Birminghamin yliopiston pro-
fessori Candida Moss késittelee
naitd kysymyksia Uuden testa-
mentin ja varhaisen kristinuskon
nakoékulmasta lyhyehkossa mutta
ajatuksia herdttavassa kirjassaan.
Kussakin kirjan neljdstd luvusta
lahtokohtana on yksi Uuden
testamentin teksti tai teema, jota
avataan lyhyilld mutta osuvilla
viittauksilla antiikin filosofien ja
varhaiskristillisten opettajien na-
kemyksiin.

Luvussa 1 Moss kay keskuste-
lua Jeesuksen yldsnousemusruu-
miista Johanneksen kertomuk-
sessa epadilevastd Tuomaasta (Joh.
20:24-28). Moss huomauttaa, etta
kertomuksessa mainitut "haavat”
voivat tarkoittaa myos arpia. Krei-
kankielisen tekstin perusteella
Tuomasta ei pyydetd laittamaan
sormiaan Jeesuksen haavoihin
(kuten esimerkiksi Caravaggion
tunnetussa maalauksessa on
tulkittu), vaan tunnustelemaan
haavojen arpia iholla. Moss koros-
taa oikein, ettd Johanneksen ker-
tomuksessa ylésnousemuksesta
Jeesuksen ruumis on muutoksen
tilassa. Jos "haavojen paikat” tar-
koittavat arpia, tdma korostaa, et-
ta Jeesuksen ruumis on edelleen
"elavd” Antiikin manalakuvauksissa
vainajien kuoleman aiheuttaneet
haavat nimittdin vuotavat edel-
leen. Mossin mukaan kertomus
edellyttda, ettd ylosnousemus-
ruumiissa sailyy merkkeja eldman
aikana syntyneista vajavuuksista,
tdssa tapauksessa arpia haavoista.

Luvussa 2 Moss tarkaste-
lee Jeesuksen ohjetta vadrdan
elamdntapaan houkuttavien
ruumiinjasenten amputoinnista
(Mark. 9:43-48). Mossin mukaan
ohjeen voi tulkita kirjaimellisesti
eika siind ole valttamatta kyse
rangaistuksesta, kuten usein
on oletettu. Ruumiinjdsenen
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menettdminen saattoi olla san-
kariteko sodassa, ja amputointi
oli dramaattinen mutta ei aivan
epatavallinen sairauden hoito-
muoto. Kiinnostava on havainto,
ettei Markus tdssd yhteydessa
puhu amputoidun ruumiinjase-
nen palauttamisesta Jumalan
valtakunnassa, pikemminkin pain-
vastoin: sinne mennaan silma- ja
jalkapuolina. Moss pddttelee, etta
Markus kddntaa nain paalaelleen
antiikin maailmassa yleisen ajatuk-
sen taydellisestd, mahdollisimman
symmetrisesta ruumiista.

Luvun 3 I&htdkohtana on Jee-
suksen ja saddukeusten keskus-
telu aviollisista velvollisuuksista
tuonpuoleisuudessa (Mark. 12:18—
27), mutta varsinainen teema on,
mihin ylésnousemusruumista
oikeastaan tarvitaan. Jos tulevassa
pelastuksen ajassa ei sydda ja juo-
da, mihin tarvitaan hampaita ja
ruuansulatuskanavaa? Jos tulevas-
sa pelastuksen ajassa ei olla enda
naimisissa, mihin tarvitaan suku-
puolielimia tai sukupuolieroa?
Varhaisten kristittyjen ndkemykset
aiheesta vaihtelivat. Yksi korosti,
ettd yldsnousemuksessa kaikki
noudattavat samaa askeettista
eldmdntapaa kuin hurskaimmat
jo nyt maan paallg; toisen mukaan
hampaat ndyttéavat hyvilta, ja
kolmas vetosi siihen, ettd muu-
leillakin on sukupuolielimet, joten
niiden ainoa tarkoitus ei voi olla
lisddntyminen.

Viimeisen luvun aiheena ovat
pelastuneiden valkoiset vaatteet
ja niihin sisaltyva estetiikka II-
mestyskirjassa. Luvussa esitelldan
laajasti valkoiseen variin liittyvaa
ihannointia antiikin maailmassa.
Valkoiset vaatteet liittyivat uskon-
nollisiin rituaaleihin mutta ennen
kaikkea yldluokkaan, samoin kuin
valkoinen ihonsdvy, joka kertoi
siitd, ettei henkilo joutunut teke-

maéan raskasta ruumiillista tyota.
lImestyskirja siis tavallaan de-
mokratisoi “valkoisen” ihanteen,
silld se lupaa valkoiset vaatteet
kaikille uskossaan lujina pysyville.
Juuri ndin tehdessaan se kuitenkin
samalla hyvaksyy ja jakaa ympa-
roivassa yhteiskunnassa vallin-
neen kauneusihanteen.

