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1. Mita kestava kehitys on?

Kasite kestava kehitys tuli kayttédn Gro Harlem Brundtlandin johtaman YK:n
ymparistdn ja kehityksen maailmankomission vuonna 1987 julkaisemassa raportissa
Our Common Future (Yhteinen tulevaisuutemme). Siind maaritellaan kestava kehitys
kehitykseksi, "joka tyydyttaa nykyhetken vaestén tarpeet vaarantamatta tulevien
sukupolvien mahdollisuutta tyydyttdad omat tarpeensa”.

On tapana puhua siita, etta kestavan kehityksen tulee olla taloudellisesti, ekologisesti
ja sosiaalisesti kestavaa. Kestavan kehityksen edellytyksena kuitenkin mydés on, etta
elama ylipaataan saa jatkua, eika sita tuhota esimerkiksi ydinaseella. Siksi kestavan

kehityksen pitda mielestani olla myds rauhanomaista.

Kestavan kehityksen tavoitteet ovat tietysti tarkeitd myds kehitysyhteistydlle. Kéytéan
Kirkon Ulkomaanavun ty6ta esimerkkina siita, mita kestava kehitys merkitsee
kaytannén kehitysyhteistydssa.

1.1. Taloudellisesti kestavaa kehitysta

Monet ovat kyseenalaistaneet koko kestavéan kehityksen kasitteen, koska he
katsovat, etta sen tarkoituksena on oikeuttaa jatkuva taloudellinen kasvu. Kestava
kehitys on mahdottomuus, jos kehityksella tarkoitetaan Iansimaista jatkuvalle kasvulle
perustuvaa kehitysta.

Maapallon vaestdn rikkain viidennes kayttaa jo nyt yli sata kertaa enemman
maapallon varoja kuin kéyhin viidennes. Ja maapallon resurssit ovat rajatut. Jos
halutaan kestavaa kehitysta, rikkaimman viidenneksen kayttamia varoja ei kerta
kaikkiaan voi enda kasvattaa. Kuitenkin nykyaan seka talous etta politiikka rakentuvat
jatkuvalle kasvulle. Toisaalta kdyhissa maissa tietysti tarvitaan talouskasvua ja ennen
kaikkea maatalouden tuotannon kasvattamista.

Taloudellisesti kestava kehitys edellyttdd, ettd luonnonvarojen ja energian kayttéa
tehostetaan, ja on hyva, etta sitad varten kehitetdan uutta teknologiaa. Kuitenkin
taloudellisesti kestavan kehityksen tarkeimpana edellytyksena on, etté rikkaat
vahentavat kulutustaan. Se vaatii muun muassa energiansaastoa ja
yksinkertaisempia elaméantapoja.

Kestavan talouden on vastattava ihmisten tarpeisiin eikd osakkeenomistajien
voitontavoitteluun. Taman paivan talouden vetovoimana on kasinopeliin verrattava
virtuaalitalous. Aikamme suurimpia haasteita on saada aikaan politiikka, joka
muuttaisi taloutta takaisin ihmisten tarpeisiin hyddykkeita ja palveluita tuottavaksi
reaalitaloudeksi. On paastava eroon sellaisista rahatalouden kaytanndista, jotka



mahdollistavat keinottelun kokonaisilla kansantalouksilla. Siihen pyrkii muun muassa
Attac ns. Tobinin veron eli valuutanvaihtoveron avulla.

Kirkon Ulkomaanavun tydssa pyritdan hyvin konkreettisesti taloudellisesti kestavaan
kehitykseen tarjopamalla kdyhille keinoja elattéda itseaan. Erityisesti pyritdan
tehostamaan kdyhien pienviljelijdiden tuotantoa. Koulutuksen ja pienlainojen avulla
tuetaan kdyhien yrittajyytta ja autetaan heitd markkinoimaan tuotteitaan.

1.2. Ekologisesti kestavaa kehitysta

Ekologisesti kestava kehitys edellyttdd muun muassa, etta pyritaan ehkaisemaan
ilmastonmuutosta ja suojaamaan luonnon monimuotoisuutta. Uusiutuvia
luonnonvaroja on kaytettdva vaarantamatta niiden uusiutumiskykya ja
uusiutumattomia luonnonvaroja on kaytettava nykyista radikaalisti saastavammin.
Oljyn hinnan nousu on ekologisesti kestavan kehityksen kannalta myénteinen ilmié.

