikutus osapuolten valilla. Kansa kaantyy pois ja palaa jalleen
Jumalan puoleen, Jumala etdantyy kansastaan ja tulee taas sita lahelle.
Katumuksen ja pelastuksen, ihmisen aktiivisuuden ja Jumalan aktiivisuu-
den vdlille jaa jannite, joka on merkki elamasta ja liikkeesta. Pelastus on
prosessi, joka jatkuu.
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Suljettu vai avoin pelastus?

Deuterojesajan luvun 43 jakeet 3-4 antavat pelastettavien joukosta varsin
rajatun kuvan: "Ming, Herra, olen sinun Jumalasi. Ming, Israelin Pyha, olen
sinun pelastajasi. Mind annan lunnaiksi sinusta Egyptin, Nubian ja Seban
maat. Koska olet arvokas minun silmissani, koska olet kallis ja rakas, mina
luovutan kansanheimoja sinun sijastasi, kansakuntia sinun henkesi hinnak-
si.” Taman perusteella vaikuttaa siis silta, etta pelastus koskee ehdottomasti
vain Jumalan omaa kansaa, Israelia. Muiden kansojen asema on taysin
toissijainen: kansat voidaan jopa luovuttaa lunnaiksi Israelista.

Tama eiole kuitenkaan lapaiseva ndkemys Deuterojesajassa: esimerkiksi
seuraavissa luvuissa 44 ja 45 esitetaan inklusiivissavyisempia nakemyksia
pelastettujen joukosta. Luvussa 44 luetellaan vaihtoehtoisia tapoja sitoutua
Jumalaan (44:5), ja luvussa 45 kehotetaan "kaikkia maan aariad” kadntymaan
Jumalan puoleen ja antautumaan pelastettaviksi (45:22). Kaiken kaikkiaan
nakemys pelastuksen eksklusiivisuudesta tai inklusiivisuudesta vaikuttaa
sekin olevan jannitteinen. Kuten Joel Kaminsky toteaa, Deuterojesajalla
muut kansat kylla nayttaytyvat toissijaisina suhteessa Israeliin mutta sa-
maan aikaan myds heidan kuvataan hydtyvan Jumalan pelastavista teoista
(Kaminsky 2007). Yksinkertainen jako universalistiseen ja partikularistiseen
pelastuskasitykseen ei Deuterojesajan kohdalla toimi. Itse asiassa Deutero-
jesajalla Israelin erityisasemaa korostetaan erityisesti sellaisissa kohdissa,
joista on luettavissa myds universalistisempia savyja. Tallainen on esimer-
kiksi Jesajan 44. luku, jonka jakeet 4-5 julistavat: "Ja nyt sanoo Herra, han,
joka teki minut palvelijakseen kohdusta alkaen palauttaakseen Jaakobin
luokseen ja kootakseen Israelin suojaansa - olen siis ollut Herralle arvokas
ja minun Jumalani on minun voimani - nain han sanoo: - Ei riita, etta olet
minun palvelijani ja saatat ennalleen Jaakobin heimot, tuot takaisin Israelin
eloonjaaneet. Mina teen sinusta valon kaikille kansoille, niin etta pelastus
ulottuu maan aariin saakka.” Valitun kansan joukosta nousee siis erityinen
valittu, palvelija, joka kokoaa valitun kansan takaisin yhteen ja lisaksi lois-
taa valona kaikille kansoille. Jakeiden painopiste on valituissa; siing, miten
erityinen valittu yhdistaa laajemman valittujen joukon, Israelin kansan, ja
auttaa sitd uudistumaan erityisasemassaan. Samalla erityinen valittu toi-
mii Jumalan siunauksen valittajana myds muille kansoille - jotka kuiten-
kin jaavat ei-valitun asemaan, vaikka hyotyvatkin jumalallisen suunnitel-
man toteutumisesta. Deuterojesajan kokonaisuudessa ryhmaidentiteetin
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vahvistuminen ei siis johda yha eristaytyneempaan maailmankuvaan vaan
painvastoin: kun Israelin identiteetti Jumalan valittuna kansana syvenee,
se synnyttaa uusia ajatuksia siita, millaisia laajempia, muitakin koskevia
seurauksia Israelin erityisasemalla voisi olla.

Luonnon rooli pelastumisessa

Vaikka on selvaa, ettad pelastus tapahtuu Deuterojesajassa nimenomaan
Jumalan ja kansan valisessa vuorovaikutuksessa, on huomattava, etta sel-
laiset kasitteet kuin pelastus, rauha ja oikeamielisyys eivat ole tekstissa
vain inhimillisia kokemuksia. Niin Deuterojesajalla kuin laajemminkin pro-
feettakirjallisuudessa naiden termien kuvaamat asiat ulotetaan kaikkeen
luotuun. Termeja viljelldan rinta rinnan saata, maantiedetta ja luontoa ku-
vaavan sanaston kanssa: esimerkiksi luvussa 43 pelastus rinnastuu vesien
halki ja virtojen poikki kulkemiseen seka tulen lavitse astumiseen (j. 2), ja
pohjoinen ja eteld osallistuvat Israelin kansan yhteen kokoamiseen (j. 6).
Lisaksi Jumalan suvereniteettia vahvistetaan osoittamalla hanen kykynsa
hallita luontoa: merta (j. 16), autiomaata ja jokia (j. 19).

Kun tarkasteltavaa tekstikokonaisuutta hieman laajennetaan, huoma-
taan, ettd seuraavassa luvussa 44 Jumalan siunausta ei vain verrata luon-
nonilmidihin vaan nama kaksi limittyvat niin, ettei niita oikein voi erottaa
toisistaan: "Mina annan vesien virrata janoavalle, purojen kuivaan maa-
han. Mina vuodatan henkeni lapsiisi ja siunaukseni vesoillesi, ja he verso-
vat kuin kaislikko, kuin pajut purojen varsilla” (44:3-4). Luonto nayttaytyy
myds yhtena pelastuksen vastaanottajana: Maa, vuoret ja metsat kutsu-
taan iloitsemaan Jumalan pelastustyosta (44:23). Pelastavia sanoja ei siis
Deuterojesajassa osoiteta vain ihmisille, vaan myds muu luonto kutsutaan
kuulemaan. Lisaksi jakeessa 45:8 taivas ja maa toimivat oikeuden ja pelas-
tuksen toteutumiseksi: taivas vihmoo vetta ja saa oikeuden virtaamaan,
maa avautuu synnyttdmaan pelastuksen ja vanhurskauden. Jae mukailee
ensimmaisessa luomiskertomuksen maalle annettua kehotusta kasvaa vih-
reytta ja tuottaa siementa tekevia kasveja (1. Moos. 1:11). Luomiskertomuk-
sessa maa auttaa Jumalaa luomistydssaan, Deuterojesajassa se osallistuu
Jumalan palauttavaan ja uudistavaan pelastustyéhén. Nain ollen luonto ei
ole vain pelastuksen vastaanottaja: silla on myos oma, aktiivinen roolinsa
pelastustydssa.
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Luontoa koskevassa ajattelussaan Deuterojesajan voi nahda tekevan
jonkinlaista perderoa exoduskertomukseen, jossa luonnonilmiét nahdaan
valineellisemmassa roolissa. Esimerkiksi vitsaukset, joista useimmat liitty-
vat ldheisesti luonnonilmidihin ja elaimiin, esitetdan exoduksessa Jumalan
tyokaluina. Sen sijaan etta luonto toimisi yhdessa Jumalan kanssa se nayt-
taytyy instrumenttina, jota Jumala kayttaa. Tama ei silti ole ainoa nakemys
luonnosta exoduskertomuksen sisalla, kuten Mari Joerstad on osoittanut
(Joerstad 2019). Esimerkiksi sopii luvun 15 Mooseksen ja israelilaisten laulu,
jossa korostetaan kaikin tavoin Jumalaa suvereenina pelastajahahmona
mutta jonka yhdessa jakeessa esitellaan myds toinen toimija: "Sina ojensit
oikean katesi, ja maa nielaisi heidat” (2. Moos. 15:12). AinoaJumalan rinnalla
mainittu aktiivinen toimija ei yllattaen ole esimerkiksi Mooses tai vaikkapa
enkelit vaan maa. Tatd maan toimijuutta on yhtaalta selitetty lansisee-
mildisten myyttien kautta: Mooseksen ja israelilaisten laulussa halutaan
mahdollisesti kommentoida myrskynjumalan ja meren valisen taistelun
myyttia ja osoittaa, etta toisin kuin meren kanssa taisteleva vieras jumala,
Jahve toimii yhdessa luonnon kanssa. Toisaalta on kiinnitetty huomiota
silhen, ettd maa mainitaan toimivana hahmona nimenomaan laajenne-
tun exoduskertomuksen nivelkohdassa: kohdassa, jossa israelilaisten pako
Egyptista loppuu ja matka kohti uutta kotia, luvattua maata, alkaa. Nain
maan toimijuuden voisi tulkita viittaavan maan keskeiseen rooliin Israelin
tulevaisuudessa. Huomionarvoista on sekin, etta myéhemmin autiomaa-
vaelluksen aikana maa esiintyy jalleen toimijana: Neljannen Mooseksen
kirjan 16. luvussa maa nielaisee yhteisdn sisaisen uhkan, Korahin, Datanin
ja Abiramin perheineen (4. Moos. 16:31-34) - kun taas Mooseksen ja isra-
elilaisten laulussa maan nielaisemaksi joutui ulkoinen uhka, egyptildiset.
Kaiken kaikkiaan nayttaa silta, etta laajennetun exoduskertomuksen ko-
konaisuudessa my6s luonnonelementille on paikka toimijana ja Jumalan
yhteistydkumppanina - siind missa ihmisellekin.

Tama kaikki antaa ajateltavaa sille, joka haluaa puhua pelastuksesta
nykyisessa maailmanajassa, jota savyttavat vahvasti huoli ilmastokriisista
ja luontokadosta. Erityisen merkille pantavaa on, ettd Deuterojesajassa
ja muuallakin profeettakirjoissa ihmiset, eldimet, kasvit ja maa muodos-
tavat toisistaan riippuvaisen yhteisén, jonka hyvinvointi ja kukoistus on
jakamaton. Kun yksi osapuoli voi huonosti, muutkin voivat huonosti. Maa
vastaa ihmisen toimintaan: vastuun kantaminen ja uskollisuus Jumalan
laille tuottavat ajallaan tulevat sateet, runsaan sadon ja terveen karjan.
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Epdonnistuminen naissa taas johtaa kuivuuteen, ndlanhataan ja sotaan.
Siksi ihmisen tehtava on pyrkid eldamaan sopusoinnussa koko muun luo-
makunnan kanssa. Ihmisen ja hanen elinymparistdnsa yhteys on niin voi-
makas, etta pelastuskaan ei voi koskea vain ihmista. Pelastuksen kohteena
on koko luomakunta, ja kaikki luotu my®s osallistuu pelastuksen prosessiin
yhdessa Luojansa kanssa.

Tradition ravistelua ja traditiolla ravistelua

Deuterojesajan lisdksi on syyta lopuksi luoda lyhyt silmays toisenlaiseen
tapaan tulkita ja kayttaa exodustraditiota; nimittain kriittiseen, ironiseen ja
pisteliddseen suhtautumistapaan. Karkevasti exodukseen tartutaan esimer-
kiksi Aamoksen kirjassa, jossa traditioon viitataan ironisesti, pyrkimyksena
horjuttaa profetian vastaanottajien itsevarmuutta. Aamoksen kuulijat eivat
tarvitse positiivista identiteetin rakentamista vaan ravistelua, liiallisen it-
seluottamuksen kritiikkia. Esimerkiksi jakeissa Aam. 3:1-2 kylla vedotaan
israelilaisiin juuri kansana, jonka Jumala on tuonut Egyptista ja ottanut
omakseen. Jumalan kansana olemista ei kuitenkaan nyt esiteta takeena
pelastuksesta vaan sormen heristelyna kansalle: "Vain teidat mina olen
ottanut omakseni kaikista maailman kansoista. Sen tdhden mina vaadin
teidat tilille kaikista vaaryyksistanne.” (Aam. 3:2.) Myéhemmin Aamos ra-
vistelee valitun kansan ideologiaa vield rajummin - asettamalla Egyptista
vapautumisen vain yhdeksi tapahtumaksi muiden samanlaisten joukkoon:
"Oletteko te israelilaiset minulle sen kummempia kuin nubialaiset? kuu-
luu Herran sana. Enkd mina tuonut Israelin Egyptista niin kuin toin filiste-
alaiset Kaftorista ja syyrialaiset Kirista?” (Aam. 9:7.) Pysayttavan kriittinen
esimerkki exoduskertomuksen uudelleentulkinnasta on my6s Hesekielin
luvussa 20. Siina exodus ei nayttdydy sarjana pelastavia ihmeitd, vaan sita
luetaan kertomuksena Jumalan monista aikomuksista tuhota kansansa:
"Mutta he olivat uppiniskaisia eivatka tahtoneet totella minua. He eivat
heittaneet pois iljetyksia, joihin heidan silmansa paloivat, eivat luopuneet
Egyptin epdjumalista. Silloin mina vihastuin ja aioin sydsta heihin kaiken
vihani jo Egyptissa.” (Hes. 20:8.) Exodus ei siis Hesekielin luennassa olekaan
kertomus siitd, miten Jumala pelastaa kansan vaan se on kertomus siit3,
miten kansa toistuvasti kayttaa asemaansa vaarin ja on ansainnut hapean
ja rangaistuksen.
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Aamos ja Hesekiel ovat osoituksia siitd, etta exoduskertomuksen tul-
kinnassa on monenlaisia savyja: kertomuksen avulla ei vain lohduteta ja
rakenneta vaan myds ravistellaan ja rikotaan. Kertomusta jopa vahatellaan
- ainakin, jos ajatellaan, etta sita on tulkittu vaarin tai kaytetty vaariin tar-
koituksiin. Pelastustapahtumaa voidaan myds tulkita hyvin radikaalisti uu-
delleen niin, etta pelastuksen sijaan paaosaan tulevatkin kansan hapealliset
rikkomukset. Aamoksen ja Hesekielin luovat tulkinnat tarjoavat lukijalleen
mahdollisuuden pohtia ja ironisoida - silloisia ja nykyisia - vaarintulkintoja,
vahingollista itsevarmuutta ja sokeutta omille etuoikeuksille.

Lopuksi

Millaisia ajattelun aineksia edella kasitellyt Vanhan testamentin tekstit sit-
ten voisivat tarjota 2020-luvun Suomen kirkollisessa kontekstissa? Nostan
esiin kolme nakdkulmaa:

1. Rakenna yhteisé(j)a!

Ensimmadinen keskeinen huomio exodustraditiosta ja sita hyédyn-
tavista profeettateksteista on, etta niissa pelastus on yhteison asia:
pelastus koskee nimenomaan yhteisda ja tulee mahdolliseksi yhtei-
son suhteessa Jumalaan. Pelastus ei siis ole sitd, etta yksilot saavat
ikuisen elaman, vaan sita, etta yhteisd l0ytaa muuttuvissa, kaoot-
tisissakin olosuhteissa identiteettinsa ja onnistuu palautumaan ja
uudistumaan kriisin jalkeen. N&in ollen exodustraditio tulkintoineen
kutsuu siirtamaan yksilon nakdkulman syrjaan ja tarkastelemaan
pelastusta yhteisén nakdkulmasta.

Yksilollisyyden aikakautena yhteisénakdkulman korostaminen voi
tuntua jarjettdmalta. Uusimmassa kirkon nelivuotiskertomuksessa
kuitenkin todetaan, ettd monelle kirkkoon liittyjalle juuri halu kuu-
lua kristilliseen yhteis66n oli yksi ratkaiseva tekija liittymispaatdsta
tehtdessa (Sohlberg & Ketola 2020). Kirkolla on siis tilausta olla ni-
menomaan kristillinen yhteisd, joka yhdessa etsii ja tutkii pelastusta
- myds ja erityisesti silloin, kun yhteisé tuntuu olevan hajallaan tai
vailla yhteista identiteettia. Exodustraditiossa pelastuminen ja kriisis-
ta selviytyminen ei ole vain yhteisén paamaara vaan myos yhteisda
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keskeisesti rakentava tekija. Vain kriisin kautta yhteis® voi |0ytaa (tai
uudelleen 16ytad) itsensa.

Yhteis6a ei kuitenkaan enaa nykyisessa todellisuudessa voi raken-
taa ylhaalta pain - jos koskaan on voinutkaan. Uudenlainen yhteisdl-
lisyys nousee siit3, ettd yksilbille annetaan mahdollisuus luoda oma
suhteensa yhteisén ydinkertomuksiin. Exodustradition feministinen
ja jalkikoloniaalinen kritiikki osoittaa, etta ydinkertomuksia on syyta
lahestya jatkuvasti uudelleen arvioiden ja uusista, marginaaliseltakin
tuntuvista nakodkulmista, joista niita ei kenties aiemmin ole osattu
lahestya. Vain ottamalla vakavasti erilaisten ihmisten luennan kerto-
muksesta siitd voidaan saada yhteisen identiteetin perusta. Jo Raa-
matun sisdinen tulkintatraditio osoittaa, etta ydinkertomuksen yksi,
yhteinen ymmarrys ei ole olennaisinta. Exodustraditiota voidaan jo
Vanhan testamentin sisalla kayttaa yhta hyvin kritiikin valineena kuin
toivon yllapitajana. Juuri tama tekee traditiosta elavan ja yhdistavan.
Kertomus itsessaan on tarkeampi yhteyden luoja kuin sen tulkinnan
rajaaminen tai mahdollisimman samanlaiseen tulkintaan pyrkiminen.

. Rakenna aktiivista suhdetta!

Exodustraditiossa ja sen profeetallisessa tulkinnassa pelastus tapah-
tuu ihmisyhteison ja Jumalan valisessa suhteessa ja vuorovaikutuk-
sessa.Jumala on aktiivinen pelastaja mutta ihminen ei ole vain passii-
vinen vastaanottaja. Myds ihminen toimii. Esimerkiksi Deuterojesajan
kuvauksessa pelastus on monitahoista vuorovaikutusta osapuolten
valilla: Jumalan pelastava toiminta aktivoi kansan katumukseen ja uu-
distumiseen.Jumalan ja kansan vuorovaikutus tapahtuu pelastuksen
ja katumuksen jannitteessa, jossa ollaan koko ajan liikkeessa. Tama
kannustaa pohtimaan, miten rakennetaan aktiivista jumalasuhdetta:
miten antaudutaan mukaan liikkeeseen ja muutokseen ja miten an-
netaan erilaisille ihmisille tilaa ja mahdollisuuksia toimia. Kuten Petri
Patronen, Olli Viljakainen ja Hanne von Weissenberg kirjoittavat, "niin
kirkossa kuin sen ulkopuolella eletdan ihmisten oman toimijuuden
vahvistumisen aikaa. Useimmat eivat halua olla toisten tekemisen
kohteita, vaan olla itse rakentamassa omaa elamaansa, myos kristit-
tyna, yhdessa toisten kanssa.” (Patronen & Viljakainen & Weissenberg
2019.) Nain ollen puhe pelastuksestakaan ei voi olla vain julistusta,
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joka otetaan vastaan, vaan sen tulee olla ihmisen omaa toimijuutta
rakentavaa ja aktiiviseen vuorovaikutukseen kutsuvaa.

Rakenna sitoutumista - reflektoi sitoutumisen kohdettal!
Kirkon nelivuotiskertomus perdankuuluttaa sellaista teologiaa, joka
kykenisi"vastaamaan uskottavalla tavalla uskontojen kohtaamisen ja
kulttuurisen moninaistumisen haasteisiin” (Ketola 2020). Eksklusiivi-
nen pelastusoppi on monikulttuurisessa maailmassa yha vaikeammin
sisaistettdva. Raamattu ei kuitenkaan ole tdssa tapauksessa ongel-
man ydin vaan pikemminkin osa mahdollista ratkaisua. Esimerkiksi
Deuterojesajan pelastusta ja Israelin kansan erityisasemaa koskeva
ajattelu ei ole sovitettavissa tiukan kaksinapaiseen malliin, jossa vaih-
toehtoina on vain joko taysin inklusiivinen universalismi tai taysin
eksklusiivinen partikularismi. Israelin kansan erityisasema on Deute-
rojesajan profetioissa vahvasti [asna samaan aikaan kun aktiivisesti
avataan myds universalistisempia horisontteja - ja itse asiassa, mita
laajempia perspektiiveja avataan, sen vahvemmin Israelin asemaa
valittuna kansana korostetaan. Vahva ryhmaidentiteetti nimenomaan
tuottaa ajatuksen siitd, etta Jumalan suunnitelmalla voi ja taytyykin
olla merkitystda my6s ryhman ulkopuolisten kannalta.

Deuterojesajan ja muidenkin profeettojen sisadltamia jannittei-
sia nakemyksia pelastukseen liittyen on usein pyritty selittamaan
lineaarisena lilkkeena primitiivisesta kansallisesta ajattelusta kohti
kehittyneempaa universalistista teologiaa. Tama ei kuitenkaan tee
oikeutta profeettakirjoille, joiden taustalta heijastuu pikemminkin
kyky yhdistella erilaisia teologisia nakokulmia ja kulkea kohti univer-
saalimpia nakékulmia nimenomaan syventamalla Israelin erityisase-
maa koskevaa ajattelua. Profeettakirjallisuus ohjaa pohtimaan, mika
pelastusteologiassa on kaikkein olennaisinta ja etenemaan siita kiinni
pitaen kohti laajoja, my6és oman ryhman ulkopuolisia koskettavia
nakdaloja. Avartuminen ulospain - mika on nykytilanteessa valttama-
ténta - on mahdollista tehda nimenomaan syventymalld keskeiseen:
tutkimalla yha uudelleen, mika on olennaisinta ja sitoutumalla siihen,
mahdolliset jannitteet hyvaksyen ja niistéd oppien.

Sitoutuminen on kaiken kaikkiaan hyvin keskeinen pelastuksen
avain seka Vanhassa testamentissa ettd Raamatun kokonaisuudessa.
Jumalanjaihmisensitoutuminen toisiinsa mahdollistaa pelastumisen.
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On kuitenkin huomattava, etta sitoutumisen kohde ei ole Raamatun
kokonaisuudessa taysin yksiselitteinen. Esimerkiksi varhaisemmassa,
deuteronomistisessa teologiassa kansalta edellytetdan sitoutumista
palvelemaan vain Jahvea kaikkien jumalien joukosta, kun taas myo-
hemmassa, esimerkiksi Deuterojesajan edustamassa teologisessa
ajattelussa vaaditaan sitoutumista tiukkaan monoteismiin. Kuten
tunnettua, Uuden testamentin puolella keskeiseksi sitoutumisen koh-
teeksi kohoaa puolestaan Jeesus. Raamatun kokonaisuuden lukijan
on siis ajateltava sitoutumisen kohdetta yha uudelleen ja hyvaksyt-
tava se tosiasia, etta uusissa, muuttuvissa tilanteissa sitoutumisen
kohde jossain maarin muuttaa muotoaan - tai ettd vahintaan se tapa,
jolla sitoutumisen kohdetta sanoitetaan, on jatkuvassa muutokses-
sa. Taman hyvaksyminen antaa erilaisille ihmisille luvan sanoittaa
hapuillenkin omaa uskonndkemystaan ja sitoutumistaan - ja nain
tekemalla osallistua pelastuksen prosessiin.

Pohdintakysymyksia

Miten rakennamme merkityksellista yhteis6d, jonka kautta
myo6s pelastus voi tulla (my6s yksil6ille) merkitykselliseksi?
Miten rakennan omaa, aktiivista suhdettani Jumalaan? Enta mi-
ten tuen toisen ihmisen aktiivisen jumalasuhteen rakentumista
ja aktiivista toimijuutta pelastuksen prosessissa?

Mihin me kristittyina olemme sitoutuneita? Miten sanoitan
sitoutumistamme ja sen kohdetta sielld, missa toimin? Miten
teen muille tilaa sanoittaa omaa uskonnakemystaan ja sitoutu-
mistaan?

30

Pelastus




Lahteet ja kirjallisuus

Britt, Brian M. (s.a.). Exodus Tradition in the Bible. BibleOdysssey.org. https://
www.bibleodyssey.org:443/passages/related-articles/exodus-traditi-
on-in-the-bible (luettu 1.12.2021).

Houston, Walter J. (2010). Exodus. The Pentateuch. Toim. John Barton &John
Muddiman. Oxford Bible Commentary. Oxford; New York, NY: Ox-
ford University Press, 92-127.

Joerstad, Mari (2019). The Hebrew Bible and Environmental Ethics: Humans,
Non-Humans, and the Living Landscape. Cambridge: Cambridge Uni-

versity Press.

Kaminsky, Joel S. (2007). Yet I loved Jacob: Reclaiming the Biblical Concept of
Election. Nashville, TN: Abingdon Press.

Ketola, Kimmo (2020). Uskonnolliset identiteetit ja uskomusmaailma mo-
ninaistuvat. Uskonto arjessa ja juhlassa: Suomen evankelis-luterilainen
kirkko vuosina 2016-2019. Hanna Salomaki, Maarit Hyténen, Kimmo
Ketola, Veli-Matti Salminen & Jussi Sohlberg. Kirkon tutkimuskeskuk-
sen julkaisuja 134. Tampere: Kirkon tutkimuskeskus, 67-89.

Kirk-Duggan, Cheryl A. (2012). How Liberating Is the Exodus and for Whom?
Deconstructing Exodus Motifs in Scripture, Literature, and Life. Exodus
and Deuteronomy. Ed. Athalya Brenner-ldan & Gale A. Yee. Texts @
Contexts. Minneapolis, MN: Fortress Press, 3-28.

Landy, Francis (2021). The Bible Is a Book of Questions, Not Answers.
TheTorah.com. https://thetorah.com/article/the-bible-is-a-book-of-
questions-not-answers (luettu 1.12.2021).

Ngwa, Kenneth (2016). The Story of Exodus and lIts Literary Kinships. The
Oxford Handbook of Biblical Narrative. Ed. Danna Nolan Fewell. New
York, NY: Oxford University Press, 125-36.

Patronen, Petri & Viljakainen, Olli & von Weissenberg, Hanne (2019). Yh-

teisollisyys pelastaa kirkon? Evl.fi/plus. https://evl.fi/plus/seurakun-

taelama/jumalanpalveluselama/artikkeleita-jumalanpalveluksesta/

vhteisollisyys-pelastaa-kirkon- (luettu 1.12.2021).
Scheuer, Blazenka (2008). The Return of YHWH: The Tension between Deliver-
ance and Repentance in Isaiah. Beihefte zur Zeitschrift fur die alttes-

tamentliche Wissenschaft 377. Berlin: Walter de Gruyter.

Kohti sitoutuvaa yhteis6a 31


https://www.bibleodyssey.org/passages/related-articles/exodus-tradition-in-the-bible
https://www.bibleodyssey.org/passages/related-articles/exodus-tradition-in-the-bible
https://www.bibleodyssey.org/passages/related-articles/exodus-tradition-in-the-bible
https://thetorah.com/article/the-bible-is-a-book-of-questions-not-answers
https://thetorah.com/article/the-bible-is-a-book-of-questions-not-answers
https://evl.fi/plus/seurakuntaelama/jumalanpalveluselama/artikkeleita-jumalanpalveluksesta/yhteisollisyys-pelastaa-kirkon-
https://evl.fi/plus/seurakuntaelama/jumalanpalveluselama/artikkeleita-jumalanpalveluksesta/yhteisollisyys-pelastaa-kirkon-
https://evl.fi/plus/seurakuntaelama/jumalanpalveluselama/artikkeleita-jumalanpalveluksesta/yhteisollisyys-pelastaa-kirkon-

Sohlberg, Jussi & Ketola, Kimmo (2020). Uskonnolliset yhteisét Suomessa.
Uskonto arjessa ja juhlassa: Suomen evankelis-luterilainen kirkko vuosina
2016-2019. Hanna Salomaki, Maarit Hytdnen, Kimmo Ketola, Veli-
Matti Salminen & Jussi Sohlberg. Kirkon tutkimuskeskuksen julkaisuja
134. Tampere: Kirkon tutkimuskeskus, 45-66.

Suihkonen, Lassi (2009). Teot ja pelastus varhaisessa juutalaisuudessa. Pro
gradu -tutkielma. Helsingin yliopisto.

Tisdale, Leonora Tubbs & Sharp, Carolyn J. (2016). The Prophets and Homi-
letics. The Oxford Handbook of the Prophets. Ed. Carolyn J. Sharp. New
York, NY: Oxford University Press.

Toiviainen, Marjaana (2012). “Jumala oli jo taalla.” George E. Tinkerin jalki-
koloniaalisen intiaaniteologian paradigmaattiset rakenteet. Pro gradu
-tutkielma. Helsingin yliopisto.

Vikstrém, Bjorn (2017). Kertomus ja kolahdus. Kristityn identiteetti syntyy
kertomuksista. Sisddnkdynteji Raamattuun: Tulkitsijan kirja. Toim. Petri
Luomanen, Niko Huttunen & Kalevi Virtanen. Helsinki: Kirjapaja.

Wilson, 1an (2014). The Song of the Sea and Isaiah: Exodus 15 in Post-Monar-
chic Prophetic Discourse. Thinking of Water in the Early Second Temple
Period. Ed. Ehud Ben Zvi & Christoph Levin. Beihefte zur Zeitschrift
far die alttestamentliche Wissenschaft 461. Berlin: Walter de Gruyter.

32 Pelastus



DVPRARDVADVA DDA

Pelastus Uudessa
testamentissa

Niko Huttunen

Maria synnyttdé pojan, ja sinun on annettava pojalle nimeksi Jeesus.
Hén néet pelastaa kansansa sen synneistd. (Matt. 1:21)

Mista puhutaan, kun puhutaan
pelastuksesta?

Sanojen kayttd maaraa niiden merkityksen. Sanoilla itsellaan on enemman
tai vdhemman vakiintuneet merkityksensa, joihin sanakirjoissa viitataan.
Silti viime kadessa sanojen kayttdyhteys maarittaa niiden merkityksen. 'Pe-
lastaja’ voi viitata pelastusopistosta valmistuneeseen ammattihenkil6on,
mutta myds uskonnolliseen hahmoon, Vapahtajaan. Vain kayttdyhteys
paljastaa, kummasta on kyse.

Mita siis on pelastus Uudessa testamentissa? Vastaus perustuu siihen,
ettd Uudesta testamentista etsitdan pelastusta koskevia kohtia. Tama kui-
tenkin edellyttaa, ettd ennakolta maaritelladn, mita pelastus tarkoittaa ja
sen perusteella valitaan tarkasteluun otettavat raamatunkohdat. Maaritel-
ma voisi olla esimerkiksi teologinen: pelastus maaritelldaan vaikkapa kuole-
man jalkeiseksi eldamaksi tai luomakunnan uudistumiseksi ekokatastrofin
keskella. Taman jalkeen etsittaisiin aiheisiin liittyvia kohtia. Lopputulos on
kehapaatelma: kokoelmalla Uuden testamentin tekstijaksoja legitimoidaan
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ennakkokasitys pelastuksesta. Valitut tekstijaksot voivat tuoda vain lisasa-
vyja ennakkokasitykseen.

Artikkelissani lahtokohta on kielellinen. Valikoin tekstit silla perusteel-
la, etta niissa esiintyy sanakirjamaadritelman mukaista pelastussanastoa.
Katson sitten sanojen kayttoyhteyttda Uudessa testamentissa ja saan nain
kuvan siitd, mita nailla sanoilla ilmaistaan. Tamakaan ratkaisu ei ole va-
paa ennakkokasityksestd. Tassa tapauksessa ennakkokasitys on se, etta
pelastuksesta puhutaan tietyilld sanoilla. Lahestymistavassani ei kuiten-
kaan etukateen tehda sisalldllista valintaa siitd, mita pelastus tarkoittaa.
Lahestymistapa ei mydskaan edellytd, etta Uuden testamentin lauselmista
muodostuu johdonmukainen pelastusopillinen kokonaisuus.

Artikkelissa esiintyy jonkin verran kreikan kielta, jota useimmat papit
ovat opiskelleet. Tekstini lukeminen ei kuitenkaan edellyta kreikan taitoja.
Selitan esimerkiksi kreikan aikamuotojen merkityksia niin, etta kreikkaa
osaamatonkin saa tiedon, mihin jokin paatelma perustuu. Kreikankieliset
lainaukset voi halutessaan ohittaa, mutta niita tarkkailemalla kreikkaa osaa-
va lukija saa tarkemman kuvan itse teksteista.

Uuden testamentin pelastussanastossa ylivoimaisesti merkittavimpia
ovat verbi ocwlw, joka esiintyy myds yhdysverbina dtaocwiw, seka samasta
vartalosta johdetut nominit.

owlw 'pelastaa’ 106 kertaa
owtnpla  ‘pelastus’ 46 kertaa
owtnp 'pelastaja’ 24 kertaa
Slaowlw  ‘pelastaa’ 8 kertaa

owtnplog ‘pelastava’ / 'pelastus’ 5 kertaa

Lahtokohtaisesti sanat viittaavat laajasti vaarasta selviytymiseen tai sailymi-
seen. Uudesta testamentista 16ytyy myds taysin edella mainittujen sanojen
yhteisesta sanavartalosta poikkeava verbi ptopat (‘pelastaa’), joka esiintyy
17 kertaa. Verbi merkitsee lahtokohtaisesti puolustamista ja suojelemista,
mutta usein nimenomaan pelastamista. Ero owlw-verbiin on olematon.
Synonyymit voivat esiintya myos rinnakkain: "Herra pelastaa (pUogtat) mi-
nut vastedeskin kaikesta pahasta ja vie minut turvaan (owoel) taivaalliseen
valtakuntaansa” (2. Tim. 4:18).

Sanojen esiintymismaarat riippuvat siitda Uuden testamentin tekstista,
jota kaytetaan. Edella esitetyt luvut perustuvat The Greek New Testament
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-edition 5. laitokseen (= Nestle & Aland, Novum Testamentum Graece 28.
laitos), jonka pohjalta Suomen Pipliaseuran tuore Uusi testamentti 2020
-kdannos on laadittu. Artikkelissa Uuden testamentin lainaukset ovat tasta
kaannoksesta, ellei toisin ole sanottu.

Uuden testamentin pelastussanasto on tavallista myds muissa aika-
kauden kreikankielisissa teksteissa. Pelastusta ei siis ilmaista Uudessa tes-
tamentissa milladn kreikan kielessa erityisilla sanoilla. Pelastussanastoa
esiintyy Iahes kaikissa Uuden testamentin kirjoituksissa. Hieman yllattaen
Galatalaiskirjeessa sita ei ole lainkaan. Tasta ei voi vetaa sita johtopaatdsta,
ettei kirjeessa puhuttaisi mitaan pelastuksesta. Jostain asiasta puhuminen
ei ole sidottu tiettyihin sanoihin.

Jotkut sanat saattavat tulla merkitykseltaan toisia lahelle. Tama patee
myds edella maariteltyyn pelastussanastoon. Esimerkiksi sana doddiela
tarkoittaa turvaa tuhoa vastaan (vastakohtaa osoittava a-etuliite). Kuten
jaljempana nahdaan, ajatus on pelastukselle tyypillinen. Raamatussa pelas-
tumisen tyyppiesimerkki on vapautuminen Egyptin orjuudesta. Siksi esimer-
kiksi pakeneminen (puy-sanajuuri) tai vapautuminen (éAeuBep-sanajuuri)
voivat ilmaista pelastusta. Galatalaiskirjeessa vapautuminen onkin keskei-
nen teema.

Mydskadn seuraavassa tekstijaksossa ei ole edelld maariteltya kreikan
pelastussanastoa. Siina kuitenkin puhutaan pelastuksesta niin selvasti, etta
pelastaa-verbi esiintyy suomennoksessa.

Se, joka yrittdd turvata eldmdnsd (tnv Yuxnv avtol neputorjoacday),
tuhoaa sen. Mutta se, joka antaa itsensé tuhoutua, pelastaa eliménsd
(Cwoyovioet authv). (Luuk. 17:33.)

Pelkastaan pelastussanastoa sisaltaviin tekstijaksoihin keskittyminen ei
kerro tyhjentavasti, mitd pelastuksesta ajatellaan Uudessa testamentis-
sa. Toisaalta pelastussanaston perusteella saadaan varsin kattava kasitys.
Esimerkiksi edella lainatulle Luukkaan evankeliumin jakeelle on samassa
evankeliumissa ldhes samansisaltdinen rinnakkaiskohta, jossa kaytetaan
pelastussanastoa (Luuk. 9:24).

Kayn seuraavana lapi niita teemoja, joita pelastussanastolla valitetaan
Uudessa testamentissa. En vasyta lukijaa listaamalla jokaikista tekstikohtaa.
Nostan esiin ainoastaan teemat ja esitan teksteista esimerkkeja pyrkien
kuvaamaan, mita teksteissa puhutaan pelastuksesta. Esittelen naita teksteja
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osana aikansa muuta kreikankielista kirjallisuutta. Kielellisesti Uusi testa-
mentti liittyy aikansa kreikan kieleen, joskin siind on heprean vaikutteita.
Nama vaikutteet ovat padosin perdisin kreikankielisen Vanhan testamentin
eli Septuagintan heprealaisvaikutteisesta kreikasta.

Terveys, parantaminen ja pelastus

Pelastuminen edellyttaa uhkaa, josta pelastutaan. Uhka voi olla konkreetti-
nen, esimerkiksi myrsky. Uudessa testamentissa erityisesti Staowl{w nayttaa
liittyvan konkreettiseen uhkaan olipa kysymys sairaudesta (Matt. 14:36;
Luuk. 7:3), salamurhan uhasta (Ap. t. 23:24) tai hukkumisen vaarasta (Ap.
t. 27:43-44; 28:1,4; 1. Piet. 3:20). Ensimmaisen Pietarin kirjeen kohta on
toki kaksimerkityksinen, koska vesi on myos pelastuskeino.

Sairaudesta ja merihadasta pelastumisesta voidaan puhua myés ilman
Sla-etuliitettd (esimerkiksi Ap. t. 27:20,31). Etuliite vain korostaa pelastumis-
ta lapi (6wa) vaaran. Pelkalla owlw-verbilla kuvataankin pelastumista monilta
konkreettisilta ja abstrakteilta uhilta. Naiden joukossa ovat muun muas-
sa synnit (Matt. 1:21), tuli Juud. 1:23), kuolema (Jaak. 5:20), Jumalan viha
(Room. 5:9) ja lopunajan ahdistukset (Matt. 10:22). Ristilld olevaa Jeesusta
pilkataan siita, ettei tama pysty pelastumaan ristinkuolemalta (esimerkiksi
Matt. 27:40,42,49). Ristinkuolemalta pelastumista voi hyvin kuvata myds
verbilla poopat (Matt. 27:43; vrt. 2. Kor. 1:10), mika osoittaa kahden ver-
bin synonyymisyytta. Isd meidan -rukouksessa pyydetaan: "Pelasta (poat)
meidat pahan vallasta” (Matt. 6:13).

Vaarasta ja erityisesti sairaudesta pelastuminen johtaa siihen, etta sana-
perheeseen liittyy turvan, terveyden ja hyvinvoinnin mielikuvia. Substantii-
vissa owtnpia (pelastus) mielikuva vaarasta saattaa jadda kokonaan taka-
alalle ja sana saattaakin antiikin yleisessa kreikan kielessa kuvata pelkkaa
turvan, terveyden tai hyvinvoinnin tilaa. Keisari Augustus esimerkiksi ker-
toi Roomassa ja muuallakin valtakunnassa annetuista uhreista "terveyteni
puolesta” (Umép tfig éufig owtnplag) (Yksinvaltiaan eldmd ja teot 10, suom.
Pekka Tuomisto).

Hyvinvointiin ja terveyteen liittyvat Uudessa testamentissa usein toistuvat
parantamiskertomukset, joissa vaaran elementti on sairauden muodossa
selvasti lasna. Esimerkiksi kdy verenvuodoista karsinyt nainen, joka ajatteli:
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"Paranen (ocwBnoopayt) jo silla, etta kosketan hanen viittaansa.” Jeesus tie-
taa ajatukset ja vastaa: "Olet parantunut, koska luotit minuun (r tiotig cou
oéowkev og)’, minka jalkeen evankelista vahvistaa: "Siita hetkesta nainen
oli terve (¢owBn)” (Matt. 9:21-22). Kaanndksessa onkin pelastumisen sijasta
luontevampaa puhua paranemisesta ja terveydesta. Myds demonien vallasta
vapautumista voidaan kuvata parantumisena tai pelastumisena (Luuk. 8:36).

Parantumiskertomukset kuitenkin vihjaavat muuhunkin kuin pelastu-
miseen konkreettiselta sairaudelta. Kun Jeesus julistaa syntiselle naiselle
anteeksiannon, han lausuu: "Pelastuit, koska luotit minuun (f} mlotig cou
oéowkev og)” (Luuk. 7:50). Sanat ovat kreikaksi samat kuin useissa paranta-
miskertomuksissa, vaikka ne on luontevampaa kaantaa terveyteen viittaa-
villa sanoilla. Esimerkiksi edella mainittu verenvuodoista karsiva nainen saa
kuulla nama kreikan sanat, vaikka kaannoksessa on luontevampaa puhua
parantumisesta. Samat kreikan sanat kuulee myds sokea, jolle Jeesus on
antanut nadn: "Olet terve, koska luotit minuun () miotic couv céowkév og)”
(Luuk. 18:42). Esimerkkeja voisi lisata.

Parantumisen ja pelastumisen yhteys selittyy sillg, ettd Uuden testamen-
tin ajattelumaailmassa synti ja sairaus kietoutuvat toisiinsa. Kun halvaantu-
nut laskettiin kattoon tehdysta aukosta Jeesuksen eteen parannettavaksi,
Jeesus ensi toikseen julistaa talle synnit anteeksi (Matt. 9:2; Mark. 2:5; Luuk.
5:20). limeisesti synnin ja sairauden kytkds oli evankelistoista niin luonteva,
ettei sita tarvinnut lahemmin selittaa. Myds Jaakobin kirjeessa sairaudesta
paraneminen ja syntien anteeksiantaminen liittyvat toisiinsa.

Kun he rukoilevat luottaen Herraan, rukous parantaa (cwoet) sairaan
ja Herra nostaa hdnet jalkeille. Jos hén on tehnyt vddrin, hén saa sen
anteeksi. Tunnustakaa siis pahat tekonne toisillenne ja rukoilkaa tois-
tenne puolesta, niin parannutte ((adfjte). (Jaak. 5:15-16).

Tekstijaksosta nakyy, etta synti saattaa liittya sairauteen, mutta valttamatta
nain ei ole. Paavalikin nayttaa ajattelevan samoin. Herran aterian arvoton
nauttiminen on aiheuttanut sairauksia (1. Kor. 11:30), mutta piikki Paavalin
omassa ruumiissa johtuu aivan muusta syysta (2. Kor. 12:7). Synti ei siis
Paavalinkaan mielestd kaikissa tapauksissa ole sairauden syy.
Johanneksen evankeliumissa Jeesus varoittaa parantamaansa miesta:
"Sina olet nyt terve. Al3 tee enda syntig, ettei sinulle kévisi entista pahem-
min.” (Joh. 5:14.) Synti siis on jotenkin syy-yhteydessa sairauteen. Kuitenkaan
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Johanneksen evankeliumissakaan sairautta ei aina liiteta syntiin. Jeesus kiis-
taa, ettd sokeus johtuisi sokean miehen tai hanen vanhempiensa synnista.
Mies oli sokea vain, “jotta Jumalan teot voisivat ilmeta hanessa” (Joh. 9:3)
- Jeesus parantaa miehen. Mydhemmin samassa luvussa sokeudesta tulee
synnin metafora (Joh. 9:39-41), joten sairaus voi myds olla synnin metafora.
Sairauden ja synnin kytkds selittaa, miksi myds sairauden parantaminen
assosioituu helposti pelastukseen sanan uskonnollisessa mielessa. Pietarin
puhe Apostolien teoissa tarjoaa esimerkin: “Joudumme nakdjaan vastaamaan
sairaalle tekemastamme hyvasta teosta ja kertomaan, kenen nimissa han
parani (ceowtay)” (Ap. t. 4:9). Pian owlw-verbin merkitys kuitenkin laajenee,
kun Pietari viittaa Kristukseen: "Kukaan muu ei pysty meita pelastamaan ()
owtnpla). Taivaan alla ei ole mitaan muuta nimega, joka pelastaa (cwBfjvay)”
(Ap. t. 4:12). Puheen "me” viittaa ilmiselvasti nyt kaikkiin ihmisiin, ei vain
sairaisiin. Niinpa owlw-verbi ei enaa tarkoita pelastumista sairaudelta vaan
se on liukunut viittaamaan pelastuksesta jossain yleisemmassa mielessa.

Mista pelastutaan?

Pelastumisen vastakohta on Uudessa testamentissa tyypillisesti tuhoutumi-
nen, joka ilmaistaan usein anéAAuvpi-verbilld. Tassa Uusi testamentti liittyy
kreikan tavalliseen kielenkaytté6n. Esimerkiksi Nestor lausuu Homeroksen
Odysseiassa (3.185, suom. Otto Manninen): "Ken tuhon valttanyt lie (éodw-
Bev), ken hukkunut (artolovto) tielleen”, ja Ksenofon Kyyroksen sotaretkessd
(3.1.38, suom. J. A. Hollo): "Jarjestys tuo ilmeisesti pelastuksen (cwiew), kun
taas epajarjestys on jo tuhonnut (&moAwAekev) monia.”

Verbin owlw tavoin myods andAlupt on merkitykseltdan laaja, ja siksi
nama kaksi verbia sopivat hyvin vastakohtapariksi. Verbi anoAupvoiviitata
monenlaisiin tapoihin tuhoutua. Esimerkiksi Jeesuksen oppilaat huutavat
hadissaan myrskyssa: "Opettaja, me hukumme (&rmoAAUpeba)! Etkd valita
yhtaan?" (Mark. 4:38). Verbi on joskus myds muissa yhteyksissa kdannetty
hukkumiseksi, esimerkiksi pienoisevankeliumissa. Vuoden 1938 kirkkoraa-
matussa Jumala lahettda Poikansa, "ettei yksikaan, joka haneen uskoo,
hukkuisi (arntoAntad)” (Joh. 3:16). Vuoden 1992 kirkkoraamattu kaantaa vas-
taavan pienoisevankeliumin kohdan sanoilla “jottei yksikaan, joka haneen
uskoo, joutuisi kadotukseen (&moAntat)”.
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Kirkkoraamatuissa olevat pienoisevankeliumin kaannokset perustuvat
siihen, etta anoAupi-verbia kaytetaan joissain asiayhteyksissa hukkaan tai
kadoksiin joutumisesta. Esimerkiksi lampaan eksymisesta tai rahan huk-
kaamisesta kaytetaan tata kreikan verbia (Luuk. 15:4,6,9). Pienoisevanke-
liumissa kirkkoraamattujen kdanndkset ovat kuitenkin harhaan johtavia.
Hukkuminen assosioituu uppoamiseen ja kadotus on alkanut suomen
kielessa tarkoittaa helvettia kadoksissa olemisen sijasta.

Tulkintahistoriassa kadoksiin joutuminen on alettu tulkita helvetiksi,
koska se on pelastumisen vastakohta. Ei ole kuitenkaan ilmeista, etta pie-
noisevankeliumi puhuu helvetista. Uudessa testamentissa kylla puhutaan
helvetista, jossa myds voi tuhoutua: "Pelatkaa mieluummin hantd, joka voi
tuhota (&rnoAéoar) sielunne ja ruumiinne helvetissa” (Matt. 10:28). Evan-
kelista mainitsee tassa kuitenkin erikseen, ettd tuhoutuminen tapahtuu
helvetissa. Verbi dnoAupt ei siis yksinaan sisalla ajatusta helvetista eika
sellaista siis tule itsestaan selvasti lukea pienoisevankeliumiinkaan. Uusi
testamentti 2020 ei pienoisevankeliumissa kayta uppoamiseen tai helvettiin
viittaavia sanoja:

Jumala osoitti rakkautensa maailmalle antamalla ainoan Poikansa, jottei
kukaan hdneen uskova tuhoudu (amoAntat) vaan saa ikuisen elémdn.
Jumala ei ldhettdnyt Poikaansa tuomitsemaan maailmaa vaan pelasto-
maan (owdij) sen. (Joh. 3:16-17)

Pienoisevankeliumi luo kaksi skenaariota. Ensimmaisen mukaan Jumala 1a-
hettaa Jeesuksen tuomitsemaan, minka seurauksena tuomitut tuhoutuvat.
Tuhoutuminen viittaa kuolemaan, silla sen vastakohtana on ikuinen elama
(vrt.Joh. 10:10, 12:25): tuhoutuminen paattaa elaman eika se siten ole ikuinen.
Pienoisevankeliumin toisen skenaarion mukaan Jumala on Iahettanyt Poikan-
sa tuomitsemisen sijasta pelastamaan, mika mahdollistaa ikuisen elaman.
Rakkaudessaan Jumala toteuttaa nimenomaan jalkimmaista skenaariota.

Pienoisevankeliumi ei suinkaan ole ainoa kerta, kun tuhoutuminen
tarkoittaa kuolemaa. Itse asiassa tallainen on varsin tavallinen merkitys.
Kuolemasta puhutaan esimerkiksi silloin, kun Jeesus kysyy, onko sapattina
sallittua "pelastaa jonkun henkivai tuhota hanet” (Luxnv oc®oal fj drmoAéoat)
(Luuk. 6:9). Markuksen rinnakkaiskohdassa Jeesus kysyy: “Saako pelastaa
jonkun vai tappaa hanet” (yuxnv c®Goat fj droktelvay)” (Mark. 3:4)? Tuhou-
tuminen ja kuolema vaikuttavat tassa synonyymisilta.
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Jaakobin kirjeessa puolestaan todetaan, etta "on vain yksi lainsaataja ja
tuomari, jolla on valta pelastaa tai tuomita kuolemaan (c®oaut kat dnoAéoat)’
(Jaak. 4:12). Se, etta andéAupu-verbi tarkoittaa Jaakobin kirjeen kohdassa ni-
menomaan kuolemaa, saa tukea jaljempaa kirjeesta. Sen mukaan syntisen
ohjaaminen pois harhateiltd on samaa kuin "pelastaa hanet kuolemasta
(owoetl Puxnv avtod ék Bavatou)” (Jaak. 5:20). Nyt kuolema on mainittu
erikseen myds kreikan kielessa.

Nayttaa kuitenkin siltd, ettd konkreettinen kuolema ja pelastuminen
viittaavat liukuvasti myods ikuisuudessa tulevaan kohtaloon. Joissain koh-
dissa tallainen merkityssiirtyma on aivan yksiselitteinen. Evankeliumeissa
pelastuminen ei selvastikaan aina tarkoita konkreettiselta kuolemalta pe-
lastumista. Saattaa olla jopa painvastoin:

“Sillé se, joka tahtoo pelastaa (cwoat) henkensd, menettdd (dmoAéoet)
sen. Sen sijaan se, joka menettdd (drmoAgon) henkensd minun vuokseni,
pelastuu (owoel).” (Luuk. 9:24)

Kuoleman kautta pelastumisen teema on tuttu myds antiikin filosofiassa.
Esimerkiksi stoalaisfilosofi Epiktetoksen mukaan Sokrates "pelastui” kuo-
lemalla eika suinkaan kuolemalta.

Hdn sanoi, ettei halunnut pelastaa ruumistaan (oc@oat) vaan sen, min-
kd oikeudenmukaisuus saa sdilymédn (owletay) ja lisaéntymdédn mutta
véddryys véhentymddn ja tuhoutumaan (armoAAutai). Sokrates kieltdytyi
pelastamasta itseddn (owletar) hdpedllisesti [...] Tdllaista miestd ei voi
pelastaa (cwoat) kunniattomasti, hdn pelastuu kuolemalla (droSvrjokwv
owletaw), ei pakenemalla. Hyvé ndyttelijékin sdilyttdd maineensa (owle-
taw) lopettamalla silloin kun pitéd eiké jatka ndyttelemistd liian pitkddn.
(Epiktetos, Keskusteluja 4.1.163-165, suom. Marja Itkonen-Kaila.)

Epiktetoksen katkelmassa pelastus tarkoittaa oman luonteen sailyttamis-
ta ja velvollisuuksien tinkimaténta tayttamista kuolemankin uhalla. Tama
tuskin vastaa sita, mita pelastus Uudessa testamentissa tarkoittaa. Tapaus
osoittaa, miten sanalliset samankaltaisuudet eivat suinkaan aina tarkoita
yhtenevaa ajattelua. Samalla se muistuttaa, ettd Uuden testamentin pe-
lastussanasto on hyvin laajamerkityksista. Tama on tarjonnut tulkintahis-
toriassa laajoja mahdollisuuksia ymmartaa pelastus.
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Pienoisevankeliumi tarjoaa epailematta tavanomaisimman mielikuvan
siitd, mita pelastus tarkoittaa: ikuista elamaa. Pelastumista voidaan myos
kuvata paasyna Jumalan valtakuntaan (Matt. 19:24-25; Mark. 10:25-26;
Luuk. 18:25-26) tai taivaalliseen valtakuntaan (2. Tim. 4:18), mutta lopulta
varsin harvoin pelastuksen lopputilaa mainitaan. Useimmiten puhutaan
vain pelastumisesta (esimerkiksi Luuk. 18:26; Joh. 5:34) ja pelastuvista (esi-
merkiksi Luuk. 13:23; Ap. t. 2:47; 1. Kor. 1:18). Tama johtuu epailematta siita,
ettd pelastuminen kiinnittaa ensi sijassa huomiota vaaraan tai uhkaan, joka
valtetaan. Tallaisena se luontevasti tarkoittaa turvan ja terveyden sailymista
tai sen palauttamista, ei uuteen tilaan siirtymista.

Milloin pelastutaan?

Pelastukseen liittyy kasitteena kerronnallinen aikaulottuvuus: ensin on ole-
massa vaara, josta myéhemmin pelastutaan. Kun puhutaan pelastuksesta
uskonnollisessa merkityksessa, ei ole lainkaan selvaa, missa kohdassa tari-
naa olemme: vaaran uhkaamina, pelastuksen hetkessa vai jo pelastuneita.
Uudessa testamentissa ajoitus vaihtelee eika sitd aina voi paatella edes
kaytetysta aikamuodosta.

Kreikan kielessa aikamuodot eivat vastaa tdysin sita, miten ne ymmar-
retdan suomen kielessa. Preesens ei ilman muuta viittaa nykyisyyteen,
vaan sen kuvaama ajankohta pitaa paatella asiayhteydesta. Aina asiayh-
teyskaan ei auta. Paavalin mukaan Kristuksen "tuoksun tuntevat seka ne,
jotka pelastuvat, ettad ne, jotka tuhoutuvat (év tolg cwlopévolg Kal év Tolg
arnoA\upévolg)” (2. Kor. 2:15; vrt. 1. Kor. 1:18). Pelastumisesta ja tuhoutumi-
sesta puhutaan tassa preesens-muodossa eika kay ilmi, koska pelastuminen
tai tuhoutuminen tapahtuu.

Paavalin lauseiden osalta on syyta epailla, etta pelastus on tuleva asia.
Han kayttaa silmiin pistdvan usein futuuria, joka tavallisesti viittaa tulevaan
tapahtumaan. Paavali esimerkiksi vakuuttaa, etta "pelastut (cw6ron), jos
tunnustat daneen, etta Jeesus on Herra, ja jos uskot sydamessasi, etta
Jumala heratti hanet kuolleiden joukosta” (Room. 10:9). Israel pelastuu
(owBnoetay), joko kokonaan tai osittain (Room. 9:27, 11:26). Ihmisen ai-
kaansaannos voi tuhoutua, mutta han itse pelastuu (cwBnoetat) kuin tulen
lapi (1. Kor. 3:15). Tahadn tulevaisuusorientaatioon sopivat myés Paavalin
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sanat, etta "taivaasta me odotamme pelastajaa, Herraa Jeesusta Kristusta”
(Fil. 3:20).

Aikamuodosta ei kuitenkaan voi paatella aina kaikkea. Paavali voi puhua
pelastuksesta futuurilla, vaikka pelastus toisaalta tapahtuu "nyt”: "Aivan
varmasti Kristus pelastaa (cwBnooueba) meidat vihalta nyt, kun hénen ve-
rensa on tehnyt meista syyttomia!” (Room. 5:8; vrt. Room. 5:10). Pelastus
on tassa selvasti tulevaisuuden eskatologinen tapahtuma, mutta jokin sen
toteutumisen kannalta merkittava siirtyma tapahtuu jo nykyisyydessa.

Aikatasot menevat viela hammentavammin sekaisin, kun Paavalilausuu:
"Meilla on toivo pelastuksesta (tfj yap éAnidL €owBnpuev). Mutta toivo, jonka
Voi jo nahda toteutuneen, ei enda ole toivo. Kukapa toivoisi tulevaksi sita,
mika on jo nakyvissal” (Room. 8:24). Nyt pelastuksesta puhutaan indikatiivin
aoristimuodossa, joka lahtdékohtaisestiviittaa menneeseen. Kirkkoraamattu
1992 kaantaakin alun: "Meidat on pelastettu, se on varma toivomme.” Tassa
tulevaisuuteen kohdistuva pelastuksen toivo tekee pelastuksen ikdan kuin
jo tapahtuneeksi asiaksi.

Epdilematta tallaisista Iahtokohdista syntyy Efesolaiskirjeen kuvaus men-
neisyydessa tapahtuneesta kaanteesta: "Kun olimme kuolleita rikkomustem-
me vuoksi, han heratti meidat eloon Kristuksen kanssa. Teidat on pelastettu
(ceowopévol) silkasta armosta.” (Ef. 2:5; vrt. Ef. 2:8.) Tassa pelastuksesta
puhutaan perfektin aikamuodolla. Suomen perfektin tavoin myds kreikan
perfekti ilmaisee mennytta tapahtumaa, jonka seurauksena vallitsee uusi
tila. Tassa pelastus tarkoittaa kuolleista nousemista ja uuden elaman tilaa
- vaite, joka toisaalla Uudessa testamentissa torjutaan (2. Tim. 2:18).

Menneisyyden ja tulevaisuuden valinen jannevali nakyy siinakin, miten
Uuden testamentin eri kohdat esittavat kasteen ja pelastuksen suhteen.
Menneisyyteen pelastuksen sijoittaa kirje Titukselle. Kirjeessa kerrotaan,
ettd Jumala "meidan pelastajamme” (tol ocwtfpog AUV Beod,) - sanansa-
naisesti kaantaen - "pelasti meidat jalleensyntyman pesun kautta (Eow-
oev NUAg 51 Aoutpol maAyyeveoiag)”. Pesu viitannee kasteeseen, jonka
yhteydessa "Jumala vuodatti Hengen koko rikkauden meidan paallemme
Jeesuksen Kristuksen, pelastajamme (tol cwtfipog nu&v), avulla. Nain han
armollisesti teki meista syyttdmia, jotta toivomme toteutuisi ja perisimme
ikuisen elaman.” (Tit. 3:4-7)

Kirjeessa Titukselle pelastus on tapahtunut menneisyydessa, mutta puhe
on ihmisista, jotka on jo kastettu. Tama ei tarkoita, etteiko kaste pelastaisi
myds nyt tai tulevaisuudessa niita, jotka tulevat kristityiksi. Yleisesti kasteen
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merkityksesta puhutaan Ensimmaisessa Pietarin kirjeessa. Aikamuoto on
talla kertaa preesens, joka korostaa toistuvuutta: "Teidatkin pelastaa nyt
vesi eli kaste” (6 kal viv owlel Bamtiopa) (1. Piet. 3:21). Kaste pelastaa aina,
kun joku saa kasteen. Tama tuskin on ristiriidassa sen kanssa, miten Kirje
Titukselle puhui pelastuksesta ja kasteesta menneisyydessa. Siind puhut-
tiin "meistd” eli kristityista, joille kaste on jo menneisyytta. Tarkoitus ei ole
kiistaa, ettd myos tulevaisuudessa kastettavat pelastuvat. Asiallisesti Kirje
Titukselle ja Ensimmainen Pietarin kirje ovat samoilla linjoilla.

Toisaalta Markuksen evankeliumin loppu esittaa kasteen ja pelastuksen
suhteen niin, etta kaste valmistelee eskatologista pelastusta. Pelastuksesta
puhutaan futuurissa: "Se, joka uskoo ja saa kasteen, pelastuu (cwBrnoetaw).
Se, joka ei usko, tuomitaan.” (Mark. 16:16). Koska kyse on ylésnousseen
toimintaohjeesta oppilaille, futuuri voisi viitata pelastukseen esimerkiksi tu-
levien kasteiden yhteydessa. Puhe pelastuksesta ja tuomiosta rinnakkain
viittaa kuitenkin siihen, etta kyse on lopunajallisesta kaanteesta. Pelkka fu-
tuurimuotoinen verbi ei siis valttamatta osoita, etta puhe on lopunajallisesta
pelastuksesta.

Futuurin monitulkintaisuus nakyy Apostolien teoissa, kun Paavalivalistaa
vanginvartijaa: "Usko Herraan Jeesukseen, niin sina ja kaikki talossasi asuvat
pelastutte (cwBnon)” (Ap. t. 16:31). Kumpaan futuuri viittaa: vanginvartijan
kasteeseen, joka on tulossa, vai lopunajalliseen pelastukseen? Kenties kir-
joittajalle ei ollut oleellista maaritella ajankohtaa tarkemmin, silla senhan
voi ndhda eri tavoin eivatka nama tavat valttamatta sulje toisiaan pois.

Mika ihmisesta pelastuu?

Oma vaikea kysymyksensa on se, etta usein Uudessa testamentissa pe-
lastuksen kohde on tarkkaan ottaen Yuyn, joka voidaan ymmartaa seka
elamaksi etta sieluksi. Nain on esimerkiksi edella lainatuissa kohdissa (Mark.
3:4; Luuk. 6:9). Periaatteessa voisi siis ajatella, ettd puhe olisi sielun pe-
lastuksesta. Tama tarkoittaisi dualistista ihmiskuvaa, jossa sielu voi elaa
ruumiista erilldaan. Tama olisi uutuus Vanhaan testamenttiin verrattaessa.
Vaikka dualismia saattaa joskus esiintya Vanhan testamentin ihmiskuvassa
(Saarn. 12:7), sellainen on poikkeus. Yleensa ihminen nahdaan ruumiillisen
ja henkisen puolen muodostamana kokonaisuutena.
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Tulkintavaikeutta lisaa se, etta Yuyn esiintyy myos Septuagintassa eli
Vanhan testamentin kreikankielisessa kaanndksessa. Nain kreikkalaispe-
rainen dualistinen ihmiskuva on voitu ndhda siellakin, missa teksti ei sita
tarkoita. Septuagintan vaikutuksesta Vanhan testamentin suomennoksiin-
kin on paatynyt sana "sielu”, vaikka kaanndkset on tehty heprean pohjalta.
Kuuluisin kohta lienee luomiskertomuksessa, jossa ihmisesta tulee - vanho-
jen suomennosten mukaan - "elava sielu” (geig Yuxnv {Ooav) (1. Moos. 2:7).
Vasta vuoden 1992 suomennoksessa sielu-sana on poistunut ja “ihmisesta
tuli eldva olento.”

Teologian historiassa ajatus sielun pelastuksesta on saanut laajaa kan-
natusta yhdistyessaan antiikin filosofiseen traditioon. Esimerkiksi Platonin
mukaan kuolema on sielun ja ruumiin erkaantumista. "Sielu (guxn) on kuo-
lematon ja haviamaton, ja sielujemme (ai Yuxat) olemassaolo todella jatkuu
Haadeessa" (Platon, Faidon 106e-107a; vrt. 64¢, suom. Marja Itkonen-Kaila).

Ensimmainen Pietarin kirje vahintdan [ahenee ajatusta sielun pelastukses-
ta. Kirjeen ensimmaisessa luvussa vastaanottajien sanotaan olevan "paase-
massa uskon paamaaraan eli pelastukseen (cwtnpiav Yuxdv)” (1. Piet. 1:9).
Aiemmissa suomennoksissa ei kuitenkaan puhuta pelkasta pelastuksesta
vaan sielujen pelastuksesta. Tata perua Kirkkokasikirjan Kyrie-litaniassakin
rukoillaan "sielujemme pelastusta”. Platonin vaikutuksesta sielujen pelas-
tuksen on usein tulkittu tarkoittavan ruumiista irrallaan olevia sieluja. Tata
Uusi testamentti 2020 haluaa valttaa ja tulkitsee, etta Yuxn tarkoittaa tassa
elamaa. Kirjeen vastaanottajat siis tavalla tai toisella valttavat tuhon.

Kasitys pelkan sielun pelastumisesta on ristiriidassa sen kanssa, etta
maailman lopulla tapahtuisi ruumiin ylésnousemus. Sielujen pelastuksesta
puhuessaan 1. Pietarin Kirje viittaa eskatologiseen kaanteeseen: pelastus
"on valmiina ilmestymaan viimeisena paivana” (1. Piet. 1:5), mika ilmeisesti
liittyy Jeesuksen ilmestymiseen (1. Piet. 1:7). Ruumiin yldsnousemusta ei kui-
tenkaan mainita. Voisiko kirjoittaja tarkoittaa, etta viimeisena paivana vain
sielut pelastuvat? Hautaan siunaamisen kaavan puhe viimeisena paivana
herattamisesta ei perustu tahan kohtaan vaan Johanneksen evankeliumiin
(Joh. 6:39,40,44,54).

Myds kuvaus Jeesuksen yldsnousemuksesta on monitulkintainen En-
simmaisessa Pietarin kirjeessa: "Hanen ruumiinsa (ocapki) tapettiin, mutta
Henki (mvebpartt) teki hanet elavaksi” (1. Piet. 3:18). Kreikan pohjalta voi-
si kuitenkin kaantaa myos toisin: Jeesus tapettiin ruumiin osalta, mutta
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henkiselta osaltaan hanet tehtiin elavaksi. Tama tarkoittaisi paitsi dualistista
ihmiskuvaa, myo6s vaikenemista Jeesuksen ruumiillisesta yldsnousemuk-
sesta. Vastaavasti ennen Jeesusta kuolleiden ihmisten elaman voisi tulkita
ilmenevan vain henkena (mvebpoaty) eika elamana Hengessa (1. Piet. 4:6).

Tulkittiinpa Ensimmaisen Pietarin kirjeen kohdat miten tahansa, ne ai-
nakin osoittavat, etta ajatus ruumiittomasta pelastuksesta on lahella. Sama
nakyy esimerkiksi Paavalilla, joka huokaa: "Kuka pelastaisi (pUoetat) minut
tasta kuolevasta ruumiista?” (Room. 7:24). Ajatteleeko Paavali nyt ruumii-
tonta pelastusta vai onko kyseessa vain retorinen huuto, johon ratkaisu on
ruumiin vapauttaminen synnista ja kuolemasta (Room. 8:1-4)? Kuvatessaan
yldsnousemusta Paavali pitaa sita ruumiillisena, muttei suinkaan ruumiin
normaalissa merkityksessa: "Fyysinen ruumis, joka kylvettiin, heraa hen-
gellisena ruumiina” (1. Kor. 15:44).

Mahdollisesti kirjoittajat eivat aina niin tarkkaan ajatelleet, millaista ih-
miskuvaa tai eskatologiaa he tulivat esittaneeksi. Tarkempien maaritelmien
aika tuli myéhemmin. Uuden testamentin sanamuodot tarjosivat silloin
l[ahtdkohdan paitsi ruumiin yldsnousemukselle myds ajatukselle ruumiit-
tomasta sielun pelastuksesta - olipa se Uuden testamentin kirjoittajien
tarkoitus tai ei.

Tulkintojen ja traditioiden moneutta kuvastaa se, etta ilmaisuna Ensim-
maisen Pietarin kirjeen "sielun pelastus” ymmarrettiin antiikin filosofiassa
myds aivan toisella tavalla. Platonin mukaan vankilaan suljettuja ateisteja
saa kdyda tapaamassa vain "voidakseen ojentaa heitd ja pelastaa heidan
sielunsa” (éml vouBetnoel te kai T tfic Yuxfic owtnpiq) (Lait 909a, suom.
Marja Itkonen-Kaila et al.). Sielun pelastus tarkoittaa tassa jonkinlaista
henkista terveyttd, joka Platonin mukaan edellyttda uskoa jumaliin. Sielun
pelastuksella on siis jumalia koskeva tiedollinen sisalto.

Myds Uudessa testamentissa tulee esiin ajatus, etta pelastuksella on
tiedollinen sisaltd: "Kuunnelkaa teihin istutettua totuuden sanaa, joka on
tarpeeksi vahva pelastamaan eldamanne (cGoat tag Yuxag Lpiv)” (Jaak.
1:21). Periaatteessa taman voisi tulkita Platonin tapaan henkiseksi tervey-
deksi, sielujen pelastamiseksi eli tervehdyttamiseksi. Tallainen tulkinta on
kuitenkin kaikkea muuta kuin ilmeinen. Liséksi on huomattava, etta toisaalla
kirjeessa puhutaan pelastuksesta vahvemmassa merkityksessa: "On vain
yksi lainsaataja ja tuomari, jolla on valta pelastaa tai tuomita kuolemaan
(oGoal kat armoAécar)” (Jaak. 4:12).
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Kuka pelastaa?

Perinteisesti uskonnollisessa kielessa puhutaan Vapahtajasta, joka lie-
nee toisinto ruotsin Fralsare-sanasta. Molemmat viittaavat henkil66n,
joka vapauttaa. Kreikan sanassa owtnp ei kuitenkaan ole viitetta vapau-
tukseen. Pelastus voi erityistapauksessa tarkoittaa myds vapauttamista
(2. Piet. 2:19-20), mutta tassa tapauksessa merkitys tulee sanan asiayhtey-
destda. Pelastaja vastaakin kreikan sanaa paljon Vapahtajaa tai Vapauttajaa
tasmallisemmin. Pelastaja viittaa tavallisesti auktoriteettihahmoon, silla
pelastettavat ovat ainakin hetkellisesti riippuvaisia pelastajasta.

Antiikin kreikkalaisessa kulttuurissa pelastaja-nimitysta kaytettiin usein
jumalista, erityisesti Zeuksesta. Pelastajiksi kutsuttiin usein myds kaksosju-
malia Castoria ja Polluxia, jotka ohimennen mainitaan Apostolien teoissa
(28:11). Pelastaja-nimitys saattoi myds viitata ihmiseen, joka konkreettisesti
pelasti joltain vaaralta. "Kreikkalaiset antoivat tekojen perusteella lisani-
mia Soter (Pelastaja) tai Kallinikos (Jalo voittaja)” (Plutarkhos, Rinnakkaisia
eldmdnkertoja, Gaius Marcius Corolianus 11). Ulkonakd, hyveellisyys tai
onnekkuus tuottivat muita nimia.

Pelastaja-nimitys liittyy siis konkreettiseen tekoon tai tekoihin. Tama
nakyy myés Uudessa testamentissa. Marian ylistyslaulussa Herra on pe-
lastaja, "koska han huomasi vahaisen palvelijansa” (Luuk. 1:47-48). Toisen
Timoteuskirjeen mukaan Kristus Pelastajamme "kumosi kuoleman ja valaisi
elaman ja katoamattomuuden ilosanomallaan” (2. Tim. 1:10).

Jeesusta sanotaan kaksi kertaa maailman pelastajaksi (Joh. 4:42; 1.
Joh. 4:14). Mybdskaan "maailman pelastaja” ei ole ainutkertainen arvonimi.
Monissa 100-luvun jKr. piirtokirjoituksissa kutsutaan keisari Hadrianusta
maailman pelastajaksi. Kyse on useiden konkreettisten tekojen pohjalta
tehdysta yleistyksesta eika Hadrianuksen ajateltu tehneen yhta maailman
suunnan muuttanutta kertakaikkista tekoa. Tasta ei kuitenkaan voi tehda
sita johtopaatdsta, etta Jeesuskin olisi maailman pelastajana tehnyt useita
tekoja. Kun Ensimmainen Johanneksen kirje mainitsee Jeesuksen maailman
pelastajaksi, Idhiyhteydessa viitataan hanen olleen sovitusuhri(1.Joh. 4:10).
Muuta tekoa ei mainita. Samarialaiset pitavat Jeesusta maailman pelasta-
jana tdman puheiden vakuuttamina (Joh. 4:42).

Pelastaja-nimitys saattoi muodostua myos yleiseksi arvonimeksi hallitsi-
jan muiden arvonimien joukossa. Useissa tapauksissa Uudessa testamen-
tissakin Jumala tai Jeesus mainitaan ohimennen pelastajaksi. Esimerkiksi
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rukous vallanpitdjien puolesta ja kunnollinen eldama ovat "oikein ja mieluista
Jumalalle, pelastajallemme” (1. Tim. 2:3). Hyvyytta ja rauhaa toivotetaan
"Kristukselta Jeesukselta, pelastajaltamme” (Tit. 1:4). Naissa ja useissa
muissa vastaavissa kohdissa pelastaja-sana vaikuttaa vakiintuneelta ar-
vonimeltd. Pelastaja ei tosin ole yhta yleinen kuin Herra tai Kristus, joista
jalkimmainen (Xpiotdg = Voideltu) on muodostunut jo Uudessa testamen-
tissa suorastaan erisnimeksi.

Kristusta ja Jumalaa vastaan voi asettua jonkinlainen pelastuksen vas-
tustaja tai useampia. Toinen kirje tessalonikalaisille mainitsee salaperaisen
Vastustajan, joka "harhauttaa kaikenlaisella vaaryydella ne, joiden osana on
tuho (toilg admoAAupévolg). Totuus olisi pelastanut (cwBfjvat) heidat, mutta he
eivat rakastaneet sitd” (2. Tess. 2:10). Ensimmainen kirje tessalonikalaisille
sisaltaa rajun syytoksen juutalaisia kohtaan, joiden kirje sanoo tappaneen
Jeesuksen ja profeettoja. Lisaksi juutalaiset "ovat kaikkien ihmisten vihol-
lisia. Kun me puhumme muille kansoille, jotta ne pelastuisivat (cwB®ow),
juutalaiset yrittavat estaa meitd.” (1. Tess. 2:15-16.) Tamankaltaiset juuta-
laisvastaiset syytokset olivat tavallisia antiikissa (esimerkiksi Tacitus, Taistelu
keisarivallasta 5.5).

Johanneksen evankeliumi puolestaan toteaa, ettd "onhan pelastus
(n owtnpia) lahtdisin juutalaisten parista” (Joh. 4:22). Tama viittaa Jeesuk-
sen juutalaiseen alkuperaan, mutta ei ole erityisen mydnteinen juutalaisia
kohtaan. Evankeliumin alku muistuttaa, ettd "hanen omansa eivat ottaneet
hanta luokseen” (Joh. 1:11). Roomalaiskirjeessa Paavali sen sijaan kipuilee,
miten saisi mahdutettua juutalaiset pelastuvien joukkoon. Han paattelee
toisaalta Jesajaa lainaten, etta "pieni osa pelastuu” (Room. 9:27; Jes. 10:22).
Mydhemmin Paavali jalleen vetoaa Jesajaan, mutta optimistisemmin: "Koko
Israel pelastuu, kuten on kirjoitettu: Siionista saapuu Pelastaja, joka poistaa
jumalattomuuden Jaakobin jalkeldisista.” (Room. 11:26; Jes. 59:20.)

Pelastajille ei antiikin maailmassa valttamatta osoitettu uskonnollista
kunnioitusta, mutta sellainen ei ollut mydskaan epatavallista. Pelastajilla
saattoi olla oma kultti pappeineen. Raja jumaluuden ja ihmisyyden valilla
oli vaihteleva ja hailyva. Joskus pelastajista kaytetyt sanankaanteet saatta-
vat muistuttaa kristillista puheenpartta. Nain on esimerkiksi Vahan-Aasian
Prienessd vuonna 9 jKr. laaditussa kalenteripiirtokirjoituksessa, joka puhuu
keisari Augustuksen syntymasta ja hyvista uutisista ("evankeliumeista”, krei-
kan kirjoitusasu poikkeaa Uuden testamentin edition versiosta).
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Kaitselmus sdditelee kaikkea elémddmme ja hén on osoittanut taydellistd
kiinnostusta ja arvostusta eldméd kohtaan. Kaitselmus on synnyttényt
uuden jdrjestyksen, kun hén toi Augustuksen ja téytti tamdn hyveelld
hyédyttacdkseen sekd meitd ettd jalkeemme tulevia ihmisid. Augustus on
léhetetty pelastajana (cwtApay), joka lopettaa sodat ja jérjestad kaiken.
IImestyessddn (értupaveic) keisari ylitti kaikkien ennalta kuulemat hyvat
uutiset (evavyéAia). Han oli parempi kuin aiemmat hyvintekijit eikd
jattanyt jédlkeen tulevillekaan toivoa panna paremmaksi. Témdn juma-
lan syntymdpdivind saivat alkunsa ne hyviét uutiset (evavyediwv), joita
hénen takiaan on kerrottu. (Suom. Niko Huttunen)

Samantapaisia lausumia [0ytyy myds Uudesta testamentista. Kaitselmus
on lahettanyt Augustuksen, kuten "Isa on Idhettanyt Poikansa, maailman
Pelastajan” (1.Joh. 4:14). Toisen Timoteuskirjeen mukaan armo on annettu
jo ennen aikojen alkua, "nyt se on paljastunut (pavepwBeloav) meille, kun
Pelastajamme (to0 owtipog) Kristus Jeesus on ilmestynyt (Sia tiig émida-
velag). Han kumosi kuoleman ja valaisi elaman ja katoamattomuuden ilo-
sanomallaan (6wa 1ol evayyeAiov)” (2. Tim. 1:10). Pelastajan ilmestymisesta
tai paljastumisesta (pav-sanajuuri) puhutaan muulloinkin (Tit. 1:3, 2:13, 3:4).

Pelastajiksi kutsuttiin my®6s filosofeja. Filodemos puhuu oikean puheen
ja toiminnan oppaasta, mahdollisesti filosofi Epikuroksesta, jota kutsutaan
"ainoaksi pelastajaksi” (Suorasta puheesta, fragmentti 40). Pelastaja-nimeen
saattoi siis oikeuttaa myds merkittavien elamanoppien esittaminen. Oppien
nakdkulma tulee esiin erityisesti pastoraalikirjeissa. Tituksen kirjeen alussa
kerrotaan, miten "Jumala, meidan pelastajamme, uskoi tdman sanoman
minulle ja kaski minun julistaa sitd” (Tit. 1:3). Konkreettisesti tama tarkoit-
taa monia asioita, mutta erityisesti orjia muistutetaan pelastajan opista.
Orjat ovat "kunniaksi Jumalan, meidan pelastajamme, opille”, kun he eivat
varasta tai asetu isantiaan vastaan, vaan ovat heille uskollisia (Tit. 2:10).

Antiikin yleinen kielenkayttd omaksuttiin myds kreikankieliseen juutalai-
suuteen. Septuagintassa eliVanhan testamentin kreikankielisessa kaannok-
sessa pelastaja-sanaa kaytetaan joskus Jumalasta. Israelin esimerkiksi sa-
notaan eristaytyneen "Jumalasta, pelastajastaan” (cwtfipog attod) (5. Moos.
34:15). Sanaa kaytetaan myos sotilaallisista ja poliittisista johtajista, kuten
esimerkiksi Otnielista.
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Mutta israelilaiset huusivat avukseen Herraa. Hén nosti Israelille pelasta-
Jaksi (owtfpa) Otnielin, Kalebin nuoremman veljen Kenasin pojan, joka
pelasti (Eowoev) heiddt. (Tuom. 3:9, Septuaginta, suom. Niko Huttunen).

Pelastaja-nimitys ei siis Uuden testamentin aikana ole lainkaan epatavalli-
nen ja sita voitiin kayttaa arvonimena monille henkil@ille - toisin kuin suo-
men kielen uskonnolliseen rekisteriin jaanyt Vapahtaja. Viittaussuhteiltaan
Vapahtajaa véljempi pelastaja-nimitys antaa juuri sen vaikutelman, jonka
antiikin kristitty kuuli sanassa owtnp, vaikka tiesikin, etta on vain yksi Pe-
lastaja - tai kaksi: Uusi testamentti viittaa pelastajalla seka Jumalaan (Luuk
1:47; 1. Tim. 1:1, 2:3, 4:10; Tit. 1:3, 2:10, 3:4; Juud. 1:25) etta Jeesukseen
(Luuk. 2:11; Joh. 4:42; Ap. t. 5:31, 13:23; Ef. 5:23, 3:20; 2. Tim. 1:10; Tit. 1:4,
2:13, 3:6; 2. Piet. 1:1, 1:11, 2:20, 3:2, 3:18; 1. Joh. 4:14).

Kahtalainen viittaussuhde ei antiikin ajattelussa ollut ongelma. Vaikka
Augustus oli pelastaja, saattoi samaan aikaan olla hanen alamaisissaankin
pelastajia. Vastaavasti edellda mainittua Otnielia saatettiin kutsua pelastajak-
siilman, etta silla kyseenalaistettiin Jumalan asema pelastajana. Jumalan ja
Jeesuksen suhdetta voi pitaa suorastaan taydentavana. Juudaksen kirjeessa
Jumalaa ylistetaan Pelastajaksi "Herramme Jeesuksen Kristuksen tahden”,
mika tarkoittanee, ettd Jeesus toteuttaa Jumalan pelastusty6ta. Tituksen
kirjeen mukaan "Jumalan, meidan pelastajamme, hyvyys ja ihmisrakkaus
tulivat nakyviin”, kun han "vuodatti Hengen koko rikkauden meidan paal-
lemme Jeesuksen Kristuksen, pelastajamme, avulla” (Tit. 3:4-6). Tassa Jeesus
toteuttaa Jumalan pelastustekoa.

