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1 Johdanto
1.1 Tutkimuksen aihe ja lahtokohdat

Kristillisen animismin tarkastelu avaa uusia nikokulmia uskonnon ja luonnon véliseen
vuorovaikutukseen. Aihe on tullut ajankohtaiseksi, koska kdsissimme on raju
ympéristonmuutos. Tama tutkimus pyrkii syventiméaén ymmaérrystd animismista
kristillisesséd kontekstissa. Tutkimuksessa analysoin animismin késitteen kayttoa
amerikkalaisen uskonto- ja ympéristoprofessori Mark 1. Wallacen teoksessa When God
Was a Bird: Christianity, Animism, and the Re-Enchantment of the World (2019).
Kiinnostuessani kristillisyyden ja animismin vélisestd suhteesta ryhdyin etsimiin
aiheesta tietoa. Pian minulle selvisi, ettd kristillistd animismia késitteend on késitelty
vain vihén niin suomalaisessa kuin kansainvélisessé tutkimuksessa, joten kyseessd on
vield suhteellisen uusi tutkimusaihe. Kuitenkin Wallace on kisitellyt aihetta akateemista
huomiota saaneessa teoksessaan, minké vuoksi valitsin sen tutkimukseni kohteeksi.

Teos tarjoaa relevantin ndakokulman kristillisen animismin ilmidon ja sen tutkimiseen.

Vaikka animismia on tavanomaisesti kasitelty kristinuskon ulkopuolisissa konteksteissa,
erityisesti alkuperdiskansojen katsomuksellisuutta késittavissa tutkimuksessa, on se
osoittautunut katsomusrajat ylittdviksi ilmidksi, ja on siten tirked osa nykypédivin
monimuotoista katsomuksellista kenttdd. Animismilla kuvataan ilmi6td, jossa eldaméa
avautuu monisuhteisena ja muuttuvana todellisuutena, jossa eri olennot ovat yhteydessa
toisiinsa ja kykenevét vuorovaikutukselliseen toimintaan toistensa kanssa (Ingold 2006,
11-13; Harvey 2019, 80; Descola 2013a, 7; Hornborg 2006, 24-25). Ekologisen
raamatuntutkimuksen asiantuntija Mari Joerstadin mukaan tdma edelld kuvattu uusi
animismi tarjoaa vélineitd ympdristoeettiseen keskusteluun ja edistdd vuoropuhelua
alkuperdiskansojen kanssa. Hinen mukaansa ei ole todisteita siitd, ettd historian
ilmoituksia luonnon edelle korostavat uskonnot tai yhteiskunnat olisivat kehittyneempia
tai eettisesti kestdvdmpid kuin ne maailmankuvat, joissa eldimiin, kasveihin ja

luonnonmaisemiin muodostetaan suhteita. (Joerstad 2020, 250, 254.)

Alkuperdiskansojen katsomuksellisuutta kuvaa ldheinen suhde ekologiseen
ympéristoon, jossa he elavit. Laheisyys ndkyy paivittdisissa kiytdnnoissa, kuten
vuorovaikutuksessa ympériston ja sitd asuttavien toimijoiden kanssa. Eldmén ytimessa

on kunnioittava ja vastavuoroinen vuorovaikutus monilajisessa yhteisossé. (Frohlich



2024, 8.) Téssd kuvauksessa paljastuu uuden animismin ydin. Animismi tapahtuu eri
toimijoiden vilisessd vuorovaikutuksessa, jolloin se kuvaa tapaa olla maailmassa.
Kyseessa ei siis ole uskomus maailmassa olemisesta, vaan huomio kiinnittyy siihen,
miten eri toimijat ovat suhteessa toisiinsa. Antropologi Graham Harvey esittad, etta:
” Animistit ovat ihmisié, jotka ymmartévit, ettd maailma on tdynni persoonia, joista
vain osa on ihmisié, ja etti elimii eletdén aina suhteessa muihin.” (Harvey 2006, xi,
oma suomennos). Vaikka viitteessd ei ilmaista suoraan, ettd ympdristo on elollinen,
tulee se ilmi sen piilomerkityksestd. Ympiristod asuttavat erilaiset elolliset toimijat,

jotka ovat suhteessa toisiinsa kommunikaation avulla.

Joerstadin mukaan animismin tarkastelu kristillisyyden yhteydessé ei ole tdysin uusi
lmio, silld ndkokulma oli esilld jo 1900-luvun alkupuolella, jolloin tutkittiin muinaisten
israelilaisten suhtautumista luontoon. Raamatuntutkijat pohtivat, mitid animismi on, ja
miké sen suhde on monoteismiin. Késitettd ei hinen mukaansa kuitenkaan kyetty
muodostamaan uudelleen, vaan antropologi Edward Tylorin 1800-luvun teoria
animismista elottomiin esineisiin liitettynd henkend vaikutti edelleen vahvasti
tutkimuksessa. Tamaé ja animistiseen katsomuksellisuuteen liitetty alempiarvoisuus seké
kolonialismiin liittyvad painolasti johtivat kiinnostuksen hiipumiseen animismin ja
kristinuskon vilisen suhteen osalta. Joerstad esittdd, ettd nykyajan Raamatun ja
ekologian vélisessd tutkimuksessa tulisi kdyttdd nimenomaan animismin uudempia
madritelmid, jotka auttaisivat tulkitsemaan Raamatun vaikeita tekstikohtia. (Joerstad

2020, 250, 254.)

Kristillistd animismia voidaan tarkastella ilmiond, joka on muodostunut animististen ja
kristillisten katsomuksien yhteentorméyksessd. Vaikka Wallacen (2014, 5) mukaan
kristillisyys alkukantaisuudessaan on sisdltdnyt animistisia piirteité, eikd néin ollen
kyseessé olisi uusi ilmid, on kuitenkin syytd ymmaértai, ettd tutkimani kristillisen
animismin ilmid on muodostunut Raamattuun perustuvan klassisen kristillisyyden ja
animististen katsomuksien yhteentorméayksesséd tuhansia vuosia myohemmin Raamatun
ajan tapahtumiin verrattuna. Kristillisestd animismista kdyddén keskustelua, eika
tarkkarajaisia madritelmid késitteestd ole tehty. Mark 1. Wallace on tehnyt merkittavin

panostuksen ryhtyessddn kuvailemaan kristillisen animismiin liittyvaa ilmiota.



1.2 Tutkimuskysymykset

Téssd tutkimuksessa tarkastellaan kristillistd animismia Wallacen teoksen When God
Was a Bird: Christianity, Animism, and the Re-Enchantment of the World (2019) avulla.
Teos tarjoaa jo nimensa perusteella kiinnostavan asetelman tutkimukselle yhdistdesséén
Jumalan lintuun. Tdma nékokulma asettaa kyseenalaiseksi ihmisen ensisijaisen aseman
suhteessa muuhun luonnonmaailmaan kristinuskon opetuksessa. Tutkimuskysymykseni
ovat rakentuneet sen késityksen varaan, ettd kristillisen animismin ilmi6 on suhteellisen

tuntematon.

Tutkimuksen tavoitteena on ymmaértaa, miten Wallace kéyttad uskontoantropologialle
keskeistd animismin késitettd teoksessaan. Ensimmadisen apukysymyksen avulla pyrin
ymmaértiméédn, miten animismin kisite soveltuu kristilliseen kontekstiin, millaisia
muotoja se tissd yhteydessd saa ja miké on sen suhde aiempiin animismin teorioihin.
Ensimmaéinen kysymys liittdd tutkimuksen myds laajempaan humanistis-
yhteiskuntatieteelliseen kiinnostukseen tutkia thmisen ja ei-inhimillisen vélisid suhteita

sekd uusia henkisyyden muotoja.

Toisen apukysymyksen kautta tarkastelen, mikd on Pyhdn Hengen rooli kristillisessd
animismissa. Koska Wallacen teoksessa keskeinen esimerkki animismista liittyy
Jumalan tai Pyhdn Hengen suhteesta lintuun, on my0s tidssé tutkimuksessa tarkeda
tarkastella titd suhdetta tarkemmin. Tdméa ndkokulma avaa merkittivilld tavalla

kristillisen animismin keskeistd merkitysta.
Tutkimuskysymykset ovat:

1. Miten Wallace kayttdd animismin késitettd teoksessaan When God Was a Bird:
Christianity, Animism, and the Re-Enchantment of the World?
1.1. Mikd on Wallacen animismin suhde aiempiin teorioihin?

1.2. Miké on Pyhén Hengen rooli Wallacen kristillisessd animismissa?
1.3 Kiristillisyyden historiallinen suhde animismiin

Ekoteologi ja professori Mary Frohlich, RSCJ, esittéd4, ettd monille on kasvatuksen ja
kulttuurin kautta muodostunut késitys, ettd kristinuskon ja animismin yhdistiminen on
mahdotonta. Han viittaa uuden ajan kynnykselld 1400—1500-luvuilla kdynnistyneeseen

vuosisatoja kestdneeseen kristilliseen ldhetystyohon, jonka aikana ldhetyssaarnaajat



pyrkivit kitkeméén ja poistamaan alkuperdiskansojen animistisia katsomuksia.
(Frohlich 2024, 12.) Hinen mukaansa animismia tarkasteltiin panteismind, jossa
jumaluus samaistetaan luontoon, noituutena ja taikuutena sekd alempiarvoisena
suhteessa kristinuskoon. Esimerkiksi lddkekasvien kéyttoon liittyva viisausperinne
hyléttiin tuomitsemalla se taikuudeksi. Alkuperdiskansojen ekologisen tasapainon
ylldpitamiseksi toteutetut rituaalit tulivat vadrin ymmaérretyksi l&nsimaisten

lahetyssaarnaajien ja tutkijoiden toimesta. (Mt., 13.)

Filosofi René Descartesin (1596—1650) filosofia ja mekanistinen luontokésitys seka
katolisen kirkon ideologia vaikuttivat voimakkaasti lansimaisessa ajattelussa uudella
ajalla (Sjoblom 1999, 124). Filosofian dosentti Kari Vayrysen mukaan mekanistisen
luontokisityksen seurauksena luonto menetti pyhyytensi ja siitd tuli ihmisen kayttoon
vapautettu resurssi. Hin esittdd, ettd mekanistisessa luontokasityksessd luonto
madritellddn elottoman materian mekaaniseksi liikkeeksi, joka on psyykkisisti tai
orgaanisista voimista vapaata. Paul B. Thompsoniin tukeutuen hin myos muotoilee, ettéd
mekanistinen ajattelu on osittain kristilliseen perinteeseen perustuvaa, silld sen avulla
pyrittiin torjumaan nimenomaan animismia ja polyteismid. (Vayrynen 2006, 42—43.)
Uskontotieteilijd Heikki Pesosen (2004, 45) mukaan tieteessé keskityttiin luonnon
lainalaisuuksiin Jumalan luoman luonnon ymmartdmiseksi. Nama seikat johdattavat
késitykseen, ettd lansimaissa tapahtunut rationaalisuuden nousu on vaikuttanut

merkittavasti kristinuskon luontosuhteeseen.

Uskontoantropologi Minna Oppaan tutkimusty6 osoittaa, ettd kristinuskon
vaikutuksesta kristillinen Jumala on saanut sijaa alkuperdiskansojen ajattelussa. Hinen
mukaansa joissakin heimoissa ajatellaan, ettd saaliseldimet ja toimeentulo ovat Jumalan
lahjaa ithmisille ja Jumalalta rukoillaan metsédstysonnea. (Opas 2012, 247.) Opas esittéd,
kristinuskon ja alkuperdiskansojen uskonnollisuuden suhteessa on kuitenkin
jannitteisyyttd ja hierarkkisuutta. Katolisten ja protestanttien tavoissa yhdistelld
perinteisid alkuperdiskansojen perinteitd kristinuskoon on eroja. Katolilaisuus on
protestanttisia kirkkoja paremmin kyennyt sovittamaan eri perinteet yhteen toisiaan
tdydentédviksi. Oppaan mukaan Amazonian protestantit ymmarsivét alkuperdiskansan
uskonnollisuuden taikauskona ja demonisoivat ei-inhimillisid olentoja, joita tarkasteltiin

jopa Saatanan valtakuntaan kuuluvina olentoina. (Opas 2017, 122—123.)



Keskustelua kristinuskon ja animismin synkretismisté on kdyty, mutta puolestapuhujien
liséksi siitd on esitetty varoittavia esimerkkejd. Joidenkin tutkijoiden mukaan
eparaamatulliset filosofiat ovat vaarassa vaikuttaa lansimaisiin kristittyihin (Priest &
muut 1995, 11). Tdma ndkokulma on ollut esilld erityisesti niisséd tutkimuksissa, joissa
on tarkasteltu ldhetystyontekijoiden ja animististen kulttuurien kohtaamisessa syntyneiti
vaikutuksia. Niissé paikoin kyseenalaisissakin kristinuskon ja animististen kulttuurien
kohtaamisissa on kuitenkin tapahtunut myds edistysaskeleita. Uskontotieteiliji Markus
Monosen mukaan kristinusko on historiallisesti edistdnyt esimerkiksi

ihmisuhrikulttuurien katoamista (Mononen 2020, 11).

Frohlich esittdd, ettd animismia kohtaan on esiintynyt torjuvia asenteita kristillisten
edustajien keskuudessa, kuten vuoden 1991 Kirkkojen maailmanneuvoston kokouksessa
esitetyt vastavditteet feministiteologi Chung Hyun Kyungin julkaisua kohtaan
osoittavat. Julkaisussaan Kyung vertasi Pyhd4 Henkeé buddhalaiseen bodhisattvaan
Guanyihin, joka kirsii yhdessa kaikkien olentojen kanssa, kunnes he saavuttavat
Nirvanan. Frohlichin mukaan Kyung korosti, ettd kristittyjen tulisi luopua dualismista ja
siirtyd eldmén kulttuuriin kuoleman kulttuurin sijasta. Frohlichin esittdmén perusteella
lahes kaikki teologikollegat hylkdsivét ndmai esitykset pitden niitd esimerkiksi

synkretistisind ja animistisina. (Frohlich 2024, 12.)

Kristillisen animismin kehittymiseen on vaikuttanut 1900-luvun puolivélin herddminen
planetaarisen kriisin merkkeihin. Pesosen mukaan ldnsimaat herdsivét
ymparistdongelmiin yhteiskuntien modernisaation, 6ljykriisin, ydinvoiman alkamisen,
ympdristotuhojen paljastumisen ja yhteiskunnallisen radikalismin seurauksena (Pesonen
2004, 39). Herdnneessd ympéristokeskustelussa esiintyi ndkemyksid kristinuskon
vaikutuksesta ymparistdongelmiin. Téstd amerikkalainen historioitsija Lynn White
muotoili oman teesinsd kuuluisassa artikkelissaan ”The Historical Roots of Our
Ecological Crisis” (1967). Sen mukaan kristinusko on ihmiskeskeisessd opetuksessaan
sallinut luonnon hallitsemisen ja aiheuttanut néin ollen késitykset luonnon pyhyyden
katoamisesta ja luonnon itseisarvon menettdmisestd, mikd on saanut aikaan luonnon
kannalta kestdmattomié vaikutuksia. Viitteellddn han viittasi kristinuskon opetukseen
Raamatun luomiskertomuksesta, jossa thminen asetetaan maan viljelijén ja varjelijan
rooliin. Lisédksi hén esitti, ettd ekologisen kriisin juurien ulottuessa uskonnollisuuteen,
tulee myos korjausliikkeiden l&hted uskonnollisuudesta. White nosti kestévin

katsomuksellisuuden malliksi kristillisen pyhimyksen, Franciscus Assisilaisen,
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animistia piirteitd sisiltineen tavan katsoa maailmaa. (Pesonen & Wickstrom 2018, 315;

White 1967, 1204—-1207; 1. Moos. 1:26.)

Tutkijoiden mukaan Whited voidaan pitdéd varsinaisena uskonnon ja ympdariston vélisen
debatin alullepanijana, silld hidnen teesinsa sai eri uskontoperinteet pohtimaan
opetustensa suhdetta ympéristdasenteisiin (Pesonen & Wickstrom 2018, 315). Whiten
kritiikkiin reagoitiin monin tavoin niin teologien kuin uskonnontutkijoiden ja
ympdéristofilosofien taholta (Pesonen 2004, 45). Kristillisen tradition sisélld reaktiot
vaihtelivat pahoittelusta ja syyllisyyden tunnustamisesta aina vilinpitdméttomyyteen ja
vihamielisyyteen asti (Taylor 2010, 11-12). Asiantuntijoiden mukaan teesid kritisoitiin
ja syytokset kohdistettiin luonnontieteiden kehittymiseen ja sekularisaatioon. He
kuitenkin esittivat, ettd kristilliset yhteisot ovat osoittaneet kykyéén tarkastella
kriittisesti omia asenteitaan ja pyrkineet rakentamaan kestdvampad ympéristoajattelua.
Tamén myo6té kehittyivit sekd teologinen suuntaus, jota kutsutaan ekoteologiaksi, ettéd
my0s ekoteologinen tutkimusala. (Pesonen 2004, 46; Pihkala 2013 142 [Livingston &
Fiorenza 2006, xvi; Dorrien 2006, 2].)

Uskontotieteilija Bron Taylorin mukaan ekoteologiset painotukset ovat pitkalla
aikavalilld johtaneet kirkkojen vihertymiseen (Taylor 2010, 12). Han esittdd, ettd 1900-
luvun puolivili oli suotuisaa aikaa idén ja alkuperdiskansojen uskonnollisten
kéytantdjen vastaanottamiseen (Taylor 2010, 11). Tdméa on merkittivd huomio
kristillisen animismin kehittymisen kannalta, koska se osoittaa, miten yhteiskunnalliset
ja kulttuuriset kehityskulut, kuten thmisen ja luonnon suhteen uudelleentulkinnat, voivat

vaikuttaa uskontojen ja kulttuurien muuttumiseen.

Uskontoekologisen tutkimuksen toisen aallon my6td 1990-luvulta alkaen herisi
kiinnostus uskontoperinteiden reagoimisesta ymparistokysymyksiin ja sitd kohtaan,
miten ne ovat muuttuneet ja uusiutuneet ymparistdongelmien seurauksena (Pesonen &
Wickstrom 2018, 317; Pesonen 2004, 16). Artikkelissaan ”Uskonto ja ympéristo”
(2018) Uskontotieteilijd Heikki Pesonen ja vaitoskirjatutkija Laura Wickstrom (2018,
316) nostavat esille monien tutkijoiden yhteisen ndkemyksen, jonka mukaan
uskontoperinteiden merkitys satojen miljoonien ihmisten eettisissd kasityksissi,
uskomuksissa ja niitd seuraavassa toiminnassa osoittavat niiden tarkeén roolin
ympéristoongelmien ratkaisemisessa. Kristillisten kirkkojen johtajat ovatkin

perddnkuuluttaneet toimia ymparistosuojelun suhteen. Sosiologian tohtori Lora Stonen
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(2020) mukaan merkittdvid tapahtumia kristillisten kirkkojen ympéristdasenteissa ovat
olleet esimerkiksi paavi Franciscuksen v. 2015 julkaisema ympéristdasioihin keskittyva
kiertokirje Laudato Si ja patriarkka Bartolomeos I:n aloitteet ympéristonsuojelun

suhteen.

Pesonen tukeutuu muihin tutkijoihin tarkastellessaan kristillistd ympéristoliikehdintia.
Hién esittdd, ettd ekoteologisista koulukunnista erityisesti ekospiritualistinen suuntaus on
esittanyt radikaalimpia tulkintoja Raamatun luomiskertomuksesta. Inspiraatiota on
etsitty tieteen saavutuksista, kuten evoluutioteoriasta ja kvanttifysiikasta sekd
uskontojen mystiikasta ja alkuperédiskansojen luontokésityksistd. Ekospiritualistisessa
ajattelussa korostuu holistinen eli kokonaisvaltainen nikemys maailman luonteesta ja
merkityksesti. Sen mukaan ihminen on pieni osa evoluutiota ja universumia, Aiti-Maata
ja ekologista maapalloa. (Pesonen 2004, 4547 [Berry 1990; Fox 1988; Gottlieb 1996].)
Ekospiritualistiselle ajattelulle on ominaista tulkita maailmaa Jumalan ruumiina, joka
siséltid kisityksen Jumalan samanaikaisesta transsendentista eli tuonpuoleisesta ja
immanentista eli ldsnéolevasta olemuksesta (McFague 1993, vii). Pesosen mukaan timé
on ldhelld tiedemies Lovelockin Gaia-késitystd maasta itsedén sdételevind organismina,

johon sisiltyy ajatus maailman elollisuudesta (Pesonen 2004, 47; Lovelock 2000, 119).

Edelld kuvattu historian kulku osoittaa, ettd animismin ja kristinuskon viimeisten
vuosisatojen konfliktisesta suhteesta huolimatta ekologinen kriisi on herittianyt
uudenlaista kiinnostusta animismia kohtaan myds kristinuskon sisdlld. Wallace esittia
artikkelissaan ”Green Mimesis: Girard, Nature, and the Promise of Christian Animism”
(2014), ettd Raamatussa Jumalaa ei kuvailla ndkyméttoménd, vaan maailmaan
inkarnoituneena, joka lentdd, kdvelee ja puhuu seki itdé ja kasvaa maassa. Wallacelle
tdmé jumalallisuuden ilmeneminen luonnonmaailmassa on kristillistd animismia, jonka
merkityksen ymmértdminen on timén tutkimuksen keskeinen tavoite. Kun perinteisesti
kristillisyydessd Jumalan kolminaisuus on ymmérretty Isdné, thmiseksi tulleena Poikana
ja Pyhénd Henkend (Kérkkdinen 2016, 31), eldinten tarkastelu Pyhdn Hengen
nikokulmasta on jadnyt vihdisemmaksi. Tassd tutkimuksessa pureudutaan juuri téhén
nikokulmaan, kun pohditaan Wallacen késityksid Jumalan ja linnun vélisestd suhteesta.
Ekoteologi Panu Pihkalan mukaan kautta historian on esiintynyt eldinteologiaa, mutta
hidn on my6s huomannut, ettd kristillisyydessd puhutaan eldimistd vahian, vaikka
Raamattu osoittaa niihin liittyvad merkityksellisyyttd (Pihkala 2010, 34; Pihkala 2014a,

3). Uskonnonhistorian tutkimuksissa on huomattu, ettd eldimille annetuissa
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merkityksissd on tapahtunut muutoksia eri aikakausina (Laitila 1999, 233; Viyrynen

2006, 86, 195-196).

Joerstadin mukaan raamatuntutkijat on koulutettu kiinnittdmaan huomiota vain
kahdenlaiseen toimijuuteen Raamatussa, Jumalan ja ihmiskunnan toimijuuteen (Joerstad
2020, 259). Teologi Christopher Wrightin mukaan luonnon personifioinnin
tarkoituksena on ollut luonnon luoneen Jumalan persoonallisen luonteen korostaminen
sekd ihmisen persoonallisen ja moraalisen luonteen ilmaiseminen suhteessa Jumalaan.
Hinen mukaansa Jumala toimii ja vaikuttaa luonnossa seki sen kautta. (Wright 2004,
110.) Joerstadin mukaan tutkijat ovat kuitenkin esittdneet viitteitd, joiden mukaan
luonto esiintyy nimenomaan elollisena toimijana Raamatussa. Han pohtii suunnan
muutoksen tekijoitd ja esittdd, ettd aiemmin uskonnollinen konteksti kiinnosti tutkijoita,
jotka painottivat historiallisten ilmoitusten merkitysté teksteissd. Nyt ekologisen
kiinnostuksen herddmisen myo6td myos muut tutkijat ovat kiinnostuneet Raamatun ja

luonnon vilisestd suhteesta. (Joerstad 2020, 260-262.)

Kun huomioidaan kristillisyyden ja animismin vélinen konfliktinen suhde historiallisesti
tarkasteltuna, on erityisen kiinnostavaa tutkia, miten nykyajan tutkimuksissa kisitelldén
kristinuskon ja animismin vélistd suhdetta. Késitykseni mukaan muutos heijastaa edelld
esitetyn ympadristokriisin aikaan saamaa kehitystd, mutta myds globalisaation ja eettisen
keskustelun seurauksena kehittynyttd arvomaailman muutosta. Kuten teologi Reijo E.
Heinonen esittdd, globaalin etiikan keskustelut ovat 1990-luvulta ldhtien korostaneet
uskontoja yhdistivia eettisid perusarvoja (Heinonen 2007, 260-261). Animismi asettuu
hyvin tdhin asetelmaan. Heinosen mukaan yhteisten periaatteiden etsiminen globaalisti
valaisee kysymysti, miten uskontojen erilaiset luontokasitykset voivat tiydentdd
toisiaan. Hén pitdd tarkednd tarkastella ”hidvinneiden” kulttuurien ja uskontojen viisautta
eldmén kunnioittamisesta ja pyhyydestd. (Mt., 261-262.) Tamén tutkimuksen
merkityksellisyys nousee esille juuri tdssd ndkokulmassa eli se pyrkii avartamaan
kestdmattomid kulttuurisia kasityksii ja tarjoaa uusia nikokulmia katsomukselliseen

ajatteluun ja uskontojen viliseen dialogiin.
1.4 Tutkimuksen paikantuminen

Tutkimukseni on uskontotieteellistd tutkimusta ja paikantuu uskontoekologiaan.

Uskontoekologia tieteenalana tarkastelee uskonnon ja ekologisen ympériston vilista
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riippuvuutta, ympériston vaikutusta uskontojen muotoutumiseen ja uskonnollisten
rituaalien ja myyttien merkitystd ekologisen tasapainon ylldpitdmisessi ja
kontrolloimisessa (Pesonen & Kurenlahti 2020, 145; Grim & Tucker 2013, 2).
Uskontoekologit voivat analysoida esimerkiksi pyhien tekstien vaikutusta
uskontoperinteiden luontosuhteisiin (Pesonen & Wickstrom 2018, 324-325; Grim &
Tucker 2013, 7). Tutkimusalan juuret ovat kulttuuriantropologiassa, joka on
kiinnostunut ihmisten ja ympariston valisistd suhteista. (Pesonen & Wickstrom 2018,
317). Tutkimukseni on uskontoekologinen sen jdsentdessd Wallacen tutkimusta

kristillisten tekstien suhteesta kristillisiin luontokasityksiin.

Uskontoekologian keskeisid késitteitd ovat uskonto, ekologia, luonto ja ymparisto.
Teologi ja uskonnontutkija Sigurd Bergmann maérittda uskonnon kulttuuriseksi
taidoksi, joka auttaa luomaan merkityksid, hahmottamaan eldmii ja juuria seki luo
kotona olemisen tunnetta (Bergmann 2016, 1). Ekologian kisite on 1dhtdisin biologi ja
filosofi Ernst Haeckelilta ja se merkitsi alun perin vuorovaikutusta elididen ja
ympériston vélilld biologian ndkdkulmasta, mutta kisitteen kayttd on laajentunut, ja sitd
kéaytetddn yhd enemmaédn ympéristdd koskevissa humanistisissa ja
yhteiskuntatieteellisissd tutkimuksissa (Mt., 8). Tdssd tutkimuksessa luonto késitetddn
fysikaalista maailmankaikkeutta laajempana ulottuvuutena. Asiantuntijoiden mukaan se
voidaan tavoittaa henkisend kokemuksena ja ymmaértda osista ja kokonaisuuksista
muodostuvana monitasoisena kudelmana (Kamppinen & Opas & Ronké 2021, 94-95).
Bergmannin mukaan luonto on monitahoinen ja kulttuurisesti rakentunut ilmio, jota
voidaan ymmartdd syvemmin, kun sité tarkastellaan monitieteisesti, myds uskontojen,
henkisten kasitysten ja taiteen kautta. Hén esittdd, ettd abrahamilaisissa uskonnoissa
luonto kasitetddn luomistyond, jonka olemassaolo perustuu Jumalaan, kun taas Aasiassa
ja Afrikassa keskitytdén luonnon sijaan Maahan ja Eldmién. Liséksi hdn esittad, ettd
uskomukset luonnosta muuttuvat, kun puhutaan ymparistosté, joka siséltdd ihmisen

sosiaalisten ja teknologisten radikaalien toimien vaikutukset. (Bergmann 2016, 1-2.)