Kirkon Ulkomaanapu on viime vuosina kiinnittanyt erityistd huomiota ekologisesti
kestavaan kehitykseen. limastonmuutoksen haitat koskevat ennen kaikkea
kdéyhimpid. He elavat uhanalaisilla raja-alueilla, matalilla rannikoilla ja aavikoitumisen
reunoilla. Jo nyt El Nifio -ilmiébn sd&dnmuutokset aiheuttavat monissa kéyhissa maissa
seka tulvia ettd kuivuutta, joskus samanaikaisesti eri puolilla samaa maata.

Kirkon Ulkomaanapu vastaa tdhan haasteeseen antamalla hataapua
luonnonkatastrofien uhreille ja lisddmalla katastrofivalmiutta. lImastomuutoksen
estamiseksi istutetaan puuntaimia ja opetetaan ihmisia rakentamaan polttopuita
saastavia liesia.

Kuitenkin ilmastomuutoksen ratkaisut koskevat ennen kaikkea meita, omaa
kulutustamme. Meidan on muun muassa vahennettava autoilua ja lentamista. Ehka
jonakin paivana Suomessa rakennettuja luksusristeilijoitd otetaan hydtykayttdon
esimerkiksi Atlantin liikenteeseen, kun lentoja radikaalisti vAhennetaan.

1.3. Sosiaalisesti kestavaa eli yhteiskunnallisesti oikeudenmukaista kehitysta

Niin sanotun globalisaation eli globaalin "vapaakaupan” ansiosta talouskasvu on nyt
nopeampaa kuin koskaan. Maailma on rikkaampi kuin koskaan. Kuitenkin kuilu
rikkaiden ja kéyhien valillad kasvaa sekd maiden sisélla etta niiden valilla.
Talouskasvusta huolimatta noin miljardi ihmista elda absoluuttisessa kdyhyydessa el
alle dollarilla paivassa, 850 miljoonaa nakee nalkaa, miljardi ihmista on ilman
puhdasta vetta.

Tosiasia on, etta globaali vapaakauppa ei pysty takaamaan oikeudenmukaisuutta.
On hyva, etta on alettu korostaa yritysten yhteiskuntavastuuta, vastuuta
tydntekijéistdan ja ymparistdsta. Tama ei kuitenkaan riita. Tarvitaan ehdottomasti
myds kaupan ja yritysten toiminnan saantelya, seka kansallista ettd kansainvalista.
Globaalin kaupan rinnalle tarvitaan globaalia sosiaalipolitikkaa, ymparistopolitikkaa
ja palkkapolitiikkaa.

Sosiaalisesti kestava kehitys edellyttdd myds, etta vahvistetaan globaalia
kansalaisyhteiskuntaa, ay-liiketta, ymparistoliiketta, solidaarisuusliiketta. Hyvana



esimerkkina tasta on Maailman sosiaalifoorumi, joka on koonnut yhteen toistasataa
tuhatta aktivistia tuhansista kansalaisliikkeista.

Sosiaalisesti kestava kehitys edellyttaa kaikkien ihmisoikeuksien toteuttamista. Siihen
kuuluu myés seksuaali- ja sukupuolivahemmistéjen oikeuksien turvaaminen. Viime
vuonna Nairobissa pidetyn Maailman sosiaalifoorumin ehka tarkeimpana paikallisena
saavutuksena pidettiin, ettd maan homot ja lesbot saattoivat ensimmaista kertaa
esiintyd julkisesti ulkomaalaisten vierailijoiden turvin.