Mossin lyhyiden tutkielmien
taustalla on viime vuosina esiin
noussut vammaisuuden tutki-
mus (disability studies), jonka
piiristd on noussut kriittisid na-
kokulmia perinteisiin kasityksiin
siitd, millainen ihanteellisen ja/tai
"normaalin” ruumiin pitaisi olla.
Kirjassa kdsitellyt esimerkit sopivat
hyvin virittdmadn uusia ajatuksia
ja keskustelua tasta aihepiirista.
Teemaan olisivat sopineet vasta-
painona Uuden testamentin ih-
mekertomukset, joissa tulee esiin
"perinteisempi”kdsitys sairauksista
ja ruumiin vammoista ratkaisua
- yliluonnollista korjausliikettd —
vaativina ongelmina.

Ismo Dunderberg
Uuden testamentin
eksegetiikan professori
Helsingin yliopisto

MARIA KATAJAVUORI
Kuoleman ja eldman ky-
symys: Miten yksil6t, lajit
jayhteiskunnat altistavat
itsensa tuholle. Jyvaskyla:
Atena 2018. 468 s.

Kuolema kammottaa ja kiehtoo.
Nykykulttuurin suuret ongelmat
kuolemaan liittyvien asioiden
kohtaamisessa ovat laajalti tie-
dossa, mutta muutosliikkeet ovat
toistaiseksi olleet vaikutuksiltaan
vahaisid. Piiloon ajettu kuolema
kuitenkin pitda ihmiskuntaa ot-



teessaan myos henkisesti. Aihe-
piiriin liittyvid heijastuspintoja tar-
kastellaan suurella kiinnostuksella.
Kuolemankuvasto jatkaa ilme-
nemistaan populaarikulttuurissa.
Esimerkiksi julkisuuden henkil®i-
den kuolemien kautta kasitellaan
kuolevaisuuskysymyksia laajem-
minkin, joskin puolipiilevasti.

Kuoleman tarkastelu liittyy
yhteen toisen hyvin keskeisen
kiinnostuksenkohteen kanssa:
suurten kertomusten. Nykyihmi-
nen etsii kehyksia ja juonenkulku-
ja, joiden osaksi han voisi sijoittaa
itsensd ja joiden varassa han voisi
ymmartdd eldmaansa. Lahihisto-
rian aikana yha keskeisemmiksi
ovat muodostuneet luonnontie-
teelliset kehyskertomukset. Kos-
mologeista ja evoluutiotutkijoista
on tullut maailmanselittdjid. Viime
vuosina tosin historioitsija Yuval
Noah Harari on noussut vahvasti
samaan kategoriaan.

Maria Katajavuoren laaja-
alainen teos Kuoleman ja eldmdn
kysymys yhdistdd ndama kaksi
juonnetta: kuolema-tematiikan ja
maailmanselityksen. Mittakaava ja
tehtdvanasettelu on melkoinen,
kuten alaotsikko kuvaa: Miten yk-
silot, lajit ja yhteiskunnat altistavat
itsensd tuholle. Teos on nuorelta
kirjoittajaltaan (julkaisuaikaan 25
vuotta!) melkoinen taidonndyte,
silla kirja onnistuu perustehta-
vassaan erinomaisesti. Se tarkas-
telee monipuolisesti teemaansa,
valittdd uutta tietoa ja kannustaa
implisiittisesti sisaltonsa kautta
myds edistdmddn ekologista
kestavyyttd. Katajavuori on eko-
logi ja luonnonsuojelubiologiaan
erikoistunut ympdristoaktiivi, joka
tutkii karuja pohjoisia ekosystee-
meja.

Kuoleman ja eldmdn kysymys
on herattdnyt sangen laajaa
huomiota. Kirjasta julkaistiin esi-

merkiksi laaja artikkeli Helsingin
Sanomissa. Teokselle on helppo
ennustaa kestdvaa menestysta.
Valtavasta ldhdemateriaalista
ja teemojen laajuudesta huoli-
matta kirja on helposti luettava.
Kirjoitustyyli on taitava. Hersyvat
kdytdannon esimerkit tuovat
vastapainoa vakaville pohdin-
noille: yksittdin ymmadrrettdvdt
asiat kuten meduusat, sopulit
tai leivdnpaahtimet tekevat si-
salldistd helpommin tajuttavia.
Toisinaan teksti yltyy iturhankin
maalailevaan kuvaukseen, mutta
kaikkinensa teos on huomattava
tyylindyte.

