Johannes Paavali II

REDEMPTOR HOMINIS



Paavi Johannes Paavali II:n kiertokirje Redemptor hominis
(Ihmisen Lunastaja), jonka han paavillisen palveluvirkansa
alussa osoittaa kunnianarvoisille veljille piispuudessa, papeille,
sdantokuntaperheille, kirkon pojille ja tyttarille ja kaikille hyvan
tahdon ihmisille. 4.3.1979.

© Copyright 1979 — Libreria Editrice Vaticana.

Suomenkielinen laitos:

© Copyright 2012 Katolinen tiedotuskeskus
Paino: Bookwell Oy, Jyvaskyla 2012.
ISBN-13: 978-952-9627-76-9.



Paavi
Johannes Paavali II:n
kiertokirje

REDEMPTOR HOMINIS

(IThmisen Lunastaja)

jonka hin paavillisen palveluvirkansa alussa
osoittaa kunnianarvoisille veljille piispuudessa,
papeille, sidntokuntaperheille,
kirkon pojille ja tyttarille
ja kaikille hyvian tahdon ihmisille






SRR

—_

= o0 N

SISALTO

I
PERINTO

Toisen vuosituhannen paattyessa

Uuden paavin ensimmadiset sanat

Luottaen totuuden ja rakkauden henkeen

Viitaten Paavali VI:n ensimmaiseen kiertokirjeeseen
Kollegiaalisuus ja apostolaatti

Tie kristittyjen ykseyteen

II
LUNASTUKSEN SALAISUUS

Kristuksen salaisuuden piirissa

Lunastus: uusi luomakunta

Lunastuksen salaisuuden jumalallinen ulottuvuus
Lunastuksen salaisuuden inhimillinen ulottuvuus
Kristuksen salaisuus kirkon ldahetystehtavan

ja kristinuskon perustana

Kirkon ldhetystehtava ja ihmisen vapaus

10
11
13
15

18
20
22
23

25
28



III
_ LUNASTETTU IHMINEN
JA HANEN TILANSA NYKYMAAILMASSA

13. Kristus yhdistyi jokaiseen ihmiseen 32
14. Kirkon kaikki tiet vievat ihmiseen 34
15. Mitd nykyihminen pelkaa? 36
16. Edistys vai uhka? 39
17. Ihmisoikeudet: “kirjain” vai “henki” 46
v
KIRKON LAHETYSTEHTAVA JA ITHMISEN KOHTALO
18. Kirkon huoli ihmisen kutsumuksesta Kristuksessa 51
19. Kirkon vastuu totuudesta 55
20. Eukaristia ja katumus 59
21. Kiristillinen kutsumus: palvella ja hallita 65

22. Luottamuksemme aiti 70



Kunnianarvoisat veljet ja rakkaat lapset,
tervehdys teille ja apostolinen siunaus!

I
PERINTO

1. TOISEN VUOSITUHANNEN PAATTYESSA

IHMISEN LUNASTAJA Jeesus Kristus on maailmankaik-
keuden ja historian keskipiste. Hanen puoleensa kaantyvat
ajatukseni ja sydameni tdna erityisend historian hetkenad, jota
kirkko ja koko ihmiskunnan suuri perhe nyt elda. Tana aikana,
jolloin Jumala salatussa kaitselmuksessaan on uskonut minulle
rakkaan edeltdjani Johannes Paavali I:n jalkeen Rooman pyhén
Pietarin istuimeen liittyvan yleismaailmallisen palveluviran,
olemme néet jo hyvin ldhella vuotta 2000. Talla hetkelld on viela
vaikea sanoa, mitd tuo hetki tulee merkitsemaan yksittaisille
kansoille ja kansakunnille, maille ja maanosille, vaikka varmasti
yritimmekin jo nyt ndhda jotain ennalta. Kirkolle, Jumalan
kansalle, joka — vaikkakin epatasaisesti — on levittaytynyt koko
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maailmaan, siitd tulee suuri juhlavuosi. Lahestymme paivaa,
joka — hyvaksyen kaikki kronologisen tarkkuuden vaatimat
korjaukset — muistuttaa ja tekee meidat erityiselld tavalla
uudestaan tietoisiksi siitd keskeisestda uskon totuudesta, jonka
pyha Johannes ilmaisi evankeliuminsa alussa: ”Sana tuli lihaksi
ja asui meidan keskellamme” (Joh. 1:14), ja toisessa kohdassa:
”Jumala on rakastanut maailmaa niin paljon, ettd antoi ainoan
Poikansa, jottei yksikddn, joka hdaneen uskoo, joutuisi kadotuk-
seen, vaan saisi iankaikkisen elaman” (Joh. 3:16).

Elamme siis ikdan kuin uutta adventtia, odotuksen aikaa.
"Monet kerrat ja monin tavoin Jumala muinoin puhui
isillemme profeettojen suulla, mutta ndind viimeisind aikoina
hén on puhunut meille Pojassaan” (Hepr. 1:1-2), Pojassaan, joka
on ihmiseksi tullut ja Neitsyt Mariasta syntynyt Sana. Tassa
pelastavassa tapahtumassa ihmisen historia saavutti huippu-
kohtansa Jumalan rakkauden suunnitelmassa. Jumala astui
tahan historiaan, han tuli — ihmisena — sen subjektiksi, yhdeksi
miljardeista, mutta samalla Ainoaksi! Han muovasi lihaksitule-
misellaan ihmiseldman siihen ulottuvuuteen, jonka héan oli sille
tarkoittanut alusta asti. Han teki sen lopullisesti, vain itselleen
ominaisella tavalla, joka sopii hanen ikuiseen rakkauteensa ja
laupeuteensa, koko jumalallisella vapaudellaan — ja samalla
silld anteliaisuudella, joka mahdollistaa sen, ettd perisyntia
ja koko ihmiskunnan syntien historiaa, ihmismielen, tahdon
ja syddamen harharetkid ajatellessamme voimme ihmetellen
toistaa nditd sanoja: “Oi onnellinen syyllisyys, joka ansaitsi
tallaisen Lunastajan!” (padsidisyon vigilian Exsultet-hymni).

2. UUDEN PAAVIN ENSIMMAISET SANAT

Tamaéan Kristuksen, Lunastajan, puoleen siis kdantyivat ajatuk-
seni ja syddmeni 16. lokakuuta viime vuonna, kun kanonisen
vaalin jdlkeen minulle esitettiin kysymys: “Hyvaksytko?”
Vastasin silloin: ”Uskon kuuliaisuudessa Kristukselle, Herral-
leni, luottaen Kristuksen ja kirkon ditiin ja tietoisena suurista
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vaikeuksista — hyvdaksyn.” Tdnddn toistan tdmédn vastaukseni
avoimesti, jotta se olisi poikkeuksetta kaikkien tiedossa ja jotta
se korostaisi, ettd palveluvirka, josta tuli erityinen velvollisuu-
teni samalla kun otin vastaan valinnan Rooman piispaksi ja
apostoli Pietarin seuraajaksi, liittyy lihaksitulemisen ensisijai-
seen ja perustavanlaatuiseen totuuteen.

Valitsin my0s samat nimet, jotka rakastettu edeltdjani Johannes
Paavali I valitsi. Jo 26. elokuuta 1978, kun hédn ilmoitti pyhalle
kardinaalikollegiolle haluavansa tulla kutsutuksi Johannes
Paavaliksi — ja tdima kaksoisnimi oli ensimmdinen paaviuden
historiassa — ndin tdssa selvan armon merkin uuden paaviuden
tiella. Koska tdama paavius kesti vain 33 paivdaa, minun ei aino-
astaan pida jatkaa sitd, vaan ikdan kuin aloittaa samasta lah-
toruudusta. Tastd kertoo juuri ndiden kahden nimen valinta.
Ottamalla kunnioitetun edeltdjdani nimet haluan hanen laillaan
ilmaista rakkautta sitd ainutlaatuista perintda kohtaan, jonka
paavit Johannes XXIII ja Paavali VI kirkolle jattivat, sekd hen-
kilokohtaista valmiuttani kehittda tata perintoa Jumalan avulla.

Naiden kahden nimen ja kahden paaviuden valityksella liityn
taiman apostolisen istuimen koko traditioon, kaikkiin 1900-
luvun ja aiempien vuosisatojen edeltdjiini, koko siihen lahetys-
ja palvelutehtavan jatkuvuuteen, joka antaa Pietarin istuimelle
aivan erityisen sijan kirkossa. Johannes XXIII ja Paavali VI mer-
kitsevit vaihetta, johon haluan suoraan viitata, kynnystd, josta
aion tietyssd mielessd yhdessa Johannes Paavali I:'n kanssa jatkaa
kohti tulevaisuutta. Tassd minua saa ohjata rajaton luottamus ja
kuuliaisuus sitda Henked kohtaan, jonka Kristus lupasi ja ldhetti
kirkolleen. Pdivda ennen karsimystddan han nimittdin sanoi
apostoleille: “Teille on hyoddyksi, ettd mind menen pois. Ellen
mene, ei Puolustaja voi tulla luoksenne. Mutta mentyéani pois
mind ldhetdn hanet luoksenne” (Joh. 16:7). “Te saatte puolusta-
jan; mind lahetdn hanet Isan luota. Han, Totuuden Henki, ldhtee
Isan luota ja todistaa minusta. Myo0s te olette minun todis-
tajiani, olettehan olleet kanssani alusta asti” (Joh. 15:26-27).
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”Kun Totuuden Henki tulee, han johtaa teiddt tuntemaan koko
totuuden. Han ei ndet puhu omissa nimissaan, vaan puhuu sen,
minkd kuulee, ja ilmoittaa teille, mitd on tuleva” (Joh. 16:13).

3. LUOTTAEN TOTUUDEN JA RAKKAUDEN HENKEEN

Luottaen tdysin Totuuden Henkeen kdyn sisddn viimeaikais-
ten paavien rikkaaseen perintoon. Tama perintd on juurtunut
syvélle kirkon tietoisuuteen aivan uudella, ennenndakematto-
malld tavalla Vatikaanin II kirkolliskokouksen ansiosta. Sen
kutsui koolle ja avasi Johannes XXIII ja vei onnelliseen paatok-
seen ja kestdavyydelld toteutti Paavali VI. Hanen toimintaansa
sain itse seurata lahelta. Thailin hanen syvaa viisauttaan ja roh-
keuttaan sekd samalla hdnen kestavyyttdaan ja karsivallisyyttaan
hédnen paaviutensa vaikeana konsiilin jalkeisend aikana. Pietarin
veneen eli kirkon perdsimessd han sdilytti kaitselmukseen
luottavan rauhallisuuden ja tasapainon kriittisindkin hetkind,
jolloin vene naytti halkeilevan sisédltapdin. Han sdilytti aina
horjumattoman uskon kirkkolaivan lujuuteen. Se, mita “Henki
sanoi kirkolle” meidan aikamme kirkolliskokouksen kautta,
mitd Henki tdssa kirkossa sanoo “kaikille seurakunnille” (ks.
Ilm. 2:7), ei voi — hetkittaisistd levottomuuksista huolimatta —
palvella mitdan muuta paamaaraa kuin sitd, etta koko Jumalan
kansa, joka on tietoinen pelastavasta tehtavastdan, saavuttaa
yha kypsemman yhtendisyyden.

Paavali VI valitsi kirkon nykyisen itseymmarryksen ensim-
maiseksi teemaksi perustavanlaatuisessa kiertokirjeessdan,
joka alkaa sanoilla Ecclesiam suam. Sallittakoon minun viitata
ennen kaikkea tuohon kiertokirjeeseen tassa paaviuteni ensim-
maisessd ja niin sanoakseni avajaisasiakirjassa. Pyhan Hengen
valaisemana ja johtamana kirkko on yhd syvemmin tietoinen
sekd jumalallisesta salaisuudestaan ettd inhimillisesta tehtavas-
taan, jopa kaikista inhimillisista heikkouksistaan. Tama tietoi-
suus on ja sen taytyy olla kirkon rakkauden ensimmainen ldhde,
kuten rakkaus vuorostaan vaikuttaa tietoisuuden juurtumiseen
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ja syvenemiseen. Paavali VI jatti meille todistuksen tasta kirkon
ennenkuulumattoman herkastd tietoisuudesta. Paaviutensa
moninaisten tapahtumien kautta, joita usein leimasi karsimys,
han opetti meille pelotonta rakkautta kirkkoa kohtaan, joka on
kirkolliskokouksen sanojen mukaan ”ikdan kuin sakramentti,
toisin sanoen mitd ldheisimman Jumala-yhteyden ja koko

71

ihmiskunnan ykseyden merkki ja vélikappale”.

4. VIITATEN PAAVALI VI:N ENSIMMAISEEN
KIERTOKIRJEESEEN

Siksi kirkon itseymmarryksen on liityttava universaaliin avoi-
muuteen, jotta kaikki voisivat 10ytda siita “Kristuksen tutki-
mattoman rikkauden” (Ef. 3:8), josta kansojen apostoli puhuu.
Tama avoimuus liittyy tietoisuuteen omasta olemuksesta,
varmuuteen omasta totuudesta, josta Kristus sanoi: ”[se] ei ole
minun omani, vaan Isan, joka on minut lahettanyt” (Joh. 14:24),
ja maarittaa kirkon apostolisen eli missionaarisen dynaamisuu-
den. Juuri tdimdn dynaamisuuden nimissa kirkko tunnustaa
ja julistaa koko Kristukselta saatua totuutta ja samalla kay
”vuoropuhelua”, jota Paavali VI kiertokirjeessdan Ecclesiam
suam nimitti ”pelastuksen vuoropuheluksi”, eritellen tarkasti
ne piirit, joissa sitd tulisi harjoittaa.”? Kun tanaan viittaan tahan
Paavali VI:n paaviuden ohjelmalliseen asiakirjaan, kiitan lak-
kaamatta Jumalaa siitd, ettd tdma suuri edeltdjani ja samalla
todellinen isd pystyi — huolimatta erilaisista sisdisistd heikko-
uksista, joita kirkko koki konsiilin jalkeisend aikana — naytta-
madn “ad extra”, “ulospdin”, sen todelliset kasvot. Talla lailla
myo6s koko ihmissuku, moninaisen olemassaolonsa eri aloilla,
tuli nahdakseni tietoisemmaksi siitd, kuinka valttamaton sille
on Kristuksen kirkko ja sen ldhetys- ja palvelutehtava. Joskus
tama tietoisuus osoittautui vahvemmaksi kuin erilaiset kriittiset

Zamii

asenteet, jotka ”ad intra”, ”sisaltapain” hyokkasivat kirkkoa, sen

1 Vatikaanin II kirkolliskokous, Dogmaattinen konstituutio Lumen gen-
tium Kirkosta, 1: AAS 57 (1965), 5.
2 Paavali VI, kiertokirje Ecclesiam suam: AAS 56 (1964), 650ss.
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instituutioita ja rakenteita, kirkonmiehid ja heidan toimintaansa
vastaan. Talla kritiikin kasvulla oli varmasti erilaisia syitd, ja
olemme varmoja siitd, ettei se aina ollut vailla aitoa rakkautta
kirkkoa kohtaan. Siind ilmeni varmasti myos pyrkimys paasta
eroon niin sanotusta triumfalismista, josta konsiilin aikana
keskusteltiin usein. Vaikka on oikein, ettd kirkko seuratessaan
”syddmeltddn noyran” (Matt. 11:29) Mestarinsa esimerkkia
itsekin perustuu noyryyteen, sdilyttdd kriittisen asenteen
kaiken sen suhteen, mistd sen inhimillinen luonne ja toiminta
koostuu, ettd se vaatii itseltdan jatkuvasti paljon — niin samalla
talla kriittisella asenteella on oltava rajansa. Muuten se ei enda
ole rakentava, siind ei ilmene totuus, rakkaus ja kiitollisuus
armosta, josta tulemme osallisiksi juuri kirkossa ja kirkon
kautta. Siind ei ilmene myoskdaan palvelemisen asenne, vaan
halu ohjata muiden mielipiteitd omalla mielipiteelld, jota levi-
tetddn usein liian hatikoidysti.

Paavali VI:lle kuuluu kiitos siita, etta samalla kun han kunni-
oitti jokaista mihin tahansa inhimilliseen mielipiteeseen sisal-
tyvaa totuuden osasta, han sdilytti veneen peramiehena kaitsel-
muksen ohjaaman tasapainon.’ Kirkko, joka Johannes Paavali
I'n valitykselld on uskottu minulle hédnen jalkeensd, on kirkko,
joka ei varmasti ole vapaa sisdisistd vaikeuksista ja jannitteista,
mutta se on samalla vahvempi kohdatessaan liiallista itsekritiik-

3 Téssa sopii mainita joitakin Paavali VI:n paaviuden tarkeimmista
asiakirjoista. Joistakin niistd hén itse puhui pyhien apostolien Pieta-
rin ja Paavalin juhlapyhan messussa pitiméssdéan saarnassa vuonna
1978: kiertokirje Ecclesiam suam, AAS 56 (1964), 609-659; apostolinen
kirje Investigabiles divitias Christi, AAS 57 (1965), 298-301; kiertokirje
Muysterium fidei, AAS 57 (1965), 753-774; kiertokirje Sacerdotalis caeli-
batus, AAS 59 (1967), 657-697; Sollemnis professio fidei, AAS 60 (1968),
433-445; kiertokirje Humanae Vitae, AAS 60 (1968), 481-503; apostoli-
nen kehotuskirje Quingue iam anni, AAS 63 (1971), 97-106; apostolinen
kehotuskirje Evangelica testificatio, AAS 63 (1971), 497-535; apostolinen
kehotuskirje Paterna cum benevolentia, AAS 67 (1975), 5-23; apostoli-
nen kehotuskirje Gaudete in Domino, AAS 67 (1975), 289-322; apostoli-
nen kehotuskirje Evangelii nuntiandi, AAS 68 (1976), 5-76.
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kia. Voisi sanoa, ettd se on "kriittisempi erilaisia harkitsematto-
mia kritiikkejd kohtaan”, se kykenee vastustamaan paremmin
erilaisia “uutuuksia”, se on kypsempi ”“erottelun” hengessa, se
pystyy paremmin ottamaan esiin ikiaikaisesta aarteesta ”seka
uutta ettd vanhaa” (Matt. 13:52), se on keskittyneempi omaan
salaisuuteensa — ja tdman kaiken avulla se on valmiimpi palve-
lemaan kaikkien pelastuksen lahetystehtavaa. Jumala nimittain
“tahtoo, etta kaikki ihmiset pelastuisivat ja tulisivat tuntemaan
totuuden” (1. Tim. 2:4).

5. KOLLEGIAALISUUS JA APOSTOLAATTI

Vaikkei siltd ndyttdisikdaan, kirkko on nyt paljon yhtendisempi
palvelemisen yhteisénd ja apostolaatistaan tietoisena. Tama
ykseys johtuu Vatikaanin II kirkolliskokouksen muistuttamasta
kollegiaalisuuden periaatteesta, jonka Herra Kristus itse asetti
Pietarin johtamalle kahdentoista apostolin kollegiolle ja jonka
hén jatkuvasti uudistaa piispainkollegiossa, joka yhd kasvaa
kaikkialla maailmassa pysyen yhteydessd pyhdn Pietarin
seuraajan kanssa ja hdnen ohjauksensa alaisena.

Kirkolliskokous ei vain muistuttanut tasta piispojen kolle-
giaalisuuden periaatteesta, vaan elavoitti sitd merkittavasti,
muun muassa toivoen pysyvdd instituutiota, jonka Paavali
VI sittemmin madritteli asettamalla piispainsynodin. Taman
synodin toiminta antoi uuden ulottuvuuden Paavali VI:n koko
paaviudelle, ja sen eldva kaiku kuului ensimmaisistd paivista
alkaen my0s Johannes Paavali I:n samoin kuin hanen arvotto-
man seuraajansa paaviuden aikana.

Tuo ulottuvuus osoittautui erityisen ajankohtaiseksi vaikeana
konsiilin jalkeisend aikana, kun erityisesti synodin valityksella
ykseytensa Pietarin seuraajan kanssa ilmaisseen piispainkolle-
gion yhteinen ja yksimielinen kanta auttoi epdilysten haivyt-
tamisessd sekd naytti samalla universaalilla tasolla oikean tien
kirkon uudistukseen. Synodista syntyi myds muun muassa
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se perustavanlaatuinen impulssi evankelioimiseen, joka sai
ilmaisun apostolisessa kehotuskirjeessa Evangelii nuntiandi,*
joka otettiin iloiten vastaan sekd apostolisena ettd pastoraali-
sena uudistusohjelmana. Samaan suuntaan kulkivat myos piis-
painsynodin viimeisimman, katekeesille omistetun tavallisen
istunnon tyot — vajaa vuosi ennen paavi Paavali VI:n kuolemaa.
Sen tulokset apostolisen istuimen on vield systemaattisesti ty0s-
tettava ja julkaistava.

Kun puhutaan piispojen kollegiaalisuuden ilmenemismuotojen
huomattavasta kehityksestd, on mainittava ainakin kansallisten
piispainkonferenssien vahvistuminen koko kirkossa seka muut
kansainvaliset tai maanosan kattavat kollegiaaliset struktuurit.
Seuraten kirkon vuosisatoja vanhaa traditiota on korostettava
erilaisten paikallisten synodien toimintaa. Oli nimittdin kirkol-
liskokouksen ajatus, jonka Paavali VIjohdonmukaisesti toteutti,
ettd tallaiset rakenteet, joita kirkossa oli koeteltu jo vuosisatoja,
samoin muutkin piispojen kollegiaalisen yhteistyon muodot
kuten kirkkoprovinssit, puhumattakaan jokaisesta yksittdisesta
hiippakunnasta, sykkisivit eldmaa taysin tietoisina identiteetis-
tdan ja samalla ainutlaatuisuudestaan kirkon yleismaailmalli-
sessa ykseydessa.

Tama sama yhteistyon ja yhteisen vastuun henki levisi myos
papiston keskuudessa, mistd todistaa lukuisten pappienneu-
vostojen synty kirkolliskokouksen jdlkeen. Tama henki levisi
my6s maallikkojen keskuudessa, ei vain vahvistamalla jo
olemassa olevia maallikkoapostolaatin muotoja vaan synnyt-
tamalla myos uusia, jotka usein ovat profiililtaan erilaisia ja
poikkeuksellisen dynaamisia muotoja. Lisaksi maallikot, jotka
ovat tietoisia vastuustaan kirkosta, ovat mieluusti ryhtyneet
yhteisty0hon pappien ja sadntokuntalaisten kanssa hiippakun-

4 Paavali VI, apostolinen kehotuskirje Evangelii nuntiandi, AAS (1976),
5-76.
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nallisissa synodeissa tai seurakuntien ja hiippakuntien pasto-
raalineuvostoissa.