Kirkon Ulkomaanavun toiminnassa sosiaalisesti kestéava kehitys on keskeisinta.
Ohjelmiimme kuuluu aina paikallisten yhteiséjen vahvistaminen. Projektien
lahtdkohtana on, ettd yhteisét itse maarittelevat tarpeitaan ja kantavat niista vastuuta.
Siksi jarjestetaan kylakokouksia ja perustetaan kehittamiskomiteoita. Koulutuksen ja
valistuksen avulla vahvistetaan yksiléiden elaméanhallintaa, taysivaltaistumista ja
osallistumismahdollisuuksia. Erityisesti vahvistetaan naisten asemaa ja nykyisen
paateemamme puitteissa ns. nakymattémien, esimerkiksi paperittomien ja
kastittomien oikeuksia.

1.4. Rauhanomaista kehitysta

Ydinaseuhka on yha todellinen, vaikka siité ei nykyaan puhuta. Yhdysvalloilla ja
Venajalla on edelleen noin 26 000 ydinasetta. Maiden doktriinit on uudistettu siten,
etta ydinasetta voidaan kayttdd myds ennakoivana iskuna. Tdméa on huomattavasti
madaltanut ydinaseen kayttdmisen kynnysta. Rajoitussopimuksista huolimatta
ydinaseet myds leviavat. Nykyaan puhutaan paljon Pohjois-Korean ja Iranin uhista,
koska ne kuuluvat Yhdysvaltojen nimeamiin pahuuden valtioihin. Sen sijaan ei
puhuta niin paljon siita, ettd hyvin epavakaat Pakistan ja Intia ovat hankkineet
ydinaseita. Miksi ydinaseiden uhkasta ei enaa puhuta? Miksi rauhanliike on
heikentynyt?

Myés ydinvoima lisdé ydinsodan ja ydinkatastrofin uhkaa. Ydinjatteita voidaan
kayttaa aseiden tekemiseen. Ydinvoimalaitokset ovat alttiita sabotaaseille ja
onnettomuuksille. Ydinjatteita ei voi turvallisesti séilyttda. Ydinvoima nimenomaan
uhkaa tulevien sukupolvien elamaa. Siksi se ei ole kestava energiamuoto.

Kirkon Ulkomaanavun tyéssd myods rauhantyd on keskeista. Edistamme uskontojen
valista yhteisty6ta konfliktien ehkaisemiseksi ja niiden rauhanomaiseksi
ratkaisemiseksi seka sovinnon rakentamiseksi konfliktien jalkeen.

2. Mita hengellisyys on?

Suomen kieli on sikali poikkeavaa, etta siina tehdaan ero henkisyyden ja
hengellisyyden valilla. En pida tata eroa merkittdvana. Henkisyydella tarkoitetaan
yleensa henkeéa koskevaa asennetta, pohdiskelua ja toimintaa, kulttuuria, taidetta,
psykologiaa. Hengellisyys taas liitetaan ihmisen uskoon yliluonnolliseen ja
uskonnolliseen ajatteluun. Hengellisyyden paino on henkilékohtaisessa
kokemuksessa, hengellisyys on osa ihmisen maailmankatsomusta, ja se vaikuttaa
syvélliselld tavalla ihmisen henkiseen hyvinvointiin. Samaa voi kylla sanoa myds
henkisyydesta.



Hengellisyytta on vaikea kuvailla kaikenkattavasti, silla se tarkoittaa eri ihmisille eri
asioita. Yleensa hengellisyyteen kuitenkin liitetaan joitakin yhteisia tekijoita.
Hengellisyys liittyy elaméan tarkoitukseen, haluun jasentdd maailma. Hengellisyys
liittyy arvoihin, normeihin ja etiikkaan. Hengellisyydessa arvostetaan itsen
ulkopuolelle ulottuvaa transsendenttia elamaa. Hengellisyydessa koetaan laheista
yhteytta itseen, muihin ihmisiin, luontoon ja yliluonnolliseen. Mystiikassa, joka esiintyy
kaikissa uskonnoissa, puhutaan jopa ykseydesta. Hengellisyyteen liittyy myés
elamanmuutosta, tapahtumien ja kokemusten pohdiskelu, omakuvan uudelleen
muodostaminen.

Hengellisyyteen liittyvat tietysti perinteiset uskonnot, seka vanhat luonnonuskonnot
ettd suuret maailmanuskonnot, muun muassa kristinusko. Nykyaan niiden rinnalle on
lAnsimaissa vahvistunut uudenmuotoinen hengellisyys, johon liittyvat spiritismi,
teosofia, antroposofia, henkiparannukset, erilaiset terapiat, astrologia, shamanismi tai
noitausko. Tasta kaytetaan usein yleisnimikettd New Age.

