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York: Routledge 2014.
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Viime vuosisadan jalkipuoliskol-
la tehdyt ja julkaistut koptinkieliset
kasikirjoitusldydot ja viime vuosi-
en keskustelut koptikristittyjen ase-
masta Egyptin kiristyneissa poliitti-
sissa oloissa ovat luoneet aivan uut-
ta kiinnostusta koptilaiseen kulttuu-
riin ja koptikristittyjen historiaan ja
nykytilanteeseen Egyptissa. Aihees-
ta on myos kirjoitettu melko paljon,
mutta yleistajuinen, kattava ensijoh-
datus teemaan on puuttunut. Fara-
gin toimittama teos on kirjoitettu
poistamaan tatd puutetta. Kirjan laa-
timiseen on osallistunut useita alan
asiantuntijoita paaasiallisesti Yhdys-
valloista. Monen kirjoittajan juuret
ovat selkedsti Egyptissé.

Kirja alkaa Mariam F. Ayadin sup-
pealla, mutta asiantuntevasti ja na-
pakasti kirjoitetulla katsauksella
Egyptin uskontoon ennen kristin-
uskoa. Seuraavassa artikkelissa Lois
M. Farag kasittelee sitd, kuinka kris-
tinusko saapui Egyptin maaperal-
le ja kuinka se vakiinnutti aseman-
sa maan valtauskontona aina sii-
hen asti, kunnes arabit valloittivat
maan vuonna 641 jKr. ja islamista
tuli maan hallitseva uskonto. Fara-
gin artikkeli paneutuu huolella en-
simmaisten  kristillisten vuosisa-
tojen poliittisiin erimielisyyksiin ja
kristologisiin oppikiistoihin, joiden
seurauksena kehittyi omaleimainen
koptilainen kristillisyys erityises-
ti Khalkedonin kirkolliskokoukses-
sa vuonna 451 tehtyjen pdatdsten
jalkeen. Kirjan kolmannessa artikke-
lissa Maged S. A. Mikhail késittelee
koptikirkkoa varhaisen islamin aika-
kaudella (641-1517), ja neljannes-
sa Febe Armanios tarkastelee kopti-
laista kristillisyyttd ottomaaniaikana
(1517-1798). Viidennen artikkelin
on kirjoittanut Maged S. R. Hanna,
ja se tarkastelee egyptildista kristin-

uskoa esimodernina aikana (1798-
1952), ja kirjan historiallisen osuu-
den lopettavassa artikkelissa Saad
Michael Saad keskittyy nykyaikaan
paattyen kuvaamaan Kairon Tah-
rir-aukiolla alkanutta vuoden 2011
vallankumousta ja sen seuraamuk-
sia koptilaiselle kirkolle. Saadin kat-
sauksessa on merkittdvas, ettd kop-
tikristillisyyden kuvauksessa myds
ylitetddn Egyptin rajat ja valotetaan
koptien asemaa muualla maailmas-
sa sekd luodaan katsaus koptilaisen
kirkon rooliin ekumeenisissa suh-
teissa niin Kirkkojen maailmanneu-
vostossa kuin ei-khalkedonilaisten
orientaalisten ortodoksisten kirkko-
jen yhteistydssd, joka ulottuu niin
kdytannon eldman kuin liturgian-
kin alueelle.

Historialliset katsaukset eijvat
kaihda keskustelua niistd monista
ongelmista ja epdoikeudenmukai-
suuksista, joita koptilainen kirkko
on véhemmistéuskonnon edustaja-
na joutunut kokemaan vuosisatojen
saatossa islamilaisen valtauskonnon
puristuksessa — viimeisimpina sil-
miinpistavind esimerkkeind Sadatin
hallinnon sallimat ja uusimmat isla-
mistien masinoimat koptien vainot.
Toisaalta monet kirjoittajat myos
viittaavat niihin tilanteisiin, joissa
koptien ja muslimien rinnakkaiseloa
ovat sdvyttdneet rauhalliset suh-
teet. Esimerkiksi ottomaanien valta-
kauden alkuaikoina koptit saattoivat
harjoittaa uskontoaan hyvin vapaas-
ti ja saivat my6s uusia mahdollisuuk-
sia parantaa koulutusjarjestelmaén-
sd sekd edetd uusiin vastuunalaisiin
tehtaviin talouseldman ja politiikan
saralla. Koptit ja muslimit ovat myos
tehneet uskonnolliset rajat ylittavaa
yhteistyota yhteisten tavoitteiden
saavuttamiseksi. Esimerkiksi vuonna
1919 koptit ja muslimit yhdistivat
voimansa Egyptin poliittisen riip-
pumattomuuden aikaansaamisek-
si. Vaikka maa ei heti padssytkaan ir-
ti brittildisista siirtomaaisannistd, al-
koi tuolloin kausi, jolloin uskonnolli-
nen syrjintd oli harvinaisen vahaista
maan poliittisessa ja kulttuurisessa
eldmassa.