Taman kaiken haluan pitaa mielessani paaviuteni alkaessa, silla
se on syy kiittdd Jumalaa, rohkaista lampimasti kaikkia veljid ja
sisaria ja muistaa kiitollisena Vatikaanin II konsiilin ja suurten
edeltdjieni tyota. He antoivat alun télle kirkon eldméan uudelle
nousulle. Se on vahvempi kuin epdilyksen, romahduksen ja
Kkriisin oireet.

6. TIE KRISTITTYJEN YKSEYTEEN

Mita sanoisin kaikista aloitteista, jotka syntyivat uudesta eku-
meenisesta suuntautumisesta? Unohtumaton paavi Johannes
XXIII esitti kristittyjen ykseyden ongelman tdydelld evanke-
liumin kirkkaudella yksinkertaisena seurauksena Mestarimme
Jeesuksen Kristuksen tahdosta, jonka han useita kertoja ilmaisi,
erityisesti rukouksessa, jonka han lausui ylasalissa paivaa ennen
kuolemaansa: “"Mina rukoilen, ettd he kaikki olisivat yhtd, niin
kuin sind, Isd, olet minussa ja mind sinussa” (Joh. 17:21, ks.
17:11,22, 10:16; Luuk. 9:49-50). Vatikaanin II kirkolliskokous
vastasi tahdn ytimekkdasti dekreetissidn ekumeniasta.
Kristittyjen ykseyden sihteeriston avulla paavi Paavali VI otti
ensimmadiset vaikeat askeleet timan ykseyden toteuttamisen
tiella. Olemmeko padsseet pitkalle talla tiella? Menematta
tassa yksityiskohtiin voimme rohkeasti sanoa, ettd olemme
saavuttaneet talld tielld todellista ja silminnahtavda edistystd,
ettd olemme tehneet tyo6td sinnikkdasti ja johdonmukaisesti ja
ettd muiden kirkkojen ja kristillisten yhteisdjen edustajat ovat
tehneet samoin yhdessd meiddn kanssamme, mistd olemme
heille vilpittomasti kiitollisia. Varmaa on myos se, ettemme
nykyisessa kristinuskon ja maailman historiallisessa tilanteessa
nde muuta mahdollisuutta tayttdd kirkon yleismaailmallista
lahetystehtdvad ekumeenisten kysymysten alalla kuin etsia
lahentymisen ja ykseyden teitd ahkerasti, sinnikkaasti, ndyrasti
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ja rohkeasti, sen henkilokohtaisen esimerkin mukaan, jonka
paavi Paavali VI meille jatti.

Meidén on siis etsittdva ykseyttd huolimatta siitd, millaisia vai-
keuksia talla tiellda voi ilmetd ja kertyd. Muuten emme pysyisi
uskollisina Kristuksen sanalle, emme tayttdisi hanen testament-
tiaan. Uskallammeko ottaa sellaisen riskin?

On ihmisid, jotka haluaisivat kddntya takaisin ekumenian tieltd,
kun he kohtaavat vaikeuksia tai arvioivat ensimmaisten eku-
meenisten ponnistusten vaikutukset kielteisiksi. Jotkut jopa
ovat sitd mieltd, ettd ekumenia vahingoittaa evankeliumin asiaa,
ettd se tuo mukanaan kirkon entistd pahemman hajaantumisen
ja ettd se sekoittaa kasitteitd uskon ja moraalin kysymyksissa,
ettd se johtaa tietynlaiseen indifferentismiin.

Ehkd on hyvdkin, etta tdllaisten ndkemysten puolustajat
kertovat meille peloistaan, vaikka tdssdkin on sailytettava
oikeudenmukaiset rajat. On selvdd, ettd tama uusi vaihe
kirkon eldmadssa vaatii meiltd erityisen tietoista, syventynytta
ja vastuullista uskoa. Todellinen ekumeeninen toiminta tar-
koittaa avoimuutta, lahestymistd, valmiutta dialogiin, yhteista
totuuden etsintdd sen tdydessd evankeliumin mukaisessa ja
kristillisessa merkityksessa. Se ei missaan tapauksessa tarkoita
eikd voi tarkoittaa kirkon tunnustaman ja opettaman totuuden
rajojen hamartamista. Niille, jotka mistd tahansa syistd haluai-
sivat vieda kirkon pois kristittyjen yleismaailmallisen ykseyden
etsimisen tieltd, on toistettava vield kerran: voimmeko olla
tekematta tata? Voimmeko olla luottamatta — kaikessa inhimil-
lisessa heikkoudessamme, kaikkine monien vuosisatojen taak-
koinemme — Herramme armoon, joka ilmeni viime aikoina sen
Pyhan Hengen puheen kautta, jota kuulimme kirkolliskokouk-
sessa? Silloinhan kiistdisimme sen meitd itseimme koskevan
totuuden, jonka apostoli niin upeasti ilmaisi: “Jumalan armosta
mina olen se mika olen, eika hanen armonsa minua kohtaan ole
mennyt hukkaan” (1. Kor. 15:10).
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Tama sama pétee eri tavalla ja eri madrin toimintaan, jonka paa-
madrand on lahentyminen ei-kristillisten uskontojen edustajien
kanssa. Se saa ilmaisunsa dialogissa, tapaamisissa, yhteisessa
rukouksessa ja inhimillisten hengellisten aarteiden etsimisessa,
joita — kuten hyvin tieddmme — ndiden uskontojen edustajilta ei
puutu. Eiko joskus kdykin niin, ettd ei-kristillisten uskontojen
tunnustajien luja uskonvakaumus - joka my0s on Totuuden
Hengen vaikutusta, joka toimii Kristuksen mystisen ruumiin
nakyvien rajojen ulkopuolella — saattaa ldhes hammennykseen
kristittyjd, jotka ovat niin usein liian taipuvaisia epdilemaan
Jumalan ilmoittamia ja kirkon julistamia totuuksia, liian hataisia
moraaliperiaatteiden l0yhentamisessa ja eettisen ”sallivuu-
den” teiden avaamisessa? On jaloa olla valmis ymmartamaan
jokaista ihmistd, analysoimaan jokaista jarjestelmad, tunnus-
tamaan oikeaksi kaiken sen, mika on oikein. Tama ei voi kui-
tenkaan tarkoittaa oman uskonvarmuuden menettimista® eika
moraaliperiaatteiden heikentamistd. Niiden puute nakyy hyvin
nopeasti kokonaisten yhteiskuntien elamaéssa valitettavina seu-
rauksina.

5 Ks. Vatikaanin I kirkolliskokous, dogmaattinen konstituutio katolises-
ta uskosta Dei Filius, kaanon III; De fide, 6. Conciliorum Oecumenico-
rum Decreta, Ed. Istituto per le Scienze Religiose, Bologna 1973, 811.
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II
LUNASTUKSEN SALAISUUS

7. KRISTUKSEN SALAISUUDEN PIIRISSA

Vaikka tie, jolle kirkolliskokous vei meiddn vuosisatamme
kirkon ja jonka unohtumaton paavi Paavali VI viitoitti ensim-
maisessa kiertokirjeessaan, tuleekin pitkaan olemaan se tie, jota
meidan kaikkien tulee kulkea, samaan aikaan tdssa uudessa
vaiheessa voimme oikeutetusti esittda itsellemme kysymyksen:
miten? Milla tavalla meidan kuuluu edeta talla tiella? Mita on
tehtava, jotta tama kirkon uusi adventti, joka liittyy lahenevaan
toisen vuosituhannen loppuun, toisi meidat lahemmaksi hanta,
josta Raamattu sanoo: “Suuri on hanen valtansa”, joka on lan-
kaikkinen Isd, Pater futuri saeculi? (Jes. 9:6) Tama on perustavan-
laatuinen kysymys, joka uuden paavin on esitettava itselleen,
kun héan ottaa uskonkuuliaisuuden hengessa vastaan Kristuk-
sen Pietarille useita kertoja esittdiméan haasteen: “Ruoki minun
karitsoitani” (Joh. 21:15), mika tarkoittaa: ole lammastarhani
paimen, ja vield toisessa kohdassa: “Ja kun olet palannut
takaisin, vahvista veljiasi” (Luuk. 22:31).

Rakkaat veljet, pojat ja tyttdaret, tahan on annettava yksi peri-
aatteellinen ja perustavanlaatuinen vastaus. Hengen, mielen,
tahdon ja sydamen on kaannyttava yhteen ainoaan suuntaan:
Kristuksen, ihmisen Lunastajan luokse; Kristuksen, maailman
Lunastajan luokse, ad Christum Redemptorem hominis, ad
Christum Redemptorem mundi. Haneen suuntaamme katseemme
ja toistamme pyhén Pietarin tunnustuksen: "Herra, kenen luo
me menisimme? Sinulla on ikuisen elaman sanat”, koska vain
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hédnessd, Jumalan Pojassa, on meiddn pelastuksemme (Joh.
6:68, ks. Ap.t. 4:8ss.). Koko kirkon itseymmarrykselld, jota kir-
kolliskokous huomattavasti kehitti, kaikilla timan itseymmar-
ryksen tasoilla, kaikilla keinoilla, joilla kirkko ilmaisee, 16ytaa
ja vahvistaa itsensd, meiddn on jatkuvasti tahdattava haneen,
joka on paa (ks. Ef. 1:10,22, 4:25, Kol. 1:18), hdneen, “jonka
kautta kaikki on, niin myds me hédnen kauttaan” (1. Kor. 8:6,
ks. Kol. 1:17), haneen, joka on samalla “tie ja totuus” (Joh. 14:6)
ja “ylosnousemus ja eldma” (Joh. 11:25); haneen, jonka nah-
dessimme ndaemme myos Isdan (ks. Joh. 14:9), hdneen, jonka
pois ldhteminen ristin ja lopulta taivaaseenastumisen kautta
oli meille hyddyksi (ks. Joh. 16:7), jotta Puolustaja, Totuuden
Henki, tulisi ja voisi jatkuvasti tulla luoksemme. Hanessa ovat
”kaikki viisauden ja tiedon aarteet” (Kol. 2:3), kirkko on hanen
ruumiinsa (ks. Room. 12:5, 1. Kor. 6:15, 10:17, 12:12,27, Ef. 1:23,
2:16, 4:4, Kol. 1:24, 3:15). Kirkko on ”Kristuksessa ikdan kuin
sakramentti, toisin sanoen mitd ldheisimman Jumala-yhteyden
ja koko ihmiskunnan ykseyden merkki ja valikappale”,® jonka
lahde han on! Han itse! Redemptor!

Kirkko ei lakkaa kuuntelemasta hanen sanojaan, se lukee niita
yha uudelleen, se rakentaa suurella hartaudella uudelleen
hédnen elamansa jokaisen yksityiskohdan. Mutta eivathan aino-
astaan kristityt kuuntele ndita sanoja. Kristuksen elama puhut-
telee samalla lukuisia ihmisid, jotka eivat vield pysty sanomaan
yhdessa Pietarin kanssa: “Sind olet Messias, eldvan Jumalan
Poika” (Matt. 16:16). “Kristus, eldvan Jumalan Poika” puhuu
ihmisille samalla my0s Ihmisend. Hanen eldménsd, ihmi-
syytensd, hanen uskollisuutensa totuudelle ja hanen kaikkia
syleileva rakkautensa puhuttelevat. Hanen ristinkuolemansa-
kin puhuttelee, hdanen kdrsimyksensa ja hyldtyksi tulemisensa
kasittamaton syvyys. Kirkko ei lakkaa eldmastda uudelleen
hénen ristinkuolemaansa ja ylosnousemustaan. Ne ovat kirkon

6 Vatikaanin II kirkolliskokous, Dogmaattinen konstituutio Lumen gen-
tium Kirkosta, 1: AAS 57 (1965), 5.
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jokapdivaisen elamédn sisalto. Kirkko nimittdin viettdd euka-
ristiaa itse Kristuksen, Herransa, asetuksesta ja 10ytda siita
”eldmaén ja pyhyyden ldhteen” (ks. Jeesuksen pyhdn sydamen
litania), vaikuttavan merkin armosta ja sovituksesta Jumalan
kanssa, ikuisen eldméan pantin. Kirkko eldd héanen salaisuu-
destaan, ammentaa siitd lakkaamatta ja etsii jatkuvasti keinoja
tuoda taman Mestarinsa ja Herransa salaisuuden lahemmaksi
ihmisid: kansoja, kansakuntia, yha uusia sukupolvia, jokaista
ihmista — ikdan kuin se toistaisi jatkuvasti apostolin sanoja:
“En halunnut tietda teidan luonanne mistddan muusta kuin
Jeesuksesta Kristuksesta, en muusta kuin ristiinnaulitusta Kris-
tuksesta” (1. Kor. 2:2). Kirkko pysyy lunastuksen salaisuuden
piirissd, se on kirkon eldman ja ldhetystehtdavan syvin perusta.

8. LUNASTUS: UUSI LUOMAKUNTA

Maailman Lunastaja! Hénessa ilmeni uudella ja ihmeellisella
tavalla se perustavanlaatuinen totuus luomisesta, josta 1.
Mooseksen kirja todistaa, kun se toistaa monta kertaa: “Jumala
naki, etta niin oli hyva” (vrt. 1. Moos. 1). Hyvyydelld on ldhteensa
Viisaudessa ja Rakkaudessa. Jeesuksessa Kristuksessa nakyva
maailma, jonka Jumala on luonut ihmista varten (vrt. 1. Moos.
1:26ss.) — maailma, joka synnin takia joutui katoavaisuuden
alaisuuteen” - saa takaisin alkuperdisen suhteensa jumalallisen
Viisauden ja Rakkauden ldhteen kanssa. “Jumala on rakas-
tanut maailmaa niin paljon, ettd antoi ainoan Poikansa” (Joh.
3:16). Niin kuin ihmisessd, Adamissa, tdma side rikkoutui, niin
ihmisessd, Kristuksessa, se muovataan uudestaan ehjaksi (ks.
Room. 5:12ss.). Eivdtko meita 20. vuosisadan ihmisia puhutte-
lekin kansojen apostolin jarisyttavat sanat luomakunnasta, joka
“huokaa ja vaikeroi synnytystuskissa” (Room. 8:22) ja “odottaa
hartaasti Jumalan lasten ilmestymista” (Room. 8:19), luoma-
kunnasta, joka on taipunut “katoavaisuuden alaisuuteen”?

7 Vrt. Room. 8:19-20ss., Vatikaanin II kirkolliskokous, Pastoraalikonsti-
tuutio kirkosta nykymaailmassa Gaudium et spes 2, 13: AAS 58 (1966),
1026, 1034ss.
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Eiko valtava ja aiemmin tuntematon edistys, joka ihmisen maa-
ilmanvalloituksessa on erityisesti tdiman vuosisadan aikana
tapahtunut, paljasta samalla ennen tuntemattomassa maarin
tuon monimuotoisen “katoavaisuuden alaisuuteen” taipu-
misen? Riittdd, kun mainitsee vaikkapa sellaiset ilmiot kuin
nopean teollistumisen aiheuttaman ympariston saastumisen
uhkan, toistuvat aseelliset konfliktit, itsetuhon mahdollisuuden
esimerkiksi atomi-, vety- tai neutroniaseilla ja syntymattomien
elamadn kunnioituksen puutteen. Eikd uuden ajan maailma,
avaruuslentojen maailma, aiemmin saavuttamattomien tieteen
ja tekniikan saavutusten maailma, ole samalla se maailma, joka
“"huokaa ja vaikeroi” (Room. 8:22), silld se yha vield “odottaa
hartaasti Jumalan lasten ilmestymista” (Room. 8:19)?

Vatikaanin II kirkolliskokous saavutti tarkkandkoisessd ana-
lyysissdan “nykymaailmasta” sen nakyvan luomakunnan tar-
keimman kohdan, joka on ihminen, laskeutuen — kuten Kristus
— ihmisen omantunnon syvyyteen, koskettaen ihmisen sisaista
salaisuutta, sitd, jota raamatullisessa ja ei-raamatullisessakin
kielessa ilmaisee sana ”“sydan”. Kristus, maailman Lunastaja,
kosketti ainutkertaisella tavalla ihmisen salaisuutta, han astui
sisdan ihmisen ”"sydameen”. Siksi Vatikaanin II kirkolliskokous
opettaa aivan oikein: ”Itse asiassa ei ihmisen salaisuus tule
todella selvasti nakyviin muutoin kuin lihaksi tulleen Sanan
salaisuuden kautta. Aadam, ensimmadinen ihminen, oli sen
esikuva, joka oli tuleva, nimittdin Kristuksen, Herran. Juuri
ilmoittamalla Isdn ja hdnen rakkautensa salaisuuden Kristus,
uusi Aadam, paljastaa ihmisen kokonaan ihmiselle itselleen ja
osoittaa hanelle hanen korkeimman kutsumuksensa.” Ja viela:
”Kristus on 'nakymattoman Jumalan kuva’ (Kol. 1:15) ja taydelli-
nen ihminen. Han palautti Aadamin lapsille sen Jumalan kuvan
kaltaisuuden, jonka jo ensimmadinen synti oli turmellut. Koska
han omaksui ihmisluonnon eika tuhonnut sita, tama luonto tuli
samalla my0s meissd kohotetuksi ylevdaan arvoon. Tulemalla
ihmiseksi hdn, Jumalan Poika, nédet tavallaan yhdistyi jokaiseen
ihmiseen. Han teki tyota ihmiskdsin, ajatteli ihmisen mielelld,
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toimi ihmisen tahdolla ja rakasti ihmissydamelld. Syntymalla
Neitsyt Mariasta hdn tuli todella yhdeksi meistd ja kaikessa
meiddn kaltaiseksemme, kuitenkin ilman syntid.”® Redemptor
hominis!

9. LUNASTUKSEN SALAISUUDEN JUMALALLINEN
ULOTTUVUUS

Kun mietiskelemme uudestaan naitd kirkolliskokouksen
opetuksen suurenmoisia lauseita, emme unohda hetkeksikaan
sitd, ettd Jeesus Kristus, eldavan Jumalan Poika, sovitti meidat
Isan kanssa (vrt. Room. 5:11, Kol. 1:20). Juuri hén ja han yksin
sovitti meidat Isan ikiaikaisen rakkauden kanssa, sen Isyyden
kanssa, joka alusta asti on ilmaissut itseddan maailman luo-
misessa, siind, ettd se antoi ihmiselle koko luomakunnan
rikkauden, ettd se teki hanestd ”lahes jumal’olennon” (Ps. 8:6),
koska hanet luotiin Jumalan kuvaksi ja kaltaiseksi (vrt. 1. Moos.
1:26) — ja toisaalta sen Isyyden ja rakkauden kanssa, jonka
ihminen tavallaan torjui rikkoessaan ensimmadisen liiton (vrt. 1.
Moos. 3:6ss.) ja myohemmat liitot, jotka Jumala ”“yha uudelleen
tarjosi ihmisille” (vrt. IV eukaristinen rukous). Maailman
lunastus — tuo jarisyttdva rakkauden salaisuus, jossa uudiste-
taan luomisen salaisuus’ — on pohjimmaiselta juureltaan van-
hurskauden tayteytta yhdessa ihmissyddmessa: ainosyntyisen
Pojan syddmessd, jotta se voisi tulla vanhurskaudeksi monien
ihmisten sydamissd, niiden, jotka on ikuisuudesta saakka
ennalta madardtty lapsiksi tdssad ikiaikaisessa ainosyntyisessa
Pojassa (vrt. Room. 8:29s., Ef. 1:8) ja jotka on kutsuttu armoon
ja rakkauteen. Golgatan risti, jonka kautta Jeesus Kristus,
ihminen, Neitsyt Marian poika, Joosef Nasaretilaisen ottopoika,
”]lahtee” tastd maailmasta, on samanaikaisesti Jumalan ikuisen

8 Vatikaanin II kirkolliskokous, pastoraalikonstituutio kirkosta nyky-
maailmassa Gaudium et spes, 22: AAS 58 (1966), 1042ss.

9 Vatikaanin II kirkolliskokous, pastoraalikonstituutio kirkosta nyky-
maailmassa Gaudium et spes, 37: AAS 58 (1966), 1054ss.; Dogmaattinen
konstituutio Lumen gentium Kirkosta, 48: AAS 57 (1965), 53ss.
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isyyden uusi ilmeneminen, jossa tima isyys lahestyy uudestaan
ihmiskuntaa, jokaista ihmistd, lahjoittamalla ihmiselle kolmasti
pyhan ”"Totuuden Hengen” (Joh. 16:13).

Tassa Isdan ilmoituksessa ja Pyhan Hengen vuodattamisessa,
jotka painavat lahteméattoman sinetin lunastuksen salaisuu-
teen, selittyy Kristuksen ristin ja kuoleman merkitys. Luomisen
Jumala ilmoittaa itsensa lunastuksen Jumalana, Jumalana, joka
on itselleen uskollinen (vrt. 1. Tess. 5:24), uskollinen luomisen
pdivand ilmaisemalleen rakkaudelle ihmistd ja maailmaa
kohtaan. Eikd hanen rakkautensa vetdydy pois mistaan sellai-
sesta, mitd hanen oikeudenmukaisuutensa vaatii. Siksi han ei
saastanyt Poikaansa, vaan ”sen, joka ei synnistd tiennyt, han
meidadn tahtemme teki synniksi” (2. Kor. 5:21, vrt. Gal. 3:13). Han
“teki synniksi” tdysin synnittoman ilmoittaakseen rakkauden,
joka on aina koko luomakuntaa suurempi, rakkauden, joka
on han itse, silla “Jumala on rakkaus” (1. Joh. 4:8,16). Ennen
kaikkea tamd rakkaus on syntid, heikkoutta ja luomakunnan
katoavaisuutta (Room. 8:20) suurempi, kuolemaa voimak-
kaampi - aina valmiina nostamaan ja antamaan anteeksi,
aina valmiina ldhtemdan tuhlaajapoikaa vastaan (vrt. Luuk.
15:11ss.), aina ”Jumalan lasten ilmestymista” (Room. 8:19)
etsivd, heiddn, jotka on kutsuttu tulevaan kirkkauteen (Room.
8:18). Tata rakkauden ilmoitusta kutsutaan myos laupeudeksi.””
Télla rakkauden ja laupeuden ilmoituksella on ihmiskunnan
historiassa yksi hahmo ja yksi nimi. Se on: Jeesus Kristus.

