Artikkeli toukokuu 2010 (Seminarium, Vatikaani)

Luonnonkirjaa lukemassa

Pyha Antonios Egyptildinen, “luostarilaitoksen isa”, kuvaili 200-luvun lopulla luontoa kirjaksi, joka
opettaa meitd Jumalan luomakunnan kauneudesta: “Minun kirjani on luomakunta, ja siitd voin
lukea Jumalan tekoja.” Pyha Antonioksen sanonta on tallennettu myos hengellisten kirjoitusten
kokoelmaan Filokaliaan: "Luomakunta julistaa suurella ddnelld Luojastaan ja herrastaan”. Tahan
tapaan ortodoksinen teologia ja hengellisyys ymmartaa luonnonympariston. Luomakuntaan
sisaltyy liturginen tai sakramentaalinen ulottuvuus, kuten pyha Maksimos Tunnustaja opetti 600-
luvulla. Han piti koko maailmaa “kosmisena liturgiana”. Ja han jatkoi: “luomakunta on pyha kirja,
jonka kirjaimet ja tavut ovat luomistyon universaaleja aspekteja, aivan kuten Raamattu on
itsessdaan kaunis maailma, johon sisaltyy niin taivas ja maa ja kaikki mita naiden valiin kuuluu.”
Miten ortodoksinen teologinen ja liturginen naky maailmasta sitten rakentuu?

Kun pienena lapsena kuljin paikallisen kyldan papin kanssa toimittamassa jumalanpalveluksia
syrjaisissa kappeleissa kotisaarellani Imvrosissa, vuorenrinteiden kauneus avautui minulle
luontaisessa yhteydessa liturgian loiston kanssa. Luonto tarjoaa maailmasta laajemman,
panoraamisen nayn. Yleisella tasolla luonnon kauneus avaa valjemman nakyman elamaan ja
luomakuntaan, hieman kameran laajakulman tavoin, mika viime kddessa estda meita ihmisia
kayttamasta tai hyvaksikayttamasta luonnon antimia itsekkaalla tai yksioikoisella tavalla.

Mutta saavuttaaksemme téllaisen kypsan tason ja kunnioituksen luontoa kohtaan, meidan on ensin
annettava aikaa luomakunnan oman daneen kuuntelemiselle. Ja tata varten meidan on aluksi
vaiettava. Hiljaisuuden hyve on Filokalian teksteissa kenties kaikkein arvostettavin ihmiselaman
piirre. Hiljaisuus on todellakin oleellinen perusta, joka on valttamatonta, jos haluamme kehittaa
tasapainoista ymparistoeetosta vaihtoehtona sille elamantavalle, joka nyt maarittaa
luontosuhdettamme ja sen luonnonvarojen kulutusta. Erdmaaisien sanontojen kokoelmassa
(Gerontikon, suom. huom kerrotaan kilvoittelijasta, joka 300-luvulla tarkoituksellisesti rakensi
keljansa neljakymmenen mailin paahan kirkosta ja kymmenen mailin padhan vesilahteesta, jotta
hanen olisi valttamatonta ponnistella hieman paivittdisten askareidensa hoidossa. Nykypaina
Turkissa Halkin saaristossa on yha kiellettya ajaa autolla.

Joten jos opimme pysymaan vaiti, tulemme oppimaan miten “taivaat julistavat Jumalan kunniaa ja
taivaankansi kertoo hdanen teoistaan” (ks. Ps. 19:2). Muinaisen Jaakobin liturgian, joka toimitetaan
ortodoksisessa kirkossa vain kahdesti vuodessa, teksti todistaa samasta nadysta: “taivaat julistavat



hdnen kunniaansa, maa hanen hallitustaan ja meri hdnen valtaansa. Koko aineellinen ja henkinen
luomakunta julistaa alati hanen suuruuttaan”.