Eri pelastajat eivat sulje toisiaan pois. Tasta seuraa se, etta Jumalan ja
Jeesuksen lisaksi esimerkiksi Paavali voi vaittaa pelastavansa muita (Room.
11:14; 1. Kor. 9:22). Paavali myds kysyy voiko uskova puoliso pelastaa ei-
uskovan (1. Kor. 7:16). Kristitty voi jopa pelastaa itsensa: "Tarkkaile itse-
asi ja opetustasi, ja noudata sita itsekin. Silloin pelastat itsesi ja kuulijasi
(oeauTOV OWoeLg Kal ToUg akolovtdg cou).” (1. Tim. 4:16). Kirjoittajan ei
ole tarkoitus kumota juuri edelld esittamaansa vaitetta, etta Jumala "on
kaikkien ja varsinkin uskovien pelastaja” (1. Tim. 4:10). Han ajattelee, etta
Jumalaan voi uskoa vain kuultuaan sita koskevaa opetusta ja elamalla sen
mukaan. Tahdn eldamantapaan kuuluu varhaiskristillisyydessakin erikoinen,
naisia koskeva pelastusopillinen jakso: “Lapsia synnyttamalla han pelastuu
(owBroetaw) jos vain hillitsee itsensa ja pitaa kiinni uskosta, rakkaudesta ja
pyhyydesta” (1. Tim. 2:15).
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Varsin tavallista Uudessa testamentissa on se, etta usko, luottamus tai
uskollisuus - nama kaikki ovat saman sanan mahdollisia kdanndksia - lii-
tetdan pelastukseen tai niiden suorastaan sanotaan pelastavan. Jeesus
toteaa sairaudesta parantamilleen ihmisille toistuvasti: "Olet terve, koska
luotit minuun (r mtioTig oou oéowkév og).” (esimerkiksi Luuk. 18:42). Paavali
puolestaan toteaa:

Pelastut (cwBnon), jos tunnustat ddneen, ettd Jeesus on Herra, ja jos
uskot syddmessdsi, ettd Jumala herdtti hédnet kuolleiden joukosta. Sy-
ddmen usko johtaa syyttémyyteen, suun tunnustus pelastukseen (gi¢
owtnpiav). (Room. 10:9-10)

Kuten Ensimmaisesta Timoteuskirjeesta nakyy, usko Pelastajaan usein joh-
taa ajattelemaan, ettd uskon tulisi nakya myos jonkinlaisena elamantapana.
Tama puolestaan voi johtaa siihen, ettd uskon lisaksi pelastuksen edelly-
tyksiin lasketaan myds oikeat teot. Ohjelmallisesti tama ajatus lausutaan
Jaakobin kirjeessa: "Veljet ja sisaret, mitd hytdyttaa sanoa uskovansa, jos
teot puuttuvat? Ei kai pelkka usko pysty pelastamaan ketaan?” (Jaak. 2:14.)
Uskon ja tekojen valisesta suhteesta tuli teologian historiassa kuuma pe-
runa.

Jaakobin kirjeen pelastuskasitys huojutti kirjeen kanonista asemaa.
Vaaraksi tulkitsemansa pelastusopin takia Luther siirsi kirjeen Uuden tes-
tamentin kaanonin ulkopuolelle kuten eraita muitakin kirjoja Uudesta testa-
mentista. Nama kirjat han alensi Uuden testamentin apokryfikirjoiksi, jotka
maaritellaan sellaisiksi myds Agricolan Uudesta testamentissa ja ensimmai-
sessa koko Raamatun suomennoksessa vuodelta 1642. Mydhemmin kirjat
palasivat kaanoniin, mutta viela vuoden 1938 kirkkoraamatussa Jaakobin
kirje sijoitettiin Uuden testamentin hannille. Paluu esireformatoriselle pai-
kalle ennen Pietarin kirjeita tapahtui vasta vuoden 1992 kirkkoraamatussa.
Voi miettia, mita Jaakobin kirjeen sijoittelu kdadnndksissa kertoo siita, miten
ongelmallisena sen pelastuskasitys kunakin aikana on ymmarretty.
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Uuden testamentin pelastuskasitys
- erilainen vai samanlainen antiikin
muiden tekstien kanssa?

Kuva pelastuksesta Uudessa testamentissa muodostuu sen mukaan, mita
pelastukseksi halutaan nahda. Kielellinen nakékulma tuottaa tarkasteluun
joukon jakeita, joissa sanakirjamaaritelman mukaan on pelastussanastoa.
Tama ei ole tyhjentava kuva siita, mita kirjoittajat ajattelivat pelastuksen tar-
koittavan. Epdilematta se kuitenkin tuottaa varsin kattavan kuvan aiheesta.

Osa Uuden testamentin pelastusteemoista on jatkunut keskeisind myo-
hemmassa teologian historiassa. Taman osoittaa vaikkapa uskon ja teko-
jen suhteen selvittely. Jotkut muut teemat ovat teologiassa jaaneet syrjaan,
esimerkiksi synnyttamisen rooli naisten pelastuksen edellytyksena - vaikka
kulttuurisina kaytanteina niilla on saattanut olla vahvakin asema. Kasitys juu-
talaisista pelastuksen vastustajina on tuottanut suorastaan verenvuodatusta.

Artikkelin kielelliseen lahtokohtaan liittyy ajatus, etta Uusi testamentti on
osa aikansa muita kreikankielisia teksteja. limoitusteologian nakdkulmasta
tata voi verrata inkarnaatioon: siind missa Jeesus tuli ihmiseksi ihmisten
joukkoon, myds ilmoitus tuli osaksi aikansa kielellista ymparistoa. Tasta ei
seuraa, etta Uusi testamentti samastuisi jaanndksettdmasti muihin aikakau-
den teksteihin. Siina missa Jeesus sdilyttda omat erityispiirteensa suhteessa
ihmisiin, myds Uuden testamentin pelastusnakemyksilla on erityispiirteensa.

Yksioikoisen erilaisuuden tai samuuden sijasta on kysyttava hienoja-
koisemmin: misséa maarin ja milld tavoin Uuden testamentin pelastusna-
kemykset liittyvat muihin antiikin teksteihin tai missa maarin ne eroavat
toisistaan. Pelastuksen tiedolliselle aspektille tai terveyteen liittyvalle pelas-
tuksen ulottuvuudelle 16ytyy rinnakkaiskohtansa. Pelastajistakin on puhetta
Uuden testamentin ulkopuolella.

Lopulta olennaisin ero Uuden testamentin ja ei-kristillisten tekstien
valilla on se, etta pelastus liitetdan olennaisesti yhteen henkil66n, jonka
nimikin jo kertoo pelastuksesta. Jeesus-nimi on kreikkalainen vaanndos hep-
reankielisesta nimesta, joka tarkoittaa "Herra (tai Jahve) pelastaa”. Nimen
merkitys tunnetaan myés Uudessa testamentissa:

Maria synnyttdd pojan, ja sinun on annettava pojalle nimeksi jeesus.
Hdan ndet pelastaa kansansa sen synneistd. (Matt. 1:21)
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Pohdintakysymyksia

e Missa maarin Uuden testamentin puhe pelastuksesta mielestasi
tukee kirkon julistusta? Mika kelpaa sellaisenaan? Minka torjui-
sit? Mika vaatisi lahempaa tydstamista?

e Uusi testamentti puhuu pelastuksesta aikansa kreikan kielen
kasittein. Mita "kielellinen inkarnaatio” voisi tarkoittaa tanaan
kirkollisessa kielenkaytdssa tai vaikkapa raamatunkaannok-
sissa?
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DVPRARDVADVA DDA

Vanhurskauttaminen
- oikeudenmukaisuutta ja
hyvaksymista

Risto Saarinen

Jumala onvanhurskas ja han vanhurskauttaa syntisen. Téman vaikean asian
voi rippikoulussa ja kirkon julistuksessa ilmaista yksinkertaisesti. Jumala on
oikeudenmukainen ja han hyvaksyy meidat.

Tarkastelen seuraavassa vanhurskauttamisoppia luterilaisessa kirkko-
kunnassa. Nykyteologin on aluksi kysyttava, mita talla opilla tarkoitetaan.
Vastaukseni on lyhyt: vanhurskauttamisessa Jumala hyvaksyy meidat. Nain
Jumala kayttaa oikeudenmukaisuuttaan ja ihminen uskoo Kristukseen.

Jumalan oikeudenmukaisuus eli
vanhurskaus

Paavali kayttaa Jumalan oikeudenmukaisuudesta sanaa Swatoouvn. Aris-
toteles ja kreikkalais-roomalainen oikeusperinne kayttavat samaa sanaa.
Todennakdisesti jo Paavalin kuulijat ja lukijat osasivat luoda sillan aikansa
oikeudelliseen kielenkdytt6on. Kun sana kaannettiin latinalaiseen Raamat-
tuun sanalla justitia, asiayhteys roomalaiseen oikeuteen oli lukijoille perin
selva.
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Filosofiassa ja oikeusperinteessa oikeudenmukaisuus tarkoittaa lakien
mukaan toimimista. Ajatus on raamatullisessa perinteessa luonteva. Oikeu-
denmukainen Jumala noudattaa itse saatamaansa lakia. Lisaksi oikeuden-
mukaisuus tarkoittaa reilua jakoa, jossa kukin saa sen mita hanelle kuuluu.
Tamakin ajatus on teologisesti luonteva. Jumala jakaa Luojana ja yllapitajana
koko ajan hyvia lahjojaan. Taman toimen osana han pitaa kéyhan puolta
ja kehottaa rikkaampia jakamaan omastaan.

Paavali kayttaa tyypillisesti ilmausta "Jumalan oikeudenmukaisuus”.
Tarkoittaako han silloin, etta kyseessa on lopulta kuitenkin eri Swkatoocuvn
kuin ihmisten valilla ja oikeuslaitoksessa? Silloinkin kun Uudessa testa-
mentissa puhutaan ihmisen oikeudenmukaisuudesta, kyseessa on ihmisen
ominaisuus Jumalan edessa. Koko ajan lasna olevan jumalasuhteen vuoksi
oikeudenmukaisuudella on Raamatussa muitakin kuin oikeudellisia ja fi-
losofisia ulottuvuuksia.

Paavalin ja muidenkin Uuden testamentin kirjoittajien kielenkaytdn
taustalla on ndilta osin Septuaginta ja sen my6ta heprealainen Raamattu.
Heprean 771X (tsedeq) ja ni71X (tsedaqa) katkevat sisaansa erilaisia merkityk-
sid. Paavalin ja myéhemman kristinuskon kannalta oleellisinta on se, etta
oikeassa olemisen, norminmukaisuuden ja oikeudenmukaisen teon lisaksi
nailld sanoilla voidaan kuvata myds laupeutta ja pelastavaa apua. (Kujan-
paa 2021; Otto & Spieckermann 2000). Raamatulliseen &ikatocuvn-sanaan
sisdltyy nain korkeamman tahon armollisuutta enemman kuin vastaavaan
filosofis-oikeudelliseen kasitteeseen.

Lisaksi heprean sanoilla on eraanlainen myyttinen laahus, joka yhdistaa
ne muinaisen Lahi-idan kuninkuusajatteluun. Kuningas kayttaa oikeutta ja
toimii myds Jumalan armollisen oikeudenmukaisuuden valittajana. "Mel-
kisedek” (Gen.14:18) eli oikeudenmukaisuus-kuningas edustaa tallaista
hahmoa. Kaikkein hamarin ja myyttisin ilmaus on "vanhurskauden aurin-
ko", johon koko Vanha testamentti paattyy (Mal. 4:2 vanha kaannds). Jee-
sus puhuu siita (Matt. 13:43 vanha kaanndos), ja ilmauksen juuret johtavat
Egyptin aurinkojumaluuksiin. (Assmann 1990; Otto & Spieckermann 2000.)

Jo pronssikaudelta saakka auringonkierto on ollut keskeinen uskon-
nollinen aihe. YOn vaistyessa pelastus tulee aamunkoitossa (Virsi 259:5).
Suomessa vanhurskauden aurinko elda pohjoisen lestadiolaisuuden kie-
lessa, kuten Jaakko Finnoa muokanneella Niilo Rauhalalla (Virsi 22:4) seka
tietenkin Leonard Typolla (Virsi 105). Egyptildinen auringonkiertoa merkit-
seva oikeudenmukaisuus, ma‘at, on nain kulkeutunut aina Lappiin saakka.
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Ma‘at on yhteisoéllista taikka "konnektiivista” vanhurskautta, jossa teoilla on
erikoisiakin seurauksia, esimerkiksi niin etta vihamiehen auttaminen keraa
tulisia hiilia hanen paansa paalle (Sananl. 25:21-22).

Raamatullisen dwatoouvn-kasitteen rikkaan ja haalyvan sisallén vuoksi
teologeilla on ymmarrettava kiusaus varata sen alue epamaaraiselle sa-
nalle "vanhurskaus” niin, ettd sana "oikeudenmukaisuus” siirretdan asian
maalliseen pohdintaan. Sanan varsinainen ongelma ei kuitenkaan ole kie-
litekninen taikka pedagoginen. Seka Uuden testamentin kasitteessa oleva
yhteys maalliseen oikeudenmukaisuuteen ettda myds Jumalan oikeuden-
mukaisuuden toisenlaisuus pitaisi voida ilmaista katevasti.

Vanhurskaus-sana pyrkii tahan, mutta se on vanhentunut ja ehka jo alun
perin outo. Luther horjui kaanndksissaan pitkadan uskontotermin Fromkeit
ja yleistermin Gerechtigkeit valilla, paatyen jalkimmaiseen. Englannissa pro-
testanttiset kaantajat puolestaan valitsivat uskontotermin righteousness
pikemmin kuin yleistermin justice. Eri ratkaisuissa on omat hyvat ja huonot
puolensa.

Kannatan ratkaisua, jossa usein puhutaan oikeudenmukaisuudesta,
mutta ei sensuroida termia "vanhurskaus”. Jos termin kaytosta luovutaan,
menetetadn se hamara ja samalla olennaisen tarkea ja kiehtova toiseus,
johon Jumalan dwatoouvn kristittyja johtaa. Toinen syy liittyy sanan kayttdon
verbina. Suomen kielessa ei voi luontevasti kayttaa oikeamielisyydesta tai
oikeudenmukaisuudesta johdettua yksisanaista verbia.

Silti on olennaista, ettd vanhurskautta ja vanhurskauttamista ei mysti-
fioida siten, etta asian vaitetaan olevan jotain aivan muuta kuin antiikin
yleista oikeudenmukaisuutta tai Jumalan tuomariutta. Katolinen teologia
pyrkii pitamaan yhteyden Aristoteleen ja Paavalin valilld vahvana ja kayttaa
siksi englanniksi usein sanaa justice.

Protestantit eivat kuitenkaan tee vaarin kayttaessaan samasta asiasta
sanaa righteousness taikka "vanhurskaus". Myyttinen laahus on raamatul-
lisesti tarpeen. Suomen Teologisen Instituutin tunnustusluterilaisen julkai-
susarjan nimena on lustitia. Olisi vaikea kuvitella heidan laittavan sarjansa
nimeksi suoraviivaisesti "oikeudenmukaisuus”. Silti oikeudenmukaisuuden
tematiikka tulee latinaksi hieman myyttisena kauniisti esiin.
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Vanhurskauttaa?

Verbi dikatdw esiintyy Uudessa testamentissa kohtalaisen usein. Se tar-
koittaa 6ikatog-tilan, siis oikean taikka oikeamielisen tilan, palauttamista.
Seka vuoden 1938 ettd vuoden 1992 kaannds kayttavat sen vastineena
tyypillisesti verbia vanhurskauttaa. Molemmat kayttavat myos muita vas-
tineita, vanha kaannds harvemmin (esim. Matt. 11:19 "nayttaa oikeaksi").
Seuraavat mietteeni tukeutuvat vuoden 1938 kdanntkseen. Tama ei ole
yleisempi kannanotto kddanndsten paremmuuteen. Pipliaseuran vuoden
2020 kaannds on sekin tietyissa kohdin kanssani samoailla linjoilla.

Tukeutumiseni syyna on vuoden 1992 kadnndksen tapa kaantaa ikatow
usein ilmauksella, jossa kaantajan itse keksima apuverbi ja nomini korvaavat
sen. Jumala ei talléin vanhurskauta, vaan "julistaa” (Room. 2:13), "katsoo”
(Room. 4:2) ja "tekee” (Room. 5:1) vanhurskaaksi. Asia on ongelma siksi, etta
Paavali toisinaan kadyttaa apuverbia, mutta ei naissa kohdissa. Klassisessa
Septuagintan ja Paavalin kohdassa (Gen. 15:6, Room. 4:3, Gal 3:6) Jumala "lu-
kee” (Aoyilopat) ihmisen vanhurskaaksi tai oikeamieliseksi uskon perusteella.

Latinalainen teksti kayttaa tasta "lukemisesta” kaannoksia imputare ja
reputare, ja naita latinan sanoja seuraavat myos vanhakantaisemmat lu-
terilaisen ja kalvinistisen teologian muodot. Niiden mukaan Jumala siis
"lukee” (zurechnet, imputat) uskon vanhurskaudeksi, niin kuin Augsburgin
tunnustus (8 4) toteaa.

Vuoden 1938 kaannds siis pyrkii enimmakseen sailyttdmaan Paavalin
oman apuverbirakenteen, kun taas nykykaannos lisailee "julistamista”, "te-
kemistd” ja "katsomista” muihinkin kohtiin. Lantisessa traditiossa monet
Jumalan hyvaksymistapahtumaan liittyvat opilliset erimielisyydet koskevat
juuri sita, mita kaikkea dikatdw-verbin kuvaamaan todellisuuteen kuuluu.
Siksi tulkitsevia apuverbeja olisi varminta kayttaa vain silloin, kun Paavaliitse
kayttaa niita. Vaikka "kaikki teksti on tulkintaa”, kaikki kdanndkset eivat ole
samanveroisia tai yhta maltillisia. Juuri sen tdhden, etta "Jumala hyvaksyy
meidat” on niin valtava ja erityinen asia, sen kielellisessa ilmaisussa tulisi
harjoittaa varovaisuutta.

Naiden syiden vuoksi puhun seuraavassa teologilukijoilleni verbilla
"vanhurskauttaa”. Ajattelen toki niin, ettd vanhurskauttamisessa Jumala
my0ds katsoo, lukee ja tekee. Tdman toiminnan lopputuloksena ihminen
on oikeamielinen eli vanhurskas, hyvaksytty. Oikea 6ikatog-tila on palau-
tettu ennalleen. Toimintaa voidaan tietyissa rajoissa kuvata myos verbeilla
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oikeuttaa taikka kelpuuttaa. Vanhurskauttaa-verbista ei kuitenkaan am-
mattipiireissa padse eroon.

Perustava asiaintila liittyy silti sanoihin "oikea”, "oikeudenmukainen”,
"oikeamielinen”. Oikeuttamisen tai hyvaksymisen toiminnassa pyritaan
tahan perustavaan asiaintilaan. Sinut katsotaan oikeaksi tai jopa hyvaksi.
Vanhurskauttaminen on korjausliike, jonka avulla palataan tai saavutaan
oikeaan tilaan.

Hyvaksyminen ja anteeksiantaminen

Vanhurskauttamisessa Jumala hyvaksyy ihmisen. Onko hyvaksya-verbi
asianmukainen? Joidenkin mielesta se on liian psykologinen, se muistuttaa
modernin ihmisen tarvetta olla kaikille mieliksi. Toisten mielesta se on liian
hallinnollinen, se muistuttaa rakennuslupien ja kayttajaehtojen maarittelya.

Verbi ei tietenkaan oikeasti ole moderni vaan klassinen. Martti Lut-
her kayttaa sita juuri kuvatessaan vanhurskauttamista: “Jumala hyvaksyy
(acceptat) sinut eli katsoo sinut vanhurskaaksi yksinomaan Kristuksen
tahden, hanen, johon uskot. Perin tarkea asia on tama hyvaksyminen eli
vanhurskaaksi katsominen.” (Galatalaiskirjeen selitys, Luther 2003, 158.) "Ju-
malan oikeudenmukaisuus on sita, etta Jumala hyvaksyy meidat” (Luther
1883-2007, WA 39/2, 389, 15-16).

Lutherin kielenkayton taustalla on latinalainen Raamattu. Psalmissa
49:16 Jumala lunastaa "minut” juuri hyvaksymalla. Psalmissa 18:17 Jumala
tulee korkeudesta ja hyvaksyy (accipit) eli ottaa vastaan puhujan. Psalmien
puhetapaa mukaillen latinalainen Room. 4:6 kaantaa jumalallisen hyvaksi-
lukemisen "hyvaksymiseksi” (accepto fert).

Koko lantisen tradition yhteinen, laajamerkityksinen latinan sana voi
tarkoittaa Jumalan aktiivista hyvaksymista tai myds ihmisen hiljaista vas-
taanottamista, esimerkiksi sakramentin yhteydessa. Vastaanottamisen kyky
on kaikilla persoonilla siita riippumatta, mitd heidan tahdonvapaudestaan
tai muista henkisista ja fyysisista kyvyistaan ajatellaan. Persoonana ole-
miseen kuuluu kyky hyvaksya ja ottaa vastaan toisia persoonia ja asioita.

Teologian historiassa hyvaksyminen on siis [ahelld imputaatiota eli hy-
vaksilukemista. Kreikan jarkea tarkoittavaan Adyog-sanaan pohjaava hyvak-
silukeminen on oikeudellinen ja hallinnollinen toimi, jossa paattdja "katsoo”

Vanhurskauttaminen - oikeudenmukaisuutta ja hyvaksymista 57



paatoksenteon kohteen tayttavan tietyn toimenpiteen ehdot. Naiden eh-
tojen ei tarvitse perustua kohteen esittamiin ansioihin taikka kykyihin. Ne
voivat perustua tarpeeseen, kuten sosiaaliedut, tai ne voidaan mydntaa
ihan kaikille, kuten suomalainen lapsilisa.

Hyvaksilukemiseen taikka hyvaksymiseen liittyy oikeudenmukaisuuden
vaade. Avun ja hyvyyksien jakaminen on talléin vahintdan yhta olennaista
kuin rangaistuksista paattaminen. Ylipaataan Jumalan oikeudenmukaisuu-
dessa on olennaista, etta se jakaa kullekin osansa erilaisista todellisuuden
hyvyyksista. Oikeudenmukaisuus on myds jakopolitiikkaa.

Imputaation ja reputaation ajatukset eivat lantisessa teologiassa ole
vain oikeudellisia. Hyvaksilukeminen kuuluu yhteen uskon luottamuksen
ja jumalayhteydessa syntyvan persoonan muutoksen kanssa. Kun minut
hyvaksytaan, mina muutun. Minuun syntyy luottamuksen todellisuus, joka
antaa mahdollisuuden [ahimmaisyyteen ja kasvuun. Kaikki tdma kuuluu jo
1500-luvun luterilaisuuden ajatukseen Jumalan tekemasta hyvaksilukemises-
ta eli imputaatiosta (Rolf 2008). Se ei ole vasta nykypsykologian keksintda.

"Jumala hyvaksyy meidat” tarkoittaa olennaisesti myds anteeksianta-
mista. “Jumalattoman vanhurskauttaminen on syntien anteeksiantamista”,
maarittelee Tuomas Akvinolainen (1964, 11/1 q113 a1). Vaikka anteeksian-
taminen voidaan periaatteessa kutistaa jonkinlaiseksi amnesiaksi tai oi-
keustoimeksi, useimpien kirkkojen ja teologien nykyopetus korostaa an-
teeksiantamusta jo itsessaan parantavana tai vahintaan ihmisia ja yhteisda
auttavana toimenpiteena.

Lienee turhanaikaista kiistella siita, miten hyvaksilukeminen ja anteek-
siantaminen suhtautuvat kristityssa mahdollisesti tapahtuvaan paranemi-
seen taikka pyhittymiseen. Vaikka hyvaksymiskasitteiden raamatullinen
tausta on oikeusistuimessa, ne ovat samalla itsessaan vaikuttavia toimia.
Oikeudenmukaisuus parantaa.

Usko, toisen arvostaminen ja vapaus

Luther kuvaa vanhurskauttavaa uskoa kolmena voimana. Ensimmaises-
sa voimassa usko yhdistyy Kristukseen sisdisen vapauden ja tietoisuuden
tavalla. Toisessa voimassa ihminen ja Jumala hyvaksyvat toisensa jonkin-
laisena oikeustoimena. Kolmannessa voimassa ihmisen rakkaudellinen
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kasvaminen toteutuu toisten palvelemisena. (Kristityn vapaudesta, Luther
1883-2007, WA 7, 53-55.) Vanhurskauttamisen oikeudellinen ja toteutuva
puoli ovat nain sisakkaisia.

Modernin aikakauden teologiassa "Jumala hyvaksyy ihmisen” on usein
sanoitettu rekognitiona eli hyvaksyvana tunnustamisena (engl. recognition,
saks. Anerkennung). Puhetavan saattoi alkuun saksalaisen nykyprotestantis-
min perustajahahmo Friedrich Schleiermacher, joka maarittelee nain: "Se,
ettd Jumala vanhurskauttaa ihmisen, tarkoittaa syntien anteeksiantamista
jaihmisen hyvaksyvaa tunnustamista Jumalan lapseksi” (2003, 8109). Vaikka
hyvaksyvan tunnustamisen ajatus on moderni, se pohjaa raamatullisiin
ajatuksiin, esimerkiksi adoptiokasitykseen.

Hyvaksyvan tunnustamisen ajatusta kayttavat 1900-luvulla pelastusopis-
saan myos klassisen teologian edustajat, esimerkiksi Karl Barth ja Eberhard
Jungel. Vatikaanin Il konsiili liittaa ajatuksen takaisin latinalaisiin juuriinsa
(verbi agnosco). Modernissa teologiassa hyvaksyva tunnustaminen liittyy
laheisesti respektin, toisen osapuolen kunnioittavan arvostuksen, ajatuk-
seen (Saarinen 2016). Samalla on kyse toisten arvostamisesta ja sen osoit-
tamisesta (Room. 12:10).

Niin hyvaksyvassa tunnustamisessa kuin respektissa on kyse "toisesta”
taikka "uudesta” katseesta, jolla toista katsotaan (lat. re-specto, re-cognosco).
"Vanhurskaaksi katsominen” on varsin asianmukainen puhetapa. On syyta
katsoa toista uudelleen, kunnioituksen ja luottamuksen silmin. Katse korjaa
ja palauttaa oikean tilan. Katse on arvostavaa rakkautta. Siind ollaan my&s
Jumalan kasvojen edessa. (Saarinen 2015.)

"Jumala hyvaksyy meidat” sisaltaa siis teologisesti hyvaksilukemisen,
anteeksiantamisen ja hyvaksyvan tunnustamisen ajatukset. Tahan koko-
naisuuteen kuuluu eras asia, joka voi luterilaisille olla hieman epamukava.
Todettakoon ensin, ettd vanhurskauttaminen on epailematta lahjaa, joka
ei millaan lailla perustu ihmisten ansioihin. Se otetaan vastaan uskossa,
niin kuin pikkulapsi ottaa vastaan kasteen. Hyvaksyminen on ehdotonta.
Tama on luterilaisuuden ydinta.

Asian taustalla oleva oikeudellis-persoonallinen latinan kasitteistd (acci-
pio, imputatio, recognitio) olettaa kuitenkin samalla, etta hyvaksymistoimen
vastaanottaja on jollain lailla syyntakeinen, etta hanta kohdellaan lainvoi-
maisesti persoonana. Siind missa lahjoja annetaan tyypillisesti lapsille ja
avustuskohteille, oikeuden ja persoonan kieli kohtelee vastaanottajaa tay-
sivaltaisena siten, etta talla on kykyja, oikeuksia ja velvollisuuksia.
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Tama hyvaksymisen piirre ei tietenkaan turhenna lahjaa eika se liity
esimerkiksi tahdonvapauteen. Kyseessa on Jumalan huomaavainen katse,
joka ei alenna meita syyntakeettomiksi edunnauttijoiksi. Tassa katseessa
"Jumala uskoo meihin”, niin kuin Paavalin ajatus Jumalan uskollisuudesta
(motoc, esim. 1. Kor. 1:9) asian ymmartaa. Hyvaksymisen kohde on myds
arvostuksen kohde, vaikka tdma arvostus ei perustu kohteen suorituksiin.

Suomen evankelis-luterilaisen kirkon piispat ovat sanoittaneet kaiken-
laisia elaman ilmioita lahjarakkautena esimerkiksi puheenvuoroissaan Rak-
kauden lahja (2008) ja Tieteiden lahja (2019). Lahjalla on paikkansa, mutta
jos kaikki on lahjaa, meidan oikeutemme asioihin katoavat. Lahjaa ei saada
oikeuden nojalla, vaan armosta. Tiede ja rakkaus ovat pikemmin oikeu-
denmukaisuuden kuin armon piiriin kuuluvaa toimintaa. "Jumala hyvaksyy
meidat” jattaa tilaa oikeusperustaiselle katseelle.

Tietenkin myds lahjan antajan pitaa olla huomaavainen. Kasitteellinen
ero lahjan ja arvostuksen valilla ei aina merkitse reaalieroa. Toisinaan ar-
vostaminen ja oikeusperustainen yhteisyys voi silti olla asianmukaisempi
toimintatapa kuin lahjananto. Oikeus ei ole vain kauppaa taikka lahjaa, vaan
persoonien suhteita omalla erityisella tavallaan maarittava perusrakenne.

Yhteinen julistus
vanhurskauttamisopista

Luterilaisuudessa vanhurskauttamisesta on tullut erdanlainen symbolinen
opinkohta ja keskusoppi. Siihen liitetaan iskulauseet "yksin armosta”, "yksin
uskosta”, "yksin Kristus”. Keskusoppina se kattaa laajemman alueen kuin
mita edelld on esitetty. Vanhurskauttamisoppi on ikdan kuin synonyymi
koko kristilliselle pelastuskasitykselle.

Jokseenkin nain ajatellaan asiakirjassa Yhteinen julistus vanhurskautta-
misopista (1999). Asiakirja sovittelee luterilaisen kirkkokunnan ja roomalais-
katolisen kirkon valille reformaatiossa syntyneet opilliset jannitteet. Vaikka
vanhurskauttamisopilla ei muissa kirkkokunnissa ole samanlaista symbolis-
ta merkitysta kuin luterilaisuudessa, se on toki raamatullisesti keskeisena
aihepiirina kaikille kirkoille tarkea niin idassa kuin lannessa, etelassa kuin
pohjoisessa (McGrath 2020).
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Kaikki kirkot ymmartavat vanhurskauttamisen syntien anteeksiantami-
senasiten kuin esimerkiksi Room. 4:5-8 asian ilmaisee. Reformaation kiistat
[ahtivat liikkeelle tunnetusti siita, etta Luther kiisti ihmisen hyvien tekojen
vaikuttavan pelastukseen. Usko yksin riittaa. Sen yli menevat vaatimukset
ovat pelagiolaisuutta, omavoimaisen vapaan tahdon oppia. Katolinen osa-
puoli puolestaan katsoi, etta luterilaisten "usko yksin” kutistaa pelastuksen
vain hyvaksilukemiseksi.

TokiJumalan hyvaksilukeva tyd tarvitaan, mutta katolisen kirkon mukaan
vanhurskauttaminen "ei ole pelkkaa syntien anteeksiantamista, vaan sen
lisaksi myds sisdisen ihmisen pyhittamista vanhurskauttamisessaihminen
vastaanottaa samanaikaisesti syntien anteeksiantamisen kanssa haneen
vuodatetut uskon, toivon ja rakkauden lahjat Jeesuksen Kristuksen kautta.”
(Tridentinum 1984, 34-35.)

Katolinen kirkko siis epailee, etta luterilaisuudessa Jumala tekee muodol-
lisia hyvaksilukemisia taivaassa niin, etta ihmisten ei tarvitse maan paalla
asiasta sen kummemmin valittaa eika hyvaksilukeminen auta heita arjessa
mitenkaan. Riittda kun hieman uskoo, ja syntisyys pysyy kristityssa joka
tapauksessa.

Epdily on perusteeton, ja Yhteinen julistus pyrkii osoittamaan, miten lute-
rilaisillekin uskoneldma on tarkeaa ja miten pelastukseen kuuluu anteeksi-
antamisen lisaksi myds armon ihmiseldamaa uudistava ulottuvuus. Toisaalta
katolinen kirkko toteaa Yhteisessd julistuksessa, etta pelastus tapahtuu Juma-
lan armosta: "Tunnustamme yhdessg, ettd syntinen vanhurskautetaan, kun
han uskoo Jumalan pelastustekoon Kristuksessa. Mikaan, mika ihmisessa
on ennen tai jalkeen uskon vapaan lahjan, ei ole vanhurskauttamisen pe-
rusta eika ansaitse sita."” (Yhteinen julistus 25.)

Katolinen epaily on silti luterilaisille terveellinen muistutus vanhurskaut-
tamisopin eraanlaisesta rajallisuudesta. "Jumala hyvaksyy meidat” saattaa
olla evankeliumin ydin ja ihmisen arvollisuuden ja vapautuksen voima.
Lauseeseen ja sen takana olevaan ajatteluun voi silti pesiytya eraanlainen
oikeudellinen kutistus. Tata teologisesti vaaraa kutistusta vastaan voi toimia
korostamalla "vanhurskaaksitekemista”, siis pelastustydn reaalitodellisuut-
ta. Tai sitten painottamalla itse hyvaksymisen muutosvoimaa, niin kuin
edelld on tehty. Molemmat tavat ovat historiallisesti ja teologisesti hyvin
perusteltuja.

Lopulta lienee kyse siita, ettd Raamatun erilaiset pelastuksen kuvaukset
ovat toisiaan taydentavia, komplementaarisia, ja niita kaikkia tulee opettaa
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yhdessa. Paavalin Swatoouvn vaatii tuekseen hanen puheensa Kristuksessa
olemisesta. Jeesuksen puhe syntien anteeksiantamisesta ja mielenmuu-
toksesta vaatii tuekseen hanen opetuksensa Jumalan valtakunnan mur-
tautumisesta maailmaan. Tuomion kuvaukset vaativat tuekseen puheen
rekonsiliaatiosta, rauhantydn sovintoprosessista. “Jumala hyvaksyy meidat”
on erinomainen kuvaus, mutta se ei viela kerro kaikkea. Teologin on pu-
huttava kaikesta.

Toisaalta teologin on sangen hyddyllista myds keskittya yksittaisiin pelas-
tuksen kuvauksiin ja miettia niiden asiayhteyksia. Jumalan oikeudenmukai-
suudesta puhumisen suuri hy6ty ja voimavara on siind, miten kristinuskon
asia kytkeytyy sen kautta kysymykseen oikeudesta ja oikeuksista. Talloin
puhe ikaan kuin palaa pelastusopin ja symbolisen kokonaisuuden ylapil-
vesta ihmisyyden tarkkaan maarittelyyn.

Tarkan puheen kautta voidaan paremmin ymmartaa sitd, miten Jumalan
ylenpalttinen armo ja lahja voi silti esiintya jollain lailla myds oikeudenmu-
kaisuuden kehyksessa. Pelastus on lahjaa, mutta pelastus on samalla oikeu-
denmukaisuuden toteutumista. Vanhurskauttamisoppi ei ole helpoimpia
oppeja, mutta ei mydskaan erityisen vaikea. Lukion kursseihin kuuluu paljon
vaikeampia oppimissisaltja.

Jumalan teot ja oikeudenmukaisuus

Monia filosofeja ja ei-uskonnollisia ihmisia kiehtoo kasitteellinen ongelma
Jumalan ja oikeudenmukaisuuden yhteensopivuudesta. Tavallisimmin se
muotoillaan teodikeaksi: voiko oikeudenmukainen Jumala sallia sen pa-
han, jota maailmassa havaitsemme? Toinen kasitteellinen ongelma koskee
viimeisen tuomion oikeudenmukaisuutta. Padsevatkd kaikki taivaaseen?
Kolmas samantapainen kysymys koskee itse vanhurskauttamisen eettista
luonnetta. Mita jarkea on oikeuttaa tai hyvaksya rikollisia? Jos maallisissa
tuomioistuimissa tallainen "justifiointi” on selvasti vaarin, niin miten Jumala
voi kayttaa sita?

Yhtaalta tallaiset kysymykset kertovat vanhurskauttamisajattelun haa-
voittuvuudesta. Oikeudenmukaisuuden taivaallinen rekisteri ei tahdo
avautua ihmismielelle. Toisaalta ndma ongelmat kutsuvat teravia mielia
pohtimaan todellisuuden syvyyksia. Siksi Jumalan oikeudenmukaisuuden
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pohdinta on kirkon mission ydinta. En pysty naita kysymyksia ratkaisemaan,
mutta otan esiin yhden mielestani tarkean nakdkohdan.

Vanhan testamentin muotoilut sisallyttavat Jumalan oikeudenmukaisuu-
teen sellaisen laupeuden ja armon, joka ei tunnu mahtuvan kreikkalais-
roomalaiseen oikeuskasitykseen. Siksi jalkimmaista edustava Tuomas Ak-
vinolainen nayttaa valilla sanovan, etta Jumala voi olla oikeudenmukainen
vain "metaforisesti” (1964, 11/2 958 a2). Lannen kirkon vallitsevaksi kannaksi
muodostui kuitenkin Anselm Canterburylaisen nakemys, joka omalla taval-
laan muistuttaa heprealaisen Raamatun sanankayttoa.

Anselm pohtii Jumalan oikeudenmukaisuutta eli oikeamielisyytta
(Proslogion 9-11, Anselm 2019). Jossain mielessa oikeudenmukainen pal-
kitsee hyvia ja rankaisee pahoja. Jumalan hyvyys kuitenkin vaikuttaa yh-
dessa oikeamielisyyden kanssa niin, etta hyvyyden vuoksi Jumala jattaa
rankaisematta pahoja ja on lempead syntisia kohtaan. Oikeamielisyys on
Anselmille silla lailla Jumalan perustava ominaisuus, ettd "oikeamielista on
ainoastaan se, mita sina tahdot, ja mita sina et tahdo, ei ole oikeamielis-
ta". Kun Jumala tahtoo pelastaa pahoja, tdma armollisuus syntyy hdnen
oikeamielisyydestaan, ei sen ohi. Hyvyyden [ahteena Jumala voi lisata hyvia
asioita, joskaan ei tdydelleen omia lakejaan vastaan.

Jumalan oikeudenmukaisuuden ja armollisuuden yhdistelma voidaan
nain jollain lailla kasittaa siita nakokohdasta kasin, etta hyvyys ja pelasta-
minen on suurempaa ja Jumalalle sopivampaa toimintaa kuin rankaisemi-
nen. Samalla Anselm ajattelee, ettd Jumalan oikeudenmukaisuus toteutuu
hyvan ja pahan valisen eron yllapidon kautta. Siksi joitakin tuomioita on
langetettava, samalla kun pahoja my6s pelastetaan. Seka hyvan ja pahan
valisen eron yllapitaminen etta pahojen pelastaminen mahtuvat nain Ju-
malan oikeudenmukaisuuteen.

Ihmisjarki ei kuitenkaan Anselmin mukaan voi lainkaan ymmartaa sita,
miksi joku tietty paha ihminen pelastetaan ja toinen tietty paha tuomitaan.
Jarki ja teologia ikaan kuin ymmartavat oikeudenmukaisuuden ja hyvyyden
liiton ja siitd seuraavan pahojen pelastamisen sopivuuden yleisella tasolla.
Yksittaista ihmista koskevaa tuomiota ei kuitenkaan voida ymmartaa. Kaikki
eivat paase taivaaseen, mutta teologi ei voi kertoa, miksi juuri tuo henkilo
paasi tai ei paassyt. Samalla kristitty voi luottaa Jumalan armolliseen hy-
vyyteen, joka ei kumoa Jumalan oikeudenmukaisuutta.

Anselmia seuraavan lantisen teologian mukaan Jumala voi oikeu-
denmukaisesti tahtoa pelastaa tietyn Pekan ja han voi aivan yhta
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oikeudenmukaisesti tahtoa tuomita saman Pekan. Oikeamielistdhan on
juuri se mita Jumala tahtoo. Jos joku haastaa tdméan tuomion, todetaan etta
oikeudenmukaisuudesta voidaan jarjellisesti keskustella yleisella tasolla.
Talldin on perusteltua ajatella, etta armo ja hyvyys kuuluvat oikeuden-
mukaisuuteen. Juuri Pekkaa koskevassa yksittaistapauksessa haastaja ei
kuitenkaan voi jarkiperaisesti osoittaa, etta Jumalan olisi pitanyt menetella
toisin. (Johannes Duns Scotus 2017, 325-326.)

Anselmin ja lantisen teologian kasitys Jumalan menettelysta silloin kun
"Jumala hyvaksyy Pekan” heijastaa vanhatestamentillista ajattelua. Jumalan
oikeudenmukaisuus on laupeutta, ja han on uskollinen lupauksilleen. Lau-
peus, uskollisuus ja lupaukset eivat kuitenkaan kumoa hanen tuomarinkyky-
aan. Samallaihmisen on tyydyttava siihen, etta edella mainitut kasitteelliset
ongelmat eivat ratkea yksittaistapauksissa, vaan ainoastaan yleisella tasolla.
Tiedamme, ettd Jumala on oikeudenmukainen ja armollinen, mutta emme
tieda miksi han hyvaksyy juuri Pekan.

Viela eras teologinen ongelma liittyy siihen, kaipaavatko kaikki ihmiset
toisten suorittamaa hyvaksymista. "Kuljen omia polkujani.” "Minulle riittaa
|ahipiirin hyvaksynta, en tarvitse isomman joukon, yhteiskunnan tai ju-
maluuden hyvaksyntaa.” Itse ajatus hyvaksymisesta toimii silloinkin varsin
hyvin, kun ihminen ei kaipaa syntiensa sovittamista taikka anteeksiantoa.
Alkatoc-tilaan tuleminen on talldinkin mielekas kristinuskon sanoma. Van-
hurskauttamisoppi ei vanhene syntiopin vanhenemisen myoéta.

Hyvaksymista voisiis kristinuskon historiallisen ydinsanoman mukaisesti
ottaa vastaan myods henkild, jota ei vaivaa syyllisyys taikka hapea. Pidan
hyvaksytyksi tulemista niin yleispatevana asiana, etta sen merkityksen kai-
kinpuolista ohittamista on vaikea kuvitella. Toki sana "hyvdaksyminen” voi
olla joillekin epasopiva taikka leimaava. Talléin jokin muu pelastusopin
sanoitus voi olla kiinnostavampi.

Maallinen oikeudenmukaisuus

Paavalin ja muiden varhaisten kristittyjen kuulijakunta suhteutti siis saar-
nan oikeudenmukaisuudesta roomalaiseen oikeuslaitokseen. Téma suh-
teutustehtava on pysyva siind mielessa, etta lansimainen oikeus jatkaa
roomalaista perinnetta. Siksi siita on kirkon missiossa hyva olla selvilla.
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Oikeudenmukaisuus on lakien mukaan toimimista ja myds reilujen ja-
kojen tekemistd siten, etta jokaiselle jaetaan se mika hanelle kuuluu. "Se
mika kullekin kuuluu”, latinaksi suum cuique, on Aristoteleen, Ciceron ja
koko eurooppalaisen oikeusperinteen tarkea maaritelma oikeudenmukai-
suudesta. Oikeudenmukaisuus on reilua jakamista.

Reiluja jakoja on kahta eri paalajia. Ensimmaisessa lajissa eri osapuolet
saavat samanverran. Tata niin kutsuttua yhtasuuruusjakoa kaytetaan taval-
lisesti kaupassa ja erilaisissa hinnoissa. Sen mukaisesti piispa ja apupappi
maksavat kaupassa maitolitrasta saman hinnan. Toisen lajin, verrantojaon,
mukaan kukin osapuoli saa tydmaaraansa, vastuutaan, riskiaan tai muu-
ta olennaista seikkaa vastaavan osan jaettavasta asiasta. Sen mukaisesti
piispa saa parempaa palkkaa kuin apupappi, koska piispan vastuun aja-
tellaan olevan suurempi. Verrantojaon ajatellaan olevan reilu siind missa
yhtasuuruusjaonkin.

Molempiin jaon lajeihin liittyy suuri maara eri nakdkohtia ja kayttoyhteyk-
sia. Niin palkkioita kuin rangaistuksia tai kustannuksia voidaan ajatella suum
cuique -periaatteen mukaisesti. On hammastyttavaa, ettd eurooppalaisissa
yhteiskunnissa juuri palkkojen ja hintojen maarittely tanaankin noudattaa
tata ikivanhaa periaatetta.

Aristoteleen Nikomakhoksen etiikan V kirjan mukaan reilut jaot eivat
kuitenkaan ole oikeudenmukaisuuden varsinainen sisaltd. Syvimmaltaan
ja kokonaisuutena oikeudenmukaisuus tarkoittaa lakien noudattamista.
Epdreilut jaot ovat eras erityistapaus lakien rikkomista ja siksi suum cuique
onvain osa lainmukaisuutta. Varsinaisesti oikeudenmukaisuus on sitg, etta
yhteiskunnassa on saadetty lakeja, joita ihmisten on maara noudattaa, ja
oikeudenmukaiset ihmiset noudattavat naita lakeja. Oikeudenmukaisuus
on siis hyvin yksinkertainen asia: se on lakien noudattamista.

Samalla asiaan katkeytyy mutkallisuuksia. Jos eri yhteiskunnissa on eri
lakeja, mitka niista ovat oikeudenmukaisimpia? Vai onko niin, etta "luon-
nossa” on kaikkien lakien yhteinen pohjamalli, oikeudenmukaisuuden idea,
jota laitjaljittelevat? Perustasolla tallaisiin kysymyksiin ei voi vastata. Laki on
laki, ja oikeudenmukainen ihminen noudattaa sita. Aristoteles ja suuri osa
lansimaista oikeusperinnetta ajattelee nahdakseni terveellisella tavalla niin,
ettd kukaan ei voi asettua lakien ylapuolelle ikdan kuin katsomaan, mika
laki on paras. Lakia voi lukea eraanlaisella "kohtuudella”, mutta silloinkin
oikeudenmukaista on lukea sita lainsaatajan hengessa, ei saatajan paan yli.
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Oikeudenmukaisuus on tavallaan konservatiivinen hyve, silla se ei oi-
keuta kansalaistottelemattomuutta tai muunlaista paremmin tietamista.
Kyseessa ei silti ole vain Aristoteleen muinainen illuusio, vaan modernin
lansimaisen ja liberaalin demokratian jakama periaate. Englanniksi sita kut-
sutaan ilmauksella rule of law ja suomeksi se on "oikeusvaltio”. Ajatuksena
on talléin nimenomaan se, etta oikeutta kaytetaan olemassaolevien lakien
mukaisesti, sdantdopohjaisena jarjestelmana. Lakeja paremmin tietdvaa ta-
hoa ei oikeusvaltiossa ole.

Oikeusvaltio toimii siis tanakin paivana Aristoteleen esittamien kolmen
periaatteen, 1 lainmukaisuuden, 2 yhtasuuruusjaon ja 3 verrantojaon mu-
kaan. Suomen hallituksen toiminta vuosien 2020-2021 pandemiakriisissa
on malliesimerkki aristoteelisesta oikeudenmukaisuudesta. Hallituksen oli
tehtava nopeasti uudenlaisia paatoksia. Aivan ensimmaiseksi sen oli silti
huolehdittava lainmukaisuudesta. Tarvittaessa lakeja muutettiin, mutta
silloinkin lainsaadantéelimet toimivat perustavan lainmukaisuuden eli
konstituution puitteissa.

Sulkiessaan yhteiskunnan eri toimintoja hallitus pyrki toteuttamaan yh-
tasuuruusjakoa siina mielessa, etta eri osapuolille koituva haitta olisi yhta
suuri. Tietenkin tdma oli ddrimmaisen vaikeaa ja yksityiskohdista voidaan
keskustella. Ravintolat ja esiintyjat saivat kompensaatiota, joka rahoitettiin
vahemman karsineiden veroilla, ja niin edelleen.

Sairaanhoidossa ja rokottamisessa puolestaan verrantojaon erilaiset
muunnelmat olivat tarkeitd. Levidamisvaiheen alueita rajoitettiin muita
enemman. Ensin rokotettiin ne, joiden riski oli suurin. Vahemman kiireel-
lisia sairaalahoitoja peruttiin, jotta koronapotilaat voitiin hoitaa. Vanhukset
olivat erilaisissa verrannoissa etusijalla. Verojen ja lainoituksen kautta taak-
koja jaettiin osittain verrantojakoa, mutta myds yhtasuuruusjakoa kayttaen.

Koko tama monimutkainen koneisto edellyttaa sita aristoteelista periaa-
tetta, jonka mukaan reilut jaot pystyvat toimimaan vain silloin kun niiden
perustana olevaa lainmukaisuutta noudatetaan ensin. Ihmisille ei Suomessa
tullut kovin suuressa maarin mieleen se, etta juuri he ovat jostain syysta lain
ylapuolella. Koronapandemian valtiollisen hoidon periaatteet, ja suurelta
osin myds toteutus, noudattivat Suomessa hyvin klassista oikeudenmukai-
suuden mallia, oikeusvaltion mallia.
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Lopuksi: Maallinen
oikeudenmukaisuus ja teologia

Niin Suomen lain kuin Raamatun ja kristillisen teologian nakdkulmasta oi-
keudenmukaisuus on perustava asiaintila. Vanhurskauttaminen on korjaus-
liike, jolla pyritdan perustavan oikeudenmukaisuuden tilan palauttamiseen.
Tassa yksinkertaisessa merkityksessa ei ole erillista "kristillistéd oikeuden-
mukaisuutta”. Esimerkiksi katolinen teologia ajattelee oikeudenmukaisuu-
den hyveen hyvin pitkalle lainmukaisuuden ja suum cuique -periaatteen
kautta. Suomalaisessa nykyluterilaisuudessa kirkon yhteiskuntasuhteen
arkkitehdit John Vikstrém ja Jaakko Elenius ovat olleet varsin lahella tata
suurta linjaa.

Asia on silti mutkallinen. Koska maailmassa vallitsee runsaasti pahuutta,
vanhurskauttamisen korjausliike on jollain lailla jatkuva hanke. Korjaus-
liikkeen poliittisesta merkityksesta vallitsee erilaisia kasityksia. Joillekin se
merkitsee tietoisesti kristillista politiikan tekemista, toisille taas maallisen
ja hengellisen erottamista toisistaan.

"Jumala hyvaksyy meidat” on epapoliittinen kristillinen sanoma sikali
kuin se kuvaa, Lutherin termein, uskon ensimmaista ja toista voimaa, siis
sisaista vapautta ja jumalasuhdetta. Kolmannen voiman osalta sanoma
merkitsee lahimmaisenrakkautta, palvelua ja toisten kuormien kantamis-
ta. Talléin korostuvat vahva sosiaalipolitiikka ja hyvinvointiyhteiskunnan
puolustaminen.

Piispojen kannanotto Kohti yhteistd hyvdd (1999) sanoitti aikanaan tal-
laista [ahimmaisenrakkautta. Sisall6llisesti silloinkin on varsin pitkalle kyse
yhtasuuruusjaosta ja verrantojaosta. Jalkimmainen sopii erinomaisesti
kuormien kantamiseen seka vastuiden ja riskien jakamiseen. Vaikeampaa
on perustella sita, miten verrantojako soveltuu yhteisen kakun jakamiseen.
Monisdikeinen kysymys oikeudenmukaisesta jaosta on tanaan polttavan
ajankohtainen erilaisissa ilmastoon, ymparistddn ja ruoantuotantoon liit-
tyvissa kysymyksissa. Suum cuique ei ole meille enda vain "forensinen”,
oikeudellinen nakdkohta, vaan se lapaisee yhteiskunta-, talous- ja ympa-
ristétieteet.

Kristinuskon varsinainen lisdarvo poliittiseen keskusteluun saattaa silti
olla eraanlaisessa "anselmilaisessa” oikeudenmukaisuuden ja hyvyyden
yhteispelissa. Talldin kyseessa ei ole korjausliike taikka kohtuullistaminen,
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vaan hyvyyden voimaan vetoaminen ja hyvyyden lahteena oleminen. Juma-
lan dwatocvvn voisi juuri hyvyyden lahteena olemisen vuoksi olla hieman
erilaista kuin maallinen oikeudenmukaisuus.

Kyse olisi talldin "vanhurskauden auringosta”, siis eraanlaisesta voima-
varasta, resurssista, joka tuottaisi uutta hyvaa sita kaipaaville puutteellisille
luoduille. Ajatusta ei pida tulkita kirjaimellisesti, ikdan kuin setelirahoituk-
sen kaltaisena jakovaran lisadmisena. Pikemmin vanhurskauden aurinko
on tietoisesti myyttinen ja utooppinen, eraanlainen toivoon ja rohkeuteen
kurkottava ajatus. Se on haavoittuva ja arkisempia rakenteita rinnalleen
tarvitseva oikeudenmukaisuuden muoto, mutta ehka toisaalta juuri Juma-
lan hyvyyteen luottava ajattelutapa.

Pohdintakysymyksia

e Mita hyvia ja ongelmallisia puolia on moderneissa ilmauksissa
"hyvaksyminen” ja "oikeudenmukaisuus” perinteisiin ilmauksiin
"vanhurskauttaminen” ja "vanhurskaus” verrattuna?

e Millaisia ratkaisuja yhteiskunnan ongelmiin "oikeudenmukai-
suuden ja hyvyyden yhteispeli” voisi kdytanndssa tuottaa?
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DPVPRARADVADVA DDA

Pelastus ekumeenisessa
teologiassa

Veli-Matti Karkkéainen'

"Sovitusteorioista” kolmiyhteisen
Jumalan rikkaan ja monipuolisen
pelastustyon visiointiin

Aina Uuden testamentin ajoista alkaen, niin kuin Niko Huttusen artikkeli
kertoo, kristillinen teologia on kasitellyt pelastusta monipuoalisilla ja rikkailla
vertauskuvilla. Tama on tapahtunut kolmiyhteisen Jumalan vaikutuksesta.
Vertauskuvia on ammennettu seka Toorasta etta kreikkalais-roomalaisesta
ymparistdsta. Niiden joukkoon mahtuvat seuraavat kielet: “juutalainen laki
(vanhurskauttaa) ja pyhat riitit (pyhittdd), 1adkinnallinen parantaminen ja
sotilaallinen vapautus (parantaa ja pelastaa), sukulaisuus ja siihen liitty-
vat suhteet (ottaa lapseksi, mennd naimisiin), elamankulku (syntyé ja syntyd
uudesti), kaupankaynti (lunastaa ja sovittaa)” (McClendon 1994, 106-107).
Mikaan yksittdinen sana Raamatun kaanonissa ei tavoita ihmiskunnan ja

1 Esseeni perustuu merkittavilta osin seuraaviin julkaisuihini: Christian Theology
in the Pluralistic World: A Global Introduction (Karkkainen 2019) ja Soteriology
(Karkkainen 2022).

Tekstin on kdantanyt Veli-Matti Karkkaisen padosin englanninkielisesta kasikir-
joituksesta Petri Samuel Tikka. Siteeraukset on kaannetty kirjoittajan tekstista,
ellei asian yhteydessa toisin mainita.
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koko luomakunnan pelastuksen taytta laajuutta. Kattokasitteena lantinen
kristillinen traditio on kuitenkin kayttanyt sanaa "sovitus”. Tasta siis termi
"sovitusteoriat”.

Aiemmin sovitusopissa on keskitytty yleensa Kristuksen karsimykseen
ja ristinkuolemaan. Itaisessa kristillisyydessa yldsnousemus on keskitssa.
Kristillinen traditio on ottanut huomioon myds inkarnaation, sikali kun sita
on pidetty olennaisena osana pelastustyota. Jeesuksen elaman, julkisen
toiminnan, ihmeiden ja saarnaamisen pelastavaa merkitysta ei sita vastoin
tavallisesti ole painotettu. Tavanomaista on ollut keskittyminen sovitusopin
kristologisiin ulottuvuuksiin. Hengen tehtava ei ole ollut ratkaiseva milldan
muotoa.

Merkittavaa on, ettei kirkon varhaisissa tunnustuksissa ole missaan vai-
heessa lukkoon lydtya lauselmaa sovituksesta. Apostolisten isien kirjoituk-
set sisaltavat lukuisia viittauksia Kristuksen tydhon. Niissa ei kuitenkaan
osoiteta halukkuutta maaritella oppia sovituksesta samaan tapaan kuin
kristologiasta tai Kolminaisuudesta. Kirkon ensimmaisilla vuosisadoilla ei
mydskaan ollut vield loppuun muotoiltua oppia synnista. Esimerkin antaak-
seni: apologeeteille toisen vuosisadan jalkimmaisella puoliskolla tietdamat-
tdmyyden korjaaminen ja totuuden valon tuominen olivat keskeisempia
kuin syyllisyyden ja tuomion huomioiminen.

Viime aikoina on haastettu ja tdydennetty tapaa, jolla sovitusoppia on
aiemmin tarkasteltu. Uusissa tarkasteluissa on keskidssa pelastustyd, jolla
on kolminaisuusopillinen viitekehys: Isan, Pojan ja Hengen yhteisesti aloit-
tama ja paattama tyo. Keskustelu perustuu raamatullis-teologisiin lahteisiin.
Se kuitenkin ottaa my6s huomioon globalisaation monimuotoisuutena ja
moniarvoisuutena, joka yha enenevassa maarin vallitsee maailmassa. Lisak-
si se huomioi yhta lailla vuoropuhelun toisten elavien uskontojen kanssa.
Taman mukaisesti otan kasittelyyn sellaisia aiheita kuten vakivalta, valta-
suhteet ja inklusiivisuus seka yhteiskunnallisia ja poliittisia ulottuvuuksia.

Se, mita teologian kielella kutsutaan "soteriologiaksi” (viela teknisem-
min: ordo salutis eli "pelastusjarjestys”), perustuu toki rikkaaseen ja kir-
javaan sovitusoppitraditioon. Kun tdma on huomioitu, on rohkaisevaa
havaita, etta Jumalan pelastavan tyon ajankohtaisessa ymmartamisessa
myds relationaaliset, yhteisélliset ja persoonaa tarkastelevat nakdkulmat
ovat lasna. Tama on tervetullut korjausliike suhteessa aiempiin juridisiin,
usein yksilokeskeisiin ja joskus staattisiin tulkintoihin. Toinen korjausliike
on tapahtunut suhteessa "hengellistavaan” taipumukseen, joka erottaa
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pelastuksen maallisista todellisuuksista seka siirtaa pelastuksen pelkas-
taan eskhatoniin (viimeiseen tayttymykseen). Sen sijaan pelastuksesta kir-
joitetaan myds kokonaisvaltaisessa merkityksessa: "Teologisessa mielessa
pelastus on kokonaisvaltaista pelastusta ja kokonaisuuden pelastumista
taikka sitten se ei ole Jumalan antamaa pelastusta, silld Jumala on 'kaiken
maarittava todellisuus™ (Moltmann 1993, 45).

Erityisen merkittavia askeleita, kuten vaitin taman artikkelin alussa, ovat
olleet Uuden testamentin pelastusvertauskuvien ja -symbolien rikkauden
ja moninaisuuden uudelleen |dytamiset. Reformaation tunnetuimpien
haarojen vaite on esimerkiksi sen sijaan ollut, ettd yhdella soteriologisel-
la kasitteelld eli vanhurskauttamisella on keskeinen ja madraava asema
raamatullisessa kaanonissa. Kriittinen tutkimus on selvasti osoittanut sen,
etta vaite on tdysin vailla pohjaa. Itse asiassa kristinuskon ensimmaisella
vuosituhannella vanhurskauttamisen asema ei ollut lainkaan keskeinen
teologiassa tai spiritualiteetissa. Sovituksesta, pelastuksesta puhuttiin eri-
laisten ja monimuotoisten vertauskuvien ja symbolien avulla.

Tassa artikkelissa otan lyhyesti tarkasteluun perinteisen pelastusjar-
jestyksen muodon ja sisallon. Samalla otan ennalta huomioon ne monet
korjaukset, joita perinteiset nakemykset ovat kohdanneet viimeaikaisessa
teologiassa ja spiritualiteetissa. Taman jalkeen pohdin suhteellisen seik-
kaperaisesti soteriologian eli pelastusopin tulkintojen ekumeenista kirjoa.
Kiinnitan erityisesti huomiota eri kristillisten traditioiden tunnusomaisiin
piirteisiin, erityisiin painotuksiin sekd ekumeeniseen panokseen - miten-
kaan vahattelematta laajaa peruskonsensusta. Artikkelin viimeinen paaosio
painottaa muutamia tuoreempia tulkintalinjoja ja aihealueita ekumeeni-
sessa pelastusopin teologiassa. Lopulta paadyn suosittelemaan kahta vii-
meaikaista ekumeenista pelastushahmotelmaa, joista toinen on peraisin
reformoidusta, toinen luterilaisesta traditiosta.

“Pelastusjarjestys” ennen ja nyt

Ennen reformaation aikaa ei ollut ilmeisesti paljonkaan kiinnostusta hah-
mottaa pelastuksen toteutumisen ajallista tai ajatuksellista jarjestysta, ei
edes keskiajan suurissa summa-teoksissa. Sittemmin eritoten protestant-
tisen oikeaoppisuuden edustajat laativat erittdin sofistikoituneita esityksia
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Pyhan Hengen aikaansaaman pelastuksen vastaanottamisen ja kokemisen
"askeleista". Joihinkin raamatunkohtiin, erityisesti Room. 8:29-30, viitattiin
usein ratkaisevina ennakkomalleina.

Me tieddmme, ettd kaikki koituu niiden parhaaksi, jotka rakastavat Juma-
laa ja jotka hédn on suunnitelmansa mukaisesti kutsunut omikseen. Ne,
jotka hén edeltékdsin on valinnut, hdn on myés edeltd madrédnnyt oman
Poikansa kaltaisiksi, niin ettd hdnen Poikansa olisi esikoinen suuressa
veljesjoukossa. Ne, jotka Jumala on edeltd mdadrénnyt, hdn on myés kut-
sunut; ne, jotka hén on kutsunut, hdn on myds tehnyt vanhurskaiksi; niille,
Jotka hdn on tehnyt vanhurskaiksi, hdn on myés lahjoittanut kirkkautensa.

Tavanomainen maaritelma on tamankaltainen: "Ordo salutis kuvaa sita
tapahtumien kulkua, jota kautta Kristuksen toteuttama pelastusty® kay
henkilokohtaisella tasolla toteen syntisten elamassa ja sydamessa. Sen
tarkoituksena on kuvata loogisessa jarjestyksessa ja myoskin niiden kes-
kindisissa suhteissa Pyhan Hengen erindisia liikkeitd, kun han soveltaa so-
vitustyota kaytantoon.” (Berkhof 1996, 415-416.)

Niin kuin voi arvata, aiheiden jarjestys ja painopisteet vaihtelevat
traditiosta toiseen, kuten seuraava kasittely tdhdentda. Yleisesti ottaen:
"Protestanteilla on ollut tapana tutkistella aihetta vanhurskauttamisen ja
pyhityksen kategorioiden kautta. Roomalaiskatolinen traditio on usein kat-
sonut pelastusta muutoksen ja uudistuksen silmalasien lapi. Ortodoksiset
traditiolinjat ovat painottaneet osallisuutta ja jumalallistumista.” (Lints 2012,
260.) Protestanttisenkin pelastuskasityksen puitteissa wesleylaiset (eli me-
todistit) painottavat pyhitystd, anabaptistit opetuslapseutta ja "kdytannon
kristillisyytta” ja helluntailaiset taas voimaantumista ja parantumista.

Nykyinen kansainvalinen ekumeeninen teologia, etenkin etelaisella
pallonpuoliskolla, osoittaa harvinaisen vahan kiinnostusta tallaiseen tark-
karajaiseen otteeseen (lukuun ottamatta konservatiivisia reformoituja ja
joitakin luterilaisia teologioita ja niista vaikutuksensa saaneita traditiolinjo-
ja). Esimerkkina toimikoon edesmennyt luterilainen teologi Wolfhart Pan-
nenberg. Hanen soteriologinen tarkastelunsa mainitsee tuskin ollenkaan
termia ordo saluts eika seuraa mitaan tiettya jarjestysta. Vaikka hanet tunne-
taan muuten tarkkuudesta ja kasitteellisesta kirkkaudesta, han hahmottaa
pelastuksen vain muutaman yleispiirteisen termin avulla, kuten adoptio
ja vanhurskauttaminen. Tama on yhdenmukaista nykyaikaisen teologian
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kanssa, joka tahtaa vahemman tarkkarajaiseen ja abstraktiin "jarjestyk-
seen” ja sen sijaan pyrkii kokonaisvaltaisempaan ja kaikenkattavampaan
Jumalan pelastuslahjan monien ulottuvuuksien "hahmotelmaan”. Lisaksi
on huomioitava, ettd ennen lantisen kristillisyyden soteriologioissa olivat
vallalla reformaation motivoimat syyllisyys-, tuomio- ja katumuskeskeiset
vanhurskauttamisselostukset. Ajankohtainen kansainvalinen teologia ha-
luaa sen sijaan tehda oikeutta monille muille, tdydentaville pelastuksen
tarpeille ja ulottuvuuksille.

Se, etta perinteinen ordo salutis ei vetoakaan enaa nykyteologioihin, ei
tietenkaan tarkoita sita, etteikd "pelastuksella” olisi keskeista merkitysta
kolmannella vuosituhannella. Epdilematta tuo teema ei ole menettanyt
merkitystaan. Se, mika on muuttunut, on aiheen kasittelytapa ja eetos!

Ekumeenisia korostuksia ja
nakoaloja pelastukseen

Mista kaikki kristilliset kirkot ovat yksimielisia
pelastuksen suhteen?

Ennen kuin valotetaan erikristillisten traditioiden erityiskorostuksia ja luon-
teenomaisia piirteita pelastuksen ymmartamisessa, on tarkeaa muistuttaa
itsedmme siita, etta eroavaisuuksien taustalla on ratkaisevan tarkea yhteis-
ymmarrys suuressa mittakaavassa katsottuna. Tassa mielessa kristillinen
kirkko - kaikkine debatteineen ja oppiriitoineenkin - muodostaa yhtenai-
sen uskontotradition sekulaarin ja uskonnollisesti pluralistisen globaalin
maailmamme keskella.

Kristityt tunnustavat yhdessa, etta pelastustyd on kolmiyhteisen Jumalan
teko: Isa lahettaa Poikansa maailmaan Pyhan Hengen voimassa meidan ja
koko maailman pelastuksen vuoksi. Jeesuksen tulon myoéta Jumalan val-
takunta tulee maan paalle. Eskatologisessa tayttymyksessa kolmiyhteisen
Jumalan ikuiset lupaukset saavat tayttymyksensa.

Raamatun todistuksen mukaan meidat on jo pelastettu, olemme jatku-
vasti pelastumassa ja meidat tullaan pelastamaan. Pelastus koskee koko
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Jumalan luomakuntaa. Vaikka pelastuksen tayttyminen tahyaa taivaaseen,
pelastus koskettaa ja toimii jo kaikessa tahan aikaan kuuluvassa.

Siita huolimatta, etta pelastus on alusta loppuun saakka kolmiyhteisen
Jumalan tyg, kristillisen pelastuskasityksen mukaan Jumala tuskin pelastaa
ketaan "vakisin”. Kolmiyhteinen Jumala kutsuu persoonalliseen uskoon ja
vaellukseen osana Kristuksen maailmanlaajuista seurakuntaa.

Jumalalliseen pelastusty6hdn kuuluu ihmisen kutsuminen ja valmistami-
nen Kristuksen kuvan kaltaisuuteen Pyhdn Hengen voimassa ja energiois-
sa. Tama on hienosti kuvattu Vatikaanin Il kirkolliskokouksen Dei Verbum
dokumentissa:

Hyvyydessddn ja viisaudessaan Jumala on tahtonut ilmoittaa itsensd
ja tehda tiettédvdksi tahtonsa salaisuuden (vrt. Ef. 1:19), jonka avulla
ihmisilld Kristuksen, lihaksi tulleen Sanan, kautta olisi pédsy Pyhdssd
Hengessd Isdn tyké ja heiddt tehdddn osallisiksi jumalallisesta luonnosta
(vrt. Ef. 2:18; 2 Piet. 1:4). Tdssd ilmoituksessa ndkymdtén Jumala (vrt.
Kol.1:15; 1 Tim. 1:17) rakkautensa ylenpalttisuudesta puhuttelee ihmi-
sid kuin ystavidadn (vrt. 2 Moos. 33:11; Joh. 15:14-15) ja vaeltaa heiddn
keskuudessaan (Bar. 3:38) kutsuakseen ja liittddkseen heiddt yhteyteen
itsensd kanssa. (Dei Verbum, #2.)

Ortodoksikirkot: jumalallistuminen

Itainen kristinusko kayttda joukkoa tunnusomaisia pelastukseen liittyvia
termeja ja vertauskuvia. Niihin kuuluvat muun muassa osallisuus, yhdis-
tyminen ja jumalallistuminen (theosis). Laajimmin kaytetty ja tunnetuin
on theosis.

Opin juuret juontavat kristillisen teologian alkuun. Pyha Irenaios puhui,
etta "Jumalan Sana, Herramme Jeesus Kristus, joka rajattomasta rakkau-
destaan tuli siksi, mitd me olemme, tehdakseen meidat siksi, mika han itse
on” (Irenaeus, Adversus haereses, 5, esipuhe). Pyha Athanasios opetti, etta
"Kristus tuli ihmiseksi, etta ihmisista voisi tulla jumalallisia” (Athanasius, De
incarnatione 54). Muitakin esimerkkeja voisi helposti l6ytaa.

Kaksi idan kirkon perustekstia ovat 2. Piet. 1:4, joka puhuu tulemisesta
"osallisiksi jumalallisesta luonnosta”, seka Ps. 82:6 (Johanneksen evanke-
liumin Jeesuksen lainaamana, Joh. 10:34): "Mina sanoin: te olette jumalia.”
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(Ortodoksissa perinteessa viitataan myos 2. Moos. 34:30; Matt. 17:4; Joh.
17:21-23; 2. Kor. 8:9; 1. Joh. 3:2; 4:12.) Pietarinkirjeen kohdan keskeinen
ajatus on pelastuminen pois maailman pahojen halujen aiheuttamista tur-
meluksesta ja kuolevaisuudesta. Se on ensisijainen soteriologinen teema
idassa.

1300-luvun teologi Gregorios Palamas edisti ratkaisevalla tavalla theo-
sis-opin keskeisten teologisten seurannaisvaikutusten vakiinnuttamista.
Hanen opetuksensa paakohdat ovat 1) ihmisen luominen "Jumalan ku-
vaksi ja taman kaltaisuuden mukaan”, 2) Jumalan Logoksen inkarnaatio
seka 3) ihmisen yhteys Jumalaan Pyhassa Hengessa. Palamas opetti lisaksi,
ettd erottelu Jumalan olemuksen ja Jumalan "voimien” (energioiden) valilla
mahdollistaa sen, etta jumalallistuminen tarkoittaa osallisuutta jumalallisiin
voimiin mutta ei Jumalan olemukseen sinansa. Nain valtetadn panteismi.
Jumala sailyy edelleen Jumalana ja ihmiset sdilyvat ihmising, vaikkakin he
osallistuvat jumalalliseen.

Itainen teologia ei keskity niinkaan syyllisyyteen kuin kuolevaisuuteen
ihmiskunnan padongelmana. Se ei my6skaan aseta vastakkain jumalallista
armoa (ja aloitetta) suhteessa ihmisen vapauteen (ja vastuuseen). Se puhuu
Jumalan jaihmisen valisestad yhteistydsta (synergeia). Ortodoksiselle teologi-
alle on myds tunnusomaista, etta se on alttiimpi huomioimaan Hengen kuin
suurin osa lantisista traditiolinjoista. Kristologian rinnalla Pyhan Hengen
roolilla ja ty6lla on merkittdva asema soteriologiassa. Itdisen kristillisyy-
den keskeinen piirre on myds kosminen katsantotapa. Tama tulee esille
siing, etta koko maailma kasitetaan Jumalan siunauksen ja kaitselmuksen
tapahtumapaikaksi.

Jumalallistuminen ei ole tietenkdan ortodoksikirkon yksityisomaisuutta,
|0ytyyhan sita seka roomalaiskatolisesta etta protestanttisesta ja anglikaa-
nisesta traditiosta, mutta jumalallistumisoppia voidaan taydella syylla pitaa
tuon kirkkoperheen erityispiirteena. Onhan edesmenneen opettajani Tuo-
mo Mannermaan ja hanen oppilaidensa tutkimus tuottanut myds hyvin
mielenkiintoista aineistoa tarkeista liittymakohdista Wittenbergin refor-
maattorin oman teologian ja idan soteriologian valilla. Olisikin tdarkeas,
etta protestantit tutustuisivat paremmin jumalallistumisoppiin. Se nimittain
edustaa tulkintaa, jonka juuret ovat syvalla alkukirkossa ja joka on yhtapi-
tava eritoten ensimmaisen vuosituhannen sovitusajattelun kanssa.
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Roomalaiskatolisen kirkon klassinen
vanhurskauttamisoppi

Risto Saarisen artikkeli tdssa teoksessa kasittelee tarkemmin roomalais-
katolisen kirkon ja luterilaisten Yhteista julistusta vanhurskauttamisopista,
jonka allekirjoittajiin ovat sittemmin liittyneet anglikaanit, metodistit ja re-
formoidut. Taman vuoksi keskityn esityksessani yksinomaan perinteiseen
trentolaiseen uskon ja vanhurskauttamisen hahmotelmaan.

Aluksi on syyta pitaa mielessa, etta lantisessa teologiassa uskonvan-
hurskaudesta on tullut pelastusopillinen yleiskasite. Kdytdannossa se kattaa
kaikki pelastavaan Jumala-suhteeseen liittyvat seikat. Tata ei voi perustella
Raamatulla, silla Raamatussa vanhurskauttaminen ja vanhurskaus ovat
vain yksi kasiteryhma, jolla kuvataan pelastusta. Perusteluissa ei voi myos-
kaan vedota historiaan ennen reformaatiota. Teologialla on silti oikeutus
kehittaa tuonkaltaisia abstrakteja. Pitaa vain samaan aikaan muistaa tapa,
jolla 1antinen oppi vanhurskauttamisesta nousi soteriologiaa sisalldllisesti
maarittelevaksi. Ajatusrakennelma liittyy mydhaiskeskiaikaiseen kulttuuriin,
joka perustui jumalallisesti valtuutettuun hierarkkiseen yhteiskuntajarjes-
telmaan, syyllisyyden hallitsevuuteen, tuomioon ja katumusasennoitumi-
seen. Kirkkoisat ja -aidit eivat kayttaneet vanhurskauttamista pelastusopin
paakasitteena, vaikkakaan termi ei kokonaan loista poissaolollaan. Voi huo-
mioida, etta Origeneen kaksiosainen Roomalaiskirjeen kommentaari ei ai-
heuttanut vaittelyita eika tarjonnut olennaisesti uusia nakékulmia. Yksi syy
tahan on se, etta paavalilaisella teologialla ei ollut sitd keskeista asemaa,
joka silla myéhemmin oli keskiaikaisissa ja reformaation ajan vaittelyissa.
Vasta pelagiolaisen "tekojen vanhurskauden” nousun my6ta lannen kirkon
piti alkaa ilmaista oppia, josta mydhemmin tuli hyvin yksityiskohtaisesti
muotoiltu.

Ainoa virallinen vanhurskauttamisopin muotoilu roomalaiskatolisessa
kirkossa on peraisin Trenton kirkolliskokouksesta. Vuonna 1547 katolilaiset
vastasivat madratietoisesti protestanttisten reformaattoreiden esittamaan
oppiin. Se on reaktio ja siina tuskin yritettiin esittda opista mitaan kaiken-
kattavaa. Silti se on edelleen sitova muotoilu katoliselle kirkolle.

Vaikka vanhurskauttamisen vastaanottamiseen vaaditaan se, etta Juma-
la armollisesti valmistaa ihmisen tahdon (Decree on Justification 13.1.1547
- Schaff 1890, 2, 89-118), se ei voi tapahtua ilman ihmisen suostumusta

Pelastus ekumeenisessa teologiassa 77



(##4, 9). Siita huolimatta, etta usko on valttamatonta vanhurskauttamisen
toteutumiselle, ilman rakkautta se ei ole kylliksi (##11, 12). Heprealaiskirjeen
11. luvun 6. jakeen ("llman uskoa ei kuitenkaan kukaan ole Jumalan mielen
mukainen.”) perusteella protestanttinen painotus vanhurskauttamisesta
vapaana lahjana hylataan (#8). Kaikkein kiistanalaisinta protestanteille on
ansioon liittyva muotoilu. Vaikka, Augustinusta seuraten, ansio tarkoittaa
sita, etta Jumala kruunaa oman tydnsa, Trento opettaa, etta kristityt voivat
ansaita iankaikkisen eldaman sisaisen vanhurskauden perusteella (#16). YKsi
todennakdinen myonnytys Lutherille on vanhurskauttamisen kuvaaminen
"vieraana”, vaikkakaan Trento ei kiista sen olevan sisdista vanhurskautta
yhta lailla. Se on "vierasta” siind mielessa, ettd sen alkupera on inhimillisten
suoritusten ja voimavarojen ulkopuolella (#16). Viimeiseksi Trento kieltaa
protestanttisen vaitteen pelastusvarmuudesta ja kestavyyden lahjasta (##9
ja 16). (O'Collins & Rafferty 2011, 280-281.)

Huolimatta vaitteen poleemisuudesta protestanttien olisi ollut syyta
huomioida katolilaisten kutsu pitda kiinni vanhurskauttamisen kahdesta
puolesta: vanhurskaaksi julistamisesta ja vanhurskaaksi tekemisesta (py-
hityksesta). Lisaksi protestantit olisivat voineet ottaa iloiten vastaan selva-
piirteisen pelagiolaisvastaisen opetuksen ihmisten kykenemattémyydesta
palauttaa Jumala-yhteys. Protestanteilta meni ohi myds kirkolliskokouksen
monimutkaisen opetuksen parhaat tarkoitukset suhteessa siihen, mika
on armon rooli vanhurskauttamisprosessissa. Kirkolliskokouksen ndkemys
tahdonvapaudesta olisi voitu tulkita armon varassa olevana eika niinkaan
inhimillisen riippumattomuuden vahvistuksena. Meidan aikanamme Yh-
teinen julistus vanhurskauttamisesta on antanut mahdollisuuden palata
naihin ja muutamiin muihin aiheeseen liittyviin kysymyksiin, joita pidettiin
kirkkoa jakavina.

Reformoidut traditiot: vanhurskauttamisen
perustana yhdistyminen Kristukseen

Ei ole mitaan keinoa pelkistaa isoa ja laajaa kansainvalista reformoitua
traditiota kenenkaan yksittaisen teologin nakemyksiin - yhta vahan kuin
nain voi tehda luterilaisessakaan traditiossa. Silti Jean Calvinin perustavan-
laatuinen teologinen ty6 on toki keskeinen kaikkia reformoituja yhdistava
lahde. Calvin tai hanen paaseuraajansa tuskin tuottivat mitaan radikaalisti
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poikkeavaa reformaation ajan pelastusopin tulkintaa (huolimatta eroista
suhteessa luterilaisiin kristologiassa, sakramenttiopissa, tahdonvapaudes-
sa, ym.). Kuitenkin hanen uskonvanhurskauden kasittelyssaan on yksi tar-
ked innovatiivinen painotus, jolla on tarjottavaa tahan keskusteluun. Sita
voi nimittaa yksinkertaisesti "yhdistymiseksi Kristukseen".

Calvinin teoksen Institutio christianae religionis (1559) kolmannen kirjan
klassisella aloitusluvulla on paljon puhuva otsikko: “Kristuksesta sanotut
asiattulevat meidan hyvaksemme Hengen salaisen toiminnan kautta”. Luku
on esipuhe ordo salutis -jaksolle ja kertoo "etta niin kauan kuin Kristus on
meidan ulkopuolellamme ja me olemme erossa hanessa, on kaikki se, mita
han karsi ja teki ihmissuvun pelastuksen puolesta, meille mitaténta eika
vaikuta mitaan. Siksi jakaakseen sen, mita han on saanut Isalta, hanen on
tarpeen tulla meidan omaksemme ja asua meissa.” Ja Calvin jatkaa, etta
"sanotaanhan meitakin oksastetuiksi ja haneen puetuiksi: koska meille ei
ole yhtaan mitaan (kuten olen sanonut) kaikki se, mita hanella on, kunnes
yhdistymme hanen kanssaan yhdeksi” (Calvin 1559, 3.1.1). Kuten Todd .
Billings, johtava amerikkalainen reformoitu systemaatikko, on osuvasti il-
maissut:

"Yhdistyminen Kristukseen” on reformoidussa traditiossa nopea viittaus
Raamatun todistukseen siséltyville monimutkaiselle aihepiirijoukkiolle,
jolla on samalla keskeinen asema kirkon evankeliumin sanoman julis-
tuksessa. Nykykeskusteluissa "yhdistyminen Kristukseen” viittaa laajaan
soteriologiseen ja pneumatologiseen viitekehykseen, jossa uudestisyn-
tymisen, uskon, pyhityksen ja kirkastumisen opit toteutuvat. Se tarjoaa
myés olennaisen asiayhteyden, johon asetetaan kasteen ja Herran eh-
toollisen teologinen merkitys.” (Billings 2020, 497.)

Toki unio eli yhdistyminen Kristukseen ei ole mitenkdan erityislaatuisen
reformoitu ajatus sinansa. Se ei ole ylla olevan kiteytyksen tarkoitus. Sen
sijaan asian ydin on siing, etta Calvinille ja hanen seuraajilleen ajatus toi-
mi kattokasitteend, jolla on seurannaisvaikutuksia monen yhteen liittyvan
aihealueen suhteen. Huomionarvoisa on Billingsin muistutus, etta "histori-
allisessa katsannossa reformoidulle Kristukseen yhdistymisen opetukselle
[&hinta sukua on luterilainen traditio. Mutta yhdistavista tekijéista huoli-
matta reformoidulla ja luterilaisella traditioilla on ollut ja on edelleen tiet-
tyja merkittavia tunnustuksellisia eroja suhteessa seikkoihin, jotka liittyvat
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Kristukseen yhdistymiseen, eritoten koskien sitd, missa maarin opilla on
ohjaava merkitys Herran ehtoollisen teologiassa.” (Billings 2020, 497.)

Lisaksi Calvinin reformoitu tulkinta panee alulle tarkean kaanteen, silla
hanelle seka vanhurskauttaminen ja pyhitys ovat osa yhdistymista Juma-
laan - ja yllattden pyhityksesta puhutaan ennen vanhurskauttamista! Nain
han liittaa tiukasti toisiinsa vanhurskauttamisen ja pyhityksen kumotakseen
vaitteet "halvasta armosta” seka valitukset siita, ettei painoteta pelastuksen
hedelmina nousevia hyvia tekoja. Calvin kumoaa kiivaasti kaikki syytdkset
siitd, etta "uskonvanhurskaudella hyvat teot tuhotaan.” Sen sijaan Geneven
reformaattori kuuluttaa rohkeasti, ettda "Me emme nimittain uneksi uskosta,
joka on tyhjillaan vailla hyvia tekoja, emmeka vanhurskauttamisesta, joka
rakentuu ilman niitd. Tama vain on erona, etta vaikka me tunnustamme,
ettd usko ja teot vaistamatta liittyvat toisiinsa, asetamme kuitenkin van-
hurskauttamisen uskoon, emme tekoihin.” (Calvin 1559, 3.16.1.) Huoli on,
ettei "ilmaisesta” uskonvanhurskaudesta tehda veruketta moraaliselle piit-
taamattomuudelle, mika on opetus, joka luterilaisten olisi pitanyt ottaa
paremmin huomioon. Tastd huolesta tulee heratyshuuto reformaation
jalkeisille soteriologioille. Se heijastaa myds hyvin roomalaiskatolilaisten
syvia tuntoja.