10. LUNASTUKSEN SALAISUUDEN INHIMILLINEN
ULOTTUVUUS

Ihminen ei voi eldd ilman rakkautta. [hminen pysyy itselleen
kasittamattomana olentona, hanen elamallaan ei ole tarkoitusta,
ellei rakkaus ilmoita hanelle itseddn, jos hian ei kohtaa rakkautta,
jos hdn ei kosketa sitd eika tee siitd jollain lailla omaansa, jos han

10 Tuomas Akvinolainen, Summa theologiae, III, q. 46, a. 1, ad 3.
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ei 1oyda eldavaa osallisuutta sithen. Juuri siksi Kristus, Lunastaja,
niin kuin jo todettiin, “paljastaa ihmisen kokonaan ihmiselle
itselleen”. Tama on — jos asian voi ndin ilmaista — lunastuksen
inhimillinen ulottuvuus. Ihminen 16ytaa siinad todellisen suu-
ruutensa, arvokkuutensa ja ihmisyytensd arvon. Lunastuksen
salaisuudessa ihminen 10ytaa ikaan kuin uuden vahvistuksen
ja ilmaisun itselleen. Hanet luodaan uudesti! ”Yhdentekevaa,
oletko juutalainen vai kreikkalainen, orja vai vapaa, mies vai
nainen, sillda Kristuksessa Jeesuksessa te kaikki olette yksi”
(Gal. 3:28). Ihmisen, joka haluaa ymmartaa itsedan loppuun asti
— eikd vain valiaikaisten, osittaisten, joskus pinnallisten ja jopa
kuviteltujen oman itsensa mittaamisen kriteerien mukaan — on
ahdistuneisuudessaan, epavarmuudessaan, my0s heikkoudes-
saan ja syntisyydessddn, elamassaan ja kuolemassaan ldahestyt-
tava Kristusta. Hanen on ikdadn kuin astuttava sisdan Kristuk-
seen koko persoonassaan, hanen on omaksuttava, sisdistettava
koko lihaksitulemisen ja lunastuksen todellisuus, jotta hdn voisi
16ytaa itsensa. Jos ihminen kdy lapi tdiman syvan prosessin, sen
hedelména ei ole vain Jumalan palvominen, vaan myds syva
ihmetys itsed kohtaan. Millainen arvo Luojan silmissad ihmisella
onkaan, kun kerran han on ansainnut ndin suuren ja mahtavan
Lunastajan (vrt. paasidisvigilian Exsultet-hymni), kun kerran
Jumala ”antoi ainoan Poikansa”, jotta hdn, ihminen, ”ei joutuisi
kadotukseen, vaan saisi iankaikkisen elaman” (vrt. Joh. 3:16).

Juuritamd syvaihmetysihmisenarvoajaarvokkuuttakohtaanon
nimeltdan evankeliumi eli hyva uutinen. Se on my0s nimeltaan
kristinusko. Se maarittda kirkon ldhetystehtdvan maailmassa,
my0s ja ehka jopa erityisesti “nykymaailmassa”. Tama ihmetys,
ja samalla vakuuttuneisuus ja varmuus, joka syvimmalta ole-
mukseltaan on uskon varmuutta mutta joka salatulla tavalla
elavoittad jokaisen todellisen humanismin muodon, pysyy
tiiviissd yhteydessa Kristukseen. Ihmetys osoittaa myos hanen
paikkansa, hdnen — jos asian voi ndin ilmaista — erityisen kan-
salaisoikeutensa ihmisen ja ihmiskunnan historiassa. Kirkko,
joka ei lakkaa mietiskelemdsta Kristuksen koko salaisuutta,
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tietdd taydelld uskon varmuudella, ettd lunastus, joka tuli ristin
kautta, antoi ihmiselle lopullisen arvokkuuden ja maailmassa
olemisen tarkoituksen - tarkoituksen, jonka synti oli suuressa
maadrin havittanyt. Siksi my0s lunastus tayttyi paasidissalaisuu-
dessa, joka johtaa ristin ja kuoleman kautta ylosnousemukseen.

Kirkon perustavanlaatuinen tehtdva kaikkina aikoina, ja erityi-
sesti meiddn aikanamme, on suunnata ihmisen katse ja koko
ihmiskunnan tietoisuus ja kokemus Kristuksen salaisuuden
puoleen, auttaa kaikkia ihmisid tutustumaan lunastuksen
syvyyteen, joka on Jeesuksessa Kristuksessa. Samalla koske-
tamme ihmisen suurinta syvyytta: ihmisen sydantd, omaatun-
toa ja hanen eldimansa tapahtumia.

11. KRISTUKSEN SALAISUUS KIRKON
LAHETYSTEHTAVAN JA KRISTINUSKON PERUSTANA

Vatikaanin II kirkolliskokous teki valtavan tyon sen tayden ja
kokonaisvaltaisen kirkon itseymmarryksen muovaamiseksi,
josta paavi Paavali VI kirjoitti ensimmaisessa kiertokirjeessaan.
Tama tietoisuus — tai pikemminkin kirkon kasitys itsestadn
— muotoutuu ”vuoropuhelussa”, ja ennen kuin vuoropuhe-
lusta tulee keskustelua, huomio on ensin suunnattava siihen
"“toiseen”, jonka kanssa on tarkoitus keskustella.

Vatikaanin II kirkolliskokous teki perustavanlaatuisen tyon
kirkon itseymmarryksen muovaamiseksi juuri siind, ettd se
niin osuvasti ja patevasti suuntasi katseemme ihmiskuntaan
eri uskontojen “karttana”. Se osoitti my0s, ettd ateismin ilmio
monissa muodoissaan on lisannyt itsensd tdlle uskontojen
kartalle aiemmin tuntemattomana, nykyajalle tyypillisena
kerrostumana, ennen kaikkea ohjelmallinen ateismi, joka on
tiettyjen poliittisten jarjestelmien ominaispiirre.

Uskonnosta puhuttaessa kyse on uskonnosta yleismaailmalli-
sena ilmiond, joka on ollut mukana ihmisen historiassa alusta
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asti; kyse on my0s eri ei-kristillisistd uskonnoista seka itse kris-
tinuskosta. Kirkolliskokouksen asiakirja ei-kristillisista uskon-
noista on ennen kaikkea taynna syvaa kunnioitusta suuria hen-
gellisia arvoja kohtaan, hengellisyyden ensisijaisuutta kohtaan,
sitd kohtaan, mika on hengellistd ja mikad ihmiseldamassa ilmenee
uskontona ja sitten moraalina ja mika vaikuttaa koko kulttuu-
riin. Kirkkoisdt ndkivat aivan oikein eri uskonnoissa ikdan kuin
yhden totuuden heijastumia, Sanan siemenia (semina Verbi)."!
Ne todistavat siitd, ettd vaikkakin eri teitd pitkin, silti yhteen
ainoaan suuntaan etenee se syvin ihmishengen pyrkimys, joka
ilmenee Jumalan etsimisessd ja samalla, Jumalaa kohti pyrki-
misen kautta, ihmisyyden tayden ulottuvuuden ja ihmiselaman
tayden tarkoituksen etsimisessa. Kirkolliskokous osoitti erityista
huomiota Israelin uskontoa kohtaan, muistaen valtavan kristi-
tyille ja juutalaisille yhteisen hengellisen perinnon. Se ilmaisi
myo6s kunnioituksensa islaminuskoisia kohtaan, joiden usko
my0s viittaa mieluusti Abrahamiin.™

Vatikaanin II kirkolliskokouksen aikaansaaman avautumi-
sen kautta kirkko ja kaikki kristityt pystyivdt saavuttamaan
tdiydemman tietoisuuden Kristuksen salaisuudesta. Se on
salaisuus, ”joka on ollut kdtkdssa aikojen alusta” (Kol. 1:26)
Jumalassa siksi, ettd se voisi paljastua aikanaan, ettd se voisi
paljastua ihmisessa Jeesuksessa Kristuksessa, ja jotta se voisi
paljastua lakkaamatta kaikkina aikoina. Kristuksessa ja Kristuk-
sen kautta Jumala ilmoitti itsensd taydellisesti ihmiskunnalle,
lahestyi sita lopullisesti — ja samalla Kristuksessa ja Kristuk-
sen kautta ihminen sai tdyden tietoisuuden arvokkuudestaan,

11 Ks. pyha Justinos, 1. Apologia, 46:1-4; 2. Apologia, 7(8):1-4, 10:1-3,
13:3—4: Florilegium Patristicum 11, Bonn 19112, 81, 125, 129, 133; pyha
Klemens Aleksandrialainen, Stromata 1:19:91-94: Sources Chrétiennes
30, 117ss.; 119 ss.; Vatikaanin II kirkolliskokous, Dekreetti Ad gentes
Kirkon lahetystoiminnasta, 11: AAS 58 (1966), 960; Dogmaattinen
konstituutio Lumen gentium Kirkosta, 17: AAS 57 (1965), 21.

12 Ks. Julistus Nostra aetate kirkon suhteesta ei-kristillisiin uskontoihin,
3-4: AAS 58 (1966), 741-743.
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ylevyydestdan, itse ihmisyyden transsendenttisesta arvosta ja
oman olemassaolonsa tarkoituksesta.

Siksi meidan kaikkien — Kristuksen seuraajien — taytyy kohdata
ja yhdistyda hanen itsensa ymparilld. Tamd yhdistyminen
kirkkojen ja kristillisten yhteisdjen elamén eri alueilla, traditi-
oissa, rakenteissa ja jarjestyksissd, ei voi toteutua ilman perus-
teellista tyotd, joka pyrkii tuntemaan toiset hyvin ja poistamaan
esteet tdyden ykseyden tieltd. Kuitenkin voimme ja meidan
pitaa jo nyt pystyd ndyttdmaan maailmalle ykseytemme Kris-
tuksen salaisuuden julistamisessa, lunastuksen jumalallisen ja
samalla inhimillisen ulottuvuuden osoittamisessa, kestavassa
ja vasymattomassa taistelussa sen arvokkuuden puolesta,
jonka jokainen ihminen sai ja jatkuvasti saa Kristuksessa. Tama
arvokkuus on Jumalan lapseksi ottamisen armon arvokkuutta
ja samalla ihmisyyden sisdisen totuuden arvokkuutta; jos se on
saanut nykymaailman tietoisuudessa niin perustavaa huomiota,
vield tirkeampi se on meille sen todellisuuden valossa, joka on
Jeesus Kristus.

Jeesus Kristus on Jumalan ihmiselle antaman ldhetystehtavan
ikuinen alku ja pysyva keskipiste. Meiddn kaikkien on osallis-
tuttava tahan lahetystehtdvaan, meidan on keskitettava sithen
kaikki voimamme, se on nimittain meidan aikamme ihmiskun-
nalle viela tarpeellisempi kuin koskaan aiemmin. Jos ldhetystyo
ndyttdd kohtaavan nykyaikana suurempaa vastustusta kuin
koskaan, tamakin todistaa siitd, ettd se on nykyaan tarpeellisem-
paa ja vastustuksesta huolimatta kaivatumpaa kuin koskaan.
Kosketamme tdssa epdsuorasti sitd Jumalan taloudenhoidon
salaisuutta, joka yhdisti pelastuksen ja armon ristiin. Kristus ei
turhaan sanonut, ettd “taivasten valtakuntaa vastaan hyokataan,
ja hyokkadjat tempaavat sen itselleen” (Matt. 11:12). Han sanoi
myds, ettd “tdman maailman lapset ovat (...) ovelampia kuin
valon lapset” (Luuk. 16:8). Ottakaamme kernaasti vastaan tama
moite, jotta voisimme niiden ”Jumalan hyokkadjien” tavoin,
joita olemme ndhneet monta kertaa kirkon historiassa ja joita
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ndaemme tanaankin, tietoisesti yhtya suureen lahetystehtavaan:
nayttda Kristus maailmalle, auttaa jokaista ihmista 10ytamaan
itsensd hdnessd, auttaa veljiemme ja sisartemme sukupolvea,
kansoja, kansakuntia, valtioita, ihmiskuntaa, kehitysmaita ja
vauraita maita, auttaa kaikkia tuntemaan ”Kristuksen tutkima-
ton rikkaus” (Ef. 3:8), koska se on tarkoitettu jokaiselle, se on
jokaisen ihmisen omaisuutta.

12. KIRKON LAHETYSTEHTAVA JA THMISEN VAPAUS

Tassa lahetystehtavan ykseydessd, jonka madrittdda ennen
kaikkea itse Kristus, kirkon ja kaikkien kristittyjen taytyy loytaa
se, mikad heitd jo valmiiksi yhdistdd, ennen kuin aika on kypsa
taydelle yhteydelle. Taméa on apostolista ykseyttd ja lahetys-
ykseytta — lahetysykseyttd ja apostolista ykseyttd. Tassa ykse-
ydessa lahestymme koko ihmishengen suurenmoista perintdd,
joka ilmenee kaikissa uskonnoissa, niin kuin Vatikaanin II
kirkolliskokouksen julistus Nostra aetate sanoo.” Lahestymme
samalla kaikkia kulttuureja, maailmankatsomuksia, kaikkia
hyvan tahdon ihmisid. Lahestymme heita silla arvostuksella
ja kunnioituksella, jotka apostolisista ajoista ovat maarittaneet
lahetystyon ja lahetystyontekijoiden asennetta. Riittdd,
kun muistutamme pyhdstda Paavalista, esimerkiksi hanen
puheestaan Ateenan Areopagilla (Ap.t. 17:22ss). Lahetystyon
asenne alkaa aina syvan kunnioituksen tunteesta sita kohtaan,
“mitd ihmisessd on” (Joh. 2:25), sitd kohtaan, mitd han on jo
henkensd syvyydessa tyostdnyt syvimmistd ja tarkeimmistd
kysymyksistd. Kyse on kunnioituksesta sitd kohtaan, mita
hédnessd on jo vaikuttanut se Henki, joka ”puhaltaa missa
tahtoo” (Joh. 3:8). Lahetystyd ei ole koskaan tuhoamista,
vaan omaksumista ja uuden rakentamista, vaikka kaytanto ei
aina ole vastannut tdtd korkeaa ihannetta. Kddntymys, jonka
on tarkoitus saada ldhetystyosta alkunsa, on — kuten hyvin

13 Vrt. Julistus Nostra aetate kirkon suhteesta ei-kristillisiin uskontoihin,
1ss.: AAS 58 (1966), 740ss.
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tiedimme — armon tyotd, jossa ihmisen on 10ydettdava itsensa
taysin.

Siksi aikamme kirkko antaa suuren painoarvon kaikelle sille,
mitd Vatikaanin Il kirkolliskokous sanoi julistuksessa uskonnon-
vapaudesta, niin tdméan asiakirjan ensimmaisessa kuin toises-
sakin osassa.'* Tunnemme syvasti Jumalan meille ilmoittaman
totuuden velvoittavan luonteen. Tunnemme erityisesti suuren
vastuun tasta totuudesta. Kirkko on Kristuksen asetuksesta sen
vartija ja opettaja, ja silld on erityinen Pyhdan Hengen apu, jotta se
voisi uskollisesti varjella ja virheettomasti opettaa tata Jumalan
totuutta (vrt. Joh. 14:26). Kun toteutamme tata lahetystehtavaa,
katsomme itse Jeesusta Kristusta, hantd, joka oli ensimmainen
evankeliumin julistaja,”” ja katsomme myds hanen apostolei-
taan, marttyyreitaan ja tunnustajiaan. Julistus uskonnonva-
paudesta nayttaa vakuuttavalla tavalla, kuinka Kristus ja sitten
apostolit julistaessaan totuutta, joka ei tullut ihmisiltd, vaan
Jumalalta — “Se, mitd mina opetan, ei ole minun oppiani, vaan
hénen, joka on minut lahettanyt” (Joh. 7:16) — kayttivat kaikkia
hengen voimia, mutta sdilyttivat samalla syvan kunnioituksen
ihmistd, hanen jarkedan ja tahtoaan kohtaan, hanen omaatun-
toaan ja vapauttaan kohtaan.'* Nain ollen itse ihmispersoonan
arvokkuus tuli osaksi heidan julistuksensa sisaltdd, ei sanoin,
vaan asenteena. Tamad asenne vaikuttaa vastaavan meidan
aikamme erityiseen tarpeeseen. Koska kaikki se, mita erilaiset
jarjestelmdt ja yksittdiset ihmiset ndkevat ja propagoivat
vapautena, ei osoittaudu ihmisen todelliseksi vapaudeksi, sita
suuremmalla syylld kirkko suojelee jumalallisen ldhetystehta-
vansa nimissa tatd vapautta, joka on todellisen ihmispersoonan
arvokkuuden ehto ja perusta.

14 Vrt. Vatikaanin II kirkolliskokous, Julistus Dignitatis Humanae uskon-
nonvapaudesta, 1-15: AAS 58 (1966), 929-946.

15 Paavali VI, Evangelii nuntiandi, 6: AAS 68 (1976), 9.

16 Vrt. AAS 58 (1966), 936ss.
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Jeesus Kristus kohtaa jokaisen aikakauden ihmisen, myos
meiddn aikamme ihmisen, samoilla sanoilla: ”"Te opitte
tuntemaan totuuden, ja totuus tekee teistd vapaita.” (Joh. 8:32)
Naihin sanoihin sisdltyy samalla perustavanlaatuinen vaatimus
ja varoitus. Ne ovat vaatimus oikeasta suhteesta totuuteen
todellisen vapauden ehtona. Samalla ne ovat varoitus mista
tahansa ndenndisestd vapaudesta, pinnallisesti, yksipuolisesti
ymmarretystd vapaudesta, jossa ei syvennytd koko totuuteen
ihmisestd ja maailmasta. Kristus on keskellimme tandankin,
kahden tuhannen vuoden jilkeen: han on se, joka tuo ihmiselle
totuuteen perustuvan vapauden ja joka vapauttaa ihmisen siitd,
mikd tatd vapautta rajoittaa tai pienentdaa, mika katkoo sen jo
juurestaan, ihmisen sielussa, hanen syddamessaan, hanen omas-
satunnossaan. Kuinka hienosti tdiman ovatkaan vahvistaneet ja
yha vahvistavat ne, jotka Kristuksen ansiosta ja Kristuksessa
ovat saavuttaneet todellisen vapauden ja ilmentédneet sitad jopa
silloin, kun heita on ulkoisesti pidetty orjina.

Jeesus Kiristus itse silloin, kun hédn seisoi vankina Pilatuk-
sen tuomioistuimen edessd, kun Pilatus kysyi hédneltd, mista
suuren neuvoston edustajat hanta syyttivat, sanoi: ”Sita varten
mind olen syntynyt ja sitd varten tullut tdhdan maailmaan, etta
todistaisin totuuden puolesta” (Joh. 18:37). Naiilld sanoilla,
jotka han lausui tuomarin edessd ratkaisevalla hetkelld, han
ikdan kuin vield kerran toisti nuo aiemmin lausumansa sanat:
”Te opitte tuntemaan totuuden, ja totuus tekee teistd vapaita”.
Eikd Jeesus Kristus ole monien vuosisatojen ja sukupolvien
ajan, alkaen apostolien ajoista, seissyt monta kertaa totuuden
takia tuomittujen ihmisten rinnalla, eikd han ole antautunut
kuolemaan yhdessd totuuden takia kuolemaan tuomittujen
kanssa? Eiko han yha ole sen ihmisen puolustaja ja asianajaja,
joka elda "hengessad ja totuudessa” (vrt. Joh. 4:23)? Niin kuin
hén ei lakkaa olemasta puoltaja Isdn luona, niin han ei lakkaa
olemasta puoltaja ihmisen historiassa. Kirkko taas — kaikista
inhimillisistd heikkouksista huolimatta, jotka ovat myds sen
inhimillisen historian osa — ei lakkaa seuraamasta hantd, joka
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sanoi: “Tulee aika — ja se on jo nyt — jolloin kaikki oikeat rukoi-
lijat rukoilevat Isdd hengessa ja totuudessa. Sellaisia rukoilijoita
Isa tahtoo. Jumala on henki, ja siksi niiden, jotka hanta rukoile-
vat, tulee rukoilla hengessa ja totuudessa” (Joh. 4:23-24).
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II1
_ LUNASTETTU IHMINEN
JA HANEN TILANSA NYKYMAAILMASSA

13. KRISTUS YHDISTYI JOKAISEEN IHMISEEN

Kun katselemme Jeesuksen Kristuksen salaisuutta ihmissuvun
jatkuvasti ja yha kiihtyvalla vauhdilla kasvavan kokemuksen
lapi, ymmarramme yha selvemmin, etta kaikkien niiden teiden
pohjana, joita pitkin meiddn aikamme kirkon on Paavali VI:n"
suuren viisauden mukaan kuljettava, on vain yksi ja ainoa tie:
vuosisatojen koettelema tie, joka on samalla tulevaisuuden tie.
Tamaén tien osoitti meille ennen kaikkea Kristus, Herra, silla —
kirkolliskokouksen sanoin —“héan, Jumalan Poika, ndet tavallaan
yhdistyi jokaiseen ihmiseen”."® Kirkko ndkee siis perustavan-
laatuiseksi tehtdvakseen sen, etta tama yhdistyminen voisi lak-
kaamatta tulla todeksi ja uudistua. Kirkko haluaa palvella vain
yhta paamaaraa, sitd, etta jokainen ihminen voisi 16ytaa Kris-
tuksen, etta Kristus voisi kulkea jokaisen ihmisen kanssa lapi
elamén sen ihmista ja maailmaa koskevan totuuden voimalla,
joka sisaltyy lihaksitulemiseen ja lunastukseen, ja siita sateile-
van rakkauden voimalla. Niiden yha kasvavien historiallisten
prosessien taustaa vasten, jotka meidan aikanamme nayttavat
vaikuttavan erityisesti eri jarjestelmissd, maailmankatsomuk-
sissa ja hallinnoissa, Jeesus Kristus tulee ikdan kuin uudestaan
lasndolevaksi huolimatta ndenndisestd poissaolostaan, huoli-

17 Paavali VI, Ecclesiam suam: AAS 56 (1964), 609-659.
18 Vatikaanin II kirkolliskokous, pastoraalikonstituutio kirkosta nyky-
maailmassa Gaudium et spes, 22: AAS 58 (1966), 1042.
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matta kaikista kirkon institutionaalisen lasndolon ja toiminnan
rajallisuuksista. Jeesus Kristus tulee lasndolevaksi sen totuuden
ja rakkauden voimalla, joka ilmeni hanessa ainutkertaisen tay-
dellisesti, vaikka hdanen elaméansd maan pdalla oli lyhyt ja hanen
julkinen toimintansa vield lyhyempi.