3. Miten kestava kehitys liittyy hengellisyyteen?
3.1. New Age ja muut uskonnot

New Age -hengellisyydessa on paljon sellaista, joka ei edista kestavaa kehitysta. On
itsekasta itsensa toteuttamista. Kosmisten voimien avulla etsitdédn onnea ja
menestystd omaan elamaan. New Age -liikkeisiin liittyy usein auktoritaarisuutta ja
sokeaa uskoa guruihin. Siksi New Agen piirista 16ytyy paljon uskontojen uhreja.

Mutta New Agella on myds ekologinen siipensa, joka on vahva protesti modernin
ajattelun rationalismia, materialismia, edistysuskoa, erikoistumista ja
patriarkaalisuutta vastaan. Korostetaan hengellisyytta rationalistisen jarkiuskon ja
materialismin vastapainoksi, ekologiaa elamaa uhkaavan edistysuskon
vastapainoksi, holismia todellisuutta pirstovan erikoistumisen vastapainoksi seka
feminismi& patriarkaalisuuden vastapainoksi.

New Age -hengellisyyden ekologisen ajattelun ilmidihin kuuluu usko Gaiaan,
kreikkalaiseen Maajumalaan, Aiti Maahan. Sen taustalla on tieteellinen Gaia-
hypoteesi, jonka mukaan maapallo on itsendinen elididen, ilmakehén, valtamerten ja
maaperan muodostama organismi. Se toimii viisaasti, kun se esimerkiksi pyrkii
suojautumaan vahinkoa tuottavilta tekijéilta: tulvat ja kasvavat sateet jaadhdyttavat
maata, pilvisyys suojaa UV-séateilta, jne.

Gaia-hypoteesi on tieteessa kiistanalainen, mutta se puhuttelee ihmisia
luonnonsuojelun, ekologian ja taiteiden alueella. Ajatellaan, ettd kun tajuamme oman
ekologisen suhteemme Aiti Maahan, meissa syntyy tarve vahvistaa
luontoyhteyttdmme ja elada luontoystavallisemmin.

New Age -hengellisyydessa vedotaan usein ihmiskunnan vanhoihin henkisiin
traditioihin, kuten taolaisuuteen ja zen-buddhalaisuuteen, vanhoihin
luonnonuskontoihin, romantiikkaan tai vaikkapa Franciscus Assisilaisen ajatteluun.

Usein viitataan esimerkiksi Australian aboriginaaleihin, jotka samastuvat heimonsa
kotipaikkaan. Juomalahteet, méet, kalliot ovat heidan alttareitaan. Toinen suosittu



esimerkki on pohjoisamerikkalaisten intiaanikansojen usko. Nama pitivat kaikkia
elamanmuotoja sukulaisinaan — kasveja, puita, lintuja ja elaimia. Eras
intiaanipaallikkd on kauniisti kuvannut heidan asennettaan: "Kun kuljimme tasangoilla
ja niityilla, kunnioitimme ruohoa, joka palveli meitd mattona. Kansamme opetti
lapsilleen: Olkoon jokainen askeleesi kuin rukous."

Lansimaalaiset ovat usein unohtaneet tdman yhteyden luontoon. Monet etsivét sita
New Age -hengellisyydesta uusin keinoin.

Minulla on itsellani pari mielenkiintoista kokemusta uskontojen roolista kestavan
kehityksen etsinnassa. Kymmenen vuotta sitten Hanasaaressa pidettiin
kansainvalinen ruohonjuurilikkeiden solidaarisuuskonferenssi, johon saapui
toistasataa aktivistia ympéri maailmaa. Intiasta paikalla oli hindulainen
kerjalaismunkki, joka oli auttanut kdyhia kastittomia jarjestaytymaan. Thaimaalainen
buddhalaismunkki Sulak Shivaraksa jarjesti meditaatioita, joihin minakin osallistuin.
Konferenssin paatéstapahtumassa kaikki kutsuttiin mukaan latinalaisamerikkalaisen
intiaanishamaanin vetamaan rituaalin, jossa kaytettiin maata, vetta, kivia.