Kirjan kolme pddosaa tulevat
mainituiksi jo alaotsikossa: ensin
kasitellddn itsetuhoisuutta yksiloi-
den, toiseksi lajien ja kolmanneksi
yhteiskuntien tasolla. Lopuksi
Katajavuori nivoo sisdltdd ja ny-
kyhetken haasteita kokoavasti
yhteen. Teos tarjoaa runsaasti
tietoa biologiasta, ekologiasta
ja ymparistokysymyksistd, jotka
kaikki nivoutuvat yhteen moni-
mutkaisten yhteiskunnallisten
kysymysten kanssa. Katajavuori
kdsittelee vaikeita ymparistokysy-
myksid viisaasti: tyyli on kiihkoton,
muttei innoton. Faktojen anne-
taan puhua puolestaan.

Tdssé arviossa kasittelen
etenkin kirjan liittymdpintoja
teologiaan ja ympdristdahdistus-
keskusteluun. Teologin huomion
kirjan kielenkdytossa kiinnittaa
nopeasti termi "ikuinen eldma’.
Katajavuori ei kuitenkaan kasittele
tuonpuoleisuutta, vaan rajaa sen
kirjan kdsittelyalan ulkopuolelle.
"lkuinen eldma” viittaa teoksessa
jatkuvaan maanpdalliseen eld-
maan, josta Katajavuori toteaa,
ettd se ei ole niin mahdotonta
kuin mita usein oletetaan. Jostain
syysta biologisen elamén luonne
kuitenkin on vahvasti yksildiden

rajallisuuteen perustuva ja usein
jopa itsetuhoisuusmekanismeja
sisaltava. Tastd dynamiikasta tai
jopa dialektiikasta syntyy teoksen
perusjannite.

Oma viime vuosien tutkimus-
ja yhteiskunnallinen vaikuttamis-
tydni on liittynyt ympadristokriisin
herdattdamiin psyykkisiin vaiku-
tuksiin sekd toivon tarkasteluun
tamankaltaisena maailmanaikana
(ks. Panu Pihkala, Pdin helvettic?
Ympdristéahdistus ja toivo [2017],
josta arvio Teologisen Aikakauskir-
Jjannumerossa 1/2019). lhmiskun-
taa kaivertaa epadilys ja kysymys:
onko lajimme tuhoon tuomittu?
Tassa kyselyn ilmapiirissa Kataja-
vuoren kuvaus itsetuhoisuudesta
on herdttdnyt laajaa kiinnostusta.

Kuoleman ja eldmdin kysymys 13-
hestyy tilannetta realistisesti, mut-
ta jattda toivolle mahdollisuuden
ja korostaa lopulta nykyhetkesta
[6ytyvan eldman merkityksellisyy-
den keskeisyyttd. Teoksen ansiona
on, ettei se jaa yksipuoliseksi. Esi-
merkiksi metsdstaja-kerailijoiden
ansiot ekologisen kestévyyden
kannalta tunnustetaan laajasti,
mutta samalla kdsitellddn myds
historiallisia esimerkkejd tallaisten
yhteisdjen tuhoisasta kayttdyty-
misesta. Ymparistétoiminnan me-
nestystarinoita tuodaan muuten-
kin esiin, mutta samalla todetaan
rehellisesti, ettd kokonaisuuksien
kannalta arvioituna menetykset
ylittdvat menestykset kirkkaasti.

Nyky-yhteiskuntien ympa-
ristopolitiikan analyysi on lahjo-
mattoman terdvandkoinen. Kai-
kenlaista silmien ummistamista,
muka-ymparistoystavallisyytta ja
alyllista laiskuutta tuodaan esiin
tosiasioiden kuvauksen kautta.
Katajavuori korostaa, ettd ihmis-
kunnalla olisi kaikki tieto ja mah-
dollisuudet toimia toisinkin, mutta
silti kokonaisvaltainen eldman
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sailyttdminen uupuu. Juuri tdma
herattaa voimakkaan kysymyksen
itsetuhoisuudesta. Ero muihin
itsetuhoisiin lajeihin piirtyy esiin
siing, etta ihmiselld olisi periaat-
teessa suuremmat edellytykset
ymmartad toimintansa seuraukset
ajassa ja paikassa. Tahan keskuste-
luun filosofialla ja teologialla olisi
mahdollisuus osallistua ihmiskdsi-
tystd ruotimalla.