Jeesus Kristus on tama kirkon perustavanlaatuinen tie. Han itse
on tiemme “Isan kotiin” (Joh. 14:1ss). Han on my®s tie jokaisen
ihmisen luo. Talld tielld, joka vie Kristuksesta ihmiseen, talla
tielld, jolla Kristus ”yhdistyy jokaiseen ihmiseen”, kirkkoa ei voi
pysdyttad mikdan. Sitd vaatii ihmisen ajallinen ja ikuinen etu.
Kristuksen tahden, sen salaisuuden tdhden, joka on kirkon oma
elamd, kirkko ei voi jadda tunteettomaksi minkdan sellaisen
edessd, mika palvelee ihmisen todellista hyvaa, eika se voi olla
valinpitamaton sen suhteen, mika tata hyvaa uhkaa. Vatikaanin
IT kirkolliskokous ilmaisi useissa asiakirjojensa kohdissa kirkon
perustavanlaatuisen huolen siitd, ettd elama maailmassa muo-
vattaisiin joka suhteessa ”suuremmassa maarin ihmisen ylevaa
arvoa vastaavaksi”,!” ettd se tehtaisiin ”“inhimillisemmaksi”.?
Tama on itse Kristuksen, kaikkien ihmisten Hyvan paimenen
huoli. Taman huolenpidon nimissa — kuten kirkolliskokouksen
pastoraalikonstituutiossa lukee — “kirkkoa ei tehtdvaansa
eikd patevyysalueeseensa nahden mitenkdaan voida sekoittaa
poliittiseen yhteisoon eikd se ole riippuvainen mistadn
poliittisesta jarjestelmastd, vaan se on merkki ihmispersoonan
ylimaallisesta arvosta ja timan arvon suojelija.”*!

Tassa on siis kyse siitd, mikd ihminen on koko totuudessaan,
koko ulottuvuudessaan. Kyse ei ole ”abstraktista” ihmisestd,
vaan  todellisesta, ”konkreettisesta”, "historiallisesta”
ihmisestd. Kyse on ”jokaisesta” ihmisestd, koska lunastuksen
salaisuus sulkee sisddnsa jokaisen, Kristus yhdistyi tassa salai-

19 Vatikaanin II kirkolliskokous, pastoraalikonstituutio kirkosta nyky-
maailmassa Gaudium et spes, 91: AAS 58 (1966), 1113.

20 Sama, 38: AAS 58 (1966), 1056.

21 Sama, 76: AAS 58 (1966), 1099.

33



Johannes Paavali 11

suudessa jokaiseen kertakaikkisesti. Jokainen ihminen tulee
tdhdan maailmaan sikidmalld ditinsa kohdussa ja syntymalla
siitd, ja juuri lunastuksen salaisuuden takia hdnet uskotaan
kirkon huolenpitoon. Tama huolenpito koskee koko ihmista
ja keskittyy héaneen erityiselld tavalla. Huolenpidon kohde on
ihminen ainoassa ja ainutkertaisessa ihmistodellisuudessaan,
jossa pysyy koskemattomana itse Jumalan “kuva ja kaltaisuus”
(vrt. 1. Moos. 1:27). Tahan viittaa my0s kirkolliskokous, kun se
muistuttaa tasta kaltaisuudesta puhuessaan, ettd ihminen on
”ainoa luotu olento maailmassa, jonka Jumala on tahtonut luoda
taman itsensd takia”.” Ihminen, joka on Jumalan “haluama”,
joka on hdnen ikuisuudesta asti ”valitsemansa”, kutsumansa,
armoon ja kirkkauteen ennalta madaraamansa — juuri tallainen
on ”jokainen” ihminen, ”"konkreettinen” ihminen ja ”todelli-
nen” ihminen: ihminen koko sen salaisuuden tayteydessd, josta
héan tuli osalliseksi Jeesuksessa Kristuksessa, josta jokainen
planeetallamme eldva ihminen tulee osalliseksi siitd hetkesta
lahtien, kun tama sikiaa ditinsa syddamen alla.

14. KIRKON KAIKKI TIET VIEVAT IHMISEEN

Kirkko ei voi hyldta ihmistd, jonka “kohtalo” eli valituksi
tuleminen ja kutsuminen, syntyma ja kuolema, pelastus tai
hylkdaaminen liittyy niin tiiviisti ja peruuttamattomasti Kristuk-
seen. Kyseessd on jokainen ihminen télld planeetalla, tissa maa-
ilmassa, jonka Luoja antoi ensimmadiselle ihmiselle, miehelle
ja naiselle, sanoen: ”ottakaa maa valtaanne ja vallitkaa” (vrt.
1. Moos. 1:28). Jokainen ihminen koko tdssd ainutkertaisessa
olemisen ja tekemisen, ymmarryksen ja tahdon, omantunnon
ja sydamen todellisuudessa. Jokaisella ihmiselld (koska han
on “persoona”) on oma eldmédntarinansa ja ennen kaikkea
oma “sieluntarinansa”. Ihminen, joka henkensd sisdisen
avoimuuden mukaisesti ja samalla erilaisine ruumiillisine ja
ajallisine tarpeineen kirjoittaa henkilokohtaisen historiansa

22 Sama, 24: AAS 58 (1966), 1045.
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niiden lukuisten suhteiden, kontaktien, tilanteiden ja sosiaalis-
ten piirien avulla, jotka liittavat hanet muihin ihmisiin. Tama
alkaa jo hdnen elaméansa ensimmaisestd hetkestd, sikidmisen ja
syntyman hetkestd. Ihminen olemassaolonsa koko totuudessa
ja persoonallisen sekd samalla sosiaalisen olemisensa totuu-
dessa — omassa perheessadan, erilaisissa yhteisdissd ja ymparis-
toissd, kansassaan tai kansakunnassaan (tai ehka viela klaanis-
saan tai heimossaan), koko ihmiskunnassa — tdma ihminen on
ensimmadinen tie, jota kirkon on kuljettava ldahetystehtavansa
toteuttamisessa: hin on kirkon ensimmidinen ja perustavanlaatuinen
tie, itse Kristuksen viitoittama tie, tie, joka muuttumatta kulkee
lihaksitulemisen ja lunastuksen salaisuuden kautta.

Juuri tdimd ihminen ja hdnen eldménsd koko totuus, hanen
omatuntonsa, jatkuva taipumuksensa syntiin mutta samalla
myos hdnen jatkuva pyrkimyksensa totuuteen, hyvyyteen,
kauneuteen, oikeudenmukaisuuteen ja rakkauteen Vatikaanin
II kirkolliskokouksella oli silmiensad edessa, kun se ihmisen
tilannetta nykymaailmassa hahmotellessaan siirtyi aina
taman tilanteen ulkoisista tekijoistd ihmisyyden immanenttiin
totuuteen: “Thmisessd itsessidnhdn monet voimat taistelevat
toisiansa vastaan. Toisaalta han luotuna olentona huomaa,
ettd han on monella tavalla rajallinen, mutta toisaalta han
taas kaipauksissaan tuntee olevansa vailla rajoja ja kutsuttu
korkeampaan elimddn. Kun monet huolet ja harrastukset
vetdvat hanta puoleensa, hanen on pakko valita niistd joitakin
ja luopua toisista. Vieldpa heikkona ja syntisend ihmisena han
usein tekee sitd mitd han ei tahdo, mutta jattaa tekematta sen
minkd han tahtoisi tehda. Siksi han karsii sisdisestd jakautu-
neisuudesta, josta aiheutuu myo6s monia ja vaikeita ristiriitoja
yhteiskunnassa.”?

Tama ihminen on kirkon tie — tie, joka on ikddn kuin kaikkien
niiden teiden perustana, joita kirkon tdytyy kulkea, silld

23 Sama, 10: AAS 58 (1966), 1032.
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ihminen — jokainen poikkeuksetta — on Kristuksen lunastama,
koska ihmiseen — jokaiseen poikkeuksetta — Kristus on jollain
lailla yhdistynyt, vaikka ihminen ei olisikaan siitd tietoinen:
”Kristus, joka on kuollut ja ylosnoussut kaikkien edestd, tarjoaa
ihmiselle Henkensd kautta valoa ja voimaa, jotta tama voisi
noudattaa korkeinta kutsumustaan”.**

Koska siis tamd ihminen on kirkon tie, sen jokapdivdisen
elamdn ja kokemuksen, ldhetystehtavan ja ponnistusten tie,
meiddan aikamme kirkon on oltava yhad uudelleen tietoinen
ihmisen tilanteesta. Se tarkoittaa samalla tietoisuutta hanen yha
uudestaan suuntautuvista ja paljastuvista mahdollisuuksis-
taan. Kirkon on myos oltava tietoinen uhkista, tietoinen siita
kaikesta, mika vaikuttaa sen vastaiselta, ettda “ihmiselama tulisi
entistd inhimillisemmaksi”,* jotta kaikki, mistd tama eldma
koostuu, vastaisi ihmisen todellista arvokkuutta. Kirkon on
kertakaikkisesti oltava tietoinen kaikesta, mika on ihmisarvon
vastaista.

15. MITA NYKYIHMINEN PELKAA?

Sdilyttaen eldvasti mielessaimme sen kuvan, jonka Vatikaanin
IT kirkolliskokous niin syvallisesti ja patevasti piirsi, koetta-
kaamme vield kerran sovittaa tdima kuva “ajan merkkeihin”
ja my0s jatkuvasti tiettyihin suuntiin kasvavan ja muuttuvan
tilanteen vaatimuksiin.

Taman pdivan ihminen vaikuttaa olevan omien tekojensa,
omien kattensd tyon uhkaama, ja samalla vield enemman
oman ymmarryksensa ja tahtonsa pyrkimysten uhkaama. Liian
nopeasti ja usein ennalta-arvaamattomasti kdy niin, ettd taman
ihmisen moninaisen toiminnan hedelmat ”vieraantuvat” teki-
jastddn, ei ainoastaan siind mielessd, ettd ne otetaan tekijalta

24 Sama, AAS 58 (1966), 1033.
25 Sama, 38: AAS 58 (1966), 1056; Paavali VI, Kiertokirje Populorum Prog-
ressio, 21: AAS 59 (1967), 267s.
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pois, mutta sitdkin enemman tai ainakin osittain, jonkinlaisin
johdannaisin ja epdsuorin vaikutuksin ne ohjautuvat ihmista
vastaan. Ne ohjataan hanta vastaan tai ne voidaan ohjata hanta
vastaan. Tama ndyttaa olevan tarkein luku nykyihmisen olemas-
saolon draamassa, sen laajimmassa ja yleismaailmallisimmassa
ulottuvuudessa. Ihminen eldd yha enemman pelossa. Han elda
pelossa, ettd hanen aikaansaannoksensa — ei tietenkaan kaikki
eikd edes suurin osa, mutta jotkin, ja juuri ne, joissa erityisella
tavalla ilmenee hanen kekselidisyytensd ja aloitteellisuutensa
- voidaan kaantda radikaalisti ihmistd vastaan. Niistd voi tulla
jopa kasittamattoman itsetuhon valineitd, jonka rinnalla kaikki
historiasta tuntemamme luonnonmullistukset ja katastrofit
ndyttavat kalpenevan. Taten on kysyttdvd, mistd syista tuo
ihmiselle alusta asti annettu valta, jolla hdanen oli tarkoitus ottaa
maa valtaansa (vrt. 1. Moos. 1:28), kdantyy ihmistd vastaan
aiheuttaen ymmarrettavan levottomuuden, tietoisen tai alita-
juisen pelon tilan, uhan tunteen, jota tdiman pdivan ihmissuku
kokee ja joka ilmenee eri muodoissa?

Talla ihmisen omien tekojen aiheuttamalla uhalla on erilaisia
suuntia ja vahvuusasteita. Vaikuttaa siltd, ettd olemme yha
tietoisempia siitd, ettd timan maailman, jossa elamme, taman
planeetan hyddyksi kdyttdminen vaatii jonkinlaista jarkevaa ja
vilpitonta suunnittelua. Samalla tama hyodyksi kdyttaminen ei
vain teollisuus- vaan myds sotatarvikkeita varten ja tekniikan
kehitys vailla aidosti humanistisen suunnitelman kontrollia
tuovat usein mukanaan uhan ihmisen luonnolliselle ympa-
ristolle, vieraannuttavat hanta suhteessa luontoon, irrottavat
hénet siitd. Thminen ei tunnu useinkaan huomaavan luonnolli-
sen ymparistonsa muita merkityksia kuin niitd, jotka palvelevat
hetkellista hyotykayttoa ja kulutusta. Luoja kuitenkin halusi,
ettd ihminen olisi tekemisissa luonnon kanssa sen jarkevana ja
jalona “herrana” ja “vartijana” eikd piittaamattomana "hyvak-
sikdyttdjanad”.
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Tekniikan ja sen hallitseman nyky-yhteiskunnan kehitys vaatii
vastaavaa moraalin ja etiikan kehitysta. Tama jalkimmainen
ndyttdd kuitenkin valitettavasti jadvan jatkuvasti taka-alalle.
Siksi my0s tuo muutoin himmadstyttava edistys, jossa on vaikea
olla huomaamatta myds niitd ihmisen suuruuden todellisia
merkkejd, jonka siemenet ilmenivit jo luomiskertomuksessa
1. Mooseksen kirjan sivuilla (ks. 1. Moos. 1-2), synnyttaa
vaistamatta monenlaista levottomuutta. Levottomuus taas
koskee periaatteellista ja perustavanlaatuista asiaa: tekeeko
tuo ihmisen aikaansaama edistys hanen elamédnsa maan paalla
kaikissa suhteissa “inhimillisemmaksi”, “ihmisen arvoa vastaa-
vaksi”? Ei ole syyta epadilld, etteikd se monessa suhteessa tekisi
niin. Sitkedsti toistuva kysymys koskee kuitenkin olennaisinta:
tuleeko ihminen taman edistyksen kontekstissa ihmisena
paremmaksi, henkisesti kypsemmaksi, tietoisemmaksi ihmi-
syytensa arvokkuudesta, vastuullisemmaksi, avoimemmaksi
toisille, erityisesti tarpeessa oleville, heikommille, valmiim-
maksi tekemdan hyvaa, auttamaan kaikkia?

Tama on kysymys, joka kristittyjen on kysyttava itseltdan juuri
siksi, ettd Jeesus Kristus on niin yleismaailmallisesti antanut
heille herkkyytta ihmisen ongelmaa kohtaan. Mutta samalla
myos kaikkien ihmisten on esitettdva tama kysymys itselleen,
erityisesti niiden piirien ja yhteiskuntien, joilla on erityisen
aktiivinen osa nykykehityksen vaiheissa. Kun katsomme ndita
prosesseja ja osallistumme niihin, emme voi antaa euforian
vallata itsedamme, emme voi langeta yksipuoliseen innostuk-
seen saavutuksistamme, vaan meidan kaikkien on esitettava
itsellemme rehellisesti, objektiivisesti ja moraalisesti vastuun-
tuntoisesti periaatteellisia kysymyksida ihmisen tilanteesta
tandan ja tulevaisuudessa. Kulkevatko kaikki tdhanastiset ja
tulevat tekniikan saavutukset kdsi kddessa ihmisen moraalisen
ja henkisen kehityksen kanssa? Kehittyyko ihminen tdssa yhte-
ydessd my0s ihmisend, vai taantuuko ja alentuuko han ihmi-
syydessaan? Voittaako hyva pahan ihmisissd, “ihmisen maail-
massa”, joka on itsessdan moraalisen hyvan ja pahan maailma?
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Kasvaako ihmisissd, ihmisten valilld, yhteiskuntien valilld,
kansojen ja valtioiden valilld oikeudenmukaisuus, solidaari-
suus, yhteiskunnallinen rakkaus, jokaisen oikeuksien kunnioi-
tus — sekd ihmisen ettda kansan tai kansakunnan? Vai kasvaako
pdinvastoin kaikenlainen egoismi, ahdas nationalismi autentti-
sen isinmaanrakkauden sijasta ja lopulta pyrkimys hallita toisia
vastoin heiddn todellisia oikeuksiaan ja ansioitaan, varsinkin
pyrkimys hyodyntda koko materiaalista teknis-tuotannollista
kehitysta vain toisten hallitsemiseksi, yhden- tai toisenlaisen
imperialismin tarkoituksiin?

Namad ovat periaatteellisia kysymyksid, joita kirkko ei voi olla
esittamattd, koska miljardit nykymaailmassa eldvat ihmiset
esittavat nditd kysymyksid enemman tai vihemman avoimesti.
Aihe "kehitys ja edistys’ ei hdvia huulilta, niin kuin se ei havia
nykymaailman ldhes kaikenkielisten lehtien ja julkaisujen
palstoilta. Alkdiamme silti unohtako, ettd tihian aiheeseen
liittyy toteamusten ja varmuuden lisdksi kysymyksia ja levot-
tomuutta. Jalkimmadiset eivét ole ensimmadisid vahapatdisem-
pid. Ne vastaavat inhimillisen tiedonhankinnan luonnetta. Ne
vastaavat vield enemman ihmisen perustavanlaatuista huolta
ihmisestd, hanen ihmisyydestdan, ihmisten tulevaisuudesta
tdiman maan paalla. Kirkko, jota eskatologinen usko ruokkii,
pitaa tata huolta ihmisesta - hanen ihmisyydestdan, ihmisten
tulevaisuudesta maan paalla ja siis koko kehityksen ja edistyk-
sen suunnasta - olennaisena omalle ldhetystehtavalleen ja erot-
tamattomasti sithen liittyvana. Taman huolenpidon alun kirkko
1oytad Jeesuksesta Kristuksesta itsestdan, niin kuin evankeliu-
mit todistavat. Hanessa se myos haluaa jatkuvasti kehittaa sitd,
kun se tulkitsee ihmisen tilannetta nykymaailmassa tarkeim-
pien aikamme merkkien mukaisesti.

16. EDISTYS VAI UHKA?

Jos siis tamd meidan aikamme, kristillisen aikakauden toisen
vuosituhannen loppua ldhestyva aika, ilmenee meille suuren
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edistyksen aikana, samalla se ilmenee my®s moninaisten
uhkien aikana, joista kirkon on puhuttava kaikille hyvan
tahdon ihmisille, joista sen on jatkuvasti keskusteltava heidan
kanssaan. Thmisen tilanne nykymaailmassa nayttda nimittain
olevan kaukana moraalijarjestyksen objektiivisista vaati-
muksista, kaukana oikeudenmukaisuuden vaatimuksista ja
sitakin enemman yhteiskunnallisesta rakkaudesta. Tassa ei ole
kysymys muusta kuin siitd, mika tuli ilmi jo Luojan ensimmai-
sissda ihmiselle suunnatuissa sanoissa, kun han antoi hanelle
maan, jotta hdn ottaisi sen “valtaansa”.?® Kristus Herra vahvisti
taméan ensimmaisen sanoman lunastuksen salaisuudessa. Sen
Vatikaanin II kirkolliskokous ilmaisee erityisen kauniissa ope-
tuksessaan ihmisen “kuninkaallisuudesta” eli hanen kutsumuk-
sestaan osallistua itse Kristuksen kuninkaalliseen tehtavaan (in
munere regali).”’ Tamdn “kuninkaallisuuden”, timan ihmisen
ndkyvan «maailmanhallintavallan” olennainen merkitys, jonka
itse Luoja antoi, on se, ettd etiikka on ensisijaista tekniikkaan
ndhden, persoona ensisijaista tavaraan nahden, henki ensisi-
jaista materiaan nahden.

Siksi kaikkia nykykehityksen vaiheita taytyy myos perusteelli-
sesti seurata, sen yksittdiset vaiheet on ikdan kuin lapivalaistava
juuri tasta nakokulmasta. Kyse on ihmisten kehityksesta eika
vain ihmisten kdyttoon tulevien tavaroiden lisddmisestd. Niin
kuin erds nykyaikainen ajattelija asian ilmaisi ja kuten konsiili
toisti, kyse ei ole siitd, ettd “omistaa enemman”, vaan siitd, etta
”on enemman”.”® On nimittdin olemassa jo nyt hyvin todellinen

26 1. Moos. 1:26; vrt. Vatikaanin II kirkolliskokous, pastoraalikonstituu-
tio kirkosta nykymaailmassa Gaudium et spes, 74, 78: AAS 58 (1966),
1095s., 1101s.; Dekreetti Inter mirifica tiedotuksen valineistd, 6: AAS 50
(1964), 147.

27 Vatikaanin II kirkolliskokous, Dogmaattinen konstituutio Lumen gen-
tium Kirkosta, 10, 36: AAS 57 (1965), 14s., 41s.

28 Vatikaanin II kirkolliskokous, Pastoraalikonstituutio kirkosta nyky-
maailmassa Gaudium et spes, 35: AAS 58 (1966), 1053; Paavali VI, kier-
tokirje Populorum progressio, 14: AAS 59 (1967), 264; Puhe diplomaatti-
kunnan edustajille (7. tammikuuta 1965): AAS 57 (1965), 232.
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ja kasinkosketeltava vaara, ettd kun ihminen edistyy valtavasti
tavaroiden maailman hallitsijana, hdn kadottaa samalla valtansa
olennaiset piirteet ja alistaa oman ihmisyytensa tavaroille eri
tavoin, han tulee itse —joskus havaitsematta sita suoraan — koko
yhteiskuntaeldman, tuotantosysteemin tai painostavan median
manipulaation kohteeksi. Thminen ei voi luopua itsestddn,
omasta paikastaan ndkyvassda maailmassa, han ei voi tulla tava-
roiden orjaksi, talousjdrjestelmien ja tuotannon orjaksi, omien
aikaansaannostensa orjaksi. Puhtaasti materialistinen sivilisaa-
tio — varmasti usein perustajiensa tarkoitusperien vastaisesti
— myy ihmisen tdllaiseen orjuuteen. Nykyinen huoli ihmisesta
pohjautuu varmasti tdhan ongelmaan. Kyse ei ole vain abstrak-
tista vastauksesta kysymykseen, kuka on ihminen, vaan koko
elaman ja kulttuurin dynaamisuudesta, arjen eri tehtavien mer-
kityksestd ja samalla monien kulttuurillisten, poliittisten, talo-
udellisten, yhteiskunnallisten, valtiollisten ja monien muiden
ohjelmien perusteista.