Oikeastaan vain kristittyjen uskonnollisuus ei nakynyt Hanasaaren konferenssissa.
Itse asiassa kerran syntyi jopa pieni sanakahakka, kun lansimaiset aktivistit
pilkkasivat muiden osanottajien hengellisyytta.

Vuonna 1992 Helsingissa jarjestettiin kansainvalinen seminaari, jonka teemana ol
uskonto ja rauha. Seminaarissa kavi selvasti ilmi, miten kaikissa uskonnoissa on
samanlainen kaksijakoisuus. Niiden ytimena on rauhan sanoma, mutta kaytannéssa
niitd kaikkia kaytetaan myds sodan ja vakivallan valineena.

Islamia pidetdan usein sotilaallisena uskontona. Sen edustajat seminaarissa
kuitenkin korostivat, ettd islam on nimea myéten rauhan uskonto. He tulkitsivat myés
jihadin, pyhan sodan, kasitetta hengelliseksi. Buddhalaisuutta taas pidetaan
rauhanomaisena uskontona. Tahankin tilaisuuteen osallistunut buddhalaismunkki
Shivaraksa, joka oli istunut vankilassa vakivallattomasta vastarinnasta sotilasjunttaa
vastaan, korosti kuitenkin, ettd myés sotilasjuntta edusti buddhalaisuutta.

3.2. Kristinusko

Kristinuskostakin 16ytyy paljon ilmenemismuotoja, joilla ei ole juurikaan liittymé&kohtia
kestavaan kehitykseen. On keskitytty tuonpuoleiseen, kuoleman jalkeiseen elamaan
ja ihmisen sisaiseen elamaan. Tama on kuitenkin kaukana raamatullisesta uskosta

Rauha

Rauha on hyvin keskeinen kasite Raamatussa ja kristinuskossa. Eikd Raamatussa
erotella sisaista ja ulkoista rauhaa. Raamatun keskeisin rauhankasite shalom on
hyvin laaja-alainen. Se koskee rauhaa Jumalan, Iahimmaisten ja luomakunnan
kanssa. Raamattu on rauhantoivotuksia tdynna. Se heijastuu myds omiin
jumalanpalveluksiimme, joissa on rauhantoivotus, joskus kadenpuristuksin tai
halauksin kuten Sateenkaarimessussa. Herran siunauksessakin lausutaan: ”...ja
antakoon teille rauhan”.



Kymmeneen kaskyyn kuuluu: Al4 tapa. Raamatusta I6ytyy ihania tulevaisuuden
rauhanvisioita, joissa miekat taotaan auroiksi. Jeesus itse kieltda opetuslapsiaan
tarttumasta miekkaan ja kehottaa meita kdantdmaan toisen posken, kun meité
lydédaan. ltselleni Jeesuksen oma esimerkki on tarkein. Hanesta sanotaan, etta han ei
kayttanyt taivaan sotajoukkoja hyvakseen, vaan vastusti pahaa hyvalla ja kuoli sen
tahden ristilla.

Monille kristityille vakivallattomuus onkin keskeinen osa uskoa. Niin sanotut
rauhankirkot, kuten tshekkildinen veljeskirkko, adventistit ja kveekarit, kieltaytyvat
kaikesta vakivallasta. Myds monet metodistit, baptistit ja yksittéiset luterilaisetkin ovat
aseistakieltaytyjia. Valtakirkot sen sijaan ovat yleensa hyvaksyneet vakivallan kayton
pahemman pahan estamiseksi.

Minusta itsestanikdan ei ole koskaan tullut radikaalipasifistia. Pidan
vakivallattomuutta kristillisend ihanteena ja tavoitteena, mutta ajattelen, etta joskus
voi olla pakko kayttaa vakivaltaa. Mielestani radikaalipasifistien ja muiden valilla olisi
syyta I6ytéda sopu ja paasta vastakkainasettelusta, koska yhdessé voimme tehda
paljon vakivallattomien ratkaisujen edistamiseksi ja vakivallan vahentamiseksi.

