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Teknologian ja teologian (tai teknologian ja
uskonnon) vilisen suhteen tutkimus oli vield
2000-luvun alussa ldhes tdysin tuntematon
tutkimuskohde, mutta viime vuosina aihepiirid
kasittelevid kirjoja on ilmestynyt alati tiuhene-
vaan tahtiin. Aiheina ovat olleet niin digitaali-
suus kirkkojen toiminnassa, sosiaalinen media
kuin tekodlyn mahdollisuudet ja potentiaaliset
uhkakuvat, vain muutamia esimerkkejd maini-
takseni. Yksi tuoreista teoksista on William H. U.
Andersonin toimittama Technology and Theology,
jossa teologian ja teknologian vélistd vuorovaiku-
tusta késitellddn laajalla rintamalla. Osa kirjaan
valikoituneista artikkeleista kierrdttda samoja
teemoja kuin monet muut viimeaikaiset teokset
ja ovat jokseenkin pintapuolisia, mutta joukkoon
mahtuu myo6s helmii, jotka haastavat ottamaan
kantaa etenkin tekodlyn ihmisenkaltaisuuteen ja
mahdolliseen "hengelliseen” elaméan seka etdné
seurattavien jumalanpalvelusten ja etdni toteu-
tettavien kirkollisten toimitusten haasteisiin.

"Do Androids Dream of Electric Sheep?”, kysyi
Philip K. Dick jo vuonna 1968 samannimisessi
kirjassaan, johon — kuten tunnettua on - perustuu
Ridley Scottin vuoden 1982 menestyselokuva
Blade Runner. Kirjan uusin, J. Pekka Mikelan suo-
mennos Uneksivatko androidit sihkolampaista?
(Taysi kési, 2022) on viime vuodelta. Kirjaa voi
hyvilld mielin suositella akateemisempien tekno-
logiaan ja maailmankuvaan liittyvien pohdintojen
oheislukemistoksi, vaikka se ei suoranaisesti
teologinen teos olekaan. Myos Technology and
Theology -kirjassa pohditaan tekodlyn luonnetta
ja uskonnollisia ulottuvuuksia ja kysytddn muun
muassa, voiko tekoélylld olla sielu ja tarvitsevatko
androidit pelastusta. Kirjan kirjoittajien nike-
mys on selkeéd: John Swann ja Jonathan Strand
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argumentoivat artikkeleissaan, ettd vastaus
kumpaankin edelld mainittuun kysymykseen on
vaistimattd "ei”. Etenkin Strandin logiikkaan pe-
rustuva paattely on vakuuttavaa. Vaikka tekodly on
monissa tapauksissa itsendisesti toimiva ja nok-
kelalta vaikuttava apuviline, se on silti aina vain
apuviline. Tekoilylla ei ole sielua eikd todellista
tietoisuutta, vaikka siltd toisinaan voi vaikuttaa.

Kirjassa perdédnkuulutetaan toistuvasti ihmi-
sen roolia tekodlyn hallinnassa: vastuu tekodlyn
tekemisistd ei ole tekodlylld itsellddn vaan sen
kehittineilld ja sitd kayttévilla ihmisilla. Jos
tekodlyn toiminta karkaa kisistd (kuten tieteis-
kirjallisuudessa ja -elokuvissa usein maalaillaan),
vastuu on ihmisen. Swann vertaa tekoélya ydinso-
taan, mutta pitdd sitd varomattomasti kiytettyni
jopa vaarallisempana. Seka ydinsota ettd tekodly
voivat riistdytyessdadn uhata koko ihmiskunnan
tulevaisuutta, mutta ydinpommi ei kuitenkaan
ole itsendinen toimija, kun taas tekodly voidaan
sellaiseksi luokitella. Paikoin kirjasta huokuu
liialliseltakin tuntuva varautuneisuus teknologiaa
kohtaan. Esimerkiksi William Anderson esittda
johdantoluvussa, kuinka “teknologia kehittyy
nopeammin kuin moraaliset kykymme késitelld
titd kehitystd”. Samaan hengenvetoon Anderson
huomauttaa, etti teologialla ja teologeilla on nyt
ainutlaatuinen tilaisuus olla my6tévaikuttamassa
siithen, miten tekodlyn kehittymiseen liittyvia
eettisid kysymyksia késitelladn.

Kirjassa keskitytddn enimmaékseen kristin-
uskon ja teknologian viliseen suhteeseen, mutta
mukana on myds muiden uskontojen nédkokulmia.
Hazik Mohammed ottaa kantaa teknologian ja
tekodlyn etiikkaan islamilaisesta perspektiivistd,
vedoten erityisesti Al-Ghazalin teksteihin. Kir-
joittaja pohtii, kuinka koneoppimista voidaan tie-
tyssd mielessd pitéd ajattelemisena, lohkoketjujen
hajautettua toimintaa muistamisena ja esineiden
internetin ympériston aistimista tuntemisena —
kaikki moraalisesti positiiviseksi miellettyja asioi-
ta. Hinen loppupéételménsa on kuitenkin kirjan
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yleisen linjan mukainen: koneilla ei ole todellista
kykyd moraaliseen toimintaan. Ainoastaan
ihmisillé on, ja he ovat vastuussa kehittimiensé
koneiden toimista itselleen ja Jumalalle.