Jos rohkenemme kuvata ihmisen tilannetta nykymaailmassa
kaukaiseksi moraalisen jdrjestyksen objektiivisista vaati-
muksista, kaukaiseksi oikeudenmukaisuuden vaatimuksista,
ja sitdkin enemman yhteiskunnallisesta rakkaudesta, tama
perustuu hyvin tunnettuihin tosiasioihin ja vertailuihin, jotka
ovatjo moneen kertaan saaneet kaikua paavien seka kirkollisko-
kousten ja piispainsynodien lausunnoissa.”” Aikamme ihmisen

29 Ks. Pius XII, Radiopuhe Rerum novarum -kiertokirjeen 50-vuotispai-
vana 1. kesdkuuta 1941: AAS 33 (1941), 195-205; Joulun radiopuheet
(24. joulukuuta 1941): AAS 34 (1942), 10-21; (24. joulukuuta 1942):
AAS 35 (1943), 9-24; (24. joulukuuta 1943): AAS 36 (1944), 11-24; (24.
joulukuuta 1944): AAS 37 (1945), 10-23; (24. joulukuuta 1947): AAS 40
(1948), 8-16; Puhe kardinaaleille (24. joulukuuta 1945): AAS 39 (1947),
7-17; Johannes XXIII, Kiertokirje Mater et magistra: AAS 53 (1961),
401-464; Kiertokirje Pacem in terris: AAS 55 (1963), 257-304; Paavali
VI, Kiertokirje Ecclesiam suam: AAS 56 (1964), 609-659; Puhe YK:n
yleiskokoukselle (4. lokakuuta 1965): AAS 57 (1965), 877-885; Kier-
tokirje Populorum Progressio: AAS 59 (1967), 257-299; Puhe Kolum-
bian maatydlaisille (campesinos) (23. elokuuta 1968): AAS 60 (1968),
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tilanne ei tietenkdan ole yhtendinen, vaan hyvin moninainen.
Eroilla on historialliset syynsa. Niilld on kuitenkin samanaikai-
sesti my0s voimakas eettinen pohjavire.

Onhan hyvin tunnettu tosiasia, ettd kulutuskulttuurissa — kyse
on nimenomaan rikkaista ja korkeasti kehittyneista yhteis-
kunnista — on ylenpalttisesti sitd, mitd ihminen ja yhteiskunta
tarvitsevat, kun taas toisaalta muut yhteiskunnat, tai ainakin
niiden laajat sektorit, ndkevat nalkas, ja joka paiva monia kuolee
ndlkddn ja aliravitsemukseen. Kasi kddessa taman kanssa
kulkee tietynlainen vapauden vaarinkaytto joidenkin ihmisten
taholta, mika liittyy juuri eettisesti kontrolloimattomaan kulu-
tusasenteeseen, kun samalla rajoitetaan toisten vapautta, niiden
jotka joutuvat kokemaan puutetta, jotka tyonnetadn kurjuuteen
ja koyhyyteen.

Tama yleisesti tunnettu vertailu ja vastakkainasettelu, johon
vuosisatamme paavit, viimeksi Johannes XXIII ja Paavali VI,*
ovat lausunnoissaan viitanneet, on ikaan kuin Raamatun rikas
mies ja kOoyhd Lasarus -vertauksen jattildismdista kehitysta
(vrt. Luuk. 16:19ss). Ilmion laajuus saa ajattelemaan finans-

619-623; Puhe Latinalaisen Amerikan piispoille (24. elokuuta 1968):
AAS 60 (1968), 639-649; Puhe FAO:n kokoukselle (16. marraskuuta
1970): AAS 62 (1970), 830-814; Apostolinen kirje Octogesima adveniens:
AAS 63 (1971), 401-441; Puhe kardinaaleille (23. kesakuuta 1972):
AAS 64 (1972), 496-505; Johannes Paavali II, Puhe Latinalaisen Ame-
rikan piispojen kolmannelle yleiskokoukselle (28. tammikuuta 1979):
AAS 71 (1979), 187ss.; Puhe intiaaneille Cuilapanissa (29. tammikuuta
1979): AAS 71 (1979), 207ss.; Puhe Guadalarajan tydlaisille (31. tam-
mikuuta 1979): AAS 71 (1979), 221ss.; Puhe Monterreyn tyoléisille (31.
tammikuuta 1979): AAS 71 (1979), 240ss.; Vatikaanin II kirkolliskoko-
us, Julistus Dignitatis humanae uskonnonvapaudesta: AAS 58 (1966),
929-941; Pastoraalikonstituutio kirkosta nykymaailmassa Gaudium et
spes: AAS 58 (1966), 1025-1115, Piispainsynodin asiakirja Oikeudenmu-
kaisuudesta maailmassa: AAS 63 (1971), 923-941.

30 Ks. Johannes XXIII, Kiertokirje Mater et Magistra: AAS 53 (1961),
418ss.; Kiertokirje Pacem in terris: AAS 55 (1963), 289ss.; Paavali VI,
Kiertokirje Populorum Progressio: AAS 59 (1967), 257-299.
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sien, rahan, tuotannon ja kaupankdynnin struktuureja ja
mekanismeja, jotka poliittisiin paineisiin tukeutuen hallitsevat
maailmantaloutta. Nama struktuurit ja mekanismit osoittau-
tuvat kykenemattomiksi poistamaan epadoikeudenmukaisia
yhteiskunnallisia jarjestelmid, jotka on peritty menneisyydestd,
kykenemattomiksi vastaamaan nykyajan kiireellisiin haastei-
siin ja eettisiin vaatimuksiin. Alistamalla ihmisen tdman itsensa
luomiin jannitteisiin, tuhlaamalla kiihtyvassa maarin materia-
ja energiavaroja sekd vaarantamalla luonnollisen geofyysisen
ympadriston ndmd struktuurit aiheuttavat samalla sen, ettd
kurjuus ja siihen liittyva epéatoivo, turhautuminen ja katkeruus
jatkuvasti laajenevat.™

Olemme suuren draaman edessd, joka ei voi jattaa ketaan valin-
pitamattomaksi. Subjekti, joka yhtaalta yrittdaa saavuttaa maksi-
mihyodyn ja toisaalta maksaa siitd vahingon ja turmeltumisen
hinnan, on aina kuitenkin ihminen. Se, ettd koyhien ldaheisyy-
dessa on etuoikeutettuja alueita, ettd on olemassa korkeasti
kehittyneitd maita, jotka kerdavat ylenmaardisesti omaisuutta
ja joiden rikkaus aiheuttaa usein vaarinkdyton takia erilaisia
ongelmia, karjistdd draamaa entisestdaan. Inflaation kuume ja
tyottomyyden rutto — siind muita esimerkkeja siitd moraalisesta
epdjarjestyksestd, joka korostuu nykymaailman tilanteessa,
joka siis vaatii rohkeita ja luovia ratkaisuja, jotka ovat sopusoin-
nussa ihmisen aidon arvokkuuden kanssa.*

Tama tehtdva ei ole mahdoton toteuttaa. Laajasti ymmarretyn
solidaarisuuden periaatteen on oltava tassa innoituksena tehok-
kaalle oikeiden instituutioiden ja oikeiden mekanismien etsi-

31 Johannes Paavali II, Saarna Santo Domingossa (25. tammikuuta 1979),
3: AAS 71 (1979), 157ss.; Puhe intiaaneille ja maatyoléisille (campe-
sinos) Oaxacassa (29. tammikuuta 1979), n. 2: AAS 71 (1979), 207ss.;
Puhe Monterreyn tydlaisille (31. tammikuuta 1979), n. 4: AAS 71
(1979), 242.

32 Vrt. Paavali VI, Apostolinen kirje Octogesima adveniens, 42: AAS 63
(1971), 431.
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miselle. Kyse on kaupankaynnin alasta, jossa taytyy noudattaa
terveen kilpailun lakeja. Kyse on my0ds laajemmasta ja valit-
tomammastd rikkauksien jakamisesta ja niiden hallinnasta,
jotta talouskasvussa jalkeen jadneet kansat voisivat tyydyttaa
perustarpeensa ja my0s kehittyd asteittain ja tehokkaasti. Tata
vaikeaa tietd pitkin, eli valttamattomien talouseldaman rakentei-
den muutosten tieta, voi kulkea vain todellisen mielen, tahdon
ja sydamen kaantymyksen hinnalla. Tama tehtdva vaatii paat-
tavaistd sitoutumista yksittaisilta ihmisilta sekd vapailta ja soli-
daarisilta kansoilta. Liian usein vapaus sekoitetaan yksilon tai
yhteison hyddyn tavoittelun vaistoon tai jopa taistelun ja hallit-
semisen vaistoon, niiden ideologisesta varityksesta riippumatta.
On ilmiselva asia, ettd ndma vaistot ovat olemassa ja toimivat,
mutta mikaan todella inhimillinen talous ei ole mahdollinen,
jos ihmisen syvemmat voimat, jotka maarittavat kansojen todel-
lisen kulttuurin, eivdt ohjaa ja hallitse niitd. Naistd lahteista
on synnyttavd ponnistus, jossa ihmisen todellinen vapaus
saa ilmaisun ja joka pystyy turvaamaan sen myds talouden
alueella. Talouden kehitysta ja kaikkia sen oikeaan toimintaan
vaikuttavia asioita on suunniteltava ja toteutettava yksittdisten
ihmisten ja kansojen yleismaailmallisen ja solidaarisen kehityk-
sen nakokulmasta, niin kuin edeltdjani Paavali VI vakuuttavasti
muistutti Populorum progressiossa. Jos tama puuttuu, silloin itse
“taloudellisen edistyksen” kategoria tulee ylakategoriaksi, joka
alistaa omille puolueellisille vaatimuksillaan koko ihmisela-
man, tukehduttaa ihmisen ja jakaa yhteiskuntia kaatuakseen
lopulta omiin jannitteisiinsa ja ylilyonteihinsa.

Néiden tehtdvien toteuttamisen mahdollisuudesta todistavat
tietyt tosiasiat ja saavutukset, joita on tdssa vaikea yksityiskoh-
taisemmin luetella. Yksi on varma: moraalisen vastuun tajua
on syvennettdva, se on otettava ja maariteltava taman valtaisan
alan perustaksi, ihmisen on otettava moraalinen vastuu.
Ihmisen, aina ja vain ihmisen. Meille kristityille tasta vastuusta
tulee erityisen ilmeinen, kun palautamme mieleemme —ja se on
jatkuvasti palautettava mieleen — kuvan viimeisestd tuomiosta
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Matteuksen evankeliumissa kerrottujen Kristuksen sanojen
mukaan (vrt. Matt. 25:31ss.).

Tata eskatologista kuvaa taytyy jatkuvasti “soveltaa” ihmisen
historiaan, siitd taytyy aina tehda ihmisen tekojen mitta, ikaan
kuin olennainen lista kysymyksid itse kunkin omantunnon
tutkiskelua varten: "Minun oli nalka, mutta te ette antaneet
minulle ruokaa. (...) Mina olin alasti, mutta te ette vaatettaneet
minua. Mind olin sairas ja vankilassa, mutta te ette kdyneet
minua katsomassa.” (Matt. 25:42s.) Nama sanat tulevat viela
vakavammiksi, kun ajattelemme, ettd leivan ja kulttuuriavun
sijasta uusille, itsendiseen elaméaan kasvaville kansakunnille tai
valtioille annetaan uudenaikaisia aseita, tuhon valineita aseel-
lisiin konflikteihin ja sotiin, joita ei niinkdaan vaadi heille oikeu-
tetusti kuuluvien oikeuksien ja suvereeniuden puolustaminen
vaan pikemminkin erityyppinen sovinismi, imperialismi ja
uuskolonialismi. Me kaikki tieddmme hyvin, ettd kurjuuden ja
ndldn alueet, joita maailmassamme on, voitaisiin akkia tehda
hedelmallisiksi, jos suunnattoman suuret aseinvestoinnit, jotka
palvelevat sotaa ja tuhoa, vaihdettaisiin elamda palveleviin
elintarvikeinvestointeihin.

Tama mietiskely jaa ehkd osin ”abstraktiksi”. Ehkad se antaa
jollekin oman syyllisyytensa unohtavalle ”osapuolelle” tilai-
suuden syyttaa toista. Ehka se saa aikaan my0s uusia syytoksia
kirkkoa kohtaan. Kirkko, joka ei kdaytd muita kuin hengen
aseita, sanan ja rakkauden aseita, ei voi luopua tasta kaskysta:
”Julista sanaa, astu esiin sopivaan ja sopimattomaan aikaan” (2.
Tim. 4:2). Siksi se ei lakkaa pyytamastd jokaista osapuolta, pyy-
tdmastd kaikkia Jumalan ja ihmisen nimessa: Alkda tappako!
Alkaa valmistelko ihmisille tuhoa ja havitysta! Ajatelkaa nalkaa
ja kurjuutta kdrsivid veljidnne! Kunnioittakaa jokaisen arvok-
kuutta ja vapautta!
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17. IHMISOIKEUDET: "KIRJAIN” VAI "HENKI”

Vuosisatamme on tdhdn asti ollut ihmisen suurten epdonnis-
tumisten vuosisata, ei vain suuren materiaalisen vaan myos
moraalisen tuhon, ehka juuri ennen kaikkea moraalisen tuhon
vuosisata. Tassd suhteessa ei varmasti ole helppoa vertailla
aikakausia ja vuosisatoja, silld se on riippuvaista muuttuvista
historiallisista kriteereista. Silti on todettava ilman naita vertai-
lujakin, ettd tahan asti tima on ollut vuosisata, jona ihmiset ovat
aiheuttaneet toisilleen valtavan paljon vahinkoa ja kdrsimysta.
Onko tamd prosessi madratietoisesti pysaytetty? Joka tapa-
uksessa on vaikea olla tuntematta arvostusta ja syvaa toivoa
paremmasta tulevaisuudesta, kun muistaa ponnistuksen, jonka
ansiosta Yhdistyneiden Kansakuntien jarjesto syntyi, jotta voi-
taisiin madaritelld ja vahvistaa objektiiviset ja rikkomattomat
ihmisoikeudet ja jotta jasenvaltiot velvoittaisivat toisiaan nou-
dattamaan niitd. Lahes kaikki nykyvaltiot hyvaksyivat ja ratifi-
oivat taman sitoumuksen, minka pitdisi taata, ettd ihmisoikeuk-
sista tulee kaikkialla maailmassa perustavanlaatuinen periaate
tyolle ihmisen hyvaksi.

Kirkon ei tarvitse erikseen todistella, kuinka vahvasti tama
kysymys liittyy sen omaan ldhetystehtivdan nykymaail-
massa. Se on my0s yhteiskunnallisen ja kansainvélisen rauhan
perustana, kuten Johannes XXIII, Vatikaanin II kirkolliskokous
ja Paavali VI ovat yksityiskohtaisissa asiakirjoissa todenneet.
Rauha on lopulta ihmisen rikkomattomien oikeuksien kunni-
oittamista — rauha on oikeudenmukaisuuden teko -, sota taas
syntyy ndiden oikeuksien rikkomisesta ja johtaa niiden entista
vakavampaan rikkomiseen. Jos ihmisoikeuksia rikotaan rauhan
aikana, kyseessa on erityisen tuskallinen ja edistyksen nakokul-
masta kasittdméaton ilmaus ihmisen vastaisesta taistelusta. Sita
ei voi mitenkddn sovittaa yhteen minkdan itseddan “humanisti-
seksi” kutsuvan ohjelman kanssa. Mutta mika yhteiskunnalli-
nen, poliittinen tai kulttuurillinen ohjelma voisi luopua tallai-
sesta itseymmarryksesta? Olemme syvasti vakuuttuneita, ettei
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tdiman paivan maailmassa ole sellaista ohjelmaa, jossa ihmista
ei asetettaisi etusijalle, vaikka maailmankatsomukselliset ide-
ologiat ovatkin ristiriidassa keskenaan.

Jos siis tdllaisista ldhtokohdista huolimatta ihmisoikeuksia
rikotaan eri tavoin, jos olemme kdytannossa keskitysleirien,
raiskausten, kidutusten, terrorismin ja kaikenlaisen syrjinnan
todistajia, tdimdn tdytyy olla seurausta toisista perusteista,
sellaisista, jotka kaivavat maata ndiden nykyaikaisten huma-
nististen ohjelmien ja jarjestelmien alta seka usein tekevat ne
tehottomiksi. Siksi niitd on valttamatta jatkuvasti tarkistettava
objektiivisten ja rikkomattomien ihmisoikeuksien ndkokul-
masta.

Yhdistyneiden Kansakuntien syntyyn liittyva Ihmisoikeuksien
julistus ei varmasti pyrkinyt ainoastaan irtautumaan viimeisen
maailmansodan kauheista kokemuksista, vaan myos luomaan
perustan jatkuvalle ohjelmien, jarjestelmien ja hallintotapojen
tarkistamiselle juuri tasta ainoasta perustavasta nakokulmasta:
mikd on ihmisen hyva — yhteisdssd eldavan yksityisen ihmisen
hyva. Taméan on yhteisen hyvan perustavanlaatuisena tekijana
oltava kaikkien ohjelmien, jarjestelmien ja hallintotapojen
olennainen kriteeri. Pdinvastaisessa tapauksessa ihmiseldma
on rauhankin aikana tuomittu monenlaiseen kadrsimykseen, ja
sen myota kehittyvat erilaiset vakivallan, totalitarismin, neoko-
lonialismin ja imperialismin muodot, jotka uhkaavat samalla
kansojen yhteiseloa. On nimittdin tyypillistd, ja historian
kokemus on vahvistanut sen moneen kertaan, ettd ihmisoi-
keuksien rikkominen kulkee kési kddessd kansan oikeuksien
rikkomisen kanssa. Ihminen liittyy kansaan orgaanisin sitein
ikdan kuin laajaan sukuun.

Jo taméan vuosisadan ensimmaiselld puoliskolla, jolloin kehit-
tyivat erilaiset totalitaristiset valtiojdrjestelmat - jotka tunne-
tusti johtivat hirvittavaan sotakatastrofiin -, kirkko muotoili
selvasti kantansa niihin hallintojdrjestelmiin, jotka ndenndisesti
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toimivat suuremman hyvan eli valtion edun vuoksi — historia
taas naytti, ettd kyse oli vain tietyn valtioon itsensa samaista-
neen puolueen edusta® - rajoittaessaan kansalaisten oikeuksia,
riistdessdan heiltd juuri ne rikkomattomat ihmisoikeudet, jotka
vuosisatamme puolivélin tienoilla muotoiltiin kansainvalisella
foorumilla. Iloiten tastd saavutuksesta kaikkien hyvan tahdon
ihmisten kanssa, oikeudenmukaisuutta ja rauhaa todella rakas-
tavien ihmisten kanssa, kirkon, joka on tietoinen siitd, etta
pelkka “kirjain” voi my0s tappaa, kun taas vain “henki tekee
elavaksi” (2. Kor. 3:6), on ndiden hyvan tahdon ihmisten kanssa
jatkuvasti kysyttava, tarkoittaako Thmisoikeuksien julistus ja
sen “kirjaimen” hyvaksyntd kaikkialla samalla sen “hengen”
toteuttamista. Syntyy nimittdin perusteltuja pelkoja siitd, etta
olemme hyvin usein vield kaukana sen toteuttamisesta, etta
yhteiskunnallisen ja julkisen eldmdn henki on tuskallisessa
ristiriidassa ihmisoikeuksien julistetun “kirjaimen” kanssa. Jos
ndin on, tdllaiseen yhteiskunnalle raskaaseen asiaintilaan vai-
kuttaneet ihmiset ovat siita erityisen vastuullisia ndiden yhteis-
kuntien ja samalla ihmisen historian edessa.

Valtion olennainen merkitys poliittisena yhteisona perustuu
sithen, ettd koko yhteiskunta tai kansa, joka sen luo, tulee oman
kohtalonsa herraksi ja valtiaaksi. Tima merkitys ei toteudu, jos
sen sijaan, ettd yhteiskunta tai kansa osallistuisi moraalisesti
vallankdyttoon, ndemme tietyn ryhman hallitsevan kaikkia
muita yhteiskunnan jasenid. Nama asiat ovat hyvin olennai-
sia aikanamme, jona ihmisten yhteiskunnallinen tietoisuus ja
samalla kansalaisten tarve oikeanlaiseen yhteison poliittiseen
elamaan osallistumiseen ovat kasvaneet valtavasti. Tassa yhte-
ydessa on otettava huomioon kunkin kansan todelliset olosuh-

33 Vrt. Pius XI, Kiertokirje Quadragesimo Anno: AAS 28 (1931), 213; Kier-
tokirje Non abbiamo bisogno: AAS 23 (1931), 235-312; Kiertokirje Divini
Redemptoris: AAS 29 (1937), 65-106; Kiertokirje Mit Brennender Sorge:
AAS 29 (1937), 145-167; Pius XII, Kiertokirje Summi Pontificatus: AAS
31 (1939), 413-453.
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teet ja voimakkaan julkisen vallan valttimattomyys.* Nama
ovat ensisijaisen tarkeitd kysymyksid itse ihmisen edistyksen ja
ihmisyyden kokonaisvaltaisen kehityksen nakokulmasta.

Kirkko on aina opettanut velvollisuutta toimia yhteisen hyvan
puolesta, ja siten se on kasvattanut hyvia kansalaisia jokaiseen
valtioon. Kirkko on myo®s aina opettanut, ettd vallanpitdjan
perustavanlaatuinen velvollisuus on huolehtia yhteiskunnan
yhteisesta hyvasta: tasta johtuvat vallanpitdjan perusoikeudet.
Mutta juuri ndiden objektiivisen eettisen jarjestyksen edellytys-
ten nimissd vallanpitdjan oikeuksia ei voi ymmartdd muuten
kuin objektiivisten ja rikkomattomien ihmisoikeuksien kunni-
oituksen perusteella. Yhteinen hyvd, jota vallanpitdja valtiossa
palvelee, toteutuu taysin vain silloin, kun kaikki kansalaiset ovat
varmoja oikeuksistaan. Ilman tdta yhteiskunta hajoaa, kansalai-
set asettuvat vallanpitdjaa vastaan, tai sitten ajaudutaan sortoon,
pelotteluun, vikivaltaan ja terroriin, josta vuosisatamme totali-
taristiset jarjestelmat ovat antaneet tarpeeksi esimerkkeja. Siten
ihmisoikeuksien periaate koskettaa syvasti kaikkea yhteiskun-
nallisen oikeudenmukaisuuden alaan kuuluvaa ja on oikeuden-
mukaisuuden mittapuu poliittisten organismien eldmassa.