Kirjan toinen paaluku sisaltaa vii-
si artikkelia, joiden teemana on kop-
tien uskonnollinen kulttuuri. Kirjan
toimittaja Lois Farag on kirjoitta-
nut niistd ensimmaiset kolme, jot-
ka kasittelevat koptilaista teologi-
aa, luostariliiketta seka hengellisyyt-
ta. Kaksi muuta liittyvat koptien ju-
malanpalveluseldmaan. Ensimmai-
nen kasittelee koptilaista liturgiaa
(John Paul Abdelsayed) ja jalkim-
mainen koptilaista musiikkia (Caro-
lyn M. Ramzy). Kuten arvata saattaa,
Faragin koptilaista teologiaa kasit-
televa artikkeli keskittyy kolminai-
suusoppiin ja kristologiaan, joista
erityisesti jalkimmadinen nayttelee
tarkedd osaa koptikristillisyyden it-
seidentiteetin madrittelyssd. Kopti-
kristillisyyden suurten teologisten
esikuvien, Athanasioksen (300-373)
ja Kyrilloksen (375-444), opetuksen
perusteella koptilainen tai oikeas-
taan laajemminkin ei-khalkedoni-
lainen kristologia edellyttdd Kris-
tuksen jumaluuden ja ihmisyyden,
joita ei voi kuitenkaan niiden inkar-
naatiossa tapahtuvan yhdistymisen
jalkeen endd kutsua kahdeksi erilli-
seksi luonnoksi (fysis). Tasta Kristuk-
sen luonnon ykseyden korostami-
sesta ei kuitenkaan johdu se, ettd
kristologiaa (ja koko koptilaisen kris-
tinuskon) muotoa pitdisi kutsua mo-
nofysiittiseksi. Keskustelun ymmaér-
tdmiseksi on tdrkedd huomata, ettd
Athanasioksen ja Kyrilloksen nake-
myksen pohjalla oli kasitys fysiksestd
konkreettisena ja kokonaisena enti-
teettind (vrt. hypostasis), lahes per-
soonan vastineena, kun taas khalke-
donilaiset isat pitivat fysistd erillise-
na ominaisuutena. Khalkedonilaisen
ja ei-khalkedonilaisen kristillisyyden
eriytymista eivat tosin selitd ainoas-
taan erilaiset kristologiat, silld taus-
talla vaikuttivat myds kirkkopoliitti-
set jannitteet siitd, mihin arvojarjes-
tykseen Aleksandrian, Antiokian ja
Konstantinopolin piispan istuimet
piti sijoittaa Rooman jalkeen.

Kirjan kolmannen pééluvun ai-
heena on koptilainen kirjallinen
kulttuuri. Jakson aloittaa Hany N.
Taklan artikkeli, jossa tutustutaan



koptin kieleen, egyptin kielen vii-
meisimpddn muotoon. Sitd kdytet-
tiin kirjallisuuden tuottamiseen kol-
mannelta vuosisadalta aina neljan-
nelletoista vuosisadalle, jolloin sen
kaytto vahitellen hiipui arabian ot-
taessa tdysin sen paikan koptilai-
sen kirkon kielend. Taklan artikke-
li sisaltdd myos tiiviin, mutta infor-
matiivisen katsauksen koptin kielen
tutkimuksen historiaan. Seuraavas-
sa artikkelissa Lois M. Farag esittelee
varhaisten aleksandrialaisten opet-
tajien ja piispojen laatimaa kreikan-
kielista kirjallisuutta, jonka joukos-
ta voi mainita Clemens Aleksandri-
alaisen, Origeneen, Dionysioksen,
Athanasioksen, Didymos Sokean
ja Kyrilloksen tekstit. Kolmannessa,
Hany N. Taklan artikkelissa pereh-
dytdan koptinkieliseen kaannos- ja
alkuperdiskirjallisuuteen, josta tar-
keimpid ovat Raamatun kd&dnnok-
set, Nag Hammadin kirjasto, mani-
kealaiset tekstit, koptilaisen kirkon
tarkeimman vaikuttajan Shenou-
ten laaja tuotanto, hagiografinen
ja luostarikirjallisuus, marttyyriteks-
tit sekd monimuotoinen, vaikkakin
pddosin myohdinen liturginen tuo-
tanto. Neljannessa artikkelissa Sa-
muel Moawad tarkastelee koptikris-
tittyjen laatimaa arabiankielista kir-
jallisuutta. Luku konkretisoi hienos-
ti Faragin johdantoluvussa tekemaa
huomiota: vaikka koptikristityt ovat
edustaneet ja edustavat yhtd etnis-
td ryhmag, poliittisten olojen muut-
tuessa heidan henkinen perinténsa
on tuotettu kolmella eri kielella.
Kirjan viimeinen, neljds paaluku
sisaltdd vain yhden, Gawdat Gabran
kirjoittaman artikkelin koptilaisesta
materiaalisesta kulttuurista. Se ka-
sittelee péaasiallisesti esittavaa tai-
detta sellaisena, kuin se esiintyy sei-
ndmaalauksissa, veistoksissa, ikono-
grafiassa, tekstiileissa ja erilaisissa si-
sustusteknisissa ratkaisuissa. Vaikka
artikkeli on kirjan laajin ja sisaltda
myos kuvitusta, se joutuu — ilmei-
sesti tilanpuutteen vuoksi — jatta-
maan pois aiheen kannalta kiinnos-
tavia ilmioitd. Valitettavasti esimerk-
keja luostarien ja kirkkojen arkkiteh-

tuurista jaa puuttumaan. Onneksi
kirjallisuusluettelo tarjoaa muuta-
mia nimikkeitd myds naista aiheista.