Uskontoekologit John Grim ja Mary Evelyn Tucker tarkastelevat ldnsimaista
teollistumista unelmana, jonka tavoitteena on ollut ihmisen hyvinvoinnin parantaminen,
mutta joka on kuitenkin johtanut ei-toivottuihin ympéristoseurauksiin. Tucker on
tutkimusuransa aikana kohdannut modernisaation valtavat vaikutukset Itd- ja Kaakkois-
Aasiassa. Energian tarpeen ja talouskasvun seurauksena alueita on vallattu, jokia

padottu ja ilmansaasteet ovat kasvaneet merkittidviasti. Hin on huomannut, etti vaikka
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koyhyyttd on pyritty ylittiméan talouskasvun avulla, kustannuksia ihmisten
terveyshuolista ja ympéristovahingoista ei ole kyetty huomioimaan riittdvasti. Grimin ja
Tuckerin mukaan keskeisimmat kysymykset globaalissa ympéaristokriisissa ovat
modernisointiprosessien vaikutukset alkuperdiskansoihin, elintasoon liittyvit tasa-
arvokysymykset, ymparistosuojelun ja talouskehityksen tasapainottaminen seki eko-
oikeudenmukaisuuteen liittyvit kysymykset. Tdhén kenttdin he myds asettavat

uskontojen ja ekologian kohtaamisen. (Grim & Tucker 2013, 3—4.)

Uskontojen ja luonnon vilinen suhde on moniulotteista ja vaihtelee kulttuurisen
kontekstin mukaan. Uskontoekologi Bron Taylor tarkastelee luonnon pyhyytti osana
vihredé uskonnollisuutta ja pohtii, onko ympéristoaktivismi luontouskontoa. Tama
tulokulma avaa merkittdavilld tavalla nykypéivan katsomuksellisuuteen liittyvaa
moninaisuutta. Hin esittdd, miten nykypéivédn katsomuksellisessa kentdssd monet
mieltdvit itsensi henkiseksi uskonnollisen sijaan. Raja uskonnollisen ja henkisen vélilla
on kuitenkin hdilyvé ja epéselva, silld uskonnollisena voidaan pitdd monenlaisia
kulttuurisia ilmi6itd. Kuitenkin hén pitéé tarkeédni, ettd tutkimuksellisesti tavoitetaan,
mité itseddn henkisind pitdvét tarkoittavat télld erolla. Taylorin mukaan empiirisissa
tutkimuksissa on havaittu, ettd monissa kehittyneissa teollisuusmaissa esiintyy
luontohenkisyyttd ja luontouskonnollisuutta, joihin sisdltyy animistinen késitys
maailmassa olevasta henkisestd dlykkyydestd, jonka kanssa voi olla yhteydessa. (Taylor
2010, 1-4.) Hianen mukaansa ympéristotutkija James Proctorin vuonna 2000 tekeméssi
luontoasenteita koskevassa tutkimuksessa tuli esille, ettid sekd Euroopassa kuin myos
Pohjois-Amerikassa suuri osa vastanneista ilmoitti luonnon olevan ldhtSkohtaisesti

henkisti tai pyhii! (Mt., 4; Proctor 2006, 193-194).

Uskonnon ja luonnon vilisié suhteita tarkastellaan myds uskontoekologialle 1dheisessa
uskontotieteellisessd ymparistotutkimuksessa. Tutkimusnékokulma on

uskontoekologiaa laajempi, ja tutkimuksessa tarkastellaan uskonnollisten yhteisdjen

! Teologi Rudolf Oton (1869-1937) pyhin kisitettd tutkineen Norenbergin mukaan pyhé merkitsee Otolle
ei-rationaalisuutta, selittimattomyyttd ja sanoinkuvaamattomuutta (Norenberg 2017, 547).

Uskontotieteilijd Juha Pentikdisen mukaan ”Pyhén késitteen on katsottu olevan kaiken uskonnoksi
madriteltdvén sine qua non.” (Pentikdinen 1995, 140). Talla han viittaa pyhdin uskonnon
vélttdmattdoménd ehtona. Vaikka pyha ei toimikaan tdmén tutkimuksen analyyttisend késitteend, on pyha
keskeinen aineistossa esiintyva ilmaisu. Kun juutalais-kristillisessa kulttuurissa pyhélld on viitattu
puhtaaseen, joka erottui muusta, alkuperdiskansojen kulttuureissa pyhé on viitannut myds epidpuhtaaseen,
kiellettyyn ja vaaralliseen, johon kisiksi saattoi padstd vain salattua eli esoteerista tietoa omannut
erikoismies. (Mt., 41.)
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reagointia ymparistdongelmiin sekd uskontoa sosiaalisten ja kulttuuristen muutosten
edistdmisen vélineend. Tutkimussuuntaus korostaa erityisesti uskontojen
yhteiskunnallista ja kulttuurista roolia ympéristoasioiden kontekstissa. (Pesonen &

Kurenlahti 2020, 145-146.)

Vaikka tutkimukseni kuuluu uskontoekologian tutkimusalaan, on silti olennaista ottaa
huomioon myds muuta uskontotieteellistd tutkimusta, joka kisittelee uskonnon ja
luonnon vilistd suhdetta. Olen seuraavissa luvuissa huomioinut uskontoekologian
liséksi my0s uskontoantropologista tutkimusta seki tutkimusta kristillisesta
luontosuhteesta, koska tutkimustani taustoittaa kristillisen luontosuhteen tutkimus eli
ekoteologia ja sen yhteys animismiin. Vaikka sivuan ekoteologista kirjallisuutta osana
tutkimuksen kokonaisuutta, tutkimukseni ndkdkulma ei ole ekoteologinen, vaan
keskittyy kristillisen animismin jésentdmiseen uskontoekologisen tutkimusalan

puitteissa.
1.5 Aiempi tutkimus
1.5.1 Uskontoantropologinen animismin tutkimus

Antropologi Graham Harveyn nikemyksen mukaan animismia on tarkasteltu
tutkimuksissa kolmen ulottuvuuden kautta. Ensimmaéinen ulottuvuus kisittelee
animismia ontologisena késityksen eli uskona luonnon elollisuuteen ja henkiin. Toinen
suunta tarkastelee animismia vaihtoehtoisena katsomuksellisena kategoriana tai
alkuperdiskansojen uskonnollisuutena. Tdma liittyy uskontotieteelliseen tapaan
luokitella uskontoja ja katsomuksia eri luokkiin, kuten maailmanuskontoihin. Kolmas
suunta on padasiallinen uuden animismin tutkimuksessa ja se tarkastelee animismia
suhteellisuutta korostavana ilmioné persoonien vilisessd vuorovaikutuksessa, joista

ithminen on vain yksi persoona. (Harvey 2019, 80; Harvey 2013, 1-2.)

Animismin tutkimuksen ensimmaistd suuntaa edustaa antropologi Philippe Descolan
animismi teoksessa Beyond Nature and Culture (2013), jossa animismi tulee esille
ontologisena kysymyksena eli ihmisen ja muiden toimijoiden samanlaisuutta ja
erilaisuutta pohtivana kysymyksend. Jatkuvuus fyysisesti erilaisten olentojen valilla
henkisen yhteyden avulla on kiinnostava teoria kristinuskon perinteisten tulkintojen
ylittdmiseen, joten se sopii hyvin teoriaksi tutkimukseni aineiston tarkasteluun. Descola

kritisoi vditettd, jonka mukaan ldnsimainen filosofia ja kristillisyys ovat vaikuttaneet
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kartesiolaisen dualismin syntymiseen. Hén viittaa kasvatuspsykologi Benjamin
Bloomiin puhuessaan kehityspsykologiasta ja ihmiselle luontaisesta tavasta tiedostaa

ympéristod, niin fyysisesti, kuin myds siséisestikin. (Descola 2013b, 79.)

Animismin tutkimuksen toinen ulottuvuus keskittyy analysoimaan animismia
alkuperdiskansojen uskonnollisuutena, joka pitdd sisdlldén useita eri ndkokulmia.
Vaikka ilmi6ti on tutkittu useista eri nakdkulmista kisin, kuten uskontojen luokkana,
etnopoliittisena, teologisena, arkeologisena ja esteettisend kysymyksend, diskurssina,
aineellisina entiteetteind ja elettynd uskonnollisuutena sekd maantieteellisend ja
historiallisena kysymykseni, tarkastelen seuraavaksi lyhyesti animismia vain
teologisena kysymyksena seké elettynéd uskonnollisuutena. (Tafjord 2017, 26.) Késitys
animismista aineellisina entiteetteind kulkee 1dpi timén tutkimuksen. Ndiden osa-

alueiden tarkastelu palvelee tutkimuksen tavoitteita parhaiten.

Uskontoantropologi Bjern Ola Tafjordin mukaan tutkimukseen alkuperdiskansojen
uskonnollisuudesta teologisena kisitteend siséltyy erilaisten teologisten aiheiden
tarkastelu, joista sitten muodostetaan uskonnollisia ideologioita, kdytédnteitd ja
opetuksia, ja joille annetaan erityisid merkityksid ja arvoja. Hin esittdd, ettd
alkuperidiskansojen uskonnollisuuteen liitetty universaali teologia on monien
uskontotieteilijéiden ja antropologien, kuten ” Edward B. Tylorin (1871), Emile
Durkheimin (1912), Mircea Eliaden (1951), Piers Vitebskyn (1995), Eduardo Viveiros
de Castron (1998), Graham Harveyn (2005)” filosofisten 1dhtokohtien ja teorioiden
vaikutuksesta muodostunutta. He ovat méaritelleet alkuperaiskansojen
katsomuksellisuutta animismilla, ekologisella tietoisuudella, holistisilla kdsityksilla

ekosysteemistd ja shamanismilla. (Tafjord 2017, 31-32.)

Tafjord esittéd, ettd joillekin kristityille teologeille alkuperdiskansojen uskonnollisuus
merkitsee luonnollista uskontoa, joka on tietoisuutta Jumalasta ja hdnen luomistydstdin
luonnosta saatujen kokemuksen kautta. Osa teologeista taas ymmartia
alkuperidiskansojen uskonnollisuuden epdjumalanpalvontana, ja he pyrkivit pelastamaan
alkuperdiskansat heiddn omista uskomusjirjestelmistadan seké pyrkivét tukahduttamaan
heiddn uskontonsa. Tafjord on tunnistanut kristillisistd teologeista ekofeministisen
joukon, joka on vastaanottavainen alkuperdiskansojen uskonnollisuudelle. Hinen
mukaansa he tarkastelevat alkuperdiskansojen uskonnollisuutta ympaéristdteologiana,

joka on patriarkaalisesta vallasta vapaata. (Tafjord 2017, 31-32.) Tdssé tydssé pyrin
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syventdmédn titi keskustelua ja tarjoamaan uusia nikokulmia animismin ja

kristillisyyden valilta.

Uskontoantropologi Minna Oppaan etnografiseen kenttity0hon perustuvassa
vaitoskirjatutkimuksessa (2008) kohtaavat amazonialaisen alkuperdiskansan, yinejen,
animistinen katsomuksellisuus ja kristillisistd perinteisté katolilaisuus ja evankelisuus.
Tadma tutkimus sijoittuu animismin tutkimuksen toiseen ulottuvuuteen ja eletyn
uskonnollisuuden tutkimukseen. Viitoskirja kirkastaa oman tutkimukseni rajoja.
Animismin tutkiminen valitsemastani aineistosta késittelee animismia kristillisessi
kontekstissa, joka on muodostunut keskelld nykypaivén ldnsimaista kulttuuria ja
ympéristokriisid. Kristillisen animismin késite, jonka elementteji pyrin tutkimuksessani
ymmaértdmédn, on vahvan ldnsimaisen kristillisen perinteen tuntemisen ja opitun
animismin kombinaatio. Oppaan véitoskirja perustuu etnografiseen tutkimukseen
kontekstissa, jossa animistisesta katsomuksellisuudesta kdsin on ryhdytty omaksumaan
kristillisid perinteitd. Nakokulmaeron avautuminen on auttanut selventdmain

tutkimuskontekstini kuvaamisen térkeytta.

Opas valottaa viitoskirjassaan yinejen kertomusta Jumalan Sanan ldsndolosta, joka on
karkottanut pahoja ja ei-inhimillisid olentoja heidén kosmoksestaan ja
kokemusmaailmastaan (Opas 2008, 246). Tdmé& kuvaus on kiinnostava siind mielessa,
ettd myos kristillisessd animismissa ollaan kiinnostuneita Jumalan 1dsnéolosta maan
paélla. Kristillisyyttd koskevissa kysymyksisséd on ollut jannittyneisyyttd suhteessa
Jumalan ldsndoloon, kuten miten Jumala tulee ldsnidolevaksi, tai miten Jumalan ldsndolo
valittyy kielen ja esineiden kautta (Engelke 2007, 16). Verratessa Oppaan esitysti
yinejen kokemasta Jumalan ldsndolosta ldnsimaiseen kristinuskoon Jumalan
historialliseen ilmoitukseen perustuvana, kisityksessd Jumalan ldsndolosta vaikuttaa
olevan eroja. Kuitenkin on esitetty, ettd Vanhan Testamentin kirjoittajat olivat
animisteja (Joerstad 2020, 264). Kun huomioidaan Joerstadin vdite Raamatun ajan
henkil6iden animistisuudesta, on kiinnostavaa, miten Wallace tarttuu tdhén ajalliseen
védlimatkaan menneen ja nykypdivin uskonnollisuuden vililld, sekd miten hén kisittelee

Jumalan lasndoloon liittyvid kysymyksia teoksessaan.
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Viime vuosikymmeniné akateeminen kiinnostus alkuperiiskansojen
katsomuksellisuutta? kohtaan on kasvanut, miki on synnyttinyt uusi teorioita
animismista. Monille niistd teorioista on keskeistd animismin tutkimuksen kolmas
suunta, joka tarkastelee animismia suhteellisuutta korostavana ilmiénd persoonien
vilisessd vuorovaikutuksessa (Harvey 2019, 80; Harvey 2013, 1-2). Tassa
tutkimuksessa ei kuitenkaan tarkastella lansimaalaisen katsomuksen ulkopuolella olevaa
kulttuuria, vaan lansimaissa kehittynyttd katsomuksellisuutta, johon animistinen
katsomuksellisuus on vaikuttanut. Timén vuoksi on erityisen kiinnostavaa, miten
katsomuksellista eroa perinteisen kristillisyyden ja animismin vélilla késitelldén

aineistossa.

Antropologi Tim Ingoldin artikkelissa ”Rethinking the Animate, Re-Animating
Thought” (2006) kiinnitetddn huomio siihen, ettd kaikki ithmiset eivit tee eroa eldvin ja
elottoman maailman vilill4, silli heille ei ole merkityksellistd asioiden ominaisuudet
sellaisenaan, jotka muodostuvat valmiina olleesta maailmasta. Sen sijaan heille eldma
on suhteiden kentti, jossa erilaiset olennot tuovat toistensa olemassaolon jatkuvassa
elaméi uudistavassa prosessissa. Tdméa animismin tutkimuksen kolmatta suuntaa
edustava teoria animismista késittelee thmisten ja muiden kuin ihmistoimijoiden vélistad
toimijuutta monilajisessa yhteisossd (Harvey 2019, 80; Harvey 2013, 1-2). My0s Ingold
osoittaa Tylorin animismin méaritelmén harhaanjohtavaksi, silld hdnen mukaansa
animismissa ei ole kyse uskosta maailmassa olemiseen. Hinen mukaansa animismi on
ennen kaikkea maailmassa olemista, jatkuvaa ithmisen ja ympériston vilista
vuorovaikutusta sekd aktiivista prosessia, joka vaatii jatkuvaa havainnointia ja

reagointia, missd olennot muotoutuvat osana ympdristédan. (Ingold 2006, 11-13.)

Kulttuuriantropologi Alf Hornborg kuuluu uuden animismin tutkijoihin. Hén on ottanut
artikkelissaan “Animism, fetishism, and objectivism as strategies for knowing (or not
knowing) the world” (2006) 1800-luvun tutkimukseen verrattuna uuden ldhestymistavan
animismiin ja avaa ldhtdtilannetta uuden animismin maédrittelyn taustalla. Kun

lansimaiset tutkijat oppivat alkuperdiskansojen katsomuksellisuudesta, huomasivat he,

2 Alkuperiiskansojen katsomuksellisuus kategoriana on problemaattinen. Ei ole olemassa yhti tiettyd
tarkkaan rajattua alkuperdiskansojen katsomusta, joka sopisi animismin késitteen alle. Alkuperéiskansat
ovat heterogeeninen joukko elden maapallon eri osissa, joten my0s katsomuksellisuus on piirteiltdén
monimuotoista. Kuitenkin on 16ydetty yhteisié piirteitd, jotka yhdistdvit kansoja yli maanosien. (Laack
2020. 118-119.)
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etti se erosi kartesiolaisesta dualismia® korostavasta todellisuuskisityksesti, silli heidin
relationaalisessa ontologiassaan* oliot vaikuttivat muodostuvan suhteissa toisiinsa.
Lansimaisessa kartesiolaisessa ajattelussa on totuttu vetimain raja luonnon aineellisten
ominaisuuksien ja niiden tuottamien merkitysten tai sosiaalisten suhteiden vilille.
Hornborgille animismi kirkastuu timén objektivoivan kéytdnnon vastakohtana. Hénen
madritelménsa animismista toimii yhtené keskeisend analyyttisena tydvilineend tissé

tutkimuksessa ja avaan sitd lisdd teoreettista viitekehysta kéasittelevassd luvussa 2.3.
1.5.2 Aiempi uskontoekologinen tutkimus

Animismin tutkiminen kristinuskon ja ympériston vélisessd kontekstissa on paitsi
ajankohtaista, mutta myds uusia nikokulmia avaavaa. Siini tarkastellaan animismin ja
kristillisen teologian vaikutusta toisiinsa. Kyseessd on uskontoekologinen
tutkimussuuntaus, joka eroaa teologisesta tutkimuksesta. Tarkastelen seuraavaksi
aiempaa uskontoekologista tutkimusta, miké auttaa ymmartiméan uskonnon ja
ekologian vilistd yhteyttd. Kdyn ldpi uskontoekologisen tutkimusalan ensimmaisen ja
toisen aallon aikaisia tutkimuksia, minki jélkeen siirryn késitteleméédn
luontohenkisyyteen liittyvdd keskustelua ja lopuksi tutkimuskirjallisuutta, jossa

animismi ja kristillisyys esiintyvét samassa kontekstissa.

Roy Rappaport ja Marvin Harris olivat uskontoekologian ensimmaisen aallon
keskeisempid uskontoantropologeja ja heidédn merkityksensd uskontoekologisen
tutkimusalan kehittymiselle on ollut suuri. He osoittivat tutkimuksillaan uskonnollisen
ja henkisen yhteyttd ekologiseen ympéristoon ja tutkivat ympériston vaikutusta
uskontoperinteiden muotoutumiseen ja toisaalta myyttien seki rituaalien vaikutusta
ekologisen tasapainon ylldpitdmisessd ja kontrolloimisessa. (Pesonen & Wickstrom
2018, 315-316; Pesonen 2004, 15-16.) Rappaportin teoksessa Pigs for the Ancestors
Ritual in the Ecology of a New Guinea People (1968) keskitytddn alkuperdiskansojen
uskontojen rituaalisen toiminnan merkitykseen ekologisen tasapainon yllépitdmisessa.

Harrisin teos Cultural Materialism: The Struggle for a Science of Culture (1979) on

3 Tutkimuksessa kartesiolaisella todellisuuskisitykselld viitataan René Descartesin filosofiaan, joka
erottaa hengen ja materian toisistaan. Descartes erottelee mielen ja ruumiin toisistaan. Aistimukset
sellaisenaan eivit vélttamattd ole tosia, vaan puhtaan ajattelun avulla voidaan muodostaa tietoa
materiaalisesta ja ideaalisesta todellisuudesta. Han késittelee luontoa materiaalisena ja mekanistisena.
(Hotanen 2019, 347-348.)

4 Relationaalinen ontologia on kisitys tiedon muodostumisesta, jossa tieto rakentuu tietivin ja tunnetun
valisessd suhteessa (Hornborg 2006, 28).
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teoreettinen esitys kulttuurisesta materialismista. Hinen mukaansa ympéristo muokkaa
rakenteeltaan kolmitasoista kulttuuria. Alin rakenne pitdd sisélldén aineelliset
ominaisuudet, esimerkiksi ravinnon, ekologian tai teknologian. Seuraava taso
muodostaa sosiaalisen jdrjestdytymisen, johon kuuluvat yhteiskunnan instituutiot, ja
viimeinen eli kolmas taso kattaa kulttuurin ja uskomukset. Teoria on tutkimukseni
kannalta kiinnostava siini mielessi, ettd aineistossani eldmén fyysiselld tasolla on
olennainen rooli henkisen sijoittumisen paikkana. Se osoittaa kristillisen animismin

kehittymisen rakenteita ekologisen kriisin keskella.

Uskontoekologisen toisen aallon aikana 1990-luvulla uskontoekologit Mary Evelyn
Tucker ja John Grim kdynnistivdt kymmenosaisen konferenssisarjan, jonka aikana
tutkittiin, miten eri uskontoperinteet pystyvit arvioimaan omia traditioitaan uudelleen ja
rakentamaan ratkaisuja ymparistokriisiin haasteisiin (Pesonen & Wickstrom 2018, 317;
Tucker 2010, 407). He julkaisivat konferenssien perusteella kirjasarjan World Religions
and Ecology, jonka jokainen teos késittelee eri uskontoperinteen ekologisia kysymyksia.
Ekoteologien Dieter T. Hesselin ja Rosemary Radford Ruetherin teos Christianity and
Ecology: Seeking the Well-Being of Earth and Humans (2000) késittelee kristinuskon ja
ekologian vilisid ndkokulmia. Tuckerin ja Grimin ndma ja muut uskontoekologiset
julkaisut ovat omalta osaltaan luoneet edellytyksid myos kristillisen animismin
kehittymiselle. He ovat uskontoekologisen Forum on Religion and Ecology -
yhteistydverkoston perustajia. Sen tavoitteena on edistdd uskontojen ja ekologian vélisti
tutkimusta ja kehittdd monitieteistd yhteistyotd uskontotieteen ja ympéristotieteiden

vilille. (Grim & Tucker 2013, 6-9.)

Uskontotieteilijd ja kirkkohistorioitsija Teuvo Laitilaa pidetddn uskontoekologisen
tutkimuksen toisen aallon edelldkévijind Suomessa. Julkaisemissaan artikkeleissaan hin
on pohtinut kristinuskon ja eri uskontoperinteiden suhdetta ymparistdongelmiin
(Kurenlahti & Pesonen 2020, 146). Artikkelissa ”Miksi koira huutaa, kun sitd lyoddan?”
(1999) hin késittelee eldinten pyhénd kokemiseen liittyvaa ihmislajin kategorista
ylittdmisté, jossa kulttuurinen jaottelu luontoon, ihmisiin, eldimiin ja kulttuuriin murtuu
(Laitila 1999, 232-234). Vaikka Laitila esittdd eldimiin luontoon ja eldimiin liittyvaa
merkityksellisyyttd eri katsomusperinteisessd, ei hin etene tarkastelemaan sitd
kristillisen animismin kautta, kuten tdssd tutkimuksessa tehddan. (Laitila 1999, 232,
234-239). Laitilan ndkemykset antavat pohjan tarkastella Wallacen kristillisanimistisen

mytologian arvosidonnaisuuksia ja ideologian suhdetta yleiseen yhteiskunnalliseen
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murrokseen antroposentrisestd eli ihmiskeskeisestd ajattelusta bio- tai
ckosentrisempéin® suuntaan. Hinen (1999, 244) mukaansa jumala- ja ihmiskisitysten
muuttuminen tasa-arvoisemmaksi eldinten ja luonnon suhteen muuttavat myos
uskontojen luonnetta. Koska Wallace viittaa eldinten keskeiseen rooliin Raamatun
kertomuksissa ja niissd eldvdin jumalalliseen henkeen, on kiinnostavaa tutkia, miten
Wallace tarkastelee Jumalan, eldinten ja ihmisten vélistd erillisyyttd osana kristillista
animismia ja toisaalta, miten hierarkiat hinen kristillisessd animismissaan muotoutuvat

uudelleen.

Taylor on tunnettu luontoperusteisen henkisyyden tutkija ja tutkinut erityisesti
radikaaleja ymparistoliikkeitd. Hén tarkastelee artikkelissaan ”Deep Ecology and Its
Social Philosophy: A Critique” (2000) syvéekologian késitteen avulla Naessin ja
George Sessionsin julistamia perusperiaatteita biosentrisen eli luontokeskeisen
eldméntavan taustalla. Periaatteet korostavat kaiken eldamén arvoa riippumatta niiden
hyotyarvosta ihmisille, minkd vuoksi luonnon kasvua tulee kunnioittaa ja tukea. Vaikka
syviekologia tdlld tavalla ilmaistuna vaikuttaa yksinkertaiselta kehotukselta toimia
kestdvasti luonnon kannalta, on se ilmiond Taylorin mukaan kuitenkin huomattavan

paljon laajempi ja moniulotteisempi. (Taylor 2000, 270.)

Taylorin mukaan syvédekologian késitteen merkitykseen on my6hemmin liitetty yhi
selvemmin voimakkaat tunteet sekd yhteyden kokemus yksilon ja maan elollisten
jarjestelmien vélilld sekd sitd kautta syntynyt eettinen velvollisuus osallistua maan
suojeluun. Hanen mukaansa alkuperdiskansojen tutkimusten teologisissa nakemyksissa
animismiin on liitetty luonnossa saatujen kokemusten merkitys jumalallisen
tiedostamiseksi. Lisdksi hédn esittdd, ettd myods syvidekologisessa ajattelussa korostetaan
luonnossa vietettyjen hetkien merkitystd kaiken keskindisen yhteyden ja pyhyyden
ymmartamiseksi. Nykydin osa syvdekologeista nikee yhteyksid timén ajattelun ja
uskontoperinteiden vililld. Taylorin mukaan teologit Thomas Berry ja Matthew Fox
ovat osoittaneet, ettd esimerkiksi kristinusko voidaan tulkita yhteneviisesti
syvéekologisen liikkeen kanssa. (Taylor 2005, 456.) Vaikka Taylor késittelee

luontohenkisyyteen liittyvissd tutkimuksissaan animismia ja osoittaa kristinuskon ja

5 Biosentrinen nikdkulma korostaa luonnon ja siind olevien olentojen, kuten kasvien ja eldinten arvoa
itsessddn. Ekosentrinen ndkdkulma sen sijaan tarkastelee luontoa kokonaisvaltaisesti ekosysteemind,
jonka luonteenpiirre on biodiversiteetti. Tatd luonnon monimuotoisuutta tulee suojella sen toiminnan
jatkumiseksi. (Pietarinen 2000, 44, 58.)
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syvéekologian vilistd yhteyttd, ei hdn ole tutkinut animismin ja kristillisten teologioiden
vaikutusta toisiinsa. Hidnen ndkdkulmansa on keskittynyt enemmaén luontohenkisyyteen
ja vihreddn uskonnollisuuteen, joissa korostetaan luonnon arvokkuutta ja suojelua

henkisend velvoitteena (Taylor 2010, ix).