Ihmisoikeuksien joukkoon luetaan syystdkin oikeus uskonnon-
vapauteen ja omantunnonvapauteen. Vatikaanin II kirkollisko-
kous piti erityisen valttamattomana melko laajan julistuksen
tyOstamistd tdstd aiheesta. Asiakirjassa Dignitatis humanae®
ilmaistiin teologisen kysymyksenasettelun lisdksi luonnon-
oikeuden nakokulma eli “puhtaan inhimillinen” kanta, joka
perustuu ihmisen kokemukseen, hdnen jarkeensd ja tajuun
ihmisen arvokkuudesta. Uskonnonvapauden rajoittaminen ei
ole vain tuskallinen kokemus niille henkildille ja yhteisdille,
joiden vapautta rajoitetaan, vaan ennen kaikkea se hyokkaa itse

34 Ks. Pastoraalikonstituutio kirkosta nykymaailmassa Gaudium et spes,
31: AAS 58 (1966), 1050.
35 AAS 58 (1966), 929-946.
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ihmisarvoa vastaan riippumatta tunnustetusta uskonnosta tai
maailmankatsomuksesta. Uskonnonvapauden rajoittaminen ja
rikkominen ovat ristiriidassa ihmisen arvokkuuden ja hanen
objektiivisten oikeuksiensa kanssa. Edelld mainittu kirkol-
liskokouksen asiakirja sanoo kyllin selvdsti, mikd on tdllaista
uskonnonvapauden rajoittamista ja rikkomista. Kyseessa on
epdilemattda radikaali epaoikeudenmukaisuus sitda kohtaan,
mikd on ihmisessd erityisen syvad, mikd on autenttisen inhi-
millistd. Onhan niin, ettd epduskon, uskonnottomuuden ja
ateismin ilmiot inhimillisind ilmidind ovat ymmarrettavissa
vain suhteessa uskonnon ja uskon ilmidihin. On siis vaikea
edes “puhtaan inhimillisestda” nakokulmasta hyvaksya sellaista
kantaa, jonka mukaan vain ateismilla on kansalaisoikeudet
julkisessa ja yhteiskunnallisessa eldmadssd, kun taas uskovia
ihmisid ikdan kuin periaatteesta hadin tuskin siedetdan tai koh-
dellaan ”toisen luokan” ihmisind, tai heilta jopa — kuten on jo
tapahtunut — evataan kokonaan kansalaisoikeudet.

Tata aihetta on my0s kasiteltava, edes lyhyesti, koska sekin
liittyy ihmisen tilanteen kokonaiskuvaan nykymaailmassa ja
koska sekin todistaa siitd, kuinka ennakkoluulojen ja moni-
naisen epdoikeudenmukaisuuden raskauttama tilanne on.
Se, ettd pidattdaydymme menemastd yksityiskohtiin alueella,
jolla meilla olisi siihen erityinen oikeus ja velvollisuus, johtuu
ennen kaikkea siitd, ettd yhdessa kaikkien niiden kanssa, jotka
kdrsivat syrjinndstd ja vainosta Jumalan nimen tdhden, meita
johtaa usko Kristuksen ristin lunastavaan voimaan. Silti virkani
puolesta haluan kaikkien maailman uskovien ihmisten nimissa
kdantya niiden puoleen, joista milld tahansa tavalla riippuu
yhteiskunnallisen ja julkisen eldmédn jarjestaminen, ja pyytda
heiltd palavasti uskonnon ja kirkon tyon kunnioittamista.
Emme pyydd mitddn etuoikeutta, vaan perusoikeuden kun-
nioittamista. Taméan oikeuden toteuttaminen on yksi ihmisen
edistyksen perustavanlaatuisista kriteereistd jokaisessa hallin-
tojarjestelmassd, yhteiskunnassa, systeemissa tai ymparistossa.
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IV
KIRKON LAHETYSTEHTAVA
JA IHMISEN KOHTALO

18. KIRKON HUOLI IHMISEN KUTSUMUKSESTA KRISTUK-
SESSA

Tama vakisinkin lyhyt katsaus ihmisen tilanteeseen nykymaa-
ilmassa ohjaa ajatuksemme ja sydamemme yha enemman Jee-
sukseen Kristukseen, lunastuksen salaisuuteen, johon kysymys
ihmisesta on kirjoitettu erityisella totuuden ja rakkauden
voimalla. Kun kerran Kristus “tavallaan yhdistyi jokaiseen
ihmiseen”,* kirkko eldytyy syvimmin omaan olemukseensa
ja lahetystehtavdaansa syventyessaan tahan salaisuuteen, sen
rikkaaseen ja yleismaailmalliseen kieleen. Apostoli ei turhaan
nimittanyt kirkkoa Kristuksen ruumiiksi (ks. 1. Kor. 6:15, 11:3,
12:12s.; Ef. 1:22s., 2:15s., 4:4s., 5:30; Kol. 1:18, 3:15; Room. 12:4s.,
Gal. 3:28). Jos tama Kristuksen mystinen ruumis on — niin kuin
kirkolliskokouskin koko raamatulliseen ja patristiseen tradi-
tioon perustuen opettaa — Jumalan kansa, se tarkoittaa, etta
Kristukselta tuleva elaman henkédys koskettaa siind tavallaan
jokaista ihmista. Talla tavalla myos kdantyminen ihmista kohti,
hénen tosiasiallisia ongelmiaan, toiveitaan ja karsimyksiaan,
saavutuksiaan ja lankeemuksiaan kohti, saa aikaan sen, etta
kirkko itse ruumiina, organismina ja sosiaalisena yksikktna saa
havaita niita jumalallisia vaikutuksia, valoja ja Hengen voimaa,
jotka tulevat ristiinnaulitulta ja ylosnousseelta Kristukselta.

36 Pastoraalikonstituutio kirkosta nykymaailmassa Gaudium et spes, 22:
AAS 58 (1966), 1042.
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Juuri siksi kirkko eldd omaa eldamaansa. Kirkolla ei ole muuta
elamaa kuin se, jonka sen Herra ja YIka sille antaa. Juuri siksi
kirkonkin on oltava yhdistynyt jokaiseen ihmiseen, kun kerran
Kristus yhdistyi ihmiseen lunastuksen salaisuudessa.

Tama Kristuksen yhdistyminen ihmiseen on itse itsessaan
salaisuus, josta syntyy “uusi ihminen”, joka on kutsuttu osallis-
tumaan Jumalan eldmadan (vrt. 2. Piet. 1:4) ja luotu uudesti Kris-
tuksessa armonja totuuden tayteyteen (vrt. Ef. 2:10; Joh. 1:14, 16).
Kristuksen yhdistyminen ihmiseen on voima ja voiman ldhde,
kuten pyhd Johannes niin ytimekkadsti sanoi evankeliuminsa
esipuheessa: Sana antoi “kaikille, jotka ottivat hdnet vastaan,
voiman tulla Jumalan lapsiksi” (Joh. 1:12). Tama on voima, joka
muuttaa ihmisen sisdltdpdin, uuden elaiman periaate, elaman,
joka ei tuhoudu eika paaty vaan jatkuu ikuiseen elamdan (vrt.
Joh. 4:14). Tama elamd, jonka Isd on luvannut ja antanut jokai-
selle ihmiselle Jeesuksessa Kristuksessa, ikuisessa ja ainosyntyi-
sessd Pojassa, joka tuli lihaksi ja syntyi ajan tdyttyessa Neitsyt
Mariasta (vrt. Gal. 4:4), on ihmisen kutsumuksen lopullinen
tayttymys. Se on ikddn kuin sen ”kohtalon” tayttymys, jonka
Jumala on valmistanut hénelle ikuisuudesta. Tama “jumalalli-
nen kohtalo” ly0 tiensa lapi tdiman maailman ”ihmiskohtalon”
arvoituksista ja kysymysmerkeistd, vinoutumista ja harha-
retkistd huolimatta. Siind missa ne kaikki vievédt — kaikesta
taman elaman rikkaudesta huolimatta — vakisin ja valttamatta
kuoleman rajalle ja ihmisruumiin tuhoutumisen kynnykselle,
Kristus nayttaytyy meille taman kynnyksen toiselta puolen:
”"Mind olen ylosnousemus ja eldmad. Joka uskoo minuun, ... ei
ikind kuole.” (Joh. 11:25s.) Ristiinnaulitussa, hautaan lasketussa
ja lopulta ylosnousseessa Jeesuksessa Kristuksessa ihmiselle
koitti “autuaan ylosnousemuksen toivo”, ”“lupaus tulevasta
kuolemattomuudesta” (vrt. Messu kuolleiden puolesta,
prefaatio) Jumalassa, jonka luokse ihminen kulkee ruumiin
kuoleman lapi, jakaen koko nakyvan luomakunnan kanssa sen
valttamattomyyden, jonka alainen materia on. Ymmarramme
ja yritimme ymmartdd yha perusteellisemmin sen totuuden
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voiman, jonka Lunastaja sisdllytti lauseeseen: “Henki yksin
tekee elavaksi, lihasta ei ole mitaan hyotya” (Joh. 6:63). Nama
sanat, toisin kuin miltd saattaa ndyttdaa, ilmaisevat suurimman
tunnustuksen ihmiselle: ruumiille, jonka Henki tekee eldvaksi!

Kirkko elaa todeksi taman todellisuuden, taman ihmista
koskevan totuuden, joka tekee mahdolliseksi ylittdd taman-
puoleisuuden rajat ja samalla ajatella erityiselld rakkaudella ja
huolella sitd, mika maarittdd ihmiselamada tdssa ajassa, ihmis-
hengen eldmaad, jossa ilmenee se ikuinen levottomuus, josta
pyha Augustinus kirjoitti: ”Sind olet luonut meidat yhteyteesi,
ja syddmemme on vailla rauhaa siihen asti, kunnes se 1oytaa
levon sinussa.”? Téssd luovassa levottomuudessa sykkii se,
mikd on syvimmin inhimillistad: totuuden etsintd, kyltymaton
hyvyyden tarve, vapauden ndlkd, kauneuden kaipuu,
omantunnon aani. Kirkko, joka pyrkii katsomaan ihmista "itse
Kristuksen silmin”, tulee yha uudestaan tietoiseksi siitd, ettd se
on suuren aarteen haltija, aarteen, jota ei saa hukata vaan jonka
pitaa jatkuvasti kasvaa. Herra Jeesus sanoi nimittdin: “Joka
ei yhdessa minun kanssani kokoa, se hajottaa” (Matt. 12:30).
Tama ihmisyyden aarre - jota syventdd ”Jumalan lapseuden”
(vrt. Joh. 1:12) sanoinkuvaamaton salaisuus, ainosyntyisessa
Jumalan Pojassa lapseksi ottamisen armo (vrt. Gal. 4:5), jonka
kautta sanomme Jumalalle ”Abba, Isd” (Gal. 4:6; Room. 8:15)
- on samalla vahva voima, joka yhdistda kirkon sisdltapain
ja antaa merkityksen kaikelle sen toiminnalle. Siind kirkko
yhdistyy Jeesuksen Kristuksen Henkeen, sithen Pyhadan
Henkeen, jonka Lunastaja lupasi ja jonka han jatkuvasti antaa,
jonka ldhettaminen —joka ilmoitettiin helluntaipdivana —jatkuu
edelleen. hmisissa ilmenevat Hengen voimat (vrt. Room. 15:13;
1.Kor. 1:24), Hengen lahjat (Jes. 11:2s., Ap.t. 2:38), Pyhdan Hengen
hedelmat (vrt. Gal. 5:22s.). Meiddn aikamme kirkko toistaa yha
palavammin pyhallad itsepintaisuudella: Veni, Sancte Spiritus!
Tule! Saavu! ”Pese meista saastainen! Vihmo kuiva, kuumeinen!

37 Confessiones, 1:1: CSEL 33, s. 1.
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Terveeksi tee haavainen! Jaykka meissa taivuta! Kylma meissa
lammita! Vaaristynyt ojenna!” (Helluntain sekvenssi).

Tama Hengen avuksi huutaminen on vastaus kaikille atkamme
“materialismeille”. Ne nimittdin synnyttavat moninaista tyy-
dyttamattomyytta ihmissydamessa. Tama avunhuuto kuuluu
eri puolilta ja nayttdd myos tuottavan hedelmédd eri tavoin.
Voiko sanoa, ettd tdssd avunhuudossa kirkko ei ole yksin?
Nain voi sanoa, kun kerran ”tarpeensa” hengellisiin asioihin
ilmaisevat myos ihmiset, jotka ovat kirkon ndkyvien rajojen
ulkopuolella.®® Eikd tdméa ole samalla todiste siita kirkkoa
koskevasta totuudesta, jota kirkolliskokous konstituutiossa
Lumen gentium niin terdvasti korosti opettaessaan, etta kirkko
on sakramentti, mitd ldheisimméan Jumala-yhteyden ja koko
ihmiskunnan ykseyden merkki ja valikappale?® Tama Hengen
avuksi huutaminen ja Hengen pyytidminen ei ole mitdaan
muuta kuin jatkuvaa astumista sisdan lunastuksen salaisuuden
tayteen ulottuvuuteen, jossa Kristus yhdistyneend Isdan ja
jokaiseen ihmiseen antaa meille jatkuvasti sen Hengen, joka
antaa meille Jumalan lapseuden tunteen ja ohjaa meidat Isaa
kohti (vrt. Room. 8:15; Gal. 4:5). Siksi meidan aikakautemme
kirkon - aikakauden, jolla on erityisesti Hengen nalkd, koska
silld on oikeudenmukaisuuden, rauhan, rakkauden, hyvyyden,
rohkeuden, vastuun, ihmisen arvokkuden nalka -, on erityisella
tavalla keskityttava ja kokoonnuttava timan salaisuuden
ympdrille ja 10ydettava siitd omalle ldhetystehtdvalleen
valttamaton valo ja voima. Jos nimittdin — kuten aiemmin
sanottiin — ihminen on kirkon jokapdivdisen eldman tie, niin
kirkon on oltava jatkuvasti tietoinen siitd Jumalan lapseksi
ottamisen arvosta, jonka ihminen saa Kristuksessa Pyhan
Hengen armon kautta (vrt. Room. 8:15; Gal. 4:5) ja siitd
ennaltamddraamisestd armoon ja kirkkauteen (vrt. Room.
8:30), josta tuli hdanen osansa kaiken sen kautta, mistd hanen

38 Ks. Vatikaanin II kirkolliskokous, Dogmaattinen konstituutio Lumen
gentium Kirkosta, 16: AAS 57 (1965), 20.
39 Sama, 1: AAS 57 (1965), 5.
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elaméansd maan paalld koostuu. Mietiskellen tata kaikkea yha
uudelleen, ottaen sen vastaan yha tietoisemmalla uskolla ja yha
paattavaisemmalla rakkaudella, kirkko tekee itsestadn samalla
kykenevan sithen ihmisen palvelemiseen, mihin itse Kristus
Herra sita kutsuu, kun han sanoo, ettei “Ihmisen Poikakaan
tullut palveltavaksi, vaan palvelemaan” (Matt. 20:28). Kirkko
tayttda taiman palvelutehtavansd, osallistuen oman Mestarinsa
ja Lunastajansa kolminkertaiseen palvelutehtavaan (in triplici
munere). Juuri tdiman raamatulliselle pohjalle nojaavan opin
Vatikaanin II kirkolliskokous toi tdyteen valoon, kirkon elaman
suureksi hyodyksi. Kun nimittdin tulemme tietoisiksi tdsta
osallisuudesta Kristuksen kolminkertaiseen ldhetystehtdavaan,
hdnen kolminkertaiseen palvelutehtivadnsa —papilliseen,
profeetalliseen ja kuninkaalliseen® — ymmarramme samalla
paremmin, mitd kirkon on palveltava suurena yhdyskuntana
ja Jumalan kansan yhteisond maan paalld, ja miten jokaisen
meistd on osallistuttava tdhan ldhetys- ja palvelutehtavaan.

19. KIRKON VASTUU TOTUUDESTA

Nain siis kirkko ndyttaytyy meille — Vatikaanin II kirkollisko-
kouksen pyhan opetuksen valossa — yhteiskunnallisena sub-
jektina, joka on vastuussa Jumalan totuudesta. Kuuntelemme
syvasti liikuttuneina itse Kristusta, kun hdn sanoo: ”Sana, jonka
te kuulette, ei ole minun omani, vaan Isdn, joka on minut lahet-
tanyt” (Joh. 14:24). Eiko ndissa Mestarimme sanoissa ole havait-
tavissa vastuu ilmoitetusta totuudesta, joka on itse Jumalan
“omaisuutta”, kun kerran hankin, “ainoa Poika, joka itse on
Jumala ja joka aina on Isdn vierelld” (Joh. 1:18), valittdessdan
totuutta profeettana ja opettajana, tuntee tarvetta korostaa toi-
mivansa uskollisena sen jumalalliselle ldhteelle? Taman saman
uskollisuuden on oltava kirkon uskon perustavanlaatuinen
ominaisuus, seka silloin, kun kirkko opettaa, etta silloin, kun se
tunnustaa uskonsa. Usko erityisend ihmishenkeen vuodatettuna

40 Ks. Sama, 31-36: AAS 57 (1965), 37-42.
55



Johannes Paavali 11

yliluonnollisena hyveena tekee meidat osallisiksi Jumalan tun-
temisesta vastauksena hinen ilmoitettuun sanaansa. Juuri siksi
on valttamatontd, ettd kirkko pysyy tdmén uskon tunnustami-
sessa ja opettamisessa tiukasti uskollisena Jumalan totuudelle*
ja ettd tama uskollisuus ilmaisisi itsensd elavan uskonkuuliai-
suuden asenteena, joka on jdrjen kanssa sopusoinnussa.** Taa-
takseen taman uskollisuuden jumalalliselle totuudelle Kristus
itse lupasi kirkolle Totuuden Hengen erityisen avun, han varusti
erehtymadttomyyden lahjalla® ne, joille hdan antoi tehtdvaksi
taman totuuden valittdimisen ja opettamisen (vrt. Matt. 28:19)
- niin kuin Vatikaanin I kirkolliskokous selkedsti maaritteli* ja
Vatikaanin II kirkolliskokous toisti* — samoin han varusti koko
Jumalan kansan erityiselld uskontajulla.*

Nain meista on tullut osallisia Kristus-profeetan lahetysteh-
tavaan, jota toteuttaessamme palvelemme yhdessda hanen
kanssaan Jumalan totuutta kirkossa. Vastuu tdsti Jumalan
totuudesta merkitsee samaan aikaan sen rakastamista ja pyr-
kimystd sen parempaan ymmartamiseen, jotta siitd tulee ldhei-
sempi sekd meille itsellemme ettd muille koko sen pelastavassa
voimassa, loistossa, syvyydessa ja samalla yksinkertaisuudessa.
Rakkauden ja pyrkimyksen totuuden ymmartamiseen taytyy
kulkea kasi kddessd, niin kuin kirkon pyhien eldma todistaa.

41 Ks. Vatikaanin II kirkolliskokous, Dogmaattinen konstituutio Dei
Verbum jumalallisesta ilmoituksesta, 5, 10, 21: AAS 58 (1966), 819; 822;
827s.

42 Ks. Vatikaanin I kirkolliskokous, Dogmaattinen konstituutio Dei Fili-
us katolisesta uskosta, luku 3: Conciliorum Oecumenicorum Decreta, Ed.
Istituto per le Scienze Religiose, Bologna 1973, s. 807.

43 Ks. Vatikaanin I kirkolliskokous, Dogmaattinen konstituutio Pastor
aeternus Kristuksen kirkosta, ed. cit., s. 811-816; Vatikaanin II kirkol-
liskokous, Dogmaattinen konstituutio Lumen gentium Kirkosta, 25:
AAS 57 (1965), 30s.

44 Ks. Vatikaanin I kirkolliskokous, Dogmaattinen konstituutio Pastor
aeternus Kristuksen kirkosta, kuten yll&.

45 Vatikaanin II kirkolliskokous, Dogmaattinen konstituutio Lumen gen-
tium Kirkosta, 18-27: AAS 57 (1965), 21-33.

46 Sama, 12, 35: AAS 57 (1965), 16-17; 40-41.
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Eniten autenttista valoa, joka valaisee Jumalan totuutta ja
tuo hdnen todellisuutensa ldhelle, ovat aina saaneet ne, jotka
ovat ldhestyneet tiatda totuutta kunnioituksella ja rakkaudella.
Tama on ollut ennen kaikkea rakkautta Kristukseen, Jumalan
totuuden elavaan Sanaan, se on toisaalta ollut rakkautta tuon
totuuden inhimilliseen ilmaisuun evankeliumissa, traditiossa
ja teologiassa. Tandankin tarvitaan tallaista ymmarrysta ja
tallaista Jumalan sanan tulkintaa, tdllaista teologiaa. Teologialla
on aina ollut ja on edelleen valtava merkitys sen kannalta, etta
kirkko — Jumalan kansa — voisi rakentavasti ja hedelmallisesti
osallistua Kristuksen profeetalliseen tehtavaan. Siksi teologit
Jumalan totuuden palvelijoina, jotka omistavat tutkimuksensa
ja tyonsd sen ymmartamiseksi yha paremmin, eivat voi koskaan
menettdd nadkopiiristddn sitd palvelutehtavansa merkitysta
kirkossa, joka sisdltyy kasitteeseen intellectus fidei. Tama kasite
toimii ikdan kuin kahteen suuntaan: intellege, ut credas; crede, ut
intellegas,” ja se toimii oikein silloin, kun se pyrkii palvelemaan
opetusvirkaa, joka kirkossa on uskottu piispoille, jotka hierark-
kisen yhteyden sitein ovat liittyneet Pietarin seuraajaan, ja kun
se palvelee heidan opetus- ja pastoraalityonsa tarpeita seka
koko Jumalan kansan apostolisia tehtavia.