Kun Jumala puhui Moosekselle palavan pensaan kautta, tapahtui keskustelu hiljaisen aanen kautta,
kuten pyha Gregorios Nyssalainen opettaa Mooseksen eliimdssddn. Pyha Gregorios uskoi, etta
pystymme erottamaan Jumalan ldsnaolon yksinkertaisesti katsomalla ja kuuntelemalla
luomakuntaa. Nain luonto on kirja, joka on taysin avonainen kaikille, jotka vain haluavat lukea ja
oppia. Jokainen kasvi, jokainen eldin ja jokainen mikro-organismi kertoo tarinaa, avaa mysteerin,
liittyy kaikkeuden allistyttavdaan harmoniaan ja tasapainoon, jotka tdydentavat toisiaan ja ovat
toisistaan riippuvaisia. Kaikki viittaa samaan kohtaamiseen ja mysteeriin.

Sama keskustelu ja yhteyden mysteeri on havaittavissa galakseissa, joissa lukemattomat tahdet
paljastavat saman mystisen kauneuden ja matemaattisen keskinaisen yhteytensa. Emme sindnsa
tarvitse tata perspektiivia uskoamme Jumalaan tai todistaaksemme hdanen olemassaolonsa. Me
tarvitsemme sita sen sijaan hengittadksemme. Tarvitsemme sitd yksinkertaisesti ollaksemme
olemassa. Rajattomien ja darettémien asioiden seka kaikkein mitattdomampien rajallisten asioiden
yhteinen olemassaolo ja keskindinen suhde maailmassamme kertoo ilon ja rakkauden yhteisesta
juhlasta.

On valitettavaa, etta elamme elamdaamme helposti koskaan huomaamatta ympariston konserttia,
joka soi silmiemme ja korviemme edessa. Tassa orkesterissa jokainen pieni yksityiskohta on
elintarkea ja jokainen tavallinen ilmio osallistuu kokonaisuuteen sen valttamattdmana osana.
Kokonaisuudesta ei voida poistaa yhta jasenta, olipa tdma ihminen tai mikd muu tahansa,
muuttamatta koko sinfoniaa. Yhtaan puuta tai eldinta ei voida havittaa ilman, ettd koko kuva
merkittavasti vaaristyy, tuhoutumisesta puhumattakaan. Miloin ryhdymme opiskelemaan ja
opettamaan taman jumalallisen kielen aakkosia, jotka niin mysteerisesti katkeytyvat luontoon?

Ortodoksinen teologia ja luonnonympdiristé

Nikealais-konstantinopolilaisessa uskontunnustuksessa, ortodoksisen kirkon tarkeimmassa
tunnustuksessa, kirkko tunnustaa “yhden Jumalan, taivaan ja maan ja kaiken nakyvan ja
nakymattoman Luojan.” Nain ortodoksinen nakemys ymparistosta juontuu perustavasta uskosta,
ettd maailman on luonut Jumala. Raamatussa kerrotaan miten Jumala naki kaiken mita oli luonut ja
katsoi sen olevan oikein hyvaa (ks. 1. Moos. 1:31). Kreikan sana “hyva” (kalos) merkitsee myds
kaunista pelkdn hyvyyden lisdksi. Maailma on luotu kauniiksi.



Taman perustavan nayn pohjalta, jossa luomakunta nayttaytyy pyhana ja kauniina, ortodoksinen
kirkko on muotoillut aarimmaisen tarkean kasitteen kosmisesta kirkastumisesta. Ortodoksinen
teologia painottaa ihmisen ja kosmoksen kirkastumista, mika tulee erityisesti esiin kirkon
liturgisessa elamassa. Kristuksen kirkastumisen juhla alleviivaa koko luomakunnan pyhyytta, jossa
luomakuntaa seka maistaa etta tarjoaa esimakua viimeisesta ylosnousemuksesta ja kaikkien
asioiden korjaamisesta tulevassa elamassa. 400- ja 500-lukujen taitteesta peraisin olevissa ns.
pseudo-Makarioksen opetuspuheissa Kristuksen kirkastumisen ja ihmisluonnon pyhittymisen
valinen yhteys tuodaan esiin:

Aivan kuten Herran ruumis oli kirkastettu hdnen noustessaan Taaborin vuorelle ja kirkastettiin
kunniaan ja ikuiseen valoon...samoin myés meiddn ihmisluontomme muuttuu Jumalan voimasta ja
sytytetddn tuleen ja valoon.