Monet radikaaleimpiin ymparistoliikkeisiin kuuluvat syvéekologian kannattajat ovat
kritisoineet Whiten tapaan monoteistisié uskontoja antroposentrismisti eli
ithmiskeskeisyydestd ja sortavista asenteista suhteessa kulttuureihin, joilla on
lahtokohtaisesti ekologisemmat eldméntavat. Ratkaisuksi he ovat esitténeet jopa
lansimaalaisten uskontojen kumoamista, jotta ihmisten suhde luontoon voidaan
palauttaa. He kuitenkin tunnustavat uskontoihin kuuluvan ikuisen luontomyonteisen
filosofian, joka vaikuttaa globaalisti niin idésti 1dhteneissd uskonnoissa,
alkuperdiskansojen ajattelussa kuin myos abrahamilaisten uskontojen mystikoissa.
(Taylor 2000, 270-271.) Taylor vaittda, ettd ymparistotutkija Paul Shepard kritisoi
ankarasti maatalous- ja paimentolaisyhteiskuntien nousua ja niiden vaikutusta ihmisten
luontosuhteiden menettdmiseen. Shepardin mukaan animistiset katsomukset havisivat
taivasjumala-kosmologioiden tieltd, mutta hdn uskoi alkuperdisen katsomuksellisuuden
palautumisen mahdollisuuteen. Taylor esittdd, ettd radikaali ymparistolitke on
vaikuttanut syviekologian kehittymisen taustalla. Hinen mukaansa téllainen
vastakohtien asettelu kuitenkin synnyttda erillisyyttd ja liian jaykkid kasityksia
monimutkaisten kulttuurien ja yhteiskuntien todellisuudesta. Taylorin mukaan todellista
syviekologiaa madrittdd holistisuus eli kokonaisvaltaisuus, eikéd dualististen piirteiden
etsiminen. Uskontojen ja yhteiskuntien ekologisten vaikutusten arvottaminen toista
paremmaksi on osoittautunut puutteelliseksi. Sen sijaan uskontoperinteet ovat
osoittaneet kykydin muokata asenteitaan sitd vaativissa tilanteissa. (Taylor 2005, 275—

276, 280.)

Teologi ja uskonnontutkija Sigurd Bergmann pohtii artikkelissaan ”Developments in
Religion and Ecology” (2016) olemassaoloa tilallisuuden kautta ja esittda, ettd on yleisti
marginalisoida olemassaolon tilallisuus ajallisuuteen paikallisuuden sijaan. Hianen
mukaansa uskontoekologiset kasitteet: luonto, ympéristo ja ekologia tarjoavat
avaruudellisen tilan olemassaolon tulkitsemiseen. Han kayttia kéasitettd, heimat (koti),
pyhédn metaforana ja vertaa Jumalan toimintaa maailmassa Pyhén Hengen ldsnédolon
kautta animismiin, jossa olentojen olemassaolo perustuu sisdiseen ja ympérdivain

henkisyyteen. Hin myos esittdd, ettd kédsitykset luonnosta, pyhidstd, Jumalasta ja
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hengisti ovat syvisti yhteydessa toisiinsa, joten muutokset niissd vaikuttavat toisiinsa.
Hén kuvaa tdhén liittyvad uskonnon ja ympériston vélistd tutkimusta kolmannen tilan -
tutkimuksena, mihin myds timén tutkimuksen voidaan katsoa liittyvdn. Bergmannin
mukaan uskontotieteellinen tutkimus on kuitenkin keskittynyt ekohenkisyyden ja
ympiéristoliikkeiden tutkimukseen muualla kuin uskonnollisissa konteksteissa, mika
nostaakin esille timén tutkimuksen merkityksen. (Bergmann 2016, 8-10.) Tdma
tutkimus keskittyy nimenomaan uskonnolliseen kontekstiin, ja siind yhdistyvéat uudella

tavalla henkisyys sekd Pyha henki ja Jumala.
1.5.3 Kiristinuskon luontosuhde

Tutkijat ovat jasentineet kristillistd luontosuhdetta teologisten koulukuntien avulla.
Koulukuntajakoja on tehty sen perusteella, miten eri koulukunnat asemoituvat opillisiin
ja ympdristoeettisiin kysymyksiin. Vaikka esitdn niitd karkeita koulukuntajakoja
seuraavissa kappaleissa, on syytd huomioida, ettd erilaisten koulukuntien vélilla ilmenee
teologista paillekkéisyyttd, eika tiettyjd ehdotuksia tule késittda tiukasti tietyn
koulukunnan omaisuudeksi. Tdssd tutkimuksessa teologioita ei mydskéén tarkastelle
kirkkokuntien mukaan, vaan kaikki mahtuvat kristinuskon késitteen alle. Kristinuskon
ja ympdriston vélinen tutkimus viittaa ekoteologiseen tutkimusalaan (Pihkala 2013, 142
[Livingston & Fiorenza 2006, xvi; Dorrien 2006, 2]). Vaikka ekoteologisesta
tutkimuskirjallisuudesta voi 10ytyé piirteitd, jotka ovat tulkittavissa animismin
kaltaisiksi, animismia késitteend niissé esiintyy harvemmin. Ekoteologi Paul Santmiren
tekemaistd koulukuntajaosta apologeettoihin eli tilanhoitajaetiikkaa kannattaviin,
revisionisteihin ja radikaaleihin rekonstruktionisteihin voi viimeisimmésta ryhmasta
havaita elementteji, jotka viittaavaa radikaalimpiin muutospyrkimyksiin kristinuskon
suhteen (Pihkala 2014b, 239-245). Niiden piirteiden voidaan ndhda sisédltavin

animismin kaltaista ajattelua.

Uskonto- ja ympiristososiologi Laurel Kearnsin kolmijaon perusteella kristilliset
ekoteologiat voidaan jakaa apologeettoihin, eko-oikeudenmukaisuuteen ja
ekospiritualiteettiin, jotka nostavat esille jénnitteitd ja eroja konservatiivisten, padlinjan
ja liberaalien teologioiden valilld. Tilanhoitajaetiikka perustuu Raamatun
luomiskertomukseen, jonka mukaan ihmisen tehtdvaksi on annettu luonnon viljely ja
varjelu. Apologeetat kritisoivat Whiten ndkemysta kristillisyydestd thmisen

hallintavallan sallimana uskontona luontoa kohtaan. Sen sijaan he esittavét, ettid
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Raamatun luomiskertomus ei korosta ihmisen herruutta suhteessa luontoon, vaan
opettaa ihmisen vastuuta luonnon viljelysti ja varjelemisesta (1. Moos. 1:26-28).
Niakemyksid ymparistbongelmien syistd on esitetty, kuten ihmisen lankeemusta ja
rikkomusta Jumalaa vastaan tai ihmisen vadristynyttd ajattelua luontoa kohtaan. (Kearns
1996, 57-59.) Uskonnollisen opetuksen sijaan ympéristokriisin perustaksi on esitetty
esimerkiksi rationaalisen ajattelun kehittymistd l&nsimaissa ja Platonin dualismia, jossa
luonto hengesti erillisend on jadnyt alempiarvoiseksi (Hargrove 1997, 74; Veikkola

1982, 10-23).

Eko-oikeudenmukaisuutta painottavissa teologioissa korostetaan rakenteellisten ja
institutionaalisten muutosten tarkeytta seké sosiaalisen ja ympériston
epdoikeudenmukaisuuden korjaamista (Kearns 1996, 57). Nakemykset perustuvat
Kirkkojen maailmanneuvoston linjauksiin 1970-luvulla. Sosiaalisten suhteiden esitetdén
olevan héiriintyneitd ja epdoikeudenmukaisia, mika nakyy globaalilla tasolla maiden
viliseni elintasokuiluna. (Veikkola 1992, 50-52.) Nikemysta on kritisoitu sen
lansimaisesta otteesta, silld ympdéristdsuojelullisia toimenpiteitd on kohdistettu
esimerkiksi alkuperdiskansojen elinkeinoihin, mink& on johtanut elinkeinojen
menettdmiseen (Beyer 1997, 210). Taméan seurauksena huomiota on suunnattu rikkaiden
maiden talouskasvun hillitsemiseen ja kehitysmaiden taloudellisten tarpeiden
huomioimiseen. Eko-oikeudenmukaisuutta korostavalla suuntauksella on yhteys
feministisen ekoteologiaan ja taustalla on vapautukseen perustuva teologia. (Pesonen

1999, 22-23.)

Ekospiritualismi pyrkii uudistamaan kokonaan kristillistd luontokésitystd, mutta
opetukset kuitenkin perustetaan Raamattuun. Luomiskertomuksen katsotaan
koskettavan kaikkia kansoja, ja siind ihminen, kasvit, eldimet ja koko universumi ovat
osa samaa evoluutiota eli tissd teologiassa ihmisen paikka 16ytyy osana luontoa.
Kuitenkin ajatellaan, ettd ihminen on taipuvainen luonnon tuhoamiseen, mutta sen
lisdksi my0s kykenevi itsereflektioon luontoon kohdistuvissa asenteissa. Tassdkin
suuntauksessa ekologiseksi haasteeksi ymmaérretéén ldnsimainen dualismi, joka estéa
ymmartamastd luomisen kokonaisuutta ja kosmoksen henkistd ulottuvuutta. (Kearns
1996, 60—61.) Ekospiritualismissa keskeistd on ihmisyys maan tietoisuutena ja ihmisen
yhteys luontoon, jotka ohjaavat teologian kehittymistd. Maailmankaikkeus ndhdaan

Jumalan ruumiina, jolloin my6s luonto on osa Jumalaa. (Kearns 1996, 64.)



25

Teologi John F. Haught on esittdnyt, ettd maailmanlaajuinen ekologisen romahduksen
uhka voi johtaa kristillisen perinteen elpymiseen, vaikka kristinuskon antroposentrisen
eli ihmiskeskeisen painotuksen vuoksi véite voi vaikuttaa turhan optimistiselta. Han
nostaa esille tutkimukseni kannalta relevantin ndkékulman, jonka mukaan
kristillisyyden suhde kosmoksen arvoon on ollut suhteellisen vélinpitdmétontd, vaikka
luomisen ja inkarnaation opit korostavat sen arvoa. Aineistoni kirjoittaja Wallace
kiinnittdd erityisen paljon huomiota nimenomaan luomiseen ja inkarnaatio-oppiin.
Kuitenkin Haught esittdd, ettd kristinuskon historiasta 16ytyy oppineita, jotka ovat
kehottaneet ndkemadan Jumalan kaikessa, kuten katolisen kirkon pyhimykseksi
julistama, luonnon ja eldinten suojelupyhimys Franciscus Assisilainen. (Haught 2003,

232-233.)

Haught kirkastaa kristillisyyteen liittyvad epdselvdd ekologista perinnettd, ja nikee
tarvetta sen uudelleen muotoutumiselle, minké hén nikee jo kdynnistyneen. Han
tarkastelee ekoteologisista pyrkimyksistd apologeettoja, sakramentaalisuutta ja
eskatologiaa. Hénen mukaansa ensimméiinen ryhma edustaa paavin, yhdysvaltalaisten
katolisten piispojen ja muiden teologien julkaisuja. Niiden mukaan kristillinen perinne
sisdltdd jo ekologista aineistoa, joka on vain jitetty huomiotta. (Haught 2003, 233.)
Haughtin mukaan apologeettojen tapa toistaa Raamatun kohtia osoittaakseen
luomakunnan Jumalan kéttentyoksi sekd ihmisen huolenpidon kohteeksi ei johda
riittdviin muutoksiin thmisen toiminnassa luonnon suhteen. Tekstit ovat hidnen
mukaansa térkeitd, mutta niité tulisi hinen mukaansa tarkastella patriarkaalisuudesta
vapaasta, hierarkiaa hylkadvasti, ei-dualistisesta ja kosmologisesta sekd suhteellisuutta

siséltdvéstd ymmaérryksestd kisin. (Haught 2003, 233-235.)

Sen sijaan Haught ndkee potentiaalia sakramentaalisessa ldhestymistavassa, joka pitdé
mahdollisena Jumalan olemassaoloa luonnossa. Tdémé suuntaus pitdé sisélldan
ekofeministisen ja syvédekologisen hengellisyyden, jossa kosmos ymmérretdan
ensisijaisesti Jumalan symbolisena ilmentym4, vilineend, jonka kautta on mahdollista
oppia tuntemaan pyhd. Suuntauksessa tunnustetaan fysiikan lait ja evoluutioteoria,
mutta maapalloa tarkastellaan holistisesta ndkokulmasta organismina ja
monimutkaisena dynaamisena suhdeverkostona, jonka osaset ovat sisédisesti suhteessa
toisiinsa. Tatd kautta myds ihminen késitetddn jatkuvaksi muun luonnon kanssa. Koko
universumi on subjekti, jonka kehityskulun seurauksena myds ihmiskunnan katsotaan

kehittyneen. Témén seurauksena kulttuureja tai uskontojakaan ei voida enéé tarkastella
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luonnottomina ihmisen kehittdmina jarjestelmind, vaan ovat osa universumin kosmista

prosessia. (Haught 2003, 235-236.)

Kuten voidaan huomata, kristillisessd perinteessd on kidynnistynyt prosessi, joka
tarkastelee opetustensa suhdetta luontoon. Haughtin esittimaésti sakramentaalisen
koulukunnan ajattelusta 16ytyy selvid animistisia piirteitd, mikd osoittaa, etti
animistisen ajattelun kytkos kristinuskoon on ajankohtainen tutkimusaihe. Haught itse
kutsuu sakramentaalista koulukuntaa revisionistiseksi, joka omasta nikokulmastani
pitdd siséllddn varsin radikaalia ajattelua suhteessa perinteiseen kristinuskoon.
Revisionistiseen ajatteluun kuuluu hinen mukaansa viite, etti kristinusko tarvitsee
kokonaan uuden tulkinnan merkityksestdan. (Haught 2003, 236) Aiemmin esitteleméni
Santmiren revisionismi vaikuttaa maltillisemmalta. Se kuitenkin myds pyrkii
kristinuskon uudistumiseen ja antaa niin luonnolle kuin ihmisellekin itseisarvon. Siind
Jumalan kuitenkin katsotaan olevan riippumaton ihmisesti suhteessa luontoon. (Pihkala
2014b, 241-242). Tama ekoteologinen moninaisuus tuo ilmi sen, ettd kdynnissé on
prosessi, joka eldd ja litkkuu, miké sinénsé sopii hyvin Haughtin esitteleméan
revisionismiin, jossa annetaan painoarvo luomisen teologialle, jossa my0ds uskonnot ja

kulttuurit ovat osa evolutiivista kehitystd. (Haught 2003, 236).

Haught esittad, ettd kristinuskon késitykset lunastuksesta ovat olleet liian ihmiskeskeisid
ja opetus on keskittynyt liiaksi thmisen syntisyyden voittamiseen. Tdma on johtanut
luonnon tilan kokonaisvaltaiseen ahdinkoon. (Haught 2003, 236.) Tama kaiku on
kantanut myds Suomeen saakka, silld Suomen evankelis-luterilaisen kirkon piispa Mari
Leppénen (2021) on esittinyt, ettd uskonnot ovat tarkastelleet pelastuskysymyksid
kapeasti sielun kohtalon ndkokulmasta, vaikka ihminen koostuu samoista aineista kuin
maa. Hin on todennut, ettd ihminen on toiminut vaérin, kun ei ole hoitanut tehtdvaansa
huolehtia Jumalan luomasta maailmasta. Haught taas esittéa, ettd luomiskeskeinen
teologia sisdltdd véitteen, ettd synti ei merkitse vain vieraantumista Jumalasta ja
toisistamme, vaan sen lisdksi se merkitsee vieraantumista kosmoksesta. Tdmaén takia
sovitus merkitsee yhteyden palauttamista koko universumiin ja maan yhteis6on, mika

edellyttidd dualismin ylittdmistd. (Haught 2003, 236.)

Luomiskeskeinen teologia kulminoituu Jumalan ymmartdmiseen ekologisesti.
Kolmiyhteinen Jumala on ekologian ylin esimerkki, joka johtaa suhteiden tutkimiseen.

Jumalan kuvaksi luominen merkitsee, ettd olemassaolo ilmenee vain suhteessa. Ajatus
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kulkee Haughtin mukaan sopusoinnissa klassisen kolminaisuusopin kuin myds
nykyaikaisen tieteen kanssa. Nakokulma hylkéé ajatuksen Jumalasta, joka olisi
erityksissd omassa itsendisyydessddn. Kasilld on ideologia, joka hylkda yksilollisyyden
ihanteen ja palauttaa ihmiskunnan siteen maan yhteisoon. Tdma johtaa myos toiseuden
kriittiseen tarkasteluun ja korostaa kaikkien osallisuutta. (Haught 2003, 237-238.)
Suhteellisuuden tarkastelu ontologisesti on keskeinen teema animismin tutkimuksessa,
silld siind huomio on subjekteihin ja objekteihin jaetun maailman sijaan kiinnittynyt
niiden vililld olevaan suhteeseen. Animismi ilmenee olemisena, joka tapahtuu

vuorovaikutuksessa, silld juuri vuorovaikutuksessa olevainen saa merkityksensa.

Vaikka Haught pitidd sakramentaalisen koulukunnan ndkemyksid potentiaalisina
ekologiselle kddntymykselle kristillisyydessé, katsoo hén sen olevan sellaisenaan
mahdoton kristinuskon opillisesta ndkokulmasta, jossa uskon ydin on toivossa ja
pelastuksessa. Perinteisesti kristinusko on opettanut kuolemattoman sielun pelastusta
ulottuvuudessa, jossa yhteys ruumiillisuuteen ja luontoon on kadonnut. Hin nékee
tdmén traagisena, silld kristinusko tunnustaa uskoa ruumiin ylosnousemukseen. Hanelle
dualismin jilki nékyy epétoivon tilana, silld luontoon ja sen tulevaisuuteen kytketty
toivo ei ole mahdollista todellisuudessa, jossa henki ja materia on erotettu toisistaan.
Haught pitéa kristillisen ympéristdteologian kannalta olennaisena, ettd tulevaisuuteen
suuntautunut lupaus kytkeytyy ekologiaan. Hin laajentaa sakramentaalista

ldhestymistapaa lisddmaélla siithen eskatologian. (Haught 2003, 239-241.)

Tassd sakramentaalisuuden ja eskatologian kokonaisuudessa luonto ei ole
suoraviivainen Jumalan ldsndolon paikka, vaan sen sijaan se on tdynni lupausta
tulevasta tayttymyksestd. Hénelle puhdas sakramentaalisuus heréttaa epdilyksia
epdjumalanpalvonnasta. Sen sijaan kristillisen tradition ydin on toivossa ja lupauksessa.
Sakramentaalisuuden haasteeksi hén esittdd myos sen kyvyttdémyyden késitelld luontoon
liittyvéa varjoa. Luonnon nykyisen tilan katsominen Jumalan ilmentyma ei hinen
mukaansa ole uskonnollisesti perusteltua, eikd luonto sitd kestdisi. Luonnon
pyhittiminen on pahimmillaan johtanut jopa ekologiseen epitasapainotilaan.
Eskatologisessa ndkemyksessé luonto ei ole paratiisi, mutta se on lupaus siitd. Se on
muutoksessa, eiké se ole vield saavuttanut Jumalan tdydellistd tdyttymysté ja rauhaa.

(Haught 2003, 242-246.)
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Suomessa kristinuskon ja ympariston vélisestd suhteesta tehdyt tutkimukset painottuvat
teologiseen ndkdkulmaan. Suomen evankelis-luterilaisen kirkon nettisivuilla kuvataan
animismia seuraavasti: ’Kristinusko on torjunut animismin, mutta liittynyt sen
heijastamaan uskonnolliseen kaipaukseen” (Suomen evankelis-luterilainen kirkko).
Pauliina Kainulainen késittelee viditoskirjassaan Ivone Gebaran ekofeministinen késitys
tietdmisesti ja teologiasta (2005) ekofeminististé teologiaa, joka sisdltdd naisen ja
luonnon alistamiseen liittyvien mekanismien tarkastelua, mutta myds luonnon ja naisen
ruumiiden pyhittdmiseen liittyvid kysymyksid. Kainulainen tarkastelee Gebaran
jumalakisitystd ja médrittelee sen panenteistiseksi, joka toimii perustana my0s timén
tutkimuksen osassa, jossa tarkastelen Pyhdid Henked osana animismia. Panenteistinen
jumalakisitys muodostaa synteesin mystisestd kokemuksellisuudesta ja Raamatussa
hallitsevasta tiukasta monoteistisesti jumalakésityksestd ja asettuu ndiden viliin.
Nékemyksen mukaan Jumala on ja ei ole samaan aikaan persoona, mika viittaa Jumalan
suuruuteen kyetessddn ylittdmain persoonan kategorian. Kuitenkin Jumala pystyy
samaan aikaan persoonalliseen suhteeseen ihmisen kanssa. Jumalan persoonallisuus
tulee esille analogiana ja metaforisessa mielessd. Jumala on my0s suhde ja suhteinen,
miké Kainulaisen mukaan tarjoaa mahdollisuuden kolminaisuusopin kehittimiseen,

mutta Gebara ei ole edennyt tihén suuntaan. (Kainulainen 2005, 75-76.)
1.5.4 Aiempi tutkimus kristillisesta animismista

Kun etsitéén tietoa kristillisestd animismista, voidaan havaita, ettd tutkimuskirjallisuutta
on tarjolla suhteellisen viahdn. Shawn Sanford Beckin teos Christian Animism (2015) on
poikinut tieteellisessa kontekstissa joitakin kirja-arvosteluja, mutta teos ei tayti
akateemisten julkaisujen vaatimuksia. Tdma ei kuitenkaan vihenné teoksen
merkityksellisyyttd osana kristillisen animismin ilmi6ti. Beck on esittdnyt yhdessa
Robert Shore-Gossin kanssa, ettd kristillisessd hartausperinteessé aina keskiajalle
saakka on ollut piirteitd, joita voitaisiin nykypdivana tulkita animismin kaltaisiki
elementeiksi. Nditd ovat olleet esimerkiksi eldimille puhuvat pyhimykset, Mardi Gras -
kaltaiset juhlaperinteet sekd késitys pyhien ldhteiden ja kaivojen hengellisestd voimasta.

(Frohlich 2024, 12.)

Charles H. Kraft tarkastelee artikkelissaan ’Christian Animism or God-Given
Authority?” (1995) saamaansa kritiikkid véitteistdén suhteessa hengelliseen voimaan.

Saatu kritiikki viittaa varhaisempiin késityksiin animismista, kuten myos Joerstad on
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huomannut, ettd raamatuntutkimuksessa eldé sitkedsti vanhat mééritelméat animismista
(Joerstad 2020, 250-251). Kraftia on kritisoitu animististen ja kristillisten uskomusten
sekoittamisesta, kuten hengen liittdmisesta esineisiin (Kraft 1995, 88—89). Hén kiistda
jyrkésti tdiméan véitteen ja tarkentaa lausuntojensa koskevan hengellistd voimaa, joka
tulee Jumalalta (Mt., 96). Hén esittdd, ettd animismin merkitys kristillisyydelle on sen
muistutus hengellisestd todellisuudesta, joka on ldnsimaisessa kristillisyydessa jaényt
rationaalisuuden jalkoihin. Hengellinen valta on keskeinen osa Raamatun opetusta, ja
sitd tulisi tutkia syvéllisemmin. (Mt., 92-93.) Hinen mukaansa se voi saada maagisia
piirteitd, mistd hantd myds kritisoitiin, jos tutkimus jaa pinnalliseksi (Mt., 98-99). Kraft
esittdd, ettd tieteessa tulisi kehittdd jarjestelmid hengellisten todellisuuksien tutkimiseksi
ja tunnustaa kokemusten merkitysti niiden ymmartdmiseksi. Han kuitenkin kritisoi
nikemyksié kristinuskon ja animismin samankaltaisuudesta erityisesti henkien kanssa
kommunikoimisen suhteen. Hinelle animismin késite avautuu laajana késitteend, joka

siséltdd monia hengellisid ulottuvuuksia, jotka liittyvat henkimaailmaan. (Mt., 89—90.)

Kraft vaikuttaa tarkastelevan animismia varhaisemmassa ldhetystyon kontekstissa eli
tilanteessa, jossa kristityt ldhetystyontekijdt kohtasivat animistisia kulttuureja. Hénen
ndkokulmansa tuo esille tutkimuskulun, jota animismin kisitteeseen liittyy. Viittaan
télld aiempaan 1800-luvulla kdynnistyneeseen tutkimukseen, joka keskittyi kristinuskon
ulkopuolisiin kulttuureihin, joiden tutkimuksessa késite tuli alun perin muodostetuksi.
Kulttuurien kohdatessa eteen tuli vdistamattd kysymys animististen ja kristillisten
katsomusten yhteensopivuudesta. Nykyaika tarjoaa uusia mééritelmii kéasitteelle ja
mahdollisuuksia kasitteen kayttoon. Nyt nakokulma kddntyy toisin pdin, kuten Wallacen
kirjallisuudesta kdy selviksi. Voimme tarkastella perinteisté kristillisyyttd animistisesta
nikokulmasta ja katsoa, mitéd uusia tulkintamahdollisuuksia se tarjoaa perinteisille

teksteille.

Mark I. Wallace, joka on tutkimusaineistoni kirjoittaja, on merkittdvimpid animismin
tutkijoita kristillisessd yhteydessé. Artikkelissaan ” Green Mimesis: Girard, Nature, and
the Promise of Christian Animism” (2014) Wallace kuvailee kristillistd animismia
mahdollisuutena muokata asenteita luontoa kohtaan kunnioittavammaksi. Hin
tarkastelee perinteisid, luonnon kannalta kestdméttomié, kristillisen luontosuhteen
ndkokulmia. Kristillisyyteen on kuulunut kielteinen suhtautuminen luonnonpaikkojen ja
olentojen hengellistimiseen, vaikka hanen mukaansa Raamatusta 10ytyy monia

kirjoituksia luonnon arvoon liittyen. Wallace kuvailee kristinuskoa uskontona, joka on
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kehittynyt uskoksi taivaan Jumalasta, joka on ndkyméiton, eikd sitd voida samaistaa
luontoon, sen olentoihin tai luonnonpaikkoihin. Téhén liittyen han esittda, ettd
Raamatussa Jumalaa ei kuitenkaan kuvailla ndkyméttoménd, vaan maailmaan

inkarnoituneena, joka lentdd, kdvelee ja puhuu tai itdd ja kasvaa maassa.

Mari Joerstadin artikkeli ”A Brief Account of Animism in Biblical Studies” (2020) on
kiinnostava kuvaus animismin ja heprealaisen Raamatun® vilisesti suhteesta.
Tutkimuksellinen kiinnostus muinaisten israelilaisten suhtautumisesta luontoon herési
animismin tutkimuksesta 1900-luvun alkupuoliskolla, miké kuitenkin hiipui pian alun
innostuksen jdlkeen. Téstd huolimatta, keskustelu animismin suhteesta monoteismiin tai
luontoon Raamatussa jatkuu edelleen. Huomioitavaa on, ettd oletukset animismista
liittyvét yhé edelleen erityisesti Edward B. Tylorin ajatuksiin, jotka kantavat mukanaan
kaikuja kolonialismista ja rodullisista hierarkioista. Joerstad esittdd, ettd Raamatun ja
ekologian tutkimuksissa tulisi huomioida animismin uudemmat méaaritelmat, koska ne
antavat uusia ndkokulmia vaikeiden tekstien tulkintaan, tarjoavat tyokaluja
ympdristdeettiseen pohdintaan ja mahdollistavat vuoropuhelun lisddntymisen
animististen maailmankatsomuksien suhteen. (Joerstad 2020, 250-251.) Tutkimukseni
kannalta on kiinnostavaa, miten Joestadin tuo esille animismin mahdollisuuksia. Hinen
mukaansa animismi avaa mahdollisuuden, ettd muinaiset israelilaiset olivat seki

monoteistejd, mutta heiddn suhtautumisensa maailmaan oli uuden animismin kaltaista

(Joerstad 2020, 256).

Uskontotieteilijd James W. Waters tutkimuksessa “Ecological Assemblages: Christian
Animism, Indigenous Ingenuity, and Moral Bricolage” (2023) tarkastellaan kristillistd
animismia Pohjois-Amerikan alkuperdiskansojen ndkokulmasta. Hinen késityksensi
mukaan kristillinen animismi on heille tuttu kdytdnto jo vuosisatojen ajan, ja
tutkimuksen tavoitteena on uusien oivallusten 16ytdminen kristillisen animismin
keskusteluun. Hénelle kristillinen animismi edustaa vertaansa vailla olevaa
ympdristoetiikkaa ja esittdd, ettd kristillinen animismi ilman alkuperdiskansojen
viisausperinnettd tekee siitd tehottoman. Koska Waters tutkii kristillistd animismia
alkuperdiskansojen kontekstissa, jattad se merkittdvan tutkimusaukon ldnsimaisen

kristillisyyden ja animismin véliseen tutkimukseen.