Niin kuin menneindkin aikoina - ja ehka nyt vield entista
enemman — teologien ja kaikkien oppineiden kutsumus kirkossa
on se, ettd he yhdistdisivat uskon tietoon ja viisauteen, jotta ne
vastavuoroisesti lapaisisivat toisensa, niin kuin luemme pyhan
kirkonopettajan Albertuksen muistopdivan liturgisessa ruko-
uksessa. Tama tehtdva on viime aikoina tullut valtavan paljon
monimutkaisemmaksi inhimillisen tieteen edistyksen, sen
metodien kehityksen ja maailman ja ihmisen tuntemisen saa-
vutusten myota. Tama koskee niin luonnontieteita kuin huma-
nistisia tieteitd sekd myo0s filosofiaa, jonka tiiviistd suhteista
teologiaan Vatikaanin II kirkolliskokous muistutti.*®

47 Pyha Augustinus, Sermo, 43, 7-9: PL 38, 257s.
48 Ks. Vatikaanin II kirkolliskokous, Pastoraalikonstituutio kirkosta
nykymaailmassa Gaudium et spes, 44, 57, 59, 62: AAS 58 (1966), 1064s.,
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Talla jatkuvasti laajenevalla ja moninaistuvalla inhimillisen
tiedon alueella my0s uskon on jatkuvasti syvennyttava, sen on
paljastettava ilmoitetun salaisuuden ulottuvuus ja pyrittava
totuuden ymmartamiseen, jonka Jumala ikdan kuin itse “jakaa”
ihmisen kanssa. Vaikka onkin sallittua ja jopa toivottavaa, etta
tama valtava ty0 ottaa huomioon tietyn metodien pluralismin,
niin se ei kuitenkaan saa poiketa uskon ja moraalin opetuksen
perustavanlaatuisesta ykseydestd, joka on sen oikea paamaara.
Siksi tiivis yhteisty0 teologian ja opetusviran valilla on niin valt-
tamaton. Jokaisen teologin pitdisi olla tietoinen siitd, mitd Jeesus
Kristus itse ilmaisi, kun hdn sanoi: ”Sana, jonka te kuulette, ei
ole minun omani, vaan Isdn, joka on minut ldhettanyt” (Joh.
14:24). Kukaan ei siksi voi tehda teologiasta ldhes pelkkda omien
nakemystensd kokoelmaa, vaan jokaisen on oltava tietoinen
pysymisesta erityisessa yhteydessa siihen totuuden opettami-
sen lahetystehtavaan, josta kirkko on vastuussa.

Osallistuminen itse Kristuksen profeetalliseen palvelutehtavaan
muovaa perustavanlaatuisesti koko kirkon eldmaa. Erityinen
osallisuus tdahdn palvelutehtivaan on kirkon paimenilla, jotka
opettavatjajatkuvastieritavoillajulistavatja valittavatkristillista
oppia uskosta ja moraalista. Tama opetus, seka lahetystyOssa
ettd tavallisissa oloissa, auttaa Jumalan kansaa kokoontumaan
Kristuksen ympdrille, valmistaa eukaristiaan osallistumiseen ja
viitoittaa sakramentaalisen eldman tien. Piispainsynodi vuonna
1977 kiinnitti erityistd huomiota katekeesiin nykymaailmassa,
ja sen neuvojen, kokemusten ja ehdotusten kypsa hedelma saa
pian ilmaisunsa — synodin osallistujien ehdotuksen mukaisesti
— erillisessd paavillisessa asiakirjassa. Katekeesi on varmasti
ikiaikainen ja samalla perustavanlaatuinen kirkon toiminnan
muoto, jossa sen profeetallinen karisma ilmenee: todistus ja
opetus kulkevat kasi kddessa. Vaikka kyse on tdssa ensisijaisesti

1077ss., 1079s., 1082ss.; Dekreetti Optatam totius pappien koulutukses-
ta, 25: AAS 58 (1966), 722.

58



Redemptor hominis (Ihmisen Lunastaja)

papeista, ei voi jattdd mainitsematta suuria sadntokuntaveljien
ja -sisarien joukkoja, jotka omistautuvat katekeettiseen tyohon
rakkaudesta jumalallisen Mestariin. On vaikea olla mainitse-
matta my0s lukuisia maallikkoja, jotka loytdvat tdssa tyOssa
uskonsa ja apostolisen vastuunsa ilmaisun.

On yhd enemman pyrittava siihen, ettd eri katekeesin muodot ja
alat — alkaen perustavanlaatuisesta muodosta, joka on katekeesi
perheissa eli vanhempien lapsilleen antama opetus — todistaisi-
vat koko Jumalan kansan yleismaailmallisesta osallistumisesta
itse Kristuksen profeetalliseen palvelutehtdvaan. On valtta-
matontd, ettd tahan liittyva kirkon vastuu Jumalan totuudesta
tulee yha enemmaén - ja eri tavoilla — kaikkien osaksi. Mita
voisi vield sanoa eri alojen asiantuntijoista: luonnontieteiden
ja humanististen tieteiden edustajista, laakareista, lakimie-
histd, taiteen ja tekniikan ihmisistd, eri asteiden ja erityisalo-
jen opettajista! Kaikilla heilld — Jumalan kansan jdsenind — on
oma osuutensa Kristuksen profeetallisessa ldahetystehtavassa,
hédnen jumalallisen totuuden palvelutehtdavassdan, jo siksikin,
ettd heidan tyotaan ohjaa joka alalla tunnollinen pitaytyminen
totuuteen, ettd he kasvattavat muita totuudessa ja opettavat
heita kypsymaéan rakkauteen ja oikeudenmukaisuuteen. Niinpa
vastuuntunne totuudesta on yksi perustavanlaatuisista koh-
tauspaikoista kirkon ja jokaisen ihmisen valilld, ja myos yksi
perustavanlaatuisista vaatimuksista, jotka maarittavat ihmisen
kutsumuksen kirkon yhteisossda. Aikamme kirkon, jota ohjaa
vastuu totuudesta, on pysyttava uskollisena omalle olemuk-
selleen, johon kuuluu itse Kristukselta tuleva profeetallinen
lahetystehtdva: ”Niin kuin Isa on ldhettanyt minut, niin ldhetan
mind teidét ... Ottakaa Pyhd Henki” (Joh. 20:21s.).

20. EUKARISTIA JA KATUMUS

Lunastuksen salaisuudessa eli itse Jeesuksen Kristuksen pelas-
tavassa tyossa kirkko on osallinen Mestarinsa evankeliumista ei
ainoastaan olemalla uskollinen Sanalle ja palvelemalla totuutta,
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vaan samalla my0s alistumalla tiynnd toivoa ja rakkautta
hédnen lunastustekonsa voimaan, jonka hén ilmaisi ja toteutti
sakramentaalisessa muodossa, erityisesti eukaristiassa.*” Se on
keskipiste ja huippukohta sakramentaalisessa eldmassd, jossa
jokainen kristitty ottaa vastaan lunastuksen pelastavan voiman,
alkaen kasteen salaisuudesta, jossa meidét upotetaan Kristuk-
sen kuolemaan, jotta voisimme tulla osallisiksi hdanen ylosnou-
semuksestaan (vrt. Room. 6:3ss.), niin kuin apostoli opettaa.
Tamadn opin valossa tulee vield selvemmaksi, miksi koko
kirkon ja jokaisen kristityn sakramentaalinen eldma saavuttaa
huippunsa ja tayteytensa juuri eukaristiassa. Tassd sakramen-
tissa nimittdin Kristuksen tahdosta uudistetaan jatkuvasti sen
uhrin salaisuus, jossa han uhrasi itsensa Isdlle ristin alttarilla.
Isa otti uhrin vastaan ja vastasi Poikansa tdydelliseen itsensa
antamiseen, kun tdma oli kuuliainen kuolemaan asti (vrt. Fil.
2:8), omalla isélliselld antamisellaan, uudella kuolemattomalla
elamalld ylosnousemuksessa, silld Isda on eldmdn ensimmai-
nen ldhde ja antaja alusta asti. Tama uusi elamd, johon kuuluu
ristiilnnaulitun Kristuksen ruumiin kirkastuminen, tuli vai-
kuttavaksi merkiksi uudesta Pyhan Hengen vuodattamisesta
ihmiskunnalle. Hengen kautta jumalallinen eldmad, joka Isalla
on itsessddn ja jonka hdn antaa Pojalle (vrt. Joh. 5:25; 1. Joh. 5:11)
valitetaan kaikille Kristukseen liittyneille ihmisille.

Eukaristia on timédn ykseyden tdydellisin sakramentti. Vietta-
malld eukaristiaa ja osallistumalla sithen yhdistymme maal-
liseen ja taivaalliseen Kristukseen, joka nyt puhuu meidan
puolestamme Jumalan edessda (Hepr. 9:24, 1. Joh. 2:1), mutta
yhdistymme hédneen aina hdnen uhrinsa pelastusteon wvali-
tykselld, jonka kautta han meidat lunasti, niin ettd meidat on
ostettu tdydestd hinnasta (1. Kor. 6:20). Lunastuksemme kallis
hinta todistaa samalla siitd arvosta, jonka itse Jumala tunnustaa
ihmisella olevan, se todistaa arvokkuudestamme Kristuksessa.

49 Ks. Vatikaanin II kirkolliskokous, Konstituutio Sacrosanctum concilium
pyhasta liturgiasta, 10: AAS 56 (1964), 102.
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Tullessamme ”Jumalan lapsiksi” (Joh. 1:12), Jumalan adoptoi-
miksi lapsiksi (vrt. Room. 8:23), me kaikki tulemme samalla
Kristuksen tavoin “kuningaskunnaksi ja papeiksi” (Ilm. 5:10),
saamme “kuninkaallisen pappeuden” (vrt. 1. Piet. 2:9) eli
osallistumme siihen yhteen ja peruuttamattomaan ihmisen ja
maailman palauttamiseen Isélle, jonka hdn, “ikiaikainen Poika”
(Joh. 1:1ss. 18; Matt. 3:17, 11:27, 17:5; Mark. 1:11; Luuk. 1:32,35,
3:22; Room. 1:4; 2. Kor. 1:19; 1. Joh. 5:5,20; 2. Piet. 1:17; Hepr. 1:2)
ja samalla todellinen Ihminen kertakaikkisesti toteutti. Eukaris-
tia on sakramentti, jossa kaikkein taydellisimmin ilmenee uusi
elamamme, jossa Kristus itse antaa jatkuvasti ja yha uudelleen
Pyhdssa Hengessa todistuksen meiddan hengellemme (vrt. 1.
Joh. 5:5ss.), jotta jokainen meistd saa lunastuksen salaisuuteen
osallisena nauttia niistd hedelmistd, jotka tulevat Jumalan ja
héanen lastensa “sovinnosta” (vrt. Room. 5:10; 2. Kor. 5:18s.; Kol.
1:20ss.), jonka Kristus itse toteutti ja jota han jatkuvasti toteuttaa
kirkon palveluviran kautta.

On perustavanlaatuinen totuus, ei vain opillinen vaan myos
eksistentiaalinen, etta eukaristia rakentaa kirkkoa,? se rakentaa
sitd autenttisena Jumalan kansan yhteisond, uskovien seu-
rakuntana, jonka ominaispiirteend on sama ykseys, joka oli
apostoleilla ja Herran ensimmadisilld opetuslapsilla. Eukaris-
tia rakentaa tdta yhteisod ja ykseyttd jatkuvasti uudelleen. Se
rakentaa ja synnyttdd sen aina uudelleen Kristuksen uhrin
perusteella, koska se uudistaa hanen ristinkuolemansa,’ jonka
hinnalla han meidéat lunasti. Siksi eukaristiassa kosketamme
itse Herran ruumiin ja veren salaisuutta, niin kuin todistavat
asetussanat, joista tuon asetuksen voimasta tuli sanoja, joilla ne,
jotka on kutsuttu kirkon palveluvirkaan, lakkaamatta viettavat
eukaristiaa.

50 Vatikaanin II kirkolliskokous, Dogmaattinen konstituutio Lumen gen-
tium Kirkosta, 11: AAS 57 (1965), 15s.; Paavali VI, Puhe 15. syyskuuta
1965: Insegnamenti di Paolo VI, III (1965), 1036.

51 Vrt. Vatikaanin II kirkolliskokous, Konstituutio Sacrosanctum conci-
lium pyhésta liturgiasta, 47: AAS 56 (1964), 113.
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Kirkko eldd eukaristiasta, se eldd tdman sakramentin taytey-
destd, jonka hammastyttava sisalto ja merkitys on niin usein
ilmaistu kirkon opetusviran lausunnoissa varhaisimmista
ajoista meidan paiviimme saakka.”? Voimme kuitenkin var-
muudella sanoa, ettd tima oppi — jota tukevat terdvyydel-
laan teologit, syvan uskon ja rukouksen ihmiset, askeetit ja
mystikot kaikessa uskollisuudessaan eukaristian salaisuudelle
— kuitenkin ikdan kuin pysdhtyy kynnykselle, kykenematta
taysin kasittamaan ja ilmaisemaan sanoin sitd, mita eukaristia
koko tdyteydessddn on, mitd se ilmaisee ja mitd siind toteutuu.
Todellakin Ineffabile Sacramentum! Kirkon perustavanlaatuinen
tehtava Jumalan kansana — ja ennen kaikkea sen yliluonnol-
lisen voiman ldhde ja ndkyva armo — on pysya ja jatkuvasti
edistya eukaristisessa elamadssd, eukaristisessa hartaudessa,
kehittya hengellisesti eukaristian ilmapiirissd. Siksi me emme
myoskddn saa ajattelussamme, eldmédssamme tai toiminnas-
samme riistdd taltd sakramentilta — totisesti kaikkeinpyhim-
maltd — sen tayttd ulottuvuutta, sen olennaista merkitysta. Se
on samalla seka uhrisakramentti, kommuuniosakramentti etta
lasndolosakramentti. Ja vaikka on totta, ettd eukaristia on aina
ollut ja sen on aina oltava Kristuksen opetuslasten ja tunnus-
tajien veljeyden syvin ilmentyma ja vietto, sitd ei voi kohdella
pelkkdna “tilaisuutena” taman veljeyden ilmaisemiseksi.
Herran ruumiin ja veren sakramentin vietossa on kunnioitet-
tava Jumalan salaisuuden taytta ulottuvuutta, sakramentaalisen
merkin tayttd merkitystd, jossa todellisesti lasndoleva Kristus
nautitaan, jossa sielu tayttyy armosta ja jossa meille annetaan
tulevan kirkkauden pantti*® Tasta johtuu valttamattomyys
noudattaa tiukasti liturgisia sdantoja kaikessa yhteisollisessa
itse Jumalalle osoitetussa palvonnassa, ja vield enemman siksi,
ettd tdssd sakramentaalisessa merkissa han antaa meille itsensa
rajattomalla luottamuksella, ikddn kuin hén ei ottaisi huomioon
inhimillista heikkouttamme, arvottomuuttamme, tottumusta,

52 Paavali VI, Kiertokirje Mysterium fidei: AAS 57 (1965), 553-574.
53 Vrt. Vatikaanin II kirkolliskokous, Konstituutio Sacrosanctum conci-
lium pyhaésta liturgiasta, 47: AAS 56 (1964), 113.
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rutiinia tai jopa havdaistyksen mahdollisuutta. Valvokoot kaikki
kirkossa, mutta erityisesti piispat ja papit, ettd tama rakkauden
sakramentti olisi Jumalan kansan eldman keskipisteessd, etta
kaikkien sopivien palvontamuotojen avulla yritettdisiin ennen
kaikkea vastata Kristuksen rakkauteen rakkaudella, jotta
hénesta tulisi totisesti ”sielujemme eldma” (vrt. Joh. 6:52,58,
14:6; Gal. 2:20). Koskaan eivat myoskdan saa unohtua muistista
namd pyhdn Paavalin sanat: ”“Jokaisen on tutkittava itsedan,
ennen kuin sy0 tatd leipaa ja juo tasta maljasta.” (1. Kor. 11:28)

Tama apostolin kutsu viittaa — vaikkakin epdsuorasti — euka-
ristian ja katumuksen tiiviiseen yhteyteen. Jos nimittdin Kris-
tuksen opetuksen ensimmadinen sana, evankeliumin eli hyvan
sanoman ensimmadinen lause oli: "Kaantykaa ja uskokaa hyva
sanoma” (metanoeite) (Mark. 1:15), niin karsimyksen, ristin ja
ylosnousemuksen sakramentti ndyttaa juurruttavan ja istutta-
van tdman kutsun sieluumme erityiselld tavalla. Eukaristiasta ja
katumuksesta tulee nain ikaan kuin kaksinainen, mutta samalla
syvasti yhteneva autenttisen evankeliumin hengen mukaisen
elaman, todellisen kristillisen eldman ulottuvuus. Kristus, joka
kutsuu eukaristiseen juhla-ateriaan on aina samaan aikaan se
Kristus, joka kutsuu katumukseen, joka toistaa: “kaantykaa”
(Mark. 1:15). Ilman tata jatkuvaa ja yha uusiutuvaa pyrkimysta
kdantymykseen pelkka osallistuminen eukaristiaan jdisi vaille
taytta pelastavaa vaikutustaan. Siitd katoaisi tai ainakin heikke-
nisi erityinen valmius antaa Jumalalle “hengellinen uhri” (vrt.
1. Piet. 2:5), jossa ilmenee olennaisella ja universaalilla tavalla
osallisuutemme Kristuksen pappeuteen. Pappeus nimittdin
liittyy Kristuksessa itsessddn hdanen omaan uhriinsa, hanen
itsensd antamiseen Isdlle. Tama itsensa antaminen, juuri siksi,
etta se on rajaton, synnyttaa meissa —monin tavoin rajoittuneissa
ihmisissd — tarpeen kdantya Jumalan puoleen yha kypsemmin,
jatkuvalla ja yha syvemmalla kdantymyksella.

Viime vuosina on tehty hyvin paljon sen eteen, ettda kirkossa
saataisiin esille — vanhimman tradition mukaisesti — katumuk-
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sen, ja varsinkin itse katumuksen sakramentin, yhteisollinen
ulottuvuus. Nama ovat hyodyllisia aloitteita, jotka varmasti
palvelevat nykykirkon katumuskdytannon rikastuttamista.
Emme voi kuitenkaan unohtaa, ettd itse kdantymys on erityisen
syva sisdinen tapahtuma, jossa muut eivét voi korvata yksilod,
yhteiso ei voi olla hdnen sijaisensa. Vaikka uskovien veljellisen
yhteison osallistuminen katumusliturgiaan auttaa suuresti hen-
kilokohtaisen kaantymisen aktissa, niin silti loppujen lopuksi
yksilon itsensd on ilmaistava itsedan tassa aktissa koko oman-
tuntonsa syvyydelld, koko syntisyytensa ja Jumalaan luotta-
misen tunteellaan, seisoen psalmistan tavoin hdnen edessaan
tunnustaen: “Sinua, sinua vastaan olen rikkonut” (Ps. 51:6).
Siksi kirkko, joka uskollisesti noudattaa monivuosisataista
katumuksen sakramentin kdytantod, yksityisripin kaytantod,
johon liittyy henkilokohtainen katumus synnistd ja aikomus
tehdd parannus, vaalii ihmissielun erityista oikeutta. Tama
on oikeus henkilokohtaisimpaan kohtaamiseen ihmisen seka
ristiinnaulitun ja anteeksiantavan Kristuksen valilld, Kristuk-
sen, joka sanoo sovituksen sakramentin toimittajan palvelu-
viran valitykselld: ”Sinun syntisi annetaan anteeksi” (Mark.
2:5); "Mene, dldka enda tee syntid” (Joh. 8:11). Tama on, kuten
nakyy, samalla itse Kristuksen oikeus jokaiseen lunastamaansa,
oikeus kohdata jokainen meistd sieluneldmédn ratkaisevalla
hetkelld, kaantymyksen ja anteeksiannon hetkelld. Kirkko,
joka vaalii katumuksen sakramenttia, vahvistaa taten selvalla
tavalla uskonsa lunastuksen salaisuuteen eldvand ja eldmaa
antavana todellisuutena, joka vastaa sisdistd totuutta ihmisestd,
mutta my0s ihmisen omantunnon tarpeita. ” Autuaita ne, joilla
on vanhurskauden nélka ja jano: heidat ravitaan.” (Matt. 5:6)
Katumuksen sakramentti on véline ihmisen ravitsemiseksi talla
vanhurskaudella, joka on perdisin itse Lunastajalta.

Kirkossa, joka ennen kaikkea meiddn aikanamme kokoontuu
erityiselld tavalla eukaristian ympadrille ja joka toivoo, ettd
autenttinen eukaristinen yhteiso voisi tulla merkiksi kaikkien
kristittyjen ykseydestd, ykseydestd joka asteittain kypsyy, on
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oltava eldavda katumuksen tarve sekd sen sakramentaalisessa
ulottuvuudessa™ ettda my0s hyveend. Taman viimeksi mainitun
ilmaisi Paavali VI apostolisessa konstituutiossaan Paenitemini.>
Yksi kirkon tehtavista on siihen sisdltyvan opetuksen toimeen-
paneminen. Meidan tdytyy varmasti tehda tasta kysymyksesta
yhteisen pohdinnan aihe, ja vield monia padtoksid on tehtava
pastoraalisen kollegiaalisuuden hengessd, kunnioittaen eri
traditioita ja nykyajan ihmisten erilaisia eldméanolosuhteita.
Kuitenkin on itsestdaan selvaa, etta uuden Adventin kirkon,
kirkon joka jatkuvasti valmistautuu Herran uuteen tulemiseen,
taytyy olla eukaristian ja katumuksen kirkko. Vain tdssd oman
elavyytensa ja toimintansa hengellisessa profiilissa se on juma-
lallisen mission kirkko, kirkko in statu missionis, sellaisena kuin
Vatikaanin II kirkolliskokous sen meille osoitti.