Metodistit ja pyhitysliikkeet: pyhittyminen
pelastuksen paamaarana

Calvin liittaa tiukasti toisiinsa pyhityksen ja vanhurskauttamisen unio-kasit-
teen avulla ja jopa kdantaa keskustelun jarjestyksen toisinpain kasitellen
ensin pyhittymista ja vasta sen jalkeen vanhurskauttamista. Tama viittaa
edelleen siihen yha tarkeaan teologiseen antiin, joka juontaa juurensa John
Wesleyn perinndsta metodismin ja erindisten pyhitysliikkeiden keskuudes-
sa. Erds kasvava huoli reformaation jalkeisessa pietismissa ja muiden he-
ratysliikkeiden keskuudessa (esim. puritaanit) koski ajateltua liukumista
itsetyytyvaisyyteen suhteessa kristilliseen eldmaan ja pyhittymiseen. Nama
tahot toki kannattivat vahvasti reformaation oppia uskonvanhurskaudesta.
Samalla he kieltaytyivat supistamasta pelastusta ensisijaisesti (forensiseen)
julistukseen omasta vanhurskaudesta. Uudestisyntyminen kasitettiin liik-
keelle panevaksi tapahtumaksi ja - toisin kuin ulkoapain tuleva vapauttava
julistus - se kasitettiin toimeksi, joka sai aikaan sisaista muutosta. Se viittasi
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uuteen elamaan, pyhyyteen, pyhittymiseen. Kun forensinen vanhurskautta-
minen on kertakaikkinen tapahtuma, pyhyys on taas kasvua ja etenemista.
Tama on tunnusomainen ortodoksinen ja katolinen ajatus yhta lailla,

Nama huolet tasoittivat tietd mullistavalle suunnanmuutokselle, kohti
uudistumiseen ja elamanmuutokseen pyrkimysta vanhurskautetussa ihmi-
sessa. Taman sanansaattajina toimivat anglikaanilahtéinen John Wesley,
hanen veljensa Charles, John Fletcher ym. Wesleylla oli edessaan sama
pulma kuin hanen pietisti- ja puritaaniedeltajillaan, yhta lailla kuin anabap-
tisteilla. Pulma oli siind, kuinka pitaa kiinni protestanttisesta, forensisesta
vanhurskauttamiskasityksesta, joka sisaltdaa eron vanhurskauttamisen ja
pyhityksen valilld, mutta samaan aikaan ymmartaa vanhurskauttaminen
uudistumisena ja nain ollen sisdisend muutoksensa. Pyhittyminen merkit-
see "viimeista ja korkeinta tilaa” talla vaelluksella.

Wesley kaytti jopa ajoittain uskaliasta sanaa "tdydellisyys” kuvatakseen
korkeinta tasoa hengellisen elaman edistymisessa. Vaarinkasityksia vastaan
taydellisyys ei hanelle sisaltanyt taydellista synnittomyytta. Ajatus kuitenkin
selkedsti asetti Wesleyn soteriologisen nayn protestanttisen valtavirran
ulkopuolelle. Kasitys piti kiinni tiukasti Jeesuksen kehotuksesta "Olkaa siis
taydellisia, niin kuin teidan taivaallinen Isdnne on taydellinen” (Matt. 5:48).
Kaiken kaikkiaan Wesley uskoi vakaasti, ettd pelastus kasittda niin van-
hurskauttamisen kuin pyhittymisen ja etta niita ei voi erottaa toisistaan.

Niin epailyttavaltakin kuin halu taydellistymiseen voi kuulostaa valtavir-
ran protestanttien ja anglikaanien korvissa, Wesleyn naky sopii luontevasti
syvaan ja laajaan kristillisen traditioon. Taydellisyyteen pyrkiminen on il-
meista kirkkoisien keskuudessa, seka iddssa etta lannessa, ja sittemmin
kautta historian. Ei ole vailla merkitysta, etta Wesley luki ja auttoi kaanta-
maan joitakin itdisten kirkkoisien avainteksteja.

Jalkikateen ajateltuna on selvaa, etta protestanttisen reformaation esit-
tama vanhurskauttamisen ja pyhityksen valilla tehtdva kategorinen erottelu
pitaa oikaista. Oikaisu pitaa kuitenkin suorittaa niin, ettei tehda tyhjaksi
perustavaa ja oikeutettua huolta liukumisesta “"tekojen vanhurskauteen”,
seka niin, ettei muuteta etenemisen tilaa pelastuksen perustaksi. Protes-
tanttisen teologian olisi pitanyt kuunnella anabaptistien, ortodoksien ja
katolilaisten kritiikkia siita, ettd muutoksen ja hyvien tekojen painotus on
liian vahaista. Mika surkuhupaisinta, luterilainen traditio on tullut tunne-
tuksi linjana, joka kannattaa "rohkeaa synnintekoa".
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Anabaptistit ja mennoniitat: opetuslapseus ja
eettis-moraalinen pyrkimys

Se, mita on sittemmin kutsuttu radikaaliksi reformaatioksi, erotetaan kato-
lisesta, reformoidusta ja luterilaisesta reformaatiosta. Radikaali reformaatio
pyrki viela maaratietoisemmin edistamaan kutsua pyhaan elamaan seka
arjessa toteutuvaan hurskauden harjoitukseen ja eettiseen toimintaan. Ra-
dikaaleista reformaattoreista tuli hyvin kriittisia suhteessa reformoituun ja
luterilaiseen reformaatioon. Tama johtui niiden vaitetysta "kompromissista”
maallisten vallanpitdjien kanssa ja arkuudesta julistaa Raamatun juuriin
asti menevaa kutsua katumukseen.

Anabaptistit ja mennoniitat nakivat kirkon “vanhurskaiden kokouksena”
eivatka "sekalaisena seurakuntana”. Kristuksen todellinen seurakunta koos-
tuu niistd, "jotka ovat todellisesti kaantyneita, jotka ovat syntyneet ylhaalta,
Jumalasta, jotka ovat uudistuneita mieleltaan Pyhan Hengen vaikutuksesta
jumalallisen Sanan kuulemisen kautta ja joista on tullut Jumalan lapsia”
(Menno Simons 1552, 300).

Anabaptistit toki kannattivat protestanttisen reformaation oppia van-
hurskauttamisesta, yhta lailla kuin pietistit, puritaanit, wesleylaiset ja muut
heratysmieliset. He kuitenkin painottivat samalla henkilékohtaista hengel-
lista elamaa ja pyhyyttda. Anabaptistien ja mennoniittojen erityinen panos
oli valaa vahva yhteys pyhyyden ja eettis-moraalisen hyveellisyyden valille.
Tasta johtuen opetuslapseudesta tuli keskeinen termi, johon koko pelas-
tuksen kulku usein kiteytetaan. Opetuslapseus perustuu vanhurskauttami-
seen ja pyhittymiseen. Talta pohjalta opetuslapseus vaatii sitd, ettd eletdan
todeksiJeesuksen kaltaista rakkautta, huolenpitoa ja oikeudenmukaisuutta
pahuuden, epdoikeudenmukaisuuden ja julmuuden maailmassa. Alusta asti
anabaptistit tulivat tunnetuiksi tiukasta pasifismistaan. Heidan vaittamansa
oli, ettd he yksinkertaisestivain seuraavat Jeesuksen ja hanen varhaisimpien
seuraajiensa ohjeita ja esimerkkia.

Vapaakirkollisina liikkeina nyttemmin tunnetut seurakunnat ja kirkot
vievat eteenpdin seka anabaptismin ettd (mydhempien) wesleyldisyyden
ja pyhitysliikkeiden perintda. Vapaista liikkeista ensimmaisia olivat baptis-
tikirkot, jotka juontavat juurensa 1600-luvun alkuun. Liikkeisiin kuuluvat
myds monet muut yhteisét: omassa maassamme Suomen Vapaakirkko,
baptistit ja helluntailaiset. Kuten niita edeltaneet traditiot, my6s vapaat
liikkeet julistavat reformaation oppia uskonvanhurskaudesta. Ne kuitenkin
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painottavat yksimielisesti henkilokohtaisen uskon valttamattomyytta, arki-
elaman pyhityspyrkimysta ja opetuslapseuden tarkeytta.

Vapaakirkolliseen perheeseen lasketaan yleensa myds helluntailaiset ja
karismaattiset lilkkeet. Ne ovat kasvaneet viime vuosisadalla ilmiémaisesti
ja edustavat nyt roomalaiskatolilaisten jalkeen suurinta kristillista ryhmit-
tymaa. Tarkastelkaamme nyt heidan pelastuskasitystaan.

Helluntailais-karismaatikot: parantuminen ja
karismaattinen voimaantuminen

Se, mita on edelld sanottu erinaisista reformaation jalkeisista uudistus-
liikkeista, koskee my6s helluntailaisia ja karismaatikkoja: protestanttinen
uskonvanhurskauden oppitunnustetaan uskollisesti. Sen tervehdyttavaa ja
uudistavaa voimaa hyddynnetaan kasvun ja pyhityksen jatkumisen takeena.
Helluntailaisuuden soteriologinen lisa on kaksitahoinen: voimaantuminen
ja parantuminen, jotka saadaan Jumalalta.

Voimaantuminen taikka Pyhan Hengen voima on tiivistetty ilmaus, joka
viittaa siihen, ettd Henki lahjoittaa karismaattisia armolahjoja. Niihin kuulu-
vat kielilldpuhuminen seka profetiat, parantamiset, pahojen henkien ulos
ajamiset, viisauden sanat jne. Helluntailaiset uskovat, etta nama lahjat ovat
tunnusomainen lisdys Jumalan pelastavaan lahjaan. Helluntailainen pelas-
tusjarjestys onkin kolmijakoinen: vanhurskauttaminen, pyhitys ja "Pyhan
Hengen kaste”. Viimeinen termi viittaa erityiseen uskonnolliseen koke-
mukseen, joka seuraa uudestisyntymista: Pyhan Hengen lahjan ja voiman
vastaanottaminen. Henkikaste ilmenee tyypillisesti erilaisina armolahjoina.
Se on luvattu kaikille uskoville, ei pelkastaan johtajille tai tietyille poik-
keuksellisille yksildille. Henkikaste tapahtuu tavallisesti vain kerran usko-
nelaman alkupuolella. Loppueldmaéan ajan toteutuu paivittdinen "Hengella
tayttyminen”.

Outo ja ennen nakematon tulkinta henkikasteesta ilmaantui varhain
monien, enimmakseen valkoisten helluntailaisten lilkkeiden keskuudessa.
Se tunnetaan"ensimmaisena merkkina” ja tarkoittaa sita, etta ensimmainen
ja ratkaiseva nakyva todiste Pyhan Hengen kasteen vastaanottamisesta
on kielillapuhuminen. Suurin osa karismaattisista liikkeista alkuperaisten
helluntaiyhteisdjen ulkopuolella, kuten valtaisa karismaattinen uudistuslii-
kehdinta roomalaiskatolisessa kirkossa, ei hyvaksy tata oppia. Nain eivat tee
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mydskaan kaikki helluntailaiset, mukaan lukien Suomen helluntaikirkko. En-
simmainen merkki -tulkintatapa on aarimmaisen ongelmallinen raamatul-
lisesti, sielunhoidollisesti ja kaytannon kokemuksen suhteen. Sosiologisten
tutkimusten mukaan jopa niissa kirkoissa, jotka kannattavat kasitysta, alle
puolet uskovista on koskaan puhunut kielilla, vaikka he ovat saattaneetkin
saada muita armolahjoja!

Armolahjojen joukossa parantaminen, olkoonpa se ruumista tai mielta
koskevaa, on kaikkien helluntailaisten ja karismaatikkojen suuresti arvosta-
ma. Helluntailaiset totta kai turvautuvat nykyaikaiseen tieteeseen saadak-
seen terveytta ja parantuakseen. He kuitenkin uskovat myds ihmeellisiin,
Jumalan antamiin hoitoihin, jotka toteutuvat joko valittémasti tai hitaam-
min. Tassakaan tapauksessa odotuksena ei ole, etta kaikki uskovat koskaan
kokisivat parantamisen armolahjan vaikutuksen. Mahdollisuutena se on
silti osa pelastuksen lahjaa. Helluntailaisia ja karismaatikkoja ei suinkaan
ole kiittaminen siita, etta he olisivat "keksineet” parantamisen merkityksen
kristillisen pelastuskokonaisuuden osana. Onhan erindisia parantumisia ja
hoitoja saatu kokea esimerkiksi lukuisten ortodoksisten ja roomalaiskato-
listen sdantokuntien kautta historian mittaan taikka monien parantamishe-
ratysten aikana 1800-luvulla. On silti kiistatonta, ettd nama Henki-liikkeet
ovat edistaneet sitg, ettd parantamista, hoitoja ja uudistumista arvostetaan
laajemmin kaikkien kirkkojen keskuudessa. Mietittakd6n vaikka roomalais-
katolisen kirkon laajoja ja moninaisia parantamispalveluksia ja -palveluita
osana liturgista elamaa ja spiritualiteettia.

Mista helluntailaiset saivat selville voimaantumisen ja parantamisen
tarkeyden? Raamatustal Helluntailaiset olivat ja ovat yha edelleen kiihkeita
pyhien Kirjoitusten tutkistelijoita. Apostolien teot on toki heidan eniten
vaalimansa Raamatun osa "apostolisen” seurakunnan peruskertomuk-
sena. Helluntailaiset tutkivat kuitenkin myds tarkkaan evankeliumeja ja
saannodllisesti saarnaavat niistd, eritoten synoptikoista. Toisin kuin hei-
dan "liberaalit” protestanttiset sisaruksensa, helluntailaiset ottavat nake-
myksensa mukaan kirjaimellisesti evankeliumin kertomukset Jeesuksen
parantamisista, henkien karkottamisista ja muista voimateoista. He ovat
valmiita jaljittelemaan niita Hengen voiman avulla. Tallaiseksi helluntailai-
set ymmartavatkin sen, miten toimittiin alkuseurakunnassa, josta Luukas
Kirjoittaa kertomuksessaan.

Evankeliumien tutkistelun myoéta helluntailaiset alkoivat puhua "tay-
desta evankeliumista”, joka on selkeasti nahtdvissa Jeesuksen julkisessa
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toiminnassa. Tama tarkoittaa sita, etta Jeesus ei ollut vain Pelastaja ja Pyhit-
taja, vaan myos Parantaja, Pyhalla Hengella Kastaja ja pian tuleva Kuningas.
Viimeinen nimike todistaa voimakkaasta lopunajallisesta odotuksesta, joka
oli erityisen voimissaan liilkkeen ensimmaisten sukupolvien aikana. Luteri-
laisia ja toisia reformaation kirkkoja tarkastellessaan helluntailaiset tuumai-
livat, olivatko nuo kristityt ohittaneet joitakin tarkeitd pelastuksen lahjan
osa-alueita, eritoten Pyhan Hengen tuoman voiman ja parantamisen lahjan!

Ehka helluntailaisilla on jotakin tarkeda sanottavaa tassa suhteessal!
Ihmettelya herattad, miksi pelastuksen karismaattinen puoli on ollut niin
syrjassa liian monien kirkkojen piirissa. Tama on varsin surkuhupaisaa siina
valossa, etta kirkon Perustaja oli ennen kaikkea matkasaarnaaja, parantaja
ja manaaja! Tarkea syy siihen, miksi valtavirran kirkkojen teologiassa ja
spiritualiteetissa parantamiset ovat olleet reunamailla, liittyy siihen, ettei
ole arvostettu ja jaljitelty Jeesuksen maanpallista palvelutehtavaa. Toisin
sanoen: Jeesuksen maanpaallisen elaman ja tehtavan teologinen ja sote-
riologinen merkitys on ohitettu teologiassa ja spiritualiteetissa. Leijonanosa
teologisista keskusteluista seka saarnoista kasittelee niita tapahtumia, jotka
liittyvat karsimykseen, ristiin ja ylosnousemukseen. Jeesuksen voimatekoja
ei ole tulkittu pelastustekoina. Kuten Jirgen Moltmann taman nokkelasti
sanoittaa viitaten varhaisen kirkon tunnustuksiin: lauseiden "syntyi neitsyt
Mariasta” ja "karsi Pontius Pilatuksen aikana” valilla ei ole muuta kuin pilkku
vain!(Moltmann 1993, 150). Tama poikkeaa varsin selvasti evankeliumeista,
joissa opetukset, parantamiset, manaamiset, anteeksiannon julistukset,
ihmisten kanssa ateriointi ja profeetalliset teot saavat osakseen suurimman
rivimaaran. Korjatakseen puutteen Moltmann ehdottaa muutosta, lisdysta
uskontunnustukseen:

jonka Johannes Kastaja kastoi, tdyttyi Pyhdstd Hengestd: saarnatakseen
Jumalan valtakuntaa kdyhille, parantaakseen sairaat, ottaakseen vastaan
ne, jotka oli sysditty syrjédn, uudistaakseen Israelin kansojen pelastumista
varten ja armahtaakseen kaikki ihmiset. (Moltmann 1993, 159.)

Uskontunnustukset eivat toki saa osakseen "vuositarkastusta” ikaan kuin
paivityksen vuoksi. Moltmannin sanoman ydin on kuitenkin voimassa. Miet-
tikdapa, mita tarkoittaisi kirkon eldamalle ja spiritualiteetille, jos sen viikoit-
taisissa kokoontumisissa lausuisimme kaiken muun uskontunnustuksissa
olevan rinnalla jotakin edelld olevan lisdyksen kaltaista.
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Kun nyt on tarkasteltu ja arvioitu joitakin keskeisia ekumeenisen kirjon
soteriologisia suuntauksia, artikkelin viimeinen paaosio etsii ldhteitd, jois-
ta ammentaa virikkeitd uudistunutta ja kaikenkattavampaa pelastuksen
hahmottamista varten.

Kohti kokonaisvaltaista ja rikasta
pelastusnakya

Trinitaaris-pneumatologinen lahestymiskulma
pelastuksen teologiaan

Kun itaisessa kristinuskossa Pyhan Hengen pelastavalla ty6lla (jumalallis-
tumisena) on keskeinen asema, lantisessa kristillisyydessa Hengen tehta-
va on taas jokseenkin alisteinen, vaikkakin ordo salutis yleensa sijoitettiin
pneumatologian otsikon alle. Oli tavallista, etta lantiset teologit erottelivat
Kristuksen tydn objektiiviseksi ja Hengen tydn subjektiiviseksi.

Jotta nama rasitteet tulisivat korjatuiksi, monet nykyteologit painottavat
vahvan "Henki-kristologian” merkitysta, sellaisen, joka on lasna kaikkialla
Uudessa testamentissa. Sen sivuilla Hengen ty® yhdistetaan erottamat-
tomasti Kristuksen tydhon ja painvastoin. Silla juuri Hengen kautta Isa
heratti Jeesuksen kuolleista (Room. 1:4), mika johti meidan vanhurskaut-
tamiseemme (Room. 4:25). Kristuksen risti edellyttad Hengen tuottamaa
yldsnousemusta ja painvastoin. Rajatussa merkityksessa Hengen ty6ta voi-
daan kutsua yhta "objektiiviseksi” kuin Kristuksen ty6ta, vaikkakin toisella
tavalla. Kristuksen saapuminen, julkinen tehtava, itsensa alttiiksi paneminen
aina ristinkuolemaan asti, ylésnousemus ja tdmanhetkinen opetustehtava
Puolustajan kautta edellyttavat kaikkineen Hengen "objektiivista” tyota.
Kaiken kaikkiaan: kristologia ja pneumatologia vaikuttavat vastavuoroisesti
toisiinsa ja ovat "riippuvaisia” toisistaan. Henki ei yksistdan "pane toimeen”
Kristuksen lunastustyoéllaan hankkimia siunauksia, vaan, kuten katolinen
Walter Kasper asian ilmaisi, "osallisuus Jumalan elamaan Pyhassa Hen-
gessa Jeesuksen Kristuksen valittdmana” on kristillinen pelastus (Kasper
1976, 254).
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Nykyteologiassa pelastusta koskevat yksiloon liittyvat ja yhteisolliset
seuraukset yhdistetaan toisiinsa terveella tavalla. Kuten sanottua, etenkin
protestanttisuuden piirissa pelastuksen kuvaukset karsivat usein yltidyksi-
I6keskeisyydesta. Wolfhart Pannenberg sijoittaa soteriologian mullistavasti
ekklesiologian yhteyteen - kirkko-opin keskelle - mika vahvistaa kristillisen
nayn syvasti yhteisollista luonnetta (Pannenberg 1998, 12 § 3; 13, osa |,
§ 1-4). Tdman mukaisesti Pannenberg myo6s perustavanlaatuisella tavalla
tarkensi sita, miten puhua valinnasta, joka on tavallisesti ensimmadainen
aihealue pelastusjarjestyksessa. Han sijoittaa aiheen soteriologian ja kirkon
jalkeen, otsikoiden sen enteellisesti "Valinnaksi ja historiaksi”. (Pannenberg
1998, 4.) Kyseinen osio esittaa vaitteen, ettd Jumalan valinta tahtaa kirkon
rakentumiseen eika siksi koske pelkastaan, ei edes paaasiallisesti, yksil6i-
ta. Se koskee yhteisda. Viimeiseksi Pannenberg laajentaa kasittelyn piirin
jopa historiallisiin kansakuntiin ja kansoihin! Uudelleen jarjestaminen ei
toki tarkoita sita, etta kirkko on pelastuksen Iahde: vain Jeesus on, Hengen
voimassa. Mutta se muistuttaa meita siita, etta juuri Kristuksen ruumiin
ja Hengen temppelin kautta olemme saaneet pelastuksen sanoman, seka
siita, ettd me kuulemme julistuksen ja vietamme sakramentteja yhteison
keskella. Usko on henkil6kohtaista, mutta se ei ole koskaan yksilokeskeista.

Lopulta kristillinen pelastus saa tayttymyksensa vasta Jumalan valta-
kunnan eskatologisen tulemisen toteutuessa. Siksi pelastuksen Henki on
eskatologinen Henki, "eskatologinen lahja, joka tahtaa pelastuksen eska-
tologiseen tayttymykseen” (Pannenberg 1998, xiii; ja 6-7, 12). Vasta valta-
kunnan voitokkaan saapumisen myota saavutetaan pelastuksen tayteys ja
paatds. Tama tarkoittaa myos sitg, etta Jumalan Hengen ty6t muodostavat
jatkumon: "Jumalan Hengen ty6 kirkossaan ja uskovissa palvelee sita, ettd
han tuo tydnsa tayttymykseen luomakunnan maailmassa”. Tama kay ilmi
silloinkin, kun toteutuu "jumalallisen Hengen erityinen lasnaolon muoto
evankeliumissa ja sen julistuksen kautta: Idsndolo, joka loistaa kirkon litur-
gisesta elamasta ja tayttaa uskovat.” (Pannenberg 1998, 2-3.)

Kun nyt on painotettu joitakin naita tuoreita kaanteita nykyteologian
ja -spiritualiteetin soteriologisessa keskustelussa nykyteologiassa ja -spi-
ritualiteetissa, paatan artikkelin suosittelemalla kahta viimeaikaista eku-
meenista ehdotusta, joista toinen tulee reformoidusta, toinen luterilaisesta
traditiosta.
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Der Geist des Lebens ja kokonaisvaltainen
pelastus

Epailematta kaikkein laajimmin keskustelua herattanyt pneumatologia
(oppi Pyhastd Hengestd) nykyteologiassa on saksalaisen reformoidun
Jirgen Moltmannin Der Geist des Lebens: Eine ganzheitliche Pneumatologie
(englanniksi: The Spirit of Life: A Universal Affirmation). Se tarjoaa my0s pe-
rustavanlaatuisesti uudistetun ordo salutis -kasityksen (2. osassa). Vaikka
teos seuraakin suurin piirtein pelastusjarjestyksen ajatusta, se painottaa
kokonaisvaltaisuutta ja laajentaa perinteisia jaotteluita juuria myéten. Molt-
mann korostaa oikeutetusti, ettd tarkkarajaiset askelet "eivat ole vaiheita
Hengen kokemisessa”, vaan sen sijaan "eri puolia Pyhan Hengen yhdesta
ja samasta lahjasta” (Moltmann 2001, 82).

Moltmann alkaa pelastusopin kasittelynsa peilaten sitd pneumatolo-
giansa ohjaavaan periaatteeseen: elaman Henkeen. Missa Jumalan Henki
toimiikaan, siella uusi eldama, kasvu ja omien mahdollisuuksien saavutta-
minen ovat kasilld. Tata vastoin sielld, missa toiset henget ja voimavallat
hallitsevat, kuolema, rappio ja vaarinkaytokset ovat lasna. Moltmann pyrkii
kaikin keinoin painottamaan jumalallisen Hengen keskeisyytta suhteessa
kaikkeen eldamaan, mukaan lukien ruumiilliseen elamaan.

Seuraava kohta on "elaman vapautus”, ja tdssa yhteydessa han kasitte-
lee yhteiskunnallista ja poliittista vapautta. Reformoitu teologi tunnetaan
vahvoista vapautuksenteologisista vaikutteistaan. Han painottaakin kolmi-
yhteisen Jumalan tyota sellaisena, joka edistaa niin vapautta kuin kasvun
ja inhimillisen hyvinvoinnin mahdollisuuksia. Erilaiset vapautuksen teologit
ovat oikeutetusti arvostelleet perinteisia sovitusteorioita ja pelastusjarjes-
tyksia niiden abstraktiudesta, joka kiinnittda vahan tai ei lainkaan huomiota
epatasa-arvoon, sortoon, riistoon, seksismiin, hyvaksikayttéon ja muihin
samankaltaisiin sosiopoliittisiin ongelmiin. Pelastuksen teologia ei ole puhu-
nutihmiskunnan tiettyjen osien, eritoten naisten, kdyhien ja vahemmistojen
syrjaytymisen aiheuttamisesta. Naiden oikeutettujen kritiikkien takana on
kysymys siita, pitaako kristillisen sovintoteologian kasitella vain "hengellisia”
vai myoskin "maallisia” elamanpiireja. Moltmannin selvasanainen vastaus
tahan kysymykseen on, etta kristillisen maailmanymmarryksen mukaan
historiaan kuuluvat seka "maallinen” etta "pyha”.
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Tahan liittyen "eldaman vanhurskauttamisen” otsikon alla han kirjoittaa
uskonvanhurskauden lisaksi myds oikeudesta, jonka tulee tulla sorrettu-
jen ja muiden uhrien osaksi seka lapaista yhteiskuntien rakenteet. Toisin
sanoen Moltmann oikeutetusti paattelee, etta ainoa riittdvan painava van-
hurskauttamiskasitys - niin kuin anabaptistit ja vapautuksen teologit julis-
tavat - on sellainen, josta seuraa tasa-arvoa edistava, oikeudenmukainen
ja inklusiivinen toiminta henkildkohtaisella ja yhteisdllisella tasolla.

mon

Koska Moltmann yhdistaa "eldmaan uudelleen syntymisen” "uuteen
luomiseen”, seka yksilokohtaisella ettd kosmisella tasolla, han laajentaa
juuria myoéten "uudestisyntymisen” ajatusta, joka on tavanomainen hera-
tyskristillinen kasite. Han vaittaa, etta kolmiyhteisen Jumalan lahjoittama
uudestisyntyma on kylla henkilékohtainen lahja, mutta se tahtaa koko
maailman, jopa koko maailmankaikkeuden, uudistumiseen. Pelastuksella
on siis yhteiséllinen ja kosminen ulottuvuus.

Yhta lailla Moltmannin selostus "elaman pyhittymisesta” ei vaadi vain
pyhyytta omassa henkilokohtaisessa elamassa, vaan pysayttda myos
huomaamaan tarpeen kunnioittaa ylipdatansa kaiken elaman pyhyytta ja
loukkaamattomuutta. Jumalan Henki on niiden pyhien - lahjomattomien
ihmisten - puolella, jotka pyrkivat sailyttamaan, suojelemaan ja hoivaamaan
kolmiyhteisen Jumalan luomaa elamaa.

Poiketen lahes kaikista protestanteista Moltmann sisallyttaa myos "ka-
rismaattiset elaman voimat”, mukaan lukien kielillapuhumisen ja paran-
tamisen, hanen ordo salutis -kasitykseensd, ottaen oppia helluntailaisilta
ja karismaatikoilta. Kristittyja kehotetaan Moltmannin mukaan elamaan
ja palvelemaan Hengen voimassa, kun he seuraavat matkasaarnaajan,
opettajan, parantajan ja manaajan, siis Jeesus Nasaretilaisen, jalanjalkia.

Ammentaen syvasti aiemmista kristillisista traditioista Moltmann paat-
taa kirjansa kehittaen mystisen union teologian, joka saavuttaa tasapainon
toiminnan ja mietiskelyn valilld. T&ma on harvinainen yhdistelma nyky-
maailmassa.

Kaiken kaikkiaan tama luova ja uraauurtava pelastusjarjestys, jonka
johtava reformoitu teologi on laatinut, suuntaa katsettamme kohti koko-
naisvaltaista ja kaikenkattavaa nakya kolmiyhteisen Jumalan pelastavasta
tydsta ihmiskunnan ja koko maailman hyvaksi.
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Rakentava kristillinen pelastusnaky
pluralistisessa ja maallistuneessa maailmassa

Suurimmassa osassa kristillisen pelastuksen nykyesityksia on noussut pin-
taan valtava maara uusia aihealueita, painotuksia ja oivalluksia. Olemme
silti tuskin saaneet kohdata tayden mitan tarkastelua, joka myds syste-
maattisesti toisi soteriologian keskusteluun toisten uskontojen ja maallisen
maailman vaitteiden kanssa, mukaan lukien tieteen. Spirit and Salvation,
neljas osa allekirjoittaneen laatimassa systemaattisessa teologiassa A Con-
structive Christian Theology for the Pluralistic World, on tahdannyt juuri tahan
(Karkkainen 2016). Teos ottaa mallia perinteisista pelastusopin esittelyista
ja uudistaa niita perusteellisesti. Samalla kirja laajentaa keskustelua niin,
etta se sisaltad myos tarkat vertailut suhteessa jokaiseen soteriologiseen
aiheeseen juutalaisessa, islamilaisessa, hindulaisessa ja buddhalaisessa
kasityksessa pelastuksesta. Keskusteluun tuodaan mukaan myos kayttay-
tymis- ja luonnontieteet silloin, kun se on tarpeellista.

Moltmannin Idhestymistapaa muistuttaen tdma pelastuksen kasittely on
tiukasti kiinni kokonaisvaltaisessa, maailmaa syleilevassa kolminaisuusopil-
lisessa pneumatologiassa. "Pelastusjarjestyksen” sijaan toinen termi ote-
taan kayttoon: "pelastuksen tuova yhteys” ("Salutary Communion”). Tama
alleviivaa pelastuksen henkildkohtaista, yhteisollista ja etenevaa luonnetta.

Taman uudistetun pelastusopin ensimmainen paatehtava on tutkia niita
asioita, jotka tunnetaan perinteisestivalinnan oppeina ja joita nimitetaan ot-
sikossa nain: "Jumalallinen suosio ja kutsu ikuiseen ystavyyteen”. Tavoittee-
na on edistaa sitd, etta paasemme yli vuosisatoja jatkuneesta umpikujasta.
Lukkiutunut tilanne koskee sitd, kuinka tulee ymmartaa se, miten rakastava
ja armollinen Jumala aloittaa pelastavan tyonsa ja etsii henkil6kohtaista
suhdetta ihmisiin. Historiallisten debattien kriittisen tarkastelun jalkeen
esitelladn vahva kolminaisuusopillinen valinnan teologia. Tarkastelun kes-
kiossa on pulmallinen ja mutkikas kysymys tahdon vapaudesta, joka on
luterilainen teologinen arvoitus. Nykyaikaisen konstruktiivisen teologian,
joka kasittelee tahdonvapautta, ei pida kiinnittda huomiota vain teologiseen
traditioon, vaan myds neurologiaan ja mielen filosofiaan.

Kaantymys, katumus ja syntien anteeksianto muotoillaan aiheina
juurta jaksaen uudelleen seuraavan otsikon alla: "Paluu ja kadntyminen
Jumalan puoleen - ja lahimmaisen puoleen”. Aiheita ei tarkastella vain
kristillisen tradition monipuolisen keskustelun valossa. Tarkastelu kattaa
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myds sosiopoliittiset huolet (kdantyminen), kulttuurisen moninaisuuden
(katumus) ja laajat poikkitieteelliset, psykologian ja muiden kayttaytymis-
tieteiden tutkimukset (anteeksianto). Erityisen tarkea keskustelukumppani
nykyteologialle on anteeksiannon tutkiminen psykologian alalla. Lisaksi
kaantymyksen on syyta saada huolellinen poikkitieteellinen tarkastelu
osakseen. Nain ei pida tehda pelkastaan suhteessa pohjoiseen pallon-
puoliskoon, vaan myods esimerkiksi suhteessa sellaisiin paikkoihin kuin
moniuskontoinen Intia.

Pisin luku "Yhta Jumalan kanssa: Oikean toivominen, uudistuminen
ja elaman eheys” (11) pitaa sisallaan vanhurskauttamisen, pyhityksen ja
jumalallistumisen. Luvun tarkoitus on tarjota uudenlainen ekumeeninen
ehdotus, joka voisi auttaa kristillisia kirkkoja paasemaan eteenpain sote-
riologisesta umpikujasta. Ehdotus on, etta ortodoksisen ja katolisen kirkon
seka anglikaanis-protestanttisten kirkkojen (mukaan laskien metodistiset,
anabaptistiset ja helluntailaiset yhteis6t) on mahdollista [ahentya tosiaan
laajamittaisesti. Tama koskisi sitd, etta ihmisia seka julistetaan vanhurskaiksi
ettd tehdaan vanhurskaiksi / jumalallistetaan yhdistyneena kolmiyhteiseen
Jumalaan, jotta he kasvaisivat samaisen Jumalan kaltaisuuteen. Protestant-
tien omaksuman lahtékohtaisen erottelun vanhurskaaksi julistamisen ja
tekemisen valilla taytyy kohdata rakentavaa kritiikkia ja oikaisua.

On syyta my6s korjata hammastyttava aukko kaikissa ordo salutis -jasen-
telyissa (poikkeuksena Moltmann). Siihen tahtaa luku "Parantaminen, uudis-
tuminen ja voimaantuminen”, joka kehittelee parantamisen, uudistumisen
ja inhimillisen hyvinvoinnin teologiaa. Samalla se muotoilee ekumeenista
"henkikasteen” teologiaa tahtaimena voimaantuminen, sisun ja jaksamisen
saaminen seka siunaantuminen voimavaroilla, jotka mahdollistavat eldmaa,
palvelua ja hengellista tehtavaa. Taytyy siis haastaa ja oikaista akateemis-
ten ja kirkollisten teologien haluttomuus sisallyttaa armolahjojen ryhmia
kristillisen pelastusopin kasittelyyn.

On syyta korjata myos teologian tavanomainen yksilokeskeinen taipu-
mus. Nain voidaan hyddyntaa ensimmaisesta osasta saatuja, kokonais-
valtaisempaa pneumatologiaa koskevia oivalluksia. Tallainen pelastus-
opillinen teologia ottaa huomioon myos Hengen tehtdvan historiassa ja
yhteiskunnassa niin, ettd pelastusnayn nakopiirit laajenevat kattamaan
"sovinnon luomisen, vapautuksen ja rauhan tekemisen”, siteeratakseni lu-
vun otsikkoa. Keskustelu koskee kristillisen evankeliumin sovinnon tielle
vievia johdannaisvaikutuksia yhteiséllisilla, yhteiskunnallisilla, kansallisilla
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ja kansainvalisilla tasoilla. Vaikka kristillinen pelastusnaky onkin yksiléa
koskeva, se ei ole kuitenkaan koskaan yksilokeskeinen. Painvastoin, Ju-
malan pelastustarkoitukset yltavat yhteisoihin ja aina Jumalan luomaan
maailmankaikkeuteen asti.

Lyhykainen "Epilogi: Jumalan uskollisuus ja inhimillisen kaipauksen paate-
piste” kehittelee viimeiseksi jaavia soteriologisia aihealueita, nimittain pyhien
kestavyytta ja heidan kirkastumistaan. Samaan aikaan luku pyrkii rakenta-
maan yhteyden soteriologian ja eskatologian valille painottaen kokonaisval-
taista nakya. Lopullinen paamaara on henkilokohtainen, yhteiséllinen ja maa-
ilmankaikkeuden kattava uudistuminen Jumalan uudessa luomakunnassa.

Kuten sanottua, tdma uudelleen muotoiltu soteriologia ei ota laajasti
huomioon pelkastaan kristillista traditiota viittaamalla Raamattuun, histori-
aan ja nykyaikaisiin globaaleihin teologioihin. Se ottaa oppia myds muiden
elavien uskontoperinteiden oivalluksista ja, milloin tarpeen, luonnontieteis-
ta ja kayttaytymistieteista. Tallainen on uskoakseni kristillisen teologian
tulevaisuus.

Loppupaatelmia

Pelastus on yhteinen, jakamaton. Se on Kolmiyhteisen Jumalan lahja ihmis-
kunnalle ja koskettaa koko luomakuntaa. Toisin kuin esimerkiksi suurissa
aasialaisissa uskonnoissa, kristillinen kasitys pelastuksesta ei ole pakoa ja
irtaantumista maailmasta. Painvastoin pelastus koskettaa koko maailmaa.
Jumalanvaltakunnan tullessa maailma uudistetaan, sita ei jatetd taaksemme.

Kristillinen pelastuskasitys on huiman laaja ja monikerroksinen. Siihen
kuuluvat yhta lailla persoonallinen, yhteiséllinen ja kosminen nakékulma.
Pelastus koskettaa seka "hengellistd” ettd "maallista”. Pelastus on jo ta-
pahtunut, se on tapahtumassa ja se tulee taydellistymaan eskatologisessa
tulemisessa.

Pelastustoivo ei liity vain eika edes ensisijaisesti tulevaisuuteen - vaikka
tuota nakdkohtaa ei tulekaan unohtaa, kuten usein tapahtuu nykyaikana.
Toivo Jumalan valtakunnan lopullisesta murtautumisesta tahan maailmaan
innoittaa ja inspiroi tydta maailmamme ja ihmiskunnan hyvinvoinnin edesta.

Huolellisen pohdinnan ja teologisen argumentoinnin ohella nyky-
teologiassa ja kirkon julistuksessa tarvitaan luovaa mielikuvitusta. Vain
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mielikuvitus - tuo mysteerinen inhimillinen kyky, joka vaeltaa paljon no-
peammin kuin valo - voi tavoittaa jotakin siitd, mista sanotaan:

mité silmé ei ole ndhnyt eikd korva kuullut,

mité ihminen ei ole voinut syddmessédn aavistaa,

minkd Jumala on valmistanut niille, jotka hdntd rakastavat.
(1. Kor. 2:9)

Ekumeenisen teologian kyky hahmottaa pelastusta monenvarisena ja mo-
nimuotoisena on osaltaan tulosta luovan mielikuvituksen kaytosta historian
ja nykypaivan muuntuvissa elamantilanteissa ja konteksteissa. Miksi yrittaa
kaventaa kolmiyhteisen Jumalan aarettdmasta rakkaudesta kumpuavaa
pelastusty6ta johonkin rajattuun muottiin? Eiké kaikilla kristityilla ja kirk-
kokunnilla ole pikemminkin tarve oppia jotakin uutta toisilta?

Luterilaisen pelastusjarjestyksen vahvuus on sen ankkuroitumisessa
sola-periaatteisiin (sola gratia, sola fide, solus Christus). Sen, mitd syntinen
ja langennut ihminen ei voi tehdd, Kaikkivaltias on tehnyt puolestamme.
Me emme pelasta itsedmme, meidat pelastetaan.

Luterilaisen pelastusjarjestyksen potentiaalinen heikkous on aarimmil-
leen viety ihmisen langenneisuuden ja tahdonvapauden puutteen koros-
taminen. Pahimmillaan se johtaa nimikristillisyyteen ja eettiseen holtit-
tomuuteen. Meidan on syyta katsoa seka itdan (ortodoksit) etta lanteen
(roomalaiskatoliset, reformoidut, metodistit, mennoniitat ja muut vapaat
kirkot) Ioytaaksemme inspiraatiota elaman muuttumiseen ja pyhitykseen. Ja
globaaliin helluntailaisuuteen saadaksemme armoitusta ja voimaa palvella
lukemattomin eri armolahjoin arkipaivan ja seurakuntaeldman keskella.

Pohdintakysymyksia

e Artikkelin mukaan eri kristillisilla perinteilla olisi annettavaa
myds luterilaisen pelastusndkemyksen tulkinnassa. Mitka kir-
joituksessa kuvatut ainekset olisivat sellaisia, joille olisi kayttoa
taman paivan suomalaisessa luterilaisuudessa?

e Mita ajattelet kirjoittajan ehdottamasta kristillisesta pelastus-
naysta pluralistisessa ja maallistuneessa maailmassa?
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DVPRARDVADVA DDA

Arki, eletty uskonto ja
pelastus reformaatioajalla

Sini Mikkola

Niinpd tdmdn kaiken on viélttdmdténtd tapahtua, jotta Raamatun kirjoi-
tukset tulevat toteen ruumiissamme. Jos ne eivit téyty meissd, pelastus
ei ole mahdollinen; jos ne tdyttyvit, me eldimme [ikuisesti]. (WA BR 5,
nro 1571.)

Martti Luther kirjoitti talla tavoin toverilleen Justus Jonakselle vuonna 1530,
kun Jonaksen kolmen paivan ikainen vauva oli vastikaan menehtynyt. Lut-
her, joka oli itse menettanyt alle vuoden ikaisen tyttarensa Elisabethin vain
paria vuotta aiemmin, osasi epdilematta asettua surevan miehen asemaan.
Lapsen menetys tuntui kipuna ruumiissa ja sielussa. Luther kuvasi toisen
tyttdrensa Magdalenan menetettyaan: "Liha ei halua jatkaa eteenpain, silla
ero rakkaasta kiusaa ihmistd enemman kuin on mahdollista kuvata. On
ihana asia tietaa, etta han on varmasti rauhassa ja hanella on kaikki hyvin
- ja silti olen niin surullinen.”

Lutherin katse kohdistui kuitenkin surussa viipyilyn sijaan nimenomaan
taivastoivoon, ihmisen pelastukseen, kun han lohdutti Jonasta tai muita
surujen ja menetysten kanssa kamppailevia aikalaisiaan kirjeitse. Kuten
aloittavasta lainauksesta kay ilmi, pelastus, Raamatun kirjoitukset ja ihmi-
nen kokonaisuutena - kehoineen kaikkineen - liittyivat kiinteasti toisiinsa
Lutherin, mutta myds muiden aikalaisten ajatuksissa.

Pelastuksen teemaa kasitellaan reformaation tutkimuksessa usein opil-
lisesta nakdkulmasta ja esimerkiksi osana teologisia kddenvaantoja eri ta-
voin ajattelevien oppineiden kesken. Tama teos tarjoaa myds opillisempaa
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nakdkulmaa reformaation teologian ja pelastuksen kysymyksiin esimerkiksi
Risto Saarisen artikkelissa. Kysymys pelastuksesta liittyy kuitenkin olennai-
sella tavalla myds ihmisten arkipaivaiseen elamaan, kokemuksiin, ajatuksiin
ja tunteisiin - niin 500 vuotta sitten kuin tanakin paivana. Tassa kirjoituk-
sessa pohdin ja kuvaan sita, milla tavoin ihmisten kasitys pelastuksesta
limittyi heidan arkipaivaiseen elamaansa ja elettyyn uskonnollisuuteensa.
Tarkasteluni sijoittuu erityisesti 1500-luvun Saksaan, mutta kasittelemani
esimerkit eivat ole aina kovin kaukana tastdkaan paivasta.

Tata tekstia kirjoittaessani olen moneen otteeseen pysahtynyt sen kysy-
myksen aarelle, milla tavoin taivastoivon nakékulma resonoi meidan ajas-
samme. Onko kristinuskon lupaamalla pelastuksella sijaa tdman paivan
suomalaisten eldamassa? Ja jos pelastuksesta puhutaan, mita se tarkoittaa
tana paivana? Mista ja mihin pelastumme? Teologiset kysymykset, kuten
taivas ja helvetti, pelastus ja kadotus, jotka on aiemmin liitetty erityisesti
tuonpuoleisuuteen, ovat nykyaan monelle nimenomaan tamanpuoleisia
kysymyksia. Pelastus voidaan nahda sovituksen lisaksi - tai sijasta - jo tas-
sa ajassa toteutuvana, kokonaisvaltaisena hyvinvointina. Vaitan kuitenkin,
etta eksistentiaaliset kysymyksenasettelut, jotka olivat l[asna 1500-luvun
ihmisten eldmassa, ovat tanakin paivand hyvin samankaltaisia. Erityisesti
maailmanlaajuinen covid-19-pandemia on tuonut tdman esiin. Perusta-
vanlaatuisina eksistentiaalisina huolenaiheina pidetaan usein kuolemaa,
vapautta, ulkopuolisuutta ja tarkoituksettomuutta. Vaikka siis historiallinen
tilanne muuttuu aikojen myéta, ihmisyydessa itsessaan sdilyy paljon sa-
mankaltaisuutta. Nain on myos perustavanlaatuisten kysymysten suhteen.

Eletty uskonto (lived religion) on alun perin sosiologiasta historiatie-
teisiin ja teologiaan omaksuttu kasite, jolla kartoitetaan sita, milla tavoin
uskonnonharjoitus on osa ihmisten arkielamaa ja miten uskonto ylipaan-
sa koetaan. Keskeista on ihmisen kokemus, tunteet ja ajattelu suhteessa
uskontoonsa tai hengellisyyteensa. Usein eletyn uskonnon tutkimus pitaa
sisallaan kahtiajaon: yksildiden kokemukset erotetaan instituutiotasolla
maadritellyista opeista ja kdytanndista. Toisaalta ihminen on aina osa omaa
historiallista tilannettaan ja kulttuuriaan, ja nain esimerkiksi eri instituu-
tioiden linjaukset vaikuttavat myds yksilon kokemusten taustalla tavalla
tai toisella. Eletyn uskonnon tutkimuksessa onkin yksil66n tarkentamisen
ohella otettava huomioon ihmisen paikantuminen osaksi omaa aikaansa,
tuon ajan asettamat rakenteet ja reunaehdot, ja talla tavoin kontekstuali-
soitava ihmisten kokemukset.
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Meidan ajassamme yksilén kokemusten tarkastelu suhteessa uskon-
nollisiin instituutioihin ja uskonnollisiin kysymyksiin ylipaansa on varsin
tuttu ja ehka arkinenkin ilmi6. Se nakyy monenlaisissa uskonnollisiin iden-
titeetteihin liittyvissa keskusteluissa, joissa saatetaan esimerkiksi todeta,
ettd "uskon, mutta en niin kuin kirkko opettaa.” Kirkon tutkimuskeskuksen
viimeisimman nelivuotiskertomuksen (Salomaki et al. 2020) mukaan noin
puolet suomalaisista identifioi itsensa uskonnollisiksi ja toinen puolikas
ei-uskonnollisiksi tai ateisteiksi. Tama tarkoittaa sita, ettd myos luterilaisen
kirkon piirissa, johon kuului 2020-luvun alussa noin kaksi kolmesta suoma-
laisesta, on paljon ihmisig, jotka eivat pida itsedan uskonnollisina. Toisaalta
kirkon jasenet my6s maarittelevat omaa uskonnollista identiteettiaan hyvin
monimuotoisesti: he voivat kokea olevansa esimerkiksi henkisia, hengellisia,
etsijoita, uudestisyntyneita kristittyja tai agnostikkoja.

Tama uskonnollisten identiteettien moninaisuus omassa ajassamme
tarkoittaa kaantaen sita, etta perinteinen kristillinen oppi on "uskottavuus-
kriisissd”, lainatakseni tutkija Kimmo Ketolan kayttdmaa kasitetta. Ketolan
mukaan yleisuskonnollisuus ja siihen kuuluvat uskomukset, kuten usko
kuolemanjalkeiseen elamaan tai henkiolentoihin, ovat sailymassa, kun taas
spesifisti kristilliset opit, esimerkkina pelastusoppi, eivat samalla tavoin ole.
Jopa 80 prosenttia suomalaisista ei taysin hyvaksy kristillista pelastusoppia.
Kristinuskoa ei pideta ainoana tiena pelastukseen edes kaikkien vahvimmin
kirkon oppiin sitoutuvien keskuudessa. (Ketola 2020, 88-89.)

1500-luvun tavallisen ihmisen kokemusta tutkittaessa meilld ei ole
saatavilla galluptietoja. Sailyneet lahteet kuvaavat ensi sijassa sitd, milla
tavoin oppineet teologian ja uskon asiantuntijat tai teologisesti valveutu-
neet maallikot yhtaaltd sanoittivat omaa kristillistda uskoaan ja toisaalta
pyrkivat luotsaamaan muita oikeaksi katsomiensa opillisten tulkintojen
suuntaan. Toisin sanoen meiddn on useammin mahdollista paasta kiinni
ihanteisiin, odotuksiin ja normeihin, joita ihmisille asetettiin. Niin sanotuista
tavan ihmisista saadaan kenties eniten valahdyksia esimerkiksi piispojen
visitaatio- eli piispantarkastuspdytakirjojen tai oikeuden poytakirjojen vali-
tyksella. Visitaatiopdytéakirjoista saadaan tietoa esimerkiksi anabaptisteina
eli uudelleenkastajina pidettyjen kylalaisten uskonkasityksista, joskin naille
tiedoille leimansa antavat paitsi kuulustelijan kysymystenteon tapa myds
esimerkiksi kirjurin valinnat siita, mita kirjoittaa ylos.

Koska varsinaisiin yksildiden kokemuksiin on haasteellista, mones-
sa tapauksessa mahdotontakin paasta kasiksi, keskityn 1500-luvun
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elamankaariajatteluun yleisesti seka joidenkin sellaisten aikalaisten ajat-
teluun, josta meille on jaanyt [ahteita. Ldhestyn ndin ollen reformaatioajan
ihmisen arkielamaa pelastuksen nakdkulmasta tarkastelemalla inhimillista
elamankaarta siihen kuuluvine rituaaleineen. Pohdin syntyman ja kasteen,
sopivaksi katsotun eldamantavan, sairauden seka kuoleman ja hautaan siu-
naamisen nakoékulmia. Aikalaisista siteeraan useimmin Martti Lutheria eri-
tyisesti siksi, etta hanta pidetaan luterilaisen perinteemme keskeisimpana
yksittaisena auktoriteettina.

Syntymasta kuolemaan: taivastoivo

ja arkipdiva

Muistatko nayn teiden varsilla nékottavista puhelinpylvaista, joihin oli yksi
toisensa jalkeen kiinnitetty juliste "Jeesus tulee, oletko valmis?” Pylvaisiin ei
enaa saisi kiinnittad mainoksia, mutta sitkeasti naita julisteita nakyy edelleen
siella taalla. En tiedd, minka verran ne ovat puhutelleet oman aikamme
ihmisid, mutta tuo kysymys kertoo mainiolla tavalla 1500-luvun ihmisen ela-
mantodellisuudesta, jossa eskatologinen odotus varitti vahintaan aika ajoin
arkipaivaista elamaa. Reformaatioajan ihmiselle, kuten sukupolville ennen
hanta, maailma oli kosminen taistelukenttd hyvan Jumalan ja paholaisen
valilla. Kummankaan olemassaoloa ei yleensa kyseenalaistettu, vaan pikem-
minkin kummankin I3hettilaiden, hyvien ja pahojen henkien tai enkelien ja
demonien, ajateltiin toimivan aktiivisesti maailmassa. Paholaisen uskottiin
alituiseen houkuttelevan ihmisia harhaan ja syntiin katyreidensa avulla, ja
esimerkiksi sairaudet tulkittiin usein Jumalan rangaistuksina. Ihmisen kes-
kimaarainen elinajan ennuste oli huomattavasti lyhyempi kuin nykyaan ja
kuolema oli jatkuvasti ldasna muun muassa monien sellaisten sairauksien
vuoksi, joihin nykyadn on elamaa sailyttava ladketieteellinen hoito. Nain
ihmisen oli oltava jatkuvasti valmiina paitsi jattdmaan inhimillinen eldma,
myo6s elamaan Jumalan silmissa mahdollisimman otollista elamaa, jotta
kuoleman jalkeen odottaisi ilo eivatka helvetin tuskat.

1500-luvun ihmiselle pelastus tarkoitti siis yksinkertaisesti sanottuna
padsya taivaaseen, ikuiseeniloon jaJumalan nakemiseen viimeisen tuomion
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jalkeen. Kysymys siita, milla tavoin pelastus olisi parhaiten saavutettavissa,
lienee taman paivan teologeille yksi tutuimmista reformaatioaikaan liittyvis-
ta kiistakapuloista. Tekojen painottamisen, aneiden oston ja kiirastuliopin
kritiikki olivat kirkon reformoimista kannattavien teologien keskuudessa
joitakin tdman keskustelun karjista. Martti Lutherille tekojen korostaminen
pelastuksen mahdollistajana oli suorastaan paholaisen juoni, jolla tama
houkutteli ihmisia pois oikeasta uskosta. Hyvien tekojen olisi kuitenkin
tullut kummuta oikeasta uskosta kuin itsestdan, kuten Luther ajatteli.

Ylipaansa koko 1500-luvun reformatorinen liikehdinta Lutherista kasta-
jiin eli anabaptisteihin ja kaikkiin muihin kietoutui kysymykseen pelastuk-
sesta. Monet odottivat pian tulevaa maailmanloppua ja Jeesuksen toista
tulemista, minka vuoksi oli kiire toimia ja yrittada pelastaa mahdollisimman
moni. Kysymys Jumalan tahdon toteuttamisesta ja uskollisuudesta Kristuk-
selle yhdisti niin teologeja kuin teologisesti valveutuneita maallikkoja yli
tunnustuskuntarajojen - toki ne varsinaiset tavat, joilla Jumalan tahtoa par-
haiten toteutettiin, vaihtelivat reformaation eri haaroissa ja eri yhteisojen ja
yksildiden keskuudessa. Arkisen elaman suhteen luterilaisten keskuudessa
otollisuusJumalalle ja pelastustoivo tarkoittivat seka jatkuvuuksia suhteessa
aiempiin tulkintoihin ettd myds uusia painotuksia.

Sopiva eldmantapa ja pelastus

Usein reformaationtutkimuksessa esitetaan vaite, etta avioelama olisi ollut
ainoa oikea tapa elda inhimillistéa elamaa luterilaisten keskuudessa. Tosi-
asiassa protestanttisille alueille esimerkiksi Saksassa jai toimintaan lukuisia
luostareita, joissa useimmiten luovuttiin elinikaisista luostarilupauksista ja
sitouduttiin elamaan esimerkiksi Augsburgin tunnustuksen (1530) mukaan.
Myds Suomessa Naantalin luostari sai toimia - uusia sisaria kuitenkaan
enaa ottamatta - siihen saakka, kun viimeinen sisar kuoli vuonna 1591.
Monet reformaattorit eivat ndhneet tassa ilmidssa ongelmaa, silla heille
luostarielaman reformoiminen oli olennaisempaa kuin sen jyrkka kieltami-
nen. Esimerkiksi Saksan ja Englannin reformaattoreiden yhdessa laatimissa
Wittenbergin artikloissa (1536) todetaan:
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Mikali nyt luostarieldmddn kykenevdt tahtovat mieluummin pysyd sielld,
missd vadrinkéytokset ja vadrd jumalanpalvelus on hévitetty [...] emme
tuomitse sitd. Otamme huomioon, ettd luostareissa on elédnyt paljon
oikean asenteen omaavia pyhié ihmisié. (WiA 1905 [1536], 75.)

Luther oli nailla linjoilla myds, silla huolimatta poleemisten kirjoitustensa
kriittisesta savysta hankin hyvaksyi kontemplatiivisen elaman, kunhan sita
oli reformoitu. Vuonna 1534 han kiitteli esimerkiksi Herfordin yhteisen
elaman sisarten ja veljien yhteisda oikeanlaisesta kristillisesta elamasta
todeten: "Toivon todella, etta tallaista vakea olisi enemman [...] silla he ovat
hyddyllisia, koska he pitdvat evankeliumin asiaa esilla” (WA BR 7, nro 2144).

Ajatus avioeldmasta kristityn luomisen mukaisena osana I6ytyy kuiten-
kin reformaattorien teksteista voimakkaana, jopa propagandanomaisena
viestind. Keskeinen ajatus oli, ettd siind missa oikein eletty luostarielama
sopi joillekin harvoille, avioelama sopi ehdottomasti valtaosalle. Esimerkik-
si Luther sitoi avioliiton Jumalan luomistahtoon ja pelastukseen monissa
teksteissaan todeten muun muassa:

[...] kaikki kaihtavat avioliittoa, koska heilld saattaisi olla murhetta lasten
kantamisessa - téimd koskee naista - tai miehelld [olisi murhetta], koska
hdnen téytyy eldttdd ja ruokkia vaimonsa ja lapsensa, mihin liittyy vai-
vanndkéd ja tydtd. Kukaan ei halua kantaa tatd taakkaa, mutta se on
kannettava. Jos et ota vaimoa ja sy6 leipddsi otsa hiessd, Jumala ottaa
rangaistuksensa ruumiistasi ja asettaa sen sielullesi. Se ei ole hyvd vaih-
tokauppa. [...] sielld, missé ihmiset ovat uskossa, he passittavat itsensd
suoraa pdété [avioliittoon] ja kantavat tdmén taakan iloisesti - he ottavat
vaimon, tekevdit tyétd ja antavat eldmdnsd olla tuskallista. (WA 24, 103.)

Koska tarve lisddntymiseen oli Jumalan ihmisiin istuttama ja lankeemuk-
sen vahvistama asia, aviollisen elaman viettdminen kaikkine risteineen
oli olennainen myds pelastustoivon nakdkulmasta. Myo6s pappisavioliit-
tojen vahittainen salliminen kertoo avioliittoinstituution merkittavyydesta
paitsi protestanttisen teologian myds papiston arkielaman nakdkulmas-
ta. Huomattavaa on, etta yleisten mielikuvien mukaan avioliiton taakka
liittyi lankeemuksessa maariteltyihin, sukupuolittuneisiin rangaistuksiin:
miehelle elatukseen ja naiselle synnyttamiseen. Tama johti muun muassa
kysymykseen siita, saavuttivatko naiset pelastuksen synnyttamalla (vrt. 1.
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Tim. 2:15). Esimerkiksi Luther lohdutti synnyttavia naisia ajatuksella siita,
ettd mikali he kuolisivat synnytyksessa, se olisi vain kunniakasta, silla se
tapahtuisi Jumalalle parhaiten kuuliaisuutta osoittavan teon hetkella. Lut-
herin lohdutuksessa nakyy mainiosti aikalaistodellisuus, jossa tutkijoiden
arvion mukaan noin yhdessa sadasta synnytyksesta &iti kuoli. Avioliitossa
elava nainen oli raskaana keskimaarin vaille kymmenen kertaa elamansa
aikana, joten kuolemanriski oli suurehko. Toki se oli huomattavasti pienem-
pi kuin riski kuolla eldman alkumetreilla: joidenkin arvioiden mukaan jopa
neljannes alle yksivuotiaista kuoli, ja noin puolet alle kymmenvuotiaista.
Niin lapsi- kuin lapsivuodekuolleisuudessa oli tosin suuria alueellisia eroja.
Ero aiempaan ajatteluun on kuitenkin edellisessa Lutherin ajatuksessa
merkittava: keskiajan teologit olivat nimittain yleisesti ottaen arvelleet nai-
sen olevan paholaisen vaikutuspiirissa synnytyksen aikaan. Nain voi ajatel-
la, ettd protestanttiset ajattelijat olivat vaikuttamassa positiivisesti naisten
arvostukseen synnytyksen suhteen painottamalla sité Jumalaa parhaiten
miellyttavana tekona. Kuten Luther totesi: "Jos et olisi nainen, niin varmasti
toivoisit olevasi sellainen jo yksin taman tyon takia, [...].” On kuitenkin huo-
mattava, etta naisen rituaalinen puhdistaminen kirkottamalla pysyi osana
my®0s luterilaista perinnettd, joskaan luterilaiset kirkottamiskaavat eivat
sisdltdneet yhta paljon viittauksia naisen saastaisuuteen ja syntisyyteen
kuin katoliset vastaavat. Kirkottaminen oli perinne, jota naiset usein itse
pitivat ylla ja vaativat sen jatkumista. Suomen evankelis-luterilaisen kirkon
kirkkokasikirjassa kirkottaminen sailyi jopa vuoteen 1963 saakka.
Synnytysta ei kuitenkaan pidetty itsessaan pelastavana tekona - muu-
toinhan myds ei-kristityt naiset pelastuisivat sen kautta. Lutherin mukaan
kristityn naisen oli kuitenkin olennaista kantaa, synnyttaa ja kasvattaa lapset
hurskaassa kristillisessa uskossa. Eksistentiaalisesta nakdkulmasta aitiyden
- ja toki laajemminkin koko perheinstituution - korostamisella Jumalan
tarkoittamana elamanmuotona pyrittiin luomaan tarkoituksenmukaisuutta
ja mielekkyytta aikalaisten elamaan. Se, mita naiset itse ajattelivat syn-
nytystehtavastaan, ei ole kovin helposti selvitettdvissa. Usein tavallisten
pariskuntien ja synnyttavien naiset kokemukset ovat jaaneet - jos ovat
- aviomiesten pitamiin paivakirjoihin eli naisten kokemukset suodattuvat
heidan miestensa kautta. Yleisesti ottaen perheenisien paivakirjojen valossa
nayttaa silta, etta aviomiehet olivat eniten huolissaan vaimonsa ja syntyvan
lapsensa menettamisestd, kun taas vaimot olivat enimmakseen huolissaan
synnytyksen aiheuttamasta kivusta. Pelastuminen oli nain synnyttavien
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naisten nakdkulmasta kenties erityisesti tamanpuoleinen kysymys ja liit-
tyi konkreettisesti pelastumiseen kovista tuskista. Se, kuinka kirkkaana
varsinainen taivastoivo siinteli synnytyskipujen keskella, lienee vaihdellut
yksilétasolla.

Kasteesta kuolemaan

Katolisessa perinteessa sakramentit olivat keskeinen osa elamankaariajat-
telua. Seitseman sakramenttia olivat merkitsemassa inhimillisia elaman-
vaiheita ja viestivat ihmisen osallisuudesta kristittyjen yhteis6on. Protes-
tanttien pitaytyessa vain kahteen sakramenttiin ndiden merkitys yhtaalta
korostui, mutta toisaalta niiden yhteys eldmankaaren eri etappeihin heik-
keni. Kasteesta tuli yha painotetummin virallinen merkki kirkon ja yhteis-
kunnan yhteyteen kuulumisesta, ja kirkonkirjoihin merkittiin niin kastetun
kuin hanen vanhempiensakin nimet. Isan roolin korostuminen nakyy siing,
ettd hanen lasnaoloaan kasteessa edellytettiin uudella painokkuudella -
aiemmin olennaisinta oli ollut kummien lasnaolo. Aiti oli isan ja kummien
lisaksi tervetullut, mutta kaytanndssa aidit jaivat usein kotiin sen vuoksi,
etta lapsivuodeaika oli menossa eika heita ollut viela kirkotettu.

Kasteen teologinen merkitys pysyi joltisenkin samana: koska kastamaton
lapsi oli paholaisen uhan alainen, hanet tuli kastaa mahdollisimman pian
syntyman jalkeen. Martti Lutherin laatiman kastekaavan (1529) mukaan
lapsesta tuli Jumalan oma ja Kristuksen sisarus kasteessa ja han paasi
samalla vapaaksi paholaisen vallasta, joskin paholaisen toki ajateltiin kiu-
saavan ihmista lapi elaman kasteesta huolimatta. Luther ymmarsi kasteen
uudestisyntymisend, kuten han totesi psalmia 22 selittdessaan:

Jumala tosin lahjoittaa heillekin [ihmisille] huolenpitonsa vapaaehtoisesti,

mutta hén ei taytd heitd luottamuksella ja Pyhélld Hengelld ennen kuin
he ovat uudestisyntymisen kautta muuttuneet ja heiddt on uudestaan
vedetty esiin didin kohdusta, nimittdin kirkosta. Vasta sitten he lepddviat
sen rinnoilla ja luottavat Jumalaan, ja ovat siten hengessd sitd, mité
Kristus oli ruumiillisesti ja hengessd. (WA 5, 625. Suomennos teoksesta
Luther 1l, 607.)
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Kristillisen elaman ja pelastuksen nakékulmasta olennaista on myds, etta
kastetoimituksen sukupuolittuneisuus haivytettiin. Siind missa aiemmin
vauvan sukupuoli maaritti valittavia rukouksia ja eksorkismeja, Lutherin
kastekaavassa kastetoimitus hoidettiin sukupuolesta riippumatta saman-
laisin sanankaantein. Vaikka 1500-luvun yhteiskunnassa sukupuolten valilla
oliarkisessa elamassa selkeita hierarkioita, suhteessa pelastukseen ihmiset
kasitettiin samanarvoisiksi. Esimerkiksi Luther korosti Paavalin galatalais-
kirjetta seuraillen, etta "pelastuva ei ole neitsyt tai sived, vaan kristitty. Kris-
tuksessa ei ole miesta tai naista, ei neitsytta tai vaimoa, tai tamankaltaisia
erotteluita, vaan yksi usko, yksi kaste, yksi Herra.” (WA 8, 652. Vrt. Gal. 3:28.)

Vaikka kastetta kutsutaan kastekaavassa muun muassa "pelastavaksi
tulvaksi”, kdytannossa kasteen ja pelastuksen valille ei voinut vetaa yhta-
l[aisyysmerkkeja. Nain siksi, etta kaste tuli elaa todeksi jokapaivaisessa ela-
massa, jotta silla olisi merkitysta pelastuksen kannalta. Kaytanndssa tama
tarkoitti sita, etta ihmisen ajateltiin kamppailevan kasteesta huolimatta kai-
kenlaisten syntien kanssa lapi elamansa, ja tahan taisteluun tuli olla valmis
eikd jaada joutilaana odottelemaan tulevaa eldamaa. Luther muistutti, etta
"hengellinen kaste, synnin upottaminen, kestaa koko elamamme ja toteu-
tuu vasta kuolemassa [...] hengellinen syntymda, armon ja vanhurskauden
lisdantyminen tosin alkaa kasteesta, mutta kestaa sekin kuolemaan, jopa
viimeiseen paivaan saakka.” (WA 2, 727. Suomennos teoksesta Luther |, 544.)

Kiinnostavaa luterilaisessa kastekaavassa on niin sanotun vieraan uskon
merkityksen alleviivaaminen. Papin ja kummien hurskautta seka tositarkoi-
tusta korostettiin monin tavoin - jopa siina maarin, etta niiden puutteen
ajateltiin mahdollisesti vaikuttavan ihmisen pelastuskelpoisuuteen myé6-
hemmin. Luther spekuloi, ettd kastetun turmeltuminen saattoi johtua toi-
mittajan ja kummien valinpitamattdmyydesta ja kevytmielisesta rukoilusta.
Kaikkien lasndolijoiden, erityisesti kummien, oli erityisen tarkead ymmartaa
kasteen valtava merkitys, minka vuoksi Luther totesi myos kdantaneensa
kastekaavan:"Niinpa olen saksantanut kastekaavan ja ruvennut kastamaan
saksaksi, ettd kummit ja muut avustajat heraisivat lujempaan uskoon ja
vakavampaan hartauteen.” Kummien merkitys kasteessa oli joka suhteessa
suuri: he puhuivat lapsen suulla ja sitoutuivat kristilliseen uskoon hanen
puolestaan. Kastekaavassa vanhempia (eli kaytanndssa isad) ei puhutella
lainkaan, mutta kummit kayvat vuoropuhelua papin kanssa lapsen sijasta
ja ottavat lapsen vastaan papilta kastamisen jalkeen.
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Perheiden nakokulmasta kaste oli merkityksellinen rituaali ja sita oli
totuttu juhlimaan jopa varsin nayttavasti asiaankuuluvine péytapitoineen.
Reformaatioajalla seka maalliset etta kirkolliset auktoriteetit pyrkivat suitsi-
maan kastejuhlintaan kaytettya aikaa ja rahaa, siina kuitenkaan aina kovin
hyvin onnistumatta. Perheet valitsivat myds kummit huolella, mutta eivat
usein samoilla kriteereilla, mita kirkko painotti. Kirkolliset auktoriteetit
alleviivasivat kummien oikean uskon merkitysta ja tietyn opillisen tason
saavuttamista. Perheiden ndkékulmasta kummien valinnassa olennaista
oli hyvien suhteiden luominen. Usein perheet pitivat ndin ollen kaytannon
nakdkulmia kristillista hyveellisyytta tarkeampana: esimerkiksi sita, etta
kummisuhteen kautta oli mahdollista luoda perhetta ja sukua palvelevia,
uusi verkostoja tai vahvistaa jo olemassa olevia. Olemassa olevien verkos-
tojen vahvistaminen nakyy myds teologien keskuudessa. Esimerkiksi Luther
pyysi kollegansa Nikolaus von Amsdorfin kolmannen lapsensa Magdale-
nan kummiksi, joskin kristillisesti valveutuneella tavalla: "Niinpa pyydan
Teidan Armoanne ottamaan vastaan kristillisen tehtavan ja tulemaan talle
poloiselle pakanalle hengelliseksi isdksi ja auttamaan hanet pyhaan kris-
tinuskoon taivaallisen, kunnia-arvoisan kasteen sakramentin kautta.” (WA
BR 5, nro 1415.)

Kasteen sakramentin yhteiséllis-eksistentiaalinen merkitys oli nahdak-
seni merkittava, silla se loi yhteenkuuluvuutta ja osallisuutta, ja ikaan kuin
piirsi raamit kristittyna kasvamiseen ja eldmiseen. Samalla se oli jo valmis-
tautumista elaman paattymiseen. Luterilaisen kirkon historiaan ja eksis-
tentiaalisiin kysymyksiin peilaten se ty0, jota kirkossamme nyt 2020-luvun
alussa tehdaan kasteen merkityksen vahvistamiseksi ihmisten tietoisuu-
dessa, on hyvin tarkeaa.

Jos kasteella oli oma merkityksensa ihmisen elaman ja pelastumisen na-
kdkulmasta, myos ja erityisesti elaman paattymiseen liittyvat rituaalit olivat
pelastuksen ja eksistentiaalisten kysymysten kannalta erittdin olennaisia.
Monenlaiset syyt johtivat kuolemaan, ja sairauksista etenkin lavantauti,
punatauti, ruttoepidemiat, influenssat ja isorokko olivat merkittavassa osas-
sa. Keskiajalla kehittynyt ars moriendi, kuolemisen taiteenlaji piti sisallaan
ajatuksen kosmisesta taistelusta hyvan ja pahan valilla myés kuolinvuo-
teella: ulkoiset rituaalit ja kuolevan kayttaytyminen sanelivat jalkeenjaa-
neille sen, millainen kohtalo vainajaa todennadkdisimmin tuonpuoleisessa
odotti. Ennen reformaatioaikaa ihmisen viimeisia hetkia painotettiin jopa
siina maarin, etta kuolinvuodekayttaytymisen voitiin katsoa maarittelevan
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pelastumisen ldhestulkoon riippumatta siita, miten ihminen oli elanyt ela-
mansa muuten. Se, ettd kuoleva osoitti kipua tai vaikutti epatoivoiselta,
tulkittiin helpostikin merkiksi siita, etta pelastus ei olisi hanen osansa. Pa-
pilla oli tassa kuolinvuodeperformanssissa oma, olennainen merkityksensa
asianmukaisten rituaalien hoitajana: han jakoi viimeiset sakramentit eli
viimeisen voitelun, ripin ja ehtoollisen, pirskotteli kuolevan paalle pyhaa
vetta ja hoiti avustajineen my6s muita tehtavia.

Reformaatioajalla ajatus siita, etta kuolinvuodekayttaytyminen maaritte-
lisi eldmanlaadun ja mahdollisuudet pelastumiseen, torjuttiin. Tama liittyi
teologisesti samaan asiaan kuin kiirastuliopin kieltaminen: ajatukseen siita,
ettd ihminen ei voi vaikuttaa pelastumiseensa omine tekoineen, vaan se
oli Kristuksen sovitustyon ja Jumalalta saadun anteeksiantamuksen, armon
ja uskon lahjan ansiota. Tasta huolimatta rauhallisen, hyvan kuoleman
odotus jatkui kdytanndssa voimakkaana. Justus Jonas, joka saarnasi Lut-
herin hautajaisissa 1546, painotti Lutherin valmistautuneen kuolemaansa
kokonaisen vuoden paivat ja totesi tdman jattaneen (esimerkillisesti) kaiken
huolensa Jeesuksen kasiin kuolinhetkelladn eika pelénneen. Papin mer-
kittdvyys inhimillisen elaman viimeisilla hetkilla vaheni joka tapauksessa
huomattavasti: jos pappi oli aiemmin ollut sakramenttien toimittamisineen
ikaan kuin pelastuksen tuova vélikappale, tama rooli ei ollut enda itsestaan
selva. Toisaalta papin odotettiin edelleen toimittavan syntien anteeksian-
non ja viimeisen ehtoollisen, samoin hanen merkityksensa seka kuolevien
ettd omaisten lohduttamisessa oli keskeinen.

Miten sitten lohduttaa kuolevia ja omaisia tilanteessa, jossa kiirastulioppi
olikiistetty jaihmisen tie veivarsin paljon yksioikoisemmin joko kadotukseen
tai taivaaseen? Veikod se jompaankumpaan heti kuoleman jalkeen? Lutherin
mukaan ajallisessa kuolemassa sielu erkani ruumiista ja sielut nukkuivat
viimeiseen pdivaan saakka (vrt. 1. Tess. 4:13-17). Monet papit muistuttivat
niin ikaan, etta kuolleet heratettaisiin vasta viimeisena pdivana. Toisaalta
esimerkiksi Lutherin kerrotaan todenneen tyttarensa Magdalenan hautajais-
paivana saattovaelle: "Suruni pitaisi tehda teidat iloiseksi! Olen lahettanyt
taivaaseen pyhimyksen, kylla, eldvan pyhimyksen![...] Olen iloinen, ettad han
on sielld; han ei enda karsi lihan suruista.” (WA TR 5, nro 5494.)

Ajatus siita, etta ihmisen sielu siirtyi Jumalan luo heti kuoleman jalkeen,
vaikka héanen ruumiinsa nousi yl8s vasta viimeisena paivana, nakyy myods
ajan hautajaissaarnoissa. Yksi esimerkki naista on maallikkoteologi Katha-
rina Schitz Zell (1498-1562), joka aikansa naiselle epatyypillisesti saarnasi
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edesmenneen miehensg, pastori Matthias Zellin haudalla vakuuttaen muun
muassa: "Tiedan, ettd han [mieheni] ei ole joutunut tuomiolle, vaan han elaa
Kristuksessa ja Kristuksen kanssa ja nakee [parhaillaan] Hanen kunniansa
[...]" (Schitz Zell 1999 [1548], 85). Kdytanndssa papit - ja mita ilmeisimmin
myds monet maallikkoteologit - suhtautuivat seurakuntalaisiaan lohdutta-
essaan yleensa positiivisesti ihmisen kuolemanjalkeiseen kohtaloon. Tama
nousi jo siita kaytannon syysta, ettd muutoin kiirastulen kiistaminen olisi
voinut nostaa paljonkin vastustusta kansassa, jolla ei ollut enad mahdol-
lisuutta vaikuttaa omaan tai rakkaidensa kohtaloon hyvitysteoin. Yleisesti
ottaen reformaatioajalla jouduttiinkin tekemadan usein monenlaisia kaytan-
nén kompromisseja uusien teologisten painotusten ja syvalle iskostuneen
kansanhurskauden valilla.

Akillinen kuolema tai itsemurha oli aikalaisten mielest& karmiva kohtalo,
silla silloin ihmisella ei ollut mahdollisuutta valmistautua kuolemaansa asi-
anmukaisella tavalla. Toisaalta myoskaan kulkutautien kuten ruton riehu-
essa ja niittdessa ihmisia sankoin joukoin kuolinvuoteen performansseille
ei ollut aikaa tai mahdollisuuksia. Asianmukaisten hautaan siunaamisten
sijaan ruumiit saatettiin heittdd yhteishautoihin. Akillisen kuoleman ele-
mentti liittyi usein kummitustarinoihin, joissa maan paalle vaeltamaan
jaaneet kuolleet ahdistelivat elavia. Itsemurha oli reformaatioajalla ran-
gaistava rikos ja se nahtiin merkkina paholaisen toiminnasta ihmisessa.
Tama ajattelutapa kantoi ainakin 1700-luvulle asti. Itsemurhan tehneet
voitiin stigmatisoida myds hautajaisrituaalien kautta: heita ei haudattu kirk-
komaahan ja heidat esimerkiksi saatettiin haudata kasvot alaspain, jotta
he eivat paasisi nousemaan yldsnousemuksen paivana.

Papeilla oli kuitenkin myds tendenssi tulkita itsemurhatilanteita parhain
pain. Tama tulee ilmi Margarethe-lesken (sukunimi ei tiedossa) tapauksesta,
jossa Luther toimi pastoraalisena lohduttajana. Lohdutuskirje, jonka Luther
Kirjoitti leskelle tdman miehen kuoleman jalkeen, kasittelee selvasti miehen
itsemurhaa. Luther kirjoitti:

Sinua tulisi ensinndkin lohduttaa se, etté siind kovassa taistelussa, jota
aviomiehesi kavi, Kristus voitti viimein ja miehesi kuoli oikeassa mielen-
tilassa ja kristillisessé luottamuksessa Herraamme. [...] Se, ettd miehesi
aiheutti itselleen vammoja saattaa johtua siitd, ettd paholaisella on val-
ta yli ruumiinjdsentemme, ja hdn on voinut ohjata miehesi kdttd, jopa
tdmdn omaa halua vastaan. Sillé jos miehesi olisi tehnyt sen omasta
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vapaasta tahdostaan, hdn ei olisi varmasti tullut omaksi itsekseen ja
kadntynyt sellaiseen Kristuksen tunnustamiseen kuin hdn teki. Kuinka
usein paholainen rikkoo erindisié kdsivarsia, kauloja, selkid ja kaikkia
ruumiinjdsenid? Hén voi olla ruumiin ja ruumiinjsentemme herra vas-
toin meiddn tahtoamme. (WA BR 4, nro 1366.)

Vaikka Luther oli varma, etta paholainen oli saanut Margarethen miehen
riistdmaan hengen itseltdan, han kuitenkin painotti lohdutuskirjeessaan
ennen kaikkea toivon nakékulmaa. Tarkeinta Lutherin mielesta oli, etta
menehtynyt mies oli kuitenkin ennen kuolemaansa paassyt oikeaan, kristil-
liseen mielentilaan ja antanutitsensa Kristukselle. Kirjeessa nakyy Lutherille
muutenkin tyypillinen tapa kohdata erityisesti naisten karsimysta ymmar-
taen, rakentavasti seka toivoa ja lohtua alleviivaten. Miesten karsimysta
Luther kasitteli hieman eri tavoin, painottaen miehen kykya ja velvollisuutta
selvita surusta ja vaikeuksista. Taman kaltaisessa pastoraalisessa lohdutta-
misessa nakyvatkin mainiosti ajan sukupuolittuneet odotukset ja normit,
joskin paamaara oli kaikkien lohdutettavien suhteen sama: saada nama
vakuuttumaan Jumalan kaikkivoipaisuudesta, hyvasta tahdosta ja rakkau-
desta ihmisia kohtaan seka kristityn velvollisuudesta luottaa Jumalaan ja
taman suunnitelmiin.

Jeesus tulee, vai tuleeko?

Reformaatioajan ihmisille eldman epavarmuus oli monilla tavoin osa jo-
kapaivaista arkielamaa. Myos kuolema oli osa arkipaivaa ja sen kohtaami-
seen piti varustautua jatkuvasti. Nain kysymys kuolemanjalkeisyydesta ja
tuonpuoleisesta oli ihmisten mielissa relevantti tavalla, jota tdman paivan
suomalaisen luterilaisen voi olla vaikeaa tavoittaa. Pelastus oli jotakin, mika
takasi elamisen jatkuvuuden myo6s kuoleman jalkeen ja lupasi parempaa
tulevaisuutta tuonpuoleisessa. Se oli tilinteon hetki, jolloin maanpaalliset
vaaryydet korjattiin, eli siinakin mielessa ajatus kuolemanjalkeisyydesta
saattoi olla toivoa-antava.

Omassa ajassamme eldmme sen sijaan helposti kaikkivoipaisuuden kuvi-
telmassa. Ihmiset elavat pidempaan ja terveempina kuin koskaan aiemmin.
Rikkaimmat antavat pakastaa itsensa, jotta voivat teknologian mahdollisesti
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tarpeeksi kehittyessa jatkaa eldamaansa, ja hurjimmissa ennusteissa tule-
ville sukupolville povataan satojen vuosien elinikaa. Vaikka ndma ovat aa-
rimmaisia esimerkkeja, on selvaa, etta tuottaessaan yha enenevasti omaa
hyvinvointiaan ihmisella ei ole arjessaan tarvetta huolehtia mahdollisesta
pelastuksestaan edeltdjiensa tavoin. Kuolemanjalkeisyys ei siis ole ollut
meille samalla tavoin polttava kysymys kuin aiemmille sukupolville.

Paula Vesalan ja Mira Luodin duo PMMP lauloi kappaleessaan "Jeesus
ei tule oletko valmis” vuonna 2012:

Jeesus ei tule oletko valmis
Jeesus ei tule oletko valmis
Ennen ilmestyskirjaa on ostos-tv
Brdnditybryhmd, CV

Kappale kertoo paljon olennaista 2000-luvun lansimaisen ihmisen todelli-
suudesta, joka on leimallisen tdynna tdmanpuoleisia asioita. Inhimillinen
kaikkivoipaisuus, jonka varaan eldamamme on monelta osin rakennettu,
on kuitenkin harha. Taman on viime aikoina todistanut erityisesti covid-
19-pandemia. Kotimaa uutisoi maaliskuussa 2021, etta covid-19-pandemia
onvahentanytkirkosta eroamista jopa siind maarin, ettd loka-maaliskuussa
(2020-21) eronneita oli 20 prosenttia vahemman kuin vuotta aiemmin sa-
malla ajanjaksolla. Yhtena syyna ilmidéon jutussa pohdittiin sita, etta ihmis-
ten katseet ovat kenties kaantyneet poikkeusaikana polttavimpiin asioihin
kuin kirkosta eroamisen pohtimiseen.