Juhlapaivan veisuissa tama jumalallinen valo ja muutosvoima laajenee koskettamaan koko
maailmaa:

Oi Sana, aluttaman Isdsi valkeuden muuttumaton valo! Ténéédn me olemme ndhneet Taborilla
tapahtuneessa kirkastumisessasi Iséin ja Hengen valkeutena, joka valaisee koko luomakunnan.

Lisaksi Kristuksen kasteen juhla 6.tammikuuta tunnetaan teofaniana, eli Jumalan ilmestyksena, silla
juhlassa tiivistyy miten Kristuksen taydellinen kuuliaisuus luomistydlle korjaa maailman
tarkoituksen takaisin sellaiseksi joksi Jumala sen loi ja tarkoitti. Tuon paivan veisuissa kerrotaan:

Téindidin pyhitetddn vesien luonto [...] tdnddn maa ja meri osallistuvat maailman iloon, ja maailma
on tdynnd riemua [..] ettd alkuaineitten, enkelten, ihmisten, nékyvdisen ja nékymdttémdn kautta
yhdessdi Iséin ja Pyhén Hengen kanssa ylistettdisiin Sinun kaikkipyhdd nimedsi nyt ja aina ja
iankaikkisesta iankaikkiseen.

Ortodoksisen kosmisen ndyn laajuus ja syvyys viittaavat siihen suuntaan, ettd ihmiskunta on osa
tata “teofaniaa”, joka on aina yhta yksil6a suurempi asia. Luonnollisesti ihmislajilla on
ainutlaatuinen tehtava ja ainutlaatuinen vastuu, mutta yhta kaikki ihminen on vain yksi osa
universumia, eikd hanta voida ajatella erikseen muusta universumista. Pyha Maksimos opetti:
"lhmiset eivat ole eristyksissa luomakunnasta. He ovat sitd vastoin jo luonnostaan sidottuja koko
luomakunnan kokonaisuuteen.” Tahan tapaan luonnonymparisto ei voi olla enaa etdinen
todellisuus, jota tarkkailemme vain kaukaa ja objektiivisesti ja kdytamme itsekkaasti hyvaksemme.
Sen sijaan siita tulee osa kosmista liturgiaa, kaikkien asioiden oleellista yhteyttd ja keskinaista
riippuvuutta. Dostojevski kirjoittaa tdssa hengessa Karamazovin veljeksissd:



Rakastakaa koko Jumalan luomaa maailmaa, sekd kokonaisuudessaan ettd jokaista hiekanjyvdstd.
Jokaista lehted, jokaista Jumalan séidetté rakastakaa. Rakastakaa eldimid, rakastakaa kasveja,
rakastakaa jokaista esinettd. Jos rakastat kaikkea, niin késitéit Jumalan salaisuuden kaikessa.
(suomennosta muutettu)

Jumalan ilmoituksen mukaan aineellinen luonto annettiin Jumalan toimesta ihmisille lahjana, jota
ihmisten tulisi palvella ja sdilyttaa. Ensin luodut ihmiset kuitenkin kayttivat vapauden lahjaa vaarin
ja valitsivat mieluummin vieraantumisen Jumalasta, kaiken antajasta, ja yhteydesta Jumalan
lahjaan. Seurauksena ihmisen kaksoissuhde, suhde Jumalaan ja luontoon, vaaristyi ja ihminen
ryhtyi keskittymaan kayttamaan ja kuluttamaan maapallon resursseja. Nadin ihmisen siunaus, joka
virtasi Jumalan ja ihmisen valisena rakkautena, keskeytyi ja ihmiskunta alkoi etsia tapoja tayttaa
tdma tyhjio nyhtdamalla siunauksen aineksia luomakunnasta Jumalan rakkauden sijaan. lhminen
muuttui kiitollisesta kayttajasta ahneeksi hyvaksikayttdjaksi. Tilanteen korjaamiseksi ihmista
kutsutaan palaamaan eukaristiseen ja askeettiseen elamantapaan eli olemaan kiitollinen
ohjaamalla kunnioituksensa Jumalalle luomakunnan lahjoista seka osoittamaan samaa
kunnioitusta harjoittamalla kdytannon vastuusta luomakunnan verkostosta.

