ja myontamaan, etta esimerkiksi
teismilld voi olla jonkinlaiset ratio-
naaliset perusteet.

Heikko konsiliationismi joh-
taakin pois helpoista ratkaisuista
takaisin julkisten argumenttien
tarkasteluun. Jokaista maailman-
katsomusta tulisi siis voida tukea
jonkinlaisilla perusteilla. Krooninen
ongelma kuitenkin on, ettd néama
argumentit eivat koskaan ulotu
pohjaan asti eikd jonkinlainen epa-
varmuus ja riski koskaan poistu in-
himillisista uskomusjarjestelmista.

Pittardin teos on paikoitellen
varsin tekninen, ja hdan hyddyntaa
laajasti bayesilaista todenndkdi-
syyslaskentaa argumenttiensa tu-
kena. Tasta syysta kirjan syvallinen
ymmartdminen edellyttda erittdin
hyvaa formaalin epistemologian
hallintaa.

Olli-Pekka Vainio, dos.
Dogmatiikan yliopistonlehtori
Helsingin yliopisto

LORI G. BEAMAN

The Transition of Religion
to Culture in Law and
Public Discourse. ICLARS
Series on Law and
Religion. London/New
York: Routledge 2020.
181 s.

Lansimaissa uskonnollinen kentta
on muutoksessa, jota leimaa erityi-
sesti muiden kuin kristinuskon kas-
vava ndkyvyys ja uskonnottomien
madran kasvu. Nama muut kuin
valtauskonnon edustajat muo-
dostavat yhd useammassa maassa
kriittisen massan, joka horjuttaa
perinteisesti enemmistduskonnon
asemaa nauttineen kristinuskon

legitimiteettid ja etuoikeuksia.
Professori Lori G. Beamanin kirja
The Transition of Religion to Culture
in Law and Public Discourse nostaa
valokeilaan yhden oleellisen tavan,
jolla valtauskonnon erityisase-
maa pyritaan tassa muuttuvassa
kontekstissa suojaamaan: kehys-
tamallé se uudelleen uskonnon
sijaan kulttuuriksi. Beaman analysoi
tatd uudelleen kehystamistd ja sen
yhteiskunnallisia seurauksia Kana-
daan, Ranskaan ja Yhdysvaltoihin
sijoittuvien tapausesimerkkien
valossa.

Beamanin mukaan uskonnon
kehystaminen kulttuuriksi on puo-
lustusstrategia, jolla valtauskonnon
erityisasema pyritaan sailyttdmaan
uskonnollisesti moninaistuvissa
yhteiskunnissa. Uskonnon kulttuu-
ristaminen toteutuu julkisissa insti-
tuutioissa kuten oikeuslaitoksessa,
kouluissa, mediassa ja julkisessa
keskustelussa ja ilmenee erityisesti
julkisissa tilallisissa kaytdnteissa ja
symboleissa. Néita kdytanteitd ja
symboleita koskevien kiistojen ana-
lyysi tuo tdman strategian ja siihen
piiloutuvan vallan nakyvaksi.

Valtauskontoa kehystetdan
kulttuuriksi monenlaisilla keinoilla.
Nimedmalld uskonnollinen kaytan-
6 tai symboli perinteeksi se tulee
maadritellyksi valtiollisen suojelun
ja kansalaisten moraalisen puolus-
tuksen alaiseksi asiaksi. Keskeista
kulttuuristamisen prosessissa
on jaetuiksi miellettyjen arvojen
identifiointi ja niihin vetoaminen:
yhteisten arvojen katsotaan oi-
keuttavan uskonnollisen kdytan-
ndn jatkamisen tai uskonnollisen
symbolin ldsndolon etuoikeute-
tulla paikalla. Uskonnon kulttuu-
ristaminen nivoutuu kansakunnan
yhtendisyytta ylldpitaviin tarinoihin,
joissa lausutaan julki nakemyksia
kyseisen yhteiskunnan olemuk-
sesta. Kulttuuristamisen kdyttévoi-

mana on lisaksi vastakkainasettelu
ihmisoikeuksien ja kulttuuripe-
rinnon vaalimisen periaatteiden
kanssa. Kun uskonnonvapauden
vaalimisen katsotaan tapahtuvan
potentiaalisesti kulttuurin ja perin-
teen suojelemisen kustannuksella,
tdtd vapautta voidaan kulttuuriin
nojaten rajoittaa.