Vaittaisin kuitenkin, etta tama ilmid liittyy vahvasti eksistentiaaliseen
pohdintaan ja siten olennaisesti myo6s pelastuksen kysymyksiin. Monissa
seka kotimaisissa etta kansainvalisissa tutkimusprojekteissa on kaynyt ilmi,
etta korona-aika on lisannyt elaman merkityksellisyyden kriisia. Kotimaisista
tutkijoista erityisesti Suvi-Maria Saarelainen on tuonut esiin, etta merkityk-
sellisyyden kriisia on varsinkin nuoremmissa sukupolvissa, joissa pandemia
on eristanyt ikatovereista seka lisannyt huomattavasti ymmarrysta omasta
ja toisten haavoittuvuudesta ja kuolevaisuudesta. Nama sukupolvet ovat
juuri niita, jotka keskimaarin todennakdisimmin eroavat kirkosta.

Erityisesti koronakriisin valossa nayttaisi siis silta, ettd perustavan-
laatuiset eksistentiaaliset kysymykset ainakin kuolemaan, osallisuuteen
ja ulkopuolisuuteen tai tarkoituksettomuuteen liittyen ovat loppujen
lopuksi ihmisia yli aikojen yhdistavia. Erityisesti, kun uskomus omasta
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kaikkivoipaisuudesta kyseenalaistuu, nousee tarve etsia elaman mielek-
kyytta ja merkitysta muualta. Tama mekaniikka on, uskaltaisin sanoa, melko
tyypillista ihmisille ajasta ja kontekstista riippumatta. Vaikka inhimillisen
elaman reunaehdot muuttuvat jatkuvasti, ihmisyydessa itsessaan on paljon
samaa eri aikoina. Kirkosta eroamisen vahentymisen perusteella nayttaa
silta, etta kristilliset kirkot voivat edelleen tarjota relevantteja nakdkulmia
myds taman ajan ihmisten kysymyksiin. Kirkon toiminta inhimilliseen ha-
taan ja karsimykseen vastaamisessa, mista sita on erityisesti kiitelty kriisi-
aikoina, on nahdakseni aivan olennaista myds pelastuksen nakdkulmasta.
Me emme kykene olemaan kristuksia itse itsellemme, vaan vastavuoroisesti
toinen toisillemme ja luomakunnalle.

Martti Luther kirjoitti maallikkoteologi Katharina Schutz Zellille vuonna
1524 osoittamansa kirjeen loppuun: "Toivon Sinulle kaikkea hyvaa, armoa
ja vahvuutta, ettad Sina sailytat nama Kkiitoksella joka ikinen paiva siihen
saakka, kun naemme kaikki toinen toisemme ja iloitsemme, kuten Jumala
tahtoo.” Hyvaa ja armoa on julistettava myds tana paivana sanoin ja erityi-
sesti teoin, rinta rinnan sen muistuttamisen kanssa, etta loppujen lopuksi
kaikki inhimillinen elama on muissa kuin meidan kasissamme. Talla tavoin
pelastus voi murtautua jo tamanpuoleiseen inhimilliseen todellisuuteen ja
kenties puhutella ihmisia my6s suhteessa tuonpuoleiseen.

Pohdintakysymyksia

e Millaiset kuolemaan liittyvat rituaalit ovat tana paivana tarkeita
kuolevalle ja omaisille? Millaista historiallista muutosta nahdak-
sesi on tapahtunut reformaatioajasta?

e Millaiset rituaalit ovat nykyaan olennaisia ihmisen elamankaa-
ressa ja miten ne sinusta suhteutuvat eksistentiaalisiin kysy-
myksiin?

e Millaista yhteista tarttumapintaa mielestasi taman paivan ja
reformaatioajan kasityksissa on?
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DPVPRARADVADVA DDA

Pelastus ajassamme - kysy-
mys merkityksellisyydesta

Elina Hellqvist

Rippikoulussa olen usein aloittanut Jumalaa kasittelevan oppitunnin ly-
hyella anekdootilla Douglas Adamsin romaanista Linnunradan kasikirja
liftareille. Monipolvinen tarina ilmestyi alun perin kuunnelmana, mutta
on taipunut niin elokuvaksi kuin televisiosarjaksikin. Erdassa tarinan paa-
juonista selvitetdan elaman tarkoitusta eli "vastausta perimmaiseen kysy-
mykseen eldmdastd, maailmankaikkeudesta ja kaikesta muusta sellaisesta”.
Tarkoitusta varten rakennettiin supertietokone nimeltd Syva miete (Deep
Thought). Laskettuaan miljoonia vuosia tietokone sai selville vastauksen:
42. Vastauksen saaminen kesti niin kauan, ettd alkuperdinen perimmai-
nen kysymys oli jo ehtinyt unohtua. Niinpa kysymyksen selvittamiseksi
tarvittiin toinen supertietokone, joksi paljastuu planeetta Maa. Se tosin
romaanissa tuhoutuu viisi minuuttia ennen vastauksen ratkeamista, joten
alkuperainen kysymys on edelleen selvittamatta. Rippikoulussa tehtdvana
on taman jalkeen pohtia, mika onkaan itse kunkin eldaman suuri kysymys,
jota haluaisimme yhdessa pohtia Jumalan kasvojen edessa.

Pohdittaessa kysymysta pelastuksesta omana aikanamme olemme sa-
man haasteen edessa kuin tuossa romaanissa. Jos kristillisen uskon vastaus
on pelastus Jeesuksen Kristuksen tahden, niin mika onkaan se kysymys, johon
vastaamme? Taman artikkelin perusvaite on, etta tallaista jaettua yhteisol-
lisesti maaraytynytta kysymysta ei postmodernissa - tai sosiologi Zygmunt
Baumanin kasitetta kayttden notkeassa modernissa - ole enaa ldydetta-
vissa. Postmoderni individualismi on johtanut siihen, ettd kysymys elaman
merkityksellisyydestd on enemman yksilon kuin yhteison kysymys. Toinen
perusvaite on, etta ihmisten suuret peruskysymykset liittyvat enemman
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merkityksellisyyden kaipuuseen tassa ajassa kuin iankaikkisen pelastuksen
etsimiseen. Tamanpuoleisen eldman merkityksellisyyden ja tuonpuoleisen
pelastuksen etsimista ei kuitenkaan tule nahda toisensa poissulkevina vaihto-
ehtoina vaan pikemminkin toisiaan tdydentavina. Vaikka iankaikkinen elama
Kristuksen tahden on kirkkojen perinteisen tulkinnan mukaan evankeliumin
ydinviesti, niin kristillisen uskon muut ulottuvuudet voivat tuoda syvaa mer-
kityksellisyytta myos niille, jotka etsivat elaman merkitysta tassa ja nyt.

Postmodernin ihmisen suuret
kysymykset

Filosofi Frank Martela tekee eron elaman tarkoituksen ja elaman merki-
tyksellisyyden valille. Martelan mukaan oleellisempaa on etsia merkityk-
sellisyytta. Elaman tarkoituksen pohdinnasta naet tulee helposti "arjesta
irrallista metafyysista saivartelua”. Martela ajattelee, ettei kysymykseen
elaman tarkoituksesta valttamatta ole jarkevaa vastausta, vaan elama on
satunnainen evolutiivisten prosessien tuotos. Martelan vastaus kysymyk-
seen eldman merkityksesta on liki yhta kompakti kuin Adamsin romaanin:
Elaman merkitys on tehda itselleen merkityksellisia asioita siten, etta tekee
itsestaan merkityksellisen muille ihmisille.

Toimittaja Petra Lehto pohtii verkkolehti Evermindin artikkelissaan elaman
tarkoitusta, osin Martelan ajattelun inspiroimana. Lehdon mukaan ihmisen
suuret kysymykset voi tiivistaa kolmeen kysymykseen: Miten elaa merkityksel-
lista elamaa? Miten 16ytaa takaisin omaan ytimeensa? Miten oppia antamaan
ja vastaanottamaan rakkautta? Evermind on itsessaan hyva esimerkki julkai-
susta, jossa haetaan nakdkulmia muun muassa mielen ja kehon kokonaisval-
taiseen hyvinvointiin seka henkiseen kasvuun ihmistieteita popularisoimalla.

Vaikka postmodernille yhteiskunnalle tyypillista on juuri sirpaleisuus,
niin naiden kahden kirjoittajan ajatuksista on |8ydettavissa joitakin tdman
ajan elaman merkityksellisyyden etsimiselle tyypillisia piirteita. Merkityk-
sellisyytta lahestytaan yksilon perspektiivistd, oman syvimman minuuden
tai identiteetin kautta. Keskeisia arvoja ovat lisaksi autenttisuus, holistisuus
eli kokonaisvaltaisuus ja vastavuoroisuus. Seuraavassa tarkastellaan naita
ulottuvuuksia tarkemmin. Sita ennen on kuitenkin syyta kuvata yleisella
tasolla aikamme hengellisen etsinnan piirteita.
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Henkinen mutta ei uskonnollinen

Filosofi Charles Taylor kuvaa teoksessaan Secular Age aikakaudellemme
tyypillisid maailmankatsomuksen muutoksia. 1960-luvulta Iahtien sille on
tyypillistéa avautuminen ulospdin, mista hyva esimerkki on katolisen kirkon
avautuminen Vatikaanin toisen konsiilin myota. Ihmisten identiteetit ovat
aikaisempaa moninaisempia. Normatiivinen linkki tietyn uskonnollisen iden-
titeetin, tiettyihin teologisiin vaitelauseisiin sitoutumisen ja tietyn uskonnolli-
sen harjoittamisen valilla on rikkoutunut. Taylorin mukaan institutionaaliset
kirkot ja muut uskonnolliset yhteisét eivat kuitenkaan katoa, silla niita tarvi-
taan kollektiiviseksi muistiksi ja pakopaikaksi esimerkiksi katastrofien aikana.

Yhtenaisen kristikunnan (Christendom) aika on peruuttamattomasti ohi,
ja tata Taylor kutsuu ensimmaiseksi sekulaarin ajan maarittelyksi. Uskonto
ei kuitenkaan havia mihinkaan julkisesta tilasta. Enaa yksi uskonnollinen
yhteis6 ei puhu enemmistén danelld, mika antaa tilaa suuremmalle va-
paudelle puhua omasta identiteetista kasin. Joissakin tapauksissa tama
identiteetti perustuu kristilliseen uskoon, josta kasin ihminen osallistuu
keskusteluun. Huomionarvoista on, ettd uskonnollisesta vakaumuksesta
nousevat danet ovat vain yksi adni muiden joukossa.

Taylor hahmottaa kristinuskon maailmankatsomuksena, jossa uskoa
lahestytaan usein uskon sisaltda koskevin vaitelausein kuten "Jumala on
Kolmiyhteinen” tai "Kristus on noussut kuolleista”. Kristinusko on aina maa-
ritellyt itsensd uskontunnustusten kautta. Taylorin madrittelyssa toinen
sekulaari aika merkitsee naiden vaitelauseiden merkityksen vahenemisen
kautta kristinuskon véahenemista. Taustalla on toisten rationaalisten, esi-
merkiksi modernista luonnontieteesta 1&dhtdisin olevien vaitteiden nousu,
jotka ovat korvanneet kristinuskon totuusvaittamat.

Taylorin mukaan tamakaan ei anna riittdvaa kuvaa uskonnollisuuden
luonteesta. Sen vuoksi Taylor antaa sekulaarille ajalle vield kolmannen
maaritelman. Han lahestyy kysymysta uskon edellytysten, kokemukselli-
suuden ja etsinnan nakdkulmasta. Oman aikamme ihmiset hakevat Taylorin
mukaan tasapainoa kahden pisteen valilla. Toisaalta yritdamme elda oman,
valitun maailmankatsomuksemme periaatteiden mukaisesti, ja toisaalta
tiedostamme, etta se on vain yksi mahdollinen katsomus monien muiden
katsomusten joukossa. Naiden muiden katsomusten kanssa meidan pitaa
oppia eldamaan rinnakkain.
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Suomalaisen uskonnollisuuden muutosta on tutkittu empiirisesti. Kir-
kon nelivuotiskertomus kuvaa suomalaisen uskonnollisuuden muutosta.
Suomalaisten arvomaailmassa yksil6llisyyden ja tasa-arvon merkitys kas-
vaa. Tarkeita asioita ovat esimerkiksi ystavat ja vapaa-aika, mutta tyén
merkitys on vahentynyt. Perhe on suomalaisille edelleen tarked, mutta
perhearvot ovat muuttuneet ratkaisevalla tavalla. Parisuhteessakin tarkeaa
on sukupuolten valinen tasa-arvo seka mahdollisuus yksildlliseen itsensa
toteuttamiseen. Arvomuutos heijastuu myds uskonnollisuuteen. Keskei-
seksi muodostuu suhtautuminen sukupuolten valiseen tasa-arvoon, mika
joko lahentaa tai etaannyttaa uskonnollisesta identiteetista.

Kulttuurikristillisyys on Suomessa murtumassa erityisesti nuoremmissa
sukupolvissa. Kulttuurikristillisyys tarkoittaa kristillisen perinteen arvosta-
mista ja siihen kiinnittymista, vaikka henkild ei valttamatta usko kaikkiin
kristinuskon opetuksiin. Vastaavasti humanistinen ja agnostinen etsijyys
ja uskonnottomuus vahvistuvat. Etsijdille tyypillista on humanistinen ja
liberaali suhde uskontoon seka avoimuus erilaisille vaihtoehtoisille usko-
muksille. Tilastollisesti uskovien (29 %), kulttuurikristittyjen (34 %), uskon-
nottomien (24 %) ja etsijdiden (22 %) osuudet ovat melko samankokoisia
ja osin paallekkaisia.

Uskonnolliseen yhteis66n halutaan kuulua vain silloin, kun se on hen-
kilokohtaisesti merkityksellistda. Tama heijastuu my6s jumalanpalvelus-
yhteisdjen kavijamaaran kasvuun samalla kun luterilaisten seurakuntien
sunnuntain padjumalanpalvelusten osallistujien maara laskee. Uskonnol-
lisen identiteetin omaavat ihmiset kaipaavat ymparilleen yhteis6a, kun yh-
teiskunnassa laajemmin uskonnollisuuteen suhtaudutaan jossain maarin
kielteisemmin kuin aiemmin.

Uskonnollisen ja katsomuksellisen moninaisuuden lisaantyessa uskon-
to- ja katsomusdialogin merkitys kasvaa. Samanaikaisesti kristillisen perin-
teenvalittdminen kodeissa vahenee. Tutkimuksessa on osoitettu, etta kodin
kristillinen kasvatus on keskeisin ihmisen myéhempaan uskonnollisuuteen
vaikuttava tekija.

Kokemuksellisuudesta ja auttamisesta on tullut entista keskeisempi
osa hengellisyytta. Kokemuksellinen ulottuvuus hengellisyyteen ei 16ydy
enaa kirkollisten toimitusten, hartauselaman tai perinteiden kautta, vaan
merkitykselliseksi on noussut esimerkiksi luonnossa liikkuminen, hiljaisuu-
teen vetdaytyminen, meditaatio ja toisten ihmisten auttaminen. Auttamisen
motivaatio nousee myoétatunnosta ja oikeudenmukaisuuden etsinnasta.
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Varsin monen ihmisen yksildllinen hengellinen etsinta I6ytaa rakennus-
palikoita niin sanotun uushenkisyyden piirista. Uushenkisyydeksi voidaan
luonnehtiarituaaleja, tapoja ja henkisia harjoitteita, joiden juuret ovat usein
aasialaisperdisissa uskonnoissa, mutta jotka ovat sidoksissa alkuperaan-
sa enaa loyhasti. Hyvan kuvan uushenkisyyden kentasta saa esimerkiksi
tutustumalla Mind olen tai Hengen ja tiedon messut -tapahtumien antiin.

Moni kirkon piirissa on valmis sivuuttamaan taman kaltaisen hengel-
lisen etsinnan "huuhaana” tai "hdlynpdlyna”, jolle ei pida antaa tilaa kris-
tillisen kirkon piirissa. Tama ei mielestani ole oikea ratkaisu. Sen sijaan
kirkon ja kristittyjen pitdisi pysahtya miettimaan, mihin ihmisen tarpeisiin
uushenkisyyden ilmi6t vastaavat ja millaista uskonnollista etsintéa nama
ilmentavat. Miksi ihmiset eivat I0yda vastauksia hengellisiin kysymyksiin-
sa evankeliumista, kuten me kristittyina toivoisimme vaan vaihtoehtoisen
hengellisyyden kentaltd? Myos moni kirkkoon kuuluva ja itsensa kristityksi
maaritteleva ihminen rakentaa henkisyyttaan ja hengellisyyttaan uushen-
kisyyden piiriin lukeutuvilla tavoilla. Moni idéan uskonnoista ammentava
vaihtoehtoisen henkisyyden ilmentyma oli vasta- ja vaihtoehtokulttuuria
vielda 1970-luvulla, mutta nyt esimerkiksi jooga on jo valtakulttuuria.

Kasitteeseen "kokonaisvaltainen henkisyys” tai "kokonaisvaltainen hen-
gellisyys” voidaan katsoa sisdltyvan esimerkiksi [ahimmaisen auttamisen,
terveyden jaluomakunnasta huolehtimisen kaltaisia arvoja. Kokonaisvaltai-
sen henkisen etsinnan taustalta olen tunnistanut ainakin seuraavia tarpeita.
Ensiksikin moni kaipaa elamadnsa suojelusta, varjelusta ja hyvan toivomista.
Kaipuu tahan voi kanavoitua esimerkiksi enkeliuskoon, joka toki on osa
myds kristillistd perinnetta. Toinen hyvin lahella kristillista traditiota oleva
tarve on kaipuu hiljentymiseen, rauhoittumiseen ja meditaatioon seka hen-
kisena etta kehollisena harjoituksena. Laajemminkin moni kaipaa kokonais-
valtaista lahestymistapaa, jossa ruumiilliset ja hengelliset tarpeet eivat ole
erotettavissa toisistaan. Kolmas keskeinen tarve on hyvaksytyksi tuleminen
omana itsenaan ja toisen ihmisen laheisyyden kaipuu. Esimerkiksi erilaisista
vaihtoehtoisista hoitomuodoista haetaan apua tahan kaipuuseen. Neljan-
neksi moni kaipaa tasapainoa elamaansa ja sen eri vaatimusten valille.

Tarvitsemme siis my6s kirkon piirissa suopeaa katsetta henkisen etsin-
nan eriilmenemismuotoihin. Hengellisyyden ja henkisyyden harjoittaminen
on monelle ihmiselle tarkeda. Uskonto tai henkisyys ei ole vain paansi-
sainen ilmid vaan ihmista kokonaisvaltaisesti koskettava asia, joka nakyy
ja tuntuu arkisessa elamassa. Uskonnollisuus nykypaivan Suomessa on
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monikasvoinen ilmid, jota leimaa kokonaisvaltaisen hyvinvoinnin, itsensa
kehittamisen ja kokemuksellisuuden etsintd. Néama elementit ovat |6ydetta-
vissa niin uushenkisyyden laajalta kentalta kuin kristillisesta perinteestakin.

Rikkaan kristillisen perinteen hyddyntaminen ja kontekstualisointi nyky-
paivan lansimaisessa yhteiskunnassa vaatii vield tydstamista, vaikka hyvia
avauksia onkin jo tehty. Yhtena esimerkkina onnistuneesta kristillisen perin-
teen hyddyntamisesta mainittakoon hiljaisuuden jooga, jossa kristillinen ru-
kous yhdistyy lempeadan, joogasta peraisin olevaan lilkekieleen. Toinen hyva
esimerkki on Helsingin seurakuntien Hiljainen tila -hanke, jonka puitteissa
on onnistuneesti haettu liittymakohtia taman ajan hengellisen etsinnan ja
kristillisen mystiikan perinteen valilla. Toistaiseksi tamankaltaiset toimin-
tamuodot tavoittavat vasta hyvin pienen joukon ihmisia, samaan aikaan
kun seurakuntien vakiintuneeseen toimintaan osallistuvien ihmisten jouk-
ko pienenee ja kristillinen kasvatus esimerkiksi kodeissa vahenee. Haaste
onkin siina, mista 16ytyvat ne paikat ja tilanteet, joissa ihmiset kohtaisivat
luontevasti kristillisen sanoman ja spiritualiteetin. Erilaisia kristillisen spiri-
tualiteetin muotoja ja kaytantoja kylla on, mutta niiden I6ytamiseen moni
kaipaa apua. Tassa riittaa tyosarkaa jokaiselle papille.

Yksilollinen pelastus

Palataan viela filosofi Charles Taylorin analyysiin omasta ajastamme. Taylo-
rin mukaan moderniyhteiskunta koostuu erilaisista kulttuureista ja alakult-
tuureista. Useimmissa alakulttuureissa vallitsee oletus uskonnottomuudes-
ta (unbelief). Yhteiskunnassa on tapahtunut my®@s siirtyma "naiivista” kohti
"reflektoivaa” yhteiskuntaa. Talla Taylor viittaa siihen, etta jokainen osaksi
identiteettia valikoituva asia on tietoisen valinnan tulosta. Tama koskee niin
opillisia lauseita kuin kokemusmaailmaakin. Toinen suuri siirtyma koskee
eldman tarkoitusta, eli Taylorin sanoin "eldaman tayteytta” (fullness). Elaman
tayteys ei enaa l6ydy ihmisen ulkopuolelta vaan hanen sisimmastaan.
Uskonnollinen usko eroaa Taylorin mukaan tasta yhteiskunnan vallit-
sevasta eetoksesta, silla se pitaa sisallaan kaksi erityista piirretta. Ensin-
nakin uskonnollinen usko kohdistuu ihmisen ulkopuolella olevaan trans-
sendenttiin, kristinuskon tapauksessa Kolmiyhteiseen Jumalaan. Toiseksi
uskonnollisen uskon tavoitteena on transformaatio, muutos, joka pyrkii
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pidemmalle kuin yksilén kukoistukseen. Erilaisten uushenkisten virtausten
yhteinen nimittaja on yksildn sisaisesti tarkedksi kokemaan keskittyminen
ja elaman kukoistukseen pyrkiminen, joka ei Taylorin mukaan valttamatta
tahtada omanitsen ulkopuolelle ulottuvaan muutokseen. Toisaalta moni niin
sanottu henkinen etsija pitaa tarkedna lahimmaisen auttamisen ja luoma-
kunnasta huolehtimisen kaltaisia arvoja. Erottelevaksi tekijaksi uskonnol-
lisen uskon ja Taylorin kuvaaman eetoksen valille voi nousta ero ulkopuo-
lelta annetun ja sisaisesti tarkedksi koetun valilla. Kuten edelld on todettu,
yhteista molempien ilmenemiselle jalkisekulaarissa ajassa on yksil6llisyys
ja yksilén oma valinta, johon identiteetin rakennuspalikat nojautuvat.

Yksildllisen uskonnon harjoittamisen ja pelastuksen etsintd on toisaalta
jo reformaatiosta nousevaa luterilaista perinnetta. Reformaation perin-
téa on ihanne siitd, etta jokaisen tulee itse pystya lukemaan Raamattua
didinkielelldan ja tekemaan lukemastaan my6s johtopaatdksia. Pietismin
aika ja jalkivaikutus aina nykypdivaan asti on painottanut henkilékohtaista
Jumala-suhdetta ja yksityista hartauselamaa. Pietismiin on kuulunut kilvoit-
telu, kokemuksellisuus, liiallisen opillisuuden kritiikki seka kriittisyys kirkon
hierarkiaa ja ulkoisia jumalanpalveluselaman muotoja kohtaan. Kaipuu yk-
silélliseen uskonnollisuuteen on siis osa omaa traditiotamme.

Kun kuvausta pietismin historiallisista piirteista lukee vasten kirkon ne-
livuotiskertomuksen tuloksia, esiin piirtyy seka mielenkiintoisia yhtaldisyyk-
sia etta eroja. Individualismi ja instituutiokritiikki oman aikamme ilmidina
ilmenevat siten, ettd moni ei halua ottaa uskontoa vastaan valmiina, ylhaalta
annettuna pakettina, vaan etsii yksilollista tietd. Tassakin kohtaa on syyta
pidattaytya oikein/vaarin -leimasta, vaan pikemminkin pyrkia tarjoamaan
rakennuspuita ihmisen uskolle ja tilaa heikonkin uskon ilmentamiselle.

Yksi jakava nakdkulma oman aikamme kristillisyytta tarkasteltaessa nou-
see suhteessa sosiaalieettisina pidettyihin kysymyksiin. Tuleeko meidan
kristittyind, ja missa madarin, kantaa uskomme nojalla huolta esimerkiksi
ilmastonmuutoksesta, tasa-arvosta ja yhdenvertaisuudesta, tai nousevasta
rasismista? Kristinuskon historian erivaiheissa on esitetty erilaisia nakokul-
mia kunkin ajan yhteiskunnallisiin haasteisiin vastaamisen ja tuonpuolei-
sen pelastuksen julistamisen suhteesta. Tama kysymys jakaa talla hetkella
vahvasti mielipiteita kirkon sisalla.

Yksi nelivuotiskertomuksen havainto oli, etta nuoret naiset erkaantuvat
kirkosta. Eras keskeinen tekija on juuri sosiaalieettiset kysymykset. Esi-
merkiksi tasa-arvo ja ihmisoikeudet ovat nuorille naisille luovuttamattomia
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arvoja, ja valintoja yhteisd6n kuulumisesta tehddan taman perusteella.
Nuorten miesten uskonnollisuus on puolestaan vahvistunut.

Modernissa ekumeenisessa liikkeessa ja missiologisessa keskustelussa
pelastus on vahvasti liitetty ajatukseen tamanpuoleisen maailman epaoikeu-
denmukaisuuksiin puuttumiseen. Hyva esimerkki on Kirkkojen maailman-
neuvoston lahetysasiakirja Yhdessd kohti eldmdd, jossa todetaan mm. nain:

Jeesus Kristus kokee ldheiseksi ja ottaa luokseen yhteiskunnan kaikkein
syrjdytyneimmdt kohdatakseen ja muuttaakseen kaiken, miké estdd eld-
mad. Néihin kuuluvat kulttuurit ja jérjestelmdit, jotka luovat ja ylldpitéavat
valtavaa kéyhyyttd, syrjintdd ja epdinhimillistdmistd sekd ihmisten ja
maapallon hyviksikdyttdd tai tuhoamista. Lahetys syrjdytettyjen nd-
kékohdista haastaa ymmdrtdmédn monimutkaista vallankéyttéd, glo-
baaleja jdrjestelmid ja rakenteita sekd paikallista, tilannesidonnaista
todellisuutta. (Yhdessd kohti eldmad, 37 8).

Kristillisen uskon tulisi nakya arjessa ja yhteiskunnallisessa keskustelussa,
jotta se voisi olla merkityksellista. Pelastukseen kuuluu siis myds vahva
tamanpuoleisen oikeudenmukaisuuden ulottuvuus.

Autenttisuutta etsimassa

Charles Taylorin kasitepakkiin kuuluu my6s ilmaisu "autenttisuuden etiikka”.
Taylorin mukaan hengellinen etsintd ajassamme liittyy Idheisesti terveyden
etsintdan. Taustalla on holistinen ihmiskasitys, jossa ihmisen hengellinen/
hengellinen ja ruumiillinen puoli eivat ole erotettavissa toisistaan.

Kuten edella on todettu, jokaisen yksilén on itse I6ydettdva oma tiensa
kokonaisvaltaisuuteen ja hengellisyyteen. Keskioon nousee siis yksilo ja ha-
nen kokemuksensa. Jalleen kerran on syyta pidattaytya vastakkainasettelus-
ta, joka helposti syntyy uskonnollisten auktoriteettien ja instituutioiden seka
ylla kuvatun kaltaisen hengellisen etsinnan valille. Autenttisuuden vaade ja
kaipuu yksil6llisyyteen eivat merkitse itsekkyyttd, vaan sen voi nahda en-
simmaisena askeleena kohti syvaa sitoutumista ja omistautumista valitulle
tielle. Vaihtoehtoiseen henkisyyteen kuuluva yksilollisten tarpeiden arvos-
tus ja itsensa kehittaminen ei merkitse muita ihmisia yksilokeskeisempaa
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arvomaailmaa. Yksiléllisen merkityksen hakeminen ja siihen sitoutuminen
liittyy usein vaatimuksiin yhteiskunnallisesta oikeudenmukaisuudesta ja
ihmisten tasapuolisesta kohtelusta.

Autenttisuuden etsintaan liittyy oleellisesti my6s kaipuu dialogisuuteen
ja yhdenvertaisuuteen, joka nayttaytyy auktoriteettien ja valmiiden vasta-
usten kyseenalaistamisena. Hengellisyyden osalta tama merkitsee sita, etta
ylhaalta ja valmiiksi annettu vastaus ei useinkaan nayttaydy autenttisena.
Papille uskonnollisen instituution edustajana tdma on iso haaste. Opet-
tajan ja auktoriteetin asemasta on opittava siirtymaan rinnalla kulkijan ja
kuuntelijan rooliin.

Haasteet kristinuskolle ja kirkolle

Tyoéryhmaraportissa Kaikkialta kaikkialle - kirkon missio nyt on piirretty kuvaa
Suomen evankelis-luterilaisen kirkon kontekstin keskeisista muutoksista.
Maallistuminen jatkuu edelleen, vaihtoehtoinen uskonnollisuus ja henki-
syys kasvavat seka uskonnollinen moninaisuus lisdantyvat edelleen. Suo-
malainen konteksti ei ole vain yhdenlainen, vaan sen sisalta on tunnistet-
tavissa useita erilaisia konteksteja. Maahanmuutto on vahvistanut Suomen
moniuskontoisuutta ja monikulttuurisuutta, mutta sen rinnalla elavat myos
perinteiset vahemmistékulttuurit. Kaupunkien ja maaseudun erot ovat suu-
ret, ja erot nakyvat myos uskonnollisuudessa. Edelleen padkaupunkiseutu
eroaa merkittavalla tavalla muusta Suomesta. Valtakulttuurin sisalla elaa
erilaisiavahemmistokulttuureja. Myds erot yhteiskunnallisesti hyvaosaisten
ja syrjaytyneiden valilla ovat kasvaneet. Moni hyvin toimeen tuleva ei tunne
vahavaraisten arkea ja sen haasteita. Kirkkokaan ei voi yhdella ja samalla
viestilla lahestya kaikkia ihmisia. Kaiken teologian ja julistuksen tulee siis
olla kontekstuaalista eli ottaa huomioon ymparoiva todellisuus ja asettua
sen kanssa vuoropuheluun. Tama vaade ulottuu myos yksittaiseen kristit-
tyyn. Myo6s han joutuu aiempaa enemman perustelemaan seka itselleen
ettd muille, miksi han on kristitty ja kirkon jasen, ja miten kristinuskoon
sitoutuminen nakyy hanen elamassaan. Tahan keskusteluun yksittdinen
kirkon jasen tarvitsee pappinsa tukea.

Kirkolla ja sen seurakunnilla, jotka elavat tassa todellisuudessa,
on kaksi vaihtoehtoa. Ensimmadinen vaihtoehto on alkaa vahvistaa
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vahemmistoidentiteettia ja erottautua ympardivasta maailmasta. Talldin
seurakunnasta tai yhteisdsta tulee vahvasti jaettuun identiteettiin sitoutu-
neiden ihmisten yhteisd. Toinen vaihtoehto on avata ovet viela nykyistakin
laajemmalle, toivottaa etsijat tervetulleeksi sisaan ja samaan aikaan hyvalla
itsetunnolla pitaa evankeliumia esilla. Tama edellyttaa dialogisuutta, vuo-
rovaikutukseen suostumista, seka sisaisen moninaisuuden hyvaksymista.
Jalkimmaiseen suuntaan ohjaa kirkon tamanhetkinen strategia Ovet auki.

Muuttuneessa kontekstissa kristityt joutuvat aiempaa vahvemmin ja tie-
toisemmin perustelemaan seka itselleen etta muille, miksi he ovat kristittyja.
Kristinuskon opillisen ja tiedollisen sisallén tunteminen ei valttamatta riita
perusteluksi, vaan kysytaan sitd miten kristillinen usko vaikuttaa arkiseen
elamaan ja miten se siina nakyy. Tahan meita haastaa myos toisten us-
kontojen ja katsomusten nakyvampi lasnaolo yhteiskunnassa.

Kristinusko on yksi mahdollinen valinta maailmankatsomukseksi moni-
en muiden yhteiskunnassa vaikuttavien maailmankatsomusten joukosta.
Yha harvemmalle kristinusko tulee annettuna ja kotoa perittyna vakau-
muksena. Postmodernin ajan ihminen rakentaa identiteettidaan jatkuvan
valitsemisen ja kehittamisen kautta. Kuvaava termi omalle ajallemme on
myds sosiologi Zygmunt Baumanin kasite notkea moderni, johon viitattiin
jo edelld. Notkealle modernille on ominaista se, etta pysyvat ja ennalta
annetut mallit puuttuvat. Ihminen rakentaa lapi elamansa identiteettiaan
erilaisten valintojen, maaraysten ja vaateiden ristipaineessa. Uskontotie-
teilija Teemu Taira on soveltanut Baumanin ajattelua uskonnon piiriin ja
puhuu notkeasta uskonnosta kuvatessaan muutosta institutionaalisesta
uskonnollisuudesta kohti yksil6llistd ja muokkautuvaa uskonnollisuutta.
Valitsemisesta seuraa my6s epdonnistumisen riski: entd jos olisinkin toi-
minut toisin, olisiko elamani parempaa? Epavarmuus tehdyista valinnoista
leimaa monen ihmisen elamaa.

Kanssakulkijana polulla

JopaKirkkojarjestyksen tasolla maaritellaan, miten uskon tulisiilmeta kirkon
jasenen eldmassa: Kirkon jasenen tulee osallistua jumalanpalvelukseen,
kayttaa muutenkin armonvalineita ja edistaa seurakunnan tehtavan toteut-
tamista. Kirkon jasenen tulee noudattaa kristillista elamantapaa, solmia
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avioliittonsa saadetylla tavalla, antaa kastaa lapsensa ja huolehtia heidan
kristillisesta kasvatuksestaan (5 §). Tama on ihannepykald. Lopulta aika
harva kirkon jasen elaa nain, eika pykalan vaillinaisesta noudattamisesta
tule sanktioita. Kirkon tutkimuskeskuksen tilastoista selviaa, etta jumalan-
palvelukseen osallistuu saanndllisesti, useammin kuin kerran kuukaudessa,
6 % kirkon jasenista. Noin neljannes osallistuu kerran tai muutaman kerran
vuodessa ja neljannes harvemmin kuin vuosittain. 44 % ei ole lainkaan
osallistunut jumalanpalvelukseen viime vuosina. Sen sijaan vahintaan ker-
ran vuodessa rukoilee puolet kirkon jasenista, ja paivittain 17 %. Lahes
yhta moni harjoittaa kristillista tai muuta meditaatiota. Joogaa harrastaa
suomalaisista 11 % vahintdan muutaman kerran kuukaudessa. Tama on
lahes kaksi kertaa suurempi luku kuin jumalanpalvelukseen osallistuvat.

Perinteinen tapa elaa kristityn elamaa eli lukea Raamattua, kdyda juma-
lanpalveluksessa ja rukoilla on erittdin hyva tapa elaa kristityn elamaa ja
ilmentaa kristillista uskoa. Valitettavasti nayttaa silta, etta tassa ajassa se
palvelee varsin pientd osaa kirkon jasenista. Myds perinteinen kansankirkon
malli on monin tavoin jo murtunut. Kansankirkollisella mallilla harjoittaa
kristillista uskoa tarkoitan sita, etta lapset kastetaan, rippikoulu kdydaan, ja
kirkossa kaydaan jouluna, kirkkohdissa ja hautajaisissa. Kansankirkollinen,
kristillinen identiteettikaan ei enaa ole itsestaanselvyys.

Perinteisen kristillisen elamantavan ja kansankirkollisen mallin rinnalle
tarvitaan siis uudenlaisia tapoja elaa hengellista elamaa. Kutsun sita kanssa-
kulkijana elamiseksi. Hengelliset etsijat, siis kokonaisvaltaista hyvinvointia ja
elaman merkitysta hakevatihmiset, kaipaavat polulleen keskustelukumppa-
neita ja kanssakulkijoita. Kristillisesta perinteesta on I6ydettavissa ainekset
myds tahan malliin.

Lahtdkohtana on kristillisen uskon ajatus siita, etta jokainen ihminen on
luotu Jumalan kuvaksi. Jokainen ihminen 16ytaa jo sisimmastaan Jumalan ka-
denjdljet. Kanssakulkijoiden kirkon perusarvoja ovat ldhimmaisenrakkaus
ja vieraanvaraisuus. Kaikki hyva elamassamme on Jumalalta saatua lahjaa,
joka on tarkoitettu jaettavaksi toisten kanssa. Kanssakulkijoiden kirkossa
ihmisia rohkaistaan etsimaan omaa kristillista identiteettiadn samalla, kun
heita rohkaistaan kohtaamaan avoimin mielin my®s toisin uskovia ihmisia.
Vaikka polku on yksil6llinen ja vaikka jokaisen on I6ydettava omanlaisensa
polku, paamaara on se sama kuin aina ennenkin: oppia tuntemaan Jumala,
oppia tuntemaan Kristus.
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Jotta hengellisten etsijdiden moninainen joukko voisi kokea kristillisen
uskon itselleen mielekkaana vaihtoehtona, sen pitaa kyeta antamaan vas-
tauksia myds tassa eldamassa koettuihin haasteisiin ja eldaman merkityksen
etsimiseen. Ihmisoikeudet, ymparistokysymykset ja yhteiskunnalliset epdoi-
keudenmukaisuudet eivat ole hengellisen identiteetin kannalta toisarvoisia
kysymyksia, vaan keskeinen osa elaman merkityksellisyyden etsimista. lhmi-
sen hengellisyytta ei voi mydskaan erottaa hanen muusta hyvinvoinnistaan,
vaan ihminen nahdaan kokonaisvaltaisena olentona.

Taman ajan hengellinen etsinta ilmentaa autenttisuuden, sosiaalisen
vastuun, dialogisuuden ja kokonaisvaltaisuuden kaltaisia arvoja. Nama ei-
vat ole kristinuskolle vieraita arvoja, vaan Idydettavissa myds kristillisesta
perinteesta ja Raamatusta. Allaoleva kuvio pyrkii havainnollistamaan tata
ajatusta. Kuvion keskelld on tdman artikkelin perusteesi: Kristillinen usko
seka tahtaa iankaikkisuuteen ettd nakyy ja kuuluu tassa maailmassa. Yla-
puolella ovat monelle tdman ajan henkiselle etsijalle keskeiset arvot autent-
tisuus, sosiaalinen vastuu, dialogisuus ja kokonaisvaltaisuus. Alapuolellaon
jakeen mittainen vastine Raamatusta kullekin ndista arvoista.

Pelastusta iankaikkisessa elamassa ja elaman merkityksen hakemista
tassa ajassa ei tule asettaa vastakkain, vaan nahda ne molemmat kristillisen
uskon ulottuvuuksina. Silloin kristillinen usko voi olla uskottava vaihtoehto
tietdan etsivalle ihmiselle.

autenttisuus

sosiaalinen

-
pasy kokonais-
dialogisuus valtaisuus

Kristillinen usko seki tdhtdd iankaikkisuuteen ettd nikyy ja kuuluu tdssd maailmassa!
Silloin se voi olla uskottava vaihtoehto etsiville ihmiselle.

hedelmastédan
jokainen puu
tunnetaan
(Luuk. 6:44) henkenne,
paastimdin sielunne ja ruumiinne

sorretut Miti te (1. Tess. 5:23)
vapauteen tarkoitatte,

(Luuk. 4:18) Jeesus kysyi

(Luuk. 24:13-35)
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Raamattu kehottaa kristittyja olemaan valmiita vastaamaan, kun joku ky-
syy heidan uskostaan: "Olkaa aina valmiit antamaan vastaus jokaiselle,
joka kysyy, mihin teidan toivonne perustuu. Mutta vastatkaa savyisasti ja
kunnioittavasti ja sdilyttakaa omatuntonne puhtaana” (1. Piet. 3:15-16).
YIhaalta alas valmiiksi annetut vastaukset eivat etsijaa puhuttele, mutta
polulta 16ytyy tilaa tasaveroiselle kanssakulkijalle.

Pohdintakysymyksia

e Mitka sinun mielestasi ovat eldman suuria peruskysymyksia,
joihin oman aikamme ihmiset hakevat vastausta? Miten nama
kysymykset ilmenevat seurakunnan perustyssa?

e Mita on kokonaisvaltainen hengellisyys? Miten se toteutuu seu-
rakuntien eldméassa?

e Miten merkityksellisyys ja hengellisyys liittyvat omassa elamas-
sasi yhteen?
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DPVPRARADVADVA DDA

Kaste pelastuksen
palveluksessa

Kaisa Aitlahti

Kirkon opin ja tradition on pysyttava jatkuvassa vuorovaikutuksessa kon-
tekstin kanssa ollakseen hy6dyllistd papin tydssa ja ihmisten arjessa. Artik-
kelini tuo joitain pelastukseen ja kasteeseen liittyvia opillisia ja kontekstisi-
donnaisia seikkoja vuorovaikutukseen keskenaan. Toivon niiden kutsuvan
dialogiin ja jatkotydskentelyyn.

Pohdin artikkelissani kasteen ja pelastuksen valistéa suhdetta. Kasitte-
len kysymysta Jumalan lapseksi tulemisesta ja pelastuksen piirissa tai sen
ulkopuolella olemisesta, kasteen painotuksia suhteessa Jeesukseen seka
sita, mihin kaste yhdistaa tai mista se erottaa.

Onko kirkon ulkopuolella pelastusta?

Pappi kutsutaan sairaalaan tapaamaan perhettd, jonka lapsi on kuol-
lut muutaman padivén ikdisend. Lasta ei ole kastettu. Vanhemmat ovat
luhistumaisillaan suruun. Miksi ndin kévi? Onko tédmé edes totta? Mitd
lapselle nyt tapahtuu? Sisarukset eivit vield tiedd, mitd vauvalle on toa-
pahtunut. Mité heille voi kertoa? Millaisen teologisen ajattelun valossa
papin tulisi kohdata perhe? Koskeeko pelastus heidédn lastaan?

Ylla kuvatun kaltainen tilanne on marginaalinen. Se avaa kuitenkin jotain
olennaista siitd, miten eldama haastaa opin kasteesta pelastuksen ehtona.
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200-luvun Karthagossa piispa Cyprianus Kirjoitti sanat, joihin vedotaan
usein pohdittaessa, voiko pelastus koskea muita kuin kastettuja: extra ec-
clesiam nulla salus. Nakyvan kirkon, toisin sanoen kirkon jaseniksi oikein
toimitetun kasteen kautta liittyneiden joukon, ulkopuolella ei ole pelastusta.
On kuitenkin syyta pohtia, voiko novatiolaisia, kirkon sisaista epajarjes-
tysta aiheuttaneita skismaatikkoja vastaan esitettya lausetta kayttaa keta
tahansa vastaan - heitakin, jotka ovat kirkon ja kasteen ulkopuolella. Oliko
Cyprianuksen tarkoitus ennemmin saada kirkko yhteisen opin taakse kuin
tuomita muut?

Cyprianukseen vedoten voimme todeta kasteen ja kirkon jasenyyden
olevan pelastuksen valttamaton edellytys. Oppi on syntynyt yksittdisen
teologin vastauksena kirkolliseen ristiriitatilanteeseen ja se on hyvin voi-
nut olla valttdamaton kirkon levidmisen ja vahvistumisen kannalta. Nyt on
kuitenkin syyta pohtia extra ecclesiam -opin merkitysta uudelleen.

Kun tullaan reformaatioaikaan, vastakkainasettelu eri tavoin uskovien
valilla keskittyy vanhurskauttamisopin ympadrille. Miten voi tulla Jumalalle
kelpaavaksi, miten voi pelastua? Augsburgin tunnustuksen puolustuksessa pik-
kulasten kastamisen todetaan olevan valttamatdnta, jotta heidat saatetaan
osallisiksi pelastuksen lupauksesta. Koska pelastus kuuluu kaikille, myds kas-
te kuuluu jo lapsille. Luther jatkaa: "Tasta seuraa johdonmukaisesti, etta pik-
kulapset on kastettava, koska kerran pelastus annetaan kasteen yhteydessa.”

"Kasteesta seurakuntamme opettavat, etta se on valttamatdn pelas-
tukseen,” todetaan Augsburgin tunnustuksessa. llman kastetta ei siis ole
pelastusta. Luther kuvaa myds, mitd kastamattomille tapahtuu. Lutherin
kasityksen taustalla vaikuttaa perisyntioppi, josta Augsburgin tunnustuksessa
todetaan: "[...] tama alkusairaus ja perisynti on todella synti, joka tuomitsee
ja tuo jo nyt mukanaan iankaikkisen kuoleman niille, jotka eivat kasteen
ja Pyhan Hengen voimasta synny uudestaan.” Lutherin perisyntiopissa on
nahtavissa kirkkoisa Augustinukseen ulottuvat juuret.

Ruotsalainen professori Bengt Hagglund on tutkinut seka Augustinuk-
sen etta Lutherin perisyntioppia. Syntiinlankeemus koskee jokaista ihmista
syntymasta saakka. Inminen on menettanyt vapauden hyvaan ja on perisyn-
nin alaisena pakotettu pahaan. Hagglund kuvaa Augustinuksen ajattelua:
peritty syyllisyys otetaan pois kasteessa, mutta perisynnin konkreettinen
olotila, concupiscentia, jad olemaan. Tama aistillinen kaipaus, himo, halu,
turmelus tai taipumus tehda syntia liittyy Augustinuksen teksteissa usein
seksuaalisuuteen, milla on ollut kauaskantoiset vaikutukset kristilliseen
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ihmiskuvaan ja itseymmarrykseen. Hagglundin mukaan ihmista ei pideta
augustinolaisessa ajattelussa niinkaan luotuna Jumalan kuvana ja kaltai-
suutena kuin olentona, joka on syyllisyyssuhteessa Jumalaan.

Toisaalta Augustinus ei luota yksin kasteen voimaan pelastuksessa.
Kirjassaan Kristinuskoa vasta-alkajille han kirjoittaa tuomiopaivaan liittyen:
"Eika ulos heiteta vain niita, jotka ovat kirkon ulkopuolella, vaan my®ds kir-
kon sisalla oleva rikkavilja, jota on nyt vain hyvin karsivallisesti siedettava
aina viimeisen paivan puintiin asti. Silloin rikkavilja erotellaan ja viskataan
ansaitsemaansa tuleen.” Kastettunakin voi tulla heitetyksi ulos. Mydskaan
Lutherin sola fide -periaatteen mukaan kaste ei pelasta ilman uskoa, joka
puolestaan on Jumalan teko.

Hagglund toteaa seka Augustinuksen etta Lutherin uskoneen predesti-
naatioon: jotkut ottavat armon vastaan, toiset eivat. Jotkut ovat tuomittuja
kadotukseen. Predestinaatio herattaa kysymyksen Jumalan oikeudenmu-
kaisuudesta jaihmisen vapaasta tahdosta seka siita, mika vaikutus kasteella
lopulta on suhteessa pelastukseen. Onko jo ennalta maaratty, ketka pelasta-
van kasteen saavat ja ketka jaavat sen ulkopuolelle? Pelastaako Jumala joka
tapauksessa kenet haluaa kasteesta riippumatta? Voiko kastettu jaada pe-
lastuksen ulkopuolelle sanoutumallairti kasteessa saamistaan lupauksista?

Jeesuksen sanoiksi on kirjattu ajatus kasteesta tiena pelastukseen. Olen-
naisemman roolin saa kuitenkin usko tai kadotuksen kohdalla sen puute:
"Menkaa kaikkialle maailmaan ja julistakaa evankeliumi kaikille luoduille.
Joka sen uskoo ja saa kasteen, on pelastuva. Joka ei usko, se tuomitaan
kadotukseen.” (Mark. 16:16.) Kaste jaa jalkimmaisessa vaittamassa koko-
naan mainitsematta.

Reformaation aikainen kiistely pelastuksesta ja Kristuksen keskeisyy-
desta nadyttaa kaventaneen ajattelua uskosta, pelastuksesta ja Jumalan
lasnaolosta. Opissa keskityttiin kolminaisuuden toiseen persoonaan, ris-
tinkuolemaan ja lunastukseen. Maallinen ja hengellinen nahtiin vastakkai-
sina. Valistuksen aikana keskittyminen Jumalan toiseen persoonaan jatkui.
Ymparistotutkija Panu Pihkala toteaa luterilaisuuden puolustautuneen va-
listuksen ajan luonnontieteiden kritiikkia vastaan vetaytymalla kasin koske-
teltavaan todellisuuteen liittyneesta keskustelusta kasittelemaan sielullisia
asioita. Luterilaiseen ajatteluun rakentuikin ajan mittaan kielteisyytta liitty-
en erityisesti ruumiillisuuteen mutta myds muuhun luotuun todellisuuteen.

Tuleeko esimerkin perhe siis oppiin vedoten kohdata kertoen, ettei ku-
kaan voi pelastua ilman kastetta? Kyse on pastoraalisesta tilanteesta, jossa
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on syyta kaantaa katse kirkon opista ihmisen eldmantilanteeseen ja hataan.
Opillinen ajattelu aiheuttaa kuitenkin joskus merkittavaa kitkaa sielunhoi-
dollisiin tilanteisiin. Sielunhoidollisissa kohtaamisissa emme ilmaise, ettei
kasteen ja kirkon ulkopuolella olisi pelastusta, vaikka ajatuskulku olisikin
opillisesti perusteltu.

Moni kirkkomme pappi lahestyisi esimerkin perhetta vakuuttaen, etta
Jumalan ehdoton rakkaus koskee heidan lastaan. Pelastus jatetaan "Herran
haltuun” ja sen uskotaan kuuluvan my6s kastamattomalle. Toivotaan, ettei
pelastukselle ole ainakaan ehdotonta estetta. Mutta voiko pappi tehda nain
kirkon opin turvin vai ainoastaan oman toivonsa varassa? Onko kirkolla
eksplisiittista kantaa siihen, mita kasteen puuttuminen merkitsee tai mitka
ovat kastamattomuuden vaikutukset? Kirkon opin tiivistelma katekismus
ei ratkaise asiaa. Se kuvaa toki kasteen vaikutuksia, joita ovat syntien an-
teeksiantaminen, usko, kuoleman vallan voittaminen ja uusi elama - se,
etta ihminen pelastuu. Kuitenkin ainoastaan Lutherin Véha katekismuksesta
nostettu ote kirkkomme katekismuksessa kasittelee kadotusta. Kohdassa
viitataan jo edelld esiteltyyn Markuksen evankeliumin loppuun, jossa kaste
kylla liitetdan pelastukseen, mutta ainoastaan se, “joka ei usko, tuomitaan
kadotukseen" (Mark. 16:16). On siis syyta pohtia muista nakdkulmista, voiko
kirkon ja kasteen ulkopuolella pelastua.

Jumalan lapseksi tuleminen ja
trinitaarisen luomisen teologian
nakokulma

Perheessé on kolme lasta. Toisen puolison vanhempia lapsia aiemmasta
avioliitosta ei ole kastettu eikd vanhempaa itseédnkddn. Toinen puoli-
soista on kastettu samoin kuin vanhempien yhteinen lapsi.

Mita pitdisi ajatella sisarusten vdlisistd suhteista - erottaako kaste hei-
ddt toisistaan ratkaisevalla tavalla asettaen heiddt erilaiseen asemaan
suhteessa Jumalaan? Koskeeko Jumalan huolenpito heité kaikkia? Mitké
ovat kastamattomien sisarusten ja vanhemman mahdollisuudet pelas-
tukseen?
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"Joko me tunnustamme, ettd Jumala on kaikessa, tai menetdmme mahdol-
lisuuden nahdd Hanet missaan,” kirjoittaa yhdysvaltalainen fransiskaani-isa
Richard Rohr. Onko Jumala lasna esimerkin kastamattomissa sisaruksissa
ja vanhemmassa? Jos on, mita se merkitsee pelastuksen kannalta?

Kysymys pelastuksesta ei liity vain lunastukseen, kasteeseen ja uskoon.
Se liittyy my6s luomiseen ja pyhitykseen - kadsitykseemme siita, missa Ju-
mala on ja miten han vaikuttaa maailmassa. Mika on kolminaisuuden en-
simmaisen ja kolmannen persoonan merkitys ihmisen suhteelle Jumalaan
ja mista ihmisen suhde Jumalaan alkaa?

Jumalan perhevaesta puhutaan usein rajattuna kastettujen joukkona.
Kirkkokasikirjan toisen kastepuhe-ehdotuksen mukaan Jumalan lapseksi
tullaan kasteessa: "Vanhempiensa lapseksi syntynyt ihminen syntyy kas-
teessa Pyhan Hengen voimalla uudestaan, nyt Jumalan lapseksi.” Yhdessa
kasteeseen ehdotetuista teksteista Paavaliliittda Jumalan lapseuden kastee-
seen: "Te kaikki olette Jumalan lapsia, kun uskotte Kristukseen Jeesukseen.
Kaikki te, jotka olette Kristukseen kastettuja, olette pukeneet Kristuksen
yllenne.” (Gal. 3:26-28.) Kasikirjaa vahvemmin ajatus Jumalan lapseuden ja
kasteen liittymisesta toisiinsa elaa kuitenkin muussa ilmaisussa. Esimerkiksi
monet kaste- ja kummitodistukset toteavat, ettda "NN on pyhdssa kasteessa
otettu Jumalan lapseksi ja seurakunnan jaseneksi”.

Trinitaarinen luomisen teologia muistuttaa kristillisesta traditiosta nou-
sevasta kasityksestd, jonka mukaan Jumalan lapseksi tullaan jo luomisessa.
Hahmotellessaan ekologisesti kestavaa spiritualiteettia vapautuksen teologi
Leonardo Boff toteaa, ettd luomakunta on Jumalan lasnaolon ensimmainen
paikka ja vasta paljon myéhemmin ihminen. Samoin tietoisuus Jumalasta
oli Boffin mukaan ensin universumissa ja vasta myéhemmin ihmisessa.

Ruotsalaisen pastori Anna Karin Hammarin vaitoskirja Skapelsens mys-
terium, skapelsens sakrament (Luomisen mysteeri, luomisen sakramentti)
kasittelee ansiokkaasti kastetta ja pelastusta kirkon tradition ja ihmisten
elaman leikkauspisteessa. Hammarin tavoitteena on luoda uskottavaa kas-
teen teologiaa, joka ei ole torjuvaa eika ulos sulkevaa vaan kunnioittaa
katsomusten moninaisuutta. "Me pelastumme, te joudutte kadotukseen”
-vastakkainasettelu ei ole Hammarin mielestd uskottava, vaan kasteen
teologian on kunnioitettava toisin uskovia heidan uskossaan ja itseym-
marryksessaan.

Trinitaarisessa luomisen teologiassa Jumala yhdistyy radikaalilla tavalla
luomakuntaan. Hammarin mukaan Jumalan lasnaolo tekee koko luodusta
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todellisuudesta sakramentaalista ja pyhaa. Kastettava sidotaan yhteyteen,
jossa elaman ei tulkita olevan ainoastaan lahja Jumalalta, vaan my®6s Ju-
malan lasnaolon paikka. Hengen vastaanottaminen kasteessa merkitsee
lupauksen vastaanottamista: Jumala asuu ihmisessa ja ihminen Jumalassa.

Jumalan perhe kuvaa Hammarille koko luotua ihmiskuntaa, Kristuksen
kirkko taas kastettujen kirkon jasenten joukkoa. Hammarin mukaan jopa
yhteisd, johon kasteessa liitytaan, on Ruotsin kirkon kastejarjestyksen ja
kasteliturgioiden perusteella mahdollista tulkita sisaruudeksi ilman rajoja.
Samoin kaikki vesi voidaan tulkita siunatuksi Jumalan lasnaolon paikaksi
Jeesuksen kasteessa. Dosentti Jyri Komulainen toteaa reformaation keskit-
tyneen niin vahvasti sanan vaikutukseen kasteessa, etta esimerkiksi veden
symbolista merkitysta on vahatelty. Veden minimaalinen merkitys ja jopa
vaheksyminen nakyy edelleen esimerkiksi siing, ettei vetta ole esilla tai kay-
tdssa kirkkokasikirjan kasteen muistamisen kaavassa lainkaan. Komulainen
kuitenkin muistuttaa, ettd Luther kehotti Vidhd katekismukseen liitetyssa
kasteen kaavassa rukoilemaan: "Meidan Herramme Jeesuksen Kristuksen
kasteella sind pyhitit ja madrasit Jordanin ja kaikki vedet pelastavaksi tul-
vaksi, joka puhdistaa kaikista synneistd.” Rukous ilmentaa kolmiyhteisen
Jumalan toimintaa maailmassa ja kasteessa.

Norjan luterilainen kirkko on muokannut kastekaavansa teologisen
harkinnan jalkeen niin, ettei kasteen yhteydessa enaa puhuta Jumalan
lapseksi tulemisesta. Sen sijaan kasteessa painotetaan uudestisyntymista.
Kun jokainen ihminen nahdaan Jumalan lapsena, voidaan heidat kohdata
tasavertaisina mahdollisesta kasteesta riippumatta. Tanskalainen syste-
maattisen teologian professori Niels Henrik Gregersen liittyy ajatuskul-
kuun ehdottaessaan kastekaavaan sanoitusta, jossa Jumala "ottaa meidat
vastaan lapsinaan” sen sijaan, etta todettaisiin kasteen tekevan ihmisen
Jumalan lapseksi.

Hammar muistuttaa, ettei lasten evankeliumissa (Mark. 10:13-16) esi-
teta ehtoja matkalla Jumalan yhteyteen, lapsen ihmisarvoon tai Jumalan
valtakunnan laheisyyteen. Teksti rikkoo Hammarin mukaan vaatimuksen
kastaa lapsi, jotta han voisi paasta Jumalan yhteyteen (gudsgemenskap), ja
osoittaa sen sijaan, etta itse asiassa aikuisten on tultava lasten kaltaisiksi
ja otettava lapsi vastaan ottaakseen vastaan Jumalan. Kasteessa Jumalan
valtakunta ei avaudu lapselle, vaan lapsi on se, joka paljastaa Jumalan val-
takunnan muille ja sitoo luomisen ja pelastuksen yhteen: seka luominen
ettd pelastus tapahtuvat tassa ja nyt.
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Lasten evankeliumi ei Hammarin mukaan kuitenkaan riitd kasteessa
ilmaisemaan, miten dynaamisesti luominen ja pelastus liittyvat toisiinsa.
Pyha Henkion lasna niin luomisen, elaman kuin kasteenkin vedessa. Lisaksi
kasteessa tarvitaan kieltd, joka on avoin mysteerille, kauneudelle ja ilolle.

Lannen kirkoissa kasteteologian painopiste on siirtynyt "from womb to
tomb”, kohdusta hautaan. Hammar viittaa saksalaisen filologin Gabriele
Winklerin tutkimukseen Armenian ja Syyrian varhaisista kasteliturgioista
ja niiden vaikutusperinteesta idan ja lannen kirkoissa ja nostaa esiin kaksi
erilaista kasteen varhaista tulkintakehaa. Ensimmainen on johanneslainen
tulkinta, jossa korostuu Jeesuksen kasteen muistaminen seka uudestisyn-
tyminen vedesta ja Hengesta (Joh. 3:5). Toinen, paavalilainen, puolestaan
painottaa)eesuksen kuolemaa ja ylésnousemusta seka pelastusta synneista
(Room. 6:1-11).

Johanneslainen tulkinta sisaltdd Henkeen liittyvda syntymisen mystiik-
kaa: varhaiset kristityt ovat kuvanneet kastetta elaman aitina ja kohtuna.
Kaikki kolminaisuuden persoonat ovat yhta tarkeita ja aktiivisia. Lannen
kirkoissa tata tulkintatapaa vahvemman jalansijan on saanut paavalilainen
malli, jonka mystiikka nousee Jeesuksen kuolemasta. Perisynnin valtaa ko-
rostanut ajattelu on omalta osaltaan vahvistanut tata synneista puhdistau-
tumista korostavaa tulkintaa.

Puhdistuminen synneista ja perisynnin syyllisyydesta vaikuttaa Ham-
marin mukaan olevan riittamaton ja usein myds sopimaton motiivi uskot-
tavalle kasteen teologialle. Hammarin mukaan luomisen ja pelastuksen
asettaminen vastakkain, yhta lailla kuin hengellisen ja maallisen, kastettujen
ja kastamattomien tai maskuliinisen ja feminiinisen vastakkainasettelu,
tuottaa enemman torjuntaa kuin ymmarrysta kristinuskoa kohtaan. Ham-
mar ei ehdota, ettd kumpaakaan varhaisen kirkon teologisista tulkinnoista
unohdettaisiin. Sen sijaan han ehdottaa, ettd Jeesuksen kastetta kuvaavia
teksteja palautetaan kasteen yhteyteen. Luomisen ja pelastuksen suhtee-
seen on todettava, ettei niiden valinen sidos ole luterilaisuudessa erityisen
vahva. Silti niitd ei aseteta luterilaisessa opissa vastakkain.

Yhteys Jeesuksen kasteeseen on olennainen yhdysvaltalaiselle kristil-
lisyytta tuoreesti kasitelleelle kirjailija Rachel Held Evansille (1982-2019).
Hanen mukaansa kaste osoitti ja toi esiin todellisuuden, jossa kastettu
- ensin Jeesus ja mydhemmin muut - on loputtomasti rakastettu. Jumala
antaa ihmiselle kasteessa uuden identiteetin, ikaan kuin adoptoi hanet
omakseen. Held Evansille uusi identiteetti tarkoittaa luottamusta siihen,
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ettd ihminen on loputtomasti rakastettu. Jokainen kastettava saa uskoa
omalla kohdallaan ne Jumalan sanat, jotka han lausui Jeesuksen kasteen
yhteydessa: "Sina olet minun rakas lapseni, johon mina olen mieltynyt.”
Held Evansin ajattelussa kaste ei ole sitoutumista oppiin vaan elamaan:

Sakramenttien kouriintuntuva, kdsinkosketeltava luonne kutsui minut
koskettamaan, haistamaan, maistamaan, kuulemaan ja ndkemddn Ju-
mala arkipdivdn asioissa uudelleen. Ne saivat Jumalan tulemaan ulos
pddstdani, kdsiini. Ne muistuttivat minua siitd, ettei kristinuskoa ole tar-
koitus yksinkertaisesti uskoa; sitd on tarkoitus eldd, jakaa, sy6déd, puhua
ja soveltaa muiden ihmisten ldsné ollessa.

Jossiis Jumalan lapseus ei ala kasteessa, siina tapahtuvaa muutosta voidaan
kasitella uuden identiteetin ja merkityksen syntymisend. Komulainen hah-
mottelee kasteessa saatavaa uutta identiteettia Jeesuksen oppilaan roolina.
Kaste- ja lahetyskasky viittaa juuri tahan. Jeesus kutsui ihmisia seuraamaan
itsedan ja eldmaan opetustensa mukaan. Nain tulkittuna kaste ei muuta
niinkaan ihmisen ja Jumalan valista suhdetta kuin kastetun tehtavaa maa-
ilmassa - sitd, mihin kastettu on kutsuttu tai vapautettu.

Kasteen merkitys ei katoa Hammarinkaan trinitaarisessa luomisen teo-
logiassa. Sen valossa kaste nayttaytyy kutsuna elaa Hengen luovan voiman
ja inspiraation yhteydessa. Siind suhtaudutaan myonteisesti luomisen ja
ihmisyyden yhteenkuuluvuuteen. Hammarin mukaan kasteen moraalisena
esteend on usein kokemus kirkosta, joka kylla tunnustaa ihmisen arvok-
kuuden muttei silti ole tasa-arvoinen. Tasa-arvoon liittyvd haaste nakyy
Suomessakin. Muina kasteen esteind Hammar mainitsee ajattelun, jolla
kirkko pitaa ylla eroa kastettujen ja ei-kastettujen tai Jumalan ja ihmisen
valilla. Jumalan ja ihmisen valilld onkin merkittava ero. Siitd huolimatta
Jumala ei ole poissa ihmisesta vaan eldaa hanessa. Myos kastettujen ja ei-
kastettujen valille todella syntyy jonkinlainen ero. Kyse onkin siitd, mika on
eron merkitys ajatellen ihmisarvoa, jumalasuhdetta ja pelastusta.

Trinitaarisessa luomisen teologiassa Jumala luo, rakastaa ja antaa ela-
man kaikelle olemassa olevalle. Nain avautuu dynaaminen jumalakuva,
joka ei irrottaudu materiasta muttei mydskaan nayttdydy ainoastaan ruu-
miillisessa ja maallisessa todellisuudessa. Luominen ja pelastus tapahtuvat
nykyhetkessa, kuten ovat tapahtuneet jo aiemmin ja tulevat tapahtumaan
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myos jatkossa. Hammar puhuu kasteesta luomisen mysteering ja luomisen
sakramenttina. Samalla nimelld han kutsuu kaikkea olemassa olevaa, joka
kietoutuu kolmiyhteiseen Jumalaan.

Kasteen jaJumalan lapseksi tulemisen pohdinnassa voidaan ottaa avuksi
myds lapseuden kasite, jota teologian tohtori Eriikka Jankko on tutkinut
vaitoskirjassaan. Lapseus on suhdekasite, jota ei ole olemassa irrallaan
toisesta ihmisesta. Lapseus liittda kaksi ihmista keskindiseen suhteeseen.
Hyvassa tapauksessa lapsi voidaan tunnustaa omaksi ja yksilé voi tunnus-
tautua jonkun lapseksi.

Jankon ajattelua voidaan soveltaa kasteen teologiaan: hyvassa tapa-
uksessa kaste toteutuu ja siind Jumala tunnustaa ihmisen lapsekseen,
joka tama on aina ollut, ja ihminen tunnustautuu Jumalan lapseksi - tai
lapsikasteessa vanhemmat tunnustavat lapsensa olevan my6s Jumalan
lapsi. Tunnustamisesta ja tunnustautumisesta riippumatta jokainen on
joka tapauksessa jonkun lapsi - samoin kasteesta riippumatta ihminen
on Jumalan lapsi.

Kaste ja Jumalan vapaus toimia

Perheeseen syntyy pitkddn toivottu ja odotettu vauva. Isoditi ah-
distuu kuullessaan, ettd lasta ei aiota kastaa, jo haluaa puhua pa-
pin kanssa. Lapsen isd ei missGdn nimessd halua, ettd lapsi liitetdén
seurakunnan jdseneksi, vaikka on itse ollut aktiivinen seurakunnas-
sa. Han on ndhnyt ldheltd, miten epdeettisesti kirkon tyontekijé on
toiminut. Isoditi haluaa kunnioittaa perheen ratkaisua, vaikka asi-
at eivét silloin mene niin kuin hdn on tottunut pitdmddn oikeana.
Vauvan juhla on herkkd ja tdynndé tunteita. Vieraita pyydetddn tuomaan
mukanaan toive, runo tai laulu. Isd pitédd puheen, jossa kertoo haastavista
odotuksen vuosista ja kiitollisuudesta, jonka hédn on vauvan syntymdén
kautta loytdnyt. Vanhemmat kertovat lapselle valitsemistaan nimistaé.
Kummit, lapset ja muut vieraat laulavat ja soittavat, yksi lausuu runon,
toinen esittelee vauvalle tekemdnsé nuken. Iséin suvun vanhaan kastepu-
kuun puettua vauvaa ihastellaan. jdlkeenpdin isoditi kertoo onnellisena,
ettd juhla oli heiddn kaikkien yhteinen ja tdynnd rakkautta.
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Tutkiessaan luterilaisuutta uskontojen maailmassa Komulainen kasitte-
lee erasta kasteen kannalta merkittavaa asiaa Lutherin [ahetysajattelussa.
Komulaisen mukaan Luther nimittain ymmarsi, etta kristityt voivat omal-
la vaaralla kaytoksellaan estaa toisin uskovia l6ytamasta Kristusta. Edella
kuvatussa esimerkissa vaikuttaa kdyneen nain, vaikkei kyse olekaan varsi-
naisesti toisin uskovasta.

Kastamatta jattaminen on useimmiten hyvin tietoinen valinta, jonka
kautta ihminen haluaa pysya uskollisena arvomaailmalleen ja eldmaéanta-
valleen, joskus juuri kristilliseksi koetulle. Usein arvoissa korostuvat yh-
denvertaisuus ja rakkaus. Kokemukset lapsen ensimmaisista juhlista ilman
kastetta voivat olla voimaannuttavia. Lehtori Helena Kauppila on tutkinut
kasteita ja nimiaisia tunteiden kokemisen ja ilmaisemisen nakdkulmasta.
Tutkimuksen mukaan erityisesti jaettu vastuu ja yhteisesti valmisteltu oh-
jelma lisdavat emotionaalista intensiteettia, kun tarkastellaan nimidisista
kaytettyja ilmaisuja blogikirjoituksissa. Vaikka kasteessa ilmaistaan Kaup-
pilan mukaan nimidisia runsaammin seka huolen ja pelon etta rakkauden
ja huojennuksen tunteita, voi itse suunnitellussa, ilman valmiita raameja
rakennetussa juhlassa avautua mahdollisuus vahvaan osallisuuteen ja yh-
teyteen.

Esimerkki kuvaa myds vanhemmuuden usein mukanaan tuomaa Kii-
tollisuutta. Osalla vanhemmista kiitollisuus suuntautuu siten, etteivat he
koe mahdolliseksi nimeta sen kohdetta kristinuskossa kaytetyilla sanoilla
tai ylipaataan tarkeaksi maaritella sen kohdetta. Kirkossa on syyta miettia,
miten Jumalaa kuvataan elaman lahjan aarella siten, ettd mahdollisimman
monet voisivat tunnistaa sanat ja symbolit omaa elamaansa koskettaviksi.
Samoin on etsittava tapoja tunnistaa kasteessa ne liittymapinnat, jotka ovat
luontevia vanhemmaksi tullessa.

JosJumala koetaan ainoastaan tuonpuoleiseksi, ei kaste juuri houkuttele.
Sen sijaan ajattelu, jossa Jumala ei ole poissa maailmasta vaan toimii ja
vaikuttaa sen keskella, voi tehda myds kasteesta merkityksellisen. Jumalan
tapaa olla maailmassa kuvataan spirituaalisessa ja trinitaarisessa luomisen
teologiassa usein panenteistiseksi. Nain valtetaan dikotomia maallisen ja
hengellisen valilla, samoin Jumalan rajaaminen vain jompaankumpaan liitty-
vaksi. Panenteistisen ajattelutavan mukaan ihminen asuu ja elad Jumalassa
jaJumala asuu ihmisessa, vaikka hanta ei voi rajata pelkkaan ihmisyyteen.
Jumala asuu maailmassa, vaikka ei ole yhta kuin maailma eika hanta voi
rajata nakyvaan maailmaan: "Hanessa me elamme, likumme ja olemme”
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(Apt. 17:28). Hammar muistuttaa vastavuoroisesta inhabitaatiosta, jota kirk-
koisa Gregorios Nazianzilainen kaytti paralleelina inkarnaatiolle: Jumala
asuttaa tata maailmaa ja toimii siina, myds sen tyhjyydessa ja pimeydessa,
samalla kun maailma elaa Jumalassa.

Kaste koskettaa yksildg, tiettya erityista ihmista. Jeesuksen kastetta ja
uutta elamaa korostavan kasteen teologian mukaan jokaisessa kasteessa
voi kuulla Jumalan ddnen: sinad olet minun rakas lapseni, sind olet minun
iloni. Hammar toteaa, etta kaste julistaa lapsen uniikkia eldmanlahjaa ja
tehtavaa maailmassa olla Jumalan kuva ja kaltainen. Kastettu on kutsuttu
olemaan Jumalan ja maailman erityinen kohtaamispaikka, joka antaa hah-
mon seka Jumalan etta ihnmisen rakkaudelle ja ilolle. Yhta aikaa Jumala on
lasna ihmisessa trinitaarisen luomisen teologian mukaan jo ennen kastetta,
luomisesta lahtien.

Rohr nostaa esiin avaran inklusiivisen tekstin paitsi suhteessa Jumalan
lapseuteen myds pelastukseen: "Jeesus oli kuoleva kansan puolesta, eika
vain sen kansan puolesta, vaan kootakseen yhteen kaikki hajallaan olevat
Jumalan lapset” (Joh. 11:52). Voi kysya, eikd kaste kristillisessa perinteessa
korostu liilkaa Hengen vapauden kustannuksella. Onko Henki asetettu kas-
teen alapuolelle? Voiko kaste rajoittaa Hengen liikkumista missa tahtoo?

Kirkko voi olla sidottu kasteeseen, mutta ei Jumala. Kirkon kaytannoét ja
rituaalit ilmaisevat Jumalan lasnaoloa, mutta eivat rajaa Jumalaa. Jumala
on vapaa toimimaan maailmassa pelastuksen eteen kaikilla valitsemillaan
tavoilla. Hammarin mukaan uskonnollisen moninaisuuden keskella ei voi
vaittaa omistavansa totuuden yksin, tai ainakin silloin sulkee ovet kunnioit-
tavalta dialogilta ja yhteydelta. Luterilaisuudessa Jumalan ydinattribuuttina
pidetty armollisuus voi myés muodostaa uskottavuusongelman. Voiko ar-
mollinen Jumala hylatda oman lapsensa, jota ei ole tuotu kasteelle tai joka
ei ole itse halunnut tulla kastetuksi? Voiko Jumalan lasnaolo ihmisessa
toteutua yhta aikaa kuin pelastuksen ulkopuolelle jgdminen?

Piispa emeritus Juha Pihkalan mukaan ne, jotka ovat eldneet ennen
erityisen pelastushistorian aikaa tai muuten ilman omaa syytaan sen ulot-
tumattomissa, voivat pelastua. Pihkala liittyy Vatikaanin toisessa konsii-
lissa kasiteltyyn niin sanottuun anonyymin kristinuskon ajatteluun, jonka
mukaan eri uskonnoissa ja kulttuureissa voi olla pelastuksen siemenia.
Pelastus ei Pihkalan mukaan kuulu vain erityisen ilmoituksen piirissa ole-
ville, Israelin kansalle ja kristityille, vaan myos kaikille yleisen ilmoituksen
piirissa pelastusta etsineille ja kaivanneille ihmisille. Pelastuuko siis nuori,

138 Pelastus



jota ei voida kastaa, silla toiseen huoltajaan ei saada yhteytta ja kaste
kday mahdottomaksi uskonnonvapauslain puitteissa? Tai ihminen, joka on
kylla kuullut Jeesuksesta, mutta ei ole kokenut seurakunnassa rakastavan
Jumalan lasnaoloa eika siksi halua liittya tuohon yhteis66n?

Jeesus nostilapsen esimerkiksiJumalan valtakunnan etsijoille. Tiettavasti
tuo lapsi ei ollut kastettu. Siita huolimatta Jeesus valitsi hanet esikuvaksi.
Monet Jeesuksen kohtaamista ihmisistd, varsinkin yhteisdjen ulkopuolelle
ajetut, eivat olleet kastettuja eika Jeesuskaan heita kastanut.

Pihkalan mukaan Raamattu vakuuttaa ihmisen olevan tarkoitettu pe-
lastukseen. "Jos olemme uskottomia, han (Jumala) pysyy silti uskollisena,
sillda omaa olemustaan han ei voi kieltdaad” (2. Tim. 2:13). Jokainen ihminen,
joka pelastuu, pelastuu joka tapauksessa Kristuksen tahden.

Kylpy, jossa tulee likaiseksi

Lapsen kastekeskustelussa kdydddn ldpi kasteen kaavaa. Vanhempi ky-
syy, miksi juuri ristinmerkin kohdalla puhutaan synnisté ja pimeyden val-
lasta vapauttamisesta - eik6 ristinmerkki kuitenkin ole niin kuin siunaus
tai rukous? Eiké voisi puhua enemmdn niisté ja elémén arvokkuudesta?

Juuri pahuuden ja kuoleman kasitteleminen herattaa kasteperheissa usein
eparointia ja kysymyksia. Kuten edella on todettu, korostavat lannen kir-
kot kastetta synnista ja pimeyden vallasta vapauttamisena. Luterilaisessa
teologiassa pelastuksen tahtdyspiste on vahvasti eskatologinen. Pelastus
ratkaisee synnin, pahan ja kuoleman ongelman. Kaste avaa tien ikuiseen
elamaan. Pelastus eskatologisena todellisuutena on kuitenkin vain yksi
nakodkulma. Toinen nakyy ajatuksessa Jumalan valtakunnasta jo nyt ja ei
viela; pelastus on lasna jo tassa elamassa, mutta ei viela paase taysin oi-
keuksiinsa eika toteudu kaikessa kirkkaudessaan. Voiko pelastus ratkaista
pahuuden ongelman jo tadssa eldmassa? Mika on Jumalan ja ihmisen suhde
maailmassa lasna olevaan pahuuteen ja karsimykseen, joiden olemassaolo
on totta myds syntyman ihmeen aarella?

Kirkon tutkimuskeskuksen vuoden 2019 kastekyselyssa selvitettiin syita
kastepaatokselle. On kiinnostavaa, ettei kastettavan pelastuminen 16ydy
edes vaihtoehtojen listalta. Sen sijaan vaihtoehtoa, jonka mukaan lapsesta
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tulee Jumalan lapsi, piti tarkeana yhteensa kolmannes vastaajista (13 %
erittdin tarked, 20 % tarkead). Merkittdvimmat syyt lapsen kastamiselle olivat
hieno perinne (38 %, 45 %), perheen tapa (36 %, 44 %), kummien saaminen
(33 %, 47 %) seka kaunis juhlahetki (24 %, 54 %).

Kastepaatosta tehdessa eskatologinen pelastus ei ole olennainen ky-
symys, usein ei edes kovin kiinnostava. Kasteeseen ei liity vahvoja tuon-
puoleisen tai pahasta pelastumisen mielikuvia. Kaste tuntuukin tarjoavan
pelastuksen muodossa, jossa ihmiset eivat koe sita tarvitsevansa. Vaikka
sota Ukrainassa on ulottanut pahuuden 2000-luvulle ja lahellemme kam-
mottavan konkreettisella tavalla horjuttaen monen perusturvallisuutta ja
vaikka lasta halutaan suojella maailman pahuudelta, tuntuu kasteen sa-
noitus pahasta silti monesta vieraalta tai ponnettomalta.

Rohrihmettelee painopisteen siirtymista tuonpuoleiseen: "Jostain syysta
Jeesuksesta tuli suuri ongelmien ratkaisija ja vastausten antaja seuraavaa
maailmaa varten, eika ensisijaisesti opettaja, joka opettaa, miten elaa rau-
hassa ja vapaana tassa maailmassa.” Kastetun uusi identiteetti Jeesuksen
oppilaana voisi nakya juuri tassa. Boffin mukaan vain usko, joka johtaa
rakkauteen Jumalaa ja toisia ihmisia kohtaan, on pelastavaa (1. Joh. 3:17-
18). Vapautuksen teologiassa kaste liittaakin toimimaan sen puolesta, etta
Jumalan valtakunta voisi olla totta jo tdnaan - ortopraksiaan ennemmin
kuin ortodoksiaan.

Tuonpuoleiseen liittyvien ajatusten sijaan ihmisille, myds monille kristi-
tyille, on tullut tarkeaksi kaipaus merkitykselliseen elamaan. Voisiko pelas-
tus ratkaista sen ongelman, etta koko ajan pitaisi menestya, jotta kelpaisi
muille tai edes omien vaatimusten edessa? Voiko pelastus ratkaista sorron,
epatasa-arvon, yksindisyyden, sairauden, tyéttémyyden, sodan tai ilmaston-
muutoksen ongelman? Jos Jumalan valtakunta on totta jo nyt, voiko myds
pelastus nakya ja tuntua jo tassa elamassa? Talla viittaan kokonaisvaltaiseen
hyvinvointiin ja ihmisarvoiseen elamaan, jossa jokainen Jumalan kuva voi
kokea kelpaamista, riittamista, kuulumista, liittymista, arvostusta ja rak-
kautta. Kirkossa olisi hyva tunnistaa, millaista pelastusta kaivataan naissa
nahoissa, joissa elamme. Lutherin mukaan emme itse voi tuoda mitaan
pelastukseemme. Enta jos voisimme tuoda jotain maailman, yhteisdjemme
ja lahimmaistemme pelastukseen?

Pelastuksen kytkeminen ainoastaan kasteeseen ja tuonpuoleiseen
vaikuttaa yksilo- ja ihmiskeskeiselta maailmassa, jossa riippuvuutemme
luonnosta on ilmeinen ja paikkamme osana luomakunnan kokonaisuutta
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kay meille koko ajan selvemmaksi. Raamattu viittaa koko luomakunnan
pelastukseen (mm. Room. 8:19-21), joka ei kuitenkaan tapahdu kasteen
kautta. Kenties ilmastokriisin ajan ihmisille olisi ymmarrettavaa kasitella
pelastusta luomakunnan kautta.

Pahuuden ja kuoleman teemaa ei kasteessa kokonaan voi ohittaa. Mi-
ten kaste vaikuttaa siihen, kuinka eldmme ja suhtaudumme pahuuteen?
Teemaa lahestytaan usein perisyntiopin kautta. Ihminen on kadottanut
alkutilan (status integritatis), elad turmeltuneessa tilassa (status corruptionis)
ja tarvitsee siksi kastetta paastakseen yhteyteen Jumalan kanssa. Augusti-
nuksen mukaan ihminen ei voi olla tekematta syntia. Voiko ihminen sitten
saada aikaan hyvaa?

Hammar etsii muita tulokulmia perisyntiin. Han viittaa tutkijoihin kuten
Thomas Ekstrand, Mattias Martinson seka Sofia Camnerin, joiden mukaan
perisynti ei selitd, miksi ihminen on paha tai miksi olemassa olevaa tuhou-
tuu. Pikemminkin perisyntia voi heidan mielestaan kayttaa tulkitsemaan sita
faktaa, etta ihmiset usein ovat pahoja ja etta ihmiselama on epataydellista.
Rohr puolestaan ehdottaa, etta perisynnin sijaan tulisi puhua perihapeasts,
joka liittyy omakuvaan ja kasitykseen itsesta vaaranlaisena.