Eukaristinen ja askeettinen hengellisyys

On avuksi pohtia pidemmalle kahta oleellista kasitetta “eukaristinen” ja “askeettinen”. Molemmat
sanat ovat teologista laatua ja kirkko on kutsuttu opettamaan niita opiskelijoille ja julistamaan niita
uskovaisille. Ensimmaisen kasitteen merkityksia on helppo ymmartaa. Sana juontuu kreikan
sanasta eukharistia, joka tarkoittaa kiitosta ja joka ymmarretaan myds liturgian syvempana
olemuksena. Ortodoksisessa kirkossa jumalallista liturgiaa kutsutaan myos pyhaksi eukaristiaksi.
Peraankuuluttaessaan “eukaristista henked” ortodoksinen kirkko siten muistuttaa meita siita, etta
luotu maailma ei ole yksinkertaisesti vain omaisuuttamme tai hallintamme kohdetta, vaan se on
paremminkin aarre tai lahja. Kyse on Luojan lahjasta: se on parantava lahja, ihmetyksen ja
kauneuden lahja.

Kiitoksen antaminen on ortodoksisen kirkon sakramentaalisen maailmankuvan perustana. Aina
luomistyosta lahtien tdma maailma on ollut Jumalan tarjoamaa lahjaa, joka tulee kirkastaa ja
palauttaa kiitoksella. Juuri tdhan tapaan ortodoksinen hengellinen tie vaistaa ongelmat, jotka
syntyvat kasitysesta, ettd ihmiskunta hallitsee koko maailmaa. Silla mikali tama maailma on pyha
mysteeri, niin talldin se jo itsessadn poissulkee kaikki ihmisen yritykset hallita sita. Todellakin on
niin, ettd maailman resurssien vaarinkadytto ja niiden hallinta rinnastuvat enemman Adamin
alkuperéiseen syntiin kuin Jumalan antamaan ihmeelliseen lahjaan. Tama johtuu itsekkyydesta ja
ahneudesta, jotka kumpuavat Jumalasta vieraantumisesta ja sakramentaalisen maailmankuvan



hylkdamisestd. Synti erotti pyhan sekulaarista jattaen jalkimmaisen pahan valtaan ja luovuttaen sen
hyvaksikayton saaliiksi.

Kiittdminen kuuluu ndin ihmisolennon erityisiin ja maaraaviin tunnuspiirteisiin. Ihminen ei ole yksin
looginen tai poliittinen olento. Ihmiset ovat ennen muuta eukaristisia olentoja, kykenevaisia
kiitollisuuteen ja heilla on kyky ylistaa Jumalaa luomakunnan lahjasta. Kreikan siunausta tarkoittava
sana eulogia sisdltaa ajatuksen hyvan sanasta sanomisesta jostakin tai jostakusta. Ndin se on
jotakin vastakkaista maailman kiroamiselle. Toiset eldimet ilmaisevat kiitollisuuttaan vain olemalla
omia itsejaan, elamalld vaistonvaraisesti maailmassa. Mutta meilla ihmisilla on jo intuitiivisesti
tietoisuus itsestamme ja ndin voimme tietoisesti ja pdamaarahakuisesti kiittda Jumalaa maailmasta
eukaristisella ilolla. llman tallaista kiitosta emme ole aidosti ihmisia lainkaan.