Kirjan mielenkiintoisimpiin artikkeleihin lu-
keutuvat Justin McLendonin ja John Paul Arcenon
tekstit, joissa kirjoittajat kysyvit, voidaanko
virtuaalisesti toimitettuja sakramentteja pitdd
patevini. Lienee kiistatonta, ettd kaikissa kristil-
lisissé kirkoissa esimerkiksi ehtoollisen ja kasteen
suhteen perusoletus on ehtoollisen viettdjien ja
kastettavien fyysinen osallistuminen. Voitaisiin-
ko etdosallistuminen kuitenkin sallia joissain
pakottavissa tilanteissa, kuten liikkumisen
estdvdn sairauden vuoksi? Kysymys on luonnol-
lisesti noussut viime vuosina vahvemmin esille
koronapandemian takia. McLendon viittaa Doug-
las Estesin jo vuonna 2009 julkaistuun kirjaan Si-
mChurch, jossa timd hahmottelee "laajennettua
virtuaalista ehtoollista”. Siin osallistujat olisivat
reaaliaikaisessa yhteydessi toisiin seurakunnan
jaseniin seuraamalla verkossa joko tallennettua
tai suorana lahetettdvad messuldhetystd ja naut-
tisivat ehtoollisleivdn ja -viinin yhtdaikaisesti
kotonaan. Vaikka radion, television ja internetin
kautta seurattavat jumalanpalvelukset ovat olleet
arkipdivédd jo kauan, McLendonin mukaan raja
menee sakramenttien toimittamisessa.

Arceno, joka omassa artikkelissaan kasitte-
lee virtuaalisen kasteen mahdollisuutta, ottaa
toisenlaisen, kirjan peruslinjasta ja kirkkojen
kaytdnnoistd melko radikaalistikin poikkeavan
kannan. Hdn argumentoi sen puolesta, ettd etdni
suoritettu kaste on seké teologisesti perustelta-
vissa oleva ettd nykypédivian kulttuurissa enene-
vissd méarin tarpeellinen. Arceno huomauttaa,
ettd teologia on aina kontekstuaalista ja sen on
kyettéva vastaamaan muuttuvan yhteiskunnan ja
muun muassa teknologisen kehityksen esittdmiin
haasteisiin. Teologia ei silti saa hukata ajatonta
ydintdédn. Arcenon mukaan titd vaaraa ei virtu-
aalisessa kasteessa ole. Kasteen ulkoiset muodot
eivét ole ratkaisevia: aivan kuten upotuskaste ja
valelukaste ovat syntyneet tietyissa historiallis-
kulttuurisissa konteksteissa, niin myds virtuaa-
likaste voisi syntyd. Tdma vaatisi ainoastaan sen
tunnustamista, ettd virtuaalitodellisuus on itse

asiassa todellista ja merkittdva osa nykyihmisten
elamaa. Tallaisesta ajattelusta ollaan kirkoissa tl-
14 hetkelld varsin kaukana, enka usko, ettd virtu-
aaliset sakramentit tulevat saamaan vastakaikua
ainakaan ldhitulevaisuudessa.

Technology and Theology on kaiken kaikkiaan
tutustumisen arvoinen kirja. Vaikka se ei valtta-
mattd tule saamaan alan merkkiteoksen statusta,
monet kirjaan valitusta artikkeleista herattavat
takuuvarmasti ajatuksia niin kirkon piirissa kuin
rivikristityissékin — puolesta ja vastaan. Kirja on
kuitenkin oiva lisd teologian ja teknologian vélistd
vuorovaikutusta kasittelevddn kirjallisuuteen ja
vie omalta osaltaan keskustelua eteenpiin - kes-
kustelua, joka lienee vasta alussa.
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Yhdysvaltain musta vdest6 on ollut teknologia it-
sessddn, ja heiddn tulisi ottaa tima tosiasia omaan
kéyttoonsa ja vapautua valkoisten eurooppalais-
ten méadrittelemdstd rasistisesta ja alistavasta
transhumanismista. Ndin sanoo yhdysvaltalainen
teologi Philip Butler, joka muotoilee kunnian-
himoisen monitieteisessé teoksessaan mate-
rialistista filosofiaa, jota hin nimittdd mustaksi
transhumanistiseksi vapautuksen teologiaksi.
Kirja alkaa johdannoksi ja yleiskatsaukseksi
otsikoidulla luvulla, jossa lukija johdatellaan ai-
heeseen ja télle luodaan yleiskatsaus kirjan sisél-
16sté ja teeseistd. Johdantoa seuraa neljd padlukua.
Ensimmaéisessd Butler argumentoi, miten musta
transhumanismi tulisi késittdd erittelemalla
se, miten mustuuden, ihmisyyden ja transhu-
manismin késitteet tulisi ymmartda. Toisessa
luvussa syvennytddn mustan transhumanismin
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