Vapautuksen teologiassa puhutaan perisynnin sijaan periarmosta ja pe-
risiunauksesta. Samaan ajatteluun liittyy spirituaalinen luomisen teologia,
esimerkiksi yhdysvaltalainen episkopaalipappi Matthew Fox. Han nostaa
esiin keskiajan mystikot ja toteaa, etta uskonnollisen kokemuksen alkupiste
on ihmetys, ihmettely ja ihastus (awe, wonder), mikd meidan tulee oppia
uudelleen. Perisyntiajattelu ei Foxin mukaan auta tekemaan pelastusta
todeksi tdssa ajassa. llman ihastusta kaikesta tulee kulutustavaraa. Fox
palaa Franciscus Assisilaiseen ja kutsuu meidat rakastumaan uudelleen
tahan paikkaan, jossa olemme, koko olemassaoloon.

Hammar ldhestyy maailman pahuutta destruktion kasitteen kautta.
Tuho, turmio ja perikato edellyttévat, ettd ensin on olemassa hyvaa, joka
sitten tuhoutuu. Pahuus on riippuvainen hyvasta, mutta hyva ei ole riip-
puvainen pahasta. Hammar tuo keskusteluun perivastuun kasitteen. Se
tarkoittaa perittya, aiempien sukupolvien valintojen aiheuttamaa vastuuta,
jonka joudumme kantamaan - vastuuta asioista, joita emme ole tehneet tai
valinneet itse. Ekokatastrofin aikana esimerkkeja ei tarvitse hakea kaukaa.
On ilmeistg, etta kuluttamalla yli maapallon varojen kasvatamme tuleville
sukupolville siirtyvaa perivastuuta.
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Kasteen tulisi Hammarin mukaan varustaa kastettava yhdessa Jumalan
ja muiden ihmisten kanssa kohtaamaan destruktio. Hammar toteaa, etta
tassa augustinolainen kasteen tulkintatapa on tarpeen: ihmisen rikkinai-
syyden hyvaksyminen ja syntien anteeksisaaminen ovat edellytys sille, etta
ihminen jaksaa omasta vajavaisuudestaan huolimatta kohdata perivastuun-
sa. Kasteessa saatu Henki antaa ihmiselle seka inspiraatiota ettd voimaa
vastustaa tuhoa ja kohdata se yhteiséna. Ehka voisi puhua voimaantumi-
sesta. Kastettua ei ndhda niinkaan synnista ja syyllisyydesta vapautuneena
kuin varustettuna kohtaamaan tuhovoimat elamassa ja yhteiskunnassa ja
vastustamaan niita. Trinitaarisesta luomisen teologiasta syntyy oikeastaan
trinitaarista vapautuksen teologiaa. Se ei anna kutistaa ihmista eika mitaan
elamaa kuluttamiselle ja hyvaksikaytolle.

Kaste nayttaytyykin Hammarin mukaan painvastaisena kuin puhdistau-
tuminen: kylpyna, jossa kaikki tulevat likaisiksi. Jumala ei ole erossa pahasta
vaan lasna kaikessa karsivassa. Samalla han vastustaa pahaa jo luovalla
lasndolollaan. Kaste kutsuu ihmisid tunnustamaan tuhon, alistamisen ja
synnin todellisuuden, tekemdaan sille vastarintaa ja olemaan solidaarisia,
mutta nakemaan myo6s pahuuden keskella Jumalan rakkauden ja elaman
antavan voiman. Kasteessa, jonka esikuva on Jeesuksen kaste, astutaan
Jeesuksen tavoin alas kaikkien ihmisten tarpeiden luo, ei erilleen ihmisista.
Kaste ei erota muista vaan yhdistaa kaikkeen ja kaikkiin. Kaste tekee kris-
tityista muiden kaltaisia, ihmisia, jotka ovat Jumalan armon aarimmaises-
sa tarpeessa tuhon savyttamassa maailmassa. Yhta aikaa kaste kuitenkin
osoittaa myds kohti rakkautta olemassaolon syvimpana rakenteena, trini-
taarisena lasndolona, jossa kastettu kutsutaan eldmaan. Hammarin mu-
kaan kasteella siis on merkitysta ja siina tapahtuu jotain olennaista, mutta
se ei erota kristittyja irralleen muista ihmisista tai heidan ylapuolelleen.

Pohtiessaan kasteen vaikutuksia Hammar tuo esiin kaksi Uudessa tes-
tamentissa kaytettavaa kasitetta "uusi”: neos merkitsee ajallisesti uutta,
esimerkiksi nuorta ihmista, kainos puolestaan laadullista muutosta. Ham-
mar toteaa, etta kaste on lahempana kainosta, jolla myds Johanneksen
ilmestyksessa viitataan uuteen taivaaseen ja uuteen maahan. Kasteen
vaikutuksia ei siis pida odottaa vasta ajallisesti uudessa todellisuudessa,
vaan laadullisesti muuttuvassa maailmassa. Jumalan valtakunta on laadul-
lista muutosta jo luodussa todellisuudessa ja se annetaan tamanhetkiseen
olemassaoloomme.
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Kasteen teologian suuntia

Luterilaisen opin valossa kastetta on pidetty pelastavana tiena Jumalan
yhteyteen eika pelastuksen mahdollisuutta kasteen ulkopuolella juuri ole
avattu. Kirkkojen historian ja tekstien valossa Hammar esittaa kaksi perus-
teltavissa olevaa tulkintaa kasteen teologiasta. Eksklusiivisella tai torjuvalla
tulkinnalla on kristologinen painopiste. Sen mukaan ihminen on erotettu
pelastuksesta ilman kastetta ja uskoa. Toinen nakdkulma on ei-torjuva ja
luomista painottava: se ei sulje pois pelastuksen mahdollisuutta kirkon
ulkopuolella ja ilman kastetta. Tassa tulkinnassa luotetaan siihen, etta Ju-
malan luovaa ja pelastavaa ty6ta tapahtuu kaikessa olemassa olevassa ja
kaikkien ihmisten keskella koko ajan.

Onko Hammarin ajattelu kuitenkin vain kurkotus kohti yhtenaiskulttuu-
ria, jonka aika meni jo? Yrittaako han sulkea kaikki kirkon helmaan? Onko
hanen kasteen teologiansa kautta aidosti mahdollista syventaa ymmar-
rysta kasteesta ja Jumalasta aikana, jolloin kirkosta on tullut Suomessa
yksi katsomuksellinen toimija muiden joukossa ja opettelemme elamaan
kasvavan moninaisuuden keskella? Kasteella on ollut erilaisia merkityk-
sia eri aikoina. Kristillinen perinne tukee erilaisia tulkintoja eika kasteen
ja pelastuksen suhde ole suoraviivainen. Katsomuksellinen moninaisuus
haastaa tarkastelemaan kastamattomuuden vaikutusta uudelleen, samoin
sita, miten Jumalan lasnaolo luomakunnassa, myds ihmisessa, vaikuttaa
pelastukseen.

Luterilaisessa traditiossa pelastukseen liitetaan kastetun usko, oikea
mielentila ja kasteeseen palaaminen. Ne voi tulkita myds muuten kuin
yksilo- ja ihmiskeskeisesti. Voiko usko sisaltad myos varmuuden siita, etta
me voimme muuttaa maailmaa? Voiko oikea mielentila haastaa kohtaa-
maan koko luomakunnan hadan ja tarpeen pelastukselle? Voiko kastee-
seen palaaminen olla aktiivista toimintaa Jeesuksen oppilaana paremman
maailman puolesta? Vaikka luotamme Jumalan armoon pelastuksessa, voi
kaste vahvasti motivoida myds oikeisiin tekoihin. Kastetut ovat kutsuttuja
seuraamaan ja jaljittelemaan Kristusta niin, ettd maailma voisi olla hyva ja
oikeudenmukainen paikka kaikelle luodulle. Jeesuksen oppilaina kastetut
voivat osallistua Jumalan pelastavaan toimintaan maailmassa.

Ekumeenisen Baptism, Eucharist and Ministry -asiakirjan mukaan Henki
on lasna kastetun elamassa jo ennen kastetta yhta lailla kuin sen aikana ja
sen jalkeen. Kastettu saa kuitenkin uuden eettisen suunnan Pyhan Hengen
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johdatuksessa - kaste Kristuksen seuraajaksi johtaa kamppailuun olemassa
olevaa pahaa vastaan.

Ihmiset peraankuuluttavat oikeudenmukaista maailmaa, rauhaa ja
kunnioitusta luomakunnan integriteettia kohtaan. Kirkossa tarvitaan to-
tutun ajattelun laajentamista, jotta voidaan I6ytaa ratkaisut uusiin, entista
kompleksisempiin haasteisiin. Puhumalla kasteesta luomisen mysteerina
ja luomisen sakramenttina Hammar haluaa nostaa kasteen vastavoimaksi
elamankatsomukselle ja maailmankuvalle, joka pienentda ihmisen, maan ja
luonnon hyvaksikaytdn valineiksi. Hammarin mukaan koko olemassaololla
on sakramentaalinen luonne, ei ainoastaan liturgisella kastetapahtumalla.

Hammarille kaste on Jumalan antaman luomisen ja eldman lahjan jul-
kista vastaanottamista. Se on tehtdva puolustaa maailmaa, jossa jumalal-
linen huolenpito voi toteutua myo6s ihmisten kautta. Hammarin mukaan
kasteen teologia voi olla enemman kuin oppi - se voi olla teologiaa, joka
"laulaa”. Laulu jattaa jalkensa sen kokijaan. Kaste voikin olla kylpy, jossa
emme pelkaa tulla likaisiksi, jotta voimme palvella Jumalaa tassa ja nyt.

Pohdintakysymyksia

e Miten kasteen vaikutuksissa painottuu yhtaalta se, mita kas-
tettu saa, ja toisaalta se, miten kastettu voi toimia Jumalan
tydtoverina ja Jeesuksen oppilaana maailmassa eli mita han voi
antaa?

e Mita merkitysta artikkelissa kuvatuilla kasteen teologian nako-
kulmilla voi olla kristilliselle kasvatukselle?

e Miten on mahdollista huomioida katsomusten moninaisuus ja
kasteen arvokkuus yhta aikaa?
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DVPRARDVADVA DDA

Taivas taytyy kuvitella

Isto Peltomaki

Tieddn ihanasta, kauniista, iloisesta puutarhasta, jonne menee monta
lasta kultaiset viitat pddéllddn. He poimivat puiden alle pudonneita upeita
omenoita, pddrynditd, kirsikoita ja luumuja, ja he laulavat, hyppivit
ja ovat iloisia. Heilld on myés hienot ponit, joilla on kultaiset ohjakset
ja hopeiset satulat. Kysyin puutarhan isénndltd, keité lapset ovat. Han
vastasi: ‘'Ndmé ovat lapsia, jotka rukoilevat ja opiskelevat mielelléén
ja ovat kunnollisia.” Sitten mind sanoin: ‘Hyvd herra, my6s minulla on
lapsi, nimeltddn Johannes Luther. Voisiko hdn pédstd puutarhaan, syo-
da upeita omenoita ja pddrynditd, ratsastaa ndilld hienoilla poneilla ja
leikkic muiden lasten kanssa?’ Mies vastasi: ‘Jos hdn rukoilee ja opiske-
lee ja on kunnollinen, hdn voi pédsté puutarhaan, samoin kuin Lippus
ja Jost. Ja kun he ovat tadlld kaikki, he saavat pillit, rummut, luutut ja
kaikenlaisia muita soittimia, ja he tanssivat ja saavat ampua pienilld
Jousilla.” Hian néytti minulle puutarhan ihastuttavan nurmikon, valmii-
na tansseja varten, ja sielld oli monia kultaisia huiluja ja rumpuja ja
hopeisia jousia. Aamu oli kuitenkin niin varhainen, ja lapset eivit olleet
vielé syGneet, etten ehtinyt jaddd odottamaan ja ndkemddn tansseja.
Sanoin miehelle: ‘Ah, hyva herra, minun on kiirehdittéva ja kirjoitettava
tastd kaikesta rakkaalle pojalleni Johannekselle ja kehotettava hdntd
ahkeroimaan opinnoissa, rukoilemaan ja olemaan kunnollinen, jotta
hén voisi pédstd tdhédn puutarhaan. Ja niin, hdnelld on Lene-niminen
tati, jonka taytyy tuoda hénet mukanaan.’
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Johdanto

Taivaskuvaukset ovat vankka osa kristillista traditiota ja mielen kuvastoa.
Taivaan ihanuutta, ikuisesti jatkuvaa taydellista jumalallisen rakkauden tilaa
on kuviteltu ja kuvailtu lapi kristillisen historian. Taivaan kuvastolla on luotu
kristitylle elaman suunta yhdessa helvettia, Jumalan rakkauden ulottumat-
tomissa olevaa daarimmaista karsimyksen tilaa koskevien kuvausten kanssa.
Pyrkimyksena on pelastus, iankaikkinen eldmag, ja panokset ovat kovat.

Taivas sisaltaa nayn siita, mita pelastus on. Siksi taivaskuvaukset kytkey-
tyvat tiiviisti kasitykseen pelastuksesta. Pastoraalisen tydn kannalta on tar-
keaa, mitd ja miten taivaasta puhutaan. Kristilliseen uskoon ja pelastukseen
orientoituminen kietoutuu odotukseen taivaaseen, Jumalan laheisyyteen
ja jumalallisen rakkauden tilaan paasysta. Siksi taivaasta taytyy puhua ja
siksi taivas taytyy kuvitella. Mutta millainen taivas oikeastaan on - mita
pelastuksella siis tarkoitetaan?

Taivaaseen liittyy monia kiistanalaisia teologisia kysymyksia. Niista tar-
keimpia lienee erimielisyys siitd, mita ihmisen kuoleman jalkeisena ja tuo-
miopaivan valisena aikana tapahtuu. Kuoleeko ihminen kokonaan ja hanet
heratetadn vasta tuomiopaivana vai eteneekd ihminen jonkinlaiseen vali-
tilaan ennen lopullista Jumalan luo paasya tuomiopaivana? Luterilaisessa
teologiassa on 1900-luvun alkupuolelta lahtien kannatettu ensimmaista
vaihtoehtoa, mika ilmenee esimerkiksi Suomen evankelis-luterilainen kir-
kon hautaansiunaussanojen ensimmadisesta vaihtoehdosta kirkkokasikir-
jassa: "Jeesus Kristus, Vapahtajamme, herattaa sinut viimeisena paivana.”
Toisaalta esimerkiksi Luukkaan evankeliumin mukaisista Jeesuksen sanoista
ristilla katuvalle rikolliselle voisi paatelld muuta: "Jo tdnaan olet kanssani
paratiisissa.” Myds tuonela, johon Kristus astui, on jonkinlainen kuoleman-
jalkeinen valitila.

Risto Saarinen on selittdnyt ndiden kahden kuolemanjalkeista elamaa
koskevan tulkinnan rinnakkaisuutta luterilaisessa teologiassa silla, etta yh-
taalta pyrkimyksena on valttaa puhumista Lutherin hylkdamasta valitilasta
eli tuonelasta tai kiirastulesta. Talldin opetetaan koko ihmisen ja myds
sielun kuolemaa. Toisaalta toista linjaa edustavat haluavat opettaa sielun
kuolemattomuutta ja painottavat Uuden testamentin kohtia, joissa viitataan
heti ihmisen kuoleman jalkeen toteutuvaan uuteen elémaan. Lopputulok-
sena on epaselvyys sen suhteen, mita kirkon opetuksen mukaan kuoleman
jalkeen oikeastaan tapahtuu.
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Siita on teologisesti yleinen konsensus, etta ihminen sdilyttaa taivaassa
minuutensa. Pelastus on henkilékohtainen ja koskee koko ihmistg, sielua ja
ruumista. Taivaassa on edelleen erityinen, muista erottuva itsensa. Mutta
missa muodossa taivaassa ollaan ruumiillisesti - mita oikeastaan tarkoittaa
Paavalin kertoma yldsnoussut hengellinen ruumis (1. Kor. 15)? Enta onko-
han taivaassa seksia, tai ruumiillista laheisyytta lainkaan? Augustinuksen
(354-430) mukaan taivaassa ei ole seksia, mutta mies ja nainen kuitenkin
nauttivat taydellisten vartaloiden kauneudesta, joka inspiroi Jumalan vii-
sautta ja hyvyytta. Enta onko taivaassa erityisia ihmissuhteita, jatkuuko
avioliitto tai parisuhde taivaassa, tai ovatko omat lapset edelleen omia
lapsia, omat vanhemmat edelleen omia vanhempia?

Ensimmaiset taivasta koskeneet teologiset kiistat kiertyivat kysymyk-
seen, tarkoitetaanko taivaalla Mooseksen kirjojen alussa kuvattua paratiisia
vai onko taivaallinen Jumalan valtakunta jokin toinen todellisuus. Esimer-
kiksi Johannes Khrysostomos (n. 347-407) kannatti nakemysta, etta Jeesus
avasi syntiinlankeemuksen jalkeen sulkeutuneen paratiisin uudelleen. Tai-
vaan tilaa olisi nain kuvattu Raamatun alkulehdillda ensimmaisen miehen
ja naisen yhteiselolla Eedenissa, jossa nama elivat saumattomassa sopu-
soinnussa paitsi toistensa myds luonnon ja eldinten kanssa. Tama kasi-
tys on jaanyt historian aikana enimmakseen alakynteen. Olisiko taivaassa
kuitenkin luontoa ja eldaimia?

Tarkastelen taivasta ja pelastusta pastoraalisena kysymyksena enka niin-
kaan dogmaattisena tai opillisena. Lahestyn taivasta koskevia kasityksia
pohtimalla, mita taivaskuvasten katoaminen tai ainakin radikaali vahene-
minen merkitsee. Tasta avautuu kiinnostava nakdkulma siihen, millaiselle
perustalle pappien pastoraalinen tyd tulisi muotoilla. Kohdistan katseeni
pastoraaliseen tyohon kysymalla, mita siita voi sanoa taivasta koskevan
ajattelun valossa taman hetken suomalaisen yhteiskunnan kontekstissa.
Tutkin ensin, millainen tehtava taivaskuvauksilla on kristillisessa ajattelussa
ollut. En lainkaan pyri kattavaan esitykseen kristillisesta taivaskuvauksen
historiasta, vaan teen poimintoja ja yleisia huomioita.

Taivas taytyy kuvitella 149



Taivaskuvausten tehtava

Naky kuoleman jalkeisesta ruumiin ylésnousemuksesta ja sielun iankaikki-
sesta elamasta on palvellut ensimmaisista kristityista Iahtien maanpaallisen
elaman koettelemusten hyvittdmisen valineena. Hyvittdmisen lisaksi naky
iankaikkisesta autuudesta oikeutti Jumalan kansan ja jokaisen kristityn omat
koetut maanpaalliset karsimykset ja vaaryydet. Nain taivas, ja myos hel-
vetti, ovat olleet keskeisia kristillisen teodikean eli karsimyksen selityksen
kannalta. Teodikea ei ole vain kristilliselle uskolle ominainen seikka, vaan
inhimillisen karsimyksen, elaman sattumanvaraisuuden ja epaoikeudenmu-
kaisuuden selittdminen on jokaisen uskonnon ja maailmankatsomuksen
ydinta. Taivas ja helvetti ovat toimineet melko suoraviivaisina hyvittamisen,
oikeuttamisen ja selittamisen valineina: hyville taataan paikka ikuisessa
onnessa ja heidan kokemansa karsimys hyvitetaan taivaassa, pahat saavat
rangaistuksen tekemistaan vaaryyksista ja he joutuvat ikuiseen karsimyk-
seen helvetissa.

Laajin Jeesuksen taivasta koskeva kuvaus on puhe viimeisesta tuo-
miosta, joka on kristillisen taivasta ja helvettia koskevan opetuksen kiva-
jalka. Viimeisella tuomiolla ihmiset jaetaan lampaisiin ja vuohiin, iankaik-
kiseen elamaan ja iankaikkiseen rangaistukseen sen mukaan, miten he
ovat kohdelleet kdyhia, joihin suunnatut teot koskevat suoraan Kristusta
itsedan (Matt. 25:31-46). Toinen tarkea Jeesuksen kuvaus taivaasta 16ytyy
Markuksen evankeliumin kohdasta, jossa han vastasi ylésnousemuksen
kieltdneille saddukeuksille: "Kun noustaan kuolleista, ei oteta vaimoa eika
menna vaimoksi. Ylésnousseet ovat kuin enkelia taivaassa (Mark. 12:25).”
Lisaksi Jeesuksen paratiisi-sanan kaytto ristilla olevalle pahantekijalle luo
mielleyhtyman Eedenin (Luuk. 23:43). Muuten Jeesuksen sanoista neljassa
evankeliumissa ei juurikaan 16ydy tukea taivaan tilan kuvittelemiseen, ei-
vatka namakaan ole erityisen informatiivisia sen suhteen, millainen taivas
on. Mitahan tarkoittaa olla kuin enkeli taivaassa ja miten se suhteutuu
paratiisiin - eivatkdé ne ole vahintaan jannitteisia kasityksia taivaasta?

Uudessa testamentissa laajin taivasta koskeva kuvaus on Johanneksen
ilmestyksessa, joka kokonaisuudessaan keskittyy lopunaikoihin ja kuole-
manjalkeisyyteen. Vaikka Johanneksen ilmestys lienee tunnetumpi apo-
kalyptisesta kauhuntayteisyydesta, symboliikasta ja mielikuvitusta kiihot-
tavista otuksista, kuten seitsenpaisesta lohikadarmeesta, se on kuitenkin
ennen kaikkea Jumalan suuruutta ylistavaa liturgiaa, jossa jumalallinen
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hyva kay viimeiseen taistoon saatanallista pahaa vastaan. Johanneksen
ilmestys antaa melko tarkan, symboliikalla kyllastetyn kuvauksen "uudesta
Jerusalemista” (luvut 21-22). Kuvauksen lopussa oleva elaman veden virta
ja sen haarojen keskella kasvava, kuukausittaisen hedelmasadon antava
elaman puu kytkee uuden Jerusalemin Eedeniin.

Kuoleman jalkeisen elaman merkitys hengellisessa elamassa tihentyi
ensimmaisten vuosisatojen aikana. Esimerkiksi Gregorius Suuri (n. 540-604)
kehitti teologiaa, jonka myota kristillinen hengellisyys keskittyi omasta sie-
lun tilasta huolehtimisen lisaksi kuolleiden laheisten taivaspaikan ansait-
semisen edistamiseen. Jo varhain kehittynyt ajatus kuolemanjalkeisesta
vahittaisesta etenemisesta kohti taivasta ennakoi ja edelsi kiirastulioppia,
joka oli keskeinen oppi lannen kirkossa ja on sita edelleen roomalais-kato-
lisessa kirkossa. Kiirastulioppi on syvallinen selitys, miten ihminen etenee
kuoleman jalkeen sielun puhdistumisen kautta kohti lopullista taivaan ti-
laa ja Jumalan kohtaamista. Kiirastuliopin kehittymisen rinnalla muotoutui
roomalais-katoliselle teologialle ja hengelliselle elamalle tarkea ajatus, etta
kuolleiden laheisten sielun tilaa voi avittaa rukousten ja uskonnollisten
menojen lisaksi rahalahjoituksilla. Nain kuolemanjalkeisyydelle muodostui
olennainen rooli paitsi hengellisessa eldamassa myos rikkaiden ja kdyhien
valisen suhteen teologisessa perustelussa. Rikkaat ansaitsivat lahjoituk-
sillaan itselleen uskonnollista hyvaa, koyhilla oli paikkansa hyvien tekojen
kohteina ja Kristuksesta ruumiillisesti muistuttavina vahaisina.

Taivaalla oli keskeinen rooli Tuomas Akvinolaisen (1225-1274) teologi-
assa, jonka jalkivaikutus on tunnetusti ollut merkittava. Akvinolainen no-
jautui augustinolaiseen Jumalan absoluuttisuutta korostavaan nakemyk-
seen: kaikki on Jumalasta ja kaiken on maara lopulta palautua Jumalaan.
Luominen ja pelastus ovat siis tiiviisti sidoksissa toisiinsa. Akvinolainen
kannatti vaiheittaista kuoleman jalkeista etenemista kiirastulesta lahtien
kohti taivasta. Han nojautui Augustinukseen myds pitdessaan kuolemaa
epaluonnollisena, vasta syntiinlankeemuksessa ihmisen osaksi tulleena
asiana. Kiinnostavaa on, etta Akvinolaisen teologiassa kuoleman epaluon-
nollisuuteen kuuluu ruumiin ja sielun irtaantuminen toisistaan. Kuolemassa
ruumiinsa menettava ihminen ei ole kokonainen ja kaipaa ruumistaan.
Kuoleman jalkeen kohti taivaan tilaa vaiheittain eteneva siis saa samalla
itsensa ikaan kuin takaisin. Kuitenkin Akvinolaisen taivas on kenties yllatta-
valla tavalla ruumiiton - taivaassa ollaan liikkkumattomia, koska lopulliseen
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autuaalliseen lepoon padseminen lopettaa kaiken tarpeen liikkeelle. Nain
Akvinolainen rakensi taivaansa kontemplaation varaan.

Akvinolaisen lisaksi Dante Alighierin (k. 1321), eli Dantena tunnetun kir-
jailijan kuvaus taivaasta kirjassaan Jumalainen ndytelmd vaikutti sellaisen
taivasta koskevan nakemyksen kehittymiseen, jossa korkeimpanaideaalina
on jumalallisen rakkauden jatkuva mielensisainen tayteys. Taivaan tilan
kuvasto kehittyi viimeistaan sydankeskiajalla mielensisdiseksi autuudeksi,
mika oli yndenmukaista kontemplatiivisen mietiskelyn pitamiselle hen-
gellisen elaman korkeimpana muotona. Danten taivas oli samaan tapaan
kerroksellinen kuin hanen lansimaiseen kulttuuriseen mielenkuvastoon
juurtunut helvettinsa. Alemmissa taivaan osissa ollaan ruumiillisina yksildi-
na, mutta ylimmassa, lahimpana Jumalaa olevassa osassa ollaan ruumiin
ylittdvassa aineettomassa tilassa. Se ei kuitenkaan aivan tarkoita taivaan
tilan taydellista puhtautta maallisista ihanuuksista, vaan fyysisten objektien
kauneudella on keskeinen rooli Danten ylimmassa taivaan osassa. Sinne
ylennetyt yksilot ovat itse jumalaisen kauniita ja he asuvat valtavassa kul-
taisessa ruusussa, jossa ihanat enkelit kiertelevat.

Maallisista iloista lahestulkoon taysin puhdistettu, mielensisdisen au-
tuuden varaan rakentuva taivaskuvaus on vakiintunut tiiviisti lansimai-
seen kristilliseen kuvastoon. Monet renessanssin, mydhaiskeskiajan ja
uuden ajan alun teologit kuitenkin pitivat tallaista taivasta liian etaisena
ja maallisesta elamasta vieraana. Yleisesti ottaen toimintaa ja toimijuutta
kontemplatiivisuuden sijaan korostanut renessanssin humanismi tuotti
taivaskuvastoa, joka ammensi maallisista ihanuuksista ja jossa maallisilla
iloilla on keskeinen sija. Naissa renessanssin ajan, esimerkiksi Lorenzo Val-
lan (1405-1457) ja Girolamo Savonarolan (1452-1498) kuvauksissa taivas
esitetaan ihanana paratiisina. Samalla pidettiin ylla alakynteen jaanytta
opetusta, etta taivas on sama tila kuin Mooseksen ensimmaisessa kirjassa
kuvattu alkuperainenJumalanluoma Eeden. Naista mydhaiskeskiajan kuva-
uksista huolimatta kontemplatiivinen taivas lienee vakiintunut vahvemmin
lansimaiseen kristillisyyteen.

Jo edella lyhyesti mainituista kehityskuluista voi todeta, etta taivaskuva-
ukset ovat palvelleet Jumalaa koskevien uskonnollisten kasitysten konstel-
laatioina tai ajatusharjoituksina ja hengellisen kontemplaation kohteina.
Sen lisaksi taivaskuvauksilla on ilmaistu moraalisia ihanteita, ja siten ne
ulottuvat koskemaan myds maallista elamaa. lankaikkisen elaman kuvauk-
siin on tallennettu vallinneita uskonnollisia ja moraalisia ideoita ja ihanteita,
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ja toisin pain, kuvauksia on hyddynnetty uskonnollisten kasitysten ja maal-
lista elamaa koskeneiden moraalisten ihanteiden perustelussa. Moraalista
toimintaa ajatellen, taivaskuvauksissa ilmaistut ihanteet ovat ohjanneet
rippikaytantdjen kautta ihmisia konkreettisesti koskettavaa pastoraalista
tyota.

Taivaan mahdottomuus

Taivaalla ja pelastuksella on jatkuvasti pienempi merkitys suomalaisille.
Kaikkien tuntemat tutkimustulokset osoittavat, ettd suomalaiset uskovat
jatkuvasti vahemman kuolemanjalkeisyyteen. Taman taustalla olevat syyt
kytkeytyvat tieteellisen maailmanselityksen omaksumisesta ja maallistumi-
sesta johtuvaan uskonnollisen puheen merkityksen ja painoarvon romah-
dukseen historian aikana. Tarkoitan tieteelliselld maailmanselityksella sita,
ettd arkiselle inhimilliselle eldmanmenolle tarkeat asiat selitetdan luonnon-
tieteellisin menetelmin saadun tiedon avulla: saailmiét selitetdan ilmamas-
sojen liikehdintana eika yliluonnollisten voimien hallitsemina, sairauksille
etsitdan ladketieteelliset syyt ja niitd hoidetaan empiirisen tutkimuksen
avulla kehitetyin keinoin eika niiden syyna pideta esimerkiksi noidaksi us-
kotun naapurin pahat aikeet, ja niin edelleen. Tieteellisen maailmanseli-
tyksen yleisen omaksumisen ja valistuksen aikana esitettyjen filosofisten
ajatusten vaikutuksesta uskonnollinen ajattelu ja puhe on ajautunut yleista
kulttuurista ajattelua hallitsevasta asemasta melko marginaaliseen rooliin
yhteiskunnallisessa eetoksessa ja sen lahteissa.

Lyhyesti sanottuna kristillisen uskon paikka on muuttunut itsestaan sel-
vasta totuudesta yhdeksi, erikseen perusteltavaksi vaihtoehdoksi monien
joukossa, ja siihen kunkin yksilén on halutessaan luotava oma suhde ja
suhtautuminen. Tama laaja lansimainen kehityskulku on teologiasta perilla
olevalle kirkolliselle yleisolle tuttu. Kirkon pastoraalisen tydn kannalta on
aivan keskeisen olennaista, miten maallistuminen ja tieteellisen maailman-
selityksen omaksuminen on muokannut uskonnollisuutta. Siitd kdydaan
jatkuvaa keskustelua teologisen tutkimuksen ja kirkon piirissa, ja tahan
keskusteluun haluan kytkeytya taivaskuvausten nakdkulmasta.

Valistukseen kytkettyjen kehityskulkujen pohjalta ja luonnontieteiden
kehityksen vaikutuksesta uskonnollisuus on muokkautunut rationaaliseksi
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maailmaa koskevaksi kokonaisnakemykseksi. Kristillisen uskon on pitanyt
uskomusjarjestelmana selvittaa suhteensa tieteen saavutuksiin esimerkiksi
astronomiassa, biologiassa ja psykologiassa. Viimeistaan 1900-luvun lop-
pupuolella uskonnollisuus on alettu ymmartaa totuuskysymyksena, johon
yksilo ratkaisee kantansa rationaalisin perustein ja maailmaa koskevat to-
siseikat huomioiden. Suomalainen luterilaisuus ja uskonnollisuus ei toki
tyhjene tallaiseen rationaaliseen sitoutumiseen, mutta etenkin nuorempi
vaki ymmartaa uskonnollisen uskon nimenomaan yksilén asiana ja ratio-
naalisena kysymyksena. Toisin sanoen on korostunut nakemys, jonka mu-
kaan kristittyna oleminen tarkoittaa sita, etta yksilo paattaa rationaalisten
argumenttien perusteella, pitdakd kristillistd uskoa totuutena ja oikeana
vastauksena todellisuuden olemassaoloa ja merkitysta koskeviin eksis-
tentiaalisiin kysymyksiin. Tallaisen ajattelutavan mukaan uskonnollisuus
palautuu kysymykseen henkil6kohtaisesta uskosta, jolla otetaan kantaa
olemassaoloa koskeviin syviin kysymyksiin.

Uskonnollisuutta koskeva aatehistoriallinen kehitys on taivaskuvausten
kannalta turmiollinen, koska taivasta on mahdotonta perustella rationaali-
sesti. Taivas on kristillisen uskon ytimessa oleva uskonnollinen idea, joka
edellyttaa uskonnollista kuvittelua. Ikuisesti jatkuva, yksildllisen minuuden
sailyttava taydellinen onni on sekulaaris-rationaalisesti mahdoton idea.
Taivaskuvaukset eivat kesta sekulaarin filosofian paineessa, vaan kaikki
pyrkimykset perustella taivas sekulaarin ajattelutavan ehdoilla ovat tuo-
mittuja haviamaan. Martin Heideggerin (1889-1976) ajan finiittisyydelle eli
rajallisuudelle perustuva filosofia ei ole nahdakseni talta osin kumottavissa.

Heidegger esitti, ettd elaman ajallinen rajallisuus on valttamatonts, jot-
ta eldma voisi olla inhimillisesti mielekas. Mielekkaalla tarkoitetaan tassa
yhteydessa vastakohtaa absurdiudelle, johon ajautuva todellisuus on vailla
mitadan merkitysta tai merkityksia - joka siis on tyystin mieleton ja ajaisi
ihmisen vaistamatta johtopaattkseen paattaa tdysin merkityksetdn ela-
mansa, minka Albert Camus (1913-1960) esitti olevan filosofian lahtokohta
ja ainoa tarkea kysymys. Loputtomana jatkuva elama olisi Heideggerin
mukaan vaistamatta mieletontd, koska ei olisi mitdaan pakkoa tehdd mi-
taan juuri nyt, kaiken voisi tehda mydhemminkin, olisihan minka tahansa
asian tekemiselle loputtomasti aikaa. Siksi kaiken merkityksellisyys lopulta
romahtaisi, millaan ei olisi valia juuri nyt eika siten lainkaan. Talla kaikella
Heidegger siis tarkoitti, etta elaman ajallinen rajallisuus, kuolema, on valt-
tamatoén mielekkaan eldman kannalta.

154 Pelastus



Sami Pihlstrom on vienyt finiittisyyden valttamattdmyyden argument-
tia eteenpadin ja esittanyt, ettd ikuisessa taydellisyydessa jatkuva minuus
on mahdotonta, koska lopulta kaikki ikuisessa taydellisyydessa olevat mi-
nuudet tekevat ja kokevat kaiken saman kuin kaikki muutkin minuudet.
Nain kaikki minuudet sulautuvat toisiinsa eivatka sailyta erityisyyttaan eli
minuuttaan. Siksi minuuden ajallinen rajallisuus on minuuden kannalta
valttamatodn kasitteellinen ja pragmaattinen ehto. Tulkinta nojautuu hei-
deggerilaisen kuoleman filosofian lisaksi argentiinalaisen kirjailijan Jorge
Luis Borgesin (1899-1986) kuvaukseen taivaasta novellissa Kuolematon,
jossa ajan loppumattomuus on vienyt merkityksen kaikelta: kaikki on tois-
toa aiemmasta, mitaan uutta ei enaad tapahdu. Filosofisena taustana on
erityisesti Friedrich Nietzschen (1844-1900) formuloima ajatusleikki, etta
kaikki ihmiskunnan historiassa tapahtuva on toistoa. Milan Kunderan (s.
1929) Olemisen sietdmdtdn keveys kaansi ajatuksen toisin pain ja esitti, etta
ihmiselle kaikki, ja ylipdataan ihmiselama, tapahtuu vain kerran, ja siksi
oleminen on sietamattéman kevytta.

Ei tarvitse syventya Heideggerin ja Pihlstrémin argumentointiin ymmar-
tadkseen taivaan idean mahdottomuuden uskonnollisesta imaginaatiosta
puhdistetun ajattelutavan puitteissa. Sekulaarille ajattelijalle ikuisesti jat-
kuva elama on kauhistus, koska miten ikuisesti jatkuva elama voisi olla
muuta kuin pohjattoman tylsaa.

Juuritaivaan rationaalisesta mahdottomuudesta johtuu taivaskuvausten
sanomaton tylsyys lahes kautta linjan lapi kristillisen historian. Kuka haluaisi
leijua loputtomasti kultaisessa ruusussa, jossa enkelit kiertelevat, tai leijua
liikkumattomana autuudesta tayteisena. Toisaalta kaikkia maallisten ilojen
tayttymista on tietysti helppo fantasioida, mutta miten niiden taydellinen
ilo voisi kestaa ikuisuudesta ikuisuuteen? Julian Barnesin kaunokirjallinen
kuvaus taivaan tylsyydesta kirjan A History of the World in 10% Chapters
viimeisessd luvussa on loistelias ja vastaansanomattoman osuva. Barnesin
taivaaseen paaseva paahenkilo paadtyy tuskailemaan paivittaisen taydellisen
seksin ja taydellisten hedelmien tylsyytta. Ja mita taydellinen maallisten
ilojen toteuttaminen voisi tarkoittaa moraalin kannalta - tatakin Barnesin
paahenkild pohtii ohimennen. Ikuista onnea, oli se sitten mielensisaista
autuutta tai maallisten ilojen tayttymistd, helpompaa ja vakuuttavampaa on
esittad, millaista olisi ikuinen karsimys ja piina. Kristillisen historian aikana
tuotetut kuvaukset helvetista ovatkin paljon mielikuvituksellisempia ja silla
tavoin vakavasti otettavampia kuin taivaskuvaukset.
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Joka tapauksessa kaikki vakavat pyrkimykset esittaa, millaista loputto-
masti jatkuva taydellinen eldma on, térmaavat ratkaisemattomiin ongel-
miin. Heideggerin ja Pihlstromin esittaman mielekkyytta ja subjektiviteettia
koskevien ongelmien lisaksi voi eritelld, etta taivaan rationaalinen mahdot-
tomuus johtuu ikuisuuden ja taydellisyyden kasitteiden mielettémyydesta
inhimilliselle jarjelle. Ikuisuuden ja taydellisyyden voi ymmartaa matemaat-
tisina kasitteina. On loputtomasti jatkuva aika tai lukujono, ja on taydelli-
nen geometrinen kuvio, kuten nelid ja kolmio. Mutta yksildllinen kokemus
taydellisessa iankaikkisuudessa ei taivu inhimillisen jarjen hahmotettavaksi.
Ylipaataan taydellinen, kaikkien inhimillisten halujen tayttymisella kyllastet-
ty eldama ei ole ajateltavissa, vaikka se olisi ajallisesti rajallista ja paattyisi
kuolemaan. Halujen tayttymatta jaaminen, vasymys, uupumus, tylsistymi-
nen ja ristiriidat toisten ihmisten kanssa ovat vaistamaton osa inhimillista
todellisuutta. Taivaan kuvaaminen mielensisdisena autuutena on tietysti
toiminut ratkaisuna halujen tayttymisen ajatukselle perustuvan taivaan
ongelmille, mutta miten minuutta voisi olla ilman haluja ja toiveita (ja miten
se voisi olla muuta kuin kauhistuttavan tylsaa)?

Suomalainen luterilaisuus elettyna
uskontona

Sekularisaation ja modernin lansimaisen filosofian ja ajattelun vaikutus
ilmenee uskonnollisen uskon kannalta dramaattisimmillaan ehka juuri
siina, miten pelastukseen asennoidutaan, ja se paljastuu taivaskuvausten
nakdkulmasta: taivas on mahdoton idea ajattelua hallitsevien maallis-ra-
tionaalisten ehtojen puitteissa, mika kytkeytyy siihen, etta kristillinen usko
ja pelastus ovat suomalaisille jatkuvasti vahemman merkityksellisia. Miten
pappien tyota pitaisi muovata se, etta pelastus on merkityksellinen jatku-
vasti vdhemmalle joukolle kirkon jasenia? Lisaksi, mita pitaisi sanoa siita,
ettd taivas on mahdoton rationaalisena ideana?

Viittaan suomalaisella luterilaisella uskonnollisuudella niin sanottuunval-
takirkolliseen uskonnollisuuteen eli siihen tilastollisesti selvasti suurimpaan
kirkkoon kuuluvien osuuteen, joka kay kirkon uskonnollisissa tilaisuuksissa
vain harvoin. Tyydyn tassa siis puhumaan suomalaista uskonnollisuutta
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koskevista asioista siten kuin ne ovat yleisesti ottaen. Uskonnollisuutta
koskevan tutkimustiedon mukaan on ilmeista, etta kristillisella kuoleman
jalkeista elamaa koskevalla opetuksella on jatkuvasti pienempi merkitys
suomalaisille luterilaisille. Merkitys vahenee sita enemman mita nuorem-
masta vaesta on kyse.

Esittamiini pastoraalista tyota koskeviin kysymyksiin vastaaminen ei ole
aivan mutkatonta. Kirkko, sen papit ja kaikki hengellisen tyon tekijat ovat
valtavan haasteen edessa: miten uskosta ja pelastukseen orientoitumisesta
voisi tulla merkityksellinen asia yha sekularisoituvammassa yhteiskunnas-
sa? Lahestyn aihetta purkamalla ensin valistuksen filosofian ja luonnontie-
teellisen maailmanselityksen omaksumisen vaikuttamia uskonnollisuutta
koskevia kehityskulkuja ja tutkin I3hemmin, mitd uskonnollisuudella oike-
astaan tarkoitetaan.

Uusimmassa uskonnollisuutta koskevassa tutkimuksessa on havaittu,
ettd henkilékohtaisen ja maailmaa koskevien tosiseikkojen rationaaliseen
arviointiin perustuvan uskon odottaminen on uskonnollisuudelle oikeas-
taan vierasta tai ainakin kehallistd. Nain on ollut erityisesti historiallisesti:
tavalliselle kansalle usko on merkinnyt ennen kaikkea uskonnollisten tapo-
jen noudattamista, ja uskon rationaalisuudella on tarkoitettu uskomusjar-
jestelman sisdisen logiikan toimivuutta eikd uskon arvioimista avoimesti.
Parina viimeisena vuosisatana henkilékohtaisen uskon edellyttdminen on
ollut leimallinen piirre 1dhinna heratysliikkeiden edustamalle pietismille,
jossa elamyksellinen tunnekokemus on henkildkohtaisen uskon keskeisin
ominaisuus. Kiinnostavasti, tunnekokemuksen keskeisyydesta huolimatta,
pietistista tai pietistishenkistd uskontapaa edustavat liikkeet ovat naytta-
neet omaksuneen rationaalisuuden vaateen, jonka mukaan kristillinen
usko on tosiasioihin vetoamalla perusteltava totuus olemassaolosta. Kyse
ei ole aivan uudesta kehityskulusta, vaan esimerkiksi jo Lars Levi Laestadi-
us (1800-1861) nojautui tiedemiehena ajankohtaiseen laakareiden tuotta-
maan tietoon ihmisesta ja perusteli kristillisen uskon sen avulla.

Uskonnollisuuden tarkastelu henkildkohtaisena rationaalisena uskon-
kysymyksena on hylatty niin sanottuun eletyn uskonnon paradigmaan
nojautuvassa teologian ja uskonnon tutkimuksessa. Eletty uskonto -tul-
kinnan mukaan uskonnollisuus on ennen kaikkea yhteiséllista, toiminnal-
lista ja kokemuksellista, mika kaikki kietoutuu osaksi arkista eldamaa. Nain
uskonnollisuutta tarkastellaan siitd ndakékulmasta, mita se tosiasiassa on,
eli sellaisena kuin se nayttaytyy toiminnan ja kokemuksen tasolla. Siten
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hylataan sellainen nakemys, jonka mukaan kristittyna oleminen olisi poh-
jimmiltaan joidenkin historian aikana, uusimmassa teologisessa tutkimuk-
sessa tai kirkon asiantuntijaelimissa muotoiltujen ihanteiden omaksumista
ja soveltamista omassa elamassa.

Eletty uskonto on alun perin Robertin Orsin 1980-luvulla formuloima
teologisen tutkimuksen teoreettinen lahestymistapa. Kuitenkin nahdakseni
jo toisen maailmansodan jalkeinen, Osmo Tiilildan ja Erkki Niinivaaraan
henkilditynyt keskustelu kirkon tehtavan toteuttamisesta kiteytyy siihen,
miten suhtaudutaan eletty uskonto -paradigman mukaiseen uskonnollisuu-
teen. Uusi kansankirkkoajattelu ja sen edustama sosiaalisesti orientoitu-
neen luterilaisuuden projekti nayttaa pitkalti noudattavan eletyn uskonnon
periaatteita. Toisen maailmansodan jalkeen muotoillun kirkon teologisen
itseymmarryksen lahtdkohtana on evankeliumin toteutuminen jo sinallaan
uskonnollisessa sosiaalisessa toiminnassa, minka varassa alettiin kehittaa
nykyisenlaista seurakunnallista tyota, kuten lapsi-, nuoriso- ja rippikou-
luty6td, sielunhoitoa ja diakoniaty6ta. Toisena lahtékohtana on kaste jo
sinansa riittdvana kristittyna olemisen ehtona. Ndin seurakunnallinen tyd
ei keskity palvelemaan niin sanottua tosiuskovien joukkoa, joka tayttaa
jotkin teologiset kristittyna olemista koskevat ihanteet, vaan seurakuntien
tehtavana on palvella kaikkia seurakuntalaisia.

Eletty uskonto -paradigma ei tietenkaan ole ainoa tapa tutkia uskon-
nollisuutta. Esimerkiksi anglosaksinen analyyttinen teologia keskittyy ni-
menomaisesti tutkimaan uskoa rationaalisesti perusteltavana totuuskysy-
myksena. Analyyttisen teologian ja eletyn uskonnon lahestymistavat eivat
ole tutkimuksessa toisiaan poissulkevia. Molempien Idhestymistapojen
perustalta esitetaan tarkeita ja kiinnostavia kysymyksia. Kuitenkin on har-
kittava, kumpi on suomalaisen luterilaisen uskonnollisuuden tarkastelussa
mielekkaampi lahtdkohta ja kumman perustalta muotoillaan pastoraalisen
tyon periaatteet.

Nahdakseni ei ole ajateltavissa, etta kirkon kokonaistehtavan toteutta-
minen rakennettaisiin henkildkohtaisen, rationaalisesti perustellun uskon
omaksumiselle. Ehka kirkon tulisi teologisessa itseymmarryksessaan muu-
tenkin lahestya sellaista kantaa, etta kristinusko ei ole minkaan sekulaarin
syyn takia parempi, oikeampi ja totuudellisempi uskomusjarjestelma kuin
mikdan mukaan - lukuun ottamatta uskomusjarjestelmasta johdettavia
moraalisia ihanteita, joita voidaan ja on syyta arvioida. Joka tapaukses-
sa kirkon pastoraalisen tydn Iahtékohtana taytyy nahdakseni olla se, etta
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suomalaisen luterilaisuuden perustana on ihmisen kokemukseen, osallisuu-
teen ja arkiseen toimintaan pohjautuva uskonnollisuus. Mitd se merkitsee
taivaskuvausten seka taivaan ja pelastuksen merkityksellisyyden kannalta?

Naky taivaasta

Koska traditionaalista kristillista taivasta on mahdotonta kuvitella ajat-
teluamme maarittavan sekularisaation puitteissa, puhe pelastuksesta ja
taivaasta jaa helposti pienen kirkollisen piirin keskusteluksi. Taivaasta on
kuitenkin puhuttava tavalla, joka tavoittaa myds kirkosta ja kristillisesta us-
kosta pitkalti vieraantuneet suomalaiset luterilaiset. Taivaasta puhuminen
on olennaista siksi, etta taivaan edes alustava ja vahainen kuvitteleminen on
valttamatonta pelastukseen orientoitumisen kannalta. Miten pelastus voisi
olla merkityksellinen asia ilman nakya siitd, mita se on? Taivaskuvaukset
ovat olennainen osa kristillista kuvastoa myds siksi, ettd niissa ilmaistaan
syvimmat inhimilliset toiveet ja odotukset, kuten Werner G. Jeanrond esit-
taa. Lisaksi taivaskuvaukset voisivat edelleen toimia moraalisten ihanteiden
muotoilujen formaatteina ja lahteina.

Jeanrond esittaa myos, etta traditionaaliset kuvaukset taivaasta nou-
dattavat yleisesti ottaen "uskon orientoimaa lahestymistapaa”, jota han
pitda vahingollisena. Tallaisen [ahestymistavan seurauksena taivaasta tulee
oppineen teologisen debatoinnin areena, jossa kysymyksena on, mika on
opillisesti oikein. Moderni sekulaari filosofia on tunnistanut taivaan tilaa
koskevan opillisen formuloinnin ongelman: taivas on inhimilliselle jarjelle
mahdoton idea, joten pitkalle menevien taivasta koskevien oppien muodos-
taminen ei ole mielekas projekti. Juuri uskon orientoiman lahestymistavan
takia useimmat traditionaaliset taivaskuvaukset ovat loputtoman tylsia.
Lahestymistapa on vahingollinen siksi, ettd se motivoi maallista kristilli-
syytta taivaan ihanuuksilla ja helvetin kauhuilla, mihin myds apokalyptista
lopunaikojen tuhoa profetoivat saarnaajat tukeutuvat jakaessaan uskovia
ja muita lampaisiin ja vuohiin. Tallainen puhe on kristillisyydessa vahvaa
etenkin globaalisti mutta l16ytanyt sijaa my6s Suomessa.

Jeanrondin mukaan uskon orientoiman lahestymistavan sijaan taivasta
ja siten my0s pelastusta pitaisi lahestya kristillista opetusta kaikkein syvim-
min maarittavan seikan perustalta: rakkauden. Rakkauden orientoiman
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lahestymistavan puitteissa voidaan suhtautua valinpitamattémasti taivasta
koskevan kuvittelun rationaaliseen paikkansapitavyyteen ja yksittaisiin opil-
lisiin kysymyksiin. Voidaan yksinkertaisesti jattaa vastaamatta kysymykseen,
miten ikuisesti taydellisyydessa jatkuva minuus voi olla mahdollista. Taivaan
tila on joka tapauksessa mysteeri, jonka selittdminen ei taivu inhimillisen
jarjelle. Samalla voidaan suhtautua jokseenkin valinpitamattdmasti siihen
dogmaattiseen kysymykseen, kuoleeko ihminen kuolemassa kokonaan ja
herad vasta tuomiopdivana vai eteneekd tama heti kuoleman jalkeen jonkin-
laiseentilaan. Pastoraalisessa tydssa on unohdettava opillinen keskustelu ja
tukeuduttava ihmisille ymmarrettavaan ja lohdutusta tuovaan yksinkertai-
seen nakyyn siita, etta [dheinen on padssyt Jumalan luo. Kiirastuliopin hyl-
kaaminen ei edellytd kuolemanjalkeisen valitilan idean hylkaamista. Myos
Risto Saarinen on esittanyt tallaista ratkaisua pastoraalisiin syihin vedoten.

Taivaan tilaa kuvitellessa olennaista on se ja vain se, etta taivas on
jumalallisen rakkauden taydellistyma: taivaassa toteutuu ihanteellisina
pidetyt inhimilliset toiveet. Tasta nakdkulmasta taivasta koskevalle kuvas-
tolle 16ytyy paikkansa suomalaisesta luterilaisuudesta ja se voi kiinnittya
kirkon jasenten elettyyn uskoon. Kaikkien inhimillisten toiveiden joukkoon
lukeutuu esimerkiksi toive kuolleiden Iaheisten jalleenndkemisesta - vaik-
kapa toive saada pienena kuollut lapsensa viela omaan syliin. Kuka sanoisi
tallaisen toiveen esittavalle, ettd oikeastaan se ei ole mahdollista, koska
taivaassa ei ole mitaan erityisia ihmissuhteita? Lisaksi rakkauden orientoi-
maan taivaskasitykseen voi ladata moraalisia ihanteita, jotka koskettavat
my®os kristillisesta uskosta vieraantuneita: millaista esimerkiksi olisi sovinto
niiden kanssa, jotka ovat loukanneet minua tai joita itse olen loukannut.
Rakkauden orientoima taivaskasitys myds hylkaa tiukan teodikismin eli
karsimyksen selittamisen ja omaksuu antiteodikealaisen lahestymistavan:
Taivas ei ole karsimyksen oikeuttamisen valine eika helvetti toimi pahaa
tehneiden rangaistuslaitoksena. Sen sijaan taivas sisaltaa sen inhimilliselle
jarjelle hankalasti ymmarrettavan asian, etta myds pahaa tehneet voivat
paasta ikuiseen autuuteen.

Kirjoitukseni alussa siteeraamani Martti Lutherin sisdoppilaitoksessa
olleelle juuri nelja vuotta tayttaneelle pojalleen kirjoittama, loistelias kirje
on erinomainen esimerkki rakkauden orientoimasta taivaskuvauksesta,
joka kiinnittyy ihmisen omaan elamdan ja uskoon. Luther ei kuvauksessaan
jumittunut teologisiin debatteihin, vaan kuvasi autuaallista taivaan tilaa
sellaisena kuin hanen pieni lapsensa sen saattoi ymmartaa ja sellaisena
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kuin hanen lapsensa mita ilmeisimmin halusi sen olevan. Mukana ovat
myds parhaat kaverit, Lippus ja Jost, reformaattorikollegoiden Philipp Me-
lanchthonin ja Jonas Justuksen saman ikaiset pojat, jotka olivat samassa
oppilaitoksessa. (Luther, Martti WA, Br 5, 377-378.)

Taivaan tilaa koskeva opillinen keskustelu ei ole kuitenkaan pelkastaan
turhaa ja vieraannuttavaa, vaikka taivaaseen suhtautuisi rakkauden orien-
toiman lahestymistavan perustalta ja vaikka painottaisi pastoraalisia syita
kuolemanijalkeista ja tuomiopaivan valista aikaa koskevan kysymyksen rat-
kaisemisessa. Taivaan tilaa koskevassa keskustelussa tulisikin huomioida,
ettd puhtaan opillisen tulkinnan ohella aiheena on yhta lailla maalliset ja
uskonnolliset ihanteet. Keskustelu taivaasta on keskustelua onnesta joko
maallisten halujen toteutumisena tai mielensisaisena autuutena, luonnosta
ja eldimista, erityisista ihmissuhteista, parisuhteesta ja avioliitosta seka
ruumiillisuudesta, ruumiillisesta laheisyydesta, kauneudesta ja seksista.
Keskustelu taivaasta tarkoittaa keskustelua siita, mita pidetaan naita asioi-
ta koskevina kristillisina ihanteina, joita on vaalittava myds maallisessa
eldmassa.

Pohdintakysymyksia

e Miksi taivaasta taytyy puhua?

e Miksi taivaasta on vaikea puhua?

e Millainen on sinun taivaasi? Perustuuko se opilliseen tulkintaan
vai kasitykseen Jumalan rakkaudesta?
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DVPRARDVADVA DDA

Jumalan valtakunta
- ikkuna globaaliin
teologiaan

Mari-Anna Auvinen

Prologi

Iséni kuoli syyskuussa 1999. Maa oli autio ja tyhja. Jossain hengittivat Af-
rikan kukkivat puut vieden ilmassa leijuvat voimakkaat tuoksut sierain-
teni ulottumattomiin kuin koko elaman, joka juuri oli kukkinut kaikkien
jasenteni kautta tdhan punaiseen santaan ja heraavaan keskikesan aurin-
koon. Pysahtyneeseen aamuhetkeen surujen yon jalkeen astuivat ensin
naiset. Tulivat itkien keittiooni, kukin surren sitd menetysta, joka minulle
ja pojilleni oli niin raskas. Taalla kaukana kotoa Afrikan sisaret ja veljet
ymparodivat meita kuin taivaan valtakunta olisi koskettanut kipuamme va-
rovasti ja hiljaa. lltahdmarassa tumma joukko hitain ja arvokkain askelin
astui vuorotellen ovestani sisaan ja istuutui kuin heille varatuille paikoille
olohuoneeseeni minun tekemattani mitaan. He tayttivat koko huoneeni
vahvalla maanlaheisella virrella, monidanisella huudolla Jumalan puoleen.
Virsi rummutti huoneeni kattoa ja seinia kuin pyrkiakseen ulos ja kuulta-
vaksi taivaan holviin. Olivat tuoneet mukanaan naapureita, joita en ollut
aiemmin tavannut, ja puhujaksi pastorin, Morutin, kauempaa kylaa. Minua
tervehdittiin kadesta vain ovella tultaessa ja lahtiessa; kukaan ei katsonut
silmiin, arvostavasti katsoivat poispain kuten tapana oli, ja varmistivat, ett-
en joutuisi sanomaan mitaan. Oli muiden vuoro sanoa, veisata puolesta-
ni ja kantaa tata yhteista tuskaa. Mydhemmin opiskelijani kysyi, tiesinkd,
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miksi he olivat tulleet? Osasin jo vastata, etten tieda, jotta oppisin. "Sina
menetit isdsi, hanen paikkansa on nyt tyhja. Tulimme kaikki, jotta voisit
valita meista kenet tahansa siihen kohtaan, jossa hanta tarvitset.” Maani
ei enaa ollut autio ja tyhja, kuoleman liekit hiipuivat nuolemasta kotiani
ja pihapuiden tuoksut hengittivat lampimasti surua ja kaipausta ulos ja
sisaan. Jakamisen voima kantoi meidat hautajaisiin ja kotiin. Myéhemmin
opiskelijani muistelivat karjalaista isaani, jonka eldmantdyteista voimaa ja
kykya liittya ymparoiviin ihmisiin ja luomakunnan kauneuteen olivat niin
ihailleet. Heidan muistoihinsa piirtyivat myods isani kasvot yhdessa kaikkien
niiden kanssa, jotka he olivat menettaneet: Oli kunnia kuolla vanhana ja
elamasta rikkaana siirtya meita ymparoiviin pyhiin.

Johdanto

Kdéyhien sisarkirkkojemme keskuudessa kuolema on tutumpi vieras kuin
omassa lantisessa kokemuspiirissasmme. Lineaarisessa ajanlaskussa ku-
kin piirtaa oman matkansa eldaman alusta sen loppuun, kun taas kaan-
topiirien toisella puolen aikakasitysten erilaisuus antaa mahdollisuuden
elad annettua aikaa ikdan kuin kerroksittain ja yhteydessa toisiin. Viime
vuosikymmenina sisarkirkkojamme eteldisessa Afrikassa ovat kohdanneet
niin ilmaston ldmpenemisesta johtuva kuivuus kuin Aidsin tekemat tuhot
perherakenteissa. Koronaan menehtyneet ovat joutuneet Idahtemaan vailla
riittdvaa sairaalahoitoa; rokotteista on pulaa. Kirkkojen tydntekijat ovat
tehneet valistusty6td, jakaneet saippuaa ja desinfiointiaineita, vierailleet
sairasvuoteiden aarelld, lohduttaneet surevia ja haudanneet kuolleet. Moni
heistakin on kuollut. Suru menetetyista on kaikkialla yhta suuri. Nakékulma
suruun ja kuolemaan sen sijaan on erilainen. Kasitys ihmisyydesta ja Juma-
lasta on my0s erilainen. Tassa artikkelissani kasittelen jumalakuvaa ja ihmis-
kasitysta erityisesti eteldisen Afrikan tswanojen keskuudessa. Pohdin myds
globaalin teologian yhteytta Jumalan valtakunta -ajatteluun ekumeenisessa
missiologiassa ja sen haastetta oman kirkkomme uudistumiseen.
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Jumala, elaman synnyttdja ja lahde

Kun ensimmaiset lahetyssaarnaajat saapuivat Afrikkaan, heidan hammas-
tyksekseen paikallisilla heimoilla oli nimi kaikkein Korkeimmalle. Afrikkalai-
nen traditionaalinen uskonto sen eri ilmenemismuodoissaan on selkean
monoteistista joitakin poikkeuksia lukuun ottamatta. Tarkemmin sanottuna
voisi puhua panenteismista erotuksena panteismiin ja animismiin, joiksi eu-
rooppalainen yleisé aikoinaan afrikkalaisen perinteisen uskonnon maaritteli.
David Livingstone kutsui tatd maarittelya ja puhetta pakanoista "Moffatin
virheeksi”. Robert Moffat, Livingstonen appi, tydskenteli Lontoon lahetys-
seuran saarnaajana 1800-luvun alkupuolella eteldisessa Afrikassa. Han ku-
vaili [ahetyskirjeissaan eurooppalaiselle yleisdlle valtavaa tietamattomyytta
ja pakanuutta afrikkalaisten heimojen parissa. Yllattaen, kuten han sanoi,
Jumalalle oli kuitenkin annettu nimi, vaikka kansasta kukaan ei hanta tunte-
nut. David Livingstone, samoin kuin eraat muutkin aikakauden ldhetyssaar-
naajat, yrittivat turhaan muuttaa eurooppalaisten keskuudessa syntynytta
uskomusta pakanoista. Heiddn mukaansa eteldisen Afrikan heimot olivat
uskoneet yhteen Jumalaan paljon kauemmin kuin perimatiedon mukaan oli
mahdollista edes tietad. Mackenzie jopa puhuu samansuuntaisesta uskon-
nosta kuin juutalaisuus. Livingstone oli varma siita, etta jopa yksikertaiset
metsastajat olivat rukoilleet Jumalaa paljon ennen kristittyjen saapumista.

Lukiessani vanhoja leirisavulta tuoksuvia kirjeita Lontoon kirjaston uu-
menissa, mydhemman ajan tutkijalle nayttaytyi selvasti, mista oli kysymys:
myytti pakanuudesta perustuu kulttuuriseen vaarinymmarrykseen. Kun
lahetyssaarnaajat puhuivat avoimesti Jumalasta kayttaen hanen nimeaan,
he pyrkivat keskusteluun uskosta. Paikallisille tilanne oli varsin kiusallinen.
Tswanojen perinteessa kaikkein Korkeinta kunnioitettiin siina maarin, etta
Jumalan nimen daneen mainitseminen oli tabu. Vain uskonnolliset tietajat
saivatlausua ddneen Korkeimman nimen, samoin kuin ne, jotka elivat surun
keskella tai olivat eksyneet armottomaan luontoon. Muille rukoukseksi riitti
sormen kohottaminen Korkeimman puoleen, joka nakee ja tietaa kaiken,
ihmisen syvimmat ajatuksetkin. Moffatin kanssa keskustellessaan paikalli-
set yrittivat monin eri tavoin sanoa, etta uskontonne on kylla hieno, mutta
ei poikkea omastamme. Heidan oli vaikeaa ymmartaa, miksi vieraat eivat
kunnioittaneet kaikkein Korkeinta, vaan alituisesti turhaan lausuivat hanen
nimedan. Lahetyssaarnaajat puolestaan olivat turhautuneita keskusteluun,
joka ei johtanut mihinkaan.
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David Livingstone keskusteli uskonasioista kuuluisan heimopaallikdn
Sechele I:n kanssa. Sechele on tunnettu siitd, ettd han esti buurien etene-
misen syvemmalle Afrikkaan lydmalla nama Dimawen verisessa taistelus-
sa vuonna 1852. Paivakirjoissaan Livingstone kuvaa sanatarkasti keskus-
teluja tdman viisaan paallikén kanssa, joka oli myds perinteinen tietdja.
Keskusteluista avautuu suullisen viisausperinteen rationaalisuus ja opittu
argumentoinnin taito. Tunnetusti dlykkaana pidetty Sechele oli muuta-
missa viikoissa opetellut englannin kielen pystydkseen keskustelemaan
Livingstonen kanssa, mutta kielitaito ei riittanyt syvalliseen keskusteluun.
Livingstonen mukaan Sechele oli ainoa paikallinen, jonka han koskaan sai
kaannytettya kristinuskoon. Heimopaallikkd Sechelea taas voi hyvalla syylla
kutsua ensimmaiseksi tswanojen lahetyssaarnaajaksi ja kontekstuaalisen
uskontulkinnan edistajaksi. Hinen ansiostaan kristinusko levisi laajasti ete-
|diseen Afrikkaan. Professori Neil Parsonin mukaan Sechele "tekienemman
kristinuskon julistamiseksi eteldisessa Afrikassa 1800-luvulla kuin yksikaan
eurooppalainen ldhetyssaarnaaja”. Sechele kuitenkin tulkitsi kristinuskoa
omasta perinteestaan kasin ja joutui lopulta hankauksiin Livingstonen kans-
sa. Kun Livingstone rangaistustoimena erotti hanet ehtoollisyhteydests,
Sechelen tulevaisuutta luotaavat sanat ystavalleen kuuluivat nain: "En aio
koskaan luopua Jeesuksesta. Lopulta sina ja mind seisomme yhdessa ha-
nen edessaan.”

Afrikkalaisten kirkkojen jumalakuva pohjautuu edelleen juurevaan us-
konnolliseen perinteeseen. "Jumalaa ei ole koskaan tuotu Afrikkaan”, pai-
kallinen piispa Robinson sanoo. Piispa Moenga puolestaan kysyy, miten
afrikkalaiset olisivat olleet Jumalalle vieraat? Jo luodessaan maailmaa han
oli taalla, koko elamamme pohjautuu haneen. Afrikkalaisten kristittyjen
kanssa keskustellessa on hyva muistaa, etta syvaan juurtunut usko Juma-
laan liittyy tuhansien vuosien perinteeseen, joka on ollut paljon kauem-
min monoteistinen kuin omamme. Eteldafrikkalainen professori Gabriel
Setiloane jopa kutsuu lansimaisia kristittyja tswanakouluun kapeutuneen
jumalakuvan vuoksi.

Tswana-perinteessa Jumalaa kutsutaan nimelld Modimo. Modimo on
kaiken alku ja juuri. Han on yhta aikaa kasittamaton suuruus, kaikkein
korkein, the Most High, ja kaikessa lasna oleva immanenttinen voima, joka
kantaa kaikkea olevaa ja sitoo sen yhteen. Han on kaiken elaman Iahde ja
synnyttdja. llman hanta ei olisi mitdan. Joka paiva hanen luotunsa ottavat
vastaan sakraalin eldaman lahjana Elamalta itseltdan, niin kauan kuin han
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haluaa sen antaa. Han on kuin hella aiti, Mme, joka hoitaa lastaan, ja is3,
Rre, joka jakaa luoduille lahjojaan. Han on my®s kuin asia tai henki, Selo,
silla kaikki luotu on hanen kuvaansa. Han on elaman synnyttaja ja sen katilo,
kaiken olevaisen vaikuttaja ja juuri. Hdnen suuruutensa on mysteeri, jota
luodut eivat voi omistaa tai ymmartaa. Setiloane kuvaa Modimoa kayttaen
apunaan Rudolf Oton kasitetta mysterium tremendum et fascinans, kauhistut-
tava ja kiehtova mysteeri, jonka hurjuutta ja voimaa ei voi kyseenalaistaa,
mutta jolla on myds lempeat kasvot.

Tswanojen luomiskertomuksessa Modimo ikaan kuin asettelee kaiken
luomansa paikoilleen kosmoksessa, harmoniseen yhteyteen toistensa
kanssa. Spiraalin korkein on luojajumala itse, hanen jalkeensa tulevat
edesmenneiden esivanhempien yhteisd, badimo, sitten ihmisten yhtei-
so, elaimet, kasvit ja eloton luonto, kaikki tassa jarjestyksessa. Tswanojen
maailmankuvassa ei ole erikseen taman ja tuonpuoleista, hengellista ja
maallista, ruumista ja sielua, vaan nakyva ja nakymatdn maailma ovat ikaan
kuin sisakkaisia todellisuuksia. Ajattelua leimaa dualistisen jaottelun sijaan
monistinen kasitys maailmasta. Kyseessa ei kuitenkaan ole perinteinen
monismi, vaan ykseys liittyy kokonaisuuteen, sen osiin ja naiden valisiin
suhteisiin. Holismin maaritelman mukaan kokonaisuus on enemman kuin
osiensa summa. Suomenkielinen sana "kokonaisvaltaisuus” kuvaa kuitenkin
huonosti holistista ajattelua. Kokonaisvaltaisuus omassa arkikielessamme
merkitsee usein sitd, etta laskemme yhteen erilaisia elaman osa-alueita
ja my6s arvotamme niita eri tavoin, mutta emme luonnostamme née nii-
ta kokonaisuuden kautta, joka on enemman. Tswanaperinteessa ruumiin
tarpeet ovat aina yhteydessa hengelliseen todellisuuteen. Hengellisyyden
korostaminen ruumiillisuuden vastakohtana on piispa Robinsonin mukaan
uskonnollisuutta, jolla pyritaan pitamaan Kristus taivaassa. Nain ollen se
on vastakkaista kristilliselle uskolle.

Jumalakuvassa todellisuuden jakamattomuus merkitsee sita, ettd Modi-
mo ei ole luonut kaikkea tyhjasta, ex nihilo. Monistisessa ajattelussa tyhjyys
on mahdottomuus. Usko luojajumalaan on mahdollista siten, ettd Modimo
luo jatkuvasti uudelleen seka itsensa etta kaikki manifestaationsa, kuin
lahde, joka pulppuaa jatkuvasti uutta elamaa seka itselleen etta kaikel-
le olevalle. Tdman vuoksi kaikki oleva on jatkuvassa riippuvuussuhteessa
Korkeimpaan ja hdnen tahtoonsa. Modimo on Eldma itse, ja se kosmista
kokonaisuutta jatkuvasti yllapitava ja uutta luova "enemman” holistisen
ajattelun mukaan.
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Uskonnollinen ajattelu vaikuttaa myds aikakasitykseen. Myyttinen aja-
tus siita, etta afrikkalaiset ikaan kuin istuisivat viimeisessa junavaunussa
katsellen menneeseen - ei tulevaan - perustuu kenialaisen John Mbitin
kasitykseen. Taitavan teologin viisaudella Mbiti riisuu eurooppalaisia ne-
gatiivisia myytteja afrikkalaisten kulttuuristen ja uskonnollisten perinteiden
osalta, mutta samalla han tulee luoneeksi uuden myytin yhtenaisesta af-
rikkalaisesta aikakasityksesta panafrikkalaista ajattelua myétaillen. Panaf-
rikkalainen ideologia sai syntynsa Amerikan afrikkalaisten pastoreiden Ale-
xander Crummerin, Wilmot Blydenin seka W. E. B. Du Boisin tydskentelysta
rasismia vastaan 1800-luvulta alkaen. Se loi tietoisesti positiivisia myytteja
afrikkalaisesta identiteetista heikentaakseen rasistisia uskomuksia, joihin
rationaalisuus tuntuu vain harvoin purevan. Panafrikkalaisella liikkeelld on
ollut vahva vaikutus afrikkalaisten maiden itsendistymiseen ja sen metodi
rasismin purkamisessa on edelleen ajankohtainen. Sen sijaan menneeseen
suuntautuvan yhtendisen aikakasityksen afrikkalaiset filosofit ovat my6-
hemmin todistaneet vaaraksi. Tswanojen aikakasityksessa katse kohdistuu
tahan hetkeen ja tulevaan, joka on Jumalan. Vaikka harmonia menneen
kanssa on tarkeaa, elamaan ja tulevaisuuteen voi astua vain tassa ja nyt.
Kyse on eksistentialismista, mutta ei tyhjyyteen astumisena, vaan sakraalin
elaman vastaanottamisena tassa hetkessa. Myos Jumalan valtakunta on
lasna ainoastaan tassa ja nyt, josta se avautuu tulevaan.

Ristin fasinoiva rakkaus

Sechelen sanoissa Livingstonelle kuvastuu kristinuskon luovuttamaton kes-
ki6. Sechele oli joutunut karkotetuksi ehtoollisyhteydesta pitdessaan kiinni
kontekstuaalisesta uskontulkinnasta ja kulttuurisesta identiteetistaan. Han
oli voittanut buurit taistelussa eika suostunut mydskaan sisaiseen koloni-
alisaatioon ja alistussuhteeseen kulttuurisen perinténsa vuoksi, vaan jai
mieluummin pois eurooppalaisten kristillisesta yhteydesta. Jeesuksesta
han ei kuitenkaan luopunut ja toivoi myds Livingstonen ymmartavan taman
suuremman ykseyden uskon keskidsta kasin.

Samaan tulokseen tuli mydhemmin myds edelld mainittu eteldafrikka-
lainen Gabriel Setiloane. Han kuvaa kristinuskoa vahemman rationaaliseksi
kuin traditionaalinen uskonto on. Karsittyaan kristittyjen fasilitoimaa vihaa

170 Pelastus



ja rotuerottelua omaa kansaansa kohtaan, Setiloane kysyy itseltaan, miten
voi olla mahdollista, ettd han silti on kristitty ja kuin kristinuskon sisdisesti
"riivaama”. Han vastaa siihen itse kauniilla ruonollaan / am an African. Ru-
nossaan han kuvaa ensin perinteista uskoa Jumalaan ja paatyy eurooppa-
laisten tuomaan kalpeaan Jeesus-lapseen. Tama lapsi on suloinen, mutta
niin monella tavoin kovin vieras, kuten olivat heidan tapansa, jotka hanesta
puhuivat. Lopulta Setiloane kuvaa kdannekohtaa ja sen hetkea nain:

Ja meille tuli se hetki, kun ndimme Hdnet ristilld, tdmdn Jeesus Nasareti-
laisen, lévistettyine kdsineen ja avattuine kylkineen, kuin eldin teuraalla
Hén oli. Hénet oli riisuttu alasti kuten meiddtkin, auringon polttama Han
oli, hikoillen vettd ja verta polttavassa kuumuudessa.

Niin hiljaa hén oli, ettemme voi hdnté vastustaa.

Miten samanlainen kuin me, hdn on,

témda Jeesus Nasaretilainen

hakattu, kidutettu, vangittu, taisteltu, lyoty,
omiensa kieltémad ja yohon ajettu kuin varas,
halveksittu ja torjuttu kuin kirppuinen koira,
ilman omaa syytaan.

[...] Kuin lammas tai vuohi, jonka tarjoamme uhriksi
hiljaa ja valittamatta,

uhriveren valuessa maahan sen puhdistaen, ja meiddt,
tehden rauhan meiddn ja esi-isiemme kanssa,

kauan jo poisnukkuneiden.

Hén juuri on témé lammas!

Hénen verensé puhdistaa, ei vain meitd,
ei vain klaania tai heimoa,

vaan koko ihmiskunnan:

mustat ja valkoiset, ruskeat tai punaiset,
koko ihmiskunnan!

[...] Jeesus, Herra, Ihmisen ja Jumalan Poika,
tee rauha verelldsi, hielldsi ja kdrsimykselldsi

Jumalan, Uvenlinghoakin, Unkulunkulun [Modimon] kanssa
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ihmiskunnan syntien vuoksi, esivanhempiemme ja meidén.
Seisomme samassa lapsen asemassa koko ihmiskunnan ja sinun
kanssasi.

Yhdessé kanssasi voimme rukoilla héntd, joka on Korkein:

Isd, anna meille anteeksi! (kdantanyt M-AA)

Jotta ymmartaisimme oikein, mita Setiloane tarkoittaa synnilla, on syyta
palata tswanojen maailmankuvaan. Monistisessa kosmoksessa, jossa kaikki
oleva on luotu tarkasti oikeille paikoilleen, harmonia maarittelee olevaisten
suhteita toisiinsa. Modimo, joka jatkuvasti lahjoittaa eldman luomakunnal-
leen, my6s voimaannuttaa luomakuntaa harmonisten suhteiden kautta.
Voimaannuttaminen ikdan kuin valuu Kaikkein Korkeimmasta olevaisten
ketjua pitkin alaspain kuin energisoiva ja uutta luova elamanvoima, Seriti.
Nain ollen luomakunnalla itselldan on siis myds Luojan antamaa elavoit-
tavaa voimaa, ja ihmiset voivat my®s voimaannuttaa ja elavoittaa toinen
toisiaan. Kun harmonia katkeaa jossain kohden, sen heijastusliike leviaa
laajalle. Tswanojen syntikdsitysta leimaa ajatus elamaa vastustavista voi-
mista ja teoista, jotka rikkovat relaatiot ihmisten valilla ja ihmisten relaatiot
muuhun kosmokseen. Harmonian puute ja relaatioiden heikkous estavat
elaman liiketta. Ihmisyhteisdissa toisten ihmisyyden ja arvon kieltdminen,
viha ja rakkaudettomuus rikkovat luotua harmoniaa. Niin kauniin maailman,
jonka saimme, olemme kykenemattomat sailyttdmaan: harmonia ihmiskun-
nan ja luomakunnan kanssa on rikkoutunut. Holistisessa ajattelussa kaikki
karsivat, kun yksi osa karsii. Kun rauha rikkoutuu yhdessa yksikossa, hei-
mossa tai maassa, sen heijastusvaikutukset ymparistd6n ovat moninaiset.

Ihmisyhteisdissa luotuna todellisuutena vallitsee ihmisyyden yhden-
vertaisuus ja jakamattomuus. Tuhansia vuosia vanha eettinen prinsiippi,
botho, joka on samanlainen moraaliprinsiippi kuin kultainen saanto, valvoo
ihmisten valisia suhteita. Bothon mukaan ihminen on ihminen vain toisten
ihmisten kanssa, "motho ke motho ka batho ba bangwe". Yhteinen ihmi-
syys tulee todeksi kohtaamisissa. Afrikkalainen ystavallisyys on lapsuudesta
saakka opittua ihmisten valista kanssakaymistd, jossa harjoitellaan ihmi-
syyden jakamista, toisen oikeaa nakemistd, empatiaa ja avun antamista.
Empatian tunteminen on mahdollista identifikaation kautta ja sen syvallista
tuntemista pidetaan sivistyksen mittana. Yhdenvertaisuus ihmisyydessa
liittyy tswanamoraalissa luomiseen. 1800-luvulta sdilyneessa kertomuk-
sessa tswanaperinteen tietdja selittaa ihmisen luomista Iahetyssaarnaajille
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yksikertaisen vertauksen kautta: Samalla tavoin kuin teillda on mustetta, jota
vuodatatte imupaperiin, Modimo luodessaan vuodatti itseaan ihmiseen.
Vaikka kaantaisitte paperin ylosalaisin, muste ei havia paperista. Samalla
tavoin Modimon jalki pysyy ihmisessa. Jokainen ihminen siis kantaa Jumalan
jalked itsessaan ja on siksi syvan kunnioituksen kohde. Arvojen listauksessa
afrikkalaisten opiskelijoitteni kohdalla jokaisella oli ensimmaisella sijalla
kunnioitus toista ihmista kohtaan, vasta sen jalkeen perhe ja kaikki muu.
Yhteinen ihmisyys aktualisoituu kunnioituksen kautta ja avautuu harmo-
nisessa yhteydessa ja elaman jakamisessa. Kieltaessaan toisen ihmisyy-
den ja hanen tarpeensa tai vahingoittaessaan toista ihmista, yksilo tulee
kieltaneeksi oman syvimman olemuksensa ja osallisuutensa ihmisyyteen.
Rikkomus ihmisyytta vastaan irrottaa yksilon itsensa ihmisyyden kehasta.

Tswanaperinteessa uskonnon harjoitus on harmonian ja rauhan pa-
lauttamisen valine. Huomatessaan kirkkojen valiset ristiriidat eurooppa-
laisessa uskonnollisuudessa Sechelen aikaiset tswanapaallikdt paatyivat
sopimaan, etta yhden heimon alueelle kutsutaan edustajia vain yhdesta
kirkkokunnasta. Nain he pyrkivat sailyttdmaan uskontorauhan heimoalueil-
laan. Lahetyssaarnaajia taas kutsuttiin, jotta tiedettaisiin enemman uusien
vihollisten ajattelutavoista ja aseista, jotka olivat valttamattémia turvaa-
maan alueiden itsendisyys. Tswanojen kiehtovan historian saatossa he
kykenivatkin pysyttamaan alueensa valloittamattomina eikd Botswanasta
koskaan tullut siirtomaata.

Turvatessaan alueensa itsenaisyytta Sechelea oli kuitenkin kohdannut
sama naky, josta Setiloane puhuu: Jeesus Nasaretilainen, joka ei ollut eu-
rooppalainen eika afrikkalainen, kutsui luokseen kuin magneetti. Hanessa
nakyy Modimon aidinsydan, Jumalan hellyys ja syva rakkaus ihmiskuntaa
kohtaan. Paradoksaalisesti Kaikkein Korkein, the Most High, laskeutuu itse
korkeudestaan alas luomaansa maailmaan, ihmiseksi ihmisen rinnalle, vel-
jeksi eldman kipuun ja kaipaukseen. Han myds tayttaa tswanamoraalin
korkeimman periaatteen yhteisen ihmisyyden jakamisessa: han katsoo
jokaista ihmista ymparillaan kasvoista kasvoihin, kykenee identifikaation
kautta lukemaan sydanten syvimmat tunteet, rakastamaan ja lopulta sa-
maistumiseen, joka on syvempaa kuin tavallinen empatia.

Kalaharin dekaani, pastori Lekutlane kuvaa kohtaamista Kristuksen
kanssa nain: Han tulee ihmisen viereen, ja ndkee tdman, mutta samalla
han katsoo myds yhdessa ihmisen kanssa sita elaman todellisuutta, jonka
keskella tdama elda. Nahtyaan ihmisen kohtalon jo etukateen, han otti sen
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itse kannettavakseen ja kuoli hapeallisesti ristilla. Sen korkeampaa moraa-
lia ja rakkautta ei ole. Jeesus Nasaretilainen, inkarnoitunut Modimo itse,
rakkaudessaan pesee koko maan puhtaaksi ja elavaksi verellaan ja uhrinsa
kautta luo vihasta rikkirevityn ihmisyyden uudeksi. Han on ainoa valittaja
ihmisen ja Modimon valilla: Hdnen ihmisyytensa fasinoi inmiset rakkauden
kautta yhteyteensa ja hanen jumaluuttansa uskon silmin katsovat liite-
taan Jumalan perheeseen, osallisuuteen Pyhasta Kolminaisuudesta. Enaa
ei tarvita uhrieldinten verta maan ennallistamiseen, jotta esivanhemmat
puhuisivat Kaikkein Korkeimmalle anteeksiantavin sanoin ja elama kulkisi
esteettdmasti nakyvassa todellisuudessa. Han on se uhri ja Elama itse,
joka vuotaa Jumalasta yli koko maanpiirin. Hanen kauttaan esivanhempien
yhteis®, badimo, liittyy pyhien yhteis66n ja nakymatén yhdessa nakyvan
kanssa ylistaa Kristusta.