¢ Heprealainen Raamattu viittaa juutalaisten pyhiin kirjaan, jossa on muutamaa apokryfikirjaa lukuun
ottamatta sama siséltd kuin kristittyjen Vanhassa testamentissa (Suomen evankelis-luterilainen kirkko).
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Mary Frohlichin tuoreessa artikkelissa “The "New Animism": Implications for a
Postmodern Christian Spirituality” (2024) vaikuttaa olevan samanlainen kysyva ote
animismiin kristillisessd kontekstissa kuin tdssdkin tutkimuksessa. Frohlich kdy lyhyesti
lapi animismin késitteen historiaa ja siitd tehtyjd uudempia mairittelyjd. Sen jidlkeen hin
tarkastelee, mitd animismista kristillisissd yhteyksissa on esitetty. Artikkeli on tdmén
tutkimuksen kannalta merkityksellinen siind mielessé, ettd se kertoo aiheen
kiinnostavuudesta kansainvélisesti, mutta se tarjoaa my0s keskeisid nakokulmia
inkarnaation ja Pyhén Hengen jdsentimiseen, mikd mahdollistaa syvillisemmén
ymmairryksen aineiston tarkasteluun (Frohlich 2024, 14—-16). Tarkastelen Pyhidn Hengen
ja inkarnaation ndkokulmia tarkemmin teoreettista viitekehysti kasittelevassé luvussa.
Frohlich viittaa artikkelissaan Wallacen teokseen, jonka osat toimivat timén
tutkimuksen aineistona, mutta ei perehdy siihen kuitenkaan syvillisemmin. Keskeisend
poiminta hén nostaa esille Wallacen ndakdkulman animismista kristinuskon kadotettuna

aarteena (Mt., 12).

Mary Jane Rubensteinia lainaten Frohlich kuvaa uutta animismia hybridifilosofiana,
joka on kehittynyt postmodernin ihmisen ja alkuperéiskansojen kohtaamisen
seurauksena. Hin tarttuu Ingoldin késitykseen animismista tapana olla maailmassa ja
nostaa esille antropologi Nurit Bird-Davidin ndkemyksen persoonasta, joka merkitsee
kykya jakaa asioita, olla toisten kanssa ja sitoutua heihin vastuullisesti. Eldminen on
jatkuvaa kohtaamista, jossa toimijuuden, persoonallisuuden ja intentionaalisuuden kieli
muodostuu. (Frohlich 2024, 9—10.) Lopuksi hén vield tarkastelee animismin
epistemologiaa suhteessa objektivoivaan tieto-oppiin. Animismissa mielikuvituksesta
tulee tieto-opin 1dhtokohta, koska se on taito, joka mahdollistaa osallistumisen
suhteeseen. Sen sijaa objektivoivassa tieto-opissa mielikuvitus ymmaérretéén illuusion

lahteend. (Mt., 18.)
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2 Teoreettinen viitekehys

2.1 Hermeneuttis-fenomenologinen tutkimus

Tutkimukseni on kvalitatiivinen tutkimus, jonka tarkoituksena on ymmértaa
tutkimuksen kohteena olevaa ilmidtd ja animismin késitteen kayttod kristillisessé
kontekstissa sekd Pyhdn Hengen roolia osana animismia. Kurenlahti ja Pesonen
valaisevat ympéristopainotteisen uskonnontutkimuksen haasteita. Heiddn mukaansa
uskontotieteen tarjoamat kasitteet ymparistokeskustelulle ovat vield marginaaliset
(Kurenlahti & Pesonen 2020). Tama tutkimus pyrkii osaltaan vastaamaan tdhin
puutteeseen tuottamalla tietoa ilmidsté, jossa kristillinen perinne yhdistyy vahvaan
luontokeskeiseen katsomuksellisuuteen. Kristinuskon ldnsimaisten yhteiskuntien
historiallisten vaiheiden tuntemus paljastaa syitd, miksi sen ja luonnon vilinen suhde on
ajautunut kompleksiseen ja haastavaan tilanteeseen. Monoteistisen uskonnollisuuden ja
naturalismin painotukset ovat omalta osaltaan johtanut tilanteeseen, jossa
kokemuksellisuudelle tai luonnon syvempien merkitysyhteyksien muodostamiselle ei
ole jadnyt riittdvésti tilaa tieteellisessd tutkimuksessa ja lansimaisessa

katsomuksellisuudessa.

Ymmairtdmiseen pyrkivé tutkimukseni kiinnittyy uskontofenomenologiseen
tutkimusperinteeseen. Uskontotieteen emeritusprofessori Rene Gothoni tarkastelee
fenomenologian merkitysti uskontotieteelle. Hinen mukaansa itsereflektiivinen ja
kohtuuteen pyrkiva fenomenologia sopii uskonnontutkimukseen. Ei siis ole tarpeen
ryhtyé tiukkaan vastakkainasetteluun i1lmioité selittdvien teorioiden suhteen, vaan
asettua tarkastelemaan tiedon muodostumiseen vaikuttavia ennakko-oletuksia, rajallisia
perspektiivejd ja tilanteiden historiallisuutta ja kontekstuaalisuutta. (Gothoni 2005, 11.)
Hén korostaa historian ja kielen merkitystd ymmaértdmisen vélineind. Tutkijan tulee
asemoida itsensd suhteessa tutkimuskohteeseen, joka voi olla tutkijalle vieraan
uskonnon tekstit ja ilmaisut tai toisen tutkijan muodostama historiallinen ja kielellinen
konteksti, joita pyritddn ymmartdmédn ja tulkitsemaan. Tdmén tutkimuksen ndkdkulma
on jalkimmainen. On tunnustettava tosiasia, ettd tutkittavan ilmion tulkintaan liittyy
tutkijan luomia uusia merkityksid ja ndkokulmia sekd uudenlaista ymmarrysta.
Tutkimuskohteen tuominen valoon sellaisenaan, puhtaana ulkopuolisista vaikutuksista,
ei ole mahdollista. Kuitenkaan tima ei oikeuta tutkijaa tekemédan loputtamia

rajoittamattomia paitelmid, vaan edellyttivét tutkijalta kriittistd pohdintaa ja
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analysointia seka riittdvid kriteereitd tulkintojen muodostamiselle. (Gothoni 2005, 13.)
Tété taustaa vasten avautuu tutkimukseen valittujen kisitteiden merkitys tutkimukselle,
joita kisittelen seuraavissa alaluvuissa. Tutkimuksen analyyttiset kdsitteet ohjaavat

tulkintaa ja uusia paatelmia.

Uskonnollisen ilmion tutkimuksessa on téstd ndkokulmasta olennaista universaalien
rakenteiden, merkityskokonaisuuksien ja syvimmén olemuksen ymmairtdminen osana
ithmisen eldmismaailmaa. Osien avulla avautuu merkityskokonaisuuksia. Tutkimuksessa
lahdetdin liikkeelle esimerkiksi tekstien, kiyténteiden, ilmaisujen ja historiallisten
tietojen pohjalta, jotka ovat monin tavoin arvolatautuneita tulkintoja. Jotta tutkija voi
edetd hermeneuttisella kehélld kohti syvempédd ymmarrystd, on tarkasteltava ilmion
kielellistd ja historiallista taustaa, ilmion reunaehtoja ja rajoja seka tekstien rakenteita ja
tulkintoja, jotta uusien merkitysten 16ytdminen avautuu. Tutkijan omat ennakko-
oletukset ja orientoituminen maailmaan vaikuttavat tulkintaan, joten niiden

paljastaminen on tirkedd. (Gothoni 2005, 19-20.)

Tutkimusaineistoa lukiessa vélittyy Wallacen kristillisen animismin taustalla olevan
edelld kuvatun kaltainen hermeneuttisen kehén malli, jossa kirjoittajan pddtelmit ovat
muodostuneet laajamittaisen Raamatun tuntemisen, sen eri osista valittujen tekstien
merkitysten ymmairtdmisen ja ekologisen herddmisen vaikutuksesta. Tamin
ymmaértdminen auttaa tutkimuksessani jisentdméén aineiston eri osien yhteytti toisiinsa.
Hermeneuttinen malli my0s omalta osaltani auttaa ymmartdméén tarkasteltavana olevan
tutkimusilmion kehittymiseen vaikuttaneita tekijoité ja teorian merkitysti

tutkimusilmion tarkastelussa.
2.2 Animismin kasitteen historia

1800-luvulla kdynnistynyt uskontoantropologinen tutkimus tuotti tutkimukseni kannalta
keskeisen animismin késitteen. Antropologi Edward B. Tylor késittelee teoksessaan
Primitive Culture: Researches into the Development of Mythology, Philosophy,
Religion, Art, and Custom (1871) animismin késitettd. Vaikka Tylorin monin tavoin
kritisoitu animismin mééritelmai sellaisenaan ei ole yhteensopiva uudempien
maédritelmien kanssa, on kuitenkin ymmarrettavd 1800-luvun alkuperédiskansoihin
kohdistuneen tutkimuksen merkitys nykypdivin animismin tutkimukselle. Koska

tieteellinen tutkimus on aiemman tutkimuksen péille rakentuvaa tietoa, nykypéivéan
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ymmarrys kristillisestd animismista on seurausta tutkijoiden 1800-luvulla aloittamasta

tutkimustyosti.”

Asiantuntijoiden mukaan animismin késite kantaa mukanaan kolonialismiin eli
siirtomaakauteen liittyvaa negatiivista painolastia. Kun eurooppalaiset
siirtomaahallitsijat ottivat haltuunsa uusia maa-alueita, kohtasivat he eurooppalaisesta
tieteellisestd katsomuksellisuudesta poikkeavia alkuperédiskansojen kulttuureja.
Tutkijoiden parissa esitettiin, ettd alkuperdiskansojen kulttuuri oli hierarkkisesti
uskontojen alkuperdisintd muotoa, eikd sen evolutiivinen kehitys ollut edennyt vield
samalle tasolle eurooppalaisen uskonnollisuuden kanssa. Taustalla oli Tylorin 1800-
luvulla muotoutunut ajatus uskontojen evoluutiosta, jonka mukaan kulttuurien
kehittyessa tieteellinen maailmankuva lopulta syrjayttiisi uskonnot. Myohemmin on
kuitenkin ymmadrretty, ettd teoriat alkuperdiskansojen ominaisuuksista ja kulttuureista
ovat olleet pahoin kolonisaation oikeuttamiseen pyrkivid ndkemyksid. (Joerstad 2020,

250-251, 253; Laack 2020, 116-117; Chidester 2005, 78.)

Tylor kuvasi animismin késitteelld ilmidtd, jossa elottomiin ja reagoimattomiin
kohteisiin, kuten kiviin, liitettiin elolliseksi tekevé sielu tai henki. Tylorin animismissa
henki ja materia erotettiin toisistaan, vaikka alkuperdiskansojen kulttuureissa sielu
kasitettiin eetterisend eli ldhes fyysisend aineena, eikd eroa aineettoman ja aineellisen
vilille tehty. (Segal 2013, 59; Laack 2020, 119.) Monet eurooppalaiset antropologit ja
tutkijat ovat pitdneet animismin teoriaa epistemologisena virheend, mika
raamatuntutkija Mari Joerstadin mukaan vaikutti késitteen marginaaliseen kayttoon aina
1900-luvulle asti. Myohemmin tutkijoiden parissa kritisoitiin animismin késitettd sen
eurosentrisestd eli eurooppakeskeisestd luonteesta, jossa kristinuskon oikeaoppisuus

suhteessa alkuperiiskansojen katsomuksellisuuteen korostui.® Timi on myds omalta

7 Esimerkiksi uskontososiologi Emile Durkheimin teos Uskontoelimdn alkeismuodot. Australialainen
toteemijdrjestelmd (1980 [1912]) késittelee uskontojen alkuperdisintd muotoa.

8 Lehtimies Horace Greeleyn katkelma alkuperéiskansoista paljastaa 1800-luvun asenteellisen ilmapiirin
alkuperdiskansoja kohtaan, mutta my®os pilkahduksen sen ajan yleistasoisesta ymmaérryksestéi kristinuskon
Jumalaa kohtaan:

Naéiden ihmisten tdytyy kuolla — heitd ei voida auttaa. Jumala on antanut timén maan niille,
jotka haluavat alistaa ja viljella sité, ja on turha taistella Hinen vanhurskasta sdddostdan
vastaan... Rdhjdinen ja poyhked, ylped ja arvoton, laiska ja surkea, he haluavat kekkaloida ja
juoda surkean olemassaolonsa pois, ja lopulta he tarjoavat maailmalle mielekkddn vapautuksen
kuolemalla pois. (Joerstad 2020, 253 [Greeley 1999 [1860], 152, 153].)
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osaltaan vaikuttanut negatiivisesti mielikuviin animismin késitteestd. (Joerstad 2020,
250-251, 253-254; Laack 2020, 116-117, 119; Chidester 2005, 78.)

Laackin mukaan uudemmissa animismin maéritelmissa on hylétty Tylorin dikotominen
jako aineen ja hengen vilille, koska sitd ei pidetty yhteensopivana animistisen
katsomuksellisuuden kanssa, seki yhteys kulttuurievoluution teoriaan.’ Pyrkimyksini
ovat olleet kisitteen vapauttaminen kolonialismiin liittyvistd taakasta sekd ilmion
ndkeminen jopa vaihtoehtona ldnsimaiselle ekologisesti kestimaéttomalle eldméntavalle.
(Laack 2020, 116-117, 119.) Tylorin teoria on hyvé esimerkki ldnsimaalaisesta
mekanistisesta maailmankuvasta, jossa luonto ja ihminen kategorisoidaan eri luokkiin.
Se osoittaa haasteen, joka liittyy lansimaalaiseen tapaan tarkastella erilaiseen

ontologiaan perustuvaa katsomuksellisuutta.
2.3 Animismi

Tutkimukseni teoreettinen viitekehys muodostuu animismin késitteesta ja sen erilaisista
madritelmistd, animismiin liittyvistd muut kuin thmispersoonat ja ei-inhimilliset toimijat
-késitteistd sekd kristillisen animismin késitteestd. Animismin uudemmat mééritelmat
tarjoavat mielekkdén kokonaisuuden kristillisen animismin maérittelyyn. Niistd olen
valinnut antropologien Descolan, Ingoldin, Hornborgin, Goethen ja Batesonin teoriat

mukaan aineiston analysointiin.

Descolalla on ontologinen ldhestymistapa kasitteeseen ja hédn tarkoittaa silld
ymparistdon identifioitumista, jossa vallitseva ldnsimainen ihmiskésitys ylittyy.
Maédritelmédssd ithminen ei enédé identifioi itsedédn ylivertaiseksi toimijaksi suhteessa
muihin kuin ithmisolentoihin tai ei-inhimillisiin toimijoihin, vaan asettuu osaksi luontoa
ja tasavertaiseen suhteeseen muiden toimijoiden kanssa. Erityisen kiinnostavaa on
Descolan kisitys ihmisen kyvystd olla yhteydessd muihin olentoihin. Hinen mukaansa
thmiselld on universaali kyky tiedostaa sisdiset ja ulkoiset ominaisuutensa eli mielensa
ja fyysisyytensd. Juuri tdimdn kyvyn avulla thminen voi tarttua ja olla yhteydessi
fyysisesti erilaisiin, mutta sisdisesti samanlaisiin olentoihin, kuten eldimiin tai

kasveihin. Sisdinen samanlaisuus on henkistd yhteyttd maailmassa, jossa kaikki elavét

% Tylorin 1800-luvun mééritelmi on tunnetuin varhaisista animismin mééritelmisti, mutta myds muut
tieteentekijit ovat madritelleet animismia. Emile Durkheimin mukaan animismi on vain metafora
sosiaalisten késitteiden heijastamisesta luonnolliseen maailmaan. Myds tdma maéiritelméa on hylatty uuden
animismin médrittelyssa. (Laack 2020, 119.)
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olennot jakavat saman henkisen yhteyden. Animistinen katsomuksellisuus siis tarkoittaa
hianen mairitelméssdin, ettd havaitsemisen kohteena olevalla olennolla ymmérretéén tai
koetaan olevan samanlainen henkinen sisdpuoli kuin itselld, mutta ulkoiset piirteet ovat

erilaiset. (Descola 2013b, 79-80, 83.) Descolan kuvaama ihmisen universaali kyky olla

yhteydessa sisdisesti samanlaisiin, mutta fyysisesti erilaisiin olentoihin, on keskeisti

tutkimuksen analyyttisessa animismin késitteessa.

Ingoldin méaaritelméssd korostuu kaiken suhteellisuus, mikd on hyva ndkokulma
animismiin tutkimuksen analyyttisend késitteend. Nakokulma korostaa eldméé suhteiden
kenttdnd, jossa erilaiset olennot osallistuvat toistensa olemassaolon muodostumiseen
elamii uudistavassa prosessissa. Ingoldin mukaan animismi on ennen kaikkea
suhteellisuutta korostava ontologia maailmassa olemisesta, jossa oleminen on jatkuvaa
muutosta ja reagointia ympéristostéd tehtyjen havaintojen ja vaikutusten mukaan. (Ingold
2006, 11-13.) Méadritelméassé kiinnostavaa on huomio maailmassa olemisesta ja se
tarjoaa hyvin nédkdkulman analysoida aineiston kuvauksia luonnossa vietetyisté

hetkista.

Hornborg pohtii, miten on mahdollista rakentaa moraalista sddnndstod ei-inhimilliseen
ympéristoon, kun tdhén asti olemme pyrkineet kisitykseen luonnon
ulottumattomuudesta moraalisiin kysymyksiin. Han painottaa eldintieteilija Jakob von
Uexkiillin teoreettista mallia kaikkien eldvien organismien biologiasta. Sen mukaan
jokaisella organismilla on oma subjektiivinen aistikykyihin perustuva maailmansa eli
ymparistonsd (saksankielelld umwelt), jossa litkkuu merkkien virta. Ekosysteemia ei siis
tulisi tarkastella pelkkénd aineena tai aineenvaihduntana, vaan erilaisten subjektien
vilisend kommunikaationa. (Hornborg 2006, 24-25). Kulttuurin sitominen fyysiseen
tasoon on kiinnostava nékokulma ja asettuu hyvin osaksi tdssé tydssa kaytettyd
analyyttista animismin késitettd. Se herattdd pohtimaan, millaista merkkivirtaa
ympéristostimme on luettavissa ja mité siitd voimme oppia. Téssé tutkimuksessa
Hornborgin teoria on ohjannut tarkastelemaan, esiintyyko aineistossa kuvauksia

merkkien seuraamisesta ympéristossa.

Hornborg nostaa esille myds toisen merkkivirtaa tukevan ndkemyksen antropologi
Gregory Batesonilta, joka on tullut tunnetuksi myos biologian, etologian ja psykiatrian
aloilla. Hanen mukaansa ymparistokriisi on ennen kaikkea viestintdkriisi eldvien

olentojen vilisessd kommunikoinnissa. Hornborgin pohdinta postmodernin maailman
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kyvysté palata subjektien véliseen maailmaan on epdilevéistd. Hén nostaa esille new age
-henkisyyden reaktiona keskustelulle, mutta pitda sitd liian heikkona alustana
tulevaisuuden rakentamiseksi kestivimpaan suuntaan liikkeen késitteiden pysytellessa
modernin tieteen kasitteistossd. Hanen mukaansa kartesiolaisen dualismin ylittdminen
lahtee liikkeelle siitd, ettd ymmérrdimme materiaalisen objektin olevan modernin
maailman keksintd. Han osoittaa objektivismin ongelmallisuuden olevan sen
tietoteoriassa, joka jattdéd suhteellisuuden ulkopuolelleen. Kuitenkaan ei tule ymmartia
subjektivismia objektivismia patevimpind, vaan 16ytid niiden vélinen yhteys. Animismi
asettuu ndiden viliin muodostaen relaatio-ontologian. Siind tieto rakentuu itsen ja muun

vilissé toisiaan muokkaavassa tilassa. (Hornborg 2006, 26-28).

Johann Wolfgang von Goethelle (1749—-1832) animismi merkitsi luonnonilmididen
sisdisyyttd. Goethen saavutuksiin kuuluu intuitiivisen menetelmén kehittdminen, minka
avulla voidaan tavoittaa luonnonilmididen sisdisyys. Hénelle siis intuitio merkitsi ennen
kaikkea yhteyttd mieleen tai sieluun, joka on jakautunut koko universumiin. Gregory
Bateson (1904-1980) kuuluu uudemman animismin tutkijoihin ja hin myds jakoi
ajatuksen luonnon yhteisyydesti ja korosti materiaalisten osien vilisiéd suhteita.
Tietoisuus muodostuu hinen mukaansa eri luonnon osien, ihmisen mukaan lukien,
vilisistd suhteista, mistd hdn kayttdad késitteitd mielen maailma tai mielen systeemi.
Eldintieteilijd ja ekologi Stephan Harding on tulkinnut Batesonin mielen maailmaa
Charltoniin tukeutuen, ettd jirven kohtelu huonosti luo hulluutta, joka lopulta palautuu

omaan mielenterveyteemme jarven voidessa huonosti. (Harding 2013, 375-376.)

Ingoldin ja Descolan teoriat animismista kohtaavat toisensa, mutta ne kuvaavat samaa
ilmi6ta eri suunnasta. Descolan (2013b, 7980, 83) animismin mukaan olentojen
osallistuminen ympéristoonsd on mahdollista samanlaisen sisdisyyden ansiosta. Ingold
(2006, 11-13) ei ota kantaa tdhdn ominaisuuteen, mutta esittdd, mitd osallistumisessa
tapahtuu. Hanen mukaansa osallistuminen on jatkuvaa reagointia ymparistostd tehtyjen
havaintojen perusteella ja muuttumista sen mukaan, miké korostaa erilaisten olentojen
vilistd suhteellisuutta. Hornborg (Hornborg 2006, 24-25) tdydentdd néitd animismin
madritelmid ja lisdd, ettd ekosysteemi sisiltdéd subjektien vilistd kommunikaatiota ja
Batesonin mukaan esitettynd merkkivirtaa. Han asettaa animismin subjektin ja objektin
viliseen maastoon ja pyrkii ndin kumoamaan kartesiolaisen dualismin. Goethe esittda

Descolan tavoin, ettd animismi on luonnonolioiden sisdisyytti, ja intuitionsa avulla he
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kykenevit olemaan yhteydessé toisiinsa. Batesonin mukaan luonnon osien vélinen

suhde muodostaa tietoisuuden, mistd hin kutsuu mielen maailman kéasitteella.
2.4 Ei-inhimilliset, muut kuin ihmispersoonat ja ihmisen ylittavat

Animismissa keskeistd ovat elamismaailmaan kuuluvien erilaisten toimijoiden véliset
suhteet. Niitd toimijoita kuvataan eri késitteilld, kuten ei-inhimillisind, muina kuin
ihmispersoonina ja ihmisen ylittdvind. Nama késitteet kuuluvat myos tdmén

tutkimuksen teoreettiseen viitekehykseen ja ovat animismin teoriaa.

Asiantuntijoiden mukaan posthumanistinen tutkimus pyrkii ylittdmé4n modernin ajan
ihmiskésityksen, jonka juuret ovat humanismissa, ja johon siséltyy valtaan, sortoon ja
ulossulkemisen liittyvid kdytantdja, haastamalla ihmiskeskeiset ajattelutavat ja
korostamalla yhteisollisyyttd ja suhteellisuutta inhimillisen ithmisen ja ei-inhimillisen ei-
thmisen vélilld. Humanistisessa ajattelussa ihmisyydessé ovat korostuneet kyky
rationaalisuuteen ja tietoisiin valintoihin, mitki ovat nostaneet ihmisen luonnon
ylapuolelle. (Kortekallio ja muut 2020, 88.) Ympadristo- ja kirjallisuustieteiden tutkija ja
psykologi Heidi Toivonen esittdd, ettd ei-inhimillinen toimijuus tulee luonnollisesti
esille inhimillisen vastakohtana. Silld on viitattu thmisen ulkopuoliseen, kuten
ekosysteemiprosesseihin, muihin olentoihin ja objekteihin, jotka kykenevét
vaikuttamaan muiden toimijoiden kanssa. Koska téti késiteparia on kritisoitu
thmiskeskeisyydesti, sitd on pyritty kehittdméén uudelleen. (Toivonen 2022, 99-100.)
Posthumanistisessa ajattelussa tarkastellaan ihmisté oliona, hahmona tai voimana, joka
on kehittynyt yhdessd muiden toimijuuksien, kuten teknologisten ja erilaisten

materiaalisten olioiden, kanssa. (Lummaa & Rojola 2014, 13-14).

Antropologi Irwing Hallowell (1892-1974) loi muut kuin ihmispersoonat -kasitteen
tutkiessaan Anishinaaben alkuperdiskansan kulttuuria. Hin huomasi, ettd
alkuperdiskansa ei uskonut yliluonnollisiin olentoihin, eiké tehnyt eroa ihmisen ja muun
luonnollisen maailman vilille. Muilla kuin ihmispersoonilla Hallowell kuvasi eldimi ja
materiaalisia objekteja. (Laack 2020, 121.) Antropologi Graham Harvey esittda, ettd
my0s ldnsimaalaiset késitteet, kuten henki, jumaluudet ja tuulet kuuluvat persoonien
kategoriaan (Harvey 2000, 15). Muita kuin ihmispersoonia nihtiin unien ja nikyjen

lisdksi jokapdividisessd arjessa my0s fyysisessd muodossa. Hallowellin empiiriseen
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tutkimukseen perustuen muut kuin ihmispersoonat jakoivat samoja ominaisuuksia kuin

ihmiset, kuten viisauden, oikean ja véirin rajan ja puhekyvyn. (Morrison 2000, 25-26.)

Tamin tutkimuksen aineistossa tulevat esille molemmat ihmisen ulkopuolista
toimijuutta koskevat késitteet, ei-inhimilliset toimijat ja muut kuin ihmispersoonat.
Kasitteet tulevat esille tarkasteltaessa animismia suhteellisuuden ndkokulmasta seka
Pyhédn Hengen roolia animismissa. Artikkelissaan” Animism and ecology: Participating
in the world community” Harvey avaa suhteellisuuden merkitystd uudessa animismissa.
Sen mukaan ihmisen persoonallisuus ei ole sisdistd omaisuutta tai itsetietoisuutta, vaan
se muodostuu jatkuvassa ja muuttuvassa vuorovaikutuksessa suhteiden vélisessi

kommunikoinnissa, johon eri toimijat osallistuvat (Harvey 2019, 79-80).