21. KRISTILLINEN KUTSUMUS: PALVELLA JA HALLITA

Vatikaanin II kirkolliskokous, rakentaen kuvan kirkosta
Jumalan kansana aina perusteista asti viittaamalla itse Kristuk-
sen kolminkertaiseen ldhetystehtdvdan, johon osallistumalla
meistd todella tulee Jumalan kansa, korosti myos kristillisen
kutsumuksen sita ulottuvuutta, jota voi kutsua “kuninkaalli-
seksi”. Kirkolliskokouksen opetuksen esittaimiseksi koko rik-
kaudessaan pitdisi viitata moniin Lumen gentium -konstituution
lukuihin ja kappaleisiin sekd moniin muihin kirkolliskokouk-
sen asiakirjoihin. Taman koko rikkauden keskelta yksi asia
ndyttdd kuitenkin olevan olennaisin: Kristuksen kuninkaalli-
seen lahetystehtdvaan osallistuminen tarkoittaa, ettd uskova
16ytaa itsestddn ja toisista sen erityisen jumalallisen kutsumuk-

54 Vrt. Uskonopin kongregaatio, Normae pastorales circa absolutionem
generali modo impertiendam: AAS 64 (1972), 510-514; Paavali VI, Puhe
Yhdysvaltain piispoille Ad limina -vierailun yhteydessa (20. huhti-
kuuta 1978): AAS 70 (1978), 328-332; Johannes Paavali II, Puhe Kana-
dan piispoille Ad limina -vierailun yhteydessa (17. lokakuuta 1978):
AAS 71 (1979), 32-36.

55 Ks. AAS 58 (1966), 177-198.
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sen arvokkuuden, jota voi kutsua “kuninkaallisuudeksi”. Tama
arvokkuus ilmenee valmiutena palvella Kristuksen tavoin, joka
ei tullut palveltavaksi, vaan palvelemaan (vrt. Matt. 20:28). Jos
taman Kristuksen asenteen valossa todellinen ”hallitseminen”
on mahdollista vain ”palvellen”, niin samalla ”palveleminen”
vaatii hengellistd kypsyyttd, jota pitdad kutsua nimenomaan
“hallitsemiseksi”. Jotta voisi palvella muita arvollisesti ja
tehokkaasti, taytyy osata hallita itse itseddn, taytyy omistaa ne
hyveet, jotka mahdollistavat taméan hallitsemisen. Osallistumi-
semme Kristuksen kuninkaalliseen ldhetystehtdavaan — hanen
”kuninkaalliseen palvelutehtdvaansa” (munus) — liittyy tiiviisti
kaikkiin kristillisen ja inhimillisen moraalin alueisiin.

Kun Vatikaanin II kirkolliskokous piirsi kuvan koko Jumalan
kansasta muistuttaen, ettd siind on paikka ei vain papeille,
vaan myo0s maallikoille, ei vain hierarkian jdsenille, vaan myos
Jumalalle vihityn eldman instituutioiden jdsenille, se ei johtanut
tatd kuvaa mistddn puhtaasti sosiologisesta premissista.
Tietysti kirkkoa inhimillisend yhdyskuntana voi myos tutkia
ja kuvailla niilld kategorioilla, joita tieteet kadyttavat tutkiessaan
mitd tahansa inhimillistd yhteiskuntaa. Nama kategoriat eivat
kuitenkaan riitd. Koko Jumalan kansan yhteisolle ja jokaiselle
sen jasenelle olennaista ei ole vain jokin “sosiaalinen jasenyys”,
vaan olennaista jokaiselle ja kaikille on erityinen “kutsumus”.
Kirkko on nimittdin Jumalan kansana samalla — jo mainitun
pyhéan Paavalin opetuksen mukaan, jonka Pius XII erinomaisesti
muotoili — ”Kristuksen mystinen ruumis”.>* Kuuluminen siihen
johtuu erityisesta kutsusta, joka liittyy armon pelastavaan toi-
mintaan. Jos siis haluamme ndhda koko Jumalan kansan laajan
ja moninaisen yhteison sen kaikissa ulottuvuuksissa, meidan
on ennen kaikkea ndhtdva Kristus, joka sanoo jollain tavalla
jokaiselle tdssda yhteisOssd: “Seuraa minua” (Joh. 1:43). Tama
on opetuslasten ja tunnustajien yhteiso, joista jokainen jollain
tavalla — joskus hyvin tiedostetusti ja johdonmukaisesti, joskus

56 Pius XII, Kiertokirje Mystici Corporis: AAS 35 (1943), 193-248.
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heikosti tiedostaen ja epdjohdonmukaisesti — seuraa Kristusta.
Tassa ilmenee samalla timan yhdyskunnan ”persoonallinen”
profiili ja ulottuvuus: se on yhteiso juuri siksi, ettd kaikki ovat
jollain lailla — kaikista yhteisollisen elaman puutteista huoli-
matta, sanan inhimillisessd merkityksessd — yhteiso itse Kris-
tuksen kanssa, vahintaankin niin, ettd he kantavat sielussaan
kristityn pois pyyhkiméatonta merkkia.

Vatikaanin II kirkolliskokous kiinnitti paljon huomiota juuri
sen osoittamiseen, milld tavalla tdmdn ”ontologisen” ope-
tuslasten ja tunnustajien yhteison taytyy tulla yha enemman
myo6s “inhimillisesti” tietoiseksi eldmédn ja toiminnan yhtei-
sOksi. Kirkolliskokouksen aloitteet tdlld alueella saivat jatkoa
monissa myohemmissd synodaalisissa, apostolisissa ja organi-
satorisissa aloitteissa. Meiddn on kuitenkin jatkuvasti pidettava
silmiemme edessa sita totuutta, etta kaikki nama aloitteet
palvelevat kirkon todellista uudistusta ja kantavat Kristuksen,
”kansojen valkeuden”,” autenttista valoa, vain siind maarin kun
ne perustuvat asianmukaiseen tietoisuuteen kutsumuksesta ja
vastuusta siita erityisestd armosta, ainoasta ja ainutkertaisesta,
jonka ansiosta jokainen kristitty Jumalan kansan yhteisdssa
rakentaa Kristuksen ruumista. Tata periaatetta, joka on koko
kristillisen, apostolisen ja pastoraalisen ”praksiksen”, sisdisen
elaman ja yhteiskunnallisen elaman “kaytannon” avainsaanto,
taytyy soveltaa kaikkiin yhdessa ja jokaiseen erikseen sopivassa
suhteessa. My0s paavin on sovellettava sitd itseensd, samoin
jokaisen piispan. Pappien ja sdantokuntalaisten on pysyttava
uskollisina tdlle periaatteelle. Aviopuolisoiden ja vanhempien,
naisten ja miesten, eri elamantilanteissa ja ammateissa olevien
ihmisten on muokattava elamansa sen mukaan — alkaen yhteis-
kunnassa korkeimmalla olevista aina niihin saakka, jotka
tekevat kaikkein yksinkertaisimpia toitd. Tamd on nimen-
omaan “kuninkaallisen palvelemisen” periaate, joka kaskee

57 Vrt. Vatikaanin II kirkolliskokous, Dogmaattinen konstituutio Lumen
gentium Kirkosta, 36: AAS 57 (1965), 41s.
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jokaista meistd esittimddn itsellemme vaatimuksia Kristuk-
sen esimerkin mukaan; vaatimaan juuri sitd, mihin meidat on
kutsuttu ja mihin olemme itse Jumalan armoon luottaen sitou-
tuneet ottaessamme kutsumuksen vastaan. Téllainen uskolli-
suus Jumalalta Kristuksen kautta saadulle kutsumukselle tuo
mukanaan sen solidaarisen vastuun kirkosta, johon Vatikaanin
IT kirkolliskokous haluaa kasvattaa kaikki kristityt. Kirkossa
Jumalan kansan yhteisond, jota Pyhan Hengen toiminta johtaa
sisdltdpdin, jokaisella on “oma armolahjansa”, niin kuin pyha
Paavali opettaa (1. Kor. 7:7, vrt. 12:7,27; Room. 12:6; Ef. 4:7).
Tama “armolahja”, joka on kunkin oma kutsumus, oma tapa
olla osallinen Kristuksen pelastavasta tyostd, palvelee samalla
muita, rakentaa kirkkoa ja veljellisid yhteis6ja maanpaallisen
ihmiseldman eri piireissa.

Uskollisuudella kutsumukselle eli kestavalld valmiudella
”kuninkaalliseen palvelukseen” on erityinen merkitys taman
moninaisen rakentamisen kannalta silloin kun kyse on vel-
voittavimmista tehtdvistd, jotka eniten vaikuttavat lahimmais-
temme ja koko yhdyskunnan elamaan. Tallaisen uskollisuuden
on oltava tunnusomaista aviopuolisoille, niin kuin avioliiton
sakramentaalisen instituution purkamaton luonne edellyt-
tdd. Samanlaisen uskollisuuden omaa kutsumusta kohtaan
on oltava tunnusomaista papeille, niin kuin pappeuden
sakramentin sieluun painamasta ldhtemattomasta merkista
seuraa. Ottamalla vastaan tdmdn sakramentin sitoudumme
latinalaisessa kirkossa tietoisesti ja vapaaehtoisesti elamaan
elinikdisessd naimattomuudessa, joten jokaisen meistd on
tehtava kaikkensa sdilyttddksemme Jumalan armon avulla
kiitollisuuden tdsta lahjasta ja pysydksemme uskollisina vas-
taanotetulle sitoumukselle. Samoin aviopuolisoiden on kaikin
voimin pyrittava pysymaan kestavind avioliitossaan, rakentaen
rakkauden todistuksellaan perheyhteisod ja kasvattaen uusia
sukupolvia, jotka hekin kykenevit pyhittimaan koko elamansa
omalle kutsumukselleen eli sille “kuninkaalliselle palveluk-
selle”, josta esimerkin ja parhaan esikuvan meille antaa Jeesus
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Kristus. Hanen kirkkonsa, jonka me kaikki muodostamme, on
”ihmisid varten” siind merkityksessd, etta Kristuksen esimerk-
kiin perustuen® ja yhteisty0ssda armon kanssa, jonka han meille
ansaitsi, voimme saada osaksemme mainitun “hallitsemisen” eli
saavuttaa kypsan ihmisyyden toteutumisen jokaisessa meissa.
Kypsa ihmisyys tarkoittaa, ettd kdytimme tdysin vapauden
lahjaa, jonka saimme Luojalta, kun han kutsui ihmisen ole-
massaoloon “omaksi kuvakseen ja kaltaisuudekseen”. Tama
lahja toteutuu erityisesti, kun ihminen antaa koko persoonansa
ehdoitta morsiusrakkauden hengessa Kristukselle ja Kristuk-
sen kanssa kaikille, joiden luokse hian lahettad miehia tai naisia,
jotka tdlla tavoin ovat taysin hanelle uskollisia. Tama on sdaan-
tokuntaeldamén ideaali, jonka vanhat ja uudet saantokunnat ja
my0s sekulaari-instituutit ovat ottaneet omakseen evankelisten
neuvojen mukaisesti.

Meiddn aikanamme joskus ajatellaan virheellisesti, etta
vapaus on itse itsessddn padmaddrd, ettd ihminen on vapaa,
kun han kayttda vapauttaan milld tavalla tahansa, ettd tahan
taytyy pyrkid yksildiden ja yhteiskuntien eldmassa. Vapaus
on kuitenkin suuri lahja vain silloin, kun osaamme tietoisesti
kayttaa sita kaikkeen siihen, mika on todellista hyvaa. Kristus
opettaa meille, ettd vapauden taydellisin tayttymys on rakkaus,
joka toteutuu itsensd antamisessa ja palvelemisessa. Tallaiseen
”vapauteen Kristus meidat vapautti” (Gal. 5:1, vrt. 5:13) ja jatku-
vasti vapauttaa. Kirkko ammentaa tdsta jatkuvaa inspiraatiota,
kutsua ja innoitusta ldhetystehtdvaansa ja palvelutehtavaansa
kaikkien ihmisten keskelld. Koko totuus ihmisen vapaudesta
sisdltyy syvasti lunastuksen salaisuuteen. Kirkko palvelee
ihmiskuntaa tdysin silloin, kun se tulkitsee tdta totuutta her-
keamattomalld huomiolla, palavalla rakkaudella ja kypsalla
sitoumuksella, kun se valittdd ja toteuttaa sitd konkreettisesti
koko yhteisossdan, kun jokainen kristitty on uskollinen kut-

58 Vrt. Vatikaanin II kirkolliskokous, Dogmaattinen konstituutio Lumen
gentium Kirkosta, 36: AAS 57 (1965), 41s.
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sumukselleen. Tallad tavalla vahvistetaan my0s se, mitd jo ylla
sanottiin: ihminen on ja hédnesta tulee jatkuvasti kirkon jokapai-
vdisen eldman tie.

22. LUOTTAMUKSEMME AITI

Kun siis nyt paaviuteni alussa suuntaan ajatukseni ja sydameni
ihmisen Lunastajaan, haluan samalla astua sisddn ja liittya
kirkon eldman syvimpdan rytmiin. Jos nimittdin kirkko elda
omaa elamaansa, nain on vain siksi, ettd se ammentaa sita
Kristukselta, joka haluaa aina vain sitd, ettd meilld olisi elama,
yltakylldinen elama (vrt. Joh. 10:10). Tama eldman tayteys, joka
hanessa on, on samanaikaisesti ihmista varten. Kun kirkko
yhdistyy koko lunastuksen salaisuuden rikkauteen, siita tulee
elavien ihmisten kirkko — eldvien, koska Totuuden Henki (Joh.
16:13) eldvoittda heidat sisaltapdin, koska he ovat kohdanneet
sen rakkauden, jonka Pyhd Henki syddimeemme vuodattaa
(vrt. Room. 5:5). Kaikkien kirkon palvelutehtavien, olivatpa ne
apostolisia, pastoraalisia, papillisia tai piispallisia, pddmaara
on sdilyttda tima dynaaminen yhteys jokaisen ihmisen ja lunas-
tuksen salaisuuden valilla.

Kun olemme tietoisia tdstd tehtdavastd, ymmarramme vield
paremmin, mitd merkitsee se, ettd kirkko on 4iti,” ja samalla
sen, mitd merkitsee se, ettd kirkko aina ja erityisesti meidan
aikanamme tarvitsee ditid. Vatikaanin IT kirkolliskokouksenisille
kuuluu erityinen kiitos siitd, ettd he ilmaisivat taiman totuuden
konstituutiossa Lumen gentium siihen sisaltyvalla rikkaalla
mariologisella opetuksella.®® Koska Paavali VI timan opetuksen
innoittamana julisti Kristuksen d@idin ”kirkon didiksi”,*' mika sai
laajaa vastakaikua, sallittakoon hanen arvottoman seuraajansa-

59 Vrt. Vatikaanin II kirkolliskokous, Dogmaattinen konstituutio Lumen
gentium Kirkosta, 63s.: AAS 57 (1965), 64.

60 Vrt. sama, VIII luku, 52-69: AAS 57 (1965), 58-67.

61 Puhe Vatikaanin II kirkolliskokouksen 3. istunnon paatteeksi (21.
marraskuuta 1964): AAS 56 (1964), 1015.
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kin viitata tahdn aitiin ndiden pohdintojen paatteeksi, jotka han
on ndahnyt sopivaksi esittdd paavillisen palveluvirkansa alussa.
Maria on kirkon aiti siksi, etta itse ikuisen Isan sanomattoman
valinnan voimasta® ja Rakkauden Hengen erityisen toiminnan
vaikutuksesta® hdn antoi ihmiseldméan Jumalan Pojalle, jolta
koko Jumalan kansa saa armon ja valinnan arvokkuuden ja
”jonka tahden kaikki on ja jonka kautta kaikki on” (Hepr. 2:10).
Hanen oma Poikansa halusi selvasti laajentaa synnynndisen
ditinsa aitiyttd — laajentaa sitd tavalla, joka olisi helposti
ihmissielujen ja -sydanten ldhestyttdavissa — antamalla hanelle
ristiltd rakkaan opetuslapsensa pojaksi (vrt. Joh. 19:26). Pyha
Henki halusi myos, ettd Maria Herran taivaaseenastumisen
jalkeen pysyisi yldsalissa yhdessd apostolien kanssa
rukouksessa ja odotuksessa aina helluntaipdivaan asti, jona
kirkon oli ndkyvasti synnyttava ja tultava ulos kdtkosta (vrt.
Ap.t. 1:14, 2). Kaikki Kristuksen opetuslasten, tunnustajien
ja rakastajien sukupolvet ovat vuorostaan — Johanneksen
tavoin — ottaneet luokseen (vrt. Joh. 19:27) timan didin, joka
on ndin ollen kuulunut alusta asti pelastushistoriaan ja kirkon
lahetystehtdvaan. Siispa me kaikki, jotka muodostamme
nykyisen Kristuksen opetuslasten, tunnustajien ja rakastajien
sukupolven, haluamme my0s olla erityiselld tavalla yhta
Marian kanssa. Teemme niin liittyen taysin vanhaan traditioon
ja samaan aikaan tdydelld kunnioituksella ja rakkaudella
kaikkien kristillisten yhteisdjen jasenia kohtaan.

Teemme ndin syvan uskon, toivon ja rakkauden tarpeen innoit-
tamina. Jos tdssa kirkon ja ihmiskunnan historian vaikeassa
ja vastuullisessa vaiheessa ndemme erityisen tarpeen kadantya
Kristuksen puoleen, joka on lunastuksen salaisuuden kautta
kirkkonsa Herra ja ihmisen historian Herra, niin nayttaa siltd,
ettd kukaan ei pysty johdattamaan meitd tdméan salaisuuden
jumalallisen ja inhimillisen ulottuvuuden &arelle niin kuin

62 Ks. Vatikaanin II kirkolliskokous, Dogmaattinen konstituutio Lumen
gentium Kirkosta, 56s.: AAS 57 (1965), 60.
63 Sama.
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Maria. Ketddn muuta ei Jumala itse ole johdattanut tdhan salai-
suuteen niin kuin Mariaa. Tdhdn perustuu jumalanditiyden
armon poikkeuksellinen luonne. Se ei ole vain ainutlaatuinen
ja ainutkertainen kunnia ihmissuvun historiassa, vaan se on
myds syvyytensd ja laajuutensa puolesta ainutlaatuista osalli-
suutta Jumalan suunnitelmaan pelastaa ihminen lunastuksen
salaisuuden kautta.

Tama salaisuus ikddn kuin sai muodon Nasaretin Neitsyen
sydamen alla, kun han lausui fiat-vastauksensa. Tuosta hetkesta
alkaen tuo neitseellinen ja samalla didillinen sydadn seuraa,
Pyhan Hengen erityisestd vaikutuksesta, Poikansa tyotd ja
laajenee kohti kaikkia, jotka Kristus on ottanut ja jatkuvasti ottaa
ehtymattoman rakkautensa syleilyyn. Siksi taimankin sydamen
ditiyden on oltava ehtyméton. Aidillinen rakkaus, jonka Juma-
landiti tuo lunastuksen salaisuuteen ja kirkon eldmaéan, ilmenee
erityisend ldheisyytenda ihmistd ja kaikkia hdnen asioitaan
kohtaan. Tahan perustuu didin salaisuus. Kirkko, joka katselee
Mariaa erityiselld rakkaudella ja toivolla, haluaa omaksua
taman salaisuuden yhd syvemmin. Siind se nimittdin tunnistaa
samalla jokapaivaisen elamansa tien, joka on jokainen ihminen.

Isan ikiaikainen rakkaus, jonka han ilmaisi ihmiskunnan histo-
riassa Pojan kautta, jonka Isd antoi, “jottei yksikdan, joka haneen
uskoo, joutuisi kadotukseen, vaan saisi iankaikkisen elaman”
(Joh. 3:16), tulee meitd jokaista lahelle taméan didin kautta, se saa
ominaispiirteitd, jotka ovat ymmarrettivampia ja helpommin
lahestyttaviad jokaiselle ihmiselle. Siksi Marian on oltava lasna
kirkon jokapdivdisen eldman kaikilla teilld. Marian &idillisen
lasndolon kautta kirkko saa erityisen varmuuden siitd, etta se
elad Mestarinsa ja Herransa eldamaa, etta se elda todeksi lunas-
tuksen salaisuutta koko sen elamaa antavassa syvyydessa ja tay-
teydessd. Samaan aikaan tima sama kirkko, joka on juurtunut
lukuisiin koko nykyihmiskunnan eldmaénalueisiin, saa koke-
muksellisen varmuuden siitd, ettd se on lahelld ihmistd, jokaista
ihmistd, ettd se on ihmisen kirkko: Jumalan kansan kirkko.
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Niiden tehtdvien edessd, joita ilmenee kirkon kulkemilla
teilla — niilla teilld, jotka paavi Paavali VI paaviutensa ensim-
maisessa kiertokirjeessd niin selvasti osoitti — ja tietoisena
kaikkien ndiden teiden valttimattomyydestd ja samalla vai-
keuksista, joita niille kasaantuu, tunnemme entistd enemman
tarvetta syvdan yhteyteen Kristuksen kanssa. Korvissamme
kaikuvat voimakkaasti hdanen sanansa: “Ilman minua te ette
saa aikaan mitdaan” (Joh. 15:5). Emme tunne vain tarvetta vaan
suorastaan ehdottoman kaskyn koko kirkolle rukoilla paljon
enemman ja voimakkaammin. Vain rukous voi saada aikaan
sen, ettd ndistd suurista tehtdvistd ja kasaantuvista vaikeuk-
sista ei tule kriisien ldhde, vaan tilaisuus ja perusta yha kyp-
semmille saavutuksille Jumalan kansan vaelluksella kohti
luvattua maata tdssa historian vaiheessa, kun ldhestymme
toisen vuosituhannen loppua. Siksi my0s paattdessani taman
mietiskelyn palavalla ja noyralla kutsulla rukoukseen toivon,
ettd pysymme tdssa rukouksessa yhdessa Marian, Jeesuksen
didin kanssa (vrt. Ap.t. 1:14), niin kuin apostolit ja Herran ope-
tuslapset Jerusalemin yldsalissa tekivat taivaaseenastumisen
jalkeen. Pyyddn ennen kaikkea Mariaa, kirkon taivaallista ditia,
pysymaddn tassa ihmiskunnan uuden adventin rukouksessa
meiddn kanssamme, jotka muodostamme kirkon eli hdnen
ainosyntyisen Poikansa mystisen ruumiin. Luotan siihen,
ettd taman rukouksen kautta saamme ottaa vastaan Pyhan
Hengen, joka tulee meihin (vrt. Ap.t.1:8) ja meistd tulee Kris-
tuksen todistajia “maan aariin saakka” (Ap.t. 1:8) samoin kuin
heistd, jotka lahtivdt Jerusalemin ylasalista helluntaipdivana.

Apostolinen siunaukseni.
Annettu Roomassa, pyhin Pietarin luona, 4. maaliskuuta, paaston
ensimmdisend sunnuntaina vuonna 1979, paaviuteni ensimmdisend

ouonna.
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