Piispa Robinsonin mukaan traditionaalisessa uskonnossa usko Kaikkein
Korkeimpaan on paralleeli kristinuskon jumalakuvalle. Toinen paralleeli on
edesmenneiden yhteisd, badimo, ja Pyhien yhteisd, jossa kuolemakaan
ei kykene yhteyttd murtamaan. Hanen mukaansa se, mika oli uutta, on
Kristus. Kolmanneksi paralleeliksi voisi hyvalla syylla sanoa afrikkalaisessa
traditionaalisessa uskonnossa, juutalaisuudessa ja kristinuskossa olevaa
pelastuskasitystd, jonka keskiéssa on oikeudenmukaisuuden vaatimus ja
puhdistautuminen uhraamisen kautta. Afrikkalaisessa kristillisyydessa Jee-
suksen ruumis ja veri eivat ole symbolisia tai hengellisia olemukseltaan,
vaan syvasti ruumiillisina liittyvat ihmisen omaan kokemukseen karsimyk-
sesta, kuten Setiloanen runosta kay ilmi. Lutherin mukaan ihminen voi
tuntea Kristuksen ristid vain oman karsimyksensa kautta. Paradoksaalisesti
ristiinnaulittu kutsuu yhteyteensa ihmisia myos kristittyjen harjoittaman
vakivallan alta. Monelle vakivaltaa karsineelle naiselle - myds lansimaissa
- hanen alaspain vaantyneet kasvonsa ovat ainoat miehen kasvot, joiden
alle on hyva jaada.

Suhteessa Kristukseen ihmisen kokemus hanen parantavasta lasnaolos-
taan on tarkeaa. Yhteyden kautta Suuri Parantaja, Nkaga, kuten Robinson
korostaa, parantaa ihmisen sisdista olemusta (inner being). Rakkaudellises-
sa relaatiossa elaman rikkilyomat haavat hitaasti umpeutuvat, alistussuh-
teet ja vaaristyneet suhteet avautuvat ja harmonia palautuu hitaasti myos
ihmissuhteisiin. Joskus paraneminen voi kestaa hyvinkin kauan. Robinson
yksinkertaistaa ajatteluaan sanomalla, etta Kristus ei sy0 vain ihmisen paata
eliintellektia, vaan seka "paan, sydamen etta kontekstin”. Intellekti tunnistaa
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oikean Messiaan, mutta usko asuu sydamessa ja ihmisen tunnekokemuk-
sessa. Siksi Robinsonin mukaan tunne yhteydesta Kristukseen on tarkeda:

Kun me ndemme itsemme yhteydessé Kristukseen, me myos tunnemme,
ettd eldmme harmoniassa hdnen kanssaan. Harmonia on siind, juuri
siind! Kun han tulee luoksemme, hén sanoo: “Mind olen veljesi ja seison
sinun rinnallasi. Ei haittaa millaisista olosuhteista tai eldmdntilanteesta
sind tulet, olen aina kanssasi. Ja kun itket itkujasi, miné otan kyyneleesi,
ja kun hymysi on kadonnut, miné annan sen sinulle takaisin. Silloin sind
tunnet jélleen harmonian, se palautuu luoksesi.” Me siis myos eldmme
hdnen kanssaan harmoniassa ja on tdrkedd, ettd me tunnemme ndin
Kristuksen kanssa. (kdantanyt M-AA)

Piispa Robinson kuvaa kristinuskoa "uudeksi energisoivaksi voimaksi, joka
lapaisee koko afrikkalaisten yhteisdjen elaman.” Hanen kayttamansa kasite
vital force (force vitale) viittaa Placide Tempelsin tutkimukseen bantufiloso-
fiasta, joka julkaistiin ranskaksi vuonna 1945. Tempelsin perusajatus liittyi
bantujen ontologiseen ajatteluun ihmisesta, joka ei ole vain olemus, vaan
myo&s energia. Dynaamisen energian lahde oli Korkein Oleva, Supreme
Being, josta kaikki muu oleva oli riippuvaista. Afrikkalaiset teologit ovat
kayttaneet tata kasitetta mydhemmassa tutkimuksessaan. Seriti, eldman
voima, tulee Setiloanelta ja Vingent Mulago puolestaan kaytti kasitetta vital
participation. Kun Robinson puhuu kristinuskosta uutena energisoivana
voimana, se sisaltaa ajatuksen traditionaalisen uskonnon tavasta uhraa-
misen kautta paasta takaisin harmoniaan ennen Kristusta.

Energisoiva voima on yhteydessa ajatukseen henkipossessiosta. Yhtey-
dessa Kristukseen kristityn sisdinen olemus tulee ruokituksi ja Kristuksen
l[asndolo tayttaa hanet. Piispa Moengan mukaan tdma possessio tulee
tayteen mittaansa viimeisessa luomakunnan vapautuksessa. Kristuksella
tayttyminen ja ontologinen ykseys, unio, kuten Tuomo Mannermaa huo-
mauttaa, on usein kokonaan unohdettu mydhemmassa luterilaisuudes-
sa. Kontekstuaalisessa uskontulkinnassa Botswanan luterilaisessa kirkos-
sa seka paradoksien teologia etta ykseys Kristuksen kanssa on ilmeinen.
Kalaharin kéyhyyden keskella paljon karsimysta nahnyt ystavani pukee
Jumalansa sanoihin: "Han on taalla alhaalla minun kanssani.” Yhteyttd Kris-
tukseen puolestaan kuvataan usein Galatalaiskirjeen sanoin, “"En enda ela
ming, vaan Kristus eldd minussa”. Piispa Robinsonin mukaan kristittyjen
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valtava tehtava maailmassa on elaa Kristusta sisalta ulospain omissa yhtei-
sdssaan ja yhteiskunnissaan. Han korostaa, etta kristittyjen ei tule "saarnata
Kristuksesta” vaan "saarnata Kristusta”.

Pyha Henki ja kirkkojen
profeetallinen missio

Moenga puhuu radikaalista kristityn eldmasta, jossa Pyha Henki inspiroi
kristittyja profeetalliseen missioon maailmassa. Kasite vital force viittaa
tswanateologiassa Pyhaan Henkeen, joka "energisoi” ja "inspiroi” kristittyja.
Pyha Henki tekee ty6taan kristittyjen syddmessa, kun he uskon kautta liitty-
vat Kolmiyhteiseen Jumalaan. Moengan mukaan Kolminaisuuden teologia
on relaatioiden teologiaa par excellence. "Kolminaisuusoppi ei ole opetusta
Jumalan abstraktista olemuksesta, ei Jumalasta, joka on eristynyt kaikesta
muusta paitsi hanesta itsestdan, vaan opetusta Jumalan elamasta meidan
kanssamme ja meidan elamastamme toistemme kanssa.” Kun Kristus tayt-
taa ihmisen Pyhan Hengen kautta, Henki hoivaa sydamen eldamaa kristityssa
ja vapauttaa hanet vaarista alistavista suhteista ja ihmisten orjuudesta.
Moengan mukaan tama vapautus voi johtaa my0s alistajien vapautukseen
heita kahlitsevista tuhoavista asenteista ja vaarista valtarakenteista. Nain
Jumala toimii syrjaytettyjen ja kdyhien kautta Vapauttajana maailmassa.
Sama ajatus nousee myds Kirkkojen maailmanneuvoston asiakirjassa
Yhdessé kohti eldméd (2012) ja sen marginaalien missio -kasitteesta. Asia-
kirjan mukaan maailma on jakautunut hyvinvoivien valtakeskidon, jossa
ihmisilla on paasy ihmisarvoiseen elamaan, ja marginaaliin tdaman kehan
ulkopuolella. Marginaaliin ajetut ovat vailla padsya ihmisarvoa vahvistaviin
elaman rakenteisiin. Eriarvoisuutta ja ulos sulkemista oikeutetaan ja tie-
toisesti yllapidetaan keskiosta kasin saavutettujen etujen sailyttamiseksi.
Asiakirja kehottaa kirkkoja ja kristittyja purkamaan kaikki ne ajattelusystee-
mit ja asenteet, joilla oikeutetaan vaaria valtarakenteita ja oman ryhman
status quota suhteessa muihin ihmisiin. Vaaristavista ajattelun rakenteista
asiakirja luettelee paternalismin, patriarkalismin, rasismin, kastilaitoksen,
alkuperaiskansojen, sairaiden ja vammaisten diskriminoinnin seka epa-
oikeudenmukaisen talouden. Asiakirjan mukaan kirkkojen tehtava ei ole
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siirtaa joitakin yksildita marginaalista keskioon, kuten aiemmin tehtiin, vaan
tietoisesti purkaa eriarvoisuutta yllapitava muuri. Kirkkojen mission tavoite
on paljastaa paternalistiset ja patriarkaaliset asenteet ja niiden mukainen
toiminta myds omissa jarjestelmissaan ja tydskennelld yhteiskunnissa niin,
ettd se johtaa oikeaan "ndkemiseen ja naamioiden purkamiseen kaikilta
niilta demoneilta, jotka kayttavat hyvakseen ja orjuuttavat ihmisia”.

Yhdessd kohti eldmdéad -asiakirja ilmentaa marginaalien missio -ajatusta liit-
tymalld kontekstuaalisten teologioiden tapaan hahmottaa maailmaa ja Ju-
malaa. Asiakirja on ensimmainen ekumeeninen dokumentti, joka tietoisesti
siirtyy Eurooppa-keskeisesta ajattelusta globaaliin kristinuskon tulkintaan.
Asiakirja puhuu Jumalasta Elama -kasitteen kautta ja kirjoittaa sen isolla
kirjaimella. Yhdessd kohti Eldmdé viittaa siis jo otsikkotasolla Jumalan valta-
kuntaan. Asiakirja muistuttaa, ettd koko luomakunta onJumalan rakkauden
kohde ja osallistuu ihmisen rinnalla Jumalan missioon maailmassa. "Lahe-
tys alkaa Kolmiyhteisen Jumalan sydamessa ja rakkaus, joka sitoo yhteen
pyhan Kolminaisuuden, vuotaa ylitse kaiken ihmisyyden ja luomakunnan.”
Kirkko puolestaan on toivon yhteisd ja elava todistus Jumalan valtakunnasta
maailmassa. Se juhlii Jumalan elamaa ja maaratietoisesti vastustaa kaik-
kia elamaa tuhoavia voimia. Lahetyskomission intialaisen puheenjohtajan,
metropoliitta Geevarghese Cooriloksen mukaan rakkauden voima ja toivon
nakdalat voittavat "kuolemaa kylvavat voimat” ja "pelon politiikan”.

Jotta dialektista nakdkulmaa ja marginaalien missio -ajattelua voitaisiin
paremmin ymmartaa, on syyta tarkastella postkoloniaalia puhetapaa, joka
teravoittaa asiakirjan sanomaa. Postkoloniaalia teoriaa on hyddynnetty
alistussuhteiden purkamisessa erityisesti Etela-Afrikan mustan teologian
piirissa. Karibialaisen filosofin Frantz Fanonin mukaan alistajat ja aliste-
tut ovat dialektisessa ja vastavuoroisessa riippuvuussuhteessa toisiinsa.
Alistaja toimii projektioidensa varassa ja hanen heijastamansa mielikuvat
alistetusta vaikuttavat tdman identiteettiin vieraannuttavalla tavalla. Nain
alistaja saa otteen toisesta ihmisesta. Kysymys on samasta systeemista
kuin koulukiusaamisessa, jossa kiusaaja nakee kiusatun erilaisena kuin itse
on. Erilaisuus voi olla joko totta tai kuviteltua, mutta juuri tdama mielikuva
"oikeuttaa” kiusaamisen. Leimatessaan kiusatun kiusaaja alkaa my&s nahda
syyn kiusaamiseen kohteessaan. Mikali asiaan ei puututa ajoissa, kiusatun
identiteettiin muodostuu projektioiden tuottamaa leimaa ja vierautta, joka
vahingoittaa hanen identiteettiaan.
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Vastavuoroisen riippuvuuden estamiseksi Black Consciousness -liike
kaytti hegelilaista dialektiikkaa, jossa teesiin vastattiin antiteesilla. "Val-
koiseen rotusortoon” vastattiin "mustalla solidaarisuudella”. Identiteettia
muovaavista projektioista tietoisesti kieltdydyttiin, samoin kieltaydyttiin
vastaamasta vakivaltaan vakivallalla. Tietoista vastustusta kutsutaan resis-
tenssiksi. Historiasta tiedamme, etta rauhanomainen ja voimaannuttava
antiteesi, musta solidaarisuus, kumosi valkoisen rotusorron. Postkoloniaa-
lin teorian keskitssa on tietoisuuden korostaminen ja valokeilan suuntaa-
minen oikeaan kohteeseen sortajassa. Koulukiusaamisessa, kuten kaikessa
muussakin kiusaamisessa, ongelma on kiusaajan henkildssa, vihamielisyy-
dessa, kateudessa, mustamaalaamisessa, vahattelyssa ja maineen tuho-
amisessa, ei koskaan kiusatun identiteetissa. Amerikassa ei ollut mustaa
ongelmaa, vaan valkoinen ongelma. Vain nakemalla ja kohdistamalla tyds-
kentely oikeaan kohteeseen sekd paljastamalla todellisuutta vaaristavat
"naamiot” muutosta voidaan saada aikaan.

Yhdessd kohti eldimdd -asiakirja esittaa antiteesin taman maailman mis-
siolle, egoistiselle vallan ja "mammonan palvonnalle”, joka orjuuttaa ih-
miskuntaa. Jumalan missio on marginaalien missiota ja kdyhien juhlaa. Se
toimii paradoksaalisella tavalla suhteessa maailman hyvaan ja murtautuu
esiin sielld, missa on heikkoutta, hulluutta ja vahapatdisyytta. Se vapauttaa
kuoleman omat ja tekee orjista vapautuksen agentteja maailmaan. Luterilai-
sissa kirkoissa on harvoin ymmarretty, ettd marginaalien mission teologinen
pohja on luterilaisessa ristin teologiassa, josta se on lainattu ekumeeniseen
kayttdon. Asiakirjan mukaan sorron, diskriminaation ja kivun alla karsiville
Kristuksen risti on Jumalan voima. Risti my6s kutsuu parannukseen niita,
jotka kayttavat valtaa orjuuttamalla muita. Risti voimaannuttaa voimatto-
man ja haastaa vallan keskidssa olevat tyhjentdmaan itsensa etuoikeuksista
karsivien hyvaksi. Jumalan missio on marginaalien missiota, jossa viimeiset
tulevat ensimmaisiksi ja jossa Jumala valitsi sen, mika on hullua, heikkoa,
"vahapatoista ja halveksittua, mika ei ole yhtadn mitaan, sen Jumala valitsi
tehdakseen tyhjaksi sen, mika on jotain” (1. Kor. 1:28).

Kirkkojen maailmanneuvoston Arushan konferenssissa vuonna 2018
metropoliitta Geevarghese Coorilos kutsui kaikkia kirkkoja ja kristittyja ei
vain kdantymaan Jumalaan pain ja sitten maailmaan pain, vaan kaantamaan
"maailman ylésalaisin”. Hdanen mukaansa juuri nyt on oikea aika yhteiseen
tyohon: "Voimme osallistua tahan Jumalan missioon merkittavalla tavalla
vain, jos osallistumme siihen yhdessa.” Myos komission johtajana viimeista
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vuottaan toiminut Jooseop Keum puhui vakavasti aikakautemme murrok-
sesta, jonka keskidssa kristittyjen yhteinen tyéskentely on daarimmaisen
tarkeaa:

Polarisoituminen, uskonnollinen fundamentalismi, vdkivalta ja syrjintd
ovat nousussa kaikkialla maailmassa. Sosiaalisissa ja poliittisissa kult-
tuureissamme ihmisluonnon pimedé puoli on hdpedmdattomdan ylitsekdy-
vé. Vallanhalu, rahanahneus, vikivalta ja kateus kilpailevat etsiessédn
uhreja. Sekd globaalit ettd pienemmdit “valtakunnat” ja niiden johtajat
avoimesti luovat pelon politiikkaa syrjien ja hyddyntden erityisesti heik-
koja, vihemmistéjé, muukalaisia ja kéyhid. Olemme kokoontuneet tinne
Arushaan vastataksemme ndihin haasteisiin ekumeenisen perheyhtey-
den ominaispiirteelld: muuttavalla opetuslapseudella.

(kdantanyt M-AA)

Paavi Franciscus on samoilla linjoilla Kirkkojen maailmanneuvoston asia-
kirjan kanssa puhuessaan kéyhyyden ongelmasta. Suurten ihmisryhmien
syrjdytyminen on hanen mukaansa seurausta egoistisesta talouselamasta
ja sen systeemisesta marginalisaatiosta, jossa osa ihmisista vaajaamatta
paatyy poisheitetyiksi ja "hylkidiksi”. Muutosta etsiessaan han puhuu pa-
rannuksen tarkeydesta itsekkyydesta ja ilottomuudesta kristittyjen keskuu-
dessa ja erityisesti hengellisessa saadyssa:

Monella ja painostavalla tavalla kulutuskeskeisessé nykymaailmassa
suuri vaara on individualistinen masentuneisuus, joka syntyy muka-
vuuteen tottuneesta ja saidasta syddmestd, sairaalloisesta pinnallisten
mielihalujen etsinndstd ja eriytyneestd omastatunnosta. Jos sisdinen eld-
md sulkeutuu oman edun etsimiseen, ei ole endd tilaa toisille, ei vdlitetd
koyhistd, ei kuunnella enédd Jumalan Gdnté eiké tunneta hdnen rakkau-
tensa suloista iloa. Ei ole intoa tehdd hyvéd. Tdmd on pysyvd vaara myds
uskoville. Monet lankeavat siihen [...] Kutsun jokaista kristittyd, missd ja
millaisessa tilanteessa hén onkin, uudistamaan henkilékohtaisen koh-
taamisensa Jeesuksen Kristuksen kanssa, tai ainakin pddttiémddn antaa
hdnen kohdata itsensd, etsié héntd joka péivd lakkaamatta. Ei ole syytd
kenenkddn ajatella, ettd tamdé kutsu ei ole hdnté varten, koska "ketdén
ei ole suljettu pois Herran tuomasta ilosta”. (Evangelii Gaudium § 2-3)
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Franciscuksen laake muutokseen itsekeskeisyydesta on jokapaivainen
keskustelu Kristuksen kanssa. Jumalan armahtava hellyys vapauttaa ka-
peutuneesta ja itseensa kietoutuneesta minasta. Kristus ikaan kuin vie
ihmisen itsensa ulkopuolelle, jossa ihminen 16ytaa takaisin eldmansa mer-
kityksellisyyden ja tulee autenttisemmin omaksi itsekseen. Robinsonin ta-
voin Franciscus korostaa Kristuksen parantavaa ja iloa antavaa lasnaoloa.
Yhteydessa Vapahtajaan ihminen kykenee myds ndkemaan toisetihmiset ja
koskettamaan Kristuksen haavoja ja inhimillista kurjuutta toisten "karsivas-
sa lihassa”, jotta tuntisimme hellyyden voiman. Ekumeeninen missiologia
kokonaisuudessaan nayttaa keskittyvan Jumalan valtakunnan muuttavaan
voimaan ja marginaalien missioon. Marginaalien missio koskettaa meita
kaikkia. Riipumme Jumalassa kiinni siité kohdin, mikd meissa on heikkoa
ja tarvitsee Parantajaa. Vain oman elamamme marginaalissa tunnemme
Kristuksen ja naemme hanet myds muissa.

Avain ekumeenisen missiologian ymmartamiseen on paradigma Ju-
malan missiosta, missio Dei. Jumalan missio on rakkauden missiota haa-
voittuneessa ja rakkautta etsivdssa maailmassa. Moenga puhuu Jumalan
missiosta lahettamisenad, palveluna ja pelastamisena (sending, serving and
saving).Jumalaldhettaad Kolminaisuuden ylitsevuotavasta rakkaudesta maa-
ilmaan, palvelee ihmisyytta rakkauden solidaarisuudessa ja liittaa luomansa
jalleen rakkauteen eli itseensa. Tama Jumalan missio ja rakkauden liike
kohti syvyyksissa ja ahdingossa eldvia palauttaakseen heidat yhteyteensa
jatkuu luomakunnan vapautukseen saakka. Kirkko ja kristityt ovat osallisia
tahan Jumalan missioon. Moenga korostaa, etta kirkon missio on palvella
ihmisyytta samalla tavoin kuin Kristus tuli palvelemaan ihmisyytta. Tassa
palvelussa Jumalan vapauttava lasnaolo virtaa kristityista ulospain:

Ymmdrrén niin, etté kristillinen missio huolehtii aina Jumalan vapautta-
van ldsnéolon etsimisestd jokaisen ihmisen eldmdntilanteeseen. Télld ta-
voin me annamme Pyhén Hengen inspiroida itsemme_ Jumalan missioon.
Sen vuoksi on harmi, jos jotkut meistd alentavat tai pitévdt vahempiarvoi-
sina toisia ihmisid Jumalan nimeen vedoten - Jumalan, joka on aina heik-
kojen puolella, oikeudenmukaisuuden puolella.

(kaantanyt M-AA)

Moenga rohkaisee kirkkoja kriittiseen itsetutkisteluun, jotta ne tiedostaisi-
vat, mika voima niiden ty6ta kuljettaa. Jumalan Henki, joka on vapauttava
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voima, on vastakkainen kaikille sellaisille voimille, jotka pyrkivat kahlitse-
maan ihmisia tai hyétymaan heista joko taloudellisesti tai hengellisesti. Jal-
kimmainen on Moengan mukaan pukeutunut monenlaisiin uskonnollisiin,
taloudellisiin ja poliittisiin kaapuihin eika se tunnusta tiettya ihonvaria tai
uskontoa. Usein se on perimmainen ja alla oleva motiivimy&s uskonnollises-
sa toiminnassa. Moenga ottaa esimerkiksi sellaisten kirkkojen toiminnan,
joissa kristityt nakevat hengellisia nakyja, mutta eivat nae kéyhia seuraaji-
aan ja heidan kurjistuneita olosuhteitaan, vaan pyrkivat hydtymaan ndiden
viimeisista rovoista. Han puhuu myds kolonialismin ajasta, jossa tapahtui
kylla antaumuksellista lahettamista eurooppalaisista kirkoista, mutta va-
pauttava inmisyyden kohtaaminen ja palveleminen jai usein tekematta. Jos
identifikaatiota eli samaistumista ihmisiin ei tapahdu, kirkkojen ty6 johtaa
ihmisten vieraantumiseen Jumalasta. Myds hyvan etsimisesta kirkoille voi
tulla este ihmisten oikeaan nakemiseen. Ihmisyyden ohittavasta kirkkojen
ty0osta on Moengan mukaan seurauksena elaman sijasta kuolemaa, syntia
javieraantumista. Se, joka katsoo ohi tai alentuvasti toista ihmistd, halveksii
Jumalaa. Sellainen kirkko taas, joka harjoittaa jonkin ihmisryhman epain-
himillistamista, ei Moengan mukaan ole Kristuksen kirkko.

Moenga korostaa, etta Pyha Henki antaa kyvyn nahda ihmiset ja hei-
dan arvonsa. Pyha Henki my®s paljastaa negatiiviset myytit ja uskomukset,
jotka hamartavat tietoista ihmisyyden nakemista. Positiiviset, kulttuuriset
myytit auttavat kontekstuaalista uskontulkintaa ja tuovat jumalapuheen
ihmisia lahelle. Negatiiviset myytit taas kohdentuvat yleensa toisiin ihmi-
siin tai ihmisryhmiin ja niilla tavoitellaan omaa etua ja oikeutetaan vaaria
tekoja. Moenga ottaa esimerkiksi tutun myytin kdyhasta Afrikasta. Afrikka
on kuitenkin maanosana valtavan rikas luonnonvaroineen ja myytti on
luotu oikeuttamaan kotikutoista korruptiota ja kansainvalista riistoa. Hyvan
tekemisen varjolla rikkauksia siirtyy helposti vaariin kasiin. Kuin varkain
maita myydaan kiinalaisille, venalaisille, englantilaisille ja amerikkalaisille
sen sijaan, etta tasaveroisessa kumppanuudessa mantereen rikkauksista
saatu hyoty jaisi afrikkalaisille itselleen. Moenga tahdentaa, etta kirkkojen
tulisi vahvasti puhua tdman ajan pakanoita vastaan, jotka myyvat ja os-
tavat ihmisten tulevaisuutta hyotyakseen siita itse. Omien yhteiséjemme
ja yhteiskuntamme sisalla voimme tunnistaa negatiivisia uskomuksia ja
puoltaa heikommassa asemassa eldvien ihmisten oikeuksia. Lahetysyh-
teistyon kautta kirkkomme tydskentelee ihmisarvoisen elaman puolesta
sisarkirkkojemme kanssa.
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Kontekstuaalinen teologia puhuu inkarnaation Jumalasta. Han syntyy
yha uudelleen koyhien talliin ja l&dhelle jokaista ihmista. Siksi kirkon tulee
rakkauden hengessa kohdata ihmiset ja heidan vieraantumisensa elamas-
ta: heikkoudet ja synnit, ulkoinen karsimys ja kdyhyys. Paradoksaalisesti
kuoleman kohtaaminen synnyttaa elamaa, relaatioiden puutteen nake-
minen synnyttaa yhteytta. Kristuksen esimerkin mukaan nakemisella ja
solidaarisuuden osoittamisella luodaan rakkauden side. Oman kirkkom-
me teologinen tausta on paradoksien teologiassa. Myds paavi Franciscus
puhuu samasta solidaarisuudesta ja rakkaudesta: "Haluan mieluummin
loukkaantuneen, haavoittuneen ja kaduilla kulkemisesta likaantuneen kir-
kon kuin sellaisen kirkon, joka on sairas sulkeutumisensa ja mukavasti
omaan turvallisuuteensa takertumisen vuoksi.” Nain kirkosta tulee dani
aanettomille, koti kodittomille, sairaala karsiville seka paikka niille, jotka
ovat yksinaisia. Jumalan valtakunnan mysteeri ja salaisuus on jatkuvasti
keskellamme kdyhissa ja syrjityissa. Sen valtava elamanliike kuljettaa Kris-
tuksen laheisyyteen ja ihmiseksi ihmisen viereen.

Paatossanat

Kdyhien sisarkirkkojemme teologia voi avata nakemaan uskoa ja Jumalaa
toisin silmin kuin mihin olemme tottuneet. Luterilainen teologia on inkar-
naatiota ja identifikaatiota korostavaa ja monet globaalin etelan teologit
ovat seuranneet sen vapautuksen teologista linjaa erityisesti sielld, missa
hengellista eldmaa ei erotella ihmisten fyysisesta todellisuudesta. Koyhil-
le ja syrjityille Jumalan valtakunta ei ole vain osuus tulevassa, "pie in the
sky”, kuten afrikkalaiset teologit sanovat, vaan muutosta ja oikeudenmu-
kaisuutta jo tassa ja nyt. Ekumeenisen missiologian profeetallinen haaste
antaa ajattelun aineksia siihen, miten itse naemme kristillisen uskon oman
yhteiskuntamme ja kulttuurisen ajattelumme viitekehyksessa. Maailman
kutistuessa globaalien haasteiden murroksessa kirkkojen yhteinen missio
ja profeetallinen aani on aarimmaisen tarkeaa inmiskunnan tulevaisuuden
turvaamiseksi. Paikallisesti kukin kirkko toimii vastaten ihmisten hataan,
turvattomuuteen seka eldman ja kuoleman kysymyksiin.

Suomalaisen kirkollisen elaman murroksessa voisi kysya, miten voi-
simme avoimesti kohdata ihmisten vieraantumisen kirkosta seka kirkon
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vieraantumisen yhteiskunnallisista kysymyksista? Miten kohtaamme kirkossa
toisemme? Aikoinaan David Livingstone erotti paallikké Sechelen ehtoollis-
yhteydesta erilaisen raamatuntulkinnan vuoksi. On monia syita, miksi emme
pysty katsomaan toisiamme samalta tasolta, emmeka pysty identifikaatioon
ja rakkauden palveluun. Vain yhdessa ja yhteydessa toisiimme voimme voit-
taa kirkon haasteet. Vain solidaarisuudessa voimme jakaa tyot ja kayttaa
saamamme tulot oikein. Ihmisten nakeminen, palveleminen ja rakkauteen
kutsuminen ovat ne keskeiset. Maailman kaantamista "yl6salaisin” emme voi
tehda yksin, emme vastata yhteiskunnan haasteisiin, kuten meidan pitaisi.

Ekumeeninen missiologia kutsuu myds parannukseen. Jos ndemme
oman toimintamme kautta syrjaytettyja Iahimmaisia, meilla on syyta rii-
sua pelon naamiot, tunnustaa ja palata heidan luokseen. Joulusaarnassaan
(2021) paavi Franciscus muistuttaa Rooman kuuriaa ndyrtymisen voimasta.
Han kayttaa esimerkkina mahtavan sotapaallikké Naatanin saamaa ohjetta
profeetta Elisalta peseytya Jordanissa parantuakseen sairaudestaan. Naa-
tan ensin kieltaytyi, mutta lopulta riisui valtansa merkit ja néyrtyi peseyty-
maan virrassa ja parantui. Sama patee meihin. Noyryyden kautta voimme
uudistua armon virrassa ja pyytaa kykya suunnata katseemme itsestamme
- ja myds kirkostamme - ulospain. Sanomamme ei syrjayta. Ristin rakkaus
kutsuu yha karsivaa maailmaa.

Jumalan valtakunta on Elaman, oikeudenmukaisuuden ja rauhan val-
takunta, ihmisyyden ja luomakunnan valtakunta. Kirkkojen maailmanneu-
voston asiakirja Yhdessé kohti eldméd (8 112) paattyy sanoihin:

Kolmiyhteinen Jumala kutsuu koko luomakuntaa Eldmén Pitoihin Jeesuk-
sen Kristuksen kautta, joka tuli “antamaan elédmdn, yltdkylldisen eldman”
(Joh. 10:10), ja Pyhdn Hengen kautta, joka vahvistaa ndyn Jjumalan valto-
kunnasta: "Katso, mind luon uuden taivaan ja uuden maan” (Jes. 65:17).
N6yryydessd ja toivossa sitoudumme yhdessd jumalan Idhetykseen, Hd-
nen, joka luo kaiken uudeksi ja sovittaa kaiken yhteen. Me rukoilemme:
"Eldmén Jumala, johda meiddt oikeudenmukaisuuteen ja rauhaan!”
(kdantanyt M-AA)

Eldaman Pidot, joihin koko luomakuntaa kutsutaan, on naky Jumalan valta-
kunnasta, jossa uusi taivas ja uusi maa ymparoi taipaleensa paattanytta
ja yhteen sovitettua luomakuntaa. Asiakirja kuvaa kauniisti oikeudenmu-
kaisuutta ja rauhaa, sita toivoa ja unelmaa, jota kohti uskossa kuljemme
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niin monin tavoin rikkirevittying, luomakunnan tuhoa pelkaavina, kéyhina,
sairaina ja kuolevina. Kun tartumme tahan toivoon, uskon kautta katsom-
me ihmista ja maailmaa toisin silmin, kuten Augustinus kuvaa. Tietoisina
ymparoivista ongelmista, maailman ja ihmiskunnan tilasta ja kirkon jakau-
tumisesta, sitoudumme Jumalan missioon ja ndemme nakyja Jumalan val-
takunnasta, jossa kaikki rikkindinen on sovitettu yhteyteen. Jesajan kirjassa
puhutaan viisauden ja totuuden Hengest3, joka ei "tuomitse silmamitalla
eikd jaa oikeutta korvakuulolta, vaan antaa heikoille oikean tuomion ja
ajaa vakaasti maan kdyhien asiaa”, ja rauhasta, jossa "susi kulkee karitsan
kanssa ja pantteri laskeutuu levolle vohlan viereen” ja jossa "kukaan ei tee
pahaa”, "silla maa on tdynna Herran tuntemusta niin kuin meri on vetta

tulvillaan” (Jes. 11). Valtakunnan salaisuus katkeytyy tahan hetkeen, jossa
tartumme uskon, toivon ja rakkauden kautta jo tulevaan.

Pohdintakysymyksia

e Mita paavi Franciscuksen ajatus parannuksesta herattaa sinussa?
e Millaisia vaaristyneita uskomuksia ja niiden oikeuttamia tekoja/

paatoksia ndet omassa yhteiséssasi? Miten niita pitaisi purkaa?
e Miten ristin rakkaus ja empatia nakyvat seurakuntien tyéssa?
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DVPRARDVADVA DDA

Pelastus, hyvinvointi ja
eriarvoisuus

Kati Jansa

"Herran henki on minun ylldni, sillé hédn on voidellut minut. Hén on
ldhettdnyt minut ilmoittamaan kéyhille hyvin sanoman, julistamaan
vangituille vapautusta ja sokeille ndkénsd saamista, pddstdmadn sorretut
vapauteen ja julistamaan Herran riemuvuotta.” (Luuk. 4:18-19)

Jeesuksen sanat Luukkaan evankeliumissa kertovat kirkon perustasta.
Jeesuksen seuraajien kutsumus liittyy monin tavoin kéyhiin, vangittuihin,
sokeisiin ja sorrettuihin, kokonaisvaltaisen hyvinvoinnin lisdaamiseen seka
eriarvoisuuksien ja huono-osaisuuden torjumiseen. Se liittyy elamaan niin
taman maailman valtakeskuksissa kuin taman maailman marginaaleissa.
Usko, toivo ja rakkaus nivoutuvat monin tavoin yhteen kirkon kokonais-
valtaisessa ja vapauttavassa missiossa.

Tassa artikkelissa pelastusta tarkastellaan hyvinvoinnin, huono-osai-
suuden ja eriarvoisuuden nakdkulmista. Artikkelin tausta-ajatuksena hailyy
kysymys siitd, onko vahva hengellistdmisen perinne vienyt nykykristitylta
paitsi kosketuspinnan Raamatun maailmaan, myds saanut hanet asemoitu-
maan kristittyna toisin kuin ihmiseksi syntynyt Jumala hanet tarkoitti. Enta
jos luterilaisen tulisikin olla entisté maallistuneempi ollakseen tosi kristitty?
Jeesuksessa Jumala maallistui ja eli inhimillista elamaa.

Jumalan valtakunta on totta jo nyt, mutta ei viela taydellisesti. Tama teo-
loginen kulmakiviajatus kuulostaa erilaiselta hyvinvoivan ja huono-osaisen
ihmisen kokemuksien lapi suodattuneena. Yksinkertaista vastausta vail-
le tassakin artikkelissa jaavat kysymykset siitd, miten tdmanpuoleinen ja
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tuonpuoleinen todellisuus suhteutuvat pelastuksen kysymyksessa toisiinsa.
Luterilainen perinne on korostanut sitd, ettei iankaikkinen pelastus nayttaydy
valttamatta tamanpuoleisena vaurautena. Perinteessa on sen sijaan ainakin
implisiittisesti toistettu ajatusta "karsi, karsi, kirkkaamman kruunun saat”
jolloin tdméanpuoleinen karsimys korvataan viimeistaan tuonpuoleisessa.

Harvoja selvia asioita pelastuksen kysymyksessa on se, etta hyvan teke-
minen ja kéyhan puolustaminen on Jeesuksen tapa toimia, laajemminkin
raamatullista ja siksi tarkeaa kirkolle ja kristitylle. Jumala antaa ihmiselle
kaiken hyvan, ja kristityn tehtava on jakaa sita niin, etta kaikille riittaa.
Lahimmadisenrakkauden ekonomiaan kuuluu ennemmin kierrattaminen
kuin tallettaminen.

Mita on koyhyys?

Kéyha on ihminen, jonka eldaméa on haurasta ja haavoittuvaista. Ndin sa-
noitettuna jokainen ihminen on jossain maarin koéyha, silla ei ole olemas-
sa sellaista resurssia, joka suojaisi haavoittuvuudelta. Kdyhyys on myos
sita, etta elamdasta puuttuu suunta, merkitys, mieli ja sisalté. Kéyhyys on
yksindisyytta: sita, etta elamasta puuttuu mielekas yhteys toisiin ihmisin.
Kéyhyys on elamanhalun puutetta.

Kéyhyys ei kuitenkaan typisty "kaikki me olemme kdyhia"” -ajatteluun.
Kéyhyys on usein kumuloituvaa taloudellisten, henkisten ja sosiaalisten
resurssien puutetta. Toiset ovat reaalisesti kdyhempia kuin toiset, eika
hyvinvointi jakaudu tasan tai oikeudenmukaisesti. Rikkaus ei ole syntig,
mutta sen kayttaminen vaarin, vain oman edun tavoitteluun, on sita.

Kaikkialta kaikkialle -dokumentissa (2018) kuvataan, kuinka kirkko toimii
kasvavan osattomuuden ja kdyhyyden Suomessa, jossa hyvdosaiset eivat
tunne vahavaraisten arkea. Tama vaatii kirkolta pelastavan julistuksen ja
kaiken toiminnan suhteuttamista ihmisten erilaisiin eldmantodellisuuksiin.
Monikkomuoto painottuu, silld on individualistista harhakuvitelmaa hah-
mottaa todellisuus yhtena ja samana kaikille. Huomio erilaisista, toisistaan
eriytyneista elamantodellisuuksista on kirkolle sikalikin elintarkea, etta paat-
tavissa asemissa ja tyOsuhteissa olevat ihmiset edustavat usein suhteel-
lisen hyvinvoivaa vaestonosaa. Sosiaalisesti, taloudellisesti ja ekologisesti
kestavat paatokset laaditaan kuitenkin aina monenlaisten todellisuuksien
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pohjalle. Tama moninaisuuden realiteetti kohdistuu myds teologisiin kysy-
myksiin, jotka realisoituvat ihmisten muuttuvissa, ajallisissa elinolosuhtei-
sissa. Arkielamassa kulutusta kestavien teologisten vastausten [ytaminen
vaatiikin meilta kirkkona rohkeutta, nakya, tahtoa ja yhteista sitoutumista.

Kasvavan eriarvoisuuden keskelld on tarkasteltava sitd, miten kirkkona
tuemme ihmisten hyvinvointia. Laaja-alaisen hyvinvoinnin ulottuvuuksia
ovat omistaminen, tekeminen, rakastaminen ja oleminen (having, doing, lo-
ving, being). Omistaminen viittaa taloudelliseen toimeentuloon, asumiseen,
kuluttamiseen ja luonnonvaroihin. Tekemisen ulottuvuus tarkastelee ihmi-
sen mahdollisuuksia toteuttaa itsedan esimerkiksi tydssa tai harrastuksissa.
Rakastaminen kasittaa perheen ja laheisten ihmissuhteiden ohella myds
ihmisten tarpeen sosiaaliseen vuorovaikutukseen esimerkiksi ystavyyssuh-
teissa ja yhteisdissa. Being-ulottuvuus eli kyky itsensa toteuttamiseen liittyy
muun muassa henkiseen hyvinvointiin, kulttuuriin, lilkuntaan, sivistykseen
ja uskonnon harjoittamiseen. (Hiilamo 2021.)

Nakyna diakoninen seurakunta

“Kirkon tehtdvdnd on kutsua ihmisié Jumalan yhteyteen sekd rohkaista vé-
littdmadn ldhimmadisistd ja luomakunnasta. Mddritelmd tidhdentdd, ettd
pelastavan evankeliumin julistus, osallisuus, yhteisvastuu, heikoimpien
puolesta puhuminen, sielunhoito, tasa-arvosta ja ihmisarvosta huoleh-
timinen sekd luomakunnan eheyden vaaliminen kuuluvat yhteen.” (Ovet
auki -strategia 2020.)

Tata tehtavaa kirkko toteuttaa suomalaisessa yhteiskunnassa 2020-luvulla
monien epavarmuuksien keskelld. Ihmisten valiset ennakkoluulot, syrjinta
jayhteiskunnallinen eriarvoisuus on kasvussa. Luterilaisen uskonkasityksen
pohjalle rakentunutta hyvinvointivaltiota haastetaan monilta tahoilta, ja yksi
suurimmista yhteista hyvinvointia uhkaavista tekijéista on ihmisten valisen
luottamuksen rapautuminen. Jos naapuri nayttaytyy ennemmin uhkana
kuin mahdollisuutena, on yhteista hyvaa vaikea rakentaa.

Kirkon tehtava etenkin murrosaikoina on julistaa toivoa toivottomuuden
keskelle. Jeesus kehotti lopunajallisten merkkien nakyessa: "Nostakaa roh-
keasti paanne pystyyn, silla teidan vapautuksenne on lahelld” (Luuk. 21:28).
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Tehtava, joka pitaa jalat tukevasti tdssa maailmassa on yhteinen ja koskee niin
tydntekijoita kuin seurakuntalaisia. Kirkkojarjestyksessa (K] 4:3) maaritellaan,
miten "seurakunnan ja sen jasenten tulee harjoittaa diakoniaa, jonka tar-
koituksena on kristilliseen rakkauteen perustuva avun antaminen erityisesti
niille, joiden hata on suurin ja joita ei muulla tavoin auteta”. Tama maadritel-
ma haastaa jatkuvaan arviointiin etenkin tilanteessa, jossa diakoniatydhon
kohdistuu koko ajan enemman niukkenevien resurssien painetta. Etenkin
syrjaseutujen seurakuntiin on jo vaikeuksia rekrytoida patevia tyontekijoita.
On siis priorisoitava - ja ennen kaikkea on tehtava yhdessa.

Diakoniassa katse kohdistuu usein ihmiseen, jonka rinnalla kuljetaan ja
jota autetaan etenkin silloin, kun muut tahot eivat enda auta. Valittdman,
lahimmaisen hyvaan suuntaavan tyon ohessa diakonian katseen tulee
suuntautua koko ajan myds syrjayttaviin rakenteisin, jotka tuottavat toi-
seutta ja huono-osaisuutta. Diakonian on kdytettava profeetallista aanta.
Lahimmaisen rakastaminen on paitsi lempeaa ja tukevaa, myos haastavaa
ja kriittista, ja taman kriittisen aanen tulee suuntautua rakenteisiin niin
kirkon sisalla kuin sen ulkopuolella.

Seurakuntien tunnettuuskysely (2021) kertoo, etta ihmiset odottavat
seurakuntien keskittyvan toiminnassaan lasten, nuorten, vanhusten ja
vahaosaisten auttamiseen. Vuonna 2022 on oivallinen tilanne tarkastella
oman seurakunnan diakonisuuden maaraa ja laatua, kun vietetaan suoma-
laisen diakonian 150-vuotisjuhlavuotta ensimmaisen diakoniavihkimyksen
kunniaksi. Tulevien vuosien strateginen karki seurakunnissa voisi olla en-
tistakin diakonisemman seurakunnan luominen, jolloin diakoniaa ei nahda
enaa tydalana, vaan seurakunnan keskuksena ja tapana elaa yhdessa.

Huono-osaisuus, eriarvoisuus ja
hyvinvointi

Huono-osaisuutta maaritellaan kotimaisissa tutkimuksissa erilaisina hyvin-
vointivajeina, jotka liittyvat elintasoon, eldamanlaatuun ja elamantapaan ja
jotka usein kumuloituvat. Huono-osaisuus liittyy taloudelliseen, sosiaali-
seen ja terveydelliseen ulottuvuuteen. Terminologia ei ole vakiintunutta,
mutta yleinen olettamus on, etta huono-osaisuutta tulee ehkaista ja sita
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kokevia ihmisia on tuettava paasemaan pois huono-osaisuudesta. Puhe
huono-osaisuudesta vaihtui 1990-luvun lamavuosina syrjaytymispuheeksi,
mutta terminologiassa on palattu 2010-luvulla jalleen huono-osaisuuteen.
Huono-osaisuuden ja kdyhyyden taustalta |6ytyy yleisella tasolla pitkittynyt-
ta tyottdomyytta, sukupolvelta toiselle periytyvaa huono-osaisuutta, matalaa
koulutustasoa, monilapsisuutta, yksinhuoltajuutta tai yksin asumista, pitka-
aikaissairauksista tai vammasta johtuvaa tyokyvyttomyytta seka paihde- ja
mielenterveysongelmia.

Kdyhyys jaetaan yleensé absoluuttiseen ja suhteelliseen kdyhyyteen. As-
rimmaisella kdyhyydella tarkoitetaan tilaa, jossa ravinnon, vaatetuksen ja
asumisen vahimmaisedellytykset eivat tayty. Maailmanpankin maaritelmassa
absoluuttinen kdyhyys tarkoittaa elamista alle 1,90 dollarilla paivassa. Suh-
teellisella kdyhyydella tarkoitetaan yksilon tai ryhman selkeda huono-osai-
suutta verrattuna muun vaeston keskimaaraiseen elintasoon tai elintapaan.
Eurooppalainen kotitalous maaritellaan kdyhaksi, kun silla on kaytettavissaan
alle 60 % vaestdn keskimadraisesta kaytettavissa olevasta tulosta. Suhteelli-
sessa kdyhyydessa elavien voimavaroja kuluu kamppailuun pyrittaessa ela-
maan ymparistdssa normaaliksi katsottua elamaa seka voidakseen osallistua
yhteiskunnan taloudellisiin, sosiaalisiin ja kulttuurisiin toimintoihin.

Suomi parjaa kéyhyystarkasteluissa melko hyvin verrattuna muihin
maihin. Silti osa suomalaisista joutuu taistelemaan selviytymisestaan, eika
koyhyysriskissa eldvien madraa ole onnistuttu viime vuosina vahentamaan.
Vuonna 2019 suomalaisista eli kéyhyys- tai syrjaytymisriskissa noin 873
000 henkil6a, pienituloisissa kotitalouksissa noin 669 000 henkil6a, pieni-
tuloisissa kotitalouksissa 121 000 lasta ja vakavaa aineellista puutetta koki
139 000 henkil6a. Kéyhyysraportti 2021 ennustaa, ettd koronapandemia
synkistaa lukuja entisestaan.

Eriarvoisuudessa ei ole kysymys vain varallisuuseroista, vaan se liittyy
myds mm. koulutukseen, terveyseroihin ja ihmisen ominaisuuksiin, kuten
sukupuoleen, seksuaalisuuteen ja ihonvariin. Nama eriarvoisuuden ulottu-
vuudet ristedvat usein toistensa kanssa ja vaativat siksi monialaista tutki-
musta. Purettaessa eriarvoisuutta tuottavia mekanismeja ja kehitettdessa
hyvinvointia tukevaa toimintaa on katsottava seka suuria linjoja etta pai-
kallisia yksityiskohtia. Yksi ratkaisumalli ei palvele kaikkia yhdenvertaisesti.

Koronavirusepidemia on vaikuttanut pahimmin jo ennestaan haavoittu-
vassa asemassa oleviin ihmisiin erityisesti psyykkisen hyvinvoinnin osalta.
Kaikilla hyvinvoinnin ulottuvuuksilla nakyy poikkeusolojen jalkia, mutta
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etenkin matalatuloisten perheiden lasten ja nuorten hyvinvointi on karsi-
nyt sosiaalisista ja koulutuksellisista vajeista. Pandemian jalkihoito haastaa
ennen muuta valtiota sosiaalisen velan purkamisessa. Samanaikaisesti jal-
kihoito haastaa kirkkoa yhteiskunnallisena ja hengellisena toimijana. llman
korjaavia toimenpiteitd suomalaisten hyvinvointiin saattaa jaada pitkakes-
toisia vaurioita 1990-luvun lamaa vastaavalla tavalla.

Suomalaisen hyvinvointivaltion tavoite on ollut tasa-arvoisten elinolo-
jen, mahdollisuuksien ja hyvinvoinnin luominen vaestdlle koko maassa.
Tehtavassaan hyvinvoinnin yllapitajina kunnat ovat viime vuosikymmenina
erilaistuneet ja suoriutuvat lakisaateisista tehtavistaan vaihtelevasti. Jo nyt
ja lahivuosina yha useammalla kunnalla on vaikeuksia tarjota asukkailleen
valttamattdmia peruspalveluita. Tama heijastuu vaistamatta seurakuntiin
ja erityisesti niiden diakoniatydhdn. Hyvinvointialueitten aloittaessa toi-
mintaansa myos kirkko ja seurakunnat hakevat muuttuneessa yhteistyo-
verkostossa paikkaansa ja tehtavaansa.

Hyvinvoinnin alueellinen
jakautuminen

Hyvinvoinnin tasaista jakautumista Suomessa uhkaavat elinkeino- ja vaes-
torakenteen muutokset yhdistyneina voimakkaaseen kaupungistumiseen.
Kaupungeissa segregaatio ja sosiaalinen syrjdytyminen ovat lisdantyneet.
Kaupungistuminen on puolestaan tyhjentanyt maaseutualueita, joissa kar-
sitaan kaupunkeja alhaisemmasta elintasosta ja epatasaisesta sukupuolija-
kaumasta. Eri alueille yhteista on alhainen syntyvyys, vaestdn ikdantyminen
seka sukupuolen mukaan eriytyneet tydmarkkinat.

Suomalaiset kunnat voidaan jakaa neljaan ryhmaan hyvinvoinnin edel-
lytyksien mukaan. Hyvinvointi nayttaa keskittyvan paakaupunkiseudulle
ja suurten kaupunkien ymparyskuntiin. Maakuntien keskuskaupungit me-
nestyvat hyvinvoinnin edellytyksissa myds hyvin. Naihin kahteen ryhmaan
kuuluu % kunnista, kun taas % suomalaiskunnasta sijoittuu hyvinvoinnissa
maan keskiarvolle tai sen alapuolelle. "Keskivertokunnat” sijoittuvat paaasi-
assa Pohjanmaalle ja Lounais-Suomeen, "taantuvien alueiden kunnat” taas
etenkin Keski-, I1ta- ja Pohjois-Suomeen. (Eriarvoisuuksien Suomi -raportti
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2021.) Miten hyvinvoinnin edellytysten alueellinen jakautuminen otetaan
huomioon tulevaisuuden kirkon rakenteissa ja toiminnassa?

Edella hyvinvointia on tarkasteltu kansallisella tasolla, mutta kristinuskon
ytimesta nousee vaatimus globaaliin ndkékulmaan. llmastonmuutos seka
erilaiset taloudelliset, poliittiset ja sotilaalliset konfliktit muistuttavat kansa-
kuntien keskinaisriippuvuudesta. Vaikka seka lahimmaisenrakkauden etta
kestavan kehityksen vaatimus liittda suomalaiset osaksi muuta maailmaa,
on asenneilmasto koventunut suhteessa maahanmuuttajiin ja kansainva-
liseen apuun. "Diakonia on sentaan helppoa, kun ihmisilla on viela halua
auttaa suomalaisia, mutta kirkon kansainvalinen tyd on nyt kivireki”, kuvasi
pitkan linjan tydntekija yhteiskunnallisen ilmapiirin muutosta.

Jeesuksen antamalle naylle uskolliset eivat voi laittaa rajoja jyrkasti kiinni
ja turvata vain omaa ja lastensa hyvinvointia. On ainakin kaksi tieta, joista
on valittava: Joko yha syveneva globaali eriarvoisuus hyvaksytaan, ja Suomi
pyritdan pitamaan yha harvenevien etuoikeutettujen joukossa. Toinen tie
on tarkistaa hyvinvoinnin kasitysta: mika on oikein ja kohtuullista? Mista
voin tinkia toisen ja yhteisen tulevaisuuden hyvaksi? Selvaa on, etta eriar-
voisuus on tappavaa.

Suomalaisten kokemusmaailmojen
eriytyminen

Hyvinvointivaltioon olennaisesti liittynyt kansalaisten keskindinen luotta-
mus seka yhteisvastuullisuusajattelu ovat murentumassa. Hyvinvointival-
tion raunioille on levinnyt “jokainen on oman onnensa seppad” -ajattelua,
jossa jatetdan huomiotta, miten monen yksittdisen sepan menestys on
rakentunut hyvinvointivaltion tarjoamien mahdollisuuksien varaan. Kaik-
kialta kaikkialle -dokumentti (2018) kehottaakin kirkkoa nostamaan erilaiset
epaoikeudenmukaisuuden ilmentymat ja ihmisarvon loukkaukset profee-
tallisesti esiin: "Kirkko ei saa vaieta, kun ihmisilla ei ole edellytyksia siedet-
tavaan elamaan.”

2020-lukua on kuvattu postnormaaliksi ajaksi (Dufva 2019), jonka piir-
teitd ovat heimoutuminen ja heimouttaminen, vahvistuva "me vastaan ne”
-ajattelu. Suomalaiset eldvat koko ajan erilaistuvissa kokemusmaailmoissa.
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Ymparilla koettu jatkuva muutos herattaa pelkoa, vihaa ja epavarmuutta.
Se puolestaan ajaa hakemaan turvallisuutta erilaisista identiteettiperustai-
sista ryhmista, joita rakennetaan mm. arvojen, asuinpaikan tai politiikan
perusteella. Yhtena postnormaalin maailman toimijana toimii myds kirkko,
jonka on otettava kantaa siihen, miten se asemoituu moninaisissa "me
vastaan ne" -narratiiveissa.

Onvaistamatonts, etta yhteisolla onrajat, jotka erottavat sen toisista yh-
teisdista ja niihin kuuluvista. On kuitenkin mahdollista valita, miten "muihin”
ja toisenlaisiin suhtaudutaan niin oman yhteison sisalla kuin ulkopuolella.
Suomen evankelis-luterilainen kirkko elaa moninaisessa toimintaympa-
ristdssa, jossa erilaisia sanoituksia hyvasta elamdasta ja hyvinvoinnista on
runsaasti. Moninaisuus tarkoittaa vaistamatta sita, ettei yksi ratkaisu sovi
kaikkialle: one size does not fit all. Oletukset yleisesta, yhteisestd normaa-
lista saavat vaistya, silla normaali on aina tulkinnanvaraista, kontekstisidon-
naista ja siten muuttuvaa. "Normaalin” kautta suljetaan usein pois erilaisia
aaniajanakdkulmia yhteisesta keskustelusta, silla tulevaisuuden nakymista
keskusteltaessa normaali nayttaytyy usein vaihtoehdottomana keskitty-
misena todennakdisyyksiin ja perustuu vain kapean joukon nakemysten
kuulemiselle. (Dufva & Rowley 2022.)

Osa kirkollisista sanoituksista on valitettavan toiseuttavia maaritelles-
saan tarkasti normaalin ja epanormaalin. Normatiiviset puheenparret
saatetaan kokea loukkauksena omaa elamantodellisuutta ja toimijuutta
vastaan, ja usein kokemus sanoittuu puheeksi kirkon vahvasta hierarkki-
suudesta ja patriarkaalisuudesta. Tata vahvaa juonnetta ei halvenna se-
kaan, etta kirkon kasvot varsinkin varhaiskasvatuksessa ja diakoniassa ovat
useimmiten naisen. Kokemukset kirkon patriarkaalisuudesta liittyvat usein
siihen, etta perinteisesti kirkossa on ollut turvallisempaa - normaalimpaa
- olla hieman enemman hetero, valkoinen, keskiluokkainen, mies, terve ja
tydssakayva kuin jotain muuta.

Normien ulkopuolella ja marginaaleissa voi elaa kuitenkin taytta, tyy-
tyvaista ja rikasta elamaa. Valtavirrasta erottautuminen ja kokemus, ettei
kuulu niin sanottuihin normaaleihin ihmisiin voi jopa toimia identiteetin
rakennuspuuna. Mita yksityiskohtaisemmin kirkko maarittelee normaalin
ja normittaa hyvan eldaman, sita enemman se sulkee samalla ovia moni-
muotoisia eldmantodellisuuksia elavilta ihmisilta.
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Kirkon ja yhteiskunnan yhteinen
pelikentta

Politiikan kentdlla toimitaan samojen kysymysten kanssa kuin kirkossakin:
kenesta pidetaan huolta, kuka kuuluu joukkoon, mika arvo elamalle an-
netaan. Ytimeltdan muuttumaton kristinusko liittyy aina johonkin aikaan
ja paikkaan ja on siksi jatkuvassa vuorovaikutuksessa muuttuvien yhteis-
kunnallisten teemojen kanssa. Viime vuosina kirkkoa on haastettu uudis-
tumaan sosiaalieettisissa kannoissaan, ja toisinaan tatd muutospainetta
on sanoitettu kirkon ulkopuolelta tulevaksi. Naissa tilanteissa on tarkastel-
tava, onko todella nain, vai tuleeko muutospaine kuitenkin kirkon sisalta,
jasenistdn taholta. On aina uudelleen kysyttava, minne Jeesus kutsui, kun
kehotti "seuraa minua”. Tuo kehotus saa vaistamattd hengellisen limitty-
maan maallisen kanssa. Ilman toista ei ole toista. Kutsuun seurata kuuluvat
molemmat puolet.

Kirkko ei saa kadottaa nakdpiiristaan sita, ettd heikompiosaisista huo-
lehtiminen ja heidan puolestaan puhuminen on kristinuskon ytimessa.
Tehtava on vahintdan kolmenlainen. Kirkon on tehtava ennaltaehkaisevaa
ty6ta huono-osaisuuden torjumiseksi, valiténta auttamisty6ta vallitsevan
huono-osaisuuden korjaamiseksi ja pitkajanteista vaikuttamistyota raken-
teiden muuttamiseksi. Kirkon tulee puolustaa jokaisen ihmisen tinkima-
ténta ihmisarvoa ja puuttua yhteiskunnan eriarvoistaviin kaytantéihin ja
rakenteisiin silloinkin, kun se aiheuttaa poliittisesti latautunutta kritiikkia.
Kirkon aktiivisen yhteiskunnallisen roolin puolesta puhuvat niin ekumeeni-
nen lahetysteologia kuin vapautuksen teologian eri lajit.

Koronapandemian jalkihoito, kdyhyyden ja huono-osaisuuden teemat ja
taten diakonia ovat vaistamatta poliittista toimintaa ymmarrettyna sanan
laajassa merkityksessa. Ortodoksinen ja katolinen kirkko ovat ajankohtaisiin
yhteiskunnallisiin ongelmiin pureutuvissa sosiaalieettisessa dokumentaa-
tiossa askeleita edelld Suomen evankelis-luterilaista kirkkoa. Ortodoksi-
sen kirkon Maailman elémdn edestd -asiakirjassa (2020) kasitelldaan muun
muassa suuressa kuvassa ihmiskuvaa, ihmisoikeuksia, sotaa ja koyhyytta
seka tarkennetaan mm. halpatyévoiman, median, rakenteellisen kdyhyy-
den ja ilmastokriisin kysymyksiin. Fratelli Tutti -asiakirjassa (2020) paavi
Franciscus puolestaan kasittelee mm. rasismia, maahanmuuttoa, taloutta
ja yksityisomistamista.
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Luterilaisessa kirkossamme viimeisimpia laajempaa yhteiskunnallista
keskustelua herattaneita sosiaalieettisid kannanottoja on piispojen puheen-
vuoro Kohti yhteistd hyvdd (1999), jossa hahmoteltiin hyvinvointiyhteiskun-
nan tulevaisuutta. Yhteiskunnassa, jossa talous lapaisee kaikki elamanalu-
eet ei kirkkokaan voi jattaytya sen ulkopuoliseksi toimijaksi. Vaikeneminen
sosiaalieettisissa kysymyksissa ei ole neutraalia pidattaytymista, vaan nayt-
taytyy usein kannanottona.

Ennen ulkopuolelle suuntautuvaa yhteiskuntakritiikkia on kuitenkin hyva
aloittaa lahelta ja tarkastella, miten kirkolliset rakenteet tukevat hyvinvoin-
nin jakautumista ja toteutumista.

Yksilo voi vaikuttaa rakenteisiin

Antiikin teatterissa draaman kaaren ajauduttua inhimillisesti katsoen um-
pikujaan nayttamodlle saatettiin tuoda jumalakone, deus ex machina, joka
ratkoi ihmeellisella tavalla ongelmat ja ndin ndytelma saatiin onnellisesti
paatdkseen. Vastaavaa jumalakonetta on kompleksisessa maailmassa usein
ikdva - sita ei vain ole. Kirkon erityinen rooli yhteiskunnallisessa huono-
osaisuuskeskustelussa voi sen sijaan olla profeetallisena danena toimi-
minen ja huono-osaisten kokemusmaailman nostaminen paatdksenteon
keskidon. Ja kun kirkko olemme me, on toimijana yksild - ja ennen muuta
yksilot yhteistydssa toistensa kanssa.

Kirkolliset rakenteet ovat systeemisesti rakentuneita, kompleksisia ja
vaikeasti hahmotettavia kokonaisuuksia, joissa syylla ja seurauksella ei ole
vain yhta selkeasti hahmotettavaa suuntaa. Rakenteiden muutostarpeen
mittaristona voidaan kayttaa sita, miten hyvin rakenteet tukevat ihmisen
hyvinvointia ja toimijuutta. Mitd ihminen voi olla ja tehdg, ja ovatko nuo
mahdollisuudet kaikille avoimia? Pystyykd kirkossa yllapitamaan henkilo-
kohtaista integriteettidaan ja elamaan autenttista elamaa? Kunnioitetaan-
ko kirkossa jokaisen ihmisen jakamatonta ihmisarvoa niin sanoissa kuin
teoissa? Onko toiminta eettisesti, ekologisesti sosiaalisesti kestdvaa myos
tulevien sukupolvien kannalta?

Vallitsevat rakenteet niin kirkossa kuin yhteiskunnassa eivat ole tai-
vaasta tipahtaneita ja siksi muuttumattomia. Sen sijaan ne ovat usein pit-
kalla aikavalilld seka tarkoituksellisesti ettd tahattomasti muotoutuneita
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inhimillisen tyon tuloksia, ja siksi niitd on mahdollista edelleen muokata
inhimillisin voimin.

Yksittaisilla kristityilla on mahdollista vaikuttaa erilaisissa kutsumuksis-
saan yhteiskunnallisiin rakenteisiin ja toimia jakamattoman ihmisarvon
puolesta. Kirkolla instituutiona on mahdollista vaikuttaa niin kannanotoil-
laan kuin toimimalla esimerkkina hyvissa kaytannoissa.

Elaman hauraus koskee yksiloa ja

yhteisoa

Postmodernin ajan yksildllinen eldmantapa ja individualismi on usein ndhty
kirkossa haasteena, joka uhkaa uskonyhteisgja. Yksildllinen elamantapa oli
vieras Raamatun ja tunnustuskirjojen syntykontekstissa, mutta vaistamaton
osa kirkon nykyista toimintaymparistéa. Yhteisén merkitys on muuttanut
muotoaan, eivatka uskonnolliset yhteisot valttamatta ole |dytaneet tarpeek-
si merkitykselliseksi koettuja tapoja toimia muuttuneessa toimintaymparis-
tdssa. Kirkko ja kristityt eivat kuitenkaan ole individualismista irrallaan, vaan
taysimittaisesti osallisia ilmidsta. Perinteinen teologinen puhe ihmisesta
Jumalan kuvana on yksilokeskeista. Siina unohdetaan, miten Pyha Kolminai-
suus on persoonista muodostuva yhteisd. Jumalan kuva on yksinkertaisesti
enemman kuin kukaan yksilo: se on persoona yhteydessa toisiin persooniin.
Jumalan kuvaa on siksi etsittava paitsi yksildista, myds ihmisten valisesta
vuorovaikutuksesta ja yhdessa elamisesta. (Vahakangas 2021.)
Kirkkoinstituution ulkoisen suuruuden ajat ovat jaamassa taakse. Tassa
tilanteessa marraskuussa 2021 kirkolliskokouksessa puhuneen Luterilaisen
Maailmanliiton entisen paasihteerin Martin Jungen sanat tulevat kohti:

"Kirkon paikka on rikkonaisuudessa. Ei lisGdmdssé rasitetta ja kipua, vaan
muuttamassa rikkonaisuuden joksikin toiseksi, tarjoamassa parannusta
ja sovitusta. Kirkon ei tarvitse olla suuri ollakseen merkityksellinen. Kir-
kosta tulee suuri olemalla merkityksellinen. Kirkon ei tarvitse odottaa,
ettd ihmiset I6ytdvdt tiensd vuorelle. Se voi laskeutua vuorelta sinne,
missd ihmiset ovat.”
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Jungen sanat resonoivat Ita-Suomen yliopiston Arvoa ja arvottomuutta -tut-
kimusryhman (2021) tulosten kanssa. Inmisena olemisen ydinelementit
ovat kytkdksissa toisiin ihmisiin, ja merkityksellisyytta tuottaa kuulumisen
kokemus. Arvokkuuden kokemusten taustalle hahmottui nelja kategoriaa:
kannattelevat suhteet, arvonanto yhteisdssa, toimijuus seka elaman hori-
sontti. Arvokkuuden ja merkityksellisyyden loukkaukset puolestaan liittyivat
loukkaaviin suhteisiin, osattomuuteen, tarpeettomuuteen ja siihen, etta
nakyma on kadoksissa.

Arvokkuustutkimus haastaa vallalla olevaa ihmiskuvaa, jossa postmo-
dernin yhteiskunnan kansalaiset nahdaan Iahinna yksilokeskeisina ja itsek-
kaind oman edun tavoittelijoina. Henkil6kohtaista menestysta ja pdamaaraa
merkityksellisempaa on koettu arvostus yhteisdssa, johon tuntee kuuluvan-
sa. Suorituskeskeisessa ilmapiirissa osa ihmisista jaa nakymattémiin, jos
julkinen puhe kiinnittyy yksioikoisesti aikaansaamiseen ja tehokkuuteen.
Tarvitaan entistd enemman puhetta merkityksellisyydesta ja siitd, miten
toivoa tuova horisontti pysyy nakyvissa vaikeuksien keskellakin. Tavassa,
jolla Jeesus kysyi sokealta, "Mita haluat minun tekevan sinulle?”, nayttaytyvat
yksil6llisyyden kunnioitus ja vuorovaikutuksen voima esimerkillisella tavalla.

"Jokainen on kahden kuukausipalkan paassa syrjaytyneisyydesta”, to-
detaan Oulun hiippakunnan strategiassa (2021). Elama on haurasta yhta
lailla elaman valtakeskuksissa kuin marginaaleissa, mutta valtakeskuksissa
suojaavat tukiverkostot ja vahvistavat resurssit ovat yleensa vahvempia
kuin marginaaleissa. Jokaisesta ihmisesta 16ytyy potentiaalia samanaikai-
sesti niin auttajaksi kuin autettavaksi. Paljon riippuu ymparistdsta, miten se
tukee tai estaa ihmisen toimijuutta ja itseohjautuvuutta. Ihmiset eivat ole
itsessaan "syrjaytyneitd”, mutta joutuvat eri syista eldmaan syrjayttavissa,
toiseuttavissa ja ankarissa elamantilanteissa.

Hauraus ja haavoittuvaisuus on tunnistettavissa yksilétasolla, mutta sen
ymmartaminen yhteisén perustana voi olla haastavampaa. Suoritusta ja
kyvykkyyttd mittaavassa yhteiskunnassa haavoittuvuudesta ponnistava
yhteisd on varsin vastakulttuurinen - ja juuri siksi sen tulisi olla perustava
lahtokohta kirkon tydlle ja elamalle.

On sanottu, ettd Iahimmaista rakastava kirkko on toisinaan liian kiintynyt
korjaamiseen ja ihmisten eldmantilanteiden kuntoon saattamiseen. Nain voi
olla. Taustalla voi olla koettu pakahduttava hata toisen hyvinvoinnista ja halu
auttaa - varsinkin, kun diakonian velvoite on auttaa niita, jotka jaavat kaiken
muun avun ulottumattomiin. Auttamisen pakon taustalla voi myos hailya
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oma epamukava avuttomuuden tunne, syyllisyys omasta hyvasta osasta
tai tunnistamatonta pelkoa sen edessg, ettd elamaa on mahdotonta kont-
rolloida. Juuri mahdottomuus kontrolloida voi toimia kimmokkeena kohti
syvenevaa luottamusta Jumalaan, kun inhimillisin voimin muutakaan ei voi.

Yhteiselle elamalle valttamatoénta luottamuspddomaa voidaan rakentaa
niin yksildina kuin yhteisona. Kirkolla ja kristityilld on tassa rakennustydssa
muihin yhteis6ihin ndhden etuna rukous ja armonvalineet. Kirkko, jos mika
taho, voi sanoittaa haurauden ja rosoisuuden realiteettia ja elda esimerk-
king, ettei tamankaan edessa tarvitse pelata, silla tatakaan asiaa ei tarvitse
kohdata yksin.

Hauraan elaman pelastus

Puhuttaessa kaikkien ihmisten ulottuvilla olevasta pelastuksesta on nayn
oltava vahvasti pelastuksen jo nyt -aspektiin, tdmanpuoleiseen maailmaan
sidoksissa. Naissa ruumiissa me elamme sen minka eldmme, ja Jumala 16y-
detdan omien elamantodellisuuksien keskelld, omakohtaisen kokemuksen
kautta. Tuonpuoleinen on kaiken toivon perimmainen Idhde, mutta sinne
eivield kiirehdita. Parhaimmillaan jo nyt elaman mieli ja merkitys kumpuaa
lasna olevasta, salatulla tavalla vaikuttavasta tuonpuoleisesta.

Tuonpuoleinen ja tamanpuoleinen kutoutuvat yhteen sielld, missa ela-
man mieli ja merkitys syntyy eldman nakemisesta lahjana, toisen ihmisen
ja elaman kunnioittamisesta, rakkaudesta ja kuulumisesta itselle merkityk-
selliseen, voimaannuttavaan joukkoon. Merkityksellisyyden kaipaus liittaa
ihmisia yhteen vakaumuksesta riippumatta.

Jos ja kun kirkkona seuraamme Kristusta, emme tyydy vain kohtaamaan
syrjaytettyja tai kdymaan dialogia kdyhien kanssa. Sen sijaan Kristusta seu-
raavassa kirkossa koyhat, vangitut, sokeat ja sorretut ovat itse toimijoita.
Kirkko on taynna kokemusperaista tietoa siita, miten Jumala koettelee,
mutta antaa uusia alkuja. Jumala on |&sna eri tavoin sanoitetuissa, rosoisissa
kertomuksissa siita, miten paivat eivat todellakaan ole aina niin kuin voimat
ovat, vaan kayvat toisinaan yli inhimillisen sietokyvyn. Kristillinen toivo ja
pelastus on siind, etta toiseutta tuottavien rakenteiden ja mekanismien
edessa ei anneta periksi, vaan jatketaan sitkeda korjaustyota, ettei kenen-
kaan muun tarvitsisi karsia. Yksi ihminen ei saa kokonaisuutta valmiiksi,
mutta ellei yksi aloita, ei muutos kohti parempaa etene.
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Pelastus on totta jo nyt sielld, missa on kokemusta osallisuudesta, kuu-
lumisesta ja merkityksellisyydesta. Pelastus konkretisoituu hadan helpo-
tuksena ja uusien mahdollisuuksien aukeamisena umpikujissa.

Tahto yhteiseen hyvaan

Toisinaan hengellisessa puheessa kirkko asemoidaan vastapaata "maail-
maa” tai yhteiskunnasta erilliseksi osaksi. Kasiteltaessa kdyhyytta, huono-
osaisuutta ja hyvinvointia on erityisen tarkeaa, etta kirkko nahdaan yhtena
yhteiskunnan toimijoista. Ellemme me kristittyin eld ja vaikuta maailmassa,
olemmeko oikeassa paikassa?

Kdyhien todellisuuden vakavasti ottava teologia on sarkaa, jossa on
seisottava tukevasti seka tassa etta tulevassa maailmassa. llman tulevan
maailman lasndoloa tahan maailmaan ei 16ydy riittavasti toivoa ja mahdolli-
suuksia. Ilman taman maailman monipuolisten mahdollisuuksien ndkemis-
ta inhimillinen elama jaa vaille ansaitsemaansa arvostusta, ja kristinusko
voi nayttaytya vain pakotiena pois tasta todellisuudesta.

Yhteistyd teologisen ja yhteiskuntatieteellisen tutkimuksen valilla on
tuottanut enenevaa tietoisuutta siitd, miten teologia on aina sidoksissa
niin tutkimuskohteen kuin tutkijan omiin konteksteihin. Asioita etadmpaa
tarkastelevasta oikeaoppisuus-painotuksesta, ortodoksiasta, on ndin otettu
askeleita kohti teorian ja kaytannon tiivista yhteenliittymaa, ortopraksiaa.
Positivistinen objektiivisuusihanne korvautuu talldin kriittisyydella myds
itsed ja omia tulkintoja kohtaan, pyrkimyksella oletusten paljastamiseen
ja jatkuvalla valmiudella muutokseen.

Kari Latvus (2002) huomauttaa miten perinteinen teologia ei muutu huo-
no-osaisia voimauttavaksi teologiaksi silla, etta heidat otetaan sen teologian
kohteeksi. On tehtava perusteellinen paradigman muutos niin, etta usein
objekteiksi ajatellut ihmiset ja ryhmat paatyvat aktiivisen toimijan asemaan.
Keskitssa on kysymys siita, kuka tekee teologiaa, kenen tarpeista ja kenen
aani siind kuuluu. Ollakseen autenttista kdyhien teologian on noustava
asianosaisten kokemuksista. Perinteinen jumalapuhe (God-talk) muuntuu
yhteisollisessa prosessissa parhaimmillaan Jumalan kanssa liikkeella oloksi
(God-walk), jossa "usko ja elamg, teologia ja politiikka liittyvat yhteen”. Talldin
kirkko elaa ennemmin liikkkeessa, tulemisen (becoming) kuin olemisen (being)
tilassa ja ndin toteuttaa alkuperaista ajatustaan Jumalan vaeltavasta kansasta.
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Jeesuksen julistus on puhumista kdyhien puolesta aina ja kaikkialla.
Taman esimerkin mukaisesti edelleen on elettava ja tehtava teologiaa juuri
niiden ihmisten ehdoilla, jotka Jeesus nostaa etusijalle: kdyhat, syrjaan sy-
satyt, avuttomat ja vailla valtaa olevat. Jotta sana tulisi tdssa historiallisessa
ajassa lihaksi, on saatettava vuoropuheluun muuttuva ja muuttumaton,
2020-luvun suomalainen huono-osaisuus ja luterilainen pelastusteologia,
ihminen jaJumala. Tassa prosessissa seka kieli etta sisalto ovat vaistamatta
yllattavaa, rosoista, moneen suuntaan kurottuvaa - juuri sellaista, mita
Taivasten valtakuntakin.

Hengellisyys muovautuu suhteessa
ymparistoon

Abraham Maslow'n tarvehierarkiapyramidi kertoo ihmisen tarvitsevan en-
nen muuta riittavasti ruokaa, juomaa ja turvaa. Naita seuraavat laheisyy-
den, rakkauden ja arvostuksen tarpeet. Jos tarvepyramidin pohja on hyvin
perustettu, on ihmisella resursseja esteettisten ja dlyllisten tarpeiden tyy-
dyttamiselle ja itsensa toteuttamiselle. Maslow'n pyramidi muistuttaa, etta
nalkainen kaipaa ennen muuta ruokaa: vasta sitten hanta saattaa kiinnostaa,
miksi hanelld on nalka. Sen sijaan niiden, joita nalka ei akuutisti vaivaa, on
pengottava nalan, turvattomuuden, epaluottamuksen ja muun haurauden
juurisyita ja pyrittava vaikuttamaan niita ehkaisevasti ja poistavasti.
Maslow’n tarvehierarkian tulkinta jaa vajaaksi, jos sita luetaan vain yksi-
I6tasolla. Perustarpeista huolehtiminen on koko yhteisén asia. Perustarpeet
liittyvat myds ihmisen hengellisyyden muotoutumiseen, silld ihmisen varhai-
sinaikdvuosinaan kokema turvallisuus tai turvattomuus maarittelee suhteel-
lisen pysyvasti hanen perusarvojaan. Turvatonta ja epavarmuuden leimaa-
maa varhaislapsuutta elaneet edustavat usein arvorypastd, jonka Ronald
Inglehart ja Christian Welzel nimedvat eloonjaamisarvoiksi: auktoriteetteihin
tukeutuminen, konformistisuus ja sosiaalisten normien edellyttdminen muil-
ta. Vastaavasti henkisesti ja aineellisesti turvallisessa ymparistdssa kasva-
neille on ominaista itsensa toteuttamisen arvoiksi nimetty arvorypas, johon
liittyy itsendisyys sosiaalisista ryhmista, auktoriteettien kyseenalaistaminen
ja suvaitsevaisuus normipoikkeamiin. Samalla, kun itsensa toteuttamisen
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arvojen nousu on johtanut yhteiskunnassa demokratiakehityksen nousuun,
ovat ne samalla heikentaneet uskonnollisten yhteisdjen arvostusta.

Eloonjaamisarvoihin ja itsensa toteuttamisen arvoihin kasvaneiden ko-
kemusmaailmat poikkeavat vahvasti toisistaan, ja tama ero tuottaa myos
erilaisia hengellisid orientaatioita: turvallinen hengellinen tila ei ole kaikille
samanlainen. Naiden erilaisten tarpeiden aarella on kaytava yhteista poh-
dintaa. Samankaltaisuus ajattelussa ja toiminnassa on turvallista, mutta
inhimillisessa yhteisdssa useimmiten eparealistista. Sosiologi Nira Yuval-
Davis puhuukin yhdenvertaisuudesta moneudessa (difference by equality)
yhteison keskeisena rakennusaineksena. Kristittyja yhdistaa toisiinsa kris-
tityn identiteetti, joka on kuitenkin vain yksi yksilon lukuisista ristedvista
ja liilkkeessa olevista identiteeteista.

Kun kirkossa toimii rinta rinnan laaja repertuaari erilaisia ihmisia, sita
laajempi ihmisjoukko voi kokea samaistumista ja kuulumista tahan jouk-
koon. Tassa ajassa uskottavan kirkon elama ja toiminta rakentuu moninais-
ten ihmisten ja yhteisdjen valiselle vuorovaikutukselle, jonka perustana on
Kristuksen antama missio mennda kaikkeen maailmaan. Pyhan Franciscus
Assisilaisen kerrotaan tarkentaneen lahetyskaskya: "ja jos aivan pakko,
kayttakaa siihen sanoja.”

Osallisuus ja kuuluminen koyhan
pelastuksena

Kirkon tehtava on ollut ja on tulevaisuudessakin kdyhyyden, eriarvoisuu-
den, pelon ja vakivallan poistaminen. Kristuksen vapauteen vapauttama
kirkko tukee parhaimmillaan kunkin ihmisen toimijuutta, osallisuutta ja
merkityksellisyyden kokemusta. Parhaimmillaan ihminen I6ytaa kirkosta
itselleen mahdollisuuden mielekkdaseen eldmaan toisia varten.
Osallisuutta kokiessaan ihminen tuntee kuuluvansa johonkin. Irralli-
suuden ja juurettomuuden vastapainona nayttaytyva osallisuus ilmenee
esimerkiksi luottamuksena, yhdenvertaisuutena, arvostuksena ja mahdol-
lisuutena vaikuttaa omassa yhteisdssaan. Kéyhyytta kokeneilla on selvasti
matalampi osallisuuden kokemus kuin muilla, ja matala osallisuuden ko-
kemus on yksi ihmista syrjayttavista uhkista. Osallisuuden kokemuksen
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ollessa vahva ihmisella on vastoinkaymisten sietokykya ja ongelmanrat-
kaisukykya seka motivaatiota pyrkia eteenpain. Terveyden ja hyvinvoinnin
laitoksen luomassa osallisuusindikaattorissa lahestytaan hyvinvointitema-
tiikkkaa yksilon kokemuksen nakékulmasta kymmenen vaittaman kautta:

Tunnen, etta paivittaiset tekemiseni ovat merkityksellisia.
Saan myonteista palautetta tekemisistani.

Kuulun itselleni tarkedan ryhmaan tai yhteisoéon.

Olen tarpeellinen muille ihmisille.

1
2
3
4
5. Pystyn vaikuttamaan oman eldamani kulkuun.
6. Tunnen, ettd elamallani on tarkoitus.

7. Pystyn tavoittelemaan minulle tarkeita asioita.
8. Saan itse apua silloin, kun sita todella tarvitsen.
9. Koen, ettd minuun luotetaan.

1

0. Pystyn vaikuttamaan joihinkin elinymparistoni asioihin.

Osallisuuden kokemus ei poista suoraan materiaalista kdyhyyttd, mutta olen-
naista on se, ettd ihminen nakee mahdollisuuksia ja uskoo oman pyrkimyk-
sensa kantavan ennen pitkaa hedelmaa. Osallisuuden kokemus vahvistaa
ihmisen toimijuutta ja vahentaa riippuvuutta toisista. Ajatus on sama kuin
logoterapian isa Viktor R. Franklilla: Itselle merkityksellinen syy elda kantaa
yli raskaidenkin vaikeuksien. Kun ihmisella on "miksi”, han 16ytaa "miten”.

Yksilon kokeman osallisuuden lisaksi on tarkasteltava sita, mita mahdolli-
suuksia yhteisot antavat yksilolle, ja ovatko nama mahdollisuudet eri yksilGille
samanlaisia. lIhmisen olemiselle ja tekemiselle eli toimijuudelle ja toimintaky-
vyille asettavat rajoja niin ymparoiva yhteisé ihmisine ja rakenteineen kuin
vallitseva kulttuuri normeineen ja arvoineen. Jalkimodernissa ajassa ihmiset
tahtovatvalita itse elamaansa vaikuttavia asioita kaikilla elamanalueilla, myds
hengellisessa elamassaan. En voi tarpeeksi alleviivata sitd, miten tarkeda on
tukea niin seurakuntalaisten kuin tydntekijdiden toimijuutta:

"Kokemus siitd, ettd kuuluu johonkin ja on hyvdksytty seurakunnan jd-
senend, vahvistaa osallisuuden tunnetta. Osallisuus rakentuu vuorovai-
kutuksessa yhteisén kanssa. Moninaisuuden hyviksyminen, eri-ikéisten
arvostaminen, erilaisuuden sietdminen ja nékyvdksi tekeminen raken-
tavat osallisuutta. Tdssé tarvitaan niin asenteiden muokkausta, estei-
den poistamista, apuvdlineitd kuin toisten ihmisten apua. Seurakunta
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toivottaa kaikkiihmiset tervetulleiksi. Osallisuus on jokaisen ihmisen hen-
kilokohtaisten lahjojen saamista yhteiseen kdyttéén. Moninaisuus sisél-
taad eri tavoin kommunikoivat ihmiset ja heidédn kokemuksensa seka eri
taustoista tulevat ja eri-ikédiset ihmiset.” (Kirkon saavutettavuusohjelma.)

Saavutettavuudella tarkoitetaan kaikkien ihmisten mahdollisuutta osallis-
tua ja olla osallisia riippumatta heidan erilaisista ominaisuuksistaan. Naen
kirkon saavutettavuusohjelman yhtena viime vuosikymmenten tarkeim-
mista kotimaisista kirkollisista dokumenteista. Se kuvaa sita, mita kirkko
on parhaimmillaan: ei ole enda toimintoja tuottavia subjekteja ja niiden
kohteita, vaan moninainen joukko osallisuutta kokevia, erilaisilla lahjoilla
varustettuja ihmisia. Saavutettavuus on yhdenvertaisuuden edistamista,
ja se rakentuu asenteellisesta, fyysisesta, viestinnallisesta, taloudellisesta
seka paatdksenteon ja strategian saavutettavuudesta. Vain kaikille avoin
kirkko on uskottava Kristuksen kirkko.
Pelastus on totta jo nyt:

"Hdn kadri kirjan kokoon, antoi sen avustajalle ja istuutui. Kaikki, jotka
synagogassa olivat, katsoivat tarkkaavasti hdneen. Han alkoi puhua heil-
le: »Tdnddn, teiddn kuultenne, on tdméa kirjoitus kdynyt toteen.» Kaikki
kiittelivat héntd ja ihmettelivdt niitd armon sanoja, joita hdnen huuliltaan
léhti.” (Luuk. 4:20-22)

Pohdintakysymyksia

e Hyvinvoinnin nelja ulottuvuutta ovat having, loving, being,
doing. Miten kirkon linjauksissa ja toiminnassa tuetaan naita
hyvinvoinnin ulottuvuuksia? Kuka madrittelee hyvinvoinnin tai
hyvan elaman?

e Millaisia asenteellisia, hengellisia, fyysisia, sosiaalisia, kognitiivi-
sia esteita ihminen voi kohdata seurakunnassa? Miten ediste-
taan seurakunnan ja evankeliumin saavutettavuutta?

e Mita olisi tehtava, etta seurakunnasta ja kirkosta tulee entista
diakonisempi? Miten tallainen tavoite nakyy kaytannon tydssa?
Keita se koskee?
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DPVPRARADVADVA DDA

Pelastus ekokriisin
aikakaudella

Pauliina Kainulainen

Lohduta, voimallinen Jumala,

keskelld luonnon tasapainon jérkkymistd,

keskelld surua kun lajeja katoaa ikiajoiksi,

keskelld menetyksid kun metsid Idhellé ja kaukana tuhoutuu,
kun tutut vuodenajat muuttuvat toisenlaisiksi.

Lohduta, didillinen Jumala,

nuoria, joita tulevaisuus pelottaa,
jotka haluaisivat eléd ja toimia toisin,
mutta joita ei kuulla eiké ymmadrretd.
Pidd toivo elossa heissd ja meissd.

Lohduta, kaiken toivon Jumala,
vanhempia ja isovanhempia,
Joiden syddmessd asuu huoli

ja heitd, joiden rukouksissa ovat
kaikki tulevaisuuden lapset.

Lohduta, Yl6snoussut Ystdavd,
auta luottamaan ettd kuolema on jo seldtetty,
ettd toisenlainen, Eldmdén todellisuus on téssad.

Lohduta, vikevi Kristus,

meité jotka haluaisimme muuttua ja eldd toisin,
kunnioittavammin, rakastavammin,

emmekd osaa.

Ldhetéd henkesi, Lohdutuksen Henki,
joka voi meiddt tyynnyttdd

ja tehdad sisdisesti uudeksi,

joka antaa voiman

eldd sinun seuraajinasi

keskelld tata kaoottista aikaa.

Lohduta, lohduta meitd.
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Moraalinen ja hengellinen hairiotila

Aamun sanomalehti kertoi syksylla 2021:

Syyskuussa uutisoitiin nuorten ilmastoahdistusta késittelevéstéd kansain-
vélisestd tutkimuksesta. Vastaajista 75 prosenttia ndkee tulevaisuuden
pelottavana. Suomalaisnuorista 42 prosenttia epdréi lasten hankkimista
ilmastokriisiin liittyvien huolten vuoksi.

Maapallon ilmasto on jo lammennyt 1800-luvun lopun esiteolliseen vai-
heeseen verrattuna lahes yhden asteen verran, meilld pohjoisessa noin
kaksi astetta. Nain jo nyt, eika lampenemista saada kokonaan pysaytet-
tya, vaikka ihmiskunta tulisi heti jarkiinsa ja tekisi kaikkensa ilmastokriisin
hillitsemiseksi.

llImaston ldmpeneminen ja muu ihmisen aikaansaama suurimittainen
muutos luonnossa on johtanut myds luonnonvaraisten eldinten maaran
valtavaan vahenemiseen. Tilanne on pahin Etela-Amerikassa, jossa selka-
rankaisten eldinten yksildiden lukumaara on vuodesta 1970 romahtanut
94 %. Luonnontieteet kertovat, ettd kamppailemme aikaa vastaan siina,
miten pahaksi ekokriisi ehtii yltya.

"llmastonmuutos on oire moraalisesta ja hengellisesta hairittilasta.”
Nain on kiteyttanyt tilanteemme Konstantinopolin ekumeeninen patriarkka
Bartolomeos. Kiteytys patee myds ekokriisin muihin ulottuvuuksiin, kuten
lajikatoon, saastumiseen ja niiden taustalla olevaan ylikulutukseen.

Luonnontieteellinen tieto on erittdin tarkeaa ja uusimmat teknologiset
keinot ovat osa ratkaisua, mutta kriisi ei ratkea ilman tuntumaa ongelmien
juurisyihin. Ne |0ytyvat ihmismielen syvyyksista, asenteista ja ajatteluta-
voista, jotka mahdollistavat luonnon kestamattdman hyvaksikayton. Talla
tasolla hengellisten yhteisdjen tulee kyeta tarjoamaan oma olennainen
osansa ratkaisuihin.

Samalla kun ekologinen kriisi pakottaa etsimaan hengen syvavirtojen
voimaa, se saattaa myos avata kristillisen tradition merkityksellisyyttd mo-
nille taman ajan ihmisille, erityisesti nuorille ja nuorille aikuisille. Heilla
on kaipuuta kokonaisvaltaiseen hengellisyyteen, jossa myds ruumiillisuus
ja luontoyhteys saavat sijaa, ja jolla on mielekdsta annettavaa ekokriisin
aikakaudella.
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Usko pelastavaan Jumalaan voi olla nyt, kuten kaikkina aikakausina,
olennainen toivon lahde, vaikka maailma nayttaytyisi kaoottisena ja epatoi-
von kiusaus olisi suuri. Tassa ajassa yksi mielekas tapa ldhestya ekokriisin
tilannetta on puhua ekologisesta synnista, joka koskettaa jokaista meista
yksildind seka ilmenee rakenteellisena syntina: on hyvin vaikeaa, ellei mah-
dotonta irtautua tamanhetkisesta ylikuluttavasta kulttuuristamme.

Mutta puheen ekologisesta synnista on kuljettava yhta jalkaa pelastuk-
sen sanoman kanssa. Mita on pelastus ekokriisin aikakaudella ja millaisella
kielella hyva sanoma pelastavasta Jumalasta voi tulla ymmarrettavaksi?
Millaista teologiaa voisi soveltaa arjen tydhon keskella eri-ikaisia seura-
kuntalaisia tai hengellisia etsijoita, joita tulevaisuus pelottaa?

Miten kirkkomme voi elda entista tdydemmin hengellisena yhteiséna,
jolla on tarjota pelastuksen valineita ei vain moraalisella vaan myd&s hen-
gellisella tasolla ekokriisin keskella?

Tarvittava muutos on suuri, ja sen on tapahduttava myds teologian ja
hengellisyyden tasolla. Pikkufiksaukset eivat riita, eika keskittyminen esi-
merkiksi "ekoteologiaan”. Kaytannén ekoteot seurakunnan arjessa ovat
tarkeita, mutta niiden lisaksi hengellisilla yhteisdilla on jotain sellaista an-
nettavaa ihmiskunnan kamppailuun, jota muilla ei ole: ne voivat koettaa
antaa vastauksia kysymykseen, miten ihminen voi muuttua. Ne voivat etsia
yhteyttd Hengen voimanlahteisiin.

Oma kirkkomme elda ekokriisin kanssa yhta aikaa hengellista kriisia.
Kyse on siita, ettd reformaatio katkoi aikanaan hengen syvajuuria. Ne on
kasvatettava takaisin, taman ajan tavoilla, niin etta pari-kolmekymppiset
suomalaisetkin l6ytavat niihin tarttumapintaa.

Kaytanndssa on tarpeen ammentaa varhaisen, jakamattoman kirkon
hengellisista lahteista, siis Jeesuksen opetuksista, eramaan kilvoittelijoiden
viisaudesta ja mystiikan teologian perinndsta. Taman perinndn sanoittami-
nen jatodeksi eldminen omassa ajassamme saakoon monenlaisia muotoja.
Pyhan Birgitan hengessa:

Uskallettua on viipyd

ja vaarallista on jatkaa matkaa.
Téytd siis minun ikévoimiseni,
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Mist3 tulemme?

Kirkkomme ensimmainen ilmasto-ohjelma Kiitollisuus, kunnioitus, kohtuus
vuodelta 2008 tiivistaa ekologisen kriisin kulttuurihistoriallisia juuria tahan
tapaan:

lImastonmuutoksen taustalla on ihmisen vddristynyt suhde luontoon
ja siitd seurannut kestdmaton kulutus. 1600-luvulta saakka Idnsimais-
ta ajattelua on hallinnut mekanistinen luontosuhde, jossa todellisuus
ymmadrretddn koneen kaltaisena. Valistusfilosofia korosti jérked, jonka
avulla ihminen voi kohota luonnon yldpuolelle ja oppia hyédyntdmédn
sitd - luontoa ei endd ymmdrretty Jumalan Idsndolon paikkana. Kehittyvé
teknologia mahdollisti luonnonvarojen riiston.

lImasto-ohjelmasta voi lukea ndista historian vaiheista tarkemmin. Sama
kehitys, joka karkotti Jumalan pois mielenmaiseman keskuksesta, on myds
tehnyt Iantiselle mielelle vaikeaksi ymmartaa hengellisyyden syvyysulottu-
vuutta ja sen kayttamaa kielta. Lantinen mieli on epamukavuusalueella, kun
l[ahestytaan todellisuuden paradoksaalista, arkijarjen tavoittamattomissa
olevaa aluetta.

lImasto-ohjelman kulttuurihistoriallinen katsaus piirtaa kuvaa lansi-
maisen ihmisen mielenmaisemasta, josta tietoisesti pyyhittiin pois tunto
luomakunnan pyhyydestd. Tama siksi, etta sita mita ihminen todella pitaa
pyhana, suojaa tietty koskemattomuus. Lantinen ihminen halusi tutkia ja
hyédyntaa luontoa ilman rajoituksia.

Ekokriisin keskella yksi tie kohti luonnon tasapainon palauttamista -
luomakunnan pelastusta - on palata mieltamaan luonto pyhana. Tama on
ollut osa myos kristillista uskonperintéamme, vaikkakin pitkdan marginali-
soituna. Lutherinkin ajattelussa oli sijaa Jumalalle, "joka on Iasné jokaisessa
pienimmassakin puun lehdessa”. Tassa savyssa ilmasto-ohjelma jatkaa:

Jumala on itse ldsnd kaikessa luodussa. Koko luomakunta ilmaisee Ju-
malan lahjoittavaa olemusta ja tyéta. [...] Koska luomakunta on pyhén
Jumalan ldsnéolon paikka, voimme sanoa, ettd luomakuntakin on pyhd.
Luomakunnan pyhyys ei johda panteismiin, jumalan ja luonnon samasta-
miseen, sillé kristillisen kdsityksen mukaan Jumala on kaikessa luodussa,
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mutta samalla myés sen yld-, ala- ja ulkopuolella. Luomakunta kuitenkin
heijastaa Luojansa pyhyyttd, mistd seuraa, ettéd ihmisen tulee kunnioittaa
luotua ja vastaanottaa se Jumalan lahjana.

Kyseessa on siis pan-en-teistinen jumalakasitys, jonka juuret juontavat
Raamattuun, erityisesti sen viisauskirjallisuuteen. Kirkon historiassa mys-
tiilkan syvauoma on arvostanut tallaista kosmista lahestymistapaa Jumalan
mysteeriin. Ekokriisin aikakaudella kosminen painotus on erittdin merkit-
tava persoonallisten jumalakasitysten rinnalla ja niita tasapainottamas-
sa. Luomakunnan pyhyyden tajun paluu on olennainen osa nyrjahtaneen
luontosuhteemme parantamisen prosessia.

Luomakunnan pyhyyden tajun hiutuminen liittyy samaan historialliseen
kehityskulkuun, jonka myd6ta kristillinen kasitys pelastuksesta on vuosisato-
jen mittaan vakavasti kaventunut ja muuttunut individualistiseksi, pelkas-
taan yksilon kuolemanijalkeiseen eldamaan liittyvaksi kysymykseksi. Talle on
teologianhistorialliset syynsa, joihin ei tassa paneuduta perusteellisemmin.
Sensijaan tarkastellaan, millaisen kuvan pelastuksesta [6ytaa jo yksinomaan
Raamatun teksteja lahilukemalla.

Pelastuksen laajenevat kehat

On ilmeista, ettei kristillisen tradition ytimen eli pelastussanoman radikaa-
li ("juuriin ulottuva”) kokonaisvaltaisuus ole paassyt oikeuksiinsa pitkaan
aikaan. Raamatun kasityksella pelastuksesta on tuonpuoleisen ulottuvuu-
tensa lisaksi hyvin merkittavia vaikutuksia tamanpuoleiseen elamaamme.
Vanhassa testamentissa painopiste oli ennen muuta tdmanpuoleisuudes-
sa. Shalom merkitsi kokonaisvaltaista hyvinvointia ja rauhaa. Vahitellen
juutalaiseen perinteeseen alkoi kehkeytya myos tuonpuoleisempi kasitys.
Uudessa testamentissa molemmat ulottuvuudet ovat vahvasti mukana.
Pelastuksen voi mieltda laajenevina kehing, kuin kosketuksesta lahtevina
aaltoina jarven pinnalla. Yksittdisen ihmisen suhde Jumalaan saa olla kehien
keskuksessa, kertoohan Raamattukin lukemattomin tavoin, miten Jumala
armossaan tekee aloitteen ja ldhestyy ahdistunutta, syntista ihmista. Pelas-
tus merkitsee ihmisen ja Jumalan valisen suhteen eheytymista. Luterilaisen
hengellisyyden olennainen ydin liittyy tahan kehaan: armollisen Jumalan
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kosketus herattaa ihmisessa niin suuren kiitollisuuden ja rakkauden, etta
rakkautta laikkyy yli 1ahimmaisille. Kristus-yhteys merkitsee, ettd ihminen
astuu ikuiseen eldmaan jo nyt, ja tuon yhteyden luvataan sailyvan kuole-
man rajan tuolla puolen. Elama Kristuksessa tekee ihmisen kokonaisem-
maksi tdssa eldmassakin. Hanen suhteensa omaan sisimpdansa ja omaan
ruumiillisuuteensa voi I6ytaa uusia, elamanmydnteisia ilmenemismuotoja.

Parantaminen oli tarkead osa Jeesuksen toimintaa. Koinee-kreikassa
parantamista ja pelastamista ilmaistaan samalla sanalla (cwiw). Jeesus
kosketti ihmisia parantaen heidan ruumiillisia ja henkisia sairauksiaan.
Paraneminen liittyi ihmisen ldhi-ihmissuhteiden elpymiseen, kun yhtei-
sostaan eristetty ihminen otettiin takaisin muiden yhteyteen. Esimerkiksi
kertomuksessa Jeesuksen ja Sakkeuksen kohtaamisesta lahtokohtana on
Jeesuksen yllattava aloite, kun han kutsuu itsensa Sakkeuksen kotiin. Tama
on ehdottoman hyvaksynnan ja kelpaamisen ihmeenomainen kokemus,
joka muuttaa Sakkeuksen eldaman. Mielenmuutos merkitsee, etta han nakee
selkedsti tekemansa vaaryyden ja toimii hyvittddkseen sen. Jeesus toteaa:
"Tandan on pelastus tullut tdman perheen osaksi” (Luuk. 19:9).

Seuraava keha kuvaa sita, millaisia valtarakenteita horjuttavia yhteis-
kunnallisia vaikutuksia pelastussanomalla on. Jeesuksen julistuksen ydin
on sanoma Jumalan valtakunnasta, joka on jo "teidan sisallanne”, mutta
samalla vasta puhkeamassa kukkaan maailmassa. Valtakunnan taysi tu-
leminen merkitsee aikojen loppua, uusia taivaita ja uutta maata. Mutta
Jeesuksen mukaan on hyvin tarkeda nahda valtakunnan merkit ja Iasnaolo
kasin kosketeltavina aina siella, missa julistetaan hyva sanoma koyhille,
parannetaan sairaita ja vapautetaan sorretut. Pelastuksesta vapautuksen
mielessa on kyse, kun ihmiset ponnistelevat yhdessa muuttaakseen yh-
teiskunnallisia rakenteita oikeudenmukaisemmiksi. Irtautuminen vakival-
taa mahdollistavista, kuten nationalistisista, rasistisista tai patriarkaalisista
ajattelumalleista, on osa pelastuksen prosessia. On kuitenkin hyva pitaa
mielessa, etta utooppiset taydellisyytta tavoittelevat projektit eivat tule tas-
sa elamassa valmiiksi. Silti ponnisteluja Valtakunnan antamaan suuntaan
tulee hellittamatta jatkaa.

Uloin keha koskee koko luomakuntaa. Tama keha ilmenee kauniisti Paa-
valin teologiassa: "Koko luomakunta odottaa hartaasti[...]. Luomakunnalla on
kuitenkin toivo, ettd myés se pddsee kerran pois katoavaisuuden orjuudesta [...].
Me tieddmme, ettd koko luomakunta yhd huokaa ja vaikeroi synnytystuskissa.”
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(Room. 8:19-22). Myds Jeesus kehottaa julistamaan hyvan sanoman kaikille
luoduille (Mark. 16:15).

Tallainen kosminen pelastuksen keha painottaa tamanpuoleista luoma-
kunnan tasapainon palauttamista. Se on ohittamaton painotus ekokriisin
aikakaudella. Samalla pelastuksen tuonpuoleinen ulottuvuus antaa toivoa
lamaannuttavien uhkakuvien aarella. Jumala, taman maailman Luoja, ei
halua luotujensa tuhoutuvan vaan toimii elamaa puolustavien rinnalla.
Lopunajalliset uudet taivaat ja uusi maa voivat olla lohdullinen eskatolo-
ginen naky.

Varhaiskirkon teologit sailyttivat pelastuksen kosmisen kokonaiskuvan,
mutta heidan jalkeensa suurin osa lantista teologiaa on keskittynyt yksit-
taiseen ihmiseen. Ymmarrys siita, ettd pelastuksen on koskettava koko
luomakuntaa, vahvistuu koko ajan: ihmisen kohtalo on sidoksissa muuhun
luontoon. Vaikka ihminen on laajenevien kehien mielikuvan keskuksessa,
korostaa kuva ennen muuta yksilén olemassaoloa suhteessa suurempaan
kokonaisuuteen. Joka hengenvedollaan ihminen elda osana ihmisten ja
kaikkien lajien yhteisoa.

Veden ja taivaan syvyys

Edelld kuvattu laajenevien kehien mielikuva on saanut vaikutteita Jurgen
Moltmannin kokonaisvaltaisesta teologiasta, jota Veli-Matti Karkkainen ana-
lysoi omassa artikkelissaan. Jarvenpinnan aaltojen metafora tuo kuitenkin
mukanaan vield kaksi ulottuvuutta: syvyyden pinnan alla ja taivaan, joka
kohoaa aarettdmyyksiin pinnan ylla.

Kyse on siit3, etta koko lantinen teologia kaipaa olemukseensa mukaan
vahvemman syvyysulottuvuuden. Muuten kristillisen tradition merkitykselli-
syys ja kyky muuttaa ihmista ei padse oikeuksiinsa. Modernin ihmisen mie-
lenmaisema on siina mielessa yksiulotteinen joko-tai -maisema, ettei silhen
ole luontevaa yhdistaa hengellisten perinteiden paradoksaalista syvyyden
tasoa. Esimerkiksi jumalakasitysta, jossa Jumala on yhta aikaa taman- ja
tuonpuoleinen (panenteismi) tai etta Jeesus Kristus on seka ihminen etta
Jumala. Uskon arkaainen, toisenlainen kieli ei avaudu vaivattomasti.

Ja juuri tallaista syvyyden eli mystiikan ulottuvuutta kaivataan kipeasti,
jotta kristillinen usko elavoittyisi ja ettd tdaman tradition voima saataisiin
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mukaan kamppailuun ihmis- ja luomakunnan paremman tulevaisuuden
puolesta.

Mystiikan teologian anti pelastuskasityksellemme tulee mielenmuutoksen
kasitteen kautta. Samalla avautuu, mita voi kaytannossa tarkoittaa Jee-
suksen maanpaallisen elaman pelastava merkitys. Tassa keskityn hanen
opetuksiinsa, mutta edelld on jo viitattu myds hanen parantavaan toimin-
taansa ja tapaansa hakeutua syrjaan sysattyjen luokse.

Jeesus oli suurirukouksen opettaja. Han opetti tietysti sanallista rukousta
eli Isa meidan -rukouksen, joka on maailman kaikkien kristittyjen yhtei-
nen aarre. Mutta han opetti myods omalla esimerkillaan hiljaista rukousta
keskelld luomakuntaa. Evankeliumit antavat kuvan, ettd Jeesus vetaytyi
saanndllisesti eramaahan tai vuorelle tai ainakin kaupungin ulkopuolelle
ollakseen kahden Isénsa kanssa.

Jeesus opetti rukousta, joka muuttaa koko ihmista. Hanen julistuksensa
ydinkohdat liittyvat tahan. Markuksen evankeliumin alussa Jeesus palaa
pitkdsta eramaaretriitistaan ja alkaa opettaa kiertavana rabbina: "Aika on
tayttynyt, Jumalan valtakunta on tullut Iahelle. Kdantykaa ja uskokaa hyva
sanoma!” (Mark. 1:15.)

Kddntykdd tulee sanasta petdvolq, joka voidaan suomentaa myos pa-
rannukseksi tai mielenmuutokseksi. Viimeksi mainittu on tassa yhteydessa
paras, silla se kuvastaa suoraviivaisimmin kreikan sanan sisaltéa. Sanan
loppuosa -voia viittaa mieleen ja alkuosa peta- viittaa johonkin, joka on
laajempaa ja menee tavanomaisen tuolle puolen. Jeesus opetti, ettd ihmisen
on mahdollista, ainakin valayksittain, saada kosketus tavallisen arkimie-
len tuolla puolen olevaan kokonaisempaan mieleen. Jumalan valtakunnan
moniulotteiseen kasitteeseen sisaltyy myo6s tdama syvataso: Valtakunta on
sisdisesti meissa, se on lahella.

Arkimielemme on usein ahdas ja pelokas. Jeesus oli taitava puhuja, joka
vertauksillaan hetkautti kuulijansa mielta niin, etta tama irtautui tavanomai-
suuksista. Jeesus kehotti olemaan pelkadmatta ja huolehtimatta ja etsimaan
sen sijaan Jumalan valtakuntaa, kokonaisemman mielen mahdollistamaa
tyyneytta myrskyjen keskella.

Tallainen jumalayhteydesta kumpuava sisdinen rauha on kuin peltoon
katketty aarre tai ihmeellisen arvokas helmi. Sellaisen 16ytaessaan ihminen
on valmis - iloiten - luopumaan muusta ja hankkimaan taman aarteen.
Tai nykypsykologian kielella ilmaisten ihminen on valmis kadottamaan
egonsa (elamansa), jotta loytaisi mielekkdan eldman. Vehnanjyva suostuu
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kuolemaan kantaakseen satoa. Nama ovat Jeesuksen mystiikanteologisia
kielikuvia pelastuksesta mielenmuutoksena.

Kristillinen mystiikan teologia ja monet muut syvat viisausperinteet tu-
levat melko lahelle toisiaan siing, miten tallaiselle mielenmuutokselle voi
avautua. Kyse on irti pdastamisen eetoksesta. Kun ihminen kohtaa sisim-
pansa syvyydessa Hengen kutsun mielenmuutokseen, han astuu kapealle
polulle ja joutuu kulkemaan ahtaasta portista, vai milta kuulostavat seu-
raavat hengellisen tien kulkijan tavoitteet? Sivuan tassa hiljaisen rukouksen
opettajan Cynthia Bourgeaultin ajatuksia.

Padstén irti turvallisuuden tarpeestani.
Pdadstdn irti arvostuksen ja kiitoksen saamisen tarpeestani.
Padstén irti hallinnan ja kontrollin tarpeestani.

Pddstdn irti mukavuudenhalustani.
Pddstdn irti vertailusta toisiin.
Padstén irti pelosta.

Tulemme samalla vallitsevan ahneen ylikulutuksen juurisyihin; nimen-
omaan pelko (pohjimmiltaan kuolemanpelko?) ja vertailu toisiin saavat
meidat kuluttamaan paljon enemman kuin todella tarvitsemme. Mielen-
muutos merkitsee myds kaantymista yksinkertaisempaan, kohtuullisem-
paan ja luontoa kunnioittavaan elamantapaan.

Jokainen tietaa, miten mahdottomalta tallainen muutos kaytanndssa
tuntuu. Pelastuksen kehilla on taivaan darettdmyyden ulottuvuutensa: Mie-
lenmuutos on avaruuksien Jumalan lahjaa. Se on avautumista armolle.
Tallainen lahja synnyttaa suuren kiitollisuuden, joka kantaa hedelminaan
seka huolenpitoa kaikenlajisista Iahimmaisista etta kaipausta seurata Jee-
susta yha syvemmalle talla rukouksen Tiella.

Kumpikaan naista realiteeteista - kaytannon ekoteot tai avautuminen
mielenmuutoksen prosessille - ei siis ole omilla teoilla pelastuksen suo-
rittamista. Molemmat ovat "hedelmdosastoa”. 300-luvulla elaneen erakko
Euagrios Pontolaisen mukaan:

Kun mieli on riisunut vanhan olemuksensa ja pukenut ylleen uuden,
armosta syntyneen, silloin se nikee oman tilansa rukouksen aikana

muistuttavan taivaanvdristd safiiria.
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Mieli ekokriisin keskella

Palataan ajatukseen, etta teologiassamme on valttamatonta [0ytaa uudel-
leen jakamattoman kirkon kokonainen, kosmisenkin tason sisaltava tay-
teys. Ekokriisin keskella on tarkedd, miten mieleni kestaa, miten selvian
lamautumatta ja pystyn toimimaan rakentavasti.

Yksi lIahestymistapa on antaa kriisin synnyttamille tunteille nimia eli
tunnistaa joskus epamaaraisesti kolottavia ymparistétunteita. Panu Pih-
kalan uraauurtava ty6 talla saralla on ollut monille vapauttavaa. Kun tun-
teet nimetaan, ne hahmottuvat ja energiaa vapautuu myoénteiseen, toivoa
yllapitdvaan toimintaan.

Modernin psykologian lisaksi mystiikanteologinen viisaustraditio kantaa
tietoa siitd, miten ihmisen mieli toimii. Irti padstamisen harjoittaminen on
yksi tie kohti sisdistd, tyynta keskusta, josta kasin mielekas toiminta mah-
dollistuu. Samalla se on harjoitusta, joka valmistaa lopulliseen irti paasta-
miseen eli tutustuttaa levollisesti oman kuoleman ajatukseen.

Myds oma kotoperdinen kulttuurimme kantaa vanhaa tietoa mielesta.
Suomalaisuus on sekoitus eri puolilta ja eri aikoina virranneita vaikutteita,
mutta yksi merkittava ja aliarvostettu kerrostuma meissa on itdmerensuo-
malainen mielemme. Suomalais-ugrilaisissa kulttuureissa on piirteita, jotka
eroavat valtakulttuurimme indoeurooppalaisista painotuksista. Tallaisia
arvaamattoman ajankohtaisia painotuksia ovat esimerkiksi seuraavat:

+ Kotoperaisessa maailmankatsomuksessamme ihanteena on taso-
paino, ei jatkuva ja rajaton kasvu.

+ Aika mielletdan kehdmdisend tai spiraalimaisena. Kotoperdisyyteen
meissa kuuluu luonnon ja ihmiskehon suurten kiertojen ymmarrys
ja kunnioitus.

* Kohtuutta arvostetaan. Luonnolta pyydetaan (ei "oteta”) eldman an-
timia ja niistd muistetaan kiittaa. Se mita luonto antaa, kaytetaan
tarkasti, ei tuhlaillen.

+ Suomalais-ugrilaisuudessa pyritdan kohti tasaveroisia suhteita ih-
misten valilla seka ihmisen ja muun luonnon valilla. Muun muassa
suhde elaimiin mielletdaan kunnioittavana sukulaissuhteena.

+ Luonto on pyhd.
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+ Kotoperdinen ajattelumme edustaa sekd-ettd -tyyppista maailman-
katsomusta, jossa esimerkiksi ihminen on ruumiin ja sielun jaka-
maton kokonaisuus.

* Hiljaisuutta ja hitautta arvostetaan. Itdmerensuomalainen ihmi-
nen on siind mielessa rauhanomainen, etta han pyrkii valttamaan
konflikteja. Tdma voi olla my6s suuri puute, jos se johtaa omien
vahvuuksien vahattelyyn tai vetaytymiseen valttamattdmista kamp-
pailuista.

Kotoperdinen syvatieto ja kristillinen mystiikan teologia eivat ole toisiaan
poissulkevia, vaan ne eldvat monissa meissa yhta aikaa ja parhaimmil-
laan toisiaan vahvistaen. Samalla on todellisuutta, ettd me nykysuoma-
laiset olemme monin tavoin vieraantuneet ylla kuvatuista, yhteenkuulu-
vuuttamme luonnon kokonaisuuteen vahvistavista ajattelumalleista. Voi
sanoa, etta karsimme mielenkolonisaatiosta. Mielemme on osin vallattu, ja
oirehdimme sita.

Mielenkolonisaatio on ollut pitka prosessi, joka on muuttanut maailman-
katsomustamme vahitellen ainakin tuhannen vuoden kuluessa. Esimerkiksi
lantisen maailman kdanne mekanistiseen maailmankatsomukseen ja hyo-
tyajatteluun tuntuvat arjessamme yha. Luonto mielletdan usein suurena
tarvikevarastona, josta ihminen voi ottaa mita haluaa, rajoituksitta. Viime
vuosikymmenten voimakas kaupungistuminen on tuonut paljon hyvaakin,
mutta monien suomalaisten luontosuhdetta se on muuttanut, kun esimer-
kiksi eldimet ovat kauempana arjesta kuin ennen.

Uusin mielenkolonisaation vaihe liittyy yhteiskuntamme ennenndke-
mattémaan teknologisoitumiseen. Digitaaliset laitteet ovat tulleet voimalla
arkeemme ja muuttaneetsita. Ne on suunniteltu koukuttamaan mielemme,
jaolemme antaneet niille valtaa maaritella, mihin huomiomme suuntautuu
ja mihin kdytdamme aikaamme.

Uuden teknologian kautta mahdollistuu uudenlaista merkityksellista
kohtaamista, mutta silti ilmiota pitaa tarkastella myos kriittisesti, vaikka-
pa luontosuhteemme nakdkulmasta. Erityisesti lapset ja nuoret kayttavat
paljon aikaansa kannykodidensa aarella, mika rajoittaa olennaisesti fyysista
luontoon lahtemista tai sielld tdydesti lasna olemista. Monien tutkimusten
mukaan runsas internetin kayttd aiheuttaa osalle lapsista ja nuorista li-
saantyvaa ahdistuneisuutta ja yksinaisyyden tunnetta. Kun tama yhdistyy
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ymparistdahdistukseen, on silmiemme edessa karsimysta, johon kristillinen
[ahimmaisenrakkaus vaatii etsimaan vapautusta.

TyOelamassa teknologian nopea muutostahti aiheuttaa uupumusta ja
turhautumista jatkuviin keskeytyksiin. Monet huomaavat keskittymisky-
kynsa heikentyneen. Toisin sanoen on entista vaikeampaa tehda syvaa eli
antoisalla tavalla haastavaa ja palkitsevaa ty6ta. Sellaista tyota kaivataan
myos siihen, etta |dydetadn luovia uusia ratkaisuja ekokriisin lievittamiseen.

Aika ajoin térmaa ajatukseen, ettd ei huolta, uudet puhtaammat tekno-
logiset mahdollisuudet ratkaisevat ymparistdongelmat aivan pian. Tama
pelastustoivo on katteetonta. Paavi Franciscus kartoittaa kokonaiskuvaa
maailmamme teknologisoitumisesta kiertokirjeessaan Laudato Si (2015):

Ekologista kulttuuria ei voi kutistaa kiireellisiksi ja osittaisiksi vastauksiksi
ympdristén tuhoutumisen, luonnonvarojen ehtymisen ja saastumisen
vdlittdmiin ongelmiin. Tarvitaan erilaista katsomistapaa, ajattelua, po-
litiikkaa, koulutusohjelmaa, eldmdntapaa ja spiritualiteettia, jotka aut-
tavat vastustamaan teknokraattisen paradigman etenemistd. Muuten
parhaatkin ekologiset aloitteet joutuvat saman globalisoituneen logiikan
vangeiksi. Pelkdn teknisen parannuskeinon etsiminen jokaiseen esiinty-
védn ympdristbongelmaan merkitsee todellisuudessa yhteen liittyvien
asioiden eristimistd ja maailmanlaajuisen jérjestelmdn todellisten ja
syvdllisempien ongelmien peittdmistd. (Luku 111.)

Yhta aikaa on totta, etta fossiiliset polttoaineet pitaa jattaa taakse mita pi-
kKimmin ja tdhan tarvitaan uusia teknologisia keksintoja. Ne ovat osa ratkai-
sua. Mutta mikali kulutuksemme taso sailyy ennallaan, ajautuu maapallon
luonto uuteen riiston vaiheeseen, kun lukemattomat kannykat, tuulivoima-
lat ja sahkdautot vaativat yha uusia kaivoksia. Kokonaiskulutuksemme taso
on saatava laskemaan, mihin tarvitaan uudenlaista kohtuuden kulttuuria.
On aika paastaa monesta asiasta irti ja tassa hengellisyyden voima astuu
kuvaan. Se voi ndyttaa tieta siihen, mista ihmisen onni todella 16ytyy.

Tassa ajassa liikkkuu my6s nakemyksia, joiden mukaan perinteiset us-
konnot ovat henkitoreissaan ja uusi uskonto on "dataismi” (Ks. Yuval Noah
Harari) tai internetin seuraavasta vaiheesta eli "metaversumista tulee hal-
lituksia vahvempi, kuin Jumala maan paalld” (ks. Kalle Kinnusen artikkeli).
Kristittyjen on syytda huomioida tama, olla Iahtematta vieraiden jumalien
kelkkaan, ja elvyttaa oma traditionsa.
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Kristillisessa uskossa on pitkalti kyse Paavalin mystiikanteologisesta

kiteytyksestd, joka johtaa kenosikseen eli luopumisen eetokseen: "Olkoon
teillakin sellainen mieli, joka Kristuksella Jeesuksella oli” (Fil. 2:5).

Kohti teologian tayteytta

Kaikki edella mainittu linkittyy siihen, millaista teologiaa kirkkomme kaipaa

nyt. Teologian tulee olla:
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Kontekstuaalista eli tietoista ajasta ja tilanteesta, jossa elamme

- sen on kyettava vastaamaan polttavimpiin kysymyksiimme ja
samalla ihmisen ikiaikaisiin kysymyksiin eldman mielesta ja kuo-
leman kohtaamisesta. Omassa kontekstissamme on mahdollista
liittya myo6s kotoperaisen mielenkerrostumamme viisauteen ja
voimaan.

Kontemplatiivista eli kokonaisuudessa on mukana mystiikan syva-
ulottuvuus. Kontemplaatio merkitsee sanatonta, hiljaista rukousta.
Kristillisessa perinteessa hiljainen rukous ja kamppailu elaman
puolesta liittyvat yhteen - ne antavat toisilleen suunnan ja voiman.
Teologia lohduttaa ja sytyttaa, teologian tulee liikuttaa ihmista
solutasolla asti.

Kolminaisuutta korostavaa: ekologisesti sensitiivinen teologia ei
liity pelkastaan luomiseen, vaan myo6s Hengen elavaksitekevaan
toimintaan ja Kristuksen kosmiseen ldsndoloon maailmassa.
Jeesuksen koko elamalla on pelastava merkityksensa: syntymalla,
opetuksilla ja elamantavalla, karsimyksella, kuolemalla ja ylos-
nousemuksella. Paavali sivuutti Jeesuksen maanpaallisen elaman
merkityksen, mutta sitd kompensoi hanen mystiikanteologinen
keskusajatuksensa "elamasta Kristuksessa".

Kokonaisvaltaiseen kilvoitteluun, kohtuuteen jo yksinkertaisuuteen
johdattavaa. Pelastuksessa ei ole kyse nykyisenkaltaisen elamanta-
pamme pelastamisesta.

Kiitollisuuden, armon ja ilon tayteista. "llman ilon julistusta kristinus-
ko on kasittamaton.” (Alexander Schmemann)
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+ Kieleltdan kansankieltd, valttaen fraaseja ja latteuksia seka lilkaa
abstrahointia. Kirkolle ominaisen teologian kieli heijastaa liturgian
kielen luonnetta, joten sen omimpia valineita ovat rukous, runo,
metafora, kertomus, riitti ja hiljaisuus. Hiljaisuutta voi olla my6s
rakkaudellinen eldméantapa ja elaman puolustaminen eli arjen
jumalanpalvelus, jossa ei turhaan lausuta Jumalan nimea.

On haasteellista tehda sellaista teologiaa, joka kohtaa kolmekymppisen Sa-
mulin tai Tuulian hengellisen etsinnan. Moni suomalainen kaipaa hengel-
lisyyttd, jossa on vdhemman sanoja tai sananselityksia. Ehka uudenlainen
teologia syntyy hiljaisuudessa, seka rukouksen ettd toiminnan hiljaisuudessa.
Kansalaisjarjestoissa ja kansanliikkeissa on |6ydetty sellaisia luovia yhdessa
elamisen ja toimimisen tapoja, joista seurakunnissa on paljon opittavaa.

Yksi esimerkki kaivatunlaisesta teologiasta on Anna-Maija Raittilan tuo-
tanto. Han teki teologiaa runojen, virsien, teologisten pohdiskelukirjojen ja
paivakirjojensa valinein. Han teologisoi myds toiminnallaan. Tuo kaytannoén
toiminta sisalsi esimerkiksi tuen organisoimista kdyhien, kastittomien lasten
koulunkaynnille Intiassa.

Anna-Maija Raittilan on sanottu elaneen "hengityksenkaltaisessa yhte-
ydessa luontoon”. Hanen teologiaansa voi luonnehtia kotoperaiseksi kris-
tilliseksi luonnonmystiikaksi. Se puhuttelee suurta joukkoa suomalaisia.
Raittilan ajattelu on luontevasti epahierarkkista ja avointa todellisuuden
paradoksaalisuudelle. Sellaisesta maaperasta kasin han sanoittaa, mita
mystiikan perintd voi merkita omassa ajassamme.

Raittila 18ysi tydnakynsa Taizén ekumeenisen yhteisén jumalanpalve-
luselaman rukouslauluista ja hiljaisuudesta. Taizén teologia ei kuitenkaan
ole s6pdilevaa tunnelmointia, vaan rukoushiljaisuuteen kietoutuu osallis-
tuminen maailman oikeudenmukaisuus- ja ymparistokamppailuihin. Taizé
palvelee eurooppalaisille nuorille hengellisend Iahteend. Yhteiso ei pyri
perustamaan uutta hengellista liiketta, vaan [ahettamaan nuoret takaisin
omiin yhteisdihinsa, eldmaan evankeliumia todeksi niissa kukin oman pe-
rinteensa jatkumolla. Tallaista vaikuttavaa ekumeniaa voinee kutsua hen-
gittavaksi ekumeniaksi tai rukouksen ekumeniaksi.

Esimerkkina Taizén yhteisén teologian vaikutuksesta omassa konteks-
tissamme toimikoon Raittilan tarjoama mielikuva kirkosta: kirkko on tulisija
polkujen risteyksessa. Sen aarelle viluiset kulkijat voivat kokoontua lam-
mittelemaan, jakamaan eldamaa silmat samalla tasolla.
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Teologian tayteyden tavoittelu merkitsee tallaisessa kirkossa hengel-
listen juurien kasvattamista ja kaytanndn muutoksia kohti kohtuuden
kulttuuria. Pelastus ekokriisin aikakaudella edellyttdad molempien konk-
retisoitumista.

Kirkko tulisijana

Suuri muutos teologiassa ja kaytanndn ymparistdvastuussa voi tuntua pe-
lottavalta haasteelta. Mutta tyhjasta ei tarvitse Iahtea liikkeelle.

Mystiikan ulottuvuuden vahvistaminen on hyva aloittaa sielta, missa
sisainen kristillisyys on jo pitkaan saanut vaikuttaa kirkossamme. Vanhat
heratysliikkeet ovat saaneet merkittavia aineksia keskieurooppalaisesta
mystiikasta, kuten Tuomas Kempilaiselta. Esimerkiksi lestadiolaisessa vir-
sirunoudessa myds yhteys luomakuntaan elaa vahvasti. Nyt heratysliikkeet
voivat kulkea kohti kokonaisempaa nakya pelastuksesta, sellaista, jossa
luomakunnan pelastus on mukana.

Hiljaisuuden liikkeen merkitys kasvaa koko ajan. Heikki Kotila jatti ikaan
kuin testamentikseen seuraavia ajatuksia:

Hiljaisuuden liike kantaa mukanaan erdmaaisien perint6d. Téssd kohden
se tarkoittaa laadun ja syvyyden painottamista médrdén ja nékyvyyden
sijasta. [...] tarvitaan kaikenlaisia paikkoja, joissa eletddn intensiivisté
uskonnollista eldmdéad ja joissa tunnetaan kristillisen uskon ytimessd oleva
hengellisyys. Kirkko sdilyy, jos silld on ydin, joka on kosketuksessa uskon
hengelliseen sisdltoén.

Kaytanndssa tallaista suuntaa tukisi hiljaisuuden talojen perustaminen eri
puolille Suomea, niin etta etsijoéilla olisi mahdollisuus vetaytya Hengen nuo-
tioiden aarelle. Hiippakunnilla voisi olla téssa tarkea rooli.

Entd jumalanpalveluksemme? Muutamia syttykiehisia:
+ Liturgiaan lisaa hiljaisuutta.
+ Jumalanpalveluksia entistd useammin ulos luontoon - metsakirkot
ja vastaavat vetavat mukaan heitakin, joille kirkon kynnys on syys-
ta tai toisesta liian korkea. Kirkkokahvit elavan tulen aarella.
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+ Jumalanpalveluksen herkkyys kontekstilleen merkitsee, etta tun-
nistetaan messun ikiaikainen mystiikanteologinen olemus seka
tunnistetaan oman kontekstin polttavimmat tarpeet ja liitytaan
niihin pelotta.

+ Ehtoollinen on jumalanpalveluksen mystinen ydin, jossa lasna ole-
vasta Kristuksesta virtaa elavaa voimaa. Kirkko tulisijana on lammit-
tava ja lohdullinen paikka, mutta viela enemman: seurakuntayhteys
pitaa toivon liekkid hengissa ja sytyttaa ihmisia innostukseen ja
toimintaan. Tallainen yhteys on epahierarkkista, toisia kunnioitta-
vaa ja vastakkainasetteluja silloittavaa. Tama toteutuu parhaiten
kasvokkain, mielellddn avoimen taivaan alla. Eri-ikdiset rohkaisevat
toisiaan ekologisesta ahdistuksesta perusteltuun toivoon.

* Arvostetaan taiteen mahdollisuuksia korostaa “laatua ja syvyyttd”
ja liitytaan naihin mahdollisuuksiin jumalanpalveluseldmassa.

Kristillisen mystiikan olemuksesta ja Lutherin liittymakohdista siihen 16ytyy
lisaa Anna-Kaisa Inkalan artikkelista. Mystiikan tie kaiken lapadisevana ju-
malakaipuuna ei ole eika tule olemaan jokaisen seurakunnan jasenen tie,
mutta silla on oltava merkittava sijansa kirkon kokonaisuudessa.

Jokaisen tie ja tavoite voi kuitenkin olla kiitollisuus, kunnioitus ja kohtuus
suhteessa luomakuntaan. Siirtyma (takaisin) kokonaisempaan teologiaan
vie aikaa; samalla on tarpeen pitaa ylla yksinkertaista Raamatusta am-
mentavaa viljelemisen ja varjelemisen eetosta. Mutta se ei saa muuttua
hampaattomaksi luvaksi jatkaa nykymenoa, kuten joskus kuulee kohtaa si-
teerattavan:"onhan ihmiselle annettu oikeus hyddyntaa luontoa”. Ekokriisin
aikakaudella on korjausliikkeena painotettava varjelemista. Viljelemisen ja
varjelemisen jumalallinen kehotus on otettava tosissaan ja annettava sen
johtaa mielenmuutokseen.

Kirkkomme kdytdnnén askeliin antaa suuntaa muun muassa Kirkon
ilmasto- ja energiastrategia Hiilineutraali kirkko 2030 (vuodelta 2019). Se
asettaa hyvalla tavalla kunnianhimoisen aikatavoitteen, ettd kirkkomme
toiminta on hiilineutraalia jo vuonna 2030. Ohjelma sisaltaa kaytanndllisia
suosituksia esimerkiksi irtautumiseen fossiilisista energianlahteista.

Toinen tarkea teema ovat seurakuntien metsdt. Pohjoisen pallonpuo-
liskon havumetsien merkitys hiilivarastoina ja -nieluina kasvaa koko ajan.
Miten seurakunnat voisivat kantaa globaalia vastuutaan vaalia luonnon-
metsia? Miten niin kutsutuissa talousmetsissa voitaisiin toimia tavoilla,
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jotka kunnioittavat mahdollisimman pitkalle luonnon monimuotoisuutta?
On suosittava nykyista lempeampia metsan kasittelyn tapoja, jotka varje-
levat metsamaaperankin hiilivarastoja. Seurakunnissa on tarpeen lisata
tietoisuutta myos suojelumahdollisuuksista, joissa valtio korvaa suojellun
metsan arvon. Keskustelu metsista politisoituu liilan helposti - pyritdan
jattdmaan entiset valtakamppailut taakse ja I6ytamaan yhteinen kohtuul-
linen suunta.

Kohtuullistaminen ja keskindinen solidaarisuus liittyvat kiinteasti siihen, mi-
ten seurakunnat ovat taloudellisesti hyvin erilaisissa tilanteissa. Alkukirkon
hengessa tarvitaan tasausta, jotta kdyhat seurakunnat eivat ole pakotettuja
vaikkapa hydédyntamaan metsidan maksimaalisesti. Kohtuullistaminen on
tarpeen myds siind, missa maarin yhteisia varoja valuu kansainvalisille tie-
totekniikan jattilaisfirmoille. Kohtuuden kulttuurin luominen ei ole vain luo-
pumista vaan yhdessa tehden se on iloa uudenlaisesta yhteiséllisyydesta.

Koronapandemian aika on vaatinut vahentamaan matkustamista ja inf-
rastruktuuri etdkokoustamiselle on nyt laajasti kaytéssa. Muissakin suh-
teissa kannattaa sailyttda pandemian avaamat kohtuullistamisen nakdalat,
esimerkiksi ldhiluonnon merkitykseen liittyen.

Kirkolla on tarkea roolinsa asennevaikuttajana yhteiskunnan kokonaisuu-
dessa. Tama ei ole vain papiston tehtava, vaan kirkon tydntekijdiden on
valttamatonta ponnistella yhteistydssa seurakuntalaisten (erityisesti nuor-
ten!) kanssa ja yhteiskunnan muiden toimijoiden kanssa. Mitd merkitsee
profeetallisuus tdssa ajassa? Joskus on suostuttava elamaan ristiriidassa
- siind on sisaanrakennettuna risti.

Liikkeelle ilosta

Pelastuksen teeman pohdiskelu ekokriisin aikakaudella on vienyt syviin
vesiin. Se tuntuu valttamattémalta. Keskittyminen kaytannon tasoon eiriita.

Kirkolla on suuri mahdollisuus pitaa hengissa toivoa. Mutta jotta toi-
VO on perusteltua ja sanoma uskottava, on elettava itse toisenlaisesta,
ylésnousemuksen todellisuudesta. Kirkkoamme painaa huoli huomisesta,
myds omasta tulevaisuudestaan, ja maapallon eldman tulevaisuudesta. Ei
ole kuitenkaan syyta epatoivoon tai alakuloon.
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Uskomme on ylésnousemususkoa. Paasiaisilo syntyi keskella suurta me-
netysta ja epatoivoa. Vaikka l[ahdetaan liikkeelle ilosta, synnintunto seuraa
kylld. Meidan ajassamme se saa usein ekologisen synnintunnon muodon.
Luterilaisina kristittyind voimme tukeutua Lutherin ndakemyksiin ahdistuk-
sen keskelld asuvasta Jumalasta. Ristin teologia soveltuu myds ekologiseen
ahdistukseen.

Omistamme myds yhteiset Kristuskeskeiset hengelliset aarteet, joita
mystiikan syvduoma kuljettaa. Ne johtavat mielenmuutokseen ja sen myoéta
eldmédnmuodon muutokseen.

Yhteys luontoon tuottaa suurta iloa. Luomakunnassa Jumalan armo
ymparoi lohduttaen. Se vahvistaa tien kulkijaa. Suhde maahan on hengel-
linen ja luomakunnan pyhyyden tunto johtaa varjelemaan luontoa ihmisen
ahneudelta. Luomakunta itse on osallinen pelastuksen toteutumiseen, kun
seon alkanut selkein merkein vaatia meiltd muutosta. Luominen ja pelastus
kietoutuvat yhteen.

Jumalan valtakunta on lahell3, sisdisesti meissa ja keskelldmme. Se ei ole
vain lopunajallinen todellisuus, vaan lahella juuri nyt. Pelastuksen kokonai-
seen kehaan liittyy kosketus ihmismielen syvyyteen ja Jumalan avaruuden
mittaamattomuuteen.

Vakevimmat voiman ldhteet muutokseen ovat yhteys kolmiyhteiseen Ju-
malaan, rakkaus luomakuntaan ja taju perustavasta yhteenkuuluvuudesta
sen kanssa. Ekokriisin todellisuuden painaessa pelastuksen tamanpuolei-
set vaikutukset korostuvat, mutta se ei sulje pois pelastuksen tdyteyteen
kuuluvaa tuonpuoleista toivoa.

Nden joka puolella laaksoani
uhkaavan mustia pilvid.
Mutta koetan kulkea pelotta,
Siné olet kanssani.

Kohtaan ldhteen ddrellé

heité jotka ammentavat syvisté vesistd toisin,
mutta pddstdn irti pelosta,

haluan ymmartaa.

Kaipaan ettd yhdistdmme voimamme,

jotta tdmd ihmeellinen, kirkastettu maa

saisi yha ruokkia meiddt kaikki.
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Kuulen vuorilta sanomia

tuhotulvista ja kulkutaudeista,

mutta en pelkdd,

sillé Siné sisimmdsséni sanot hiljaa:

Ei ole hatda.

Ndmdé ovat uuden luomisen synnytystuskia.

Tunnen ruumiissani miten luomakunta huokaa;
se on oma huokaukseni.

Auta minua pddstdmddn irti pelosta ja huolesta,
nédkemddn selkedsti seuraava askel

Ja ottamaan se.

Aamen.

Pohdintakysymyksia

Mieti mielikuvaa kirkosta tulisijana. Mita se voisi tarkoittaa
sinun seurakunnassasi? Mika voisi olla kaytannoén askel tuohon
suuntaan?

Mita ajattelussasi ja kokemusmaailmassasi merkitsee luoma-
kunnan pyhyys? Mita siitéa seuraa sinulle kristittyna ja tydssasi
tassa kirkossa? Millaisia kaytannon seurauksia nakemyksella on
esimerkiksi suhteessa eldimiin, kansalaisaktivismiin, metsiin tai
kaivoksiin?

Mystiikka on kautta vuosisatojen johtanut hengen miehia ja
naisia kaytannoén toimiin maailman muuttamiseksi. Miten tama
voi toteutua tanaan?
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DVPRARDVADVA DDA

Pelastus ja kosmisen
oikeudenmukaisuuden
kaipuu

Olli-Pekka Vainio

[...] Pelastusta myyvdt, on luvanneet sen
ei vaadi sulta muuta kuin koko eldmdn
kun se manataan.

Apulanta, Lokin paalla lokki

Sen havaitseminen, ettd maailmassa on jotain pielessa, ei ole kummoi-
nen huomio. Maailman risaisuus on ollut ilmeista ihmisille varmasti ennen
kuin meilld oli olemassa edes minkaanlaista kulttuurin nimen ansaitsevaa.
Uskonnot ja filosofiset maailmansyntyteoriat ovat aina yrittaneet vastata
siithen ristiriitaan, joka syntyy ihmisen sisdisesta oikeudenmukaisuuden
tajusta ja maailmasta, jossa oikeudenmukaisuus ei toteudu.

Kristinusko ratkaisee taman jannitteen opetuksella Jumalan ihmiseksi-
tulemisesta. lankaikkinen ja muuttumaton Jumala, joka on kaiken hyvan
ja oikeudenmukaisuuden lahde, antautuu itse karsimykseen ja yhdistaa
nain pahuuden, epaoikeudenmukaisuuden ja synnin valtaan joutuneen
luomakunnan takaisin itseensa tehden ne tyhjiksi. Paradoksaalisesti ratkai-
su epdoikeudenmukaisuuteen on alistuminen epdoikeudenmukaisuudelle.
Nain vakivallan ja koston kierre katkeaa.

Epdoikeudenmukaisuus on kuitenkin syvimmiltaan jotakin joka ratkeaa
lopullisesti vasta historian tuolla puolen, ja toistaiseksi tulevan maailman
taydellisyys murtautuu esiin vain hetkittain. Tassa ajassa kirkon tehtava on
yhtaalta kannustaa eldamaan eparealististen ihanteiden mukaisesti, mutta
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samalla tarjotalohdutusta, kun pahan valta kasvaa ja toisen maailman aanet
hukkuvattdman maailman meluun. Kirkko tarjoaa ndin vision paremmasta,
mutta tdman ja tulevan maailman suhde on rosoinen.

Tarkastelen tassa artikkelissa (jonka tydnimeksi oli annettu "kilpailevat
pelastustarinat”) ensinndkin sellaisia sekulaareja nakemyksia, jotka jaka-
vat saman myyttisen alkukertomuksen lankeemuksesta ja pelastuksesta
seka tasta seuraavasta paratiisinomaisen tilan realisoitumisesta. Sekula-
rismistaan huolimatta taman liikehdinnan ydin muistuttaa tietyntyyppista
uskonnollisuutta. Toisekseen tarkastelen sellaisia kristillisen opin tulkintoja,
jotka hyvaksyvat kristillisen perustarinan, mutta joita ohjaa oikeudenmu-
kaisuuden vaatimus sellaisella tavalla, joka on aiheuttanut jannitteita teo-
logianhistoriassa.

Immanentti kosminen pelastus

Uskonnon julkinen merkitys on viimeisten vuosien aikana heikentynyt mer-
kittavasti lansimaissa. Islaminuskoinen esseisti Shadi Hamid on todennut,
etta sekularismin seurauksena uskontoon liittyneet julkiset kdytannaét, tun-
teet ja odotukset ovat siirtyneet politiikkaan. Jos uskonto parhaimmillaan
mahdollisti sen, etta erimielisyydet ja oikeudenmukaisuuden toteutuminen
jatettiin Jumalan kasiin ja osamme tassa ajassa oli vain sietaa karsimysta,
poliittinen uskonnollisuus yrittaa saattaa voimaan taivaan valtakunnan jo
tassa ajassa. Tama puolestaan vaikuttaa kiihdyttavan yhteiskunnallista po-
larisaatiota.

Hamidin huomio koskee oman aikamme lansimaista yhteiskuntaa, ja
erityisesti Yhdysvaltoja. Kuitenkin sama huomio on esitetty useita kertoja
aiemmin monista 1900-luvun yhteiskuntakokeiluista, joissa hyddynnettiin
uskonnollista kielta ja kuvastoa. Ensimmaisia sotienjalkeisia tutkielmia,
joissa nahtiin tama yhteys, oli Eric Hofferin The True Believer (1951), joka
jaljittaa uskonnollisten ja sekulaarien vallankumousaatteiden, seka vallan-
kumouksellisen vasemmiston etta reaktionaarisen oikeiston, samankal-
taisuuksia. Hofferin jalkeen teemaa ovat merkittavissa tutkimuksissaan
kasitelleet muun muassa Igor Shafarevich, Alexandr Solzenitzyn, Hannah
Arendt ja Leszek Kolakowski.
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Poliittinen idealismi eri muodoissaan kertoo tyypillisesti tarinan lan-
keemuksesta ja pelastuksesta esittdamalla ensin kuvauksen siita, mika on
mennyt vikaan ja kertomalla sitten, kuinka tdma vika korjataan. Vaikka
naista kertomuksista onkin poistettu taivas tai helvetti kuolemanjalkeisina
tiloina, ihmiset, jotka [ahtevat naihin liikkeisiin mukaan, kayttaytyvat tavalla,
jota on helppo kutsua uskonnolliseksi.

Toisen maailmansodan jalkeen hammasteltiin oikeutetusti sita, kuinka
1900-luvun alkupuolen katastrofi oli voinut syntya ja kuinka sen uusiutumi-
nen voitaisiin valttaa. Tama analyyttinen prosessi, joka edelleenkin jatkuu,
on varsin sotkuinen, mutta pyrin nostamaan esiin siita joitakin teologi-
sesti kiinnostavia tekijoitd. Monet oman aikamme poliittista ja ideologista
polarisaatiota kasittelevat analyysit paatyvat usein kuvaamaan ilmioita
uskonnollisilla kasitteilld. Syyna tahan lienee monien ilmididen aiheutta-
ma hammastys ja pyrkimys ymmartaa niita, jolloin 1dhin analogia 18ytyy
helposti uskontojen maailmasta. Jos siis ymmarrat uskontoja, ymmarrat
ehka myds maailmaa.

Sekulaareissa pelastustarinoissa esiintyy ainakin nelja keskeista teolo-
gista elementtia, jotka ovat perisynti, sovitus ja valinta, paratiisi seka para-
doksaalisuus. Nama teologiset peruskasitteet ovat kaikille ihmiskulttuureille
luonnollisia, eli maailma sellaisena kuin se meilla nayttaytyy, synnyttaa
itsestaan meissa tarpeen antaa nimi sen tietyille piirteille. Uskonnot ja
teologiat sitten poikkeavat toisistaan sen suhteen minkalaisen vastauksen
tai selityksen ne sattuvat antamaan. Silloinkin kun kosmologiat ovat mate-
rialistisia, niitd voidaan tulkita teologisen viitekehyksen lapi, koska samat
tekijat pulpahtavat esiin my6s ei-uskonnollisissa malleissa. Esimerkiksi Sha-
farevich kutsuu sekulaareja pelastustarinoita "kiliastiseksi sosialismiksi”,
Africa Brooke "tiedostavien kultiksi” ja Anne Appelbaum "uuspuritanismiksi”.

Sekulaarin aarioikeiston ja adrivasemmiston pelastustarinat poikkeavat
sisaltdnsa puolesta hieman toisistaan, mutta niiden perusrakenne ja toi-
mintatapa on lahes identtinen. Oikeisto tahyaa menneisyyden kulta-aikaan
ja vasemmisto tulevaan paratiisiin. Oikeisto rajaa taistelevan seurakunnan
jonkin paikallisen maareen pohjalta, kun vasemmisto tekee saman sosi-
aalisen statuksen pohjalta. Molemmat ponkittavat asemaansa kaunan ja
uhriutumisenvalineilla. Molempien diskursseissa seksuaalisuuteen liittyvat
kysymykset ovat keskeisella sijalla. Kumpikaan ei ole erityisen kiinnostu-
nut dialogista tai vaitteiden todistamisesta oikeaksi julkisella areenalla,
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ja molemmat ilmentavat anti-intellektuaalisia piirteitd korostaen samalla
erilaisia avoimia tai katkettyja voimankaytén muotoja ajaakseen asiaansa.
Lisaksi molemmat motivoivat oman toimintansa samankaltaisten hyveter-
mien, kuten rakkaus ja oikeudenmukaisuus, avulla.

Valitut ja voidellut

Esimerkkina viimeaikaisista kommentaattoreista nostan tassa esiin erityises-
ti kaksi mustaa amerikkalaista intellektuellia. Kielitieteilija John McWhorter
kuvaa kirjassaan Woke Racism viimeaikaisen sosiaalisen oikeudenmukai-
suuden liikkeen piirissa toisinaan ilmenevia kultinomaisia piirteita. McW-
horterin mukaan oikeudenmukaisuuden tavoittelijoiden toiminnassa on
paljon samaa kuin uskonnollisissa kulteissa ja fundamentalismissa, kuten
jarkahtamatoén usko omaan totuuteen, tunneperdinen viestintd, voiman
hakeminen uhriutumisesta, paamaara pyhittda keinot -mentaliteetti, em-
piirisen tarkastelun korvaaminen fideismilla, kieltdytyminen vastaamisesta
kritiikkiin, omiin auktoriteetteihin vetoaminen, usko omaan moraaliseen
paremmuuteen, apokalyptisen sanaston kayttd, kapea tulokulma maail-
maan ja voimakas jaottelu ulko- ja sisaryhmiin eli“meihin” ja "niihin”. Taman
liikkeen johdossa ovat "valitut” (“the Elect”), joita on siunattu erityisella
moraalisella valveutuneisuudella. Hyvista intentioistaan huolimatta valitut
kuitenkin paatyvat McWhorterin mukaan vahingoittamaan heita, joita he
koettavat auttaa.

Taloustieteilija ja yhteiskuntafilosofi Thomas Sowell puolestaan puhuu
"voidelluista” ("the Anointed"), joita ajaa "kosmisen oikeudenmukaisuuden”
idea. Sowellin mukaan voidellut tarkastelevat maailmaa hyvin kapeasta ja
ideologisesta vinkkelista, mita vastaan Sowell asettaa "traagisen” vision.
Traagisen vision kannattaja nakee maailman monimutkaisena prosessina,
jota ei voi ymmartaa eika parantaa tarttumalla vain yhteen tulokulmaan
tai ongelmaan. Se miksi osa maailmaa toimii niinkin hyvin kuin se toimii,
on traagikolle aina jonkinlainen ihme. Toimivan jarjestelman kehittymiseen
on tarvittu satojen vuosien yhteisty® yksildiden ja kulttuurien valilla, jotka
ovat tuoneet eri taustoistaan yhteiseen pdytaan erilaisia kykyja ja taitoja.
Traagisessa maailmassa tiedot ja taidot rakentuvat yhteisdissa ja niiden
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valisessa vuorovaikutuksessa eika lahjakkuus tai viisaus kumuloidu tietyille
valituille yksildille. Tasta syysta vapaus on traagikoille niin tarkeaa: ilman va-
pautta jarjestelma ei kykene luomaan yhteistydn edellytyksia eika se kehity.
Vapaudesta kuitenkin seuraa mahdollisuus kdyttaa vapautta pahaan, mista
puolestaan seuraa ihmiselon traagisuus. Esimerkiksi Yhdysvaltain perus-
tajaisa Alexander Hamiltonin (joka on nykyaan tunnettu hanen mukaansa
nimetysta hittimusikaalista) mukaan vaikka kaikille tuleekin antaa samat
etuoikeudet (privileges), taloudellinen epatasa-arvo ei tule poistumaan niin
kauan kuin on olemassa vapautta. Voideltujen maailmassa epatasa-arvon
poistaminen tapahtuu taas nimenomaan rajoittamalla yksildiden vapautta.

Traagisessa maailmassa ei ole olemassa lopullisia ratkaisuja, vaan aino-
astaan vaihtokauppoja. Jokaisella tekemallamme teolla on aina hintansa.
Siksi traagikko haluaa tietaa tarkkaan mita seurauksia jollakin teolla on. Jos
keinon hinta ja seuraukset ovat lilan kovat, meidan on etsittdva parempi
keino. Usein meilla on valittavana vain huonoja keinoja.

Traagikon maailmankuva on lahtékohdiltaan yhtaaltd synkka: me lah-
demme rakentamaan jarjestysta kaaokseen ja jarjestelmamme ovat aina
alttiita valumaan takaisin kaaokseen. Silti kaoottisessa maailmassa vallitsee
tietty sisainen relationaalisuus, jossa yksilot ovat aina vaistamatta yhte-
ydessa toisiinsa, ja heilld on mahdollisuus muuttaa maailmaa hiljalleen
parempaan suuntaan.

Jos traagikko maailmaa katsoessaan hammastelee kuinka siina voi
esiintya jarjestysta, voideltu ihmettelee sitd, miksi sielld vield on epatasa-
arvoa ja kaaosta. Voideltujen maailma on apokalypsin kynnyksella oleva
ja synnytystuskissaan huutava maailma, joka on juuri siirtymassa takaisin
alkuperaiseen kunnian tilaansa. Ainut mita tarvitaan, on pieni téytdisy oi-
keaan suuntaan - ja tdaman tdytaisyn voivat antaa vain tietyt valitut yksilot
ja puhtaat sielut, joilla on hallussaan totuus.

Sowell havainnollistaa voideltujen ja traagikkojen tulokulmia asiaan
kahden kysymyksen kautta.

1. Onko elama reilua?
2. Onko yhteiskunta reilu?

Voideltujen kosmisen oikeudenmukaisuuden ideaali samaistaa nama ky-
symykset, kun taas traagikot pitavat nama erillaan. Traagikon mukaan

me voimme tehda yhteiskunnasta reilumman uudistamalla hiljalleen sen
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kaytanteita sitda mukaan, kun puutteita havaitaan. Kuitenkaan me emme
koskaan pysty tekemadan elamasta tai maailmasta reilua. Voidellut pyrki-
vat kuitenkin laajentamaan yhteiskunnan valtaa mahdollisimman laajalle
siten, etta voideltujen toimien kautta myds elaman epareiluus tulisi kor-
jattua. Sowellin mukaan kosmisen oikeudenmukaisuuden ideologia tahtaa
pidemmalle kuin klassinen liberalismi, joka pyrkii takaamaan yhtalaiset
lahtokohdat kaikille. Kosminen oikeudenmukaisuus pyrkii takaamaan, ei
vain mahdollisuuksien tasa-arvoa (equality), vaan myos lopputuloksen tasa-
arvon (equity). Nain yksilén hyvinvointiin ei vaikuttaisi se sattumanvarainen
konteksti, johon han on sattunut syntymaan ja joka maarittaa usein vahvasti
sita millaiseksi yksildn elama kehittyy.

Sowell pitaa kosmisen oikeudenmukaisuuden ideologiaa vahvasti idea-
listisena, koska se kieltaytyy valittdmasta maailman ominaisuuksista, jotka
ovat realistisesti tarkasteltuna joko ihmisen ja inhimillisten instituutioiden
vaikutuskyvyn ulkopuolella. Kosminen oikeudenmukaisuus ei kysy oman
visionsa hintaa, koska mika tahansa rikos ihmisyytta vastaan voidaan aina
oikeuttaa vertaamalla sita tulevan paratiisin ihanuuksiin. Yritykset toteut-
taa kosmista oikeudenmukaisuutta ovat aina olleet jaloja, mutta ne ovat
johtaneet tyypillisesti humanitaarisiin katastrofeihin, koska kaytanndssa
ainut keino punttien tasaamiseen on vapauteen ja muihin perusoikeuksiin
kajoaminen, joka ei onnistu ilman pakkoa ja vakivaltaa.

Ihmiskunnan suurimpia tragedioita on se, kuinka me onnistumme yha
uudelleen ja kerta toisensa jalkeen regressoitumaan kvasiuskonnolliseen
kaytokseen, jossa alamme pelaamaan ihmisryhmia toisiaan vastaan ja
teemme taman kaiken rakkauden ja oikeudenmukaisuuden nimissa. Vii-
me vuosisata synnytti voimakkaan idealistisia maailmankatsomuksia, jotka
keskittyivat, usein varsin hyvin perustein, ei siihen millainen maailma on,
vaan siihen millaiseksi maailman olisi muututtava. Hyvien ja kauniiden
ideoiden pohjalta taottiin rautaiset arvot ja niista valettiin uudet miekat ja
kahleet. Vaikka varit banderolleissa ja lipuissa muuttuivatkin, vakivaltako-
neisto oli aina samanlainen, kuten sitéa ohjannut ihminenkin oli kaikkialla
samanlainen.

Siksi Arendtin mukaan " on pelattavissa, etta keskitysleirit ja kaasukam-
miot jadvat paitsi varoituksiksi myds esimerkeiksi. Totalitaariset ratkaisut
voivat vield totalitaaristen jarjestelmien kukistuttuakin houkutella vahvasti
aina kun poliittisen, sosiaalisen tai taloudellisen kurjuuden lievittaminen
ihmisarvoisella tavalla ndyttada mahdottomalta.” Valttamaton tallainen
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siirtyma ei tietenkaan ole. Kaikki yritykset realisoida oikeudenmukaisuut-
ta eivat ole totalitaristisia. Silti tehokkain ja mutkattomin tie totalitarismiin
nayttaa jostain syysta kulkevan aina sen kautta mika on hyvaa ja kaunista.

Uskontoa vai uskonnonkaltaisuutta?

Vaikka luulen, etta Sowell ja McWhorter ovat oikeassa nahdessaan fun-
damentalistisen kayttaytymisen piirteita oman aikamme sekulaareissa
apokalyptisissa liikkeissa, heidan tapansa kayttaa uskonnollista kieltd on
enemman retorinen kuin analyyttinen. Vaitan, ettd kosmisen oikeudenmu-
kaisuuden ideologia on jotakin, joka nousee ihmislajille tyypillisista kogni-
tiivisista prosesseista ja se ponnahtaa pinnalle aina saanndllisin valiajoin.
Nama prosessit voivat saada uskonnollisen muodon (koska uskonnoilla
on erityinen kyky kayttaa kiehtovia kertomuksia ja myytteja), mutta tama
yleinen kayttaytymisen tapa ei edellytd mitdan erityista uskonnollista im-
pulssia, dogmaa tai kielenkayttoa.

Kognitiivisen uskontotieteen yksi teeseista on uskonnollisen ajattelun
ja toiminnan luonnollisuus, jolla tarkoitetaan sitd, etta ihmisyhteisot ja yk-
silot omaksuvat erittain helposti toimintamalleja, joita tapaamme kutsua
uskonnollisiksi. Teoreettisesta viitekehyksesta riippuen uskonnollisella kayt-
taytymisella on tiettyja oman ryhman hyvinvointia ja eloonjaantia edistavia
funktioita, jotka asettavat ryhmat helposti toisiaan vastaan. Silti vaitan,
etta olisi parempi kutsua kosmisen oikeudenmukaisuuden liiketta uskon-
nonkaltaiseksi, kuin varsinaisesti uskonnoksi. Nain on ehdottanut myds
Patrick Casey, jonka mukaan McWhorterin ja muissa vastaavissa kritiikeissa
samaistetaan uskonto ja anti-intellektuaalinen dogmatismi. Jos uskonnon
kasitetta kuitenkin halutaan kayttaa, kyseessa olisi ndin ollen pikemminkin
analogia kuin samaistus. Vastatessaan nailta osin saamaansa kritiikkiin
McWhorter onkin todennut, etta olisi ehka parempi sanoa, etta kyseessa
on shitty religion.

Kuten jo totesin, linkki uskonnonkaltaisen kaytoksen ja sekulaarin aa-
riajattelun valilla pantiin merkille jo ensimmaisissa kansallissosialismia ja
kommunismia koskeneissa analyyseissa. Naiden liikkeiden ja oman aikam-
me valiin mahtuu 1960-luvun radikalismi, jota Leszek Kolakowski analysoi
massiivisessa marxilaisen ajattelun historiikissaan. My6s Kolakowski pani
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merkille erityisesti tuon ajan opiskelijaliikkeiden piirissa esiintyneen tai-
pumuksen apokalyptiseen ja fundamentalistiseen ajatteluun, joka nousi
epaoikeudenmukaisuuden kokemuksesta.

Yhtenad amerikkalaisen uuden vasemmiston (New Left) ideologisena taus-
tavaikuttajana toimi ns. Frankfurtin koulukunta. Frankfurtin koulukunta
oli Saksasta toisen maailmansodan jalkeen Yhdysvaltoihin paenneiden
spekulatiivisten filosofien yhteisd, joka pyrki rakentamaan yhteiskuntafi-
losofiaa, jolla olisi ollut rahkeita vastustaa fasismia. Historian ironiaa on,
etta esimerkiksi opiskelijaliikkeen keskeisen vaikuttajan Herbert Marcusen
omat tekstit Iahentelivat autoritarismia, mika vahvistaa osaltaan ajatusta
aaripaiden samankaltaisuudesta. Akateemiseksi rock-tahdeksi nousseen
Marcusen ura kaantyi jyrkkaan laskuun, kun hanen avoin kaunansa libe-
raalidemokratiaa kohtaan tuli ilmeiseksi.

Nykyaan koulukunta on Idhinna akateeminen kuriositeetti, mutta se toi-
mii kiinnostavana laboratoriona sille, kuinka inhimillinen ajattelu harhautuu
omaan nokkeluuteensa ja alkaa saada tuhoisia muotoja. Oman aikamme
ilmididen kuvaaminen jonkinlaisen yhteisen syntyhistorian avulla voi olla
aatehistoriallisesta salapoliisintydsta kiinnostuneille mielekasta puuhaa.
En kuitenkaan usko, etta ideoiden historiallis-geneettinen yhteys on tassa
yhteydessa erityisen valaisevaa. Hannah Arendt huomauttaa kuinka vallan-
kumouksellinen ajattelu nousee esiin eri puolilla maailmaa hyvin erilaisissa
olosuhteissa ilman, ettd naiden kontekstien valilla on selkeita yhteyksia.
Pikemminkin taustalla nayttaa olevan ihmiselle luontainen taipumus idealis-
miin. Eri aikoina ja eri paikoissa tama pyrkimys saa vain hieman toisistaan
poikkeavia muotoja, joita voidaan jalkikateen koristella ja perustella erilaisin
filosofisin argumentein.

Esimerkiksi 1960-luvun opiskelijaliike pyrki saamaan akateemista taus-
tatukea Frankfurtin koulukunnalta, mutta se degeneroitui Kolakowskin
mukaan nopeasti epamaaraiseksi anti-intellektuaaliseksi mellakoinniksi.
Tamansuuntaisen arvion lilkkeesta teki myds Marcuse itse, mika 16i Kii-
lan hanen ja nuorten ihailijoidensa valille. Akateeminen kieli oli enaa vain
kuorrutus, joka peitti alleen primitiivisen impulssin. Kolakowskin mukaan
opiskelijaliike oli loppuvaiheessaan "taysin jarjetén ilmaus hemmoteltu-
jen keski-luokkaisten lasten mielihaluista. Vaikka [vasemmistolaiset] aari-
ainekset olivatkin kaytanndssa erottamattomia fasistisista roistoista (fascist
thugs), liike ilman muuta teki nahtavaksi sen syvan kriisin, joka kohdistui

236 Pelastus



niihin arvoihin, jotka olivat inspiroineet demokraattisia yhteiskuntia vuo-
sikymmenien ajan”.

Syvéllisen sosiaaliteorian sijasta kasiin jai vain kasitteelliseen muotoon
puettu kuvaus siita, kuinka tietyt turhautuneet ihmiset 1960-luvulla ajatteli-
vat. Kyseessa oli "yritys antaa filosofinen perusta yhteiskunnassa jo vallalla
oleville tendensseille, jotka tahtaavat sivilisaation tuhoamiseen sisaltapain,
Uuden Onnellisen Maailman apokalypsiin, jolle ei voida antaa minkaanlaista
konkreettista maaritelmaa.”

Epaoikeudenmukaisuuden kokemus herattaa luontaisesti halun muo-
kata yhteiskuntaa muotoon, jossa palikat jakaantuisivat toisella tavalla.
Monimutkaisten jarjestelmien uudistaminen on kuitenkin hankalaa ja tur-
hauttavaa. Siksi on aivan luonnollista ajatella, etta meidan taytyy hajottaa
jarjestelma ja rakentaa se alusta asti uudelleen, jotta oikeudenmukaisuus
toteutuisi. Tata kirjoittaessani uutisoitiin poliisin pidattdaneen suomalaisen
aarioikeistoryhman, joka kannatti akselerationistista terrorismia. Ryhman
tavoitteena olisi ollut lisata terrori-iskujen avulla ihmisryhmien valista po-
larisaatiota, mika parhaimmassa tapauksessa olisi johtanut koko yhteis-
kunnan romahdukseen ja paremman maailman esiinnousuun. Tdma halu
muutokseen ammentaa voimaansa samoista reaaliteeteista kuin mihin
myds monet uskonnot ja niiden opetukset linkittyvat. Seuraavaksi tarkas-
telen yksityiskohtaisemmin naita "dogmeja”.

Perisynti

Perisynnilla tarkoitetaan syyllisyyden muotoa, johon yksil6 voi olla osalli-
nen ilman, ettd han yksiléna on tehnyt mitaan vaaraa. Niin sanotun vah-
van perisyntiopin mukaan nykyihminen jotenkin perii sen syyllisyyden, joka
alun perin lankesi Adamin ja Eevan osaksi. Vaikka Augustinus ei keksi pe-
risyntioppia, han kuitenkin esittaa siita aavistuksen verran radikaalimman
version, jossa ihmiset eivat ainoastaan jaa yleista taipumusta syntiin (tata
kutsutaan heikoksi perisyntiopiksi), vaan myds yhteisen syyllisyyden. Vahvaa
perisyntioppia on kannattanut etenkin Augustinusta seurannut lantinen
traditio, kun taas itdinen kirkko ei ole sita sellaisenaan hyvaksynyt. Augus-
tinuksen intentiona vahvassa perisyntiopissa on tasa-arvo ja tietylla tavalla
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ymmarretty oikeudenmukaisuus. Syyllisyyden periytyminen tarkoittaa, etta
kaikki ihmisten valiset erot nollautuvat. Kukaan ei ole toista hurskaampi,
vaan kaikki ovat yhta syntisia ja tarvitsevat armoa tasmalleen yhta paljon.
"Luonnostaan” hurskas ei saa lainkaan etumatkaa taivaallisella maratonilla
ja epaotollisiin olosuhteisiin syntyneen ei tarvitse juosta kadet selan taakse
sidottuna. Vaikka vahva perisyntioppi ratkaisee tiettyja oikeudenmukaisuu-
teen liittyvia ongelmia, se kuitenkin synnyttaa uusia toisaalla.

Vahva perisyntioppi antaa valineita puhua yksildiden tekemien syntien
sijasta my0s rakenteellisista tai systeemisista synneistd. Systeeminen synti
merkitsee tilannetta, jossa yksil6 ei valttamatta tee mitaan pahaa, mutta
han jollain tapaa osallistuu rakenteeseen, joka saa aikaan pahaa. Voin esi-
merkiksi menna kauppaan ja ostaa kannykan tai sahkdauton, jossa kayte-
tyn koboltin tai litiumin ovat louhineet orjat. Voin sanoa, etta "en kannata
orjuutta” ja aidosti kammoksua moista ajatusta, mutta tekoni kdytanndssa
mahdollistaa orjuuden toteutumisen toisaalla. Olemme osa synnin, himon
jaahneuden verkostoa, josta emme kaytanndssa paase mitenkaan vapaak-
si. Oman aikamme amerikkalaisessa keskustelussa usein kaytetty termi
"systeeminen rasismi” muistuttaakin augustinolaista vahvaa perisyntiop-
pia, jossa ihmiset jakavat yhteisen alkusynnin syyllisyyden, vaikka kukaan
heista ei olisi tehnyt ainuttakaan tekosyntia. Vaikka kukaan ei olisi rasisti
(eli ajattelisi, etta jotkut rodut tai ryhmat ovat arvokkaampia kuin toiset),
kaikki ovat silti aina osallisia systeemiseen rasismiin (eli he jollain tapaa
hydtyvat epareilun jarjestelman toiminnasta).

Vahvan perisyntiopin yksi ongelmallinen seuraus on yksildn toimijuuden
muuttuminen pitkalti mitattdmaksi. En voi mitenkdaan huonontaa mutten
mydskaan parantaa itsedni, koska pahuuteni on aina vakio. Augustinolai-
sessa mallissa murhaaja ja valehtelija ovat loppupelissa yhta tuomittuja,
vaikka heidan tekosynneissaan onkin merkittava ero. Ainut asia mika todella
merkitsee, on osallisuus rakenteellisesta syyllisyydesta. On korostettava,
etta rakenteelliset synnit ovat todellisia ja niiden olemassaolon kieltaminen
edellyttaa jonkinasteista sokeutta. Silti analyyttinen keskustelu rakenteel-
listen syntien ja yksildn vastuun suhteesta on vasta alkutekijdissaan, mika
puurouttaa keskustelun tehokkaasti.

Augustinuksen omassa jarjestelmassa perisyntiopilla onitsessdan melko
vahan praktista kayttda. Se on Iahinna armo-opin tulkintaa ohjaava periaate
tavalla, jota ylla jo kuvattiin. Kuitenkin kun periaate on nain totaalinen, se
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uhkaa muuttua triviaaliksi. Augustinolainen perisyntioppi on myds intuitii-
visesti hankala ymmartaa. Yhtaalta me kylla nédemme ja koemme sen, etta
kaikissa ihmisyhteisdissa esiintyy syntia ja epaoikeudenmukaisuutta. Toi-
saalta meille ei ole mitenkaan helppoa ymmartas, ettd mina olisin jotenkin
vastuullinen jostakin sellaisesta, johon en ole mitenkdan voinut vaikuttaa
(tdmahan on juuri epaocikeudenmukaisuuden maaritelma).

Yksi tapa ymmartaa syyllisyyden ja vastuun luonnetta on tehda ero ka-
usaalisen suhteen ja syyllisyyssuhteen valilla. Voin hydtya kausaalisesti siita,
mita joku kauan sitten elanyt henkild on tehnyt, mutta vaikka tama hyoty
perustuu vaaryydelle, en kuitenkaan ole syyllinen tai ansiollinen omaan
tilaani ja saamiini hyotyihin. Ei ole mitenkaan itsestaan selvaa, mita men-
neisyydessa tapahtunut vaaryys merkitsee oman aikamme elossa olevien
ihmisen kannalta, varsinkin kun vaaryys tuntuu jakautuvan tasaisesti kaik-
kien ihmisryhmien valillg, jos historiaa katsotaan riittavan etaalta. Yritykset
laskuttaa menneen sukupolven synnit nyt eldvien tililta eivat myodskaan
ilmenna mitenkaan ilmiselvasti oikeudenmukaisuutta, vaan mahdollisesti
yhta hyvin vaikkapa kostonhalua, kateutta ja katkeruutta. Lisaksi jos vaaryys
on systeemista eli kaikkilapaisevaa ja se on hyodyttanyt systeemia, johon
kaikki yksilot vaistamatta kuuluvat, kaikki yksildt ovat jossain mielessa seka
syyllisia vaaryyteen etta vaaryydesta hyotyjia.

Tama kielii siita, etta perisyntioppi tai sen sekulaarit muunnelmat eivat
ole erityisen hedelmallisia Iahtokohtia yhteiskunnalliselle muutokselle. Nain
tulkitun perisyntiopin pohjalta paadytaan helposti kahteen helppoon, mutta
ongelmalliseen toimintamalliin. Ensinnakin voimme paatya asettamaan
yksildita toisiaan vastaan (tdma perustuu hankalaan arvioon siita, kuka on
saanut eniten hyodtya ja kuka vahiten) sen sijaan, etta heita houkuteltaisiin
yhteistydhon. Toiseksi voimme passivoitua, koska meidan vallassamme ei
ole tehda asioiden parantamiseksi yhtaan mitaan, koska todelliset ongelmat
ovat systeemisia eivatka yksildista riippuvaisia. Passivismi olisi loogisem-
pi seuraus, mutta se on kaytanndssa hankalampi, joten ihminen valitsee
helpomman manikeolaisen vaihtoehdon, joka jakaa maailman pimeyden
ja valon lapsiin.
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Sovitus ja valinta

Vahvan perisyntiopin seurauksena on armo-oppi, joka luo epajatkuvuuden
vanhan ja uuden maailman tai minuuden valille. Katolinen ja ortodoksinen
teologia on pyrkinyt pitdmaan protestantteja tarkemmin kiinni asteittaisen
muutoksen ideasta, jossa minuuden jatkuvuus vanhan ja uuden minan
valilla sailyy eheampana. Jos vanha mina on kokonaan synnin turmelema,
se on tuhottava kokonaan ja sen tilalle on luotava uusi mina. Vanhaa minaa
ei siis voi parannella ja korjailla, vaan se on tuhottava (mystiikan teologia
puhuu kirjaimellisesti ‘annihilaatiosta’).

Jos sama ideasiirretdan sekulaariin ajatteluun, tuloksena on vallankumo-
uksellinen poliittinen teoria. Rakenteita voidaan uudistaa vain tuhoamalla
ne. Niita ei voi parantaa vahittain. Kuuluisa esimerkki on Mario Savion puhe
opiskelijaliikkeen mielenosoituksessa Berkeleyssa vuonna 1964, joka on
omalle ajallemme tuttu esimerkiksi Linkin Parkin kappaleesta "Wretches
and Kings”, jonka alkuun on samplattu katkelma puheesta: "On aika, jolloin
koneen toiminta muuttuu niin vastenmieliseksi, ja tekee sinusta sydamel-
tasi niin sairaan, etta et voi enda osallistua sen toimintaan! Et voi edes
passiivisesti osallistua! Ja sinun taytyy laittaa kehosi vaihteiden ja pyorien,
vipujen, kaikkien laitteiden paalle - ja sinun on saatava se pysahtymaan!”
Suomessa vastaavaa henkea |0ytyy vaikkapa Agit Propin sanoituksista.

Sekulaareissa pelastustarinoissa ei ole selkeda sovituksen mekanismia,
jolla yksildita voitaisiin siirtda kadotettujen joukosta pelastettuihin. Téma
ymmarrettavaa, koska synti ei varsinaisesti sijaitse yksilossa vaan yksilot
ylittavassa jarjestelmassa ("koneessa”), ja koska ajattelumalli hylkaa trans-
sendentin toimijan suorittaman pelastusekonomisen aktin, kuten kristin-
uskossa.

Appelbaumin mukaan tama johtaa omassa kulttuurissamme julkisiin
riitteihin, joissa edellytetdan jatkuvia anteeksipyyntéja, mutta jotka eivat
enaa palvele sovinnon syntya, koska anteeksiantamuksella ei ole jarjestel-
massa mitaan paikkaa. Yksilon hengellinen ja moraalinen tila on ainaisesti
fiksattu. Koko diskurssin tarkoitus on vain "rangaista ja puhdistaa” yhteisd
ei-toivotuista henkildista.

Vaikka yksilo ei voikaan omalle tilalleen mitaan, han voi kumminkin
yrittdd omaksua uuden uskomusjarjestelman. Kvasiuskonnollista pelas-
tustarinaa ei kuitenkaan voi ldahestya argumenttien keinoin. Rudolf Hess
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totesi, etta "Hitleria ei voida kasittaa jarjella, vaan ainoastaan sydamella”.
Frankfurtin koulukunnan edustajat puolestaan vaittivat, ettd heidan filo-
sofiansa on ylijarjellista. Yritykset arvioida sita joidenkin konkreettisten to-
disteiden valossa on jo itsessdan osoitus siita, ettd henkild on vield vaaran
tietoisuuden vallassa ja aatteen vihollinen. Ainut hyvaksytty tapa lahestya
totalistista aatetta, on omaksua se kaantymyksen kautta.

Kaantymyksen jalkeenkaan henkil6 ei voi koskaan olla varma, etta han
on oikeasti pelastettujen joukossa, koska totaaliseen valtaan pyrkiva jar-
jestelma alkaa nopeasti kaantya sisaanpain ja puhdistaa omia rivejaan.
Esimerkiksi neuvostoaikana ei ollut mitenkaan yllattavaa, ettd gulagiin
heitetty ihmisparka kohtasi samassa vankileirissa oman kuulustelijansa
tai tuomarinsa.

Totalitaarisilla liikkeilla on aina omat mestarinsa ja heita seuraava valit-
tujen valaistuneiden yksildiden joukko, jolle on uskottu tehtavaksi johtaa
yksinkertaiset massat paratiisiin. Seka Maon Punainen kirja, Kommunis-
tinen manifesti etta kansallissosialistiset tekstit perustuvat hierarkkiselle
mallille, jossa ylemmalla tietoisuudella varustetut kouluttavat ja ohjastavat
niita, joilta vastaava valo puuttuu. Frankfurtin koulukunnan filosofien teks-
teissa valitun "intelligentsian” erottaa massoista oikea tietoisuus eli tietty
tapa katsoa maailmaa. Ironista on, etta pyrkimys hierarkioista vapaaseen
maailmaan edellyttaa raudanlujien hierarkioiden (joiden ajatellaan olevan
vain valiaikaisia) luomista, mika kosmisen oikeudenmukaisuuden perus-
teksteissa avoimesti tunnustetaankin.

Jokaisen intentionaalisen yhteison, oli kyseessa sitten uskonto, poliitti-
nen puolue, partiolippukunta tai kokkikerho, perustehtava on tehda ero
ryhmaan kuuluvien ja kuulumattomien valilla. Uskontoja on erityisesti vii-
me aikoina kritisoitu siita, etta ne synnyttavat vastakkainasetteluja ihmis-
ryhmien valilla. Tata kutsutaan pragmaattiseksi argumentiksi uskontoja
vastaan, joka eroaa episteemisista argumenteista siind, ettd nyt vedotaan
uskontojen huonoihin seurauksiin eikd uskonnollisten oppien notkuviin
perusteisiin. Kuitenkin jos uskonnot ovat luonteeltaan huonosti toimivan
kognitiivisen jarjestelman sivutuotteita, ei edelld mainittua ongelmaa voi
rajata koskemaan vain uskontoja ja voidaan myds olettaa, etta samat on-
gelmat esiintyvat todennakoisesti missa tahansa ihmisyhteisdssa.
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Paratiisi

Mao innosti alamaisiaan yhteiskunnan Suuren Harppaukseen iskulauseella:
"kolme vuotta kovaa ty6ta ja kymmenen tuhatta vuotta autuutta!” Kuten
tieddmme, odotettu autuus realisoitui maanpaallisena helvettind. Meidan
voi olla helppo naureskella sekulaarin eskatologian royhkeimmille ilmene-
mismuodoille, mutta samalla on kuitenkin hyva muistaa, ettd nama kau-
hut eivat ole ajallisesti kovin kaukana ja esimerkiksi Kiina pitaa ylla keski-
tysleireja edelleenkin. Lisaksi jos ne nousevat jokaiselle meista yhteisista
ajattelumuodoista, ne ovat lahempana meita kuin oma sydamemme. Olisi
siis naivia uskotella itsellemme, ettd nama ajat eivat voi koskaan palata.
Tai ettd oma vilpittdmyytemme varjelee meidat niilta ylilydnneilta, joihin
jokaikinen taivaaseen kurkottanut jarjestelma 1900-luvulla sortui.

Raamatun kuvaukset kuolemanjalkeisesta paratiisista ovat hyvin niuk-
koja. Jo Hegelista ja Marxista alkaen vasemmistolainen utopianismi on
ollut tassa suhteessa raamatullista. Sekulaarista paratiisista ei osata sa-
noa juuri mitdan konkreettista eikd mydskaan niistda mekanismeista, jotka
saattavat paratiisin voimaan. Samoin Jumalan valtakunta on aika hamara
kasite, vaikka Uusi testamentti siitd paljon puhuukin. Sen toteutuminen on
kuitenkin kokonaan Jumalan teko ja ihminen on ensisijaisesti sen kohde
eika sen subjekti.

Materialistisessa ajattelussa Jumala korvautuu ihmiselld, mutta muuten
asia pysyy samana. Nyt on vain ihmisryhma A:n tehtava poistaa ne esteet,
jotka ihmisryhma B on luonut. Maailma ikaan kuin pitaa sisallaan paratii-
sin, ja sita peittda vain ihmisten tekojen ohut néyhta, joka taytyy puhaltaa
pois - ja sen jalkeen paratiisi tulee todeksi aivan itsestaan.

Meille voi olla vaikea kuvitella, millainen on se paratiisi, joka nousee
vanhan maailman tuhkasta. Meille on helppoa kuvitella, millainen on se
maailma, joka on hitusen verran parempi kuin nykyinen ja jossa on aa-
vistuksen verran enemman oikeudenmukaisuutta kuin tdssa maailmassa.
Intuitiivisesti tuntuisikin silta, etta on helpompaa motivoida ihmisia toimi-
maan tdmadan hitusen verran oikeudenmukaisemman maailman puolesta
kuin hahmottoman utopian puolesta.

Hoffer esittaa, ettd aariajattelu puree parhaiten ihmisiin, joilla yhtaalta on
asiat melko hyvin, mutta joilla toisaalta on tieto siita, etta toisilla on jotain
enemman kuin heilla. Ihmiset, joiden elama on vain puhdasta selviytymista,
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eivat ole kiinnostuneita mistdan muusta kuin perustarpeista. Vallankumo-
uksen suunnittelu onkin ollut pitkalti keskiluokan huvia.

Mutta miksi utopistinen ajattelu saa joukot liikkeelle, kun taas arkinen so-
siaalidemokratia turruttaa mielen? Kuuluisassa lyhyessa esseessaan "How
to be a Conservative-Liberal-Socialist” Kolakowski esittaa, etta inmiset sylei-
levat jarjettdmia utopioita siksi, etta ne lupaavat onnea, kun taas realistiset
filosofiat eivat tata koskaan tee ja siksi ne eivat kiinnosta ihmisia. Mista
tieddmme, ettd maailmanpalon jalkeinen maailma ei ole enemman Mad
Maxin kuin Star Trekin kaltainen? Emme me tiedakaan. Mutta Star Trekin
maailma vetoaa meihin. Siksi jotkut ovat valmiita ottamaan massiivisenkin
riskin, varsinkin jos he kokevat, etta heilld ei ole mitddn menetettavaa.

Paradoksit

Teologiassa, ja varsinkin luterilaisessa teologiassa, ajaudutaan usein para-
dokseihin, jolloin yhta aikaa joudutaan myontamaan ja kieltamaan sama
vaite. Kosmisen oikeudenmukaisuuden uskonto onkin tassa mielessa hyvin
"luterilainen”, koska sen sisalle syntyy vastaavanlaisia paradokseja. Para-
doksien luonteeseen kuuluu, etta vaikka niihin periaatteellisella tasolla pi-
taydyttaisiinkin, ne kdytdnndssa aina ratkeavat jollain tavalla. Seuraavassa
nostan esiin kaksi tallaista paradoksia seka niiden kdytannon ratkaisun:

Sekulaarien pelastustarinoiden paradoksit:

Eskatologia

Pessimismi: koko maailma on tdydellisen turmeltunut
Optimismi: maailma on korjattavissa

Ratkaisu: maailma pelastetaan tuhoamalla se

Soteriologia

Universalismi: pelastus koskee kaikkia

Manikeolaisuus: osa ihmisistd on lIdahtemattdmasti turmeltuneita
Ratkaisu: turmeltuneet on tuhottava
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Molemmat yllakuvatut paradoksit paatyvat kdytannon tasolla jonkinlaiseen
vakivaltaiseen ratkaisuun ja ylldkuvatuista Iahtékohdista niillé ei oikeastaan
edes ole muuta vaihtoehtoa. Tasta syysta Solzenitzynin ja Shafarevichin
arviot sosialismista "kuolemankulttina”, jossa gulagit eivat ole anomalia
vaan jarjestelman keskeinen osa, lienevat oikeansuuntaisia.

Maailmankuvien taustalla olevia metatason valintoja voidaan kuvata
myds seuraavan paattelyketjun avulla.

1. Taju oikeudenmukaisuudesta eli siita mita maailma voisi olla
(paratiisi).

2. Taju epaoikeudenmukaisuudesta eli siitd millainen maailma on
(perisynti).

3. Valinta: kumpi on perustavampaa, oikeudenmukaisuus vai epa-
oikeudenmukaisuus?

4. Jos oikeudenmukaisuus, niin jarjestelmasta tulee idealistinen
(koska oikeudenmukaisuus ei realisoidu missaan puhtaasti).

5. Jos epdoikeudenmukaisuus, niin jarjestelmasta tulee empiirinen
(koska jarjestelmaa voi uudistaa vain suhteessa tietoon siita
millainen maailma on).

6. ldealismi edellyttaa valaistuneiden joukkoa, joka palauttaa maa-
ilman alkutilaansa (valinta).

7. Empiria edellyttaa yhteiséllista ja kumuloituvaa tietoa, jonka
avulla yhteisén kaytanteitda muutetaan.

8. Idealismi edellyttaa vallankumousta (sovitus).

9. Empiria edellyttaa yhteistoimintaa.

10. Jos idealismi unohtaa empirian, muutoskeinot eivat vastaan
todellisuutta. Seurauksena on vakivalta.

11. Jos empiria unohtaa ideaalin, se tyytyy vallitseviin oloihin. Seu-
rauksena on passivoituminen.

Taman artikkelin puitteissa ei ole kuitenkaan mahdollista luonnostella sita
millainen olisi kristillisen teologian nakékulmasta perusteltu poliittisen teo-
logian malli. Totean vain, etta sen tulisi yhdistaa elementteja traagisesta ja
voideltujen visiosta, kuitenkin kallistuen traagiseen suuntaan.

En ole vaittanyt, ettd oikeudenmukaisuuden tavoittelussa olisi sinansa
jotain vaarin. Painvastoin. Kirkko ei voi kutsua itseaan Kristuksen kirkoksi,
jos se ei pyri kohti tata paamaaraa. Samalla kirkko on aina tunnistanut sen
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vaaran, kuinka tassa ajassa korkeimmatkin ideaalit poikkeuksetta korruptoi-
tuvat. Mita korkeampi ideaali, sen pahempaa jalkea syntyy sen lankeemuk-
sesta. Kirjailija James Baldwinin sanoin: "Kukaan ei ole niin vaarallinen kuin
se, joka kuvittelee olevansa sydameltaan puhdas, silla hanen puhtautensa
on kaiken epailyksen ulkopuolella.”

Traagikko hyvaksyy sen, ettd maailma ei ole kokonaan pelastettavissa
ja etta sinne jaa aina varjopaikkoja. Lisaksi han ymmartaa, etta taivaan-
tavoittelu manaa usein esiin maanpaallisen helvetin. Traagikko taistelee
oikeudenmukaisemman maailman puolesta, mutta tietoisena siita, etta
se hyva, jonka han haluaa realisoida, voi synnyttda my®os jotain pahaa.

Mutta missd omassa yhteiskunnassamme kaytanndssa nakyy ylla kuvat-
tu vaihtoehtoinen pelastustarina? Olen tietoisesti halunnut kuvata ilmiota
yleisella tasolla ja historiallisten esimerkkien kautta, jotta emme takertuisi
heti joihin yksittaisiin ilmidihin ja jamahtaisi kiistelemaan, mita ne pohjim-
miltaan ovat tai eivat ole.

Nostan kuitenkin esiin muutamia konkreettisia esimerkkeja. Sosiaalises-
ta mediasta sanotaan, etta se on uskonto, joka ei tunne sovituksen ideaa tai
kirkko, joka ei tunne anteeksiantamusta. Se on hapeapuu ja giljotiini, jonka
avulla erityisella pyhyydella siunatut voivat poistaa pahan keskuudestaan.

Ekokatastrofi ajaa varsinkin nuoria toivottomuuteen ja nakdalattomuu-
teen, joka voi saada radikaalit ideologiat ndyttamaan houkuttelevilta. Tasta
vinkkelista inhimillinen elama alkaa helposti ndyttaa syovalta, joka on tu-
hottava ennen kuin se tuhoaa emantansa. Apokalyptinen tulkinta tulevai-
suudesta voi saada aikaan vaikutelman, etta kaikki on sallittua ja mikaan
ei ole vaarin, jos paamaara on riittdvan hyva.

Erilaiset yhteiskunnalliset keskipakoisvoimat, jotka edesauttavat yksi-
I6iden syrjaytymista, voivat pimentaa yksiléltd hanen oman toimijuutena
ja mahdollisuudet vaikuttaa omaan eldamaansa edes jossain maarin. Seu-
rauksena on avuttomuuden tunne, jossa yksild alkaa kirota maailmaa vai-
keuttaen samalla omia mahdollisuuksiaan tehda elamalleen yhtaan mitaan.
Mielestani rakenteellisten syntien korostaminen yksilon oman kaytéksen
kustannuksella voi johtaa samankaltaiseen kohmeloon. Tahan tilaan joutu-
neet ihmiset ovat alttiita erilaisille aariajattelun muodoille, jotka tarjoavat
yksinkertaisen ladkkeen maailman vaivoihin. Yhteiskunnan ja kirkon on
syyta tehda kaikkensa, ettd mahdollisimman vahan ihmisia joutuisi tahan
noidankehaan, mutta lopulta yksilén itsensa on tehtdva valinta tuhoisan
kierteen katkaisemisesta.
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Vaativammasta kirjallisuudesta pitaville voin suositella Séren Kierke-
gaardin klassikkoteosta Kuolemansairaus, joka kuvaa tuskaisen tarkasti sita
ajatteluprosessia, joka esiintyy pelastuskertomuksena, mutta joka onkin
syvimmiltaan kauhutarina. Vaikka olen tassa tekstissa kayttanyt ehka tar-
peettomankin raflaavia, ja samanaikaisesti vaarallisen kuluneita, poliittisen
historian esimerkkeja, Kierkegaard tarjoaa oivaltavan analyysin siita, milta
sama prosessi nayttaa silloin kun yksildé kaantyy yha tiukemmin sisdanpain
omaan itseensa.

Nyt kuitenkin on siirryttdvan sekulaarien pelastustarinoiden tarkaste-
lusta varsinaisesti uskonnollisiin pelastustarinoihin, joissa niissakin oikeu-
denmukaisuus nayttelee keskeista osaa.

Transsendentti kosminen pelastus

Juutalais-kristillisen eskatologian yksi keskeisistéd teemoista on aina ollut
toivo oikeudenmukaisuuden lopullisesta toteutumisesta. Jo ennen kris-
tillistd aikaa taman toivon realisoituminen alkaa siirtya tasta maailmasta
tulevaan maailmaan. Tassa elamassa meilld on vain paratiisin nimi, muttei
paratiisia itseaan. Sen toteuttaa Jumala yksin historian lopussa.

Uusi testamentti sisaltaa karkeasti ottaen kahdenlaisia kuvauksia pe-
lastuksesta. Yhtaalta Jumala nayttaa haluavan koko kosmoksen sovitusta
ja palautumista alkuperdiseen harmoniaan (Hes. 18:23; Joh. 3:16; Tim. 2:4;
2. Piet. 3:9; Kol. 1:20). Toisaalta ajan lopulla osa luoduista suljetaan pe-
lastuksen ulkopuolelle (2. Tess. 1:9; Matt. 25:46). Naita kahta linjausta ei
ole koitettu harmonisoida ja konsiilitason maaritelmista olennaisin lienee
epamaaraisesti muotoiltu Origeneen universalismin hylkaaminen Konstan-
tinopolin toisessa konsiilissa vuonna 553.

Teologianhistoriassa on ollut kuitenkin vahva kannatus ns. infernalismil-
la, jonka mukaan osa ihmisista joutuu helvettiin, sinne jouduttuaan sielta
ei ole mahdollista paasta pois, helvetissa ihminen karsii syntiensa tahden,
ja helvetin kesto on ikuinen. Esimerkiksi Augustinus opettaa, etta kadotus
"on Jumalan valtakunnasta haviamista, karkotustuomio Jumalan valtiosta,
vieraantumista Jumalan eldmasta, elamaa ilman sita Jumalan valtavaa ja
suloista hyvyytta, jonka han on tallettanut hanta pelkaaville ja jonka han
suo haneen turvaaville. Tamahan on jo niin valtava rangaistus, etta mitkaan
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tuntemani tuskat eivat ole siihen verrattavissa, vaikka ne kestaisivat miten
kauan tahansa. Kadotettujen kuolema on siis ainaista ja loputonta. Se on
osattomuutta Jumalan elamasta ja on yhteista kaikille kadotetuille.” Lute-
rilainen tunnustus ottaa annettuna infernalistisen perusratkaisun ja sama
opetus toistetaan esimerkiksi Katolisen kirkon katekismuksessa.

Kuitenkin Augustinus oli tietoinen, etta monet eivat kannattaneet in-
fernalismia. Han kirjoittaa, kuinka "[tJurhaan siis muutamat ja jopa useat
ihmiset uskovat inhimillisen saalin lilkkuttamina, etta ikuiseen kadotukseen
tuomittujen rangaistus ei olisikaan loputonta ja keskeytyksetdnta piinaa.
He eivat kuitenkaan suoraan opeta vastoin Raamattua, vaan pehmentavat
ankaria lauseita ja vaantavat opetusta lempeammaksi omien tuntemusten-
sa mukaan. Heidan mielestaan Raamattu kayttaa tassa vain kovaa kielta
ja asia on todellisuudessa toisin. He sanovat, etta eihan Jumala unohda
armoaan eika sulje armahdustaan vihansa alle.” Naita lempeamielisia olivat
useat kirkkoisat, joiden mukaan universaali pelastus oli ainakin mahdolli-
nen. Heitd olivat muun muassa Origenes ja Gregorios Nyssalainen. Syita
universalistiseen ajatteluun oli luonnollisesti monia, joista vahaisin ei ollut
ajatus oikeudenmukaisuuden toteutumisesta.

Universaalin pelastuksen idea nousee luonnollisesti Jumalan ominai-
suuksista. Jumala on kaikkivaltias ja armollinen seka perimmainen syy sille,
miksi jotain on ylipaataan olemassa. Augustinolaisen perinteen mukaisesti
pelastus on myds Jumalan lahjaa, johon ihminen ei voi ansiollisella taval-
la osallistua. Jumala siis lahjoittaa pelastavan uskon kenelle han haluaa.
Jumala siis voisi lahjoittaa uskon kaikille, mutta infernalismi edellyttaa,
ettd han ei nain tee. Kalvinistinen traditio mydntaa taman nikottelemat-
ta: Jumala ei tahdo pelastaa kaikkia. Luterilainen teologia paatyy samaan
johtopaatokseen, mutta kieltaytyy sanomasta aaneen lopputulemaa. Kay-
tanndssa kalvinistinen ratkaisu valtetaan vetoamalla mysteeriin; tarkemmin
sanottuna siihen, ettd me emme voi tdysin ymmartaa sita, millaista on
Jumalan oikeudenmukaisuus. Taman ratkaisun ongelma on kuitenkin se,
ettd Jumalan ominaisuuksista ei puhuta johdonmukaisesti. Luterilainen
vanhurskauttamisoppi edellyttaa kasityksen Jumalan vanhurskaudesta ja
rakkaudesta, jonka mukaan Jumalan rakkaus on aarettdmasti enemman
kuin inhimillinen rakkaus, muttei kuitenkaan sen vastainen. Samaan aikaan
sidotusta tahdosta nouseva ennaltamaaraamisoppi edellyttaa, ettd Jumalan
oikeudenmukaisuus voi olla inhimillisen kasityksen vastainen. Modernin
luterilaisen teologian haasteena onkin antaa vastaus tdhan dilemmaan.
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Infernalismiin liittyvat alylliset ja moraaliset ongelmat ovat ilmeisia. Miksi
ajallisesta ja rajallisesta synnistd annetaan ikuinen rangaistus? Yritykset ve-
dota Jumalan majesteettiin synnin raskauttavuuden perusteena térmaavat
Jumalan ominaisuuksiin: eikd Jumalan majesteettinen hyvyys edellyttaisi,
ettd han kykenee antamaan suurenkin synnin anteeksi?

Teologianhistoriassa rankaisuun perustuvat helvettikasitykset ovatkin
tehneet tietd tahtoon perustuvalla helvetille. Syyna jonkun kadotukseen
joutumiselle ei ole Jumalan tahto tuomita, vaan ihmisen itsensa halutto-
muus tulla sovitetuksi Jumalan kanssa. Talldin helvetin ovet ovat siis lukitut
sisalta pain.

Tallainen helvettikasitys on astetta ymmarrettdvampi, mutta sekaan
ei ole taysin ongelmaton. Jotta sita voitaisiin pitaa ymmarrettavana, olisi
voitava selittda kuinka ihmisille on mahdollista valita ikuinen ero Juma-
lasta. Jotta valinta olisi aito valinta, ihmisen pitaa tietda mita han valitsee.
Useimmille ihmisille tama ei ole laisinkaan selvaa.

Kuinka on ymmarrettavissa, ettd ihminen, joka todella tietad mista va-
linnassa on kyse, voi vastustaa loputtomasti Jumalaa, joka on taydellinen
hyvyys ja kauneus? Tama tuntuisi edellyttavan joko niin syvaa turmelusta,
ettd kyseinen yksildé on taydellisen kyvytdn tunnistamaan minkaanlaista
hyvyytta hyvana. Sama ongelma koskee niin sanotun primaalisynnin ongel-
maa: kuinka Lucifer taydellisena olentona, jolla oli tdydellinen jumalayhteys,
voi tehda synnin? Primaalisynnin ongelma on kimurantti ja sita ovat etevat
teologit kasitelleet muualla, padtyen kuitenkin siihen lopputulemaan, etta
asiaan on erittain hankalaa saada mitaan ratkaisua. Jos vaistamme nyt ta-
man ongelman ja ajattelemme ihmista, joka tayttaa yllakuvatun korruption
maaran, tarkoittaa tama, ettd Jumalan on taytynyt luoda olento, joka on
absoluuttisen paha tai joka kykenee muuttumaan absoluuttisen pahaksi.
Tallainen ihminen olisi itseasiassa paholaistakin pahempi keskiaikaisen
enkeliopin valossa. Pahojen enkeleitten kohtalo perustuu Jumalan paatok-
seen, joka sinetdi kunkin enkelin kohtalon eli paha enkeli ei voi koskaan
enda muuttua hyvaksi. Tallaista sinetdintia ei tapahdu ihmisen kohdalla,
vaan kadotettu ihminen valitsisi ikuisesti, joka hetki yha uudelleen, eron
Jumalasta.

Seka infernalismi ettd annihilaatio-oppi kieltavat lopullisen kosmisen
oikeudenmukaisuuden toteutumisen. Ainakin osa siita lahtokohtaisesti Ju-
malan luomasta hyvasta, joka on tullut synnin turmelemaksi, ei koskaan
|6yda tietdan takaisin Jumalan valtakuntaan.
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Voiko hyva Jumala sallia sen, ettd hanen luomansa olento jaa lopullisesti
eroon hanesta? Luulen, etta tahan kysymykseen vastaaminen periaatteelli-
sella tasolla on varsin hankalaa. Kukapa meista on pateva arvioimaan mita
Jumala voi ja ei voi tehda? Vaikka meille voi olla psykologisesti hankalaa ku-
vitella olentoa, joka ikuisesti valitsee vihata totuutta, hyvyytta ja kauneutta,
vaikka hanelle paljastetaan niiden todellinen olemus niin, etta han tietaa
mita valitsee ja mita han hylkaa, tassa ei kuitenkaan ole loogista ristiriitaa.
Tamankaltainen tilanne ei siis ole mahdoton, vaikka se vaikuttaakin epato-
dennakdiseltd. Monien pyhien henkildiden kokemus omasta itsestdan on
ollut hammastys siita, kuinka he toistuvasti valitsevat pahuuden siitakin
huolimatta, ettd he ovat tulleet tietoiseksi hyvyydesta. Helvetin ja ikuisesti
hylatyksi tulemisen funktio kristillisessa narratiivissa on olennainen. Se tuo
mukanaan vakavuuden ja itsereflektion, joka liittyy aiemmin kasiteltyyn
korruptoituneeseen uskonnolliseen impulssiin, joka on kaikille ihmisille
yhteinen. Helvetti eivat ole "ne toiset ihmiset”, vaan hyvan ja pahan raja
kulkee jokaisen ihmisen oman sydamen lavitse, ei ihmisryhmien lavitse.

Viimeaikaisista universalismin puolustuksista ortodoksiteologi David
Bentley Hartin kirja That All Shall be Saved on vakuuttavin. Kirja-arviossaan
toinen merkittava ortodoksiajattelija Andrew Louth kuitenkin toteaa, etta
Hart argumentoi universalismin puolesta samankaltaisella rautaisella lo-
giikalla kuin Calvin argumentoi kaksinkertaisen predestinaation puolesta.
Louth epailee, etta ehka tamankaltainen logiikka ei ole paras keino lahestya
koko kysymysta.

Katolisen kirjailija G.K. Chestertonin mukaan "on valttamaténta toivoa
kaikkien sielujen parasta; on my®s taysin oikeutettua ajatella kaikkien sie-
lujen pelastuvan. Se on oikeutettua, mutta toiminnan ja edistyksen asi-
aa se ei oikeastaan aja.” Han toteaa kuinka monet uskonnot ja filosofiat
edellyttavat mekanistisen kasityksen maailmasta, jossa asioiden on pakko
kayda toteen juuri tietylla ennaltamaaratylla tavalla. Kristinusko nakee kui-
tenkin elaman, ei deterministisen koneen toimintana, vaan seikkailuna ja
kertomuksena, josta emme tieda miten se paattyy. Chesterton esittaakin,
ettd "kristillinen moraali ei perinteisesti ole sanonut ihmiselle, ettd hanen
sielunsa joutuu kadotukseen, vaan etta hanen taytyy pitaa varansa, ettei
niin kay. Kristillisen moraalin mukaan on siis vaarin kutsua ihmista kirotuksi
(damned). On kuitenkin tinkimattdman hurskasta ja filosofista kutsua hanta
kirottavaksi (damnable).”
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Kaytannon tasolla kysymys pelastuksesta ja oikeudenmukaisuudesta
palautuu kysymykseen pelastusvarmuudesta. Hartin mukaan vain univer-
salismi tarjoaa todellisen pelastusvarmuuden, ja jopa "toiveikas universa-
lismi” (voimme toivoa kaikkien pelastusta, muttemme julistaa sitd) jaa tasta
vajaaksi. Absoluuttinen ja erehtymatdn pelastusvarmuus, jota Hart tun-
tuu tavoittelevan, on kuitenkin leimallisesti protestanttisen kristillisyyden
erityispiirre. Teologianhistoriallisesti tama on ollut vahemmisténakemys.
Seka lantisen ettd itdisen teologian piirissa tyypillisin ndkemys on ollut
konjekturaalinen varmuus: en voi olla absoluuttisen varma, mutta voin
silti kuitenkin luottaa Jumalan hyvyyteen. En tarkkaile omaa uskoani, vaan
Jumalan lupauksia. Kun astun Jumalan tuomioistuimen eteen, luotan, ettd
tuomari on paitsi oikeudenmukainen, myds rakastava. Kaikki mika on tata
enemman, voi olla vain pyrkimysta tulla Jumalan kaltaiseksi, tietaa hyva
ja paha.

Pohdintakysymyksia

e Kumpi on tarkedmpaa, totuus vai oikeudenmukaisuus? Voiko
toista olla ilman toista?

e Kuuntele Agit Propin kappale "Kenen joukoissa seisot?”. Kuinka
vastaisit laulussa esitettyyn haasteeseen?

e Mita haasteita liittyy yhtadltd universalismiin ja toisaalta infer-
nalismiin kirkon opetuksessa?
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4 Rukous






DVPRARDVADVA DDA

Pelastus ja rukouksen taito

Anna-Kaisa Inkala

"Koko syddmestéini mind sinua kiitén, sinua mind soitollani ylistdn - sinua,
en muita jumalia. [...] Kun huusin sinua, siné vastasit, annoit syddmeeni
voimaa ja rohkeutta.” (Ps. 138:1,3)

Johdanto

Astun kirkkoon matkallani eteldisessd Saksassa. Edesséni nden lukemat-
toman madrdn kynttilbitd, joita kavijét ovat sytyttdneet. Pienet liekit lois-
tavat rukouksina léheisten ja omien pyyntéjen puolesta. Sytytdn oman
kynttilani, ja liitdn sen muiden joukkoon. Valo laajenee, hiljennyn hetkeksi.
Oppaasta luen, ettd barokkitaiteella koristeltu Wieskirche on erityisesti
lasta toivovien pyhiinvaelluskohde.

Rukous on eldamaa ja olemista Jumalan kasvojen edessa. Se yhdistaa eri
kirkkokuntien ja hengellisten yhteiséjen kristittyja. Koronapandemian aika-
na rukoileminen lisaantyi kaikkialla maapallolla. Myds meilla pohjoisessa
rukouseldma uudistui vastaamaan hartauselaman nalkaan jajanoon. Tama
on nakynyt syntyneind tuoreina rukouksina, digitalisaation avulla toteu-
tettuina jumalanpalveluksina seka uusina hengellisyyden muotoina, jotka
hyddyntavat teknologisia innovaatioita ja mobiilisovelluksia.

Rukous onvoima, jota kukaan eivoi hallita tai tuntea taysin. Kukaan eivoi
myo6skaan kirjoittaa rukouksesta tyhjentavasti, onhan se aiheena rannaton.
Tassa artikkelissa tarkastelen, miten pelastus ja rukous kuuluvat yhteen.
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Ehkapa voin samalla auttaa lukijaa uusiin oivalluksiin rukouksesta, joka
on uskonelaman ydinta. Mystiikan historian kautta kuljen kirkon rukous-
perinteeseen ja tuon esiin sita muokanneita ihmisia. Heidan opetuksensa
rukouksesta virvoittaa sieluja myds nykypdivana.

Kirjoittaessani olen muistanut Kirkon tutkimuskeskuksen tutkija Maarit
Hytosta, joka ehti osallistua vain ensimmaiseen taman synodaalikirjan toi-
mituskunnan kokoukseen. Hanen poismenonsa pysaytti meidat tydtoverit,
mutta sai my0s liikkeelle energiaa rukoilla Maaritin ja hanen Iaheistensa
puolesta. Tapahtui seka pysahtyminen etta liike. Kddannyimme itseamme
suuremman puoleen, hanen, jonka kasissa ovat elama ja kuolema. Suru-
viestiikaan kuin alleviivasi, miten Jumala tarjoaa meille rukousyhteytta, josta
saamme lohdutusta ja voimaa. Sen avulla saatamme nahda todellisuuden
Jumalan valossa.

Jumala kutsuu ihmisen
vuoropuheluun

Rukous on kristityille luonnollinen elamantapa ja kokonaisvaltaista toimin-
taa. Katekismus maarittelee sen sydamen puheeksi Jumalan kanssa, mika
on yhta luonnollista hengelliselle elamalle kuin hengitys ruumiille. Clemens
Aleksandrialainen puolestaan vastasi kysymykseen rukouksen merkityk-
sesta jo 100-luvulla: "Rukous on vuoropuhelua Jumalan kanssa”. Jumala on
luonut meidat ja tarkoittanut, ettd puhumme hanelle. Rukouksessa voimme
ilmaista itsemme Jumalalle ja kohdata hanet todellisena ja elavana.

Keskusteluun ja dialogiin Jumalan kanssa meita ohjaa Sanan kautta vai-
kuttava Pyha Henki. Dialogilla tarkoitetaan yleisessa kielenkdytdssa kahden
tai useamman ihmisen vuoropuhelua erotukseksi monologista, yksinpu-
helusta. Dialogissa Jumala on aloitteentekija - pelastuksen tekija, silla han
lahjoitti meille Pelastajan, Kristuksen - ja odottaa meilta siksi vastausta.
Vastaamme Jumalan kutsuun, kun tunnemme, etta han on hyva ja rakas-
tava eli uskomme haneen. Haluamme tulla ldhelle Jumalaa ja muodostaa
pysyvan persoonallisen Mina-Sina -suhteen, sellaisen, josta Martin Buber
on kirjoittanut.
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Martti Luther viittaa varhaisen kirkon opettajiin ja pitda rukousta aivan
olennaisena osana sita tekemistg, joka on uskon, toivon ja rakkauden har-
joittamista. Se on ty6ta, josta kirkko voidaan tunnistaa. Rukous vie meita
niin sisdan- kuin ulospain. Se vie meita ensiksikin yksinaisyyteen ja hiljaiseen
sydamen rukoukseen, joka on Jumalan kohtaamista sydamessa, ihmisen
olemassaolon ytimessa, sanojen ja ajatusten tuolla puolen. Toiseksi rukous
on kristittyjen valista yhteytta. Se vie meita kohti Idhimmaisia ja maailman
karsimysta. Rakkauden tekojen suuntautuminen Idhimmaisen parhaaksi
on seurausta Jumala-suhteen perustana vaikuttavasta uskosta. Kolman-
neksi rukous on yhteytta eri kirkkokuntien ja erilaisten perinteiden valillg,
kuten Heikki Kotila on kirjoittanut. Kaikki kristityt voivat rukoilla yhdessa
ja toistensa puolesta.

Rukous ei ole ominaista vain kristityille. Kaikkien suurten uskontojen
ytimessa ovat rukous, palvonta ja ylistys. Rukouksen tavat vaihtelevat,
mutta sisallét ovat samankaltaisia. Rukouksissa pyydetaan parantumista,
varjeltumista ja suotuisia ilmoja. Moni sellainenkin ihminen, joka ei koe
itsedan erityisen uskonnolliseksi tai hengelliseksi, rukoilee ainakin joskus
eldméassaan.

Rukouksen auttava voima

Jumala puhuu ihmisille monin tavoin. Han voi kehottaa avaamaan Raama-
tun ja lukemaan. Hanen kutsunsa voi tunnistaa sisdisend levottomuutena
ja kaipauksena pyhyyteen niin kuin tapahtui kirkkoisa Augustinukselle.
Rukouksen harjoitus alkaa kuitenkin usein toden teolla vasta vaikeuksi-
en, sairauden ja karsimyksen keskella. Silloin, kun inhimillinen turva kay
riittdmattomaksi.

lhmiskunnalla on pandemian niin kuin ilmastonmuutoksenkin myota
kokemusta elaman arvaamattomuudesta ja tarpeesta turvautua tieteen
lisdksi johonkin ihmista suurempaan. Tuo transsendentaalinen on Jumala.
Han on meidan ylapuolellamme ja rajallista ajatteluamme suurempi - liian
mahtava, jotta voisimme maaritella ja tuntea hanet taysin. Emme voi so-
vittaa hanta inhimillisiin mittoihin yrityksistamme huolimatta.

Kristinuskon Jumala on kuitenkin myds immanenttinen eli aarettéman
Iahella meita. Han on ajan ja paikan rajojen tuolla puolen - ja silti koskettaa
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meita! Sen vuoksi hanen rakastavassa lasnaolossaan on aina jotain sanoin
kuvaamatonta. Jumala, joka tuli maailmaan Jeesuksessa Kristuksessa ei ole
kenenkaan ohjailtavissa. Hanen Henkensa, joka nosti Jeesuksen kuolleista,
elad nyt meissa: "Hanessa me elamme, likumme ja olemme” (Ap.t. 17:28).

Kristillisessa perinteessa nimenomaan hatad ajaa ihmisen huutamaan
avuksi Jumalan nimea ja pyytamaan pelastusta. Silloin rukous tapahtuu
kuin itsestaan. Alkukirkossa kristittyja kutsuttiin yksinkertaisesti Jumalan
nimen avuksi huutajiksi. Avun huutaminen nousee Raamatun sanasta, joka
kaskee ja kehottaa ihmista vastaamaan Jumalan puhutteluun, "Abba, 1s3.”
Eramaaisien kerrotaan toistaneen psalmin jaetta "Jumala, pelasta minut,
Herra, rienna avukseni” (70:2). He tahtoivat, ettd nama avuksi huutamisen
sanat syOpyvat heidan mieleensa ja toistuvat lakkaamatta. Mutta jos ihmi-
nen ei koe tarvetta huutaa, han voi myds huokaista tai olla hiljaa. Silloinkin
Jumala kuulee.

Kutsuun rukoilla sisaltyy vaativa ulottuvuus, joka perustuu Jumalan toi-
seen kaskyyn: "Al4 turhaan lausu Herran, sinun Jumalasi nimea.” Jumala
suorastaan pakottaa ihmista rukoilemaan ja kaantymaan hanen puoleen-
sa. Vuoropuheluun lahtemiselle on velvoite, joka ankkuroi rukoilemisen
Jumalan yhteyteen. Jumalan nimi on pyha ja sen vuoksi hanta tulee kiittaa
ja ylistaa. Rukoilemisen perustuminen Jumalan sanaan ja kaskyyn tekee
siitd ihmiselle kuuluvan tehtavan, jolla han ei voi kuitenkaan hakea ansioita
itselleen.

Kaskyyn rukoilla liittyvat suuret lupaukset, silla Jumala on luvannut, etta
saamme sen, mita rukoilemme. Nakoala pelastukseen avautuu, silla Ju-
mala sanoo: "Avuksi huuda minua hadan paivana, niin mina tahdon sinut
pelastaa” (Ps. 50). Rukoilijoina voimme luottaa siihen, ettd Jumala kuulee
ja antaa sen mita pyydamme (Matt. 7:7-8).

Lutherin mukaan oikean rukouksen edellytyksena on usko. Sanojen
pelkka hokeminen ilman uskoa on turhaa. Vasta uskosta nousevassa ru-
kouksessa Jumala vaikuttaa meidan kanssamme ja meidan kauttamme.
Rukous on kallisarvoinen lahja, joka on, kuten sanottua, yhta valttamatonta
hengelliselle elamalle kuin hengitys ruumiille.
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Rukous ja Raamattu

Kirkon hengellisessa elamassa rukousta on ohjattu ruumiin, hengen ja mie-
len kurinalaisena toimintana niin kuin muissakin uskonnoissa. Rukousta
voi harjoittaa ruumiin toimintana, silla rukous voi olla daneen lausuttu
tai laulettu ja fyysisin elein ilmaistu akti Jumalan puoleen. Kristillisiin ru-
koustapoihin kuuluu ruumiillinen ulottuvuus: ulkonainen keskittyminen,
ristinmerkin tekeminen ja kumartaminen seka kasien yhteen liittdminen,
jonka moni meista on oppinut jo lapsuuden iltarukouksessa.

Rukous on kuitenkin ensisijaisesti kielellista, silla Jumala on lasna maa-
ilmassa myds kielen valitykselld. Vanhassa testamentissa kohtaamme
juutalais-kristillisen Jumalan, jonka ilmestyminen ihmiselle on ennen kaik-
kea verbaalista. Luomiskertomuksen mukaan Han loi maailman sanoil-
laan (1. Moos. 1). Jumala loi ihmisen eldmaan yhteydessaan, tapahtui mita
hyvansa. Hanen aanensa puhutteli Aadamia ja Eevaa sen jalkeen, kun he
olivat maistaneet kiellettya hedelmaa (1. Moos. 3).

Jumala on yhteydessa maailmaan sanoillaan ja puhuu ihmisten kielta
profeettojen ja sanansaattajiensa kautta. Han puuttuu maailman tapah-
tumiin historian eri vaiheissa ja antaa tehtavaksi viestinviejilleen julistaa
inhimillista tietoa tdydempaa viisautta. Mooseksen, Aamoksen, Jeremian
ja muiden viestinviejiksi kutsuttujen omat taidot olivat merkityksettomia,
silld Jumala antoi heille sen mita heidan tuli kansalle puhua. Ihmisen osa-
na on kuulla ja asettua Samuelin tavoin Jumalan palvelijana Herran eteen
(1. Sam. 3:9) tai olla kuulematta kutsua.

Uudessa testamentissa Jumala on Sana eli Logos, joka on lahjoittanut
meille itsensa Jeesuksessa Kristuksessa. Jumalan Poika on itsensa antava
rakkaus, joka on antanut maailmalle suurimman lahjansa. Jumalan Pojassa
Sana tuli lihaksi ja eli meidan ihmisten keskella. Sana on elavaa ja Jumala
puhuttelee meita siind. Vaikka Jumala ilmaisee itsensé meille ja voimme
tuntea hanet, on han aina jotain enemman kuin havaintomme ja tietami-
semme. Voimme tuntea salatun Jumalan rukouksessakin vain rajallisesti.

Jeesus opetti, miten tarkeda on rukoilla ja antoi esikuvan vetaytymalla
yksindisyyteen rukoilemaan. Han opetti oppilailleen Isa meidan -rukouk-
sen, kun nama eivat tienneet, miten rukoilla. Tama rukousten rukous on
siksi erityisasemassa kaikkien kristillisten rukousten joukossa. Jeesus mygds
kehotti oppilaitaan rukoilemaan aina, koskaan lannistumatta: "Tottahan
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sitten Jumala hankkii oikeuden valituilleen, jotka paivin ja 6in huutavat
hanta avuksi” (Luuk. 18:7).

Uudessa testamentissa tapaamme opetuslasten lisaksi monia ihmisia,
joiden oli luonnollista rukoilla. Paavali viittaa kirjoituksissaan seka miehiin
ettd naisiin, jotka rukoilivat ja profetoivat (1. Kor. 11:4). Sosiaaliset normit
eivat estaneet sita, etta my0os naiset saattoivat aaneen rukoilemalla osal-
listua Jumalan palvelemiseen ja ylistamiseen. Apostolien teoista voimme
lukea niista, jotka olivat omistautuneita rukoukselle. Naisten profeetalli-
nen puhe ja rukous kuuluvat ja nakyvat Luukkaan evankeliumissa, jossa
Elisabetin ja Marian kohtaaminen osoittaa Jumalan olevan lasna heidan
kanssaan. Elisabet "tdynna Pyhaa Henked" siunaa raskaana olevaa Mariaa
jahanen kohtunsa hedelmaa. Tama vahvistaa Mariaa ja hanen tehtavaansa
Jeesuksen aitina (Luuk. 1:41-45). Kuvaukseen profeetta Hannasta kuuluu,
ettd han paastosi ja rukoili (Luuk. 2:37).

Apostoli Paavali kehottaa kristittyja jatkuvaan rukoukseen: "Toivokaa ja
iloitkaa, ahdingossa olkaa kestavia, rukoilkaa hellittamatta” (Room. 12:12).
Han toistaa kehotuksen rukoilla lakkaamatta ja opastaa kiittamaan kaikesta
(1. Tess. 5:17-18). Se tarkoittaa sitd, etta rukouksen tulee olla mukanamme
elaman kaikissa hetkissa ja ikdan kuin sulautua meihin niin, ettd tydmme
ja eldmamme muuttuu rukoukseksi. Tydelaman ja muiden velvollisuuksien
keskella yhteyden Jumalaan ei tarvitse olla aina tietoista. Olennaista on,
ettd olemme avoimia ja suostumme ottamaan nykyhetken lahjana - tai
haasteena - Jumalalta.

Kuvallinen kokeminen

Sanallisen Jumalan ilmestymisen rinnalla kristillisessa rukouseldmassa tun-
netaan myos visuaalinen Jumalan kokeminen. Rukous tuo ihmisen Jumalan
kasvojen eteen ja hanen valaisuunsa. Tama sisaltda nakemyksen Jumalan
jaihmisen suhteen I3heisyydesta ja vastavuoroisuudesta kuten meidan ih-
misten kesken, kun katsomme toisiamme silmiin. Jo antiikin kreikkalaisessa
filosofiassa katse oli kontemplatiivisen ajattelun ytimessag, silla kauneuden
kokeminen oli sen katsomista (theoria). Teorian merkityksen miellamme
alylliseksi, mutta siina on mukana nakdhavaintoon liittyva kokemukselli-
suus. Varhaisille opettajillekin niin idassa kuin lannessa katselu oli rukousta
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ja kontemplaatiota. Se oli kaksitahoista toimintaa, jossa katselija osallistuu
katselun kohteeseen. Katselun kautta Jumalan valtakunnan todellisuuteen
osallistuminen on mahdollista hengelliselle ihmiselle kaikkialla. Rukoilija
katselee ihmetellen Jumalan suuria tekoja. Sielun silmin Jumalan voi koh-
data kaikessa luodussaan. Varsinkin luomakunnan kauneus ja ikonit herkis-
tavat havaitsemaan Luojan nakymattdman lasnaolon ja ylistamaan hanta.

Jumalan katsominen saattoi olla hengellisen tayttymyksen valittémin
muoto my®6s juutalaisuudessa, vaikka se olikin harvinaista ja ihmiseltd jopa
kiellettya, niin etta ihmisen tuli Jumalan lasna ollessa peittaa kasvonsa
tai heittaytya kasvoilleen maahan. Vanhan testamentin mukaan Jumalan
nakivat "kasvoista kasvoihin” vain Mooses ja Jaakob.

Kristittyjen keskuudessa nakemisen ja visuaalisen ilmestymisen on aja-
teltu liittyvan hengelliseen taydellistymiseen. Ne ovat voineet olla muutakin
kuin Jumalan nakemistd. Raamatun apokalyptiset ilmestykset ovat luoneet
voimakasta kuvastoa tulevista tapahtumista ja sisaltavat nakyja lopunajois-
ta niin kuin taivasten valtakunnastakin. Kiehtovia ja pelottavia nakyja ovat
nahneet my&s mystikot. Tuonpuoleisuuden murtautuminen tdmanpuolei-
seen todellisuuteen tuo heidan mukanaan viestin, jonka tarkoitus on saada
aikaan hengellinen muutos ja moraalinen kdanne elamassa.

Rukous opettaa rukoilijaa

Rukoilemisen taitoa oppii parhaiten rukoilemalla. Rukoilla voi aivan yk-
sinkertaisesti ja yksindan Jumalan kanssa. Paivi Huuhtanen-Somero pitaa
hengellisen harjoituksen "puhtaana” perusmuotona juuri konstailematonta
hiljentymista rukoukseen: "Riittaa se, etta mahdollisimman paljon etsii hil-
jentymiselle tilaa ja aikaa, jotta voi kuulostella Jumalan sanaa, itsedan ja
olemassaoloaan maailmassa.” Moni kuitenkin kaipaa ohjausta ja toisten
rukoilijoiden tukea rukouselamdassaan. Siihen antavat vastauksia retriitit
ja muut kirkkojen rukoushiljaisuutta vaalivat toimintamuodot seka hen-
gellinen kirjallisuus.

Rukous itsessaan opettaa rukoilijaa, silla rukouksessa ihminen paasee
osalliseksi Jumalan antamasta opetuksesta. Jumala ohjaa rukouksen kautta
ihmista. Mihin? Kohti pelastusta. Rukousharjoituksessa voi ottaa avuksi
Raamatun kohdat, mietiskelyn tai muistiinpanojen kirjoittamisen. Tarkeinta

Pelastus ja rukouksen taito 261



on kuitenkin tulla Jumalan kasvojen eteen ja keskittya siihen, mika on olen-
naista. Hengellisten harjoitusten aloituksessa Ignatius Loyola esittda varsin
perinteisen nakemyksen ihmisen elaman perimmaisesta tarkoituksesta:
Ihminen on luotu ylistamaan, kunnioittamaan ja palvelemaan Jumalaa ja
pelastamaan siten sielunsa. Sen vuoksi tehtdvamme on Kkiittaa ja ylistaa
Jumalaa joka paiva hanen luomisensa lahjoista.

Kiitollisuutta voi opetella yksinkertaisesti avaamalla aistit elaman ihmeel-
lisyydelle. Lapsen olemus, silmujen aukeaminen, linnunlaulu - tdma kaikki
ymparilldamme kertoo elaman pyhyydesta. Kauneus herattaa kiitoksen ja
ilon eldman lahjasta. Se virittda ihmisen ottamaan vastaan Jumalan hyvyy-
den, silld Jumala on hyvyyden ja kauneuden ldhde. Usko voi avata silmat
nakemaan kauneutta siellakin, missa jarki ei sita nae.

Kirjoitetun ja puhutun kielen lisaksi Jumala lahestyy ihmista musiikissa.
Musiikilla on kyky rakentaa silta tastd maailmasta toiseen. Erityisesti virret
ja hengelliset laulut herattavat ihmisen turvautumaan Jumalaan ja hanen
rakkautensa ylenpalttisuuteen. Ne ovat itsessaan rukousta. Perinteisen
virsirunouden kaavan mukaan viimeistaan virren viimeisessa sakeistdssa
avautuvat taivasnakoalat. Nain rukoukseen tulee vahvasti mukaan pelas-
tuksen toivo:

Luodut, te Herraa kiittakéad, dénenne
lauluun liittakad: Halleluja, halleluja!
Aurinko, péivdn valkeus, kuu, tahtitarhain
kirkkaus, kiité Herraa, kiitd Herraa!
Halleluja, halleluja, halleluja.

Ihminen, ristin kantaja,

anteeksi kaiken antava,

kiité Herraa! Halleluja.

On tadlla tuska, ahdistus,

taivaassa rauha, kirkkaus.

Kiitos Herran! Kiitos Herran!

Halleluja, halleluja, halleluja. (Virsi 455:1,5)

Tama ei muuta sita tosiasiaa, ettad kristityn elamassa on aina myds vaike-
uksia ja vastoinkdymisia. Hengellinen elama voi kdyda rutikuivaksi ja ruko-

us heikentya olemattomiin. Rukoileminen voi herattaa erilaisia jarjellisilta
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tuntuvia vastalauseita. Miksi rukoilemme, jos ndaemme, etta rukouksista
huolimatta vaikeudet, maailman epaoikeudenmukaisuus ja ldhimmaisten
karsimys jatkuvat? Kaikkivaltiaana Jumala tietda ilman rukouksiammekin,
mita tarvitsemme ja mitd olemme pyytamassa. Tallaiset vastahankaiset aja-
tukset ovat haitallisia, silld ne aiheuttavan hairién vuoropuheluun ihmisen
jaJumalanvalilla. lhminen ei pysty nakemaan sita kokonaiskuvaa elamasta,
jonka Jumala tuntee. Ihnminen pakenee Jumalaa kuin jo kertomuksessa
paratiisista. Ihminen pakenee, jottei hanen tarvitsisi asettua Jumalan eteen
kohtaamaan omaa itseaan, syyllisyyttaan seka vastuutaan lahimmaisesta
ja maailman tilasta.

Jos rukous muuttuu epatyydyttavaksi ja ikavaksi, voi se johtua siit3,
etta rukouksesta on tullut yksinpuhelua. Puhumme Jumalalle, mutta emme
kuuntele, mita sanottavaa hanelld on meille. Kenties han tahtookin meidan
toimivan?

Rukouseldman syventaminen

Ymparillamme on kaiken aikaa arsykkeita ja aktiviteetteja, mika ruokkii le-
vottomuutta. Mieleemme tydntyy saman aikaisesti monenlaisia impulsseja.
Silmiimme ja korviimme tulvii nopeatempoisesti havaintoja, jotka turrut-
tavat aistejamme. Halinan ja kiihkearytmisen elaman keskelld on etsittava
yksinkertaisuutta ja harjoitettava keskittymista. Nykyaan on tarjolla monia
tapoja hiljentaa vauhtia erilaisissa retriiteissa tai itseilmaisuun ja -tutkis-
keluun liittyvilla erityiskursseilla. Osa menetelmista on peraisin eri uskon-
noista tai ne ovat taysin maallisia mietiskelytekniikoita.

Hengellisessa perinteessa neuvotaan etsimaan sisdista tasapainoa hil-
jaisuudesta, levosta ja yksindisyydesta. Viipymalla naissa hetkissa ja tiloissa
omat ajatukset vaimenevat ja oleminen tulee tdrkedammaksi kuin suoritta-
minen. Ruumiilla on tdssa tarkea osansa, onhan ihminen yksi sielullinen
ja ruumiillinen kokonaisuus. Mietiskely koskettaa nditd molempia, kuten
kirkon rikas rukousperinne osoittaa. Ruumiin eleet ja liike tukevat keskit-
tymista ja sisimman kuuntelemista.

Lisaa kaytannon keinoja rukouselaman syventamiseen tarjoaa keskiajan
mystiikan teologia. Mystiikalla tarkoitetaan henkildkohtaisen uskonnollisen
kokemuksen kautta saatavaa valitonta tietoa Jumalasta. Nykyisin kdytetdan
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samassa yhteydessa yleisesti termia spiritualiteetti. Molemmissa kuvataan
kristityn sisdisig, yksildllisia kokemuksia Jumalasta ja tuohon kokemukseen
liittyvaa rukousta ja toimintaa. Termina mystiikka on nykymuodossaan pe-
raisin vasta uudelta ajalta, mutta ilmidt, joihin se viittaa olivat osa antii-
kin ja keskiajan kulttuuria: syva hengellinen harjaantuminen, Kristukseen
elaytyminen ja Jumalan vaikutuksille altistuminen seka kontemplatiiviselle
eldamalle omistautuminen. Ne tdydensivat messuihin ja hetkipalveluksiin
keskittyvaa liturgista hengellisyytta.

Kristillisen mystiikan alkuperainen merkitys on Jumalan rakkauden salai-
suudessa (mysteeri). Huomio kohdistuu Jumalan ilmoitukseen Jeesuksessa
Kristuksessa.Jumalan salaisuuden etsiminen on Kristuksen etsimista. Hanet
kohdataan lasna olevana sanassa ja ehtoollisen sakramentissa. Mystiikassa
pysytaan kirkon yhteydessg, silla se ei poikkea kirkon opetuksesta.

Peruskokemus mystiikassa on, ettd ihmisen tuntema luonnollinen mina
ei ole hanen todellinen minansa. Oman identiteetin etsinta kuuluu mysti-
koilla syvalliseen uskonnolliseen elamaan. Identiteetin etsinnan tarve on
aikakaudesta riippumatonta ja koskettaa samalla tavalla oman aikamme
ihmista kuin keskiajankin saantékuntalaista. Ihminen etsii todellista mi-
naansa, joka eiole hanenitsensa tai muiden luoma keinotekoinen minakuva
vaan Jumalassa lepaava todellinen mina.

Mystiset kokemukset kertoivat siita, etta todellisuus on enemman kuin
mitd ndemme, kuulemme, maistamme, haistamme tai voimme koskettaa.
Tosi todellisuus lepaa jumalallisella perustalla, jota etsija voi Idhestya kris-
tillisessa perinteessa rukouksen ja meditaation avulla. Mystinen yhteys Ju-
malaan muuttaa ihmista sisaisesti niin, etta se nakyy hanen jokapaivaisessa
eldmassaan suhteessa toisiin ihmisiin ja koko luomakuntaan. Ihminen heraa
elamaan ja valpastuu. Han ei pakene pois maailmasta, vaan on vahvasti
lasna ymparistdssaan ja vaikuttaa siihen teoillaan aktiivisesti.

Rukouksen malleja

Keskiaikaisissa luostareissa ja saantokunnissa kehittyi malleja ja ohjeis-
tuksia kristillisen uskon syventamiseen. Perinteeksi muodostui meditaatio
(lat. meditatio), joka tarkoittaa mietiskelya, pohdintaa ja uskonnollis-mys-
tista tarkastelua. Meditaatio on kaytdssa my6s maailman eri uskonnoissa.
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Tarkastelun kohteena oleva pyha teksti tai muu valine vaihtelee uskonto-
perinteesta riippuen.

Kristilliseksi meditaation tekee se, ettd mietiskelyssa kaytetaan Raa-
matun teksteja, virsia tai kristilliseen perinteeseen kuuluvia kertomuksia
pyhimyksista ja pyhista paikoista. Ne kaikki ovat hengellista ravintoa, jota
pureksitaan, jauhetaan ja suorastaan mdrehditddn (ruminatio) kuin heinaa
syova karjaeldin ravintoaan, niin etta siita tulee erottamaton osa elimistoa.
Meidan ei tule vain lukea ja kuulla Jumalan sanaa ja muuta kristilliseen tra-
ditioon kuuluvaa ainesta, vaan sy6da sita ja niin kuin nautitun ravinnonkin
kohdalla, sulateltava sita mietiskelemalla paivan mittaan.

Keskiaikaisista benediktiiniluostareista on Iahtdisin nelivaiheinen ru-
kousperinne, johon kuuluvat ensiksikin Raamatun lukeminen (/ectio), sanan
mietiskely (meditatio) ja rukoileminen (oratio). Keskiaikaisen rukousmallin
tavoitteena oli saavuttaa jatkuvaksi ja sanattomaksi muuttuneen rukouk-
sen kautta neljas vaihe, vapaan rukouksen tila, "kristillinen syvamietiskely”
(contemplatio). Tama malli luo alustan mystiselle kokemukselle ja mystiikan
teologialle.

Martti Luther sai vaikutteita keskiajan uskonnollisesta kulttuurista ja
Augustinukseen pohjautuvasta filosofisesta ajattelusta. Olihan han ollut
pitkdan luostarissa augustinolaisveljena. Siksi on luonnollista, etta luteri-
laisessa perinteessa tunnetaan sama vanha rukouselaman malli. Lutherilla
nelivaiheisessa mallissa contemplation tilalle tuli kuitenkin kiusaus (tenta-
tio). Hanen nakemyksensa mukaan Jumala saa aikaan ihmisessa sisaisen
muutoksen viemalla hanet sellaiseen kokemukseen, jota ihminen ei itse
tahdo. Jumalan "vieraan tyon" tarkoituksena on, ettd kokemus ahdistuk-
sesta, karsimyksesta ja kiusauksesta, "rististd” ajaa ihmista evankeliumin
luo ja saa hanet rukoilemaan.

Erityisen syvasti Lutheriin vaikutti Kristus-keskeisen mystiikan perinne.
Siina olennaista oli Kristuksen seuraaminen (imitatio Christi), johon kuului
yksinkertainen elamantapa, kdyhyys ja elaytyminen Kristuksen karsimyk-
siin ristilla. Hengellisessa elamassa korostui lisdksi seurakunnan yhteinen
jumalanpalvelus, messu. Lutherin teologiassa Kristus on todellisesti lasna
ehtoollisen leivassa ja viinissa. Ehtoollisen sakramentin kautta Kristus elaa
kristityssa ja muuttaa hanta sisaltapain.

Tuomo Mannermaa on korostanut, miten luterilaisessa perinteessa
seurakunnan yhteisen jumalanpalveluksen on jatkuttava arkeen ja sii-
na harjoitettavaan henkildkohtaiseen meditaatioon. Tassa "yksityisessa”
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jumalanpalveluselamassa ei ole ajan ja paikan rajoja. Jumalan sana painuu
ihmisen sydameen ja alkaa valaista hanen persoonansa keskusta. Lasna on
Pyha Henki, joka rukoilee ihmisessa ja muuttaa hanta sisaisesti. Meditaation
voima ja vaikutus perustuu siihen, ettd mietiskeltdvan sanan sisalténa on
Kristus. Jumalan sana on vayl3, jonka kautta rukoilija tulee hengellisesti
osalliseksi Kristuksesta. Ihmisen ja Jumalan valille muodostuu unio, jossa
rukoilija partisipoi itse Pyhaan Kolminaisuuteen.

Lutherin kasitys hengellisen eldaman kehityksen lahtékohtana olevasta
uniosta on uudistuksellinen ja poikkeaa keskiajan mystiikasta, jossa Jumala-
yhteyden nahtiin tapahtuvan pitkan hengellisen harjaantumisen tulokse-
na. Lutherilla inhimillisesti rakennellun Jumala-suhteen sortumisessa ja
ahdistukseen joutumisessa on mukana pelastava todellisuus, itse Kristus.
Yhdistymisessa Kristuksen kanssa ihminen tulee osalliseksi talle kuuluvista
ominaisuuksista, kuten uskosta, rakkaudesta, viisaudesta, rauhasta, ilosta
ja hyvyydesta. Sanansa kautta Jumala muuttaa ihmista sisaisesti ja syvalli-
sesti olemukseltaan Jumalan Sanan, Kristuksen kaltaiseksi. Pyrkimys tahan
ei kuitenkaan Lutherin mukaan poista ihmiselta kiusauksia ja karsimyksia,
vaan pikemminkin johtaa tuntemaan ne elamassaan.

Lutherin jalkeen mystiikan asema ei ollut enda yhta vahva luterilaisessa
teologiassa, kun kehityskulku vei sen poispain katolisuudesta. Mystiikkaa
ei silti taysin kielletty edes puhdasoppisuuden aikana. Virsirunoilijana tun-
nettu Johann Gerhard ja monet muutkin sen ajan teologit ovat todisteena
tasta. Protestanttisissa kirkkokunnissa mystiikasta tuli erityisesti pappien
kirjoittamaa, jolloin naisten uskonnollinen ajattelu jai taltakin osin pitkaksi
aikaa sivuun. Pietismi korjasi tilannetta. Se syntyi elavan uskon ja hurs-
kauden korostuksesta vastustamaan puhdasoppisuutta, josta se irtautui
kirkolliseksi uudistusliikkeeksi. Pietismi tarjosi my®s naisille teologian mar-
ginaalissa alueen, jossa he saattoivat kirjoittaa ja ilmaista uskonnollista
kokemusmaailmaansa. Eteenkin virsirunoilijoiden joukossa on ollut myés
naisia. 1700-luvulla esiintyy naisia kirjoittamassa yksittaisia teksteja, mutta
kokonaisesta tuotannosta heidan kohdallaan eivoi puhua. 1800-luvulta tie-
detdan jo useita virsia julkaisseita naisia, kuten virsikirjaankin padssyt Lina
Sandell.
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Kirkon mystikoita

Tunnetuimpiin mystikoihin kuuluva Avilan Teresa (1515-1582) on kirjoit-
tanut yhteydestaan Jumalaan omaelamakerrallisessa kirjassaan Sisdinen
linna. Teosta vuodelta 1577 voidaan pitaa Teresan hengellisena testament-
tina. Se on kuin johdatus mystiikan spiritualiteettiin ja rukousopas, jossa
teoreettinen ajattelu yhdistyy kaytannollisella tavalla omakohtaiseen ko-
kemukseen.

Teresa uskoi eletysta elamasta otettujen esimerkkien voimaan kuten
muutkin kokemuksellisen spiritualiteetin edustajat. Heihin lukeutuu Tere-
san ohella dominikaanimaallikko Katariina Sienalainen (1347-1380), joka
niin ikdan korosti teologiassaan Jumalan ja ihmisen rakkaudellista vuo-
rovaikutusta mystiikan vanhan perinndn tapaan. Naiden kahden naisen
omaelamakerrallisuudella oli teologiset perusteet, silla itsetuntemus ja ko-
kemusten tutkiskelu oli tapa syventya aistimusten takaiseen todellisuuteen
ja oppia tuntemaan Jumalaa.

Sisdisessd linnassa Teresa tarkastelee sielun ja Jumalan suhdetta saira-
usvuoteeltaan kasin. Fyysisen heikkouden tila on kuin pysaytys ja merkki
Jumalalta syventya hengellisyyteen. Sairastumisen kautta kutsun hengel-
lisyyteen koki moni muukin mystikko, muun muassa fransiskaanisaanto-
kunnan perustaja Franciscus Assisilainen (1181/1182-1226) ja Juliana Nor-
wichlainen (1342-k.1416 jalkeen), jonka teologisen julistuksen taustalla oli
viikon mittainen intensiivinen sairastaminen ja paranemisen aikana saadut
ilmestykset.

Teoksessaan Teresa kayttaa trinitaarista teologista kehysta nayttaak-
seen, miten Jumala valaiseen ja muuttaa uskovan eldaman. Rukouseldman
lisddminen mahdollistaa sen, ettad uskova paasee yha syvempaan ja intii-
mimpaan kanssakdymiseen Jumalan kanssa. Teresa kuvaa tata matkana
sisdisen linnan huoneistojen kautta ulkokehaltd sisimpaan keskukseen,
missa Jumala asustaa.

Jumalan todellinen lasnaolo vaikuttaa mystikossa niin, etta nakokul-
ma maailmaan ja koko elamantapa muuttuvat pysyvasti. Teresan tai mui-
denkaan mystikkojen kohdalla ei ollut kyse haihtuvista kokemuksista ja
elamyksista vaan pitkajanteisesta harjoituksesta rukouksen taidossa. Ru-
kous on aina harjoittelua, se on Teresallekin kuin keskustelu, joka jatkuu
lakkaamatta. Sisainen rukous ei ndyta hanesta muulta kuin ystavalliselta
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seurustelulta ja ahkeralta keskustelulta Jumalan kanssa, jonka tiedamme
rakastavan meita.

Teresan kuvaama kristityn yhdistyminen Jumalaan tarkoittaa kristilli-
sessa rukousperinteessa henkildkohtaisen mystisen kokemuksen kautta
saavutettua valitdonta tietoa Jumalasta. Tassa hengellisessa tiessa on erilai-
sia vaiheita puhdistautumisesta valaistumiseen eli hengella tayttymiseen.
Lopulta rukoilijan tie kulkee harvoista ja lyhyesti koetuista yliluonnollisista
aistimuksista unioksi, pysyvaksi liitoksi Jumalan kanssa. Nama mystiset ko-
kemukset ovat osittain samoja kuin Uuden testamentin kuvaukset Pyhan
Hengen armolahjojen vaikutuksista (vrt. Ap.t 2:1-21).

Kirkon perinteessa on tehty tarkkoja erotteluja yliluonnollisten armolah-
jojen ja muiden yliluonnollisten iimididen valille, silla ne ovat myds aiheut-
taneet hajaannusta kristillisissa yhteisdissa. Olennaisena yliluonnollisten
kokemusten tunnistamisessa on pidetty sitd, etta todelliset armolahjat
palvelevat kristittyjen yhteiséa. Ne luovat yhteenkuuluvuutta, rauhaa ja
armollisuutta ihmisten valille, kun taas pahojen henkien aikaan saamien
lumeilmididen jalkivaikutuksena on levottomuus, ylimielisyys ja riitaisuus.

Yliluonnollisten lahjojen tunnistamisen avuksi Paavali viittasi hengen
hedelmiin, jotka nakyvat yksinkertaisuutena, ndyryytena ja karsivallisyy-
tenad (Gal. 5:22-23). Tama ajattelu nakyy hanen kertomuksessaan omasta
taivasmatkastaan kolmanteen sfaariin. Matka on huikea, todellisuuden ra-
jat ylittava kokemus, mutta Paavali kertoo siita varovaisesti ja pyrkii jopa
haivyttamaan itsedan kokijana kayttamalla osittain kolmatta persoonaa
kerronnan keinona (2. Kor. 12:2-4).

Kristityilla on edelleen kaipausta mystisyyden siivittamiin kokemuksiin
ja yliluonnolliseen. Mystikoita kannattaakin lukea myds tana paivana, silla
he opettavat meille uskonelaman rikkauksia ja varoittavat vahaan tyyty-
misesta hengellisessa elamassa. Heihin niin kuin mystiikkaan ylipaataan
litetdan turhaan tietty salaperdisyyden tuntu. Mystikot eivat ole vain har-
voja etuoikeutettuja, jotka ovat saaneet erityisen hengellisen kyvyn. Meista
jokaiselle on annettu sama Jumalan valittdman kokemisen mahdollisuus.
Mystikoita olemme me kaikki, jotka rukoilemme. Téama oivallus perustuu
Riitta ja Seppo A. Teinosen maaritelmaan, jonka mukaan jokainen rukoi-
lija on mystikko, silla rukous on Jumalan toimintaa, Pyha Henki rukoilee
meissa. Pyhan Hengen rukous on meissa tapahtuva hengityksen kaltainen
perusrukous.
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Rukous ja lahimmainen

Armollinen Jumala, sinun hyvyytesi ravitsee meitd joka hetki. Avaa sil-
mdmme nékemddn IGhimmdéistemme hdtd ja korvamme kuulemaan hei-
dén pyyntdnsé. Rohkaise meitd sanoin ja teoin vdlittdmdén rakkauttasi
ja kantamaan vastuuta koko luomakunnastasi. Kuule meitd Poikasi Jee-
suksen Kristuksen, meidédn Herramme tahden. Aamen. (Pieni rukouskirja)

Jumalan danen kuunteleminen johdattaa rukoilemaan lahimmaisten puo-
lesta. Kokemus Jumalan rakkaudesta synnyttaa rakkautta toisiin ihmisiin ja
tekee ihmisesta esirukoilijan. Ohjaava vaikutus on myds kultaisella saannél-
14, joka tiivistad Raamatun keskeisen eettisen sisallon. Se kehottaa kaanty-
maan pois omasta itsesta kohti ldhimmaista ja asettumaan hanen sijaansa.
On eldydyttava ja mietittava, mita tahtoisin itselleni tehtavan, jos olisin sa-
massa tilanteessa kuin joku toinen. Saantd ohjaa toimimaan ja rukoilemaan
kanssakulkijan parhaaksi. Taman tietaminen on paljon yksinkertaisempaa
kuin kdaytdnndssa saannén mukaan toimiminen.

On valttamatonta, etta viemme pyyntdmme Jumalalle ja rukoilemme
itsemme, perheemme ja esirukousta pyytaneiden puolesta. Esirukouksessa
astumme ulos omista ympyroistdmme ja suuntaamme ajatuksemme toisiin
ihmisiin ja heidan tarpeisiinsa. Jatdmme itsekkyytemme ja kohdistamme
ajatuksemme siihen, mika on toisille hyvaksi. Puhumme karsivien, sairaiden
ja epdoikeudenmukaisuutta kokeneiden puolesta. Tuskan, rakkaudetto-
muuden ja vakivallan ndkeminen johdattaa valittdmaan yhteyteen maail-
man hadan kanssa ja sita kautta toimimaan rukouksessa.

Jumala tuntee pyyntémme, jotka itsessdan ovat uskon ilmaus. Uskon
ilmaus voi tapahtua sisaisesti, mutta se voi olla myds muille nakyva todistus
omasta vakaumuksesta. Joskus julkinen ele - vaikkapa ristinmerkin tekemi-
nen - voi olla vaarallista. Mielessani ovat ne kristityt, jotka ovat vainottuja
oman uskonsa julkisen harjoittamisen vuoksi esimerkiksi Lahi-idassa ja
Aasiassa seka ne marttyyrit, jotka tunnemme kristinuskon historiasta.

Kirkon tydssa esirukous on suuri etuoikeus ja mahdollisuus. Luther piti
jumalanpalveluksen yhteista esirukousta erityisen tarkeana. Reformaat-
torille yksityisen hadasta nousevan rukouksen rinnalla esirukous on viela
kallisarvoisempi, silla se kokoaa kaikkien ihmisten, seurakunnan ja koko
kirkon hadan yhteen. Siind ihminen asettuu karsivan lahimmaisen paikalle
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ja osallistuu samalla Kristuksen karsimykseen. Tata tyota eivat voi korvata
mitkaan muut teot.

Esirukous muuntaa ihmisen itsekkaat pyyteet yhteyden hakemiseksi ja
yhteyden kokemiseksi. Se on tarkoitettu jokaiselle kristitylle. Kristittyjen
rukous einouse Jumalan luo pelkastaan papin valityksella. Luther kuitenkin
korostaa, ettad papin tehtdvana on nimenomaan koota kristittyjen rukoukset
ja tuoda ne Jumalan eteen. Pappi toimii rukoilijana valitystehtavassa kan-
salta Jumalalle aivan kuin han toimii saarnassa valitystehtavassa Jumalalta
kansalle. Pappien ja piispojen tehtava on myds opettaa kansaa, miten sen
olisi osallistuttava messuun ja rukoiltava.

Papin tehtdvista ylipaataan puolet tulisi Lutherin kasityksen mukaan
olla rukousta eli uskosta nousevaa Jumalan nimen kunnioittamista, avuksi
huutamista, kiittamista ja ylistamista. Sen lisaksi papeilla on velvollisuus sy-
damen jatkuvaan hengelliseen rukoukseen aivan kuin varhaisilla opettajilla,
jotka rukoilivat paivin ja 6in. Sama koskee itse asiassa jokaista kristittya.
Hiljainen jatkuva rukous on arjen jumalanpalvelusta.

Rukous jatkuu

Rukouksessa kyse on Jumalan lasndolossa lepaamisesta. Meidan oman
rukouksemme tulee yksinkertaistua ja antaa tilaa Pyhan Hengen rukouk-
selle meissa. Tassa sydamen tasolla eli olemuksemme sisimmassa ytimessa
tapahtuvassa hiljaisessa rukouksessa jattaydymme Jumalan lasndoloon ja
rakastavan katseen alle. Oikotieta sydamen rukoukseen ei ole, sita on har-
joitettava tietoisesti niin etta suullisesti toistettu rukous laskeutuu lopulta
huulilta sydameen. Silloin rukous alkaa elaa ihmisessa ilman ponnisteluja
ja jatkuu Pyhan Hengen rukouksena.

Rukoillessa meille toivon mukaan kirkastuu, etta kaikki mitéd olemme
saaneet, on perdisin Jumalalta. Jumalan olemus on rakkaus. Han on anta-
nut meille elaman. Rukouksen voima perustuu Kristuksen pelastustyéhon
meidan puolestamme: hanen karsimykseensa, kuolemaansa ja ylésnou-
semukseensa. Han odottaa, ettd uskomme ja luotamme haneen. Kokemus
Jumalan rakkaudesta saa ihmisen rukoilemaan Jumalalta apua pienissa ja
kaikenlaisissa asioissa. Sellainen yhteys avaa elamaan uuden ulottuvuuden.
Silloin ihminen alkaa toimia Kaikkivaltiaan ty6toverina.
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Avautuu pienié ihmeitd. Kuulen perheestd, jossa oli pitkédn toivottu lasta.
Miehen diti sanoi ennen kuolemaansa rukoilevansa vield taivaassakin
sen puolesta, ettd perhe saisi vauvan. Hinen kuolemansa jalkeen miehen
vaimo tuli raskaaksi. Tuleva isd, joka ei pitinyt itseddn hengellisend,
totesi: "Eipd se kauan vienyt gidiltd.” Myéhemmin pariskunta sai toisen-
kin lapsen. Vdldhdys Wieskirchestd - lasta toivovien ja lasten puolesta
rukoilevien pyhiinvaelluskohde - palautuu mieleeni.

Saan laajennettua ndkymdd lisdd. Rauhan ja oikeudenmukaisuuden
rukoileminen maailmaan kohdistaa ajatuksemme maapallon tulevai-
suuteen. limastokriisin aikana rukouksiin kytkeytyy vakava huoli ilmas-
tonmuutoksesta ja kaikkia uhkaavasta tuhosta. lhmisen ja luonnon elin-
olot heikkenevdt ilmastokriisin seurauksena. Ei tarvitse olla tutkija tai
luonnontieteilijd, jotta voi toimia eldmdn rikkauden sdilymiseksi planee-
tallamme. Jokainen voi tehdd kestdvié valintoja, jotka liittyvdt ruokaan,
lilkkumisen, matkustamiseen ja kierrdttdmiseen, vaikka kaikilla ei olekaan
samanlaista mahdollisuutta vaikuttaa ilmastonmuutoksen torjuntaan.

Kristityille on annettu mahdollisuus rukoilla Jumalan antaman eldman ja

sen tulevaisuuden puolesta. Ei pida lannistua huonoista uutisista, vaan

l[ahestya Jumalaa lakkaamatta ja nahda, etta rukouksemme muuttuvat hy-

vaa luovaksi toiminnaksi. Rukous yhdistaa maapallonlaajuisesti, rajoitta ja

erotteluitta kaikkia kristittyja tanakin pdivana. Ja jokaisella rukoilijalla on

oma ainutkertainen rukouselamansa, niin kuin hanen koko elamansa ja

olemuksensa ovat Jumalan luomina ainutkertaiset.

Pohdintakysymyksia

Millaisia kokemuksia sinulla on spiritualiteetista ja rukouksesta
tassa ajassa?

Missa avautuu tilaa mystiikalle luterilaisessa perinteessamme/
seurakuntaeldamassamme?

Mika on sinun rukouksesi tanaan?
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Piispat kutsuvat hiippakuntansa papit ja lehtorit
vahintaan joka kuudes vuosi synodaalikokoukseen.
Vuoden 2022 synodaalikokousten teema on Pelas-
tus. Se haastaa pohtimaan vaativiakin teologisia
kysymyksia, joilla on merkitysta papin ja muidenkin
kirkon tyontekijoiden tyossa. Kokouksia varten on
usein kirjoitettu erillinen synodaalikirja.

Synodaalikirjan tavoitteena on antaa aineksia kes-
kustelulle seka mahdollistaa pelastukseen liittyvien
perustavien teologisten teemojen ja tyon konkreet-
tisten kysymysten vuoropuhelu. Teos sisaltaa seka
analyyttista pohdintaa teemasta etta mietiskelya
henkilokohtaisten kokemusten valossa.

-I-
ISBN 978-951-789-735-8 SUOMEN EVANKELIS-
(PDF, saavutettava) LUTERILAINEN KIRKKO



	Sisällys
	Esipuhe
	1 Sanoitettu pelastus
	Kohti sitoutuvaa yhteisöä: Exodustradition avaamia näkökulmia pelastukseen Vanhassa testamentissa
	Pelastus Uudessa testamentissa
	Vanhurskauttaminen – oikeudenmukaisuutta ja hyväksymistä
	Pelastus ekumeenisessa teologiassa

	2 Eletty pelastus
	Arki, eletty uskonto ja pelastus reformaatioajalla
	Pelastus ajassamme – kysy­mys merkitykselli­syydestä
	Kaste pelastuksen palveluksessa
	Taivas täytyy kuvitella

	3 Maailman pelastus
	Jumalan valtakunta – ikkuna globaaliin teologiaan
	Pelastus, hyvinvointi ja eriarvoisuus
	Pelastus ekokriisin aikakaudella
	Pelastus ja kosmisen oikeudenmukaisuuden kaipuu

	4 Rukous
	Pelastus ja rukouksen taito
	Kirjoittajat ja toimituskunta