Ei-inhimillisten toimijoiden ja muiden kuin ithmispersoonien lisdksi aineistossa
kuvataan toimijuutta ihmisen ylittdvdlld -kasitteelld. Asiantuntijoiden mukaan ithmisen
ylittava -késite viittaa olentoihin, joiden aistit, kyvyt ja historiat ovat ihmisten taitojen ja
ymmaérryksen ulottumattomissa, mutta jotka ovat levittdytyneet ihmisten ympdrille ja
osallistuvat jatkuvaan suhteellisuuteen ja riippuvuuteen. Termi kuitenkin méérittyy
vasta, kun se esitetdédn jossakin kontekstissa. Yleensd se esitetdén jonkun
kumppanisanan yhteydessi, joka méérittda késitteen yhteyttd. Esimerkiksi more-than-
human world ilmaisulla voidaan osoittaa, ettd maata asuttavat myods muut kuin

thmisolennot ja he osallistuvat sen muokkaamiseen. (Kortekallio ja muut 2020, 90.)
2.5 Pyhan Hengen teoriat kristillisen animismin kontekstissa

Tassd tutkimuksessa tarkastelen, miten Wallace kietoo yhteen Descolan animismista
henkisen sisdisyyden ja kristinuskon Pyhdan Hengen késitteen. Kristinuskon Pyhaa
Henked koskevat teoriat tulivat osaksi teoreettista viitekehystd huomattuani Pyhén
Hengen keskeisen merkityksen Wallacen kristillisessd animismissa tutustuessani
aineistoon. Wallacen (2014, 6) mukaan Pyhén Hengen vaikutus ulottuu kaikkialle, mika
tarjoaa kiinnostavan ndkokulman kristilliseen animismiin, silld tima tulkinta resonoi
Descolan animismiké&sityksen kanssa. Tarked kosketuspinta kristillisyyden ja animismin
vililld on sisdisyys, jota Descola kuvaa ihmisten ja ihmisen ylittivdn maailman valilld

(Descola 2013b, 79-80, 83.)
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Teologi Veli-Matti Kérkkdisen mukaan Pyhad Henki késitteend ja osana kristillisyyttd on
kaynyt historiallisesti 14pi monia tunnusteluja ja vaiheita sen merkitykseen liittyen. Hin
esittdd, ettd Pyha henki viittaa kolmiyhteisen Jumalan kolmanteen persoonaan, joka on
olemuksellisesti ykseydessa isddn ja Poikaan. Hinen mukaansa ennen Pyhidn Hengen
opillisten merkitysten muotoutumista ilmi6 tuli esille kokemuksellisena kohtana
ihmisen ja Jumalan vililla, ja etté kristillisyydessd Pyhdi Henkeé voidaan kisitelld
Jumalan lahjoittamana voimana, joka vaikuttaa Jeesuksen Kristuksen kautta ja aktivoi
kristityn hengellisen tietoisuuden ja auttaa kehittyméan toiminnan tasolla eettisesti

kestdvampién suuntaan. (Kérkkdinen 2016, 29-31.)

Kristillinen animismi késitteena ei ole tarkkaan rajattu tai mééritelty. Tutkimuksessa
ldhestytdéin Wallacen ymmarrysté kristillisestd animismista Harveyn késityksen kautta,
jonka mukaan maailma on elollinen (Harvey 2006, 100). Analyysin 1dhtékohtana on
Wallacen aiempaan tutkimukseen perustuva ennakkokésitys, jonka mukaan Pyha Henki
on maailmaa elavoittavd voima (Wallace 2014, 6). Syvempai kasitysté kristillisesta
animismista etsitddn tarkastelemalla, miten Wallace késittelee Pyhdd Henked maassa
olevana. Tdhén tutkimukseen on otettu mukaan Wallacen teoria maailmasta osana
Jumalan identiteettid. Han kdyttda késitettd “subscendence” kuvaillessaan kisitystdan
kristinuskosta. Kédsite on sekd suomen- ettd englanninkieleen vakiintumaton, mutta
artikkelissaan ”Green Mimesis: Girard, Nature, and the Promise of Christian Animism”
(2014) hén viittaa silld transsendentin eli tuonpuoleisen sijaan vastakkaiseen eli alas
laskeutuneeseen, kuten myds filosofi Timothy Morton ja antropologi Dominic Boyer
kasitettd maarittelevit. Heiddn mukaansa kisite voidaan ymmértda jonkun ldheisyytena,
lasndolevana tai alemmalla tasolla olevana. Wallacen ajatussuunta tdssé on vastakkainen
transsendentaalisen suhteen. Han avaa késitettad esittdmalla, ettd Jumala ei ole vain
Jumala taivaassa, joka on irronnut aineellisesta, vaan vuodattaa itseddn
luonnonmaailmaan Pyhén Hengen kautta. Jokainen, joka on, on pyhdi. (Wallace 2014,

6—7; Morton & Boyer 2021, 70.)

Lisdksi tarkastelen tutkimuksessa Wallacen ymmarrystd Pyhdstd Hengesti teologi Niels
Henrik Gregersenin syvdn inkarnaation kisitteen avulla, sitoutumatta kuitenkaan sithen
sisdltyviin totuusvaittdmiin. Frohlichin mukaan Gregersen jasentdd késitteen kolmeen

osaan, joista sen kaksi viimeisintd muotoa ovat sovitettavissa yhteen kristillisen
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animismin kanssa. Ensimmiisessi osassa jumalallinen Logos'? ja Jeesuksen ihmiseksi
syntyminen merkitsevét ihmisen paésya osaksi Jumalan persoonaa. Toisessa osassa
tunnustetaan yhteys Jeesuksen ruumin ja kaikkien luomakunnan ruumiiden valilld, mikéa
painottaa luomakunnan osallisuutta Kristuksen ldsnidolossa. Kolmas osa laajentaa
Kristuksen sovitustyon pelastuksen koskemaan kaikkia luotuja olentoja. (Gregersen
2013, 375-376; Frohlich 2024, 14.) Uskonnontutkimuksellisesta ndkokulmasta kyse on
siis 1) Jumalan/jumalien ja ihmisen vilisestd yhteydestd, 2) animistisesta yhteydestd
sosiaalisen kosmoksen eri olentojen vililld seké 3) animistiseen olentojen véliseen

yhteyteen liittyvésté kristillisestd pelastusopista.

Tarkastelen tutkimuksessa joustavasti Gregersenin teorian piirteitd ja riittdvyytta
ymmartiddkseni Wallacen Pyhidn Hengen kisittelyd. Teoriaa on kritisoitu animismin
nikokulmasta esittdmalld, ettd sen ensimmaiinen osa korostaa litkaa ihmisen erityisyytté
(Frohlich 2024, 14). Kun sen toisessa osassa korostetaan yhteyttd Jeesuksen ruumiin ja
kaikkien luomakunnan ruumiiden vilill4, tarjoaa se yhtymikohdan animismin
suhteellisuutta korostaville teorioille. Ingoldin animismissa eldmé avautuu suhteiden
kenttdnd, jossa moninaiset olennot vaikuttavat toistensa olemassaolon rakentumiseen
jatkuvassa eldmén uudistamisen prosessissa (Ingold 2006, 11-13). Hornborg korostaa

kommunikoinnin merkitysti ndiden olentojen vélilld (Hornborg 2006, 24-25).

Lisdksi kristillisen animismin teoreettisena pohjavireend toimivat Bergmannin ja
Frohlichin ajatukset Pyhdn Hengen ja animismin vilisestd yhteydestd. Bergmannin
mukaan kristinusko ja animismi on yhdistettdvissd Pyhdn Hengen kautta. Tama
ekopneumatologia sisiltdd ajatuksen Hengesti, joka antaa eldmén ekosysteemissa.
(Frohlich 2024, 14—15.) Frohlich viittaa piispa John Zizioulaksen ndkemyksiin
esittdessddn, ettd Jumalan olemus tulee esille jatkuvassa yhteydessi ja olemuksellisessa
suhteessa luotujen kanssa (Frohlich 2024,16). Bergmannin ja Frohlichin nikemykset
ovat yhteensopivat Goethen ja Batesonin animismin kanssa. Goethelle animismi
merkitsee luonnonilmididen sisdisyyttd, joiden vilinen yhteys tapahtuu intuition kautta,
ja Bateson taas esittdd, ettd materiaalisten osien vilisen yhteyden tapahtuvan

tietoisuudessa, mistd muodostuu universaali mielen maailma (Harding 2013, 375-376).

101 ogos viittaa Jumalan Sanaan. Kalkedonialaisen inkarnaatiokristologian mukaan ikuisen Logoksen
tehtdvand on Jumalan ldsndolon vaikutus Jeesuksessa ihmisend, mikd merkitsee ihmisen kannalta
mahdollisuutta padsyyn osaksi Jumalan persoonallisuutta (Kirkkdinen 2016, 35).
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Tassé tutkimuksessa tarkastellaan teoriaohjaavasti Pyhdn Hengen késittelyé aineistossa,
eikd tarkoituksena ei ole testata tiukasti yhté teoriaa. Sen sijaan pyrin syventimain
ymmarrysté kristillisestd animismista ja lisddmaién sitd kautta keskustelua

ajankohtaisesta aiheesta.
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3 Aineisto ja menetelmat

3.1 Tutkimusaineiston valinta ja sen muodostaminen

Tutkimuksen aineistoksi on valittu Mark I. Wallacen uskonnollista tietokirjallisuutta
edustavasta englanninkielisesté teoksesta When God Was a Bird, Christianity, Animism,
and the Re-Enchantment of the World (2019) tutkimuskysymysten kannalta relevantit
osat. Aineiston muodostaminen on tapahtunut kahdessa osassa. Ensimmaisessa
vaiheessa olen lukenut tekstid kddntéen sitd samalla omalle didinkielelleni. Téssa
vaiheessa olen pyrkinyt muodostamaan kokonaiskuvan teoksen sisdllosté ja
varmistumaan, etti teoksen sisiltd on sopiva tdhin tutkimukseen. Toisella
lukukierroksella olen jarjestinyt siséltdd laajasti eri teemojen perusteella seuraavasti:
Pyhén Hengen ja linnun viélistd suhdetta koskevat tekstit, Wallacen ndkemyksié
kritisoivat tekstit, kristinuskon palauttamista maahan késittelevét tekstit, kristinuskon ja
ympdriston vélistd suhdetta analysoivat tekstit, perinteistd teologiaa ja ekoteologiaa
késittelevat tekstit, Pyhidn Hengen erilaisia ilmenemismuotoja kasittelevét tekstit,
luonnon uudistavaa voimaa késittelevat tekstit, suoraan kristillistd animismia
kasittelevét tekstit, dualismin kritiikkid koskevat tekstit, kokemuksellisuutta korostavat
tekstit, kristinuskon ja animismin suhdetta késittelevit tekstit, Jeesuksen suhdetta

animismiin késittelevit tekstit ja luonnossa olevaa toivoa kasittelevét tekstit.

Wallacen teoksen varsinainen tekstiosa sisdltdd 175 sivua. Suuren sivuméérdn vuoksi
lahdin rajaamaan siséltod ja paddyin valitsemaan aineistooni tekstiosat, joissa
kasitelladn suoraan animismia ja Pyhda Henked seké ne osiot, jotka késitykseni mukaan
liittyvat ndihin teemoihin. Tdmén jilkeen aineisto tuli muodostetuksi 66 tekstisivusta.
Aineiston muodostamiseen ovat vaikuttaneet teoreettisessa viitekehyksessé esitellyt
animismin teoriat sekd kasitykseni kristillisestd animismista, jonka olin muodostanut
Wallacen artikkelista ”Green Mimesis: Girard, Nature, and the Promise of Christian

Animism” (2014).

Valitsin tutkimusaineistoni kyseisestd teoksesta ensiksikin sen vuoksi, ettd etsiessdni
tietoa kristillisestd animismista olin 16ytinyt Wallacen edelld mainitun artikkelin, jossa
hin pohti kristinuskon alkuperédistd luonnetta animistisena. Artikkeli heratti
kiinnostukseni ja halusin tietdd lisdd hinen ajattelustaan. Wallace teos on saanut

tunnustuksen ldnsimaisen uskonnollisen ajattelun merkittdvimpéné teoksena vuonna
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2019, ja se palkittiin Nautilus Gold Award -palkinnolla. Filosofian tohtoriksi viitellyt
Wallace on toiminut erilaisissa akateemisissa tyotehtivissé, kuten uskontotieteen
lehtorina, filosofian apulaisprofessorina ja uskonnon professorina, joten hanen
akateeminen asiantuntemuksensa puhui myds teoksen puolesta. (Swarthmore college.)
Toiseksi teos vaikutti késittelevan tdsmaéllisesti sellaisen kristillisen animismin ilmiota,
josta olen kiinnostunut. Tutkimuskirjallisuutta luonnonuskontojen ja kristinuskon
rinnakkaisuudesta, synkretismista tai animistisessa ympéristossd kehittyneesta
kristinuskosta on saatavilla, mutta kristillisestd animismista, joka saa rajansa
ympéristokriisin aikakaudella syntyneesté lansimaisesta ilmidstd, tutkimuskirjallisuutta
on vihemman. Kolmantena valintakriteerind oli teoksen ajankohtaisuus ja sen saama
huomio tutkimuskentdlld. Teoksessa késitellddn aikamme uskonnollisuutta ja sen
kietoutumista ympéristokysymyksiin. Teos on saanut huomiota akateemisessa
maailmassa ja siitd on kirjoitettu useita arvioita. Ndiden seikkojen perusteella katson,
ettd Wallacen teoksen osat muodostavat merkittdvian aineisto kristillisen animismin

ilmidén ymmartdmiseksi.
3.2 Aineiston esittely

Wallacen teos When God Was a Bird, Christianity, Animism, and the Re-Enchantment
of the World (2019) siséltidd johdannon lisdksi viisi lukua, Song of the Wood Trush —
The Delaware River Basin — Worshipping the Green God — Come Suck Sequoia and Be
Saved ja On the Wing of a Dove, jotka kaikki sisdltavét erikseen useita alalukuja. Teos
on yhdistelma kirjoittajan henkilokohtaisia tarinoita luonnossa vietetyista hetkista ja
Raamatun luontoon liittyvistd kertomuksista, joita Wallace tarkastelee laajasti
uskontoekologisesta, teologisesta ja filosofisesta ndkokulmasta. Taustakysymyksend on
taustakirjallisuudessakin esille tullut kristillisen opetuksen suhde kestiméttomiin
ympéristdasenteisiin (White 1967, 1204-1206). Lipi aineiston kulkee mukana ajatus
kristinuskosta kirjauskontona, joka on kadottanut syvimmaén aarteensa: yhteytensa
luontoon ja sen monimuotoisuuteen monoteismin suojelun nimissd. Wallace esittda
kristinuskon menettéineensd yhteytensd vehreddn ja elinvoimaiseen luontoon ithmisen
hyvinvoinnin edistdjénd erottamalla ihmiset heidin hengellisen kaipauksensa
alkuperidstddn luonnosta. Opetuksessa etusijalla ovat olleet sielun pelastumiseen liittyvit
ndkokulmat. Hinen mukaansa Jumalan inkarnaatio thmiseksi syntyneesséd pojassaan
osoittaa Raamatun uskonnon lihallisuuden, mutta lisdksi hin késittelee inkarnaatiota

my0s laajemmassa ruumiillisuuden kontekstissa. (Wallace 2019, 1.)
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Aineistossa tulee esille monin paikoin kristilliseen perinteeseen upotetut kuvaukset
Jumalasta nokallisena ja hoyhenpeitteisend, kolminaisuuden kolmantena jasenend, joka
johdattaa lukijan pohtimaan kristinuskon suhdetta eldimiin tai Hengen ldsndoloa
luoduissa (Wallace 2019, 2). Kyyhkynen on yksi teoksen keskeisimmisté linnuista,
jotka Raamatun kertomuksissa Wallacen mukaan viittaavat Pyhdin Henkeen eldimen
muodossa. Varhaisimmissa silminndkijéiden kertomuksiin kuuluvissa tarinoissa Pyhén
Hengen kerrotaan laskeutuneen Jeesukseen juuri kyyhkysend. Wallace esittda, ettd
kyseessé ei ole metafora, vaan todellinen Pyhén Hengen ilmentyma. (Wallace 2019, 27,
30.) Wallacen teos on pyrkimys palauttaa kristinusko sen syvédn perustaan
luonnonuskontona. Wallacen kristillisen animismin nédkdkulmasta maapallo on Jumalan

luoma pyha paikka, jota ihmisen tulee suojella ja hoitaa (Wallace 2019, 22, 140).
3.3 Analyysimenetelmat
3.3.1 Sisallénanalyysi

Kun tutkimuksen analyysivaiheessa aikaisempi tieto ohjaa prosessia, mutta analyysin
tarkoituksena ei kuitenkaan ole teorian testaaminen, menetelméai kutsutaan
teoriaohjaavaksi analyysiksi (Tuomi & Sarajéarvi 2018, luku 4.2.). Téssi tutkimuksessa
el suoraan tavoitella teorian testaamista, mutta kattava taustateoria animismin ilmiosta
ja kristinuskon luontosuhteesta ovat kuitenkin viistimatti vaikuttaneet
analyysiyksildiden valintaan. Seuraavissa kappaleissa kdyn lapi, miten olen
sisdllonanalyysia tasséd tutkimuksessa kdyttianyt, ja miten menetelmé yhdistyy

tulkitsevaan késitetutkimukseen, joka on toinen tutkimuksen analyysimenetelmista.

Anneli Sarajarven ja Jouni Tuomen (2018, luku 4.4.) mukaan sisédllénanalyysi
menetelménd sopii systemaattiseen tekstien analysointiin. Tutkimuksessani
sisdllonanalyysia on kuitenkin kdytetty myds aineiston muodostamisen vaiheessa,
jolloin aineiston pohjana olevaa teosta on ryhdytty teemoittelemaan edellisessd luvussa
esitetyn mukaisesti. Sarajdrven ja Tuomen mukaan laadullisen aineiston ryhmittelyé
athepiirin mukaan kuvataan teemoittelun késitteelld (Tuomi & Sarajéarvi 2018, luku 4).
Sisdllonanalyysi on sopinut hyvin aineiston muodostamiseen ja timi vaihe on osittain

paéllekkaistd alkuvaiheen analyysin kanssa.

Siséllonanalyysia olen kayttinyt tutkimusaineiston jérjestimiseen, minka jalkeen olen

kayttanyt tulkitsevaa késitetutkimusta syventdméén késitystd, miten Wallace kayttaa
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animismin késitettd teoksessaan, ja millaisen roolin Pyhd Henki saa tdssd yhteydessa.
Osittain olen kdyttényt néditd menetelmid rinnakkain. Koska tutkimukseen on valittu
analyyttiseksi kisitteeksi animismi laajasti méériteltynd eli mukana on useampia
madritelmid, on aineisto muodostettu nididen teorioiden ndkokulmasta. Taméan
seurauksena myo0s yhdeksi analyysin paidteemaksi on valittu animististen teorioiden
esiintyminen tutkimuskontekstissa. Animismin liséksi erilliseksi padteemaksi on valittu
Pyha Henki ja sen erilaiset ilmenemisen muodot aineistossa, joten my0ds tdméa on
ohjannut aineiston analyysia. Tdmén jilkeen analyysi on kdynnistynyt tulkitsemalla
valittuja sisdltdjd, joista on myohemmin eroteltu luokkia, joiden perusteella myos

analyysin kisittely tdssé tutkimuksessa etenee.

Tuomen ja Sarajarven mukaan sisidllonanalyysin tavoitteena on luoda selked ja
sanallinen kuvaus tutkimuksen kohteena olevasta ilmidstd (Tuomi & Sarajérvi 2018,
luku 4). Téssé tutkimuksessa on kuitenkin tulkitsevampi ote, silld tarkoituksena on
tulkita animismin kisitteen kdyton kehittymistd osana laajempaa tutkimuskenttdd. Oman
erityisyytensd tdhén tuo késitteen kaytto kristillisessd kontekstissa. Tavoitteena ei ole
selkedn jasennyksen esittiminen tutkimuskohteesta, vaan ymmaértdé tutkimisilmiota
syvillisemmin. Analyysissa on yhdistetty sisdllonanalyysia ja tulkitsevaa
kasitetutkimusta. Sisdllonanalyysin avulla muodostettuja padteemoja on analysoitu
tulkitsevalla otteella ja timdn kahden menetelmén yhdistelmélld on muodostettu vield

paidteemojen sisdisid luokkia, joiden avulla myds analyysi téssd tutkimuksessa esitetdén.
3.3.2 Tulkitseva kasitetutkimus

Toinen tutkimukseni analyysimenetelmisti on tulkitseva kisitetutkimus'!. Tulkitseva
késitetutkimus metodina sopii tdimén tutkimuksen metodiksi, koska se tarjoaa
mahdollisuuden tarkastella kristillisen animismin késitteeseen liittyvid merkityksié ja
sen kehittymiseen vaikuttaneita tekijoitd. Kasite tarjoaa tieteelliseen keskusteluun uusia

nikokulmia uskonnon ja ympariston véliseen keskusteluun. (Ldmsa & Takala 2004.)

' Anna Maija Limsin ja Tuomo Takalan tarkastelevat tulkitsevan kisitetutkimuksen suhdetta tieteeseen.
Heiddn mukaansa tieteessd on kyse tiedeyhteisossé tapahtuvasta élyllisestd, julkisesta ja kirjallisesta
toiminnasta, jonka tavoitteena on perusteltujen kisitysten esittdminen tutkittavasta ilmidsta. Tutkimuksen
tavoitteena on tuottaa ymmarrysti laajentava tarina, joka rakentuu ajankohtaisesta tieteellisesta
keskustelusta. Tutkimusprosessi perustuu hermeneuttiseen kehdin, joka on paattyméton spiraali. He
vertaavat metodia Niiniluodon eldytyvaidn ymmaéartdmiseen, joka perustuu tieteenfilosofi Wilhelm
Diltheyn nidkemyksiin. (Ldmsi & Takala 2004.)



47

Anu Puusa esittdd, ettd kisitetutkimusta on valttimatontd tehda tieteenalan teorian ja
kisitteiston kehittimisen vuoksi (Puusa 2008, 36). Tulkitseva kasitetutkimus
menetelmind eroaa tiukasta ja perinteisestéd kasiteanalyysista (Ldmsa & Takala 2004).
Puusan mukaan keskeisend erona on, ettd tulkitsevassa késitetutkimuksessa pyritidén
tarkastelemaan, millaista sosiaalista todellisuutta eli ilmi6ta tarkastelun kohteena
olevalla késitteelld kuvataan, mitkd ovat sen ldhtokohdat ja miten ilmion tarkastelu
tutkimuksellisesti on mahdollista. Perinteisessa késiteanalyysissi tavoitteena on
esimerkiksi yhdenmukainen médrittely kisitteelle tai ymmarryksen 16ytyminen, joka
edesauttaa tutkijoiden tdsmaillisté ja yhteneviistd kommunikointia. (Puusa 2008, 38.)
Tutkimukseni kannalta tirkedd on hahmottaa kristillisen animismin ilmion
kehittymiseen vaikuttanut yhteiskunnallinen tilanne ja historia, uskonnollisen ilmapiirin
historialliset vaiheet, aineiston kirjoittajan oman taustan vaikutus tutkimusilmioon ja
myds tutkijan oma asenne tutkimusilmioon. TAméa nékyy tutkimuksen laajana

taustateoriana.

Koska tutkimukseni tavoitteena on jésentdd Wallacen teoksessa késiteltidvad kristillistd
animismia, aiempi teoriaa ohjaa analyysia. Aineistoa ldhestytdan aiempien késitteen
madritelmien ndkokulmasta, mutta aineistosta voi nousta esille uusia merkityksid. Olen
esimerkiksi tulkinnut Wallacen kuvauksia intuitiivisesta vuorovaikutuksesta ympariston
kanssa animismin teorioiden valossa. Tdssd intuitio tulee esille Descolan méérittiména
thmisen ja muiden olioiden vélisend samanlaisena sisdisyytend tai Goethen intuitiona,
joka merkitsee yhteyttd koko universumin jakaman mielen tai sielun kanssa (Descola
2013b, 79-80, 83; Harding 2013, 375-376.) Tulkinta ei kuitenkaan j&4 tdhédn, vaan olen
pyrkinyt luomaan kokonaiskuvaa kaikista analyysin tulkinnoista. Kun Wallace
késittelee maailmaa elollisena persoonallisen voiman kautta, viittaa ilmaisu animismin
teorioihin, jotka ottavat kantaa maailman olemukseen, kuten Harveyn teoria luonnon
elollisuudesta (Harvey 2006, 100). Aiemmin téssé tutkimuksessa esitettiin, etti
animismia on totuttu jisentdmain ndisti eri suunnista (Harvey 2019, 80; Harvey 2013,
1-2). Tulkintani mukaan Wallace ottaa uuden 1dhestymistavan késitteeseen ja pyrkii
yhdistiméén eri teorioita luoden holistista ja kokonaisvaltaista késitystd, joka pyrkii

ylittdiméén eroja ja kategorioita.

Lamsén ja Takalan mukaan valitut teoriat auttavat rajaamaan merkitystulkintoja kaikista
mahdollisista tulkinnoista. Tutkijan on syyté pitdd mielessd ldhdekriittinen asenne,

johon kuuluu kéytettdvien ldhteiden painoarvon punnitseminen. Tutkimuksen aikana
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tutkija kirjoittaa jatkuvasti ajatuksiaan ylds, mikd mahdollistaa uusien oivallusten ja
tulkintojen muodostumisen. Prosessin aikana teoria ja tutkijan havainnot ovat
vuorovaikutuksessa ja aineiston tulkittavat késitteet ja tulkinta haastavat toisiaan.
Mykka aineisto herétetddn henkiin. Tavoitteena on edistdi kdsitteen dynaamista ja
muuttuvaa prosessia, jossa se saa jatkuvasti uusia merkityksid. Késitteen mairittelyn
ymmarretdén olevan jatkuvasti kesken. Tdma ndkdkulma sopii hyvin animismin
kasitteelle, jonka alkuperdistd madarittelyd on ryhdytty uudelleenmuokkaamaan. (Ladmsa

& Takala 2004.)
3.3.3 Eettiset kysymykset ja tutkijan positio

Tutkimuseettisten nékdkulmien tarkastelu kuuluu tutkimusprosessiin. Tutkijoiden
sitoutuminen oikeisiin ja eettisesti vastuullisiin toimintatapoihin on uskottavan tieteen
lahtokohta (TENK 2012). Tassd luvussa tarkastelen tdhédn tutkimukseen vaikuttavia
tutkimuseettisid lahtokohtia. Tutkimukseni eettisid ndkokulmia maarittavét erityisesti
aineiston muodostaminen julkisesti saatavilla olevasta teoksesta, analyysin tekeminen
vieraskielisestd aineistosta, tutkimustulosten esittimiseen liittyvat ndkokulmat ja

tutkijan positiointi tutkimusaiheeseen.

Julkiseen materiaalin perustuva aineisto vélttid ndkyméttomyyden ongelman (Davie &
Wyatt 2022, 249). Koska tutkimuksen aineisto perustuu julkiseen materiaaliin, sen
kaytto ei edellytd osallistujien suostumusta tai anonymiteettiin liittyvid prosesseja.
Hyvit tieteelliset kdytdnnot ovat kuitenkin tarked osa tutkimuksen tekemistd, ja nithin

tulee kiinnittdd huomiota tutkimuksen eri vaiheissa (TENK, 2012).

Tutkija on monien valintojen edessd tehdessdédn tutkimusta, miké vaikuttaa tutkimusten
tuloksiin (Eskola 2018, 210). Tutkimusty0ssa tulee kayttda erityista tarkkuutta ja
huolellisuutta, kun analysoidaan ja tulkitaan toisen tutkijan tuottamaa tekstié (Anttila
1998). Jo tutkimuksen alkuvaiheista ldhtien olen tarkastellut kysymysta, miten pédsta
kiinni merkityksiin, joita teksti vélittdd, kun aineisto on vieraskielistd ndkokulmastani.
Tamin takia tekstien merkitykset ja vivahde-erot voivat jadda liian vahélle huomiolle.
Olen kéyttinyt erityistd huomiota aineiston kdéntdmiseen omalle didinkielelleni. Myds
aineiston muodostamisen vaiheessa olen pyrkinyt huomioimaan, ettd kaikki

tutkimuskysymysten kannalta relevantit osat tulevat mukaan aineistoon. Tdmén
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jalkeenkin aineiston analysointivaiheessa olen pyrkinyt itsereflektoivaan asenteeseen

pyrkiessd ymmaértiméén ilmaisujen merkitysta.