Eukaristinen henki vittaa myds maan luonnollisten varojen kayttoon kiitollisuuden hengessa,
kohottaen ne takaisin Jumalalle kunnioittavasti. Ja meidan ei tule kohottaa vain maan antimia
Jumalalle, vaan myos itsemme. Eukaristian sakramentissa palautamme Jumalalle hdnen omansa:
kohotamme yhteisdna ja yhteison kautta leivan ja viinin ndyralla kiitollisuudella Jumalalle
kiitoksena. Lopputuloksena Jumala muuttaa leivan ja viinin, eli maailman, kohtaamisen mysteeriksi.
Kaikki me ihmiset ja kaikki maailmassa olevat asiat ilmentavat luomakunnan hedelmia, jotka eivat
enaa ole langenneen maailman kahleissa, vaan nyt palautetaan vapautettuina, puhtaina
lankeemuksen tilastaan ja kykenevina ottamaan vastaan itse jumalallisen lasnaolon.

Ihminen, joka kiittda, saa myos kokea iloa huomioidessaan sen mista han on kiitollinen. Kaantaen
han, joka ei tunne tarvetta kiitollisuuteen maailmaan ihmeellisyyden ja kauneuden &arella ja
osoittaa sita vastoin itsekkyytta tai valinpitamattomyytta, ei voi koskaan kokea syvempaa tai
jumalallista iloa, vaan ainoastaan tylsdamielista surua ja ikuisesti tyydyttymaténta halua. Tallainen
ihminen ei ainoastaan kiroa maailmaa, vaan kokee itse maailmankin kirouksena. Taman vuoksi
ihmiset, jotka omistavat niin paljon, voivat silti olla niin katkeria, kun taas vahaan tyytyvat
kykenevat kiitollisuuteen.

Toinen kasite, joka kuvaa ihmisen soveliasta vastausta luomakunnan lahjaan, on “askeettinen”, joka
puolestaan on perdisin kreikan verbista askeo, joka tarkoittaa askarointia raakamateriaalin parissa
taidon tai harjoituksen kautta. Ndin ortodoksisuus pitda ylla myos “askeettista eetosta”, johon
kuuluu paastoaminen muiden hengellisten harjoitusten lisdaksi. Nama saavat meidat tunnistamaan,
ettd kaikki mika meilla on, on jumalallista lahjaa, joka on annettu seka tarpeidemme
tyydyttamiseksi ettad oikeudenmukaisesti jaettavaksi kaikkien kesken. Lahjat eivat ole yksin meidan
itsekdsta kayttbadmme varten tai tuhlattavaksi vain kulutushalumme tahden tai sen tdhden, ettd
voimme laittaa niille rahallisen arvon.



Askeettinen eetos on kurinalaista pyrkimysta suojella luomakunnan lahjaa ja sailyttaa luonto
koskemattomana. Se on kamppailua itsehillinndn ja itsehallinnan saavuttamiseksi, jotta emme enaa
tahtomalla kuluta jokaista hedelmaa, vaan sen sijaan osoittaisimme vahaan tyytymista ja
pidattaytymisella tietyista hedelmista voisimme tunnustaa ja tunnistaa kaikkien hedelmien arvon.
Itsehillinta ja suojelu ovat molemmat ilmauksia rakkaudesta, joka kattaa kaikki ihmiset ja koko
luomakunnan. Vain téllainen rakkaus voi suojella maailmaa tarpeettomalta tuhlaukselta ja
vadjaamattomalta tuholta. Silld onhan niin, etta aivan kuten Jumalan todellinen luonto on rakkaus
(ks. Joh. 4:8), on ihminenkin alun perin luotu ja sisdisesti rakennettu rakkauden tehtavaan.