Valtakirkkojen kantaa on perusteltu niin sanotun oikeutetun sodan ajatuksella. Sen
tarkoituksena on nimenomaan luoda sotaa rajoittavia sdantéja. Niihin kuuluu muun
muassa, ettd sodassa kaytetyt keinot eivat saa aiheuttaa enempaa pahaa kuin
tavoiteltu tulos ja etta siviileja ei saa tapaa. Oikeutetun sodan opin perusteella
useimpia nykyajan sotia ei hyvaksyttaisi, ei ainakaan ydinsotaa.

Vuonna 1983 Upsalassa pidettiin ns. EIama ja rauha -kokous. Siihen osallistui yli
kaksisataa eri kirkkokuntien johtajaa ympari maailmaa. Melkein yksimielisesti haluttiin
kieltdd, ei vain ydinaseiden kayttd, vaan myds niiden hallussapito ja niilla pelottelu.
Vaadittiin ydinasekieltoa. Useimmat perustelivat taté kieltoa nimenomaan oikeutetun
sodan periaatteilla.

Oikeudenmukaisuus

Raamatun ja erityisesti Vanhan testamentin profeettojen mukaan Jumala on
keskeisesti oikeamielinen Jumala, oikeuden Jumala. "Oikeus virratkoon kuin vesi ja
vanhurskaus kuin ehtymatén puro”, sanoo profeetta Amos. Jumala kehottaa myds
ihmisid olemaan oikeudenmukaisia: "Opetelkaa tekem&éan hyvaa, tavoitelkaa
oikeudenmukaisuutta, puolustakaa sorrettua, hankkikaa orvolle oikeus, ajakaa lesken
asiaa.” (2 Moos. 22).

Profeetat arvostelevat usein jumalanpalveluksia ja hurskaita tekoja, kuten paastoa,
jossa lahimmainen unohdetaan: "Toisenlaista paastoa mina odotan: ettd murrat
leipaa nalkaiselle, avaat kotisi kodittomalle, vaatetat alastoman, kun naet hanet.”
(Jes. 58). Uudessa testamentissa tdméa koskee myds ehtoollisen viettoa: "Teidan
kokoontumisenne eivat ole oikeaa Herran aterian viettamista, koska jokainen sy6
omia ruokiaan, niin etta toinen on nalissaan ja toinen juovuksissa.” (1 Kor. 11).

Jeesuksen julistus Jumalan valtakunnasta on varsinaista arvojen vallankumousta:
"Autuaita olette te kdyhat, silla teiddn on Jumalan valtakunta. Autuaita te, jotka nyt
olette ndlissénne: teidat ravitaan. Mutta te rikkaat — voi teita! Te olette jo onnenne
saaneet. Voi teitd, jotka nyt olette kyllaiset! Te naette vield nalkaa.”(Luuk. 6).



"Totisesti: rikkaan on vaikea paasta taivasten valtakuntaan. (Matt 19:23). Rikkauden
arvostelu on Uudessa testamentissa paljon keskeisempaa kuin seksuaalisuuteen
liittyvien syntien arvostelu.

Kirkot ovat pitkdan puhuneet kansainvélisen oikeudenmukaisuuden
valttamattdmyydesta. Ajankohtainen esimerkki siitd on AGAPE-dokumentti
(Alternative Globalization Addressing People and Earth), joka siséltyy Kirkkojen
maailmanneuvoston vuoden 2006 Porto Allegren yleiskokouksen taustapapereihin.
Dokumentti perustuu 24 maassa toteutettuun tutkimusprojektiin.

AGAPE-dokumentissa todetaan, ettd kdyhyys edelleen on maailmanlaajuista
todellisuutta. Mutta siind korostetaan myds, etta rikkaus on kéyhyyden toinen puoli ja
yhta suuri ongelma — jos ja niin kauan kuin rikkautta ei jaeta kaikkien kesken.
Kohtuuton rikkaus on kdyhyyden tarkeimpia syita. Pyrkimys jatkuvaan talouskasvuun
ei hyédyta kdyhaa ja rikasta yhta lailla. Se ei lopeta kdyhyytta, vaan usein karjistaa
sitd. Kun keskitytaan kdyhyyteen, huomio kaantyy pois rikkaista. Heita pidetdan
korkeintaan kéyhyyden ratkaisemisen resursseina eikd osana ongelmaa.