Kun tutkija pyrkii ymmaértdmaan elimismaailman ilmiditi ja toisia thmisid oman
ymmarryksensd avulla, on syytd tarkastella kriittisesti omien 1dhtékohtien vaikutusta
tutkimukseen (Varto 1992, 58-59). Kansatieteilijd Outi Fingerroosin mukaan tutkijan
positio vaatii huolellista auki kirjoittamista ja perusteiden avaamista (Fingerroos 2003).
Oma suhteeni kristilliseen animismiin on kysyva. Uskontotieteelliset opintoni ovat
johdattaneet animismin késitteen ddrelle, mutta kristillisyyden tarkastelu animismin
nikokulmasta on itselleni vield uutta. Juureni ovat herdtysliikekristillisyydessé, mutta
siitd irtaantuneena olen jatkanut uskonnollisuutta koskevaa pohdintaa. Uskonnollisuus
on ollut merkittdva osa eldmééni varhaisaikuisuuteen saakka, minka jilkeen se on
kehittynyt henkisempéddn ja avarampaan suuntaan. Viime vuosina luonnon merkitys
omassa eldmdssdni on kasvanut merkittavésti. Koen, ettd perinteinen ldnsimainen
luonnontiede ei ole pystynyt selittdmaan riittdvasti maailmankaikkeutta koskevia
kysymyksid ja luonnon merkitys on jdényt vajaaksi. Sen tarkastelu vain fyysiseltd
tasolta on liian kapeaa. Ihmisen osana luontoa ja kristillisyyden uskonjéirjestelména
tulisi ymmartdd paremmin luonnon merkitysté ja moniulotteisuutta. Sen tarkastelu
henkisestd ndkdkulmasta on kiehtovaa ja parhaimmillaan se voi lisdtd merkittavasti
thmisen hyvinvointia. Kansatieteilija Helena Ruotsalan mukaan tutkijan 1dheinen suhde
eli sisdisyys suhteessa tutkittavaan aiheeseen sisiltdd enemmaén etuja kuin haittoja
(Ruotsala 2002, 57). Omalla kohdallani kristilliset juuret voivat auttaa padsemadn

syvemmadlle aineiston analyysissa.

Tutkimuksen vaikuttavuutta pohtiessa on hyvd huomioida, ettéd tiedon lisddminen
tutkimusilmiosté voi lisétd luonnon pyhittdmiseen liittyvid kasityksid. Kurenlahti ja
Pesonen esittévit, ettd luonnon pyhittiminen voi vaikeuttaa ymparistonsuojelullisia
tavoitteita. Heiddn mukaansa esimerkiksi Gangesin saastumisen yhtend tekijdna on
uskonnollinen suhtautuminen jokeen, silld saasteista huolimatta joen ajatellaan olevan
spirituaalisesti puhdas. (Katsomukset.fi 2020.) Koska luonto on keskeinen elementti
kristillisessd animismissa, koskettaa Pesosen ja Kurenlahden ndkemys myos tété
tutkimusta. Luonnon tarkasteleminen henkiselti tasolta ja sen yhdistiminen
kristillisyyteen linkittédvét tutkimusilmion uskonnollisuuteen. Luonnon pyhittdminen voi

kuitenkin yhta lailla johtaa vastuullisempiin ja kunnioittavimpiin asenteisiin suhteessa



luontoon. Tdm4a nakokulma tuli esille omassa kandidaatin tutkielmassani. Henkisen

herddmisen suhteessa luontoon katsottiin lisddvan vastuuta luontoa kohtaan.
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4 Aineiston analyysi

4.1 Animismin teoreettiset muodot aineistossa

Kuten tutkimukseni teoriaosassa kavi ilmi, animismia ilmioné voidaan tarkastella
moniulotteisesti. Tama tulee esille myds siind, miten Wallace késittelee animismia
teoksessaan. Hén tarkastelee ilmiGté laajasti eri ndkokulmista ja teorioista kédsin. Tama
ensimmadinen analyysiluku késittelee tutkimukseni ensimmaistd padteemaa eli
kysymystd, miten Wallace kayttdd animismin késitettd teoksessaan, ja mikd on hdnen

animisminsa suhde aiempiin teorioihin.

Keskeiseni johtolankana Wallacen kdyttima animismi tulee esille ontologisena
kisitykseni'? eli kiisitykseni kaikkien olentojen elollisuudesta seké suhteellisuutta
korostavana késityksend, jossa eldmi avautuu suhteiden kenttdné, missé erilaiset
olennot vaikuttavat toistensa olemassaolon rakentumiseen jatkuvassa elaméaa
uudistavassa prosessissa (Harvey 2006, 100; Ingold 2006, 11-13). Taémén luvun
kahdessa seuraavassa alaluvussa kasittelen néitd ulottuvuuksia, jonka jilkeen siirryn
tarkastelemaan, miten animismi tulee Wallacen mukaan esille kokemuksellisuudessa ja
intuitiossa. Lopuksi vield analysoin, miten Wallace tuo esille animismin vaikutusta
yksilon eldmismaailmaan ekologisen ndkokulman avulla. Vaikka tarkastelen néita
ulottuvuuksia omissa luvuissaan, ovat ne kuitenkin kiintedssé ja paillekkaisessa

yhteydessa toisiinsa muodostaen animistisen katsomuskehikon.
4.1.1 Maailmaa elavaittava persoonallinen voima

Yksi osa Wallacen animismista muodostuu hinen ontologisesta késityksestidén
maailman suhteen. Han késittelee sitd Harveyn tavoin elollisena ja hengen tiyttdména,
mutta laajentaa késitysté liittdmalla sithen persoonallisen voiman, joka yhdistad kaikki
universumin osaset toisiinsa (Wallace 2019, 8, 61, 90; Harvey 2006, 100). Hian kuvaa
maata eldvind olentona tunteineen ja tarkoituksineen ja nikee analogiaa eli
yhteneviisyytti synnyttidvin naisen tuskassa ja Aiti Maan kirsimyksen vililld (Wallace
2019, 151). Keskeistd tdssd tuntevan maan kuvauksessa on olemassaolo, jonka eri

osaset, ihminen mukaan lukien, jakavat keskendin. Tdmén yhteisen olevaisen

12 Ontologia kisitteend viittaa filosofiseen tutkimukseen, joka on kiinnostunut olemassaolosta, olevasta ja
sen luonteen tutkimisesta. Heideggerin mukaan olemisen eri puolet tulevatkin esille ihmisen
elaminkaytdnndissi. (Toikka 2000, 7.)
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ominaisuuden vuoksi ihminen on Wallacen mukaan kykeneva tuntemaan maapallon
tuskaa. Tamé tuntevan maan nakdkulma sopii myds Descolan ja Goethen animistisiin
kasityksiin kaikkien olentojen samanlaisesta sisdisyydestd, kuten myds Batesonin
kasitykseen mielen maailmasta, silla kaikissa ndissa teorioissa kisitys olevaisten
samanlaisesta sisdisyydesti tarjoaa kanavan toisen tuskan tuntemiselle (Descola 2013b,

79-80, 83; Harding 2013, 375-376).

Kaésitys maan persoonallisuudesta tulee Wallacen nidkemyksessé esiin sen kyvyssé
toimia aktiivisesti ja tietoisesti. Tdéma hdnen ndkdkulmansa pakottaa laajentamaan
dualistista késitystd persoonan kuulumisesta vain ihmispersoonille. Descola (2013b, 77—
80) esittidd persoonien voivan olla eldimid, kasveja ja henkid. Animistisessa ajattelussa
persoonalla ei viitata vain ihmisen ominaisuuteen, vaan silld voidaan viitata myds
muihin kuin ithmispersooniin, kuten vuoristoihin, tuuliin, susiin ja jokiin (Joerstad 2020,
255 [Hallowell 2002 [1960]: 22, 29), [ Viveiros de Castro 2014 [2009]: 58]). Laitilan
mukaan persoona on késite, jonka avulla voidaan huomata toinen (Laitila 2013, 35).
Vaikka sekd Wallace ettd Descola tarkastelevat kosmosta persoonan kautta, katson
heidén ajattelussaan olevan eroja, jotka avautuvat myohemmin lisdé, kun késittelen
Wallacen ajattelua persoonan ldhteestd. Yhteistd kuitenkin Descolan ja Wallacen

persoonakisityksessd on sen jakautuminen luonnonmaailmaan.

Kisitellessddan maan persoonallisuutta Wallace viittaa maan kykyyn tuntea tuskaa
thmisen pahojen tekojen edessd (Wallace 2019, 147—152). Han my®ds viittaa Raamatun
tarinaan Kainista, joka murhaa veljensd Abelin (1. Moos.). Raamatun mukaan maa
huutaa tuskaansa, suruaan ja vihaansa Jumalalle ja kostaa Kainin pahan teon asettamalle

hinelle kirouksen:

Then the Lord said to Cain, “Where is your brother Abel?”” He said, “I do not
know; am I my brother’s keeper?” And the Lord said, “What have you done?
Listen: Your brother’s blood cries out to me from the ground. Now you are
cursed from the ground which has opened its mouth to receive your brother’s
blood from your hand. When you till the ground, it will no longer yield to you
its strength; you will be a fugitive and a wanderer on the earth.” (Wallace 2019,
148 [1. Moos 4:9-12].)

Tama Wallacen tapa tarkastella maan elollisuutta johtaa nikokulmaan kaiken

olemassaolon kokonaisvaltaisesta elollisuudesta. Tastd ndkokulmasta on syyta
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huomioida, ettd Wallacen tarkastelussa ei tule esille viitteitd dualistisesta erosta hengen
ja materian vililld. Naturalistisen dualismin ndkdkulmasta on vaarana késittad tama
kaiken elollisuus védrin. Kun siis naturalismi on muodostanut kognitiivisen kehikon,
jossa henked ja materiaa kasitellddn toisistaan erillisind, véite kaiken elollisuudesta
johtaa herkisti ymmarrykseen, jossa henki liitetdén materiaan, kuten Tylorin animismin
madritelméssa tapahtui, kun hén liitti elottomiin ja reagoimattomiin kohteisiin
elolliseksi tekevén sielun tai hengen. Tylorin animismissa henki ja materia erotettiin
toisistaan, vaikka alkuperdiskansojen kulttuureissa sielu kisitettiin eetterisend eli ldhes
fyysisend aineena, eikd eroa aineettoman ja aineellisen vilille tehty (Segal 2013, 59;
Laack 2020, 119). Wallacen dualismista luopuminen on yhtenevéinen
animismiteorioiden kanssa, kuten Hornborg osoittaa esittdessddn Latouriin nojaten, ettd
maailman ymmaértdminen subjektien ja objektien erillisyytend on illuusiota (Hornborg
2006, 21-23). Seuraavassa esimerkissd Wallace syventyy animismiin ontologisena

késityksend ilman dualistisia eroja:

Ultimately in Augustine, there is no ontological division between God,
humankind, and all the other kinds that fly and swim and move above and within
our common terrestrial home. God as the Word of God in Jesus’ incarnation and
as the brooding Holy Spirit at creation’s birth is the God who creates and sustains
the luminous marvel of the planets, the sweet fragrance of flowers, the colorful
plumage of birdlife, the grand spectacle of the oceans, and the rich enjoyment of
good food. We all come from and are made of God—a reality most beautifully
symbolized by the embodied Jesus and the aerial mother bird, in Genesis and

beyond, who hovers over all creation and its offspring. (Wallace 2019, 99.)

Esimerkissi tulee esille myos Wallacen kisitys persoonallisen voiman ja hengen
alkuperisté, joka on hdnen mukaansa Jumala. Tétd Jumala-nikdkulmaa analysoin
tarkemmin Pyhdn Hengen roolia késittelevissd luvuissa. Wallacen mukaan kaikki
olennot ovat 1dhtdisin samasta Pyhén Hengen todellisuudesta, mika on késitykseni
mukaan osoitus kaiken eldmén pyhyydestd. Laitilan mukaan eldinten kokeminen pyhédni
ylittdd kulttuurinen jaottelun luontoon, ithmisiin ja eldimiin, jolloin tdma rakenne murtuu
(Laitila 1999, 233-234). Wallace viittaa esimerkissi kaikkien lajien yhteiseen
maanpailliseen kotiin, mika heréttdd kysymyksen ilmaisun merkityksestd. Kortekallion
ja muiden asiantuntijoiden kisite ihmisen ylittdvd auttaa tulkitsemaan ilmaisua.

[lmaisussa ihmisen ylittivd koti (more-than-human home) kutsuu asiantuntijoiden
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esittdmaélla tavalla yhdelld henkiykselle kaikki luonnonlajit ja -voimat samaan tilaan,
eikd kategorioi tai aseta niitd hierarkioihin, vaan kohtelee niitd samanarvoisina
(Kortekallio ja muut 2020, 90). Taéma samanarvoisuutta edistdvd Wallacen ilmaisu
heijastaa my0s laajempaan postmoderniin keskusteluun, jossa ympéristokriisid pyritdin

ylittdimaan korjaamalla mekanistiseen ajatteluun liittyvdd vinoumaa.
4.1.2 Animismi suhteellisuutta korostavana ontologiana

Keskeisend teemana Wallacen teoksesta nousee esille animismi suuntautumisesta
maailmaa kohti, mika pitdd sisdllddn my0s perustavanlaatuisen kaipuun kuulumisesta
johonkin suurempaan. Tdma kaipuu on Wallacen mukaan kaksisuuntaista, jossa
ithminen tarvitsee Jumalaa, ja Jumala ihmisté iankaikkisuuden tiyteydessd. (Wallace
2019, 16, 60, 151-152). Descolan mukaan animismissa ihmisen samanlainen sisdisyys
suhteessa fyysisesti erilaiseen ympéristoon paljastaa maailmaan kiinnittymisen luonteen
eli samanlaisen sisdisyyden avulla ihminen on yhteydessd ymparistoonsa (Descola
2013b, 79-80, 83). Ingoldin mukaan animismi on suhteellinen ontologia, jossa
oleminen on jatkuvaa muutosta ja reagointia ympéristostd tehtyihin havaintoihin. Elama
avautuu suhteiden kentténd, jossa erilaiset olennot osallistuvat toistensa olemassaolon

muodostumiseen eldmii uudistavassa prosessissa. (Ingold 2006, 11-13.)

Niin Descolan kuin Ingoldin teoriat auttavat ymmartdméaén Wallacen ndkemysté, kun
hén Lovelockiin tukeutuen esittdd, ettd maa on monimuotoinen ekosysteemi, itsedén
sadteleva jarjestelmad, joka tuottaa ja jatkaa eldmaéa, ja jossa jokainen osanen osallistuu
ymparistoonsd (Wallace 2019, 151-152). Descolan animismin fyysisesti erilaisten
olentojen samanlainen sisdisyys sopii Wallacen ndkemykseen jokaisen osasen
osallistumisesta ymparistoonsd (Descola 2013b, 79-80, 83). Osallistuminen on siis
mahdollista samanlaisen sisdisyyden ansiosta. Myos Ingoldin animismissa tarkastellaan
osallistumista, jossa suhteellisuus tulee esille. Hinen mukaansa osallistuminen on
reagoimista ympadristostd tehtyjen havaintojen pohjalta. (Ingold 2006, 11-13.) Wallacen
mukaan animismi on keskeinen osa ihmisyyttid. Tdmaén esittdessdén hin tukeutuu
fenomenologi Maurice Merleau-Pontyyn viitteeseen, jonka mukaan havainnot tulkitaan
kehollisuudessa ympériston vuorovaikutukseen perustuen (Wallace 2019, 12).
Seuraavassa aineiston esimerkissa tulee esille, miten maailma osallistuu elaméan

yllapitdmiseen:
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Now the world is not a passive, inert object lying ready to be subjected to human
domination and exploitation but is rather a breathing, feeling, conscious life
source of infinite complexity and beauty that speaks to us in myriad ways about

how to live sustainably in and alongside this bounteous gift. (Wallace 2019, 61)

Edellisessé esimerkissd Wallace esittdd, ettd maailma on eldmén ldhde, joka ilmaisee
itsedéin lukemattomilla tavoilla. Hornborgin mukaan ekosysteemié tulisi tarkastella
my0s subjektien vélisend kommunikaationa (Hornborg 2006, 24-25). Hén lainaa vielad
Batesonia ja esittid, ettd ympéristokriisi on viestintékriisi eldvien olentojen vilisessi
kommunikoinnissa (Hornborg 2006, 26-28). Nama asiantuntijoiden havainnot tuovat
esiin animistisen katsomuksen merkityksellisyyden ja paljastavat, kuinka ei-animistinen
maailmankuva rajoittaa kommunikoinnin ulottuvuuksia ja jattdd huomiotta mahdolliset
merkitysyhteydet, joita animistinen ldhestymistapa ympéristdad kohtaan voisi tarjota.
Wallacen esimerkissd maailman puhuminen lukemattomilla tavoilla sopii Hornborgin

kisitykseen ekosysteemistd subjektien vilisend kommunikaationa.

Seuraavassa aineiston esimerkissa tulee esille, miten havainnot ilmenevit

kehollisuudessa kiteytyen pyhin tunnuksi jumalallisuudessa:

Breathing fully and inhaling deeply, I am gifted with a heady bouquet that
refreshes my body and uplifts my spirits. For me, our cape walks are a
contemplative rite in which walking, seeing, feeling, hearing, tasting, and
smelling merge into a spicy, fleshly encounter with divine presence. (Wallace

2019, 155.)

Téssd ilmaisussa Wallace ymmartad Jumalan olevan ldsné kaikkialla. Hinen
tulkinnassaan ithminen on tilld tavoin vdistimétti kaikkien aistiensa kautta yhteydessa
jumalalliseen ldsndoloon, jolla hin ymmaértdéd olevan myds uutta luovaa voimaa. Tatd
samaa Wallacen ilmaisua voidaan tulkita my6s Descolan ja Ingoldin animismin
teorioista kdsin. Siind on esilld Descolan (2014, 79-80, 83) esittimi samanlainen
sisdisyys suhteessa ympériston kanssa, mutta my0s Ingoldin (2006, 11-13)
suhteellisuus, jossa merkityksellisid ovat ympdriston jatkuva havainnointi ja reagointi

sekd muuttuminen havaintojen vaikutusten perusteella.

Edellinen esimerkki vahvistaa animismiin liittyvdd luonnon kunnioitusta ja pyhyytta.

Harveyn mukaan animistisissa kulttuureissa luonto voidaan mieltdd pyhéksi, vaikka
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huomio onkin kiinnittynyt enemmén suhteisiin kuin yleisten mééritelmien
muodostamiseen (Harvey 2006, 211). Esimerkissd Wallace kuvailee jumalallisen
kohtaamisen kokemusta luonnossa henkisesti rikastuttavana. Teologi Rudolf Oton
(1869-1937) pyhén késitettd tutkineen Norenbergin mukaan pyhd merkitsee Otolle ei-
rationaalisuutta, selittdméttomyytté ja sanoinkuvaamattomuutta (Norenberg 2017, 547).
Vaikka pyhié voidaan kokea ilman uskonnollisuutta, Wallacen ilmaisussa jumalallisuus
liittdd kokemukseen uskonnollisen elementin. Juha Pentikdisen mukaan pyhé on
uskonnon vilttdiméttomin ehto (Pentikdinen 1995, 140). Téssa kokemuksessa my0s
ilmenee Jumalan ja yksilon vélinen vuorovaikutus Hengen persoonassa. Késittelen
kuitenkin tutkielmassa Pyhédn Hengen roolia omassa luvussaan 2.4. Esimerkki kuitenkin
tuo esille sen, miten Wallacen animismi on kietoutunut kristillisyyteen, ja mika tekee

hinen animismistaan kristillisen.

Lisdksi esimerkistd 10ytyy ilmaisu mietiskelevédn kdvelyn rituaalista. Roy Rappaportin
mukaan rituaalinen toiminta on kaavoitettu arkipdiviinen akti, joka liittyy
uskonnollisuuteen uskomuksilla akteihin liitetyistd 14sné olevista yliluonnollisista
agenteista. Rappaportille rituaalit merkitsevat uskonnon perustaa, silld pyhaa tai
jumalallista luodaan ja vahvistetaan rituaalien kautta. (Pesonen 2022, 18 [Rappaport
1999: 125; Segal 2009: 67].) My6s tdmin teorian valossa Wallacen animismi erottuu

muista animismin teorioista uskonnollisilla piirteilldan.

Wallacen animismin suhteellisuus tulee esille myds orientaationa tai asenteen
kaantdmisend kohti maailmaa. Kun ldnsimaisessa ajattelussa henked ja materiaa on
pidetty toisistaan erillisind ja ihmisen ulkopuolista henkistd maailmaa on totuttu
pitiméan tuonpuoleisena eli transsendenttina, Wallace tarkastelee henkisyyttd osana
luontoa. Han kééntaa katseen sité kohti etsien sieltd jatkuvia vihjeitd Hengen
lasndolosta. Han palaa asetelmaan, joka vallitsi aikaa ennen maaviljelyskulttuurin
kehittymistd. Tuon ajan ajattelussa ihmisen, luonnon ja Jumalan ajateltiin asuttavan
samaa todellisuutta (Pesonen & Wickstrom 2018, 314-315). Luonto elollisena toimijana
edustaa Wallacelle Jumalan itsensd vuodattamista ruumiilliseksi Hengen kautta.
Ingoldin animismin mukaan vihjeiden etsiminen Hengen ldsndolosta merkitsee
suhteellisuutta. Wallacen esimerkin ja Ingoldin teorian valossa luonnossa oleminen
tulee esille ihmisen ja Jumalan vilisen suhteen vahvistamisena. Wallace kuitenkin
korostaa, ettd animismia tulee ajatella mahdollisuutena sille, ettd kaikessa on henki.

Siihen liittyy toivo pyhén ldsndolosta osana arkipdivai. (Wallace 2019, 10-11, 60.)
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4.1.3 Intuitiivista vuorovaikutusta ympariston kanssa

Wallacen tarkoituksena ei vaikuta olevan keskustelu animismista totuusarvona
maailman luonteen suhteen, vaan sen sijaan hin keskittyy tarkastelemaan kristillista
animismia tapana olla maailmassa. Hianelle animismi merkitsee maailman
ymmirtimisti intuitiivisesti'® eli hienovaraisesti aistien vihjeitd henkisisti voimista
ympéristdssd. Ndmai vihjeet ohjaavat hanen mukaansa orientoitumaan eldmién ja
ympéristoon eettisesti ja lisddvét merkityksellisyyden ja luottamuksen kokemusta.
Wallacen animismi litkkuu toivon ja mahdollisuuksien alueella. (Wallace 2019, 20-21.)
My0s Goethe tarkastelee animismia luonnonilmididen sisdisyytend eli niiden
sielukkuutena tai mielend. Hén on kehittdnyt intuitiivisen menetelmén, jonka avulla
voidaan tavoittaa luonnonilmididen sisdisyys. Intuition avulla voidaan saavuttaa yhteys

mieleen tai sieluun, joka on jakautunut koko universumiin. (Harding 2013, 375-376.)

Kun Hornborg pohtii, miten on mahdollista rakentaa moraalista sddnndstoa ei-
inhimilliseen ympéristoon vastoin perinteisid dualistisia késityksié, tarttuu hdn
Uexkiillin teoriaan eldvien organismien biologiasta. Hin esittdd, ettd ne eivét ole vain
aineenvaihduntaa, vaan niiden vililld on kommunikatiivista merkkivirtaa, joten
ekosysteemin tarkastelua tulisi laajentaa télle tasolle asti. (Hornborg 2006, 24-25.)
Tutkimusaineistossa kokemuksellisuutta kuvaavat kohdat johdattavat timén teorian
adrelle. Wallace korostaa monin paikoin kokemuksellisuuden merkitystd ja luonnossa
vietettyjd hetkid ensinnédkin hyvinvoinnin ldhteend, mutta toiseksi myos tietoisuuden
lisddntymisend ihmisen vaikutuksista ympéristoon. Hin tuo esille havaintonsa, jonka
mukaan salvian tuoksu ei peitd endd hurmaavuudellaan. Tdméa merkitsee hénelle, ettid
tilalle on tulleet ihmisen kéden vaikutukset, jotka ovat ylittineet sopivuuden rajat.
Wallacelle salvian voimakas tuoksu on ollut merkki ekosysteemin elinvoimaisuudesta,
villistd luonnosta ja luonnon koskemattomuudesta. (Wallace 2019, 141-142.) Nailla
esimerkeilld hin kuvaa késitystdén, miten luonnon merkkivirtaa tulisi seurata, ja siten
hénen ajatuksensa ovat yhtenevéiset Hornborgin animistisen merkkivirta-teorian kanssa

(Hornborg 2006, 24-25). Wallace esittdd, miten Jeesus seurasi luontoa ja viittasi

13 Raamin mukaan intuitio voidaan jakaa neljdin osaan: arki-intuitioon, asiantuntijan intuitioon,
visionddriseen intuitioon ja suoraan tietdmiseen. Kaikissa niissd intuition muodoissa intuitio liitetddn
tiedon késittelyyn erilaisten havaintojen ja tunteiden pohjalta. Intuitio liitetdén metatason ajatteluun,
mutta myo6s keholliseen tietimiseen. Silla viitataan epétavalliseen tietimiseen, joka ylittdd nykyisen
tietdmisen rajat. Intuitiolla kuvataan seké yhteyttd kohteen kanssa ettd myos kokonaisvaltaista kokemusta
ykseydesti. (Raami 2015, 62—65; Raami 2016, 112—-113.)



58

havainnoillaan merkityksiin, joita luonto kantaa mukanaan. Tati nikokulmaa

tarkastelen kristillistd animismia koskevassa luvussa tarkemmin.

Animism, therefore, is buoyed by an intuitive form of comprehending the world
that one might call ecstatic preternaturalism: the unseen but everywhere-felt
resonance with the joyous presence of spirit in commonplace nature. In and with
and alongside daily life are alluring intimations of spiritual powers that make
demands on my processes of cognition and my ethical responsibilities. (Wallace

2019, 61.)

Téssé intuitiivisuutta korostavassa nikokulmassa yhdistyy oletus kaiken elollisuudesta,
mutta myds késitys suhteellisuudesta. Intuitio tulee esille keinona olla yhteydessa
ymparistdon, mutta myds kokemuksellisena tasona ympéristoon osallistumisessa.
Hardingin kuvaamassa Goethen animismissa intuitio merkitsee yhteyttd mieleen tai
sieluun, joka on jakautunut koko universumiin (Harding 2013, 375-376). Wallacen
mukaan intuitiossa lepdd animismin perusvire. Huolen sijaan se liittyy toivoon, etti
henkisen todellisuuden olemassaolossa ja yhteydessd avautuu jokaisen eldmalle

merkityksellisyys ja tasapaino. (Wallace 2019, 61.)
4.1.4 Animismi ekologisen tasapainon yllapitajana

Uskontoekologi Marvin Harrisin (1979) mukaan henkinen tulee esille materiassa.
Hinen ympéristoon sijoitetussa kolmitasoisen kulttuurin mallissa alin taso kéasittaa
aineelliset ominaisuudet, kuten ravinnon, ekologian ja teknologian. Seuraavalla tasolla
operoidaan sosiaalisella ulottuvuudella ja viimeinen taso taas kattaa kulttuurin ja
uskomukset. Tdmén teorian ilmentdessd ekologisen tason ja kulttuurin vilistd
riippuvuutta, on relevanttia tarkastella luonnon monimuotoisuuden heikkenemisti ja
ilmastokriisid kolmannen tason kestiméttomyytend. Tatd taustaa vasten Wallacen
kristillinen animismi tulee esille seurauksena moraaliseen rappioon havahtumisesta ja

pyrkimyksestd palauttaa rituaalisia toimia luonnon suojelemiseksi.

Animismi pyrkii murtamaan objektivoivan tieteen asettamia kategorisia rajoja eri
olentojen sekd hengen ja materian vélilld. Wallace ei kuitenkaan pyri asettamaan
erilaisia todellisuuskasityksid vastakkaisiksi toisilleen, vaan pitdd mahdollisena niiden

samanaikaisuutta. Avarakatseisuudella hin pyrkii laajentamaan késitysta
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todellisuudesta. Hin esittdd, ettd kyse ei ole toisen paremmuudesta tai kilpailemisesta

tietdmisen suhteen, joten hén luopuu patriarkaalisen arvottamisen perinteesta.

In and with and alongside daily life are alluring intimations of spiritual powers
that make demands on my processes of cognition and my ethical responsibilities.
I may not be able to prove with certainty that such powers exist (What can I

know?) or say exactly how as a moral decision maker I am to comport myself to

them (What must [ do?)... (Wallace 2019, 61.)