Meidan ihmisten tehtava ja tarkoitus on siis yhtaldinen liturgiassa papin lausuman rukouksen
kanssa: “Sinun omaasi, sinun omistasi, me sinulle edeskannamme, kaiken tahden ja kaiken edesta”.
Talla tavoin voimme syleilld kaikkia ihmisia ja kaikkia asioita rakkaudella ja ilolla pelon tai pakon
sijaan. Ndin me opimme huolehtimaan kasveista, eldimista, puista, joista, vuorista, valtamerista,
kaikista ihmisista ja koko luonnollisesta ymparistosta. Nain me |6ydamme ilon eldmastamme ja
maailmastamme sen sijaan, ettd hukkuisimme niiden murheisiin. Seurauksena me myos luomme ja
tuomme kdyttéon rauhan ja eldman valineita vakivallan ja kuoleman tarvekalujen sijaan. Nadin
luomakunta ja ihmiskunta, joista toinen ymparoi toista ja toinen on toisen ympardima, alkavat
vastata toisiaan ja tyoskentelemaan yhdessa. Silla tdssa ndyssa luomakunta ja ihminen eivat ole
enaa ristiriidassa tai kilpailussa keskendan. Ndin ihmiskunta voi kohottaa luomakunnan papillisella
palveluksella ja uhraamisella — ja aivan samoin luomakunta tarjoaa itsensa lahjana takaisin
ihmiskunnalle ja sen kaikille tuleville sukupolville. Nain kaikesta tulee eraanlaista vaihtokauppaa,
yltakyllaisyyden hedelmaa ja rakkauden tayteytta. Nain kaikki saa alkuperaisen nakynsa ja
tehtavansa sellaisena kuin Jumala ne tarkoitti maailman luodessaan.

[...]

Optimistinen maailmankuva

Olemme toistuvasti opettaneet, ettd nyt maailmaamme kohtaava kriisi ei ole ensisijaisesti
ekologinen. Kyse on sen tavan kriisistd, jolla hahmotamme tai kuvittelemme maailman. Olemme
ryhtyneet kohtelemaan planeettaamme epdinhimillisesti ja jumalattomasti juuri siksi, ettd emme
pysty ndkemaan sitd ylhaalta tulevana lahjana. On meidan velvollisuutemme saada, kunnioittaa ja
palauttaa tama lahja tuleville sukupolville. Niinpd ennen kuin voimme tehokkaasti ryhtya
ympadristdongelmien ratkomiseen, on meidan ensin muutettava tapamme katsoa maailmaa.
Muutoin parantelemme vain oireita, emme itse juurisyita. Tarvitsemme uutta maailmankuvaa, jos
tavoittelemme uutta maata (ks. IIm. 21:1).



Omaksukaamme siten eukaristinen henki ja askeettinen eetos muistaen, etta kaikki mika luonnossa
on, olipa se suurta tai pienta, on itsessaan tarkeaa koko maailman elamalle koko universumin
laajuisesti. Kerrassaan mikaan ei ole tarpeetonta tai halveksuttavaa. Pitdakdamme itseamme
vastuullisina Jumalan edessa jokaisesta elollisesta olennosta ja koko luomakunnasta.
Kohdelkaamme kaikkea sopivalla rakkaudella ja huolellisella varjelulla. Vain tdhan tapaan voimme
varmistaa, ettd myos tulevat sukupolvet saavat sellaisen ympariston, jossa on mahdollista elaa
terveellisesti ja onnellisesti. Muutoin oman sukupolvemme pohjaton ahneus tulee muodostamaan
kuolemansynnin, josta seuraa tuhoa ja kuolemaa. Tama ahneus vuorollaan tulee siirtymaan
lapsillemme puutteena, vaikka vaittaisimmekin haluavamme heille parempaa tulevaisuutta. Viime
kddessa meiddn on lastemme takia tarkasteltava kaikkia tekojamme silta osin mita suoria
vaikutuksia silla on ymparistomme tulevaisuuteen.

Tassa piilee optimismimme lahde. Julistimme muutama vuosi sitten (10.5.2002 Venetsiassa) paavi
Johannes Paavali ll:n kanssa:

Ei ole vield liian myéhdistd. Jumalan maailmalla on dllistyttdva kyky parantua. Pystymme
ohjaamaan maailmaa yhden sukupolven aikana lastemme tulevaisuuden hyvéiksi oikeaan
suuntaan. Olkoon tdmd sukupolvi Jumalan avulla ja siunauksella tdmd nykyinen.

Suomentanut valikoiden Ari Koponen