Faragin toimittama kirja pyrkii
olemaan tieteellinen ensijohdanto
koptilaiseen kristillisyyteen, ja paa-
osin se onnistuu siind hyvin. Paikoi-
tellen tieteellinen viileys antaa kui-
tenkin tilaa tunnustuksellisuudelle.
Useaan otteeseen jotkut kirjoittajat,
kuten Farag ja Takla, antavat ymmar-
taa, ettd Eusebioksen vélittdma tieto
evankelista Markuksesta Aleksandri-
an kaduilla ensimmdisen vuosisa-
dan puolivélissa saarnanneena seu-
rakunnan perustajana olisikin jo-
takin muuta kuin pelkké legenda
ja sisdltéisi historiallisen totuuden.
Aleksandrian kristillisyyden varhais-
vaiheita kuvatessaan Farag myos
tyytyy Eusebioksen niukkoihin tie-
donantoihin yhdestatoista Markus-
ta seuranneesta piispasta mainiten
Demetrioksen (189-231) viimeise-
na. Sen sijaan han ei viittaa sanal-
lakaan toisen vuosisadan ensipuo-
liskolla vaikuttaneisiin aleksandria-
laisiin teologeihin, Basilideeseen ja
Valentinokseen, joista kuitenkin tie-
detdédn paljon Eusebioksen mainit-
semia piispoja enemman, mutta jot-
ka jalkimaailma julisti harhaoppisik-
si. Ylipddnsa harhaoppisiksi juliste-
tut eivat saa kovin hyvad kohtelua
Faragin muuten ansiokkaissa histo-
riallisissa tarkasteluissa. Niin Areios
kuin khalkedonilaisetkin opettajat ja
piispat, esimerkiksi Proterius, saavat
osakseen karun tuomion. Tallaiset
pienet tieteellistd puolueettomuut-
ta nakertavat puutteet ja tunnustuk-
sellisuutta korostavat yksityiskohdat
eivat kuitenkaan ratkaisevalla tavalla
muuta sitd kokonaiskuvaa, etta Fara-
gin toimittama teos tarjoaa hyvan ja
hyddyllisen ensiesittelyn koptilaisen
kristinuskon historiaan ja kulttuuriin.

ANTTI MARJANEN
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JUSSI JUNNI (TOIM.)
Ruumiillisuus varhais-
kristillisessa teologiassa.
Studia Patristica Fennica
1. Helsinki: Suomen
Patristinen Seura 2014.
193 s.

Mité varhaisen kirkon opettajat ja
teologit tarkoittivat kohtuullisuudel-
la ja millaiseksi se sisélloltdan osoit-
tautuu? Tahan Ruumiillisuus var-
haiskristillisessé teologiassa |ahtee
vastaamaan yhdeksdssa artikkelissa.
Samalla teos aloittaa Suomen Patris-
tisen Seuran julkaisusarjan.

Lukijan kannattaa aloittaa koko-
elman avaavalla Seppélan artikke-
lilla, joka tarjoaa tarpeeksi laajan ja
monipuolisen johdatuksen ruumiil-
lisuuden problematiikkaan sellaise-
na kuin se ilmenee patristisessa kir-
jallisuudessa. Seppalan kiinnosta-
vin teemankehittely alkaa luvusta
"Ontologinen rajanveto”. Siind han
johdattaa lukijaa ymmartamaan,
miksi kirkko vuonna 553 tuomit-
si varhaiskirkon kenties kaksi lah-
jakkainta opettajaa, Origeneen ja
Evagrioksen. Ekstreemin origenis-
min voimasta ja sitkeydestd kertoo
omaa kieltdan se, ettei viidennen
ekumeenisen kirkolliskokouksen
padtds kyennyt saattamaan ruo-
tuun niitd itaisen kirkon luostarikil-
voittelijoita, joiden suhde ruumiilli-
suuteen oli "platonisen”véhatteleva.
Millaista roolia Gregorios Palamas
tdssa lopullisessa vidlienselvittelys-
sé nayttelee, siitd tekija antaa selke-
an kuvan artikkelinsa viimeisessé lu-
vussa "Palamistinen kriisi”. Luomat-
toman ja luodun vélinen ontologi-
nen kuilu on ylittdmaton. Koska luo-
maton Jumala on sen kuitenkin itse
ylittdnyt tulemalla Pojassaan ihmi-
seksi, kirkko on Athanasioksesta lah-
tien pitanyt kohtuullisena sité, ettd
tuonpuoleinen Jumala voidaan ko-
kea aineellisessa ruumiissa.

Oli tavoiteltava hyvé aineellista
tai aineetonta, kaikki ihmiset ovat
aristotelisen etiikan nédkdkulmasta
katsoen eudaimonisteja. Vaikka Gre-
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