Wallacelle varhaisesta animistisesta todellisuuskasityksestd luopuminen tulee esille
ekologisen kriisin kautta. Kuten Bateson Hornborgin mukaan esittdi, kriisi on
viestintakriisi eldvien olentojen vilisessd kommunikaatiossa (Hornbrg 2006, 26-28).
Wallace yhtyy Whiten kritisoivaan kommenttiin kristinuskon hallintavallasta luontoa
kohtaan, mikd Whiten mukaan katkaisi tavallisen ihmisen kommunikoinnin ympéristoa
asuttavien henkien kanssa luonnon kayttdon liittyvissd kysymyksissd (White 1967,
1204-1206; 1. Moos. 1:26). Héan kuitenkin esittda, ettéd tdssa kristinuskon opillisessa
kédnteessd piilee vddrinymmarryksen kohta, joka on viéristinyt luonnon merkitysti
kristillisyyden historiassa (Wallace 2019, 40—41). Hanen mukaansa nykyajan
ymmartdméattomyys luonnon merkkeji kohtaan nikyy luonnonvarojen

hallitsemattomana kayttond (Wallace 2019, 46).

Seuraavassa esimerkissé luonnonmaailma avautuu tasa-arvoisena kentténd, jossa
thminen asettuu hallitsijan sijasta oppijan rooliin. Esimerkki ohjaa pysdhtymaén ja

katsomaan omaa toimintaa suhteessa luontoon:

Indeed, unlike the birds and animals that stay true to themselves, we, like Peter,
say one thing and then do another. As humans, we can be feckless and self-
deceptive, and so Jesus is asking us to look to the other animal and plant life-

forms that surround us as models of integrity and consistency. (Wallace 2019,

92.)

Téssd pysdhtymisen kohdassa on Wallacen mukaan se animistinen toivo ja
mahdollisuus, ettd pystymme muuttumaan. Hinen mukaansa luonnonrytmien ja
ajallisten mallien seuraaminen vihjaavat harmonisesta perustasta, joka pyytiaa
hiljentdméén tahtia. Wallace vertaa elinympériston tuhoamista ja markkinavoimien

vaikutusta Jeesuksen ristiinnaulitsemiseen. Tuhoamalla luontoa Jumalan 14sndolon
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paikkana, maasta tulee ristinmuotoinen, ja Golgatan arvet ulottuvat kaikkialle. (Wallace
2019, 166.) Esimerkkind kestavimmastd tavasta rakentaa Wallace nostaa esille
biomimikrin, jossa rakentaminen ja uudet teknologiat pyritdén sopeuttamaan luonnon

saannonmukaisuuteen:

Earth and sky, water and sunlight, and people, plants, animals, and spiritual
beings themselves—the “fourfold,” as Heidegger puts it— are brought together in
novel patterns of mutuality and belonging through site-sensitive creativity and

technology (Wallace 2019, 59).

Esimerkissi nousee esille myds paikkaherkkyys, mitd voidaan tulkita Kortekallion ja
muiden asiantuntijoiden késitteelld ihmisen ylittivd paikka (more-than-human site)
(Kortekallio ja muut 2020, 90). Tassd Wallacen animismi tulee esille posthumanistisena
ajatteluna, joka pyrkii huomioimaan ihmisen liséksi koko ekosysteemin ja siind olevat
toimijat. Latouriin nojaten Hornborg esittéa, ettd modernin ajan teknologia on hyva
esimerkki siitd, miten subjektien ja objektien tai sosiaalisen ja luonnon vélinen kuilu
ylittyy muodostaen hybridin, teknologian, jonka verkostoissa subjektien ja objektien
viliset roolit ja toimijuus sekoittuvat jatkuvasti. (Hornborg 2006, 21-23.) Wallace
nostaa esille biomimikrin kdsitteen kuvatessaan teknofilosofista ldhestymistapaa
energiantuotannossa, maankdytossi ja biolddketieteen tutkimuksessa. Hinen mukaansa
siind pyritddn ratkaisemaan ongelmia luonnonmaailman omien vuorovaikutusmallien ja
jarjestelmien avulla (Wallace 2019, 59). Wallace pyrkii edistiméin animismillaan

yhteiskuntaa kohti ekologisesti kestdvampid teknologia ratkaisuja.
4.2 Pyhan Hengen rooli kristillisessa animismissa
4.2.1 Pyha Henki aidillisena lintu-Jumalana

Téssd vaiheessa analyysia etenen késittelemddn Pyhidn Hengen roolia Wallacen
kristillisessd animismissa. Késittelen tdtd teemaa viiden luvun kokonaisuudessa. Tassa
ensimmadisessd luvussa tarkastelen Pyhdd Henked didillisend lintu-Jumalana, kun taas
toisessa luvussa kisittelen Pyhda Henkeéd kolmiyhteisen Jumalan kaksoisinkarnaationa
erityisesti Jeesuksen kasteessa. Kolmannessa luvussa kasittelen sité ei-inhimillisessi ja
muissa kuin ihmisolennonnoissa ja lopuksi neljdnnessé luvussa analysoin Pyhda Henked

eskatologian ndkokulmasta. Lopuksi vield tiivistdn analyysini viidennessa luvussa.
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Teologi Veli-Matti Kérkkdisen mukaan Pyhd Henki osana kristillisyyttd on kdynyt
historiallisesti l&pi monia tunnusteluja ja vaiheita sen merkitykseen liittyen. Ennen
opillisten merkitysten muotoutumista tuli ilmi6 esille kokemuksellisena kohtana
thmisen ja Jumalan valilla. (Kérkkéinen 2016, 29-31.) Suomen evankelis-luterilaisen
kirkon mukaan Pyhén Hengen opin méérittely kidynnistyi vuonna 325 Nikean
kirkolliskokouksessa, jolloin ajateltiin, ettd Isé ja Poika ovat samaa olemusta.
Vuosisadan loppupuolella vuonna 381 Konstantinopolin kirkolliskokouksessa oppia
laajennettiin koskemaan Pyhdi Henked. (Suomen evankelis-luterilainen kirkko.)
Kiristillisen teologian mukaan Pyhd Henki merkitsee kolmiyhteisen Jumalan kolmatta
persoonaa, joka on olemuksellisesti yhteydessa Isdin ja Poikaan ja tatd kautta myos
mahdollistaa ihmisen osallisuuden Pyhén Hengen yhteydestd (Kirkkdinen 2016, 29,
31).

Wallacen kristillinen animismi kietoutuu kokonaisuudessaan kolmiyhteisen Jumalan
kaksoisinkarnaatioon, joka tulee esille niin Pyhdn Hengen laskeutumisessa
lintumuodossa Jeesuksen kasteessa kuin myds luomiskertomuksessa. Wallace esittda,
ettd koko Raamatusta on 10ydettdvissé lanka linnullisesta Pyhdn Hengen juhlasta
maailmassa luomiskertomuksesta Jeesuksen kasteeseen. Erityinen huomio kiinnittyy
hénen ilmaisuunsa: ”Augustine’s repudiation of Neoplatonism and his natalist
celebration of the maternal, birdy Holy Spirit in the world;” (Wallace 2019, 18). Tulen

seuraavaksi analyysissa pysdhtymdin timén ilmaisun dérelle.

Pohjoisafrikkalaisen piispa Augustinus Hipon (354430 jKr.) kirjoitukset ovat
keskeisessd roolissa protestanttisten, ortodoksisten ja katolisten kirkkojen opillisessa
perustassa. Hénen ajatuksensa ovat vaikuttaneet myds Wallacen animismin teologiaan,
erityisesti hinen oppinsa kaikenkattavasta Jumalan kauneudesta ja armosta
luonnonmaailmassa. Augustinuksen mukaan Jumalan hyvyys koskettaa koko
luomakuntaa, eikd mik&én ole Jumalan vastaista. Vaikka kaikki eivit ole ylintd hyvaa,
voivat ne muuttua ja liittyd muuttumattomaan hyvién. Kuten edellisessi
aineistoesimerkissi tuli esille, Augustinus kieltdytyi uusplatonismista'* eli ruumiillisen
alistamisesta suhteessa jarkeen. John Muiriin viitaten Wallace tuo esille Augustinuksen

oppia, ettd Jumalan Sana ei tullut maan péédlle eliméén jirjessé ja ruumiittomuudessa,

14 Uusplatonismi on kehittynyt Roomassa vuonna 245, jolloin Plotinos opetti ja tulkitsi Platonin
filosofiaa. Uusplatonismi jakaa yleisen platonistisen ajatuksen jérjen ja aistillisen eli ruumiin
erillisyydestd, jossa jarjen taso on hierarkkisesti korkeammalla. (Remes 2008, 1-3.)
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vaan ruumiillisen inkarnaation kautta Jeesuksessa Jumala ilmoittaa itsensi sellaisena

kuin Hén on nimenomaan ruumiillisuudessa. (Wallace 2019, 94-97.)

Edelleen Muiria mukaillen Wallacen esittdd, ettd Augustinuksen teologia
ruumiillisuudesta ohjaa luomiskertomuksen ddrelle Jumalasta hautovana lintuemona.
Hénen mukaansa luomiskertomuksen kuvaus Pyhéstd Hengestd lentdvéna olentona
yhdistyy Uuden testamentin kastekertomukseen, jossa Pyhd Henki laskeutuu Jeesuksen
paille kyyhkysend. Wallace nostaa esille kohdan Raamatun luomiskertomuksesta: “In
the beginning, God created the heavens and the earth. The earth was formless and void
and darkness covered the waters. And the Spirit of God [ rliach elohim in Hebrew]
hovered [ merahefet | over the face of the deep.” (Genesis 1:1— 2.) Wallacen tulkinnan
mukaan luomiskertomuksen kirjoittajat ovat kiyttineet tissd Raamatun kohdassa
feminiinist substantiivi-verbi-yhdistelmii.!> Henki on ilmaistu kieliopillisesti
feminiinisend ja my0s hengen liikettd kuvataan feminiiniselld verbimuodolla. (Wallace
2019, 22.) Héanen mukaansa luomista kuvataan Raamatussa lintumaisella lammollé ja
kiintymykselld sekd Jumalan persoonaa ajattomana ja mietiskelevédni sekid Hianen
toimintaansa lintuemomaisen hautovana ja didillisen huolenpidon termein. (Wallace
2019, 97-98.) Kristillisen animismin ndkdkulmasta niméa Wallacen havainnot Jumalan

persoonan kuvaamisesta feminiinisin késittein ovat merkitykselliset.

Palaan vield takaisin ilmaisuun: ”Augustine’s repudiation of Neoplatonism and his
natalist celebration of the maternal, birdy Holy Spirit in the world;” (Wallace 2019, 18).
Nyt padstiédn tarkastelemaan ilmaisun loppuosaa eli didillisen ja lintumaisen Pyhian
Hengen natalistista juhlaa maailmassa. Natalismilla tdssd yhteydessé viitataan
syntyvyyteen.'® Nyt Wallacen kisitys kolmiyhteisesti Jumalasta Augustinuksen ja
Muirin ndkemyksiin perustuen avautuu perheellisena kokonaisuutena, jossa Isd on
Jumala, Poika ihmiseksi tullut Jeesus ja Aiti lintumainen Pyhi Henki. Niin Wallace luo

kristillis-animistista teologiaa kolminaisuusopin osalta.

15 The noun réiach elohim that is used by the Genesis authors to identify Spirit is grammatically
feminine, while the feminine-ending verb form that is employed to describe the Spirit’s

movement is merahefet, alternately translated as to “hover over,” “sweep over,” “move over,”

“flutter over,” or “tremble over” (Wallace 2019, 22).

16 John McKeownin mukaan natalismi viittaa korkeaan syntyvyyteen yhteisdssd (McKeown 2014, 2).
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Tdmd Pyhdn Hengen kuvaus jumalallisen esiintymisestd ruumiillisuudessa,
luonnonmaailmassa on Wallacen kristillisen animismin ytimessé. Se on yhteensopiva niin
Harveyn luonnon elollisuuden kanssa, kuin my0s Descolan samanlaisen sisdisyyden
kanssa erilaisten olentojen vililld (Harvey 2006, 100; Descola 2013b, 79). Yhti lailla
Gregersenin syvdn inkarnaation Kasitteen toinen osa sopii Wallacen animismiin. Siind
tunnustetaan Jeesuksen ruumiin ja luomakunnan kaikkien ruumiiden vélinen yhteys
(Gregersen 2013, 375-376; Frohlich 2024, 14). Tama yhteys sosiaalisen kosmoksen eri
olentojen vililld tuo mukaan myo6s Ingoldin késityksen animismista suhteellisena (Ingold

20006, 11-13).

Wallacen mukaan kristinuskon keskiossd on ruumiillisen himon kieltimisen ja
hdmmennyksen sijaan toivo Pyhidn Hengen kasvusta kaikessa luodussa. Vaikka
Augustinus lopulta kielsi Hengen liittdmisen kyyhkyseen, Wallace jatkaa tdhdn suuntaan.
Hian kuvaa tdtd kddnnettd osaksi modernia filosofiaa, joka kiinnittdd huomiota
thmiskeskeiseen ajatteluun ja ei-inhimilliseen toimijuuteen. Kuten tdssd aineistossa
Wallace keskittyy eldimiin ei-inhimillisind toimijoina, hén esittdd, ettd Jumalan monien
ruumiillisten muotojen joukossa eldin on Jumalan kasvot. Siten Jumalan identiteetti tulee

esille monin kasvoin. (Wallace 2019, 5; Wallace 2014, 6-7.)

Wallace vaikuttaa pyrkivin tilld vastakohtien tarkastelulla tuomaan pinnalle piilossa
olevia merkityksid, joita kristinusko ja naturalistinen maailma eivit ole kyenneet
ratkaisemaan. Tuonpuoleisen palauttaminen ldsnidolevaan, elollisen elottomaan, uskon
olemiseen, maskuliinisen feminiiniseen, thmisen eldimeen ja inhimillisen ei-
inhimilliseen ovat esimerkkeja siitd vastakohtien voimasta, mitd jumalallinen pitdd
nidkemykseni mukaan Wallacen kristillisessd animismissa siséllddn. Ndin myos Wallace
esittdd kertoessaan, ettd Jeesuksen ristinkuolema paljastaa hinen mukaansa Jumalan
vastavuoroista luonnetta, jota Wallace kutsuu dialektiseksi monismiksi. Wallacen
mukaan se merkitsee sitd, ettd Jumala on samaan aikaan ldsna niin luomassaan

ruumiillisuudessa kuin tuonpuoleisessakin maailmassa (Wallace 2019, 15).
4.2.2 Kolmiyhteisen Jumalan kaksoisinkarnaatio

Wallace laajentaa kolmiyhteisen Jumalan mééritelmaa kéasitellessddan Pyhda Henkeéd
persoonana, joka ulottuu ruumiillisuuteen kokonaisvaltaisessa kaikki organismit

yhdistidvdssé todellisuudessa. Tatd ilmiotd hdn kutsuu kaksoisinkarnaation késitteelld:
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My suggestion is that divine incarnation is not limited to the person of Jesus but
includes the person of the Spirit as well, what I call double incarnation or what
one might call libertine or promiscuous incarnation insofar as God in Jesus and
the Spirit embraces the fleshly reality of all interrelated organisms (Wallace

2019, 14).

Aineistossa hinen ajattelunsa tirkein merkki Jumalan kaksoisinkarnaatiosta on
Jeesuksen kaste, jossa Pyhd Henki laskeutuu Jeesuksen paille kyyhkysend. Hianen
tutkimuksensa kyseisesté historiallisesta tapahtumasta on tarkkaa, silld hén on
analysoinut tdtd hetked kuvaavia viittd evankeliumia, joista yksi on Raamatun
ulkopuolinen, konnotaatioiden ja attribuuttien tasolta. Han esittdd, ettd alkuperiisissi
Raamatun teksteissid sananmuodot viittaavat sithen, ettd Pyhid Henki on kyyhkysessé,

eikd kyseessa ole siten pelkkd metafora.

After highlighting Jesus’ baptism by John and then the opening of the heavens,
Luke says (with notation of the original Greek text), “the Holy Spirit descended
upon [ Jesus] in bodily form [ somatiko eidei ], as a dove/pigeon [ hos peristeran
1’ (Luke 3:22). Here the Greek phrase somatiko eidei means “in bodily form” or
“in bodily essence.” In this phrase, the Greek adjective somatikos , from the
noun soma (body), signifies the shape or appearance of something in corporeal

form. (Wallace 2019, 30.)

Kaksoisinkarnaation kisitys ei Wallacen mukaan muuta késitystd kolmiyhteisesti
Jumalasta, vaan se tdydentdd kolmiyhteisen Jumalan luonnetta. Wallace kuvaa
kolmiyhteistd Jumalaa kosmisena Isénd, thmiseksi tulleena Poikana ja eldimellisend
Henkena (Wallace 2019, 14). Hin pohtii, miksi niin monissa kristillisyyden tulkinnoissa
on pidéttdydytty Hengen persoonan ruumiillisuudesta. Tdssé tutkimuksessa esitetyn
aiemman tutkimuskirjallisuuden tavoin hén esittdd, ettd panteismin pelko on johtanut
ndihin ratkaisuihin (Frohlich 2024, 12—13; Haught 2003, 242-246.). Wallace kuitenkin
kiistdd tarkoittavansa kristinuskon animistisuudella panteismid. Yleisesti panteismilla
viitataan kidsitykseen, jossa jumaluus samaistetaan maailmankaikkeuteen ilman
transsendenttista tai persoonallista ulottuvuutta (Tieteen termipankki). Hinen
sitoumuksensa kristillisyyteen tulee esille ilmaisussa, jonka mukaan Jumalan ja

maailman vélinen ero siilyy kristillisessd animismissa, toisin kuin panteismissa
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tapahtuu. Sen sijaan animismin merkitys tulee esiin vuorovaikutuksellisessa ykseydessé,

mika taas luo syvempai tietoisuutta todellisuudesta. (Wallace 2019, 15.)

Kainulaisen méérittelemassid Gebaran mukaisessa pan-enteistisessa jumalakisityksessa
kristinuskon Jumala asettuu perinteisen tiukan monoteistinen jumalakisityksen ja
mystisen kokemuksellisuuden viliin. Ndikemyksessd Jumala kykenee ylittdiméaéan
persoonan kategorian sekd olemalla etti ei olemalla samaan aikaan persoona.
Kainulainen toteaa, etté erityisesti tdimi persoonan kautta tuleva Jumalan suhteisuus
mahdollistaa kolminaisuusopin kehittimisen, johon Wallace on ryhtynyt
eldinteologiallaan. (Kainulainen 2005, 75-76.) Frohlichin (2024, 14—15) mukaan myds
Bergmann pitdd mahdollisena kristinuskon ja animismin yhdistamistd Pyhdn Hengen
kautta. Vaikka Wallace viittaa pan-enteismin kisitteeseen vain muutaman kerran,
ilmaisee hén kuitenkin varsin selvisti, ettd hdanen kristillisen animismin
jumalakisityksensd koskee tata késitystd. Tdssd on tirkedd hahmottaa panteismin ja
pan-enteismin ero. Jatkossa kirjoitan pan-enteismin ilman véliviivaa ja viittaa talla
Kainulaisen esittimiin Gebaran jumalakisitykseen. Wallace viittaa sen raamatulliseen

perustaan esittimalla:

My reference here to Paul’s panentheism in Acts 17 and my overall focus on the
Holy Spirit as an avian form of divinity make this point in the biblical register.
But one can just as easily make this point with reference to other New Testament
animist images that were popular in the immediate aftermath of the postbiblical

period in Christian history. (Wallace 2019, 43.)

Joerstad on kritisoinut Wallacen mééritelméaa kristinuskosta “animoteismisend eli
uskona kaikkien olentojen, my0s ei-inhimillisten eldinten, jumalallisesta 1dsndolosta”
(Joerstad 2021, 256 [Wallace 2019, 2] oma suomennos). Hinen mukaansa késite usko
tdsséd ilmaisussa sekoittaa Wallacen animoteismin pitkdaikaiseen animismin késitteeseen
liittyvédédn sekaannukseen, ja esittdd, ettd tarkempi médrittely Jumalan inkarnaation ja
animismin vélilld olisi tarpeen. Joerstad viittaa sekaannuksella Tylorin animismin
méadritelmédn, joka kantaa mukanaan dualistista késitystd hengen liittdmisesta
materiaan. Hinen mukaansa Wallacen animismi on enemmin animoteismid kuin

nykyajan animismin madaritelmiin sisdltyvéé suhteellisuutta. (Joerstad 2021, 256.)

Mielestdni kuitenkin Wallace kayttia laajasti animismin teorioita niin sen sisdisen

olemuksen maaritelmasta suhteellisuutta korostaviin nakokulmiin. Tassd suhteessa
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Joerstadin kritiikki tulee esille kevyesti aseteltuna. Wallacen animismissa on piirteitad
Descolan animismin samanlaisesta sisdisyydesti erilaisten olentojen vililld, mutta hdn
korostaa myos suhteellisuuden merkitysti. Hian kehottaa osallistumaan niin intuition
kuin muidenkin aistien valitykselld luonnon harmoniaan, ihmisen ylittividn maailmaan,
jota asuttavat erilaiset olennot, ja ymmartdmain merkkivirtaa eri toimijoiden valilla
(Wallace 2019, 61, 92, 99, 151-152, 155). Wallacen animismi nousee aineistosta esille
kristillisen ekologian kasvualustana, joka ei pyri selittiméén asioita auki, vaan on avoin
sithen suuntaan, miké on vield kesken ja kasvamassa. Wallacen katseen kddntdminen
taivaasta kohti maata ja vihjeiden etsiminen siitd ymparistostd kuvaavat mielestini
mahdollisuuden antamista suhteellisuudelle persoonallisuuden kautta, joka on yhteisti

thmiselle ja muille toimijoille ympéristossa.

Wallacen mukaan Jumalan kaksoisinkarnaation toinen osa ilmenee luonnonmaailmassa
Pyhin Hengen kautta (Wallace 2019, 14). Joerstadin tiukka ilmaisu uskosta jumalallisen
voiman liittdmisend kaikkiin olentoihin nostaa esille keskeisen problemaattisen kohdan
kristinuskon ja animismin valilld. Tdiméa osa Wallacen animismista liittdd sen
nidkemykseni mukaan kristillisyyteen. Luonnon elollisuus on Wallacen mukaan
jumallista alkuperdd (Wallace 2014, 75). Tdma vaatii uskoa jumalalliseen voimaan
kaiken elollisuuden perustana, mutta kuitenkaan tété ei tarvitse ajatella Tylorin tavoin
hengen liittimisend materiaan. Kiinnitén tdssd huomiota verbiin: liittdd. Koska Wallace
(2019, 15, 99) jattaa tilaa jumalalliselle mysteerille, mitd tulen my6hemmin
tarkastelemaan lisdd, kyse ei ole hinen mukaansa dualismista. Hén ei késitykseni

mukaan tarkoita hengen liittdmisti materiaan, vaan Sen olemista siiné.

Kristillinen animismi radikaalina dualistisen todellisuuskisityksen ulkopuolisena
ontologiana voi nostaa historialliseen ilmoitukseen perustavien kristittyjen keskuudessa
vastarintaa. Myos Wallace nostaa esiin ristiriidan, joka esiintyy kristillisen animismin ja

perinteisten kristillisen késitysten vélilla:

But throughout this work, I have been quick to point out that this affirmation of
carnal divinity has historically divided some Christian thinkers from others. Paul
Santmire has shown that the emphasis on God’s embodied presence in all things
is in constant historical tension with a counterhistory that accentuates God’s
distance from and, at times, hostility toward the ecological order of things.

(Wallace 2019, 86.)
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Téssé asetelmassa keskustelijoina ovat yksilollinen kokemuksellisuus ja
institutionaalinen valta. Historiallisesti tarkasteltuna kristinusko kantaa mukaan toisen
kokemusta alas painavaa patriarkaalista ja kolonialista taakkaa. Wallacen luonnon nosto
Jumalan ilmoituksen paikaksi Raamatun rinnalle vie valtaa virallisilta instituutioilta
(Wallacen 2018, 73). Hénen kuvauksensa luonnossa vietetyistéd hetkistd tulevat esille
ekologisen hengellisyyden kasvualustana. Animismin ndkokulmasta luonto niyttaytyy
pyhéni paikkana ja eri luonnon osion yhteisesti jaettuna tilana, jossa Jumala on
saavutettavissa Pyhén Hengen kautta. Wallacen esittdessd, ettd kristillinen animismi on
kristinuskon kadonnut aarre, johtaa se myos teologi Kérkkdisen ndkemykseen Pyhésti
Hengesti ilmiond, jota kisiteltiin ennen opillisten merkitysten muotoutumista
kokemuksellisena kohtana ihmisen ja Jumalan vélilld (Wallace 2019, 39; Kérkkdinen
2016, 29-31). Wallacen kristillisessd animismissa ilmio laajenee koskemaan koko

luonnonmaailmaa.

Fenomenologiassa kokemusta tarkastellaan ihmisen maailmasuhteen muotona. Se on
aktiivista olemista ja suuntautumista tdynnd merkityksid. Vaikka kokemukset sisiltavit
ajattelua, elamin ei ajatella avautuvan késitteellisen ajattelun kautta. Tatad
kokemuksellisuuden suhdetta maailmaan kuvataan intentionaalisuuden kisitteell4.
Yksiloiden omat pyrkimykset, uskomukset ja kiinnostus vérittavit ympéristosta tehtyja
havaintoja. (Laine 2018, 31.) Uskontotieteilijit Tiina Mahlaméen ja Nina Kokkisen
mukaan viimeisten vuosikymmenien aikana yksilokeskeinen henkisyys on kasvattanut
suosiotaan. Siind eldméntapaan ja eldmyksellisyyteen liittyvilld elementeilld on tirkea
rooli. (Mahlaméki & Kokkinen 2020, 205.) Wallace ottaa merkittdvin askeleen
tuodessaan julkiseen tarkasteluun omia henkilokohtaisia kokemuksia luonnossa

vietetyistd hetkista:

In this mingling of Spanish and English voices, spoken and sung, and nestled
within this built setting of forest-hewn pews, generously sized open windows,
and a cathedral-like timbered ceiling, I encountered the jungle outside and the
church community inside as one and the same reality. Unlike many Christian
churches that intentionally separate the built structure from the natural world,
this Quaker mountain sanctuary self-consciously invited the local flora and

fauna into the meeting space.
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Téssd edelld esitetyssd aineiston esimerkissa tulee esille yhteyden kokemus luontoon,
miké nousee merkittdvéksi herddmisen kohdaksi moraalisen tunteiden kehittymisen
taustalla suhteessa luontoon (Wallace 2019, 99-100). Téta luontoon liittyvaa yhteyttd on
pohtinut my6s Eino Sormunen viime vuosisadan alkupuolella: ”Luonnontunne, tuo
ihmisen salaperdinen yhteenkuuluvaisuus kaiken kanssa, mika viherioi, kukkii,
hengittdd, eldd ja kuolee, on hdvidmassd” (Sormunen 1938, 249). Asiantuntijoiden
mukaan Descartesin dualistinen filosofia erotti hengen ja materian sekéd mielen ja
ruumiin toisistaan, minka on katsottu aiheuttaneen luonnon pyhyyden menettimisen ja
siitd seuranneen luonnonvarojen ylikuluttamisen (Hotanen 2019, 347-348; Véyrynen
2006, 42—43.) Tét4 taustaa vasten ndyttda siltd, ettd myos ihmisen ja luonnon vélinen
suhde kokemuksen kautta on heikentynyt, mitd Wallace nyt pyrkii palauttamaan

alkuperdansa kristilliselld animismillaan (Wallace 2019, x).
4.2.3 Pyha Henki ei-inhimillisessa ja muissa kuin ihmisolioissa

Vaikka edellisten lukujen Pyhdd Henked koskevissa analyyseissa on keskitytty sen
ilmenemiseen eldimen muodossa eli perinteisesti ajateltuna ei-inhimillisessd, ei Wallace
kielld sen ilmenemistd luonnonmaailman muissa olomuodoissa. Hén ei kuitenkaan
keskity laajemmin Pyhdn Hengen esiintyvyyteen muissa luonnonmaailman olennoissa,
kasveissa tai eldimissd. Sen sijaan hén esittid, ettd Pyhd Henki tulee esille neljan

elementin kautta, maan, veden, ilman ja tulen kautta. (Wallace 2019, 28, 37, 88.)