Kun puhutaan kohtuuttomasta rikkaudesta, mielestani ei pida ajatella vain
suuryritysten johtajia ja omistajia tai muita miljonaareja; he eivat loppujen lopuksi
pysty kuluttamaan kovin paljon. Suurin ongelma on keskiluokan liian suuri kulutus.
Talouskasvu perustuu kulutuksen lisdantymiseen riippumatta siita, puhutaanko
kannykodista, autoista, moottoriteista, turistilennoista tai lastemme keskimaarin 500
lelusta. Kuka meista ei kuluta liikaa maapallon resursseja?

AGAPE-dokumentissa kaivataan asennemuutosta ahneuden kulttuurista
anteliaisuuden arvoihin. Kirkkoja kehotetaan siirtymaan uusliberalismin kritiikista
konkreettiseen toimintaan oikeudenmukaisen globalisaation hyvaksi. Ja seurakuntia
haastetaan muodostamaan yksinkertaisen, solidaarisen ja ekologisesti kestavan
eldamantavan yhteisgja.

Oikeudenmukaisuus edellyttdd myoés kaikkien ihmisten tasa-arvon toteuttamista.
Jeesus kasitteli aikansa syrjittyja, lapsia, naisia ja spitaalisia, tasavertaisina.
Galatalaiskirjeesta l6ytyvat vanhat tutut sanat: Ei ole tassa juutalaista eika
kreikkalaista, ei ole orjaa eiké vapaata, ei ole miesta eika naista, silla kaikki te olette
yhta Kristuksessa. Tama tarkoittaa myds: ei ole heteroa eikd homoa.

Jumalan tahtoma tasa-arvo on vahitellen toteutunut, orjuus on kielletty, naisten
asema on parantunut ja demokratia on antanut kaikille vaikuttamismahdollisuuksia.
Tama kehitys ei kuitenkaan ole ollut kirkon aikaansaama, vaan se on ensin
toteutunut yhteiskunnassa, ja kirkko on seurannut jalkijunassa. Valitettavasti taméa on
edelleen totta homojen ja lesbojen oikeuksien suhteen.

Ekologisuus

Kirkot ovat herédnneet ekologiseen vastuuseen myéhaan eivatka ole siindkaan olleet
edellakavijéina. Kirkkojen maailmanneuvoston yleiskokous Vancouverissa 1983
kutsui kuitenkin kirkkoja "oikeudenmukaisuuden, rauhan ja luomakunnan eheyden”
prosessiin, joka huipentui isoon maailmankokoukseen Soulissa 1990. Suomen
kirkoissa tdhan prosessiin suhtauduttiin aika varauksellisesti. Katsottiin sen
edustavan New Age -ajattelua.



Kuitenkin kirkon yhteiskunnallisen tyén keskus julkaisi vuonna 1992 erinomaisen
kirjasen nimeltddn Ekologinen eldméntapa, kristillisen uskon haaste
ympdristévastuuseen. Sen jalkeen kirkko on perustanut ymparistédiplomin ja ihan
asken julkaissut oman ilmasto-ohjelmansa.

Ekologinen elaméntapa -kirjasessa kirkkoa ja kristittyja kutsutaan itsetutkiskeluun,
synnintunnustukseen ja parannukseen. Todetaan, etta kristinuskossa on liian pitkaan
ollut ihmiskeskeinen nakékulma luontoon. Luonnolle ei ole annettu arvoa itsesséan,
vaan sen on katsottu olevan vain ihmisen hyédyntamista varten. On korostettu
luomiskertomuksessa ihmiselle annettua tehtavaa hallita ja vallita kaikkea, joka maan
paalla elaa ja likkuu. On unohdettu, ettd ihminen asetettiin myds vilielemaan ja
varjelemaan luomakuntaa. Kirkko ja kristityt ovat mukautuneet kulutusyhteiskuntaan
ja jatkuvan taloudellisen kasvun ihailuun. Luomakuntaa tuhoavien voimien on annettu
temmeltad vapaasti.