Kultuuristaminen suojelee
enemmistduskonnon saavutta-
maa valta-asemaa. Se on reaktio
kehitykseen, jossa ihmisoikeudet
haastavat uskonnollista ja kult-
tuurista hierarkiaa ja etuoikeuksia
asemoimalla enemmistouskonnon
yhdeksi uskonnoksi muiden jou-
kossa ja jossa uskonnonvapauden
edistdminen on luonut uskontojen
valille horisontaalisen suhteen.

Kulttuuristaminen suojelee
myo6s tunteita. Yhteiskunnallinen
muutos aiheuttaa emotionaalisia
reaktioita, kuten ahdistusta ja
surua oman perinteen oletetusta
uhanalaisuudesta. Pelko vallit-
sevan valta-aseman horjumisen
edessd on inhimillista. Uskonnon
kulttuuristamisella on kuitenkin
paljon yhteiskunnallisesti haitallisia
seurauksia, minka vuoksi sitd on
tarkasteltava kriittisesti.

Uskonnon kulttuuristamisen
analyysissa tarkeda ei ole se, mika
lopulta on uskonnon "todellinen”
luonne. Tarkedmpad on kysyd, mita
uskonnon kulttuuriksi asemoiva
diskursiivinen muutos mahdollistaa
ja mitd ddnia se sivuuttaa tai vaien-
taa. Julkisessa keskustelussa ongel-
maksi maaritellaan usein perinteen
hdvidmisen vaara. Beamanin mu-
kaan keskeisempi kysymys on kui-
tenkin liberaalien demokratioiden
ihmisoikeuksia ja tasa-arvoa kos-
kevien sitoumusten uskottavuus.
Koskeeko uskonnonvapaus vain
niitd, jotka taipuvat uskonnollisiksi
valtauskonnon tarjoamaan malliin
sopivalla tavalla, vai ulottuvatko
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oikeudet myds muihin uskontoihin
ja uskonnottomiin?

Kulttuuri ja perinne liitetdan jul-
kisessa keskustelussa kansakunnan
moraaliin ja "meidan arvoihimme”.
Tietyn uskonnon kehystdminen
kulttuuriksi mahdollistaa sekd ha-
lutun yhteisén eli "meidan” suojaa-
misen ettd sen ulkopuolelle jdavan
"toisen” hallinnan. Se, mikd maarit-
tyy uskonnoksi jaetun kulttuurin
sijaan, altistuu syrjdyttamisen,
tarkkailun ja hallinnan alle, kun taas
kulttuuristettu uskonto jéa hallin-
tavallan ulkopuolelle. Beamanin
mukaan kulttuuristaminen tarkoit-
taa universalisointia, jolla on hal-
vaannuttava vaikutus: se pystyttaa
tiettyjen symbolien ja kdytdnteiden
ymparille suojaavan kilven, joka
estda kritiikin. Yhteiseksi ja jaetuksi
kehystetyn kulttuurin vastustajat
ja siithen liitettyjen kdyténteiden ja
symbolien haastajat leimaantuvat
"toisiksi’, jarjettomiksi, radikaaleiksi
tai julmiksi.

Beamanin tutkimuksen esimerk-
kitapaukset kasittelevat niin kutsut-
tuja sekulaareja yhteiskuntia, joissa
korostetaan uskonnonvapautta ja
valtion neutraalia asemaa suhtees-
sa uskonnollisiin yhteisoihin. Tdsta
ndenndisestd neutraaliudesta huo-
limatta valtauskonto nauttii niissa
silti etuoikeuksia. Beaman toteaa-
kin tulostensa haastavan oletuksen,
ettd sekulaari tarkoittaisi neutraalia
tilaa, joka mahdollistaa erilaisten
ryhmien ja yksildiden tasavertaisen
mukanaolon. Sekulaariksi mielle-
tyn yhteiskunnan lainsaddanto voi
paitsi suojata vapauksia ja oikeuk-
sia, myos ylldpitdd epdtasa-arvoisia
suhteita ja etuoikeuksia.

Kulttuuristamisella on vaiku-
tusta myos siihen uskontoon, joka
maaritellddn kulttuuriksi. Beamanin
mukaan valtauskonnon symbolien
ja kaytanteiden kehystdminen
kulttuuriksi laajentaa kyseisen
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uskonnon vaikutusta ja vapauttaa
sen sellaisten lakikategorioiden ra-
joitteista, jotka voisivat haastaa sen
asemaa. Toisaalta uskonto myos
maksaa hintaa, kun se konstruoi-
daan kulttuuriksi. Daniéle Hervieu-
Légeriin viitaten Beaman toteaa,
ettd uskonnon liittdminen osaksi
traditiota, jatkuvuutta ja yndenmu-
kaisuutta kieltda siltd sosiaalisen
ja kulttuurisen muutosvoiman
modernissa yhteiskunnassa. Tama
nakokulma kyseenalaistaa defen-
siivisen kulttuuristamisstrategian
suotuisuuden valtauskonnolle pit-
kélla aikajanteelld.

Beaman korostaa, ettei hédnen
tutkimuksensa tarkoituksena
ole kristinuskon historiallisen ja
yhteiskunnallisen merkityksen
vahatteleminen. Ennemminkin
hanen ldhestymistapansa peradn-
kuuluttaa tdhan merkitykseen
sisaltyvan vallan kriittistd tarkaste-
lua ja valtauskonnon aseman neu-
vottelua uudelleen kulttuurisessa
tarinassa. Reilun ja oikeudenmu-
kaisen yhteiskunnan tehtdva ei ole
miellyttdd enemmistoa tai suojella
valta-asemasta ja etuoikeuksista
nauttivia instituutioita, vaan luoda
inklusiivista todellisuutta. Hyva yh-
teiskunta osoittaa halua tunnustaa
ja jakaa uudelleen etuoikeuksia sil-
loin, kun ne ovat epdtasapainossa.

Tassa korostuksessa ilmenee
lahestymistapa, joka on tuttu myds
Beamanin aiemmista tutkimuksista.
Yhteiskuntakriittinen ote ei ole it-
seisarvo vaan valine pyrkimyksissa
kohti hyvad yhteiskuntaa. Beaman
ammentaa inspiraatiota Jacques
Derridalta kirjoittaessaan "hyvasta
eldmasta yhdessa” ("living well
together”). Télld hdn viittaa kasit-
teelliseen laajennukseen rinnak-
kaiselosta ("living together”, "vivre
ensemble”) kohti nakemystd, joka
vaatii sitoutumista erilaisuuden
kunnioittamiseen ja etuoikeuksien

kriittiseen tarkasteluun seka "mei-
dan"rajojen uudelleenmadrittelyyn.

Kulttuuristamista voidaankin
Beamanin kirjan pohjalta haastaa
erityisesti kysymalla, kuka saa ker-
toa tarinaa siitg, keita "me”olemme.
Beamanin mukaan uskonnon ke-
hystdminen kulttuuriksi luo binda-
riasetelman, joka vaikeuttaa hyvaa
eldamad yhdessa. Valtauskontoon
nojaavalla "meidén kulttuuriimme
ja perinteeseemme” vetoavalla
tarinalla on taipumus sulkea ulos
ei-kristilliset kokemukset ja tarinat
seka haivyttad kolonialistiset his-
toriat, alkuperdiskansojen koke-
mukset ja uskonnollisten ja uskon-
nottomien "toisten” danet. Taman
ndenndisinklusiivisen "me”"-kielen
purkamista ja kyseenalaistamista
tarvitaan, jotta sen tilalle voidaan
rakentaa uutta tarinaa.

Toinen keskeinen kysymys on,
kuinka tarinaa "meistd” olisi paras-
ta sanoittaa. Beaman ammentaa
Kenneth Gergenin ajattelusta ero-
tellessaan menneisyytta ylldpitavia
ja tulevaisuutta muovaavia dis-
kursseja. Siind missd menneisyytta
ylldpitdvat puhetavat korostavat
esimerkiksi vertikaalisia sosiaalisia
suhteita, rajoja, muodollisuutta,
suvaitsevaisuutta ja assimilaatiota,
tulevaisuutta muovaavat diskurssit
korostavat horisontaalisia suhteita,
moninaisuutta, kunnioitusta, ti-
lanteisuutta ja mukaan ottamista.
Jos pdamaaréna on hyva elama
yhdessd, on Beamanin mukaan
hyodyllistda pyrkid kehittamdan
erityisesti tulevaisuutta muovaavia
diskursseja.

Kolmantena keskeisend kysy-
myksena on, tarkoittaako tulevai-
suuteen suuntaava ldhestymistapa
uskonnollisten symbolien ja kay-
tanteiden hylkdamistd ja poista-
mista julkisesta tilasta. Beamanin
mukaan vastaus ei ole yksiselittei-
nen. Niin julkisen tilan tayttdminen



valtauskonnollisin symbolein ja
kdytantein kuin ndiden symbolien
riisuminen ja kdytanteiden kielta-
minen voivat kumpikin osaltaan
vieraannuttaa, satuttaa ja luoda
jakolinjoja. Beamanin Idhestymis-
tavassa olennaista on 0ytdd kon-
tekstuaalisia, paikallisia, osapuolia
kunnioittavia (ja usein epatdydelli-
sid) vaihtoehtoja.

Beamanin kirjan ndkodkulmat
resonoivat myds suomalaisessa
yhteiskunnassa. Esimerkiksi Teemu
Taira on tutkimuksessaan havain-
nut kulttuuristamisen strategian
esiintyvan myods suomalaisessa
yhteiskunnassa tavalla, joka pitda
yll& valtakirkon hegemoniaa. Kirja
herattdd kysymaan, kuka Suomessa
kertoo tarinaa "meistd” ja mika on
kristinuskon, muiden uskontojen
ja uskonnottomien rooli téssa tari-
nassa. Beaman kirjoittaa uskonto-
sosiologian viitekehyksessd, mutta
teologit kirja haastaa pohtimaan
myos teologisen tutkimuksen
roolia ja vastuuta tdman tarinan
sanoittamisessa.

Beaman ei kirjassaan Kkiist3,
etteiko kristinusko eri muotoineen
olisi enemmistduskontona osa lén-
simaisten demokratioiden kulttuu-
rista maastoa. Kansallisen tarinan
uudelleenmuotoilun ei tarvitse
tarkoittaa, etta kristinuskon roolia
véheksytdan. Keskeistd on etsid
keinoja ottaa kristinuskon eittama-
ton kulttuurinen vaikutus todesta
tavalla, joka ei sulje ulos, vaienna
tai syrji véhemmistdjd, vaan purkaa
haitallisia rakenteita ja rakentaa
toivon horisontteja.

Anna Sofia Salonen, TT
Tutkijatohtori
Tampereen yliopisto

JAAKKO NARVA & JUSSI
SOHLBERG (TOIM.)
Arvoituksia avaruudesta:
Nakokulmia
ufouskomuksiin. Helsinki:
Gaudeamus 2020. 280 s.

Oletko nahnyt joskus ufon? Monet
vdittdvat ndhneensa, ja raportteja
havainnoista ja kohtaamisista
|6ytyy kaikista maista. Ufoista on-
kin viime vuosisadan puolivélin
jalkeen ilmestynyt valtaisa maara
kirjallisuutta ja elokuvia. Ufoista
puhutaan paljon, mutta mika oi-
keastaan on "ufo"? Jaakko Nérvén
ja Jussi Sohlbergin toimittamassa
kirjassa Arvoituksia avaruudesta:
Nékokulmia ufouskomuksiin pyri-
taan selvittamaan ufoilmiota suo-
malaiselle lukijakunnalle. Kirja on
yleistajuinen, mutta se on Gaude-
amuksen kustantama, joten lukija
voi odottaa siltd myos painokasta
tieteellistd antia. Kirja on artikkeli-
kokoelma, ja sen kirjoittajakuntaan
kuuluvat toimittajien liséksi Elisa
Jérnefelt, Marko Kananen, Aleksi
Leppdnen, Ilkka Niskanen, Anna-
Sofia Pekkarinen, Heikki Pesonen ja
Saara Reiman. Kirjoittajat valottavat
ufoilmiétd oman asiantuntijuuten-
sa nakokulmasta.

Kirjassa on yksitoista lukua. Nar-
van ja Sohlbergin laatima johdan-
toluku antaa tulkinnallisia evaita
ufouskomuksiin. Sen jalkeen seuraa
kolmen luvun kokonaisuus, jonka
yldotsakkeena on roomalainen
ykkonen. Luvuissa tarkastellaan
ufohavaintojen ja -tutkimuksen
historiaa, ufokontaktiliikettd ja ufo-
havaintojen psykologiaa. Seuraavat
kuusi lukua — yldotsakkeenaan roo-
malainen kakkonen — muodosta-
vat kokonaisuuden, jossa luodaan
erilaisia nékokulmia ufoilmioon ja
ufouskonnollisuuteen. Niissd tar-
kastellaan ufouskomusten ja kristil-

listen uskomusten yhteyttd ja eroja,
kristillisia ufotulkintoja Suomessa,
"muinaiset astronautit” -liikettd,
Urantia-kirjaa, Raélin ufouskontoa,
ufouskomusten naurunalaisuutta
ja ufoelokuvia. Viimeisend lukuna
on epilogi, jonka otsikkona on
"Tieteen ja mielikuvituksen rajoilla”
Disposition hahmottamista hel-
pottaisi, jos luvut olisi numeroitu
(sisdsivuilla numerot kylld ovat) ja
roomalaisilla numeroilla merkityt
kokonaisuudet olisi jotenkin ni-
metty. Nyt lukijan taytyy paatella
johdantoluvusta ja lukujen otsikois-
ta, mika on kunkin kokonaisuuden
luonne.

Kirjallisuusluettelo sisaltda
teoksia monenlaisista aihealueista.
Luettelosta |6ytyy muun muassa
ufotutkimusta, esoteriaa, psykolo-
giaa, filosofiaa, yhteiskuntatiedettd,
teologiaa ja téhtitiedettd. Tama on
ymmarrettavad, koska itse ufoilmio
on luonteeltaan useampaan suun-
taan aukeava ja monitieteinen.
Vaikka ufotutkimus ei olekaan vi-
rallinen akateeminen tutkimusala,
ufoilmiotéd voidaan ldhestya aka-
teemisen tutkimuksen keinoin ihan
samalla tavalla kuin mitd tahansa
uskomusperinnettd. Esimerkiksi
kirjan toimittaja Narva on vaitellyt
ufoihin liittyvasta aiheesta. Us-
kontotiede on varsin luonnollinen
ldhtokohta ufoilmion tarkasteluun.
Johdantoluvussa esitetdan, etta
teoksessa "ufouskomuksia tehddan
ymmaérrettavaksi inhimillisend ela-
manalueena ja avaruusaikamme
uskonnollisuutena”. Ufot kuuluvat
siis uskonnon maailmaan yleisesti
nahtynd. Mielenkiintoista onkin
pohtia sitd, missd mielessd ufot
ovat yliluonnollisia olioita. Johdan-
toluvussa todetaan my®s, ettd ufo
on "arkikokemuksemme vastainen
ja tieteellisesti mullistava lentolaite”
ja "paranormaali lentolaite, joka
esiintyy havaintokokemuksissa ja
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