Wallace kisittelee kasvillisuutta lyhyesti ja yhdistdd ne Pyhdn Hengen yhteyteen. Hanen
mukaansa tdmi tuo syomiselle sakramentaalisen luonteen. Siind on hdnen mukaansa
pyhé ja jokapdivdisen leivin ihme mukana. (Wallace 2019, 40.) Seuraava esimerkki

osoittaa hdnen animismin suhteensa koko luonnonmaailmaan:

To suggest that Christian faith, at its core, centers on belief in God as a fully
incarnated reality not only in the humanity of Jesus Christ but also in the
animality of the Holy Spirit means that the embodied Spirit of God sets forth the
whole wide-ranging world of nonhuman nature—the birds of the air, to be sure,
but also the fish of the sea, the beasts of the field, the trees of the forest, indeed,
all of creation— as saturated with divinity. (Wallace 2019, 86.)

Wallace viittaa, ettd Henki tulee esille neljdn elimén elementin kautta, maan, veden,

ilman ja tulen kautta. Téssd animismin kontekstissa merkityksellistd on, ettd Wallace ei
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késittele olentoina ihmisten, eldinten ja maan heterogeenisten ilmentymien lisdksi muita
henkid, lukuun ottamatta enkeleitd, joita hin muutaman kerran sivuaa Raamatun
teksteihin viitaten. (Wallace 2019, 28, 37, 88.) Aineistossa rituaalinen toiminta liittyy

ndihin neljdén aineelliseen elementtiin.

Kun Pentikéinen esittd4, ettd pyhé on kaiken uskonnoksi esitettdvén vélttamiton ehto,
Rappaport liittda siihen toisen merkityksellisen elementin, rituaalin. Rappaportin
mukaan rituaalit ovat uskonnon perusta, silld pyhaa tai jumalallista luodaan ja
vahvistetaan rituaalin kautta. Han pitdi rituaalia my0s keskeisend kaytintona, jonka
avulla sdddetdén yhteisdjen ja luonnonympériston vilistd suhdetta. (Pentikdinen 1995,
140; Pesonen 2022, 18 [Rappaport 1999: 125; Segal 2009: 67].) Wallacen animismissa
pyhi ja jumalallisuus palautetaan keskelle luonnonymparistda. Siten ekologiseen
ymparistoon kohdistuvassa rituaalisessa toiminnassa integroituu sekd pyhén ja

jumalallisen ettd my0s ekologisen tasapainon ylldpitdminen.

Wallace tarkastelee meditatiivisen mietiskelyn liséksi rituaalisuutta Raamatun
kertomuksissa niin Jeesuksen kuin Mooseksenkin toiminnassa. Molempia henkil6ita
hin kuvaa Samaanin késitteelld. Néissd kertomuksissa mukana ovat maa, ilma ja vesi.
Tulta hin késittelee harvemmin, vain hinen kasitellessdan Raamatun kertomusta
palavasta pensaasta, sekd opetuslasten pdille vuodatettua Henked. (Wallace 2019, 17,

21-24, 28-29, 38-39, 63, 65, 100.)

Kuten jo olen késitellyt kyyhkysen merkitystd Wallacen kristillisessé animismissa, ilma
on hinen mukaansa erityinen Hengen litkkumisen paikka. Luomiskertomuksen
tarkastelu yhdessé Jeesuksen kastekertomuksen kanssa osoittavat erityisesti Pyhdn
Hengen liikkumista ilmassa. (Wallace 2019, 26.) Lisdksi Wallace esittdi, ettd tima
nikyi my0s Jeesuksen rituaalisissa parantamistoimissa, kun hén paransi sairaita
pitdmalld kdsid heidén pailldnsd. Hinen mukaansa sama traditio on jatkunut
kristillisyyden sisélld, kuten esimerkiksi ortodoksisesta avioliittoon vihkimisesta
osoittaa, missd pidetddn késid vihkiparin pailla. (Mt., 67.) My0s protestanttisen
perinteessd pidattaessd késid ilmassa papin lausuessa Herran siunauksen

jumalanpalveluksessa.

Kiinnostavana rituaalisena kohtana nousee esille Wallacen pohdinta Jeesuksen
parantavan toiminnan merkityksestd. Han pohtii, miksi Jeesus kdytti toiminnassaan

likaisena pidettyd maata ja sithen sekoitettua sylked keskendédn parantaakseen sokean
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miehen. Hén pitdd mahdollisena, ettd tdhén rituaaliseen toimintaan liittyy vihje
ndyrtymisen harjoittelusta. (Wallace 2019, 66.) Samalla tavalla hén nostaa esille
mystikko Hildegard Bingenildisen parannustoiminnan, johon kuului luonnosta
kerattyjen aineiden ja loitsurunojen kayttd parantamistoiminnassa (Mt., 106). Wallace
my®ds pohtii Aiti Teresan puhetta Jumalan 18ytimisest ikmisen ylittivistid maailmasta
ja kysyy, sisdltyykoé meiddn epdpyhéni pidettyyn Jumala monine kasvoineen (Mt., 25).
Naiden kohtien nosto aineistoon ei voi olla Wallacen nikdkulmasta merkityksetonta.
Néissd esimerkeissd nousee esille dikotomiseen jaottelun ylittimiseen liittyvéa ajattelua.
Hén nostaa esille pyhina ja puhtaana pidetyn vastakohdaksi likaisen maan mudan.
Vaikuttaa siltd, ettd hin haluaa viestid ndilla esimerkeilld Pyhdn Hengen voimasta
arkipdivéisessd ja laajentaa ndin pyhén késitysti posthumanistisella tavalla. Koko
Wallacen kuvaus kristillisyyden palauttamisesta sen alkuperdén antaa vaikutelman
isosta liikkeestd, ndyrtymisesti, jossa katse kddntyy taivaasta kohti maata. Pohtiessani
syvillisemmin noyrtymisen merkitysti, tulin tulokseen, ettd Wallacen animismissa se
tarkoittaa vanhoista juurtuneista kéasityksistd luopumista sekd Pyhdn Hengen
vaikutuksen etsimistd elaméadn. Wallacen esittimissd Jeesuksen ithmeteoissa on
voimakas uskon ja luottamuksen viesti. Siten myos kristillinen animismi tulee esille

luottamuksena ldsndolevaan Jumalaan jokapdiviisessd eldméssa ja luonnossa.
4.2.4 Pyha Henki eskatologian nakokulmasta

Téssd luvussa tarkastelen Pyhdd Henked eskatologisesta ndkokulmasta. Vaikka Wallace
ilmaisee Jumalan laskeutumista luonnonmaailmaan Pyhén Hengen inkarnaation kautta,
el hin pyri selittdmddn Jumalaa kokonaan ja jéttdd maailmaan my®ds tilan turmelukselle.
Haén jattdad Jumalan luonteeseen salaisuuden verhon ja kuvaa Jumalaa tuntemattomana
mysteerind (Wallace 2019, 15). Tétd tuntemattoman mysteerin kuvaa hén ei lahde
avaamaan suorasanaisesti, mutta hdnen ilmaisunsa antavat vihjeitd Haughtinkin
kuvaamasta eskatologisesta teologiasta. Haughtin mukaan eskatologinen teologia on
oppi, jonka mukaan luonto ei ole suoraviivainen Jumalan ldsndolon paikka, vaan se
sisédltid toivon tulevasta tdyttymyksestd (Haught 2003, 242-246). Wallace vaikuttaa
ajattelevan Haughtin tavoin, ettd luonnon nykyinen tila on melkein tdynni turmelusta ja
paratiisin odotuksen tdyttimaé ahdistusta, vaikka se on Jumalan luomistyostd 1ahtoisin,
kuten hin seuraavassa ilmaisussaan kuvaa maan orjallista osaa luomiskertomuksesta

tdhdn pdivddn saakka:
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Paul’s groaning Terra Mater is a deep echo of the weeping land in Genesis, the
anguished birth mother in Jeremiah, and the mournful ground in Hosea. Earth in
the Bible, like Lovelock’s “Gaia,” is a living, feeling being who cries out and
suffers injury from the depredation brought about by human malice. (Wallace

2019, 151.)

Ilmaisussa Aiti Maa on tunteva ja kirsivi olento, joka valittaa ihmisen pahuuden
aiheuttamia vammoja. Tama herattdd kysymyksen, mitd Wallace ajattelee Kristuksen

pelastustyon laajuudesta. Palaan tdhdn kysymykseen pian tissd analyysissani.

Vaikka Wallace esittddkin ympéristokriisin aiheuttamaa kérsimystd Maalle, kuvaa hin
Pyhén Hengen ldsnioloa luonnossa myos kepein ja iloisin lausein. Kuten jo animismin
analyysia koskevassa luvussa esitin, hin viittaa animistiseen intuitiiviseen
ymmartdmiseen puhuessaan luontokokemuksesta, joka tarjoaa hienovaraisia vihjeita
henkisten voimien ldsndolosta, jotka kutsuvat osallistumaan uudistumisen ja eldméan
thmeeseen. Tavallinen eldmé avautuu ihmeend, joka on tdynni kauneutta, runsautta ja
uutta kasvua. Hdnen mukaansa téssd ihmeessé kaikki olennot tulevat huolehdituksi
Jumalan vuodattaman Pyhén Hengen ldsnédolossa. (Wallace 2019, 39, 61,74-75.) Kuten
Haught kirkastaa kristillisyyden ydintd toivossa ja lupauksessa, myos Wallace yhtyy
tdhin toivon ndkokulmaan (Haught 2003, 242-246).

This longing for the Holy Spirit—the healing and vivifying force who brings to
life all things—defines all Christian experience of God’s presence in the world.
In my life, this hope and desire is for the Spirit to make real the naturally
supernal wonders that weave together the mystery and joy of creation — "

(Wallace 2024, 75)

Wallacen mukaan tdmaé toivon maa odottaa kuitenkin vield lunastustaan, lopullista
péadsydin pois orjuudesta. Eskatologinen teologia tulee esiin Wallacen ilmaisussa maan

kaipauksesta, jonka hin perustaa Paavalin kirjeeseen roomalaisille:

Pining for its deliverance from decay, longing for the day when it will be set free
from its peculiar bondage, all of creation, and we too, moan inwardly for the
time when the environmental squalor we have foisted on ourselves, and our

earthen home will be remediated. (Romans 8:18—19, 21.23; Wallace 2019, 151.)
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Tassd Wallacen eskatologisessa ajattelussa huomio laskeutuu tuonpuoleisesta tihén
todellisuuteen, ruumiillisuuteen ja uuden maan sekd ruumiin luomiseen. Ndin myds
Gregersenin syvian inkarnaation teorian kolmas osa, joka sisdltdd ajatuksen pelastuksesta
kaikkien luotujen suhteen, sopii Wallacen kristilliseen animismiin. Tatd ajatusta tukee
Wallacen pohdinta Jumalan ihmiseksi syntymin merkityksestd. Hinen mukaansa
inkarnaatio Jeesukseksi osoittaa raamatullisen uskon ruumiillisuuden ja timédn maan
uskomusjarjestelmén, vaikka kdytanndssa kristinusko on hanen mukaansa keskittynyt
taisteluun aineellista maailmaa kohtaan. (Wallace 2019, 1.) Uskontotieteellisesti
tarkasteltuna kristillisen animismin pelastusopissa on kyse kaikkien olentojen yhteyden

palauttamisesta tissd kosmoksessa.

Kristillisen animismin tarkastelu eskatologian ndkokulmasta viittaa siihen, ettd
Wallacen mukaan luonnonmaailman kdrsimys on seurausta yhteyden katkeamisesta
luonnon eri toimijoiden valilld. Hianen ajatuksensa ovat yhteneviisid Haughtin
lunastukseen liittyvén késityksen kanssa. Haughtin mukaan luomiskeskeisessé
teologiassa synti ei merkitse vain vieraantumista Jumalasta ja toisistamme, vaan sen
lisdksi se merkitsee vieraantumista kosmoksesta. Tdmén takia sovitus merkitsee
yhteyden palauttamista koko universumiin ja maan yhteis66n, miké edellyttdd dualismin

ylittdmistd. (Haught 2003, 236.)
4.2.5 Pyhan Henki kristillisessa animismissa

Analyysi Pyhén Hengen ja animismin vélisestd suhteesta sisédlsi neljd osaa, Pyhin
Hengen tarkastelun &idillisend lintu-Jumalana, Pyhédn Hengen esiintymisen
kolmiyhteisen Jumalan kaksoisinkarnaatiossa, Pyhédn Hengen ei-inhimillisessé ja muissa
kuin ihmisolioissa sekd Pyhdn Hengen tarkastelun eskatologian nidkdkulmasta. Tama
neliosainen analyysiosio on tuonut esiin erityisesti animismia ilmiona kristillisessa

kontekstissa. Tiivistén nyt keskeiset huomiot tistd analyysista.

Wallacen animismin késittely liittdd késitteeseen timén tutkimuksen teoreettisen
viitekehyksen teoriaosien liséksi jumalallisen Pyhidn Hengen. Han tarkastelee animismin
elollista olemusta jumalallisena voimana, joka Pyhdn Hengen kautta yhdistda
kosmoksen eri osaset toisiinsa. Hinen animismissaan ovat ldsni elollisuus, joka on
Descolan teorian mukaisesti samanlaista sisdisyyttd eri olentojen vililld, mutta lisdksi

myds eri olentojen vélinen suhteellisuus (Descola 2013b, 79; Ingold 2006, 11-13).
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Wallace rakentaa kristillis-animistista teologiaa Raamatun tuntemisen kautta. Han
laajentaa kisitystd Jumalan kolmiyhteisyydesté esittdmaéllé, ettd Pyha Henki on
inkarnoitunut ihmisen lisdksi myos eldimeen. Jumala siis sdilyttdd kolmiyhteisyytensa,
mutta Pyhd Henki laajenee koko kosmokseen, miké avaa yhteyden kaikkien
luomakunnan jasenten vilille. (Wallace 2019, 14.) Animismin ndkokulmasta tima
merkitsee Ingoldin animismin méaritelméan kaltaista suhteellisuutta eri toimijoiden
valilla (Ingold 2006, 11-13). Wallacen mukaan Pyh&4 Henked ja sen liikkumista
kuvataan Raamatussa feminiinisin késittein. Jumalan kolmiyhteisyys avautuu tdssa
kohdassa perheellisend muotona: Isi Jumalana, Poika Jeesuksena ja Pyhi Henki Aitini.
Kaksoisinkarnaation tirkeimpéné esimerkkind hén esittdd Jeesuksen kastekertomuksen,
jossa Pyhd Henki laskeutuu Jeesuksen piille kyyhkysen muodossa. (Wallace 2019,
18,22, 30.)

Wallacen kristillisen animismin punaisena lankana kulkee post-humanistinen ajattelu
kategorisen ajattelun ylittdmisestd. Hian rakentaa kokonaisvaltaista kédsitysté asioista,
joissa binddrisen ajattelun molemmat pait ovat merkitykselliset, kuten tuonpuoleinen ja
lasndoleva tai inhimillinen ja ei-inhimillinen. Samalla tavalla pyhé saa merkityksen
puhtaan lisdksi my0s likaisessa, mika tulee ilmi esimerkiksi Jeesuksen
parantamistydssé, missd hin kéytti savea sokean miehen parantamisessa (Wallace 2019,

66).

Lopuksi Wallacen kristillisen animismin teoria siséltdd myos eskatologisia ndkemyksia.
Vaikka Wallacen mukaan Jumala on laskeutunut maahan ja vaikuttaa sielld, e1 hinen
luomistyonsé ole tullut kokonaan tdyteen. Témén vuoksi maa kérsii ja valittaa ihmisen
aikaansaamaa pahuutta. Pelastus koskee Wallacen mukaan my®os luonnonmaailmaa.
(Wallace 2019, 151.) Gregersenin tavoin hian vaikuttaa ajattelevan, ettd kristillisen
animismissa pelastusopissa on kyse kaikkien olentojen yhteyden palauttamisesta tassi

kosmoksessa (Gregersen 2013, 375-376).
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5 Lopuksi

5.1 Yhteenveto ja johtopaatokset

Harvey on tunnistanut animismin tutkimuksesta kolme ulottuvuutta, joiden kautta
aihetta on tutkimuksissa ldhestytty, ontologiaan keskittyvéd, suhteellisuutta korostava ja
katsomuksellista kategoriaa kuvaavat ldhestymistavat. Tédssa tutkimuksessa Wallacen
animismin késittelyssa tulevat esille nimé kaikki kolme ulottuvuutta (Harvey 2019, 80;
Harvey 2013, 1-2). Hén vaikuttaa tarkastelevan animismia laajemmasta ndkdkulmasta
kuin aiemmat animismiteoriat. Wallacen animismista on 18ydettdvissd timén
tutkimuksen teoreettisessa viitekehyksessé esitellyt animismin teoriat sellaisenaan tai
osittaisena. Hinen animisminsa tulee esille sekd ontologisena késityksend eli luonnon
elollisuutta kuvaavana kisityksend, mutta my0s suhteellisuutta korostavana kisityksena.

Lisdksi hdn vaikuttaa rakentavan kristillisen animismin teologiaa.

Kuten Descola kuvaa animismia fyysisesti erilaisten olentojen samanlaisena
sisdisyytend, avautuu Wallacen késitys animismista timén mukaisena (Descola 2013b,
79-80, 83). Hén kisittelee suhteellisuuden kysymystd luonnonmaailman osien
samanlaisen sisdisyyden kautta, misti 16ytyy yhteys Ingoldin animismiin ymparist6on
suuntautuneena orientaationa (Ingold 2006, 11-13). Lisdksi Wallace tarkastelee
suhteellisuutta intuition kautta, mikd mahdollistaa kommunikaation luontoa asuttavien
olentojen kanssa. Tassd ndkemyksessa tulevat esille yhtenevéisyys sekd Goethen
intuition kasityksen kanssa ettd myds Batesonin mielen maailman teorian kanssa

(Harding 2013, 375-376).

Keskeisimmaksi eroksi Wallacen ja aiempien animismin teorioiden vilille nousee
Wallacen ajattelu luonnon elollisuudesta ja persoonallisuudesta, koska hiin esittad
Bergmannin tavoin elollisuuden l14hteeksi Jumalasta ldhtevda Pyhdd Henked. Aiemmissa
animismin teorioissa keskeisti ei ole ollut persoonien olemuksellisuuden syvempi
tarkastelu, vaan niitd on késitelty persoonina itsessdén (Harvey 2006, xi). Bergmannin
mukaan Pyhén Hengen tdyttimissd animismissa olentojen olemassaolo perustuu
sisdiseen ja ymparoivddn henkisyyteen (Bergmann 2016, 8—10). Wallacelle
luonnonolentojen monipuolisuus merkitsee monipuolista kuvaa Jumalasta. Hinen

mukaansa eldin Jumalan erityisend ilmoituksen paikkana merkitsee Jumalan katsomista
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kasvoihin. Tdma4 erityinen piirre erottaa Wallacen animismin aiemmista animismin

teorioista.

Wallacen kristillinen animismi on osoitus kristillisen uskon ja animistisen
katsomuksellisuuden yhtyméakohdista. Wallace osoittaa teoksessaan kolmiyhteisen
Jumalan kaksoisinkarnaation késitteelld, miten luonnonmaailmaa voidaan kristinuskon
nikokulmasta tulkita elollisena. Hinen mukaansa Jeesuksen syntymé ruumiilliseksi on
osoitus yhteydestd jumalallisen ja ruumiillisuuden vilill4, kuten myds Jeesuksen
kasteessa Jeesuksen péille laskeutunut Pyhd Henki kyyhkysen muodossa. Jumalan
samanaikainen vastavuoroisuus maanpaéllisessd ruumiillisuudessa ja kuolevaisten
asioista erotettuna toisena on Wallacen mukaan dialektista monismia ja siind on koko
Wallacen kristillisen animismin ydin. Analyysini perusteella siini tulee esille hinen
kuvaamansa naturalistista todellisuutta laajentava todellisuuskasitys, joka pitdd sisdllddn
my0s uskon jumalalliseen voimaan. Tdméd Wallacen esittima kristillisen animismin
yhdistelma pyrkii kédsitykseni mukana ylittdiméédn dualismiin liittyvdn hengen ja
materian eron sekd muut dikotomiat, jotka ovat dualismille tyypillisid. Hénen

animisminsa ohjaa katsomaan asioiden molempia puolia kokonaisuuden 16ytdmiseksi.

Wallacen animismin jumalallisuuden ja ruumiillisuuden yhteys sopii myds Gregersenin
syvdn inkarnaation Késitteen toiseen osaan, jossa tunnustetaan Jeesuksen ruumiin ja
luomakunnan kaikkien ruumiiden vélinen yhteys (Gregersen 2013, 375-376; Frohlich
2024, 14). Tama yhteys sosiaalisen kosmoksen eri olentojen vililla liittdd mukaan
Ingoldin animismin suhteellisuuden (Ingold 2006, 11-13). Wallacen animismi sopii
Haughtin kuvaamaan luomiskeskeiseen teologiaan, jonka mukaan Jumalan kuvaksi

luominen merkitsee olemassaolon ilmenemistéd suhteessa (Haught 2003, 237-238).

Haughtin eskatologisen ndkemyksen mukaan luonto ei ole paratiisi, mutta se on lupaus
siitd, ja se odottaa Jumalan tiydellistd tdyttymystd ja rauhaa (Haught 2003, 242-246).
Tama nidkemys on yhtenevédinen Wallacen kristillisen animismin kanssa. Myos Wallace
on esittdnyt, ettd maailman luominen on vield kesken ja maa odottaa lopullista
lunastustaan sekd vapautumistaan kérsimyksestd. Animismin nikdkulmasta tima
Wallacen kristillinen pelastusoppi tarkoittaa kaikkien olentojen viélistd yhteyden
palauttamista ja pelastusta. Siihen siséltyy ekosentrinen késitys kaikkien luotujen
valisestd tasa-arvosta. Laitilan (1999, 244) mukaan jumala- ja ihmiské&sitysten

muuttuminen tasa-arvoisemmaksi eldinten ja luonnon suhteen muuttaa myos uskontojen
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luonnetta. Uskontoekologisesta ndkokulmasta se osoittaa kulttuuristen késitysten ja
luonnon vilistd yhteyttd, miké on vahvasti 1dsnd Wallacen kristillisessd animismissa

(Pesonen & Kurenlahti 2020, 145; Grim & Tucker 2013, 2).

Wallace on 16ytinyt luomiskertomusta koskevia varhaisia tekstejd, joissa maan paalla
litkkkunutta Henked kuvataan feminiinisin ilmaisuin. Tdmi Wallacen esittima
ekofeministinen piirre Pyhéstd Hengesti johdattaa Pyhdn Hengen feminiinisten
piirteiden dérelle. Kainulaisen esittdmé Gebaran ekofeministinen teologia siséltdd naisen
ja luonnon alistamiseen liittyvien mekanismien tarkastelua, mutta myds luonnon ja
naisen ruumiiden pyhittdmiseen liittyvid kysymyksid. Wallacen kristillisessi
animismissa Pyhin Hengen feminiinisyys saa didillisid piirteitd, ja ne tulevat esille, kun
Wallace kuvaa uutta luovaa ja huolehtivaa lintuemoa, joka hautoo poikasiaan ja ruokkii
niitd. Tdma hdnen ndkemyksensi nostaa esille kuvan kolmiyhteisestd Jumalasta Isdné,
Poikana ja Aitini. Kristillisen animismin teoriallaan Wallace ylitti yleisen kulttuurisen
késityksen animismin ja kristinuskon vilisestd suhteesta, jota on Frohlichin mukaan

pidetty mahdottomana (Frohlich 2024, 12).

Wallacen animismi néyttiytyy posthumanistisena ajatteluna, joka kykenee ylittiméén
myos kristinuskoon liitetyn ldsndolon jénnitteen. Kristillisyydessd on kysytty, miten
Jumala tulee ldsndolevaksi (Engelke 2007, 16). Wallacen animismi voidaan ndhda
vastauksena tdhin kysymykseen. Hénelle merkityksellisid ovat luonnossa vietetyt
hetket, jotka tarjoavat mahdollisuuden pyhin kokemiseen. Pyhéda hin kehottaa etsimaédn
myos sieltd, missa sitd ei ole totuttu kasittelemddn. Hiljainen mietiskely luonnossa tulee
esille rituaalisena toimintana, joka vahvistaa yhteyttd Pyhdn Hengen kautta Jumalaan.
Tadma hidnen animisminsa syvéekologinen ulottuvuus lisdd hdnen mukaansa tietoisuutta
ympéristostd ja kasvattaa vastuullisuutta luontoa kohtaan, kuten myds Taylor on
kuvannut syviekologian merkitystd (Taylor 2005, 456). Téstd ndkokulmasta
tarkasteltuna hdnen animisminsa on vahva signaali kestivdmpien luontoasenteiden
muodostamiseksi keskelld ympéristokriisin aikakautta ja sopii siten myos Whiten
nidkemykseen, jonka mukaan Franciscus Assisilaisen animistisia piirteitd sisdltanyt
katsomus oli hyva esimerkki kestdavimmastd katsomuksellisuudesta. Samalla se my0s
osoittaa, miten Heinosen nédkemys yhteisten periaatteiden etsimisesté eri
katsomusperinteiden vililld on tarkedd. Uskontojen erilaiset ndkemykset voivat

Heinosen mukaansa tdydentda toisiaan. (Heinonen 2007, 261-262.)
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5.2 Jatkotutkimusmahdollisuudet

Analyysia olisi ollut mielekéstd jatkaa pohtimalla ihmisyyttd osana kristillistd
animismia. Kuitenkin tdmén tutkimuksen rajallisuuden vuoksi siihen ei ollut nyt tilaa.
Tassd olisi voitu pohtia, miten kristillisessd animismissa Jumalan luomistyon
keskeneriisyys nikyy ihmisessé ja misséd vaiheessa eldmii ihminen tulee osalliseksi
Pyhastd Hengestd. Mikd on niin sanotusti ihmisyyden ldahtovire kristillisessi
animismissa? Toisaalta kristillinen animismi tarjoaa kentdn, jonka kautta voidaan pohtia
thmisen ja eldimen vilistd suhdetta seka tdhén suhteeseen liittyvid eettisid ulottuvuuksia.
Niiti tuli jo nyt esille Jumalan ja linnun vilisen suhteen tarkastelussa, mutta analyysin

nikdkulmana ei ollut eettiset teoriat.

Wallace esittdd, hin ei tissi aineiston pohjana olleessa teoksessaan keskity
kasvimaailmaan, vaikka liittd4 sen osaksi elollista maailmaa. Teos tarjoaa kuitenkin
viitteitd my0s muidenkin olentojen kuin eldinten tarkasteluun. Muun aineiston
kerddminen voisi tarjota lisdd eviitd kristillisen animismin tutkimiseen kasvimaailman
ndkokulmasta. Pyhdn Hengen eri ilmenemisen muodot, maa, vesi, ilma ja tuli liittdvét
kristillisen animismin kiehtovalla tavalla alkuperdiskansojen katsomuksellisuuteen,
jossa ndma neljd peruselementtid ovat keskeisessé roolissa. Pyhidn Hengen laajempi
tarkastelu ndiden késitteiden kautta toisi lisdd syvyyttd Pyhdn Hengen ilmenemiseen
luonnonmaailmassa kristillisessd animismissa. Aineistossa luonnonmaailmaa kuvataan
my6s Aiti Maana. Tidmi feminiinisyyteen liittyvi kristillisen animismin piirre vaikuttaa

kiinnostavalta ndkokulmalta.

Téssd tutkimuksessa Jeesuksen rooli jdi vdhdlle huomiolle, vaikka Wallace tarkastelee
Jeesuksen roolia parantajana ja Samaanina, sekd hdnen tapaansa kayttdd maata ihmisten
parantamiseen. My0s Jeesuksen monet kuvaukset luonnosta ja eldimistd vihjaavat
mahdollisuudesta tarkastella animismin roolia hidnen persoonassaan ja toiminnassaan.
Téssd tutkimuksessa kuitenkin keskityttiin erityisesti Jumalan kaksoisinkarnaation

toiseen puoleen eli Pyhidn Hengen rooliin eldimessa.
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