Kirjasessa korostetaan, ettd maailma on Jumalan luoma. Jumala on lasna
luomakunnassaan, ja luomakunta on pyha, silla on itseisarvo, jota on kunnioitettava.
Jumala myds yllapitdd luomakuntaa ja taistelee tuhovoimia vastaan elaméan puolesta.
Siité hyvina esimerkkeina ovat Vanhan testamentin sdanndkset joka seitsemantena
vuotena vietettavasta sapattivuodesta, jolloin maan ja eldinten piti antaa levata (5.
Moos. 15), seka joka viidentendkymmenentend vuotena vietettavasta riemuvuodesta,
jolloin orjat piti vapauttaa ja velat antaa anteeksi (3. Moos. 25). On epdvarmaa, missa
maarin naita sdanndksia toteutettiin, mutta ne kertovat ekologisen ja sosiaalisen
vastuun tarkeydesta ja yhteenkuuluvuudesta Raamatussa.

Ekologinen elaméntapa -kirjasessa korostetaan, etta kaikki luodut, myds ihmiset,
kuuluvat yhteen, ovat toisistaan riippuvaisia ja elavat vuorovaikutuksessa ja
yhteydesséa keskendén. Raamattu opettaa, ettd ihminen luotiin maasta. Tama toistuu
hautajaissanoissakin: "Maasta olemme tulleet ja maaksi sinun on jalleen tuleva.”
Ihminen on kiinted osa luomakuntaa.

Luomakunta on hatkahdyttavalla tavalla 1asnd my6s sakramenteissa. Kaste on
toimitettava "puhtaalla, saastuttamattomalla vedelld”. Samalla kun se kytkee lapsen
Jumalan liittoon, se vahvistaa ihmisen sitoutumista luonnon varjelemiseen. Myés
ehtoollisen leipa ja viini ovat maan tuotteita, auringon kypsyttamaa viljaa ja rypaleita.
Uskon ydin on riippuvainen maaperasta, auringosta, vedesta ja ilmasta. Siten myds
ymparistokriisi on lasné sakramenteissa

Ekologinen elamantapa -kirjasessa korostetaan myds ihmisen erityisvastuuta toimia
Jumalan taloudenhoitajana. Ihmisen tehtavana on yhdessa Jumalan kanssa
puolustaa elamé&a sitd uhkaavia tuhovoimia vastaan. Siita 16ytyy Roomalaiskirjeesta
puhutteleva teksti: Koko luomakunta yha huokaa ja vaikeroi synnyintuskissa.
Luomakunta odottaa hartaasti Jumalan lasten ilmestymista.

Raamatusta I6ytyy myds syva tietoisuus siita, ettd ihminen voi toiminnallaan tuhota
luomakunnan. Vedenpaisumuksen katsotaan olevan ihmisen syyta. Sateenkaareen
taas sisaltyy lupaus siita, ettd Jumala ei hylkada inmista eikd luomakuntaansa. Han
lupaa uuden taivaan ja uuden maan. lhmisen tehtdvana on toimia jarkensé ja



omantuntonsa mukaan luomakunnan séilyttdmiseksi tuhovoimia vastaan, mutta
luomakunnan lopullisen kohtalon saamme jattda Jumalan haltuun.

Kirjaseen on koottu paljon konkreettisia ohjeita siitd, miten yksittaiset kristityt,
seurakunnat, kirkko, seurakunta ja poliittiset paatéksentekijat voivat kantaa
vastuutaan ymparistosta. Yksittaisia kristittyja kutsutaan néyryyteen, huolenpitoon,
kohtuullisuuteen ja yksinkertaisuuteen. Haastavana esimerkkiné on Jeesuksen pyha
huolettomuus: Alkda huolehtiko hengestéanne tai vaatetuksestanne, vaan katsokaa
taivaan lintuja ja kedon kukkia. Etsikéda ennen kaikkea Jumalan valtakuntaa ja hénen
vanhurskasta tahtoaan.

Se on minusta hyva vastaus kysymykseen, miten kestava kehitys liittyy
hengellisyyteen.



