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Tämän tutkimuksen tehtävänä on selvittää Fresh expressions of church (FE) -liikkeen kirkkokäsitys ja
siinä keskeiseksi nouseva missionaarisuuden käsite. Tutkimuksessa kysytään, mitä Fresh expressions liikkeessä tarkoitetaan missionaarisella ekklesiologialla. Tutkimuskysymys tarkentuu kysymyksiin
miten missiologia ja ekklesiologia ilmenevät liikkeen johtajien teologiassa ja miten missionaarisuus
vaikuttaa seurakuntien istuttamisen käytäntöihin. Englannin Fresh expressions -liikettä ja sitä
vastaavaa Pohjois-Amerikkalaista Emerging church (ECM) -liikettä ei ole juurikaan tutkittu suomeksi
ennen tätä työtä. Missionaarista liikettä on kansainvälisestikin tutkittu vähän, johtuen liikkeen
nuoruudesta.
Tutkimuksen lähteinä ovat FE-liikkeen teologiaa ja käytäntöjä käsittelevä kirjallisuus. Tärkeimpinä
lähteinä ovat Mission-shaped church (MSC) -raportti ja sitä avaava teos Mission-shaped question.
Näiden lisäksi lähteinä toimivat ECM-liikkeestä tehty tutkimus The church is flat ja missionaarisen
liikkeen johtajan Alan Hirschin pääteos The forgotten ways. Tutkimusmetodina on systemaattinen
analyysi.
Tutkimuksen taustaluvussa selvitetään FE-liikkeen syntyyn vaikuttaneita tekijöitä. Evankelikaalisen
liikkeen vahva integroituminen Englannin anglikaanikirkkoon John Stottin johdolla ja karismaattinen
uudistus, joka levisi 1980–1990-luvulla etenkin evankelikaalisissa seurakunnissa John Wimberin
palvelutyön kautta, loivat edellytyksiä seurakuntien istuttamiseen tähtäävän liikkeen syntymiselle.
Seurakuntien istuttaminen yleistyi 1990–2000-luvulla ja lopulta 2004 julkaistiin MSC-raportti, jonka
myötä FE-liike virallisesti syntyi.
Tutkielman ensimmäisessä pääluvussa kuvataan FE-liikkeen olemusta. Liike tähtää seurakuntien
istuttamiseen ihmissuhdeverkostojen, erilaisten alakulttuurien ja naapurustojen sisään perinteisten
paikallisseurakuntien rinnalle. Kirkon johdon suojeluksessa liikkeen vaikutus on levinnyt koko
Englannin kirkon pariin herättäen runsaasti keskustelua sen tuomista eduista ja haasteista.
Missionaaristen seurakuntien istuttaminen kyseenalaistaa perinteisen paikallisseurakuntamallisen
toiminnan, jonka johdosta liike on saanut paljon kritiikkiä. Toisaalta uudenlaiset seurakunnat
tavoittavat ihmisiä, joita seurakunta ei muuten tavoittaisi.
Tutkimuksesta käy ilmi, kuinka Pohjois-Amerikasta lähtenyt ECM-liike on samaa liikettä FEliikkeen kanssa ja yhdessä ne edustavat länsimaiden viimeisintä ekklesiologista kehitystä. Liikkeet ovat
syntyneet vastauksena haasteisiin, jotka liittyvät postmodernin sukupolven tavoittamiseen. ECM-liike
menetti 2000-luvun alussa vaikutusvaltaansa jakautumisen ja ristiriitojen johdosta. Osa liikkeen
johtajista alkoi metodien lisäksi uudistaa myös kristinuskon teologista sisältöä. Teologisten
epäselvyyksien seurauksena alettiin puhua missionaarisesta liikkeestä, joka leviää maailmalla tällä
hetkellä voimakkaasti.
Toinen pääluku selvittää missionaarisen ekklesiologian teologiaa. Tutkimus havainnollistaa kuinka
moderni ja evankelikaalinen ajattelumalli seurakunnasta eroavat missionaaristen seurakuntien
ajattelusta ja toimintatavoista. Lähetys nähdään FE-liikkeessä koko seurakunnan tehtävänä.
Missionaarinen seurakunta muovautuu kristologian ja missiologian kautta. Tutkimuksesta käy ilmi, että
teologista syvyyttä FE- ja ECM-liikkeiden kirkkokäsitykseen ja missionaarisuuteen ovat tuoneet
erityisesti Alan Hirsch ja Jürgen Moltmann.
Tutkimuksen keskeinen johtopäätös on se, että FE-liikkeen teologiassa missionaarinen seurakunta
ilmentää Kristusta tämän ajan keskellä. Seurakunnan ytimessä ovat inkarnoituminen yhteiskunnan
keskelle, ihmisten opetuslapseuttaminen Kristuksen kaltaisuuteen ja suhde keskeisyys.
Avainsanat – Nyckelord
Fresh expressions of church, Emerging church, kirkko-oppi, missiologia,
anglikaaninen kirkko, evankelikalismi, postmodernismi, inkarnaatio
Säilytyspaikka – Förvaringställe
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1. Johdanto
Fresh expressions of church -liikettä (FE) ja sitä vastaavaa Yhdysvalloista liikkeelle lähtenyttä Emerging church -liikettä (ECM)1 pidetään Euroopan ja PohjoisAmerikan viimeisimpänä ekklesiologisena kehityssuuntana.2 Siitä huolimatta kyseistä 2000-luvun liikehdintää käsittelevä tutkimus on laiminlyönyt aiheen, joka
on kenties keskeisin tekijä Emerging church -liikehdinnän ominaislaatuisuudelle,
nimittäin sen ekklesiologian.3 Suomessa Fresh expressions of church -liikettä ei
ole tutkittu lainkaan. Siksi tutkimus, joka perehtyy tähän nuoreen missionaariseen
liikkeeseen ja erityisesti sen ekklesiologiaan, on tarpeellinen. Ekklesiologia eli
kirkko-oppi on teologian osa-alue, joka pyrkii selittämään ja jäsentämään kirkon
olemuksen merkitystä ja luonnetta.
Fresh expressions of church on laajasti Englannin anglikaanikirkon pariin levinnyt liike, jonka tavoite on synnyttää uudenlaisia seurakuntia ja seurakunnan
muotoja perinteisen paikallisseurakunnan rinnalle.4 Emerging church -liikkeellä
tarkoitetaan oikeastaan samaa liikehdintää, mutta Englannissa se sai 2000-luvun
puolivälissä nimekseen Fresh expressions of church.
Tämän tutkimuksen tehtävänä on selvittää Fresh expressions of church liikkeen kirkkokäsitys. Kirkkokäsityksessä tärkeäksi tekijäksi nousee ”missionaarisuuden” käsite. Sen johdosta tutkimuksessa kysytään erityisesti, mitä Fresh expressions of church -liikkeessä tarkoitetaan missionaarisella ekklesiologialla. Kysymystä voidaan vielä tarkentaa erilaisilla jatkokysymyksillä kuten, miten missiologia ja ekklesiologia ilmenevät liikkeen johtajien teologiassa ja miten missionaarisuus vaikuttaa liikkeen harjoittamiin käytäntöihin seurakuntien istuttamisessa.
Sekä Fresh expressions että Emerging church -liike kuuluvat maailmanlaajuiseen missionaariseen liikkeeseen, jonka ominaispiirteitä tämän tutkimuksen on
tarkoitus selventää. Tutkimuksen loppupuolella tutkimuskysymyksiin syvennytään peilaamalla Fresh expressions of church -liikkeen teologiaa maailmanlaajuisesti arvostetun missiologin Alan Hirschin näkemyksiin ja teologiaan missionaarisesta seurakunnasta.
Tutkimuksen metodina on systemaattinen analyysi. Taustaluvussa tosin tarkastellaan aihetta historiallisesta näkökulmasta kuvaamalla Fresh expressions -
1
CIF 2011, 1. Lyhennettä ECM käytetään Tony Jonesin tutkimuksessa.
Dyrness & Kärkkäinen 2008, 251.
3
CIF 2011, ii.
4
Seurakuntaistutus määritellään tarkemmin kappaleessa 2.3.1.
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liikkeen syntyyn liittyvää historiallista kehitystä. Kolmannessa luvussa kuvaan
myös historiallisesta näkökulmasta Emerging church -liikkeen syntyvaiheita.
Tutkimusta on rajattu siten, että olen keskittynyt Englannin Fresh expressions liikkeeseen ja sen itseymmärrykseen missionaarisesta ekklesiologiasta. FEliikkeen johtajat ovat saaneet kuitenkin niin paljon vaikutteita Emerging church liikeestä ja maailmanlaajuisesti vaikuttavasta missionaarisesta liikkeestä, että olen
ottanut tutkimukseen mukaan näiden liikkeiden keskeisimpiä lähteitä. Tämä on
ollut tarpeellista myös, jotta olen voinut riittävän perusteellisesti paneutua Fresh
expressions -liikkeen taustalla olevaan teologiaan. Pelkkä FE-liikkeen oma kirjallisuus olisi jättänyt tutkimukseen liian kapean näkökulman.
1.1 Lähteet ja aiempi tutkimus
Tutkimuksen keskeisin lähde on Fresh expressions -liikkeestä kertova Englannin
kirkon julkaisema raportti Mission-shaped church. Church planting and fresh
expressions of church in a changing context (MSC) vuodelta 2004. Tämän raportin myötä julkaistiin ensimmäisen kerran Fresh expressions -liikkeen keskeinen
teologia, liikkeen arvot ja sen periaatteet. Suuri osa muista tutkimuksen lähteistä
avaa joko perusteellisemmin raportin sisältöä tai esittää kritiikkiä sitä vastaan.
MSC-raporttia syvemmin avaava lähde on Mission-shaped question. Defining
issues for today’s church, joka sisältää raportteja Fresh expressions liikkeen herättämistä kysymyksistä. Käytän lähteinä kirjan kolmea artikkelia, jotka ovat Steve
Croftin, Martyn Atkinsin ja Graham Tomlinin kirjoittamia. Ne käsittelevät eniten
tutkimuskysymyksen kannalta merkittäviä aihealueita. Toinen Mission-shaped
church -raportin sisältöä avaava lähde on Encounters on the Edge. A series of
quarterly investigations from the Sheffield centre. No.22. MSC-raporttia kommentoivana lähteenä käytän John Hullin artikkelia Mission-shaped church: A response, joka on teologinen vastine raportissa esiintyviin puutteisiin ja heikkouksiin.
Näiden lisäksi lähteenä toimii Breaking new ground. Church planting in the
church of England (BNG), joka on kymmenen vuotta MSC-raporttia aikaisemmin
tehty raportti, joka käsittelee myös seurakuntien istuttamista Englannin kirkossa.
Tutkimus sisältää Englannissa vaikuttavan Fresh expressions of church liikkeen ulkopuolelta kaksi lähdettä, joiden kautta peilaan liikettä ja sen teologiaa
maailmanlaajuisesti vaikuttavaan missionaariseen liikkeeseen. Ensimmäinen
näistä lähteistä on The church is flat. The Relational Ecclesiology of the Emerging
Church Movement. Tony Jonesin tekemä tutkimus käsittelee Emerging church liikkeen seurakuntakäsitystä, josta on löydettävissä yhteneväisyyksiä Fresh ex8
pressions of church -liikkeen teologiaan. Kyseinen tutkimus on ainoa uusi ja kattava Emerging church -liikkeen ekklesiologiaa käsittelevä tutkimus ja siksi se on
otettu lähteiden joukkoon. Toinen lähde, joka ei suoraan nouse Fresh expressions
-liikkeen omasta viitekehyksestä, on Alan Hirschin teos The forgotten ways. Kyseisen lähteen kautta syvennytään tutkimuksen loppupuolella perusteellisemmin
missionaarisen seurakunnan ekklesiologiaan.
Tutkimuksen kirjallisuuteen kuuluu teoksia Fresh expressions -liikkeen lisäksi
muun muassa Emerging church -liikkeestä, lähetysteologiasta, Englannin kirkon
historiasta, missionaarisesta liikkeestä, karismaattisesta liikkeestä sekä evankelikaalisesta liikkeestä.
Fresh expressions -liikettä ei ole tietääkseni Suomessa tutkittu aiemmin, eikä
siitä ilmeisesti ole julkaistu suomen kielellä mitään. Tämä johtuu osittain siitä,
että liikehdintä on varsin uusi ja sitä on ylipäätänsä tutkittu vähän. Toisaalta myös
maailmanlaajuista Emerging church -liikettä ei ole tutkittu kovinkaan paljoa, mikä
johtuu kenties siitä, että tutkijat ovat epävarmoja, millaisen pitkän tähtäyksen vaikutuksen liikehdintä saa aikaan protestanttisessa kristikunnassa.5 Monissa kirjoissa on vain yksi tai kaksi lukua, jotka käsittelevät kyseistä aihetta. Tunnetuin
Emerging church -liikkeestä kirjoitettu kirja on Eddie Gibbsin kirjoittama Emerging churches. Toinen tunnettu liikkeestä kirjoitettu kirja on Ray S. Andersonin
An Emergent Theology for Emerging Churches6. Kolmas tunnettu Emerging
church -liikkeen kirja on The Emerging Church – Vintage Christianity for new
generations, jonka on kirjoittanut Dan Kimball.7
Englannissa Fresh expressions -liikettä on tutkinut erityisesti Church army
Sheffield Centre, joka on liikkeen oma tutkimuskeskus. Liikkeestä on kirjoitettu
paljon, mutta varsinaisia tutkimuksia aiheesta on tehty vähän. Kenties kattavin
tutkimus Fresh expressions -liikkeestä ja sen ekklesiologiasta on Ian J. Mobsbyn
tutkimus vuodelta 2007, Emerging and Fresh Expressions of Church – How Are
They Authentically Church And Anglican?8
Joitakin lähelle tämän tutkimuksen aihepiiriä tulevia pro gradu -tutkielmia on
kirjoitettu. Vuonna 1996 Hanna Ranssi-Matikaiselta on ilmestynyt dogmatiikan
pro gradu -tutkielma aiheesta Missionaarinen seurakunta evankelioimisen välineenä – Seurakuntien istuttamiseen tähtäävä teologia Englannin kirkossa. Tut5
CIF 2001, 1–3.
Anderson 2007.
7
Kimball 2003.
8
Mosby 2007.
6
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kielma käsittelee pääasiassa Robert Warrenin ja silloisen Canterburyn arkkipiispan George Careyn evankelioimisen ja seurakuntien istuttamisen teologiaa. Heidän mukaansa missionaariset seurakunnat ovat avain ihmisten tavoittamiseen
evankeliumilla. Molemmat painottavat monimuotoista liturgiaa ekklesiologiassaan. Missiota määrittävä tekijä on spiritualiteetti, jossa triniteetti (kolminaisuus)
kohtaa nykyajan ihmisen. He näkevät myös, että missionaarisen ekklesiologian
keskuksessa on inkarnoitunut Kristus, joka näytti toiminnallaan esimerkin koko
Kristuksen ruumiille. Seurakunnan tulee inkarnoitua yhteiskunnan keskelle ja tuntea kulttuurinen konteksti, jonka keskellä se elää.9
Sekä Warren että Carey kritisoivat kirkkoa, joka on menettänyt uskon sanomaansa. Heidän mukaansa kirkko on ajautunut pois yhteiskunnan ytimestä, johon
sen tulisi pyrkiä uudelleen palaamaan. Paras tapa palauttaa kirkko yhteiskunnan
ytimeen on heidän mukaansa synnyttää uusia missionaarisia seurakuntia, jotka
inkarnoituvat kulttuurin keskelle.10 Warrenin ja Careyn teologiset ajatukset ovat
siis hyvin pitkälle Fresh expressions -liikkeen kanssa samansuuntaisia, kuten
myöhemmin tutkimuksen edetessä tulemme huomaamaan. Siinä mielessä kyseinen pro gradu on varsin lähellä omaa tutkimusaihettani, vaikka Ranssi-Matikaisen
tutkimus on tehty ennen kuin Fresh expressions -liike oli edes syntynyt.
Toinen tutkimusaiheeseeni liittyvä pro gradu -tutkimus on tehty vuonna 2008.
Kyseinen Daniel Björkin tutkimus on tehty Åbo Akademin käytännöllisen teologian laitokselle. Tutkimuksen nimi on Nytt vin och gamla säckar. Att förnya en
traditionell församling. (Uutta viiniä ja vanhoja leilejä. Traditionaalisen seurakunnan uudistaminen.) Pro gradussa on haastateltu viittä eri Englannin kirkon
johtajaa, jotka ovat olleet pioneereja seurakunnan uudistamisessa omassa seurakunnassaan sekä laajemmassa New Wine -liikkeen verkostossa. New Wine -liike
on seurakuntien uudistukseen tähtäävä liike.11 Tutkimus käsittelee muutokseen
johtaneita vaiheita, sen edellytyksiä ja johtajien roolia muutoksen mahdollistajina.12
Jyrki Laine on tehnyt vuonna 1997 dogmatiikan pro gradu -tutkielman Church
Growth -liikkeen ekklesiologiasta.13 Tutkimuksen metodi tulee lähelle tätä tutkimusta, mutta Church Growth ja FE-liike ovat täysin eri liikkeitä, vaikka molem-
9
Ranssi-Matikainen 1996, 1.
Ranssi-Matikainen 1996, 87–91.
11
New Wine -liike on määritelty tarkemmin kappaleessa 2.2
12
Björk 2008.
13
Laine 1997.
10
10
milla on evankelikaalinen tausta.14 Muita tutkimuksia, jotka tulisivat lähelle tämän
tutkimuksen aihepiiriä, ei tietääkseni ole Suomessa tehty. Siksi uusimman tutkimustiedon saaminen aiheesta on ollut haasteellista.
Mielenkiinto ja motivaatio tutkimukseni teemaan on noussut henkilökohtaisista
kokemuksistani asuessani Englannin Sheffieldissä 10 kuukautta vuosina 2009–
2010. Suoritin tuona aikana seurakuntaharjoittelun St Thomas Crookes anglikaani-baptistiseurakunnassa. Kyseinen seurakunta istutti 2000-luvun puolivälissä St
Thomas Philadelphia -seurakunnan kaupungin keskustaan. Tätä nykyä seurakunta
on kasvanut Pohjois-Englannin suurimmaksi seurakunnaksi. St Thomas Crookes
oli 2010-luvun lopulla myös Euroopan nopeimmin kasvava seurakunta.15 Kyseisistä seurakunnista Sheffieldissä on muodostunut viimeisen 20 vuoden aikana
voimakas lähetys- ja opetuslapseusliike, joka on levinnyt Englannista muualle
Eurooppaan ja Yhdysvaltoihin saakka. Kandidaatintutkielmassani -Clusters- St
Thomas -seurakunnan toiminta esimerkkinä Fresh expressions of church liikkeestä16 tutkin tarkemmin kyseisen seurakunnan toimintatapoja sekä seurakunnassa toimivia missionaarisia yhteisöitä, joita kutsutaan englanninkielisellä nimellä cluster tai missional community. Suomessa käytetään muun muassa nimityksiä
lähetysyhteisö, näky-yhteisö ja missionaarinen yhteisö. Kandidaatintutkielmassani
tarkastelen siis yhtä FE-liikkeen parissa toimivaa seurakuntaa. Käsillä oleva pro
gradu keskittyy tutkimaan laajemmin Fresh expressions of church -liikettä Englannissa.
Tutkin siis liikettä, jonka vaikutuspiirissä myös itse jossain määrin toimin. Tunnen henkilökohtaisesti liikkeen jäseniä, ja olen säännöllisesti heidän kanssaan
tekemisissä. Tämä auttakoon lukijaa ymmärtämään tutkimukseni lähtökohtia ja
näkökulmaa, jonka kautta aihetta tarkastelen. Samalla kun läheiset yhteyteni liikkeen jäseniin lisäävät edellytyksiäni heidän ajattelunsa ymmärtämiseen, ne tuovat
myös haasteen tarkastella aihetta riittävän etäisyyden päästä.
1.2 Tutkielman kulku
Tämä tutkimus etenee siten, että taustaluvussa esittelen Fresh expressions of
church liikkeen kontekstia kuvaamalla evankelikaalisen liikkeen syntyvaiheita,
ominaispiirteitä sekä liikkeen kenties keskeisimmän johtajan John Stottin teologi14
Church Growth -liike on alkanut Donald McGavranin palvelutyön kautta vuonna 1965 Fullerin
teologisen seminaarin yhteydessä. Liikkeen ominaispiirre on etsijäystävällisyydestä puhuminen,
jolla tarkoitetaan seurakuntaan kuulumattomien tavoittamista. Katso McGavran 2005.
15
Breen, Absalom 2010, 13–14.
16
Pesonen 2011.
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aa. Seuraava kappale esittelee karismaattista uudistusta ja sen vaikutuksia Englannin kirkkoon. Kaksi ensimmäistä taustaluvun kappaletta luovat pohjaa Fresh expressions -liikkeen teologian ymmärtämiselle. Taustaluvun lopussa määrittelen
termin seurakuntaistutus, koska suomen kielessä ei sellaista virallisesti käytetä.
Kuvaan myös seurakuntien istuttamisen historiaa Englannin kirkossa, mikä toimii
samalla taustana Fresh expressions of church -liikkeen syntymiseen.
Ensimmäisessä pääluvussa esitellään Fresh expressions of church ja Emerging
church -liikkeet. Luvun alussa kerrotaan liikkeiden suhteesta toisiinsa sekä niiden
liittymisestä laajempaan kontekstiin. Seuraavaksi esitellään tarkemmin, mikä on
Fresh expressions of church -liike, ja miten se on levinnyt Englannin kirkkoon.
Liikkeen voimakkaaseen leviämiseen on vaikuttanut suuresti sen saama suojelus
Canterburyn arkkipiispalta Rowan Williamsilta. Siksi esittelen hänen ajatuksiaan
liikkeen toiminnasta. Luku jatkuu Fresh expressions -liikkeen taustalla olevan
Pohjois-Amerikasta lähtöisin olevan Emerging church -liikkeen syntyhistorialla.
Liikkeen teologisten linjausten epäselvyyksiä välttääkseni kuvaan, kuinka Emerging church -liike jakautui kahtia osan teologeista alkaessa uudistaa metodien
lisäksi myös teologiaa liian radikaalisti. Kiinnitän tähän huomiota myös siksi, että
ainoa kattava tutkimus, joka aiheesta on tehty,17 ei mielestäni anna selkeää kuvaa
liikkeen jakautumisen syistä. Seuraavassa kappaleessa 3.3 pyrin kuvaamaan liikkeen luonnehdintaa useasta eri näkökulmasta, sillä sen olemuksesta on erilaisia
näkemyksiä. Kappaleen lopussa käsittelen kysymystä siitä, miksi Fresh expressions -liikkeen näkökulmasta ylipäätänsä tarvitaan uudenlaisia seurakuntien ilmentymiä ja erityylisiä seurakuntaistutuksia. Liikkeen omien perusteluiden vastapainoksi esitän sille kritiikkiä professori John Hullin ajatuksiin pohjautuen.
Toisessa pääluvussa syvennyn missionaarisen seurakunnan teologiaan. Luku
alkaa perinteisen, evankelikaalisen ja missionaarisen seurakuntanäkemyksen vertailulla. Mark Driscollin kolmiosainen jaottelu havainnollistaa missionaarisen
liikkeen ajattelua ja toimintaa. Luku jatkuu seurakunnan olemuksen ja määritelmän tarkastelulla. Seurakunnan olemukseen perehdytään erityisesti FE-liikkeen
keskeisen johtajan piispa Steve Croftin ajattelun pohjalta. Seuraava kappale 4.2.1
syventää edellisen kappaleen pohdintaa tarkastelemalla kirkon ja lähetyksen suhdetta FE-liikkeen teologiassa. Lähtökohtana kirkon ja lähetyksen tarkastelulle on
Missio Dei (Jumalan lähetys), joka määrittelee ekklesiologiaa. Tämän kautta päädyn tarkastelemaan Jumalan valtakuntaa lähetyksen päämääränä. Toisen pääluvun
17
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loppuosa keskittyy siihen, miten FE- ja ECM-liikkeet ovat saaneet vaikutteita
Alan Hirschin18 ja Jürgen Moltmannin19 teologiasta. Heidän vaikutuksensa näkyy
erityisesti FE-liikkeen viiden arvon kautta. Tutkimuksen loppuosa keskittyy näiden arvojen lähempään tarkasteluun, sillä missionaarisen seurakunnan teologia
avautuu syvällisemmin näitä arvoja tarkastelemalla. Pohdin toisen pääluvun viimeisissä kappaleissa erityisesti suhdekeskeistä ekklesiologiaa, opetuslapseutta ja
inkarnoituvaa lähetystä, jotka ovat kristologian lisäksi missionaarisen seurakunnan kulmakiviä. Niiden kautta kiteytyy missionaarisen ekklesiologian ydin FEliikkeessä. Tutkittava aihepiiri sisältää runsaasti vieraskielisiä termejä, joille ei kaikille ole
virallisesti suomenkielisiä vastineita. Siksi olen joutunut tekemään joitakin omia
ehdotelmia termien suomentamiseksi. Emerging church -liikkeestä käytän suomennosta esiinnouseva seurakuntaliike ja lyhennettä ECM. Missional -termistä
käytän suomennosta missionaarinen. Church planting -termistä käytän suomennosta seurakuntaistutus.
2. Fresh expressions of church -liikkeen taustaa
Fresh expressions of church -liikkeen ymmärtämisen kannalta on oleellista ensin
tarkastella lyhyesti sitä historiallista ja teologista viitekehystä, josta liike on syntynyt. Siksi käsittelen seuraavissa kappaleissa evankelikaalisuutta ja karismaattista
uudistusta, jotka molemmat ovat keskeisiä tekijöitä liikkeen taustavaikuttajina.
2.1 Evankelikaalisuus
Termi ”evangelical” on alun perin lähtöisin 1500-luvulta, jolloin sitä alettiin käyttää niistä katolisista teologeista, jotka halusivat uudistaa myöhäiskeskiajan uskoa
ja käytäntöjä raamatullisempaan suuntaan. Martti Luther käytti sanaa ensimmäisenä tarkoittaen niitä, jotka uskoivat vanhurskauttamiseen yksin uskosta. Käsite
”protestantti” tuli käyttöön 1530-luvulla, jota tuolloin käyttivät lähinnä evankelisten vastustajat heistä puhuessaan. Nykyisin englantilaisella kielialueella käytetään
18
Alan Hirsch on maailmanlaajuisen missionaarisen liikkeen kenties keskeisin vaikuttaja. Hän on
syntynyt juutalaisperheeseen Etelä-Afrikassa vuonna 1959. Vuonna 1983 hän muutti Australiaan,
jossa hän aloitti palvelutyönsä, istutti seurakuntia ja oppi käytännössä missionaarisen elämäntavan
periaatteet, jotka hän esittelee pääteoksessaan Forgotten ways. Nykyään Hirsch asuu Yhdysvalloissa ja johtaa perustamaansa Forge Mission Training Network -järjestöä, joka kouluttaa johtajia
ja seurakuntia missionaariseen toimintaan. Australian lisäksi järjestö on levinnyt viime vuosina
Kanadaan ja Yