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Johdanto

"Ilmastonmuutos on oire moraalisesta ja hengellisestd hairiotilasta.” Nain lausui Konstan-
tinopolin ekumeeninen patriarkka Bartolomeos Montrealin ilmastokokouksen alla vuonna
2005. Patriarkka on maailman ortodoksien merkittdvin hengellinen johtaja. Hanet tunne-
taan "Vihreana patriarkkana” pitkdaikaisen ymparistokriisiin liittyvan vaikuttamistyonsa
ansiosta.

Kyseinen lause sisdltdd ndkemyksen siitd, ettd ilmastonmuutos - ja ymparistokriisi koko-
naisuudessaan - on oire, eika ole riittavaa keskittya oireiden hoitoon. On puututtava juu-
risyihin. Tall6in liikutaan filosofian ja teologian alueella eli maailmankuvan syvarakentei-
den kysymyksissa.

Monet kristilliset kirkot jakavat nakemyksen, ettd ihmiskunta tarvitsee selviytydkseen
siirtyman maailmankuvassaan. Sellainen siirtyma mahdollistaa uudenlaisia hyvan elaman
malleja, jotka toteutuisivat maapallon ekologisissa rajoissa.

Maailmankuvalla tarkoitetaan tassa kulttuurin syvarakenteiden oletuksia olemisen, ajan ja
paikan luonteesta, ihmisyydesta sekd ihmisen paikasta luonnon kokonaisuudessa. Maail-
mankuvaan sisaltyy perinteisesti myds kasitys jumaluudesta seka tiedon luonteesta. Maa-
ilmankuvan voi luonnehtia olevan ihmist4, luontoa ja yhteiskuntaa koskevien oletusten tai
tietojen kokonaisuus. Yksi sen synonyymi on todellisuuskasitys.

Kun tavoitteena on yhteiskunnallinen siirtymé kestavaan elamantapaan, maailmankuvan
tason siirtyma on valttimatoén. Suomen itsendisyyden juhlarahaston eli Sitran raportissa
Ihminen osana elonkirjoa (2021) todetaan, ettd kiaytannollisella eli kdyttdytymisen ja tek-
nologian muutoksilla voimme jossain maarin vaikuttaa kestavyyskriisiin. T4t vaikutta-
vampia ovat muutokset poliittisella eli yhteiskuntajarjestelmien ja rakenteiden tasolla.
Kaikkein vaikuttavimpana tasona raportissa pidetdan "uskomusten, arvojen, maailman-
kuvien ja paradigmojen” tasoa. Muutokset viimeksi mainituissa mahdollistavat perusta-
vanlaatuiset ja pitkdkestoiset siirtymat myos muilla tasoilla.

Raportti konkretisoi: "Esimerkiksi globaali talousjarjestelmdmme perustuu osaltaan us-
komukselle ikuisen kasvun mahdollisuudesta. Nykyisen talouden rakenteet ndkevéat luon-
non lahinna resurssina ja arvokkaana taloudellisen arvon kautta. Tdma heijastuu ihmisten
kuluttamiseen ja muuhun kéyttaytymiseen. ” (s. 15) Tallaisten uskomusten haastaminen
ja vaihtoehtojen tarjoaminen on juurisyihin puuttumista.

Maailman vaestosta reilut 2 miljardia ihmistd kuuluu kristillisiin kirkkoihin. Mikali kirkot
osallistuvat maailmankuvallisen siirtyméan mahdollistamiseen, vaikutus voi olla merkitta-
va. Kirkkojen kannanotot ympéristokriisiin nousevat niiden teologiasta eli uskonperinnén
tulkinnoista. Tallainen tydskentely sisaltda pyhien kirjoitusten tulkintaa, eettisia johtopaa-
toksia ja hengellisen syvatradition tarkastelua vaihtuvissa yhteiskunnallisissa tilanteissa.
Otsikon késitteet "hengellisessa opetuksessaan” sisdltdvat maailmankuvaan ja teologiaan
liittyvid painotuksia. Kirkkojen kdytdnnon toimenpiteet ekologisesti kestdvan tulevaisuu-



den puolesta konkretisoivat periaatteita ja antavat kannanotoille uskottavuutta, mutta ne
on rajattu tdman raportin ulkopuolelle.

Kirkkojen teologinen tydskentely on erityyppistd kuin akateeminen teologia, jolla tarkoi-
tetaan nykyisen tieteenihanteen rajoissa toimivaa tutkimusta. Akateemisen teologian
menetelmat heijastelevat eri ihmistieteitd ja ne ilmentavat valistusfilosofian muokkaamaa
tieteenihannetta. Téllaiseen tieteelliseen tydskentelyyn ei sisdlly esimerkiksi hengellista
ulottuvuutta. Akateeminen tutkimus ja kirkkojen teologisointi tapahtuvat kuitenkin usein
tarkedssa vuorovaikutuksessa toistensa kanssa.

Kirkkojen maailmankuvaan ja teologiaan liittyvat linjaukset ovat usein kirkkojen johtajien
tai johtavien hallintoelinten virallisia lausumia. Tdssa raportissa ndkékulmaa on kuitenkin
laajennettu sisdltimaan muitakin tulevaisuuteen suuntautuvan pohdinnan kannalta po-
tentiaalisesti merkittavia teologisia keskusteluja, vaikkeivat ne olisi mukana virallisissa
linjauksissa.

Vaikka kristinuskon perinteessa on aina esiintynyt ihmisen luontosuhteeseen liittyvia
teemoja, kdynnisti ihmisen kithdyttimaan ymparistokriisiin havahtuminen uudenlaisen
paneutumisen naihin kysymyksiin 1960-luvulta alkaen. Kristinusko joutui vastaamaan
syytoksiin, ettd se on itse paasyyllisid ympdariston tasapainon jarkkymiseen. Yhdysvalta-
lainen aatehistorioitsija Lynn White Jr. nosti esiin vuonna 1967 vaikutusvaltaisessa artik-
kelissaan juutalais-kristillisen tradition kielteisen vaikutuksen ihmisten luontosuhteeseen.
Tahan ovat johtaneet hdnen mukaansa erityisesti perinteen ihmiskeskeisyys ja se, etta
perinteen tulkinnoissa on korostettu ihmisen ehdotonta hallintavaltaa muuhun luontoon.
Sama painotus on siirtynyt koko lansimaisen filosofian pohjaksi (Veikkola 1992; Pesonen
1999). Kritiikki heratti kirkoissa laajan keskustelun ja sen my6ta suurelta osin myds itse-
kriittisen, perusteisiin pyrkivan teologisen uudistustyon. Tallaisesta eri mantereilla tapah-
tuvasta tyoskentelysta kaytetddn usein nimitysta ekoteologia.

Ekologisen ndkokulman vaikutus eri kirkoissa on ollut vaihteleva. On myos kirkkokuntia,
joissa téllaisiin painotuksiin suhtaudutaan varauksella, esimerkiksi Yhdysvaltojen konser-
vatiivisissa evankelikaalisissa suuntauksissa. Seuraavissa luvuissa kasitellaan eri kirkko-
jen reaktioita ymparistokriisin haasteeseen. Selkeyden vuoksi analyysi jaotellaan kirkko-
kuntien mukaan, vaikka ymparistokriisin tapaisten kysymysten kohdalla kirkkokuntarajat
eivat korostu. Vakavat globaalit ongelmat vahvistavat kirkkojen yhteistyota. Viimeisessa
luvussa arvioidaan heikkoja signaaleja siitd, mitd nima muutokset kirkkojen itseymmar-
ryksessd mahdollisesti merkitsevat tulevaisuudessa.



Kirkkojen ekumeeninen yhteistyo

Tarkein ekumeeninen eli kirkkojenvalinen yhteistyodelin on Kirkkojen maailmanneuvosto
(KMN). Siina toimivat lukuisat maailman protestanttiset ja ortodoksiset kirkot. Jo 1950-
luvulla sen keskusteluissa nostettiin esiin ekologista nakokulmaa (Pihkala 2014), mutta
varsinaisesti teema sai painoarvoa pari vuosikymmentid myohemmin. 1970-luvulla
KMN:ssa haluttiin vastata yhta aikaa sekd inhimillisen hddan ja kéyhyyden ettd ymparis-
ton turmeltumisen haasteisiin. Tama oli ldhtokohta ohjelmalle Oikeudenmukainen, osallis-
tuva ja elinkelpoinen yhteiskunta. Kyseessa oli pyrkimys tulkita kristillistd luomiskasitysta
niin, ettd samalla tehddan oikeutta nykyajan tieteen perustelluille kasityksille (Veikkola
2007).

1980-luvulla seuraavassa hankkeessa kokonaisuuteen integroitiin rauhan teema. KMN
lanseerasi Oikeudenmukaisuus, rauha ja luomakunnan eheys -prosessin. Vuonna 1989
pidetty Euroopan kirkkojen ekumeeninen yleiskokous liittyi tihdan ORLE-prosessiin ja oli
sikali merkittava, ettd siind saavutettiin laaja konsensus myds katolisen kirkon kanssa.
1990-luvun mittaan ORLE-prosessin merkitys heikkeni, mutta ekologiset teemat ovat silti
olleet kaikissa suurissa ekumeenisissa kokoontumisissa esilla.

Sisallollisesti KMN:n keskusteluissa tarkea teema on ollut luomisuskon tulkinta, joka ko-
rostaa ihmisen vastuullisuutta luomakunnan taloudenhoitajana, ei luonnon pidakkeetto-
mana hallitsijana. Toinen keskeinen keskustelunaihe on ollut jumalakasitys, johon liittyen
on pyritty nostamaan ekologisesti merkittavia painotuksia marginaalista keskemmalle.
Tallainen kasitys jumaluudesta on esimerkiksi pan-en-teismi, jonka mukaan Jumala on
sekd tdman- ettd tuonpuoleinen. Luominen on jatkuva prosessi, jossa Jumala toimii elamaa
ja olemassaoloa yllapitden ja uudistaen. Han on laheisesti lasna kaikessa olevassa mutta
samalla myds sen tuolla puolen, luomakuntaansa suurempi ja kasittdamattdomampi.

Kirkot ovat esittaneet kritiikkia sellaiselle edistysuskolle, joka pohjautuu rajattoman ta-
loudellisen kasvun ajatukseen. KMN:ssa tarkedssa roolissa on ollut eko-
oikeudenmukaisuuden painotus, joka huomioi globaalin epatasa-arvon kysymykset.

KMN:a on myds Kritisoitu siitd, ettd sen ekologiset lausumat painottuvat liian sosiaalieetti-
sesti eivatka ndin onnistu inspiroimaan kirkkojen eldmaa ruohonjuuritasolla. Kirkkojen
kdytannoissa painottuvat usein edelleen melko ihmiskeskeiset kasitykset, ja luomakunnan
varjelemisen teemat jaavat sivuosaan. Tama lienee seurausta muun muassa siitd, etta
kirkot eivat teologisessa tydskentelyssdan ole arvioineet tarpeeksi perusteellisesti lanti-
sen maailman maailmankuvaa, joka perustuu pitkalti valistusajatteluun ja mekanistiseen
(konemaiseen) kasitykseen maailmasta (Kainulainen 2005).

Monissa kirkkokunnissa ajatus ihmisistd luomakunnan taloudenhoitajina eli niin kutsuttu
tilanhoitajaetiikka on keskeisin ekoteologinen lahtokohta. Tata ajatusta kuitenkin kriti-
soidaan yha laajemmin siit4, ettd se sdilyttad hierarkkisen asetelman ihmisesta luonnon
ylapuolella ja erillisend muusta olevasta. Tasta lahtokohdasta todellista siirtymaa ekologi-
sempiin eldmdnmuotoihin ei tapahdu. Hierarkkisia 1ahtokohtia KMN:n keskusteluissa
haastavat esimerkiksi alkuperdiskansojen edustajat.



Ortodoksinen kirkko

Itdinen eli ortodoksinen kirkko on opetuksessaan ja teologiassaan pitkalti sivuuttanut
lantiset valistuksen aatevirtaukset. Luontosuhteen kannalta tima on mahdollistanut sen,
ettd ortodoksisessa teologiassa lahtokohdat ovat sdilyneet kokonaisvaltaisempina ja kos-
misempina. Esimerkiksi varhaisten kirkon opettajien eli kirkkoisien ajattelussa maailma
mielletddn sakramentaalisena eli pyhdana. Tama tulee 1ahelle edelld mainittua panenteis-
tista kdsityst4, jossa persoonallinen jumalakasitys on yhdistettdavissa kosmiseen. Ortodok-
sisessa teologiassa arvostetaan edelleen korkealle varhaisten opettajien ja kirkollisko-
kousten ndakemyksid, joita pyritddn soveltamaan nykyajan kysymyksiin (Chryssavgis
2006; Theokritoff 2022).

Ymparistokysymykset eivat ole aktiivisesti esilla kaikissa ortodoksikirkoissa (esimerkkina
Vendjan ortodoksinen kirkko talla hetkelld), mutta Konstantinopolin ekumeeninen pat-
riarkaatti on toiminut viime vuosikymmenina erittdin maaratietoisesti, erityisesti nykyi-
sen patriarkka Bartolomeoksen johtamana. Suomen ortodoksinen kirkko toimii Konstan-
tinopolin patriarkaatin alaisuudessa.

Vuonna 1995 perustettiin Ateenassa yhteistydorganisaatio Religion, Science and Environ-
ment. Se on jarjestanyt sarjan symposiumeja, joiden kautta pyritdan edistimaan muun
muassa uskontojen, tiedeyhteisdjen, ymparistoliikkeiden ja taloudellisten toimijoiden
yhteisty6td ymparistonsuojelussa. Maapallon eri vesialueilla on jarjestetty kahdeksan
symposiumia, esimerkiksi vuonna 1995 Egeanmerelld, 2003 [tamerelld, 2006 Amazonjoel-
la, 2007 Gronlannissa ja viimeisimpana 2009 New Orleansissa otsikolla Restoring Balance:
The Great Mississippi River (Kiiveri 2007; Chryssavgis (toim.) 2009).

Patriarkka Bartolomeoksen keskeisid painotuksia ekologisten haasteiden darella ovat
kehotus ekologiseen kédntymykseen, eukaristinen asenne ja askeettinen eldmdntapa. Ekolo-
gisen kddntymyksen korostus liittyy suoraan Jeesus Nasaretilaisen julistuksen ytimeen,
johon kuului kehotus kddntymykseen eli mielenmuutokseen. Nykyajassa kddntymys saa
my0s maailmankuvallisen ja luontosuhteeseen liittyvan lisdulottuvuuden. Patriarkan sa-
noin:

Ympdristoén liittyvd problematiikka ei ole luonteeltaan ensisijaisesti eettistd. Kyseessd on
ontologinen asia, joka vaatii uuden kdyttdytymismallin lisdksi uutta olemisen tapaa. Katu-
mus viittaa juuri radikaaliin kddntymykseen, uuteen ndkdéalaan ja visioon. Kreikan katumus-
ta merkitsevd sana metanoia, joka tarkoittaa sisdistd muutosta, pitdd poikkeuksetta sisdl-
lddn ajatuksen ihmisen koko maailmankuvan muuttumisesta (Bartolomeos 2009, 160).

Ortodoksinen kirkko tarjoaa mekanistisen ja ihmisen hyotya korostavan ajattelun vaihto-
ehdoksi maailmankuvan, jonka mukaan luonnonympéristdssa kaikella on mittakaavasta
riippumatta merkityksensa osana maailmankaikkeutta. Ihmisen tulee pitda itseddn Juma-
lan edessa vastuullisena jokaisesta eldvasta olennosta. Koko luomakuntaa on kohdeltava
asianmukaisella rakkaudella ja hellyydelld (emt, 162). Eukaristinen eetos viittaa siihen,
miten ehtoollisen kiitosateria eli eukaristia heijastaa aineellisen maailman hyvyytta ja
pyhyyttd. Ortodoksikirkkojen teologia kietoutuu kirkkojen liturgiseen elamaan. Esimer-
kiksi vedenpyhitys on rituaali, joka ilmentda veden perustavaa pyhyytta ja merkitykselli-
syyttd. Teologi Elisabet Theokritoffin mukaan eukaristia on "totuuden hetki”, jossa kristit-



ty ndkee maailman Kristuksessa. Vedenpyhitys muuttaa maailman ja koko luomakunnan
"alkuperaiseksi, sellaiseksi kuin se oli maailman alussa”(Theokritoff 2022, 231). Rituaalin
tarkoitus on myo6s vahvistaa kristittyja pitdmaan huolta maailman vesista.

Askeettinen eetos merkitsee kurinalaista pyrkimysta suojella luomakunnan lahjaa. Se on
kamppailua itsehillinndn saavuttamiseksi ja eldmantavan kohtuullistamiseksi (Bartolo-
meos 2009, 145). Uusimpana ortodoksisena kannanottona yhteiskunnallisiin kysymyk-
siin toimii asiakirja Maailman eldmdn edestd, joka julkaistiin vuonna 2020. Se sisaltaa
luvun Tiede, teknologia ja luonnollinen ympdristé. Luvussa otetaan padosin hyvin myontei-
nen kanta teknologiseen kehitykseen, mutta muistutetaan myos ihmisen vastuusta luo-
mankunnan tasapainon palauttamisessa. Eldinndkokulma on selkedsti mukana.

Ortodoksisen teologian syvallisesta hengellisesta annista huolimatta ortodoksisia kirkkoja
on arvosteltu siitd, ettd niiden teologia ei useinkaan johda kiaytannon ekologiseen toimin-
taan. Kenties ortodoksisen ekologisen ajattelun vaikuttavuutta vahentaa sen tietty patri-
arkaalisuus eli ajattelun miesvaltaisuus seka hierarkkisuus. Kirkkoisien ajattelu ammensi
paljon aikansa hellenistisesta filosofiasta, jonka yhteensovittaminen vaikkapa Raamatun
syntyajan maailmankuvan kanssa ei ole ongelmatonta. Kirkon varhaisten opettajien aja-
tuksia joutuu ajoittain valikoimaan, avaamaan ja selittdmaan melko paljon, ennen kuin
niiden ydin avautuu omassa ajassamme.



Katolinen kirkko

Katolisen kirkon profiili ymparistdasioissa on nykyisen paavi Franciscuksen aikana korkea.
Paavi valitsi nimensakin pyhan Franciscus Assisilaisen (1181-1226) mukaan, joka tunnetaan
erityisesti laheisesta yhteydestaan koyhiin, eldimiin ja koko luomakuntaan. Franciscus Assi-
silaisen elama tarjoaa kristillisille kirkoille esikuvan ei-hierarkkisesta yhteydesta muuhun
luontoon, mina-sina -suhteesta kaiken olevan kanssa.

Paavin yhteisty0 ymparistoteemoissa patriarkka Bartolomeoksen kanssa on ldmminhenkis-
ta. On kuitenkin hyva huomioida, etta katolisessa maailmassa on kuulunut tarkeita aania jo
pitkdan hieman toiselta suunnalta, naisten taholta.

Yhdysvaltalainen Rosemary Radford Ruether (1936-2022) tarkasteli jo 1970-luvulla kristillis-
ta traditiota seka globaalista naisndkokulmasta etta ekologisesta perspektiivista. Kyse on
siis ekofeministisesta teologiasta, jota Ruether kehitti eteenpain teoksessaan Gaia & God. An
Ecofeminist Theology of Earth Healing (Ruether 1993).

Samoin 1970-luvulta alkaen Latinalaisessa Amerikassa on ennen muuta katolisen kirkon
parissa syntynyt merkittavaa teologista ajattelua, niin kutsuttua vapautuksen teologiaa.
Kyse on tradition tulkinnasta koyhien nakokulmasta, mutta viime vuosikymmenina tulkin-
tahorisontti on laajentunut myos ekologisiin kysymyksiin.

Brasilialainen Ivone Gebara (s. 1944) vie ekofeministisessa ajattelussaan keskustelua maa-
ilmankuvien kysymyksiin. Han etsii kokonaisvaltaisempaa maailmankuvallista [ahtokohtaa
uskontulkinnoille kuin minka mekanistinen malli tarjoaa. Vaihtoehto on orgaaninen ja holis-
tinen eli maailma mielletdan eldavana kokonaisuutena, jossa kaikki osat ovat riippuvaisia
toisistaan. Gebaran tietokasitys on integroiva: koska globaalit ongelmat kietoutuvat toisiin-
sa, tulee tiedon ja ekologisen teologiankin olla moniulotteista. Gebaran teologiassa tulevat
yhteen kdyhien naisten nakdkulmat, ekologiset kysymykset erityisesti kaupunkiolosuhteissa
seka syvan hengellisyyden kysymykset (Kainulainen 2005).

Katolisen kirkon johdon suhtautuminen vapautuksen teologiaan ja ekofeministiseen teolo-
giaan on ollut ajoittain varauksellinen, mutta nykyinen argentiinalaissyntyinen paavi Fran-
ciscus suosii monia vapautuksen teologian painotuksia sekd mantereen uusinta, alkupe-
rdiskansojen tuottamaa teologista ajattelua - jossa luontoyhteys on merkittava lahtokohta
(aiheeseen palataan hetken paasta).

Paavi Franciscus julkaisi vuonna 2015 arvovaltaisen ensyklikan eli kiertokirjeen Laudato si’
(Ole ylistetty), joka keskittyy kulttuuriseen ja teologiseen analyysiin ymparistokriisin syista
seka pohdintaan, mihin suuntaan ihmiskunnan tulee suunnata kulttuurista muutosta. Teks-
tin otsikko on kunnianosoitus Franciscus Assisilaisen tunnetulle hymnille.

Laudato si’ esittda vetoomuksen kaikille kristityille seka kaikille "hyvan tahdon ihmisille”
ympari maapalloa, kyseessa on "kiireellinen haaste suojella yhteista kotiamme”. Paavi
kutsuu vuoropuheluun, jonka teemoja ovat muun muassa seuraavat:



..Idheinen yhteys kdyhien ja maapallon haurauden vililld; vakaumus, ettd kaikki maailmas-
sa liittyy ldheisesti yhteen; kritiikki teknologiasta johtuvia uusia paradigmoja ja vallan muo-
toja kohtaan; kehotus etsid uusia tapoja talouseldmdn ja edistyksen ymmdrtdmiseen; jokai-
sen luodun oma arvo; ekologian inhimillinen merkitys; vilpittémien ja rehellisten keskustelu-
jen tirkeys; kansainvdlisen ja paikallisen politiikan vakava vastuu; kertakdyttokulttuuri ja
uusi eldmdntapa. (§ 16)

Paavi liittyy heihin, jotka pitavat katteettomana luottamusta siihen, ettd ymparistokriisi
on ratkaistavissa pelkastdan uusilla teknologioilla. Han analysoi perusteellisesti nykyista
teknologiasuhdetta, jota han kutsuu teknokraattiseksi paradigmaksi. Kritiikki liittyy esi-
merkiksi siihen, miten teknologian erikoistuminen ja tiedon sirpaloituminen vaikeuttaa
kokonaiskuvan saamista maailman tilasta. Globalisoituva teknologia samanlaistaa kult-
tuureita ja ndin kdyhdyttaa ihmiskunnan nakékulmia. Jatkuvien teknologisten uutuuksien
kasautuminen vie ihmismielta kohti pinnallisuutta seka vaikeuttaa pysahtymista ja ela-
man syvallisyyden loytamistd. "Paatoksentekokyky, autenttinen vapaus ja tila yksiléiden
itsendiselle luovuudelle vihenevat.” (§ 106-114) Vastapainoksi paavi kaipaa erilaista kat-
somistapaa, ajattelua, politiikkaa, kasvatusta, elimantapaa ja hengellisyytta, jotka auttavat
ihmiskuntaa asettamaan rajat ja opettavat valttimatonta itsehillintaa (clear-minded self-
restraint, §105).

Rajojen asettaminen liittyy kristillisen luostaritradition ihanteeseen kohtuullisesta, yksin-
kertaisesta elamasta. Kristillinen hengellisyys tarjoaa toisenlaisen tavan ymmartad mita
on elamadn laatu ja rohkaisee "profeetalliseen ja mietiskelevddn elamaan, kykyyn iloita
syvasti pitamatta kulutusta pakkomielteend” (§ 222). Paavikin kayttaa ekologisen kaan-
tymyksen kasitetta. Se sisdltdd myos “yhteiskunnallisen rakkauden” ulottuvuuden, joka
hinen mukaansa innoittaa ajattelemaan suuria strategioita pysdyttamaan ymparistomme
tuhoutumisen (§ 231).

Paavi Franciscuksen teksti on herdttinyt maailmanlaajaa huomiota ja keskustelu tee-
moista on jatkunut. Lisaksi paavi julkaisi keskustelua kannattelemaan kannanottonsa
Laudate Deum vuonna 2023, Dubain ilmastokokouksen (COP28) alla. Kyseinen teksti l&4-
hinna kertaa Laudato si'n keskeisia painotuksia. On merkittdvaa, ettd kristillisten kirkko-
jen vaikutusvaltaisimmat johtajat, paavi Franciscus ja patriarkka Bartolomeos kéyttavat
sanan valtaansa ymparistokriisin hillitsemiseksi - kuitenkaan kaivattua laajaa kulttuurista
muutosta ei toistaiseksi ole selkedsti nahtavissa.

Suomessa katolisen kirkon jasen, esseisti Antti Nylén on arvioinut paavin kannanottoja
muun muassa esseessdan Huutavan ddni Pietarinkirkossa (2016). Nylén arvostaa paavin
otetta, hdn kommentoi Laudato si’ td muun muassa seuraavasti: "Kiertokirje on suoravii-
vainen hata- ja taisteluhuuto.” Nylénin mielesta teksti ei ole erityisen filosofista tai teolo-
gista, silla peruslahtokohdat kuten kaikkien olentojen itseisarvo Jumalan luotuina ovat
”selvia asioita”. Kuitenkin Nylén ndkee paavin kannanotossa myo6s merkittavia heikkouk-
sia, jotka liittyvat ensinnékin kyvyttomyyteen ndhda patriarkaalisuus perustavana ongel-
mana: "Kirkon, kuten kaikkien valtainstituutioiden, hierarkkiset ja eriarvoistavat kdytan-
not tuottavat sortoa ja alistavia rakenteita maailmassa, kaukanakin itse instituutioista.”
Toinen suuri puute kirjoittajan mukaan on se, "ettei paavi suorin sanoin kehota vauraan
lannen ihmisid ryhtymaan kasvissyojiksi” — Nylén itse on profiloitunut eldinkysymyksissa.



Paavin ja sita kautta koko nykyisen katolisen kirkon hengellisessa opetuksessa on monia
merkittaviad painotuksia, mutta nayttaa siltd, ettei kaivattu ekologinen kdantymys vaikuta
riittavan syvasti kirkon oman teologian syvarakenteiden tasolla. Franciscus Assisilaisen
tai katolisten naisteologien avaamia mahdollisuuksia ei ole hydédynnetty. Esimerkiksi Lau-
dato si’ ei selkeasti kisittele luonnon pyhyyden tai luonnonhallinnasta irtautumisen tee-
moja.
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Protestanttiset kirkot

Reformoidut ja helluntaikirkot

Reformoiduilla kirkoilla viitataan 1500-luvun eurooppalaisessa reformaatiossa luterilai-
suuden rinnalla syntyneisiin, muun muassa kalvinistisiin kirkkokuntiin. Monet lantisessa
Euroopassa vaikuttavat reformoidut kirkot ottavat ajattelussaan vakavasti yhteiskunnalli-
set kysymykset.

Tassa yhteydessd on mainittava sveitsildinen teologi Jiirgen Moltmann (1926-2024), joka
julkaisi vuonna 1985 teoksen Gott in der Schépfung Jumalasta ja luomises-
ta/luomakunnasta. Ekoteologisessa teoksessaan han tarttui teologisiin ydinkysymyksiin
ja pyrki laajentamaan kristillistd ymmarrysta pelastuksen luonteesta. Pelastus ei ole ha-
nen mukaansa vain jotain ihmisyksil6a koskevaa tai vain kuoleman jalkeista todellisuutta,
vaan kasitys pelastuksesta nayttaytyy kokonaisvaltaisempana jo varhaiskirkon ajattelus-
sa. Pelastuksella on myds timanpuoleinen, yhteiskunnallinen ja luomakunnan eheytta
koskeva ulottuvuutensa. Moltmann kirjoittaa muun muassa kaiken elaman pyhyydesta ja
loukkaamattomuudesta. Pelastus toteutuu siindkin, kun ihmiset pyrkivat sdilyttdmaan,
suojelemaan ja hoivaamaan kolmiyhteisen Jumalan luomaa eldmaa (Karkkainen 2022).

Tallaisen teologian vahvistuminen tuo kirkkojen ruohonjuuritasolle painetta pitda ekolo-
giset kysymykset toiminnan ytimessa eika jonain kehéllisena ja valinnanvaraisena néko-
kulmana. Protestanttisten kirkkojen tradition tulkinnat ovat olleet huomattavan ihmis-
keskeisid, mutta Moltmannin teologia on siirtdnyt painopistetta sithen suuntaan, etta pe-
lastuksen teemat kietoutuvat yhteiskunnallisen oikeudenmukaisuuden ja luonnon vaali-
misen teemoihin.

Reformoitujen kirkkojen "perillisid” ovat lisdksi monet varsinkin Yhdysvalloissa vahvasti
vaikuttavat niin kutsutut evankelikaaliset kirkot. Niiden suhtautumista ymparistokriisiin
varittda usein teeman sivuuttaminen tai lopunajallisen suuren kddnteen odottaminen -
sellaisen universaalin kriisin darelld katsotaan, ettd ihmisten (ymparistd)teoilla ei ole
merkitystd (Santmire 2006). Evankelikaalisissa kirkoissa aiemmin orastanut ympéristo-
vastuullinen teologia on 1990-luvulta alkaen vaihtunut pitkélti ilmastodenialismiksi eli
ihmisen aiheuttaman ilmastonmuutoksen kiistdmiseksi (Pogue 2023).

Latinalaisessa Amerikassa katolisen kirkon jasenmadara ja vaikutus viahenee. Tilalle on
noussut protestanttisia helluntaikirkkoja, joiden pelastuskasitys on yleensa melko yksilo-
ja ihmiskeskeinen.

Luterilaiset kirkot
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Luterilaisista ndkokulmista ihmisen luontosuhteen kysymyksiin voi mainita varhaisen
ekoteologin Joseph Sittlerin (1904-1987) ajattelun. Yhdessd muutamien ortodoksiteolo-
gien kanssa Sittler nosti luontoteeman Kirkkojen maailmannneuvoston esityslistalle jo
1950-luvulla. Han halusi laajentaa ihmiskeskeista ajattelua kosmisemmaksi, han puhui
muun muassa "kosmisesta Kristuksesta” (Bouma-Prediger 2012).

Myohemmassa luterilaisessa teologiassa ekologista nakdkulmaa on kehittdnyt muiden
muassa yhdysvaltalainen Paul Santmire. Hinen tuotannossaan ovat vahvasti mukana
myos hengelliset seka liturgiset eli rituaaleihin ja kirkon jumalanpalveluseldaméaan liittyvat
painotukset. Australialainen raamatuntutkija Normal Habel on toimittanut kattavan ja
melko radikaalisti ajattelua uudistavana pidetyn teossarjan ekologisesta raamantuntul-
kinnasta. Larry Rasmussen on soveltanut luterilaisuudelle tarkeda niin kutsuttua ristin
teologiaa luonnon karsimykseen. Kyse on ajatuksesta, ettd Jumala on ldsnd myds luonto-
kappaleiden karsimyksessa ja ettd ydinsanoma pelastuksesta/ylosnousemuksesta koskee
luontoakin (Pihkala 2016).

Suomen evankelis-luterilaisessa kirkossa ymparistokriisin haasteeseen on vakavasti ha-

vahduttu 1980- ja 1990-luvuilla. Tuolloin julkaistiin kdytannoéllisia ekologisen elaméanta-

van oppaita, lisdksi teologi Juhani Veikkola pohti periaatteellisia kysymyksia teoksessaan
Yhdessd luomakunnan kanssa (1992). Kirkon oma ymparistodiplomijarjestelma perustet-
tiin vuonna 2001.

Uskontotieteilija Heikki Pesonen vaitteli kirkosta ymparistotoimijana otsikolla Vihertyvi
kirkko vuonna 2004. Teologi Pauliina Kainulainen vaitteli Ivone Gebaran ekofeministises-
td tietokasityksesta ja teologiasta vuonna 2005. My6s teologi Panu Pihkala on viitellyt
ekoteologisesta aiheesta sekd nostanut suomalaiseen keskusteluun ympéristétunteiden
nakokulmaa.

Kirkon teologisesti vahvin kannanotto ekologisiin kysymyksiin on vuonna 2008 julkaistu
Kiitollisuus, kunnioitus, kohtuus - Suomen evankelis-luterilaisen kirkon ilmasto-ohjelma. Sen
teologis-hengellisissd ldhtokohdissa analysoidaan ilmastokriisin kulttuurihistoriallisia
lahtokohtia, kuten lantisen maailmakuvan yksipuolista jarjen ja hyodyn korostusta, mutta
my®ds kristinuskon kaksijakoista vaikutusta luontosuhteen kysymyksissa. Sen jalkeen
ilmasto-ohjelma kasittelee Raamatun antia "ympdristévastuun ja muutosvoiman lahteend’
seka etenee "teologisiin ja eettisiin perusteisiin.”

J

Otsikon tiivistamat kolme keskeista lahtokohtaa kirkon ymparistovastuulle ovat Jumalan
armossaan antamista lahjoista nouseva kiitollisuus, joka saa toimimaan luonnon hyvaksi ja
kunnioitus, joka rajoittaa ihmisen ahnetta taipumusta riistda luonnon lahjoja. Kdytannossa
ndma periaatteet johtavat pyrkimykseen kohtuullistaa eldaméntapaa olennaisesti, ja ilmas-
to-ohjelma esittda viimeisessa pddosiossaan runsaasti konkreettisia suosituksia seura-
kunnille ja niiden jasenille. Lisdksi painotetaan, etta kirkon tulee kédyttaa vaikutusvaltaan-
sa eli "profeetallista 4antddn”, yhdistden voimansa myds muiden uskontojen edustajien
kanssa.

Olennaisin teologinen linjanveto liittyy siihen, miten kunnioituksen asenne nousee sen
tunnistamisesta, ettd luomakunta on pyh4, koska "kolmiyhteinen Jumala on ldsna luodus-
saan”. Tallainen panenteistinen jumalakasitys esiintyy jo reformaattori Martti Lutherin
teologiassa, ja ilmasto-ohjelma nostaa sen esiin osaksi nykykirkon virallista opetusta.
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Vuonna 2019 ilmasto-ohjelma sai rinnalleen kirkon ilmasto- ja energiastrategian Hiili-
neutraali kirkko 2030. Ohjelma on kiytant66n painottuva, teologiset perusteet sailyivat
samoina kuin ilmasto-ohjelmassa.

Kirkon sisalla toimi myos merkittava runoilija-teologi Anna-Maija Raittila (1928-2012).
Héanen luonnosta ammentava ajattelunsa on vaikuttanut huomattavasti esimerkiksi nykyi-
seen virsikirjaan seka niin kutsuttuun hiljaisuuden liikkeeseen, joka on olemukseltaan
hengellinen uudistusliike. Raittilan jalanjaljissa Pauliina Kainulainen on teologisessa tyds-
kentelyssdan pyrkinyt viemaan keskustelua maailmankuvien tasolle. Han esittdad yhtena
maailmankuvallisena vaihtoehtona huomion kiinnittdmisen suomalaisen kulttuurin ita-
merensuomalaiseen kerrostumaan ja sen ekologisesti ajankohtaisiin piirteisiin. Tallaisia
ovat esimerkiksi tasapainon ihanne jatkuvan ja rajattoman kasvun sijaan, kohtuullisuus
seka kunnioittava, mahdollisimman epadhierarkkinen suhde eldimiin laheisina sukulaisina
(Kainulainen 2013).

Uusin vaihe kirkon ekologisessa tyoskentelyssa liittyy eldinsuhteeseen. Keskustelulle an-
toi sykdyksen pappi Kari Kuulan kolumni, joka heratti varikkaan keskustelun. Kirkkohalli-
tus julkaisi tematiikasta artikkelikokoelman Eldinteologia ja eldinoikeudet kirkon kysymyk-
send vuonna 2023.

Protestanttisten kirkkojen vahvuutena pidetaan kdytannon ekologisten toimien maaratie-
toista kehittelya. Tavoitteet eivat kuitenkaan aina toteudu kirkkojen ruohonjuuritason
ratkaisuissa. Esimerkiksi Suomen luterilaisten seurakuntien suhtautuminen metsiensa
kasittelyyn on jatkuvasti kiistanalaista. Seurakunnissa padpaino on metsien taloudellises-
sa arvossa, vaikka teologiset periaatteet kehottavat vaalimaan metsien muitakin arvoja.
Muutos moniarvoisempaan tarkastelutapaan on kdynnissa, mutta hitaasti.

Protestanttisuus on opetuksessaan melko avointa tradition soveltamiseen yha uusissa
tilanteissa. Monissa protestanttisissa kirkoissa on otettu askelia esimerkiksi naisten tai
seksuaalivihemmistdihin kuuluvien tdyden ihmisarvon ja toimintamahdollisuuksien tun-
nustamiseen - tastd huolimatta myos naiden kirkkojen opetus nayttdytyy monille jaykka-
nd ja vieraannuttavana. Talla hetkelld perinteiset protestanttiset kirkot lansimaissa hiipu-
vat, mika vaikuttaa myo6s niiden painoarvoon ekologisina toimijoina.
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Anglikaaninen kirkko

Anglikaanisen kirkkokunnan suhdetta ympéaristokriisin teemoihin varittaa pitkalti kay-
tdnnonldheinen suuntautuminen. Monet teologit ovat panostaneet luonnontieteiden ja
teologian valiseen dialogiin (Conradie 2023). Merkittava ekofeministinen anglikaaniteolo-
gi Sallie McFague on tarkastellut uskonnollisen kielen metaforien merkitysta: millaisia
voivat olla patriarkaalisesta painolastista irrottautuvat, ei-hierarkkiset ja ekologisessa
keskustelussa mielekkaat jumalakésitteet. McFaguen tunnetuin teos on The Body of God
(1993). Han on kasitellyt tuotannossaan myds ekologisen talousajattelun teemoja teologi-
sesti (Montfoort 2022).

Anglikaanikirkosta kannattaa huomioida sen parissa syntynyt eldinteologia, joka on anta-
nut sytykkeitd eldinndkokulman vahvistumiseen eri kirkkokunnissa. Merkittavin yksittai-
nen tdman suuntauksen edustaja on brittiteologi Andrew Linzey. Linzeyn mukaan useat
kristityt pitavat eldimia vain Jumalan luomina ihmisen kayttotavaroina eivatka itseisar-
voisina olentoina. Linzey haastaa teologisesti perustellen kirkot mukaan kamppailuun
eldinten kdrsimyksen minimoimiseksi. Eldinten kdrsimyksen ohittamisen voi ajatella Kris-
tuksen ohittamiseksi (Witick 2023).

Ihmisten eldinsuhteen teema on pitkdan ollut epékiinnostava ja marginaalinen kirkkojen

elamassa. Tilanne on kuitenkin muuttumassa ja eri puolilla maailmaa teologian ihmiskes-
keisyys on tdssa suhteessa vihentynyt (Laitila 2007).
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Alkuperaiskansojen nakokulmia

Maailman alkuperdiskansojen kulttuurit ovat moninaisia, mutta niissa on samansuuntaisia
painotuksia, jotka ovat ympdristokriisin keskelld arvokkaita. Eri kirkkokuntien sisélla
alkuperdiskansoihin kuuluvat ihmiset ovat tuottaneet ajattelua ja rituaaleja, joilla voi olla
annettavaa koko ihmiskunnalle. Alkuperéiskansojen filosofit ja teologit tuovat yhteen
oman kulttuurinsa ja globaalin valtakulttuurin vahvuuksia. He edellyttavat samalla luo-
pumista siitd, ettd eurooppalaisen ajattelun perinteiset kriteerit maarittelevat, mika on
nykytilanteessa merkittavaa pohdintaa ja mika ei.

Kahtena suppeana esimerkkina alkuperaiskansojen ajattelusta palvelevat tassa Bolivian
aimaraintiaanin Maria Chavez Quispen ja Norjan saamelaisen Tore Johnsenin teologiset
ndkemykset. Chavez Quispe (1975-2012) lahti ajattelussaan liikkeelle luonnon pyhyyden
kasityksesta ja maan keskeisesta hengellisestd merkityksestd kansansa maailmankuvassa.
Han ymmarsi maan eldvana todellisuutena, joten maan ja ihmisen molemminpuolisen,
vastavuoroisen huolenpidon suhteet ovat mahdollisia. Rituaalein palautetaan ja yllapide-
t4in seka ihmisen siséisti tasapainoa etti hinen tasapainoista suhdettaan Aiti maahan.
Jumala ymmarretadn paitsi Luojana myos elamén tasapainon Yllapitdjana. Maa osallistuu
Jumalan pelastavaan tyohon omien tasapainottavien mekanismiensa kautta. Mutta aima-
roiden teologiassa maailmankuva ei ole mekanistinen vaan orgaaninen, ja Chavez Quispe
kritisoi kulutuskeskeista valistuksen rationaliteettia (Chavez 2012).

Luterilaisen Tore Johnsenin (s. 1969) teologinen paateos on Sdmi Nature-Centered Chris-
tianity in the European Arctic. Indigenous Theology beyond Hierarchical Worldmaking
(2022). Kuten otsikko kertoo, Johnsen 16ytdd oman kansansa maailmankuvasta vaihtoeh-
don kirkkoisa Augustinuksen ja Lutherin paaluttamalle hiearkkiselle maailmanymmar-
rykselle. Johnsenin teologia haastaa ajattelurakenteet, jotka tanakin paivdna mahdollista-
vat muiden ihmisryhmien ja luonnon kolonisaatiota. Alkuperdiskansojen ajattelussa on
aineksia, joiden my6td irtautuminen luonnonhallinnan korostuksesta mahdollistuu. Mutta
toistaiseksi alkuperdiskansojen dani kuuluu globaalissa keskustelussa melko heikosti.
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Heikkoja signaaleita

Millaisia heikkoja signaaleita eli ensioireita merkittavistd muutoksista ylla hahmoteltu
suppea kokonaiskuva maailman kristillisten kirkkojen reaktioita ymparistokriisiin sisal-
tdaa? Heikot signaalit tuntuvat usein yllattavilta, ehka naurettavilta tai eparealistisilta, mut-
ta juuri sellaisina ne saattavat valayttaa jotain vaikeasti ennakoitavasta tulevaisuudesta.

Maailmankuvan muutos kokonaisvaltaisemmaksi

Millaisilla toimilla voi olla vaikuttavuutta muuttaa ihmiskunnan itsetuhoista kulttuurista
suuntaa? Sitran mukaan muutosta kaivataan ennen muuta maailmankuvien ja uskomus-
ten tasolla. Uskonnot liikkuvat talla tasolla, vaikka vallitseva lansimainen - valistuksen
jalkeinen - maailmankuva pyrkii aliarvioimaan hengellisyyden ulottuvuutta.

Uskonnonfilosofi Sami Pihlstrom nikee valistusajattelun monet puolet: "...vaikka valistuk-
sen tieteellis-teknologinen edistys on ollut ihmiselle tavattoman siunauksellista, silld on
my0s kiddntopuolensa: ihmisjdrjen ja inhimillisen sivilisaation syvd mielekkyys- ja legiti-
maatiokriisi”. Vaikka Pihlstrom toteaa, ettei maailmankatsomuksellisissa tai ekologisissa
kohtalonkysymyksissa ole helppoja ratkaisuja, hdn sitoutuu silti valistuksen perint6on,
siis ndkemykseen ettei maailmassa ole tieteellisen tarkastelutavan tuolla puolen havaitta-
vaa "taikaa” tai "lumoa” (Pihlstrom 2024).

Kristilliset kirkot haastavat valistuksen maailmankuvan ytimen puhuessaan maailman
sakramentaalisuudesta ja pyhyydesta eli lumosta. Tdma on valttdmaton maailmankuvalli-
nen laajennus, mikali halutaan ettd ihmiskunta 16ytaa teita sellaiseen kulttuuriin, joka
kykenee selkedjarkiseen itsensa rajoittamiseen. Luonnon pyhyyden tunto tuo mukanaan
syvan kunnioituksen ja rajan tajun siind, miten pitkille ihminen voi hy6dyntda muuta
luontoa. Luonnon pyhyyden teema on noussut tirkeaksi esimerkiksi ortodoksisessa kes-
kustelussa ja heikkona signaalina myos suomalaisten kirkkojen eldméssa.

Kokonaisvaltaisempi maailmankuva, joka sisdltaa kasityksen luonnon pyhyydest, on
edellytys sille, etta kristillinen teologia todella irtautuu ihmiskeskeisyydesta ja luonnon-
hallinnan korostuksesta. Mikéli kirkot kulkevat tdhan suuntaan, ne voivat vaikuttaa myds
laajemmin modernin globalisoituneen maailmankuvan muutokseen kokonaisemmaksi.
Monet kyseenalaistavat edistyksen "tavattoman siunauksellisuuden” nykymuodossaan ja
etsivat uudenlaista, ekologisesti kestavaa edistyksen maaritelméa. Heikkoja signaaleja
toisenlaisista tavoista ymmartad hyva eldma on havaittavissa erityisesti siina, miten alku-
perdiskansojen viisautta nostetaan esiin seka kirkoissa ettd niiden ulkopuolisessa keskus-
telussa (West 2021).
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Teknologia ja kyky rajoittaa itsedaan

Historioitsija Yuval Noah Harari kasittelee uusimmassa teoksessan Nexus (2024) ihmisen
luomia tietoverkkoja, erityisesti tekodlyn olemusta ja merkitysta jo télla hetkelld esimer-
kiksi totalitarististen hallintojen valvontakoneistoille. Hararin mukaan olemme luoneet ei-
tietoisen, mutta hyvin voimakkaan vieraan alyn. Ihmisten on luovuttava omahyvaisyydes-
td ja kyettava luomaan tasapainoisia tietoverkkoja, jotka hillitsevat omaa voimaansa. Muu-
ten vieras dly "voi riistdytya hallinnastamme ja vaarantaa oman lajimme lisdksi lukuisia
muita elamanmuotoja” (Harari 2024).

Harari tunnustautuu uskonnottomaksi ja ennustaa uskontojen néivettyvan teknologian
valtaamassa maailmassa. Heraa kysymys, mista sitten 10ytyy vastavoima potentiaalisesti
erittdin vaaralliselle, tekodlyn valtaan liittyvalle kehityssuunnalle. Hararin teos ei juuri-
kaan osoita suuntaa. Kristillisissa kirkoissa ndkyy heikkoja signaaleja siita, ettad "teknolo-
giselle paradigmalle” etsitdan tietoisesti vaihtoehtoisia malleja ja ettd kirkot voivat osoit-
taa johtajuutta tassa tilanteessa. Erityisesti paavi Franciscuksen kiertokirje Laudato si’ on
huomionarvoinen.

Myo6s maailman alkuperaiskansat tarjoavat vaihtoehtoisia maailmankuvallisia 1ahtokohtia,
joissa ammennetaan yhteydesta pyhdna kunnioitettavaan maahan. Elaman merkitykselli-
syys ei liity teknologiaan vaan pyrkimykseen elda luonnon rajoja kunnioittaen, vuoden-
aikojen ja elinkeinojen omassa rytmissd. Maailmakuva voi olla seka ettd -luonteinen eli
siind valikoidaan eldamaa kunnioittavia piirteitd seka valistuksen perinndsta etta perintei-
sestd ekologisesta tiedosta.

Kohtuullistaminen

Kirkkojen hengellisessa opetuksessa toistuu tiena hyvaan elamaan kohtuullistamisen
tavoite. Teema yhdistaa kristillisia kirkkoja myds muihin uskontoihin ja kansalaisliikkei-
siin, joissa sama ihanne nahdaan tarkedna. Esimerkiksi niin kutsuttu vihrea siirtyma fos-
siilisista polttoaineista uusiutuviin osoittautuu itsepetokseksi, ellei samalla energian ja
raaka-aineiden tarvetta olennaisesti kohtuullisteta. Lukemattomat uudet tuuli- ja aurin-
kovoimalat, sdhkdautot ja dlylaitteet sekd niiden kiyttiminen vaativat koko ajan valtavasti
raaka-aineita, luonnon aarteita.

Kirkkojen anti ylikulutuksesta irtautumiseen kumpuaa niiden hengellisestd opetuksesta,
joka kehottaa irti pddstidmisen asenteeseen ja sisdisen vapauden tavoitteluun. Sisdinen
vapaus ja merkityksellisyyden tunne tayttavat sita tyhjiots, jota moni valistuksen jalkei-
sessd maailmassa yrittda tayttadd kuluttamalla. Heikkona signaalina nayttaytyy se, miten
kirkkojen vanhaa mietiskelyperinnetta sovelletaan kohtaamaan tallaiset ylikuluttavan
ajan kysymykset (Kainulainen 2019).

17



Kohti kunnioittavaa eldinsuhdetta

Kirkkojen ajattelun muutos ihmisen ja muiden eldinten suhteen maérittelyssa on vasta
padsemadssa vauhtiin, mutta siirtyma nayttiytyy heikkona signaalina, silla esimerkiksi
monille nuorille eldinsuhteen kysymykset ovat yhd suuremmassa méarin ohittamattomia.
Nykymaailmassa niin kutsuttujen tuotantoeldinten maéra on valtava ja eettiset ongelmat
eldinten kasvattamisessa ihmisten ruoaksi ovat massiivisia. Samalla eldintuotantoon liit-
tyy suuria ilmastovaikutuksia. 25 vuoden perspektiivilla tarkastellen on selva3, ettd ruo-
antuotannon rakenteet tulevat muuttumaan suuresti.

Kohtuullistamisen teema liittyy vaikkapa siirtymaan lihansyonnista kasvispainotteisem-
paan suuntaan. Tallainen heikko signaali nakyy esimerkiksi Suomen evankelis-luterilaisen
kirkon ilmasto-ohjelmassa Kiitollisuus, kunnioitus, kohtuus. Metsien ja soiden kasittely
liittyy villien eldinten elinmahdollisuuksien turvaamiseen tdssa ajassa, jota leimaa ihmisen
kiihdyttdma sukupuuttoaalto. Heikkona signaalina nostettakoon tdsta teemasta Ruotsin
luterilaisen kirkon seurakunnan liittyminen kansalaisliikkeiden kamppailuun tarkeiden
soiden suojelemiseksi: uhatun suon reunalla vietettiin jumalanpalvelus (Johansson 2024).

Kirkoissa mystiikan eli hengellisen syvatason arvostuksen kasvu liittyy myo6s eldinsuhtee-
seen, silld perinteisesti monet pyhét miehet ja naiset ovat olleet tunnettuja harmonisesta
yhteydestaan eldimiin. Vastavuoroiset ystavyyden siteet ihmisen ja esimerkiksi leijonan
tai karhun valilla on ndhty esikuvana tavoiteltavasta "paratiisin kaltaisesta” elamanmuo-
dosta.

Hiljaisuuden voima

Mystiikan syvétasolla kirkkokuntarajat eivat painotu. Hengelliset aarteet ovat yhteisia.
Perinteisesti hiljaisen, mietiskelevan rukouksen katsotaan johtavan myos konkreettiseen
toimintaan oikeudenmukaisemman maailman puolesta, joskus radikaaleinkin tavoin.

Selkednd timan hetken trendina nédkyy, ettd vakavien globaalien kriisien keskelld monissa
kirkkokunnissa korostuu konservatiivisuus ja sisddnpain kadntyneisyys. Heikkona signaa-
lina voi kuitenkin havaita myds profeetallisen ulottuvuuden vahvistumista. Se ilmenee
vaikkapa siind, miten hiljaisuudesta ammennetaan voimaa muuttaa maailmankuvaa, teo-
logiaa ja toimintaa.

Suomessa erds tallainen heikko signaali on hiljaisuuden liikkeen sisilla vaikuttava luonto-
hengellisyyden painotus. Se sisdltdd myds aineksia uudentyyppiseen ajatteluun, jossa
luonto itse halutaan kokea teologian tekijana. Luontohengellisyyden nakdkulmasta on
mielekasta vieda esimerkiksi seurakunnan toiminta aina kun mahdollista ulkoilmaan,
luomakunnan keskelle. Tama tuo uusia ulottuvuuksia esimerkiksi diakoniatyohon paihde-
ongelmaisten kanssa, lapsi- ja nuorisoty6hon tai jumalanpalveluseldméan. Pyhiinvaellus-
ten suosio on nousussa myds protestanttisessa maailmassa. Tradition ilmaisemiseen
etsitddn uudenlaista, epahierarkkista, kehollista ja luontolahtoista kieltd, joka olisi ym-
marrettdvaa heillekin, joita vallitseva kieli vieraannuttaa. Hengellisyys saa erityisesti ldn-
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simaissa myos uskonnottomia muotoja, mita ei tarvitse kokea kirkkojenkaan kannalta
ongelmana vaan luontevana yhteistyon pohjana (Jokela 2021).

Hengelliselld syvatasolla maailman eri uskonnoilla on enemman yhtyméakohtia kuin opilli-
sella ylatasolla. Hiljainen mietiskely lahtokohtana avaa teitd uskontojen tiiviimpaan ver-
kostoitumiseen ymparistokriisin keskelld, missa kaivataan vastavoimaa "teknokraattiselle
paradigmalle” (Hellqvist 2021).

25 vuoden perspektiivissa ilmastonmuutos ja muut ekologiset ongelmat muuttavat ihmis-
ten elinolosuhteita voimakkaasti. Tastd seuraa konflikteja ja siirtolaisvirtoja. Teknologian
kehitys on niin nopeaa, ettei ihmisen mielen hidas evoluutio pysty siihen mielekkaasti
sopeutumaan. Tédsta on jo nyt nakyvissa oireita esimerkiksi nuorten ahdistusepidemiana.
Heikkona signaalina on kuitenkin havaittavissa pyrkimyksia 16ytaa keinoja varjella ihmi-
sen mielen vapautta ja tasapainoa - esimerkiksi hakeutumalla hiljaisuuteen ja fyysiseen
luontoyhteyteen.

Viimeaikaiset kyselytutkimukset antavat viitteitd, ettd nuorten kiinnostus kristinuskon
sisallollisiin kysymyksiin on vahitellen kasvamassa. Nahtavaksi jaa, yhdistyyko tima nuor-
ten ekologiseen aktivismiin. Todennakoéisesti nuoret turvautuvat tulevaisuuden maail-
massa yhda enemman myo6s suoraan toimintaan. Jos kirkot ottavat ekologiset kysymykset
vakavasti, ne voivat tukea nuoria sithen suuntaan, etti toiminta toteutuu vakivallattomana
vastarintana.

Hengellisyyden traditiosta voivat kaikenikaiset 16ytaa keinoja sdilyttda mielen toiminta-
kyky kaoottisissakin olosuhteissa. Vanhojen valtarakennelmien mureneminen avaa teita
toisenlaisen, mielekkddmman yhteisollisyyden rakentamiseen. Kirkkojen havahtuminen
ymparistokriisiin ja painopisteiden muutokset niiden opetuksessa ovat kokonaisuudes-

saan vield melko heikko signaali, mutta merkitykseltdan kasvava.
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