Ymparistofilosofian saralla Ka-
tajavuori nojaa kohtalaisen paljon
niin kutsuttuun yhteismaiden tra-
gedian teoriaan, joka onkin muo-
dostunut klassiseksi. Kirjan ote ei
kuitenkaan ole vahvasti filosofi-
nen, mikd mahdollistaa myds tdr-
kedt jatkokeskustelut siitd, miten
erilaiset muut ymparistofilosofian
ja -politiikan teoriat suhtautuvat
teoksen kokonaisndkemykseen.
Mutta jos tédmadkin aiheuttaa vain
lisda puhetta ja tekstejd eikd toi-
menpiteitd, seurauksena on itse-
tuhoisuuden kierteen vahvistami-
nen. Laatimalla suurelle yleisolle
tarkoitetun teoksen Katajavuori
on panostanut juuri siihen, mitd
tutkija voi tehda: tarjota monitie-
teellistd osaamista eri toimijoiden
kdyttoon sopivalla kayttoliittymal-
EX

Teoksessa psykososiaaliset na-
kokulmat jadvat ymmadrrettdvasti
kirjassa véhemmadlle huomiolle.
Kyseisessd tutkimussuuntaukses-
sa osa tutkijoista on sitd mieltd,
ettd juuri kuolema ja kuolevaisuus
ovat asioita, jotka voimistavat jar-
kevan ymparistokdyttdytymisen
valttelyd. Esimerkiksi niin kutsu-
tussa Terror Management Theory
-tutkimuksessa on tarkasteltu sitd,
kuinka asiat, joita ihminen liittaa
kuolemaan, voivat aiheuttaa erilai-
sia pakoreaktioita, etenkin jos niin
kutsuttu ontologinen turvallisuu-
dentunne horjuu. ilmastonmuu-
tos on toisinaan ihmisille téllainen
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asia, kuten myds eradt muut vaka-
vat ekokriisin piirteet (ks. Matthew
Adams, Ecological Crisis, Sustaina-
bility and the Psychosocial Subject
[2016] seka Pihkala 2017).

Ehka juuri kuolevaisuus aihe-
uttaa ihmiselle ennenaikaisen
kuoleman, koska han yrittda paeta
rajallisuutta eika kohtaa ekokriisin
vakavuutta. Kuoleman uhan koh-
taaminen ja rajallisuuden hyvaksy-
minen eli tuhon teeman kohtaa-
minen, voisivatkin ehkdista itsetu-
hoa. Taman vuoksi Katajavuoren
tietorikas ja kiihkoton teos voi
itse asiassa osallistua syvallisesti
"kuolemakasvatukseen” (ks. Panu
Pihkala, “Death, the Environment,
and Theology", Dialog 57, 287-294
[2019)) ja sitd kautta ympaéristo-
kasvatukseen. Teos mahdollistaa
kuolema-tematiikan kdsittelyn
riittdvan matalalla kynnyksella.

Ekokriisin vakavuus on jo kir-
voittanut maailmalla uudenlaisia
teoksia, joissa kysytdan, millaista
olisi hyva kuolemisen taito eko-
logisen tuhon edessd. Osa ndista
teoksista on sangen stoalaisia
(esim. Roy Scranton, Learning to
Die in the Anthropocene: Reflections
on the End of a Civilization [2016]
sekd Robert Bringhurst & Jan
Zwicky, Learning to Die: Wisdom
in the Age of Climate Crisis [2018]).
Katajavuori vélttaa kuitenkin su-
denkuoppia pysyttelemalld erossa
katkeruudesta ja liiallisesta yksilo-
keskeisyydestd. Nahdakseni olen-
naista olisi nostaa esiin merkityk-
sellisyyskysymysten keskeisyys ja
toisaalta luoda yhteisollisia raken-
teita tilanteen herattamien vaikei-
den tunteiden kdsittelemiseen,
jottei tunne-energia kanavoituisi
pelkkddn aggressiivisuuteen tai
patoutuisi masennukseen. Taman-
kaltaista ymparistokasvatusta ovat
hahmotelleet lisdkseni esimerkiksi
Ramsey Affifi ja Beth Christie artik-

kelissaan “Facing Loss: Pedagogy
of Death’, joka on ilmestynyt teok-
sessa Environmental Education
Research (2018).

Katajavuoren teos paattyy
kirjan kenties henkisimpiin
lauseisiin, joissa korostuu juuri
merkityksellisyyden kokeminen,
vaikka tuhot ovat niin suuria: "Maa
on merkillisen ihana paikka, seka
eldman ettd kuoleman arvoinen,
olemassaolostaan suurimman kii-
toksen ansaitseva tuhon ja kestéa-
vyyden systeemi’” Nadiden sanojen
taustalta paljastunee niitd henki-
sid resursseja, joiden varassa ndin
jykevd teos on saatu kirjoitettua:
luontoyhteys, merkityksellisyys ja
kiitollisuuden kaltaisten hyveiden
harjoittaminen.

Panu Pihkala, TT
Systemaattisen teologian
tutkijatohtori

Helsingin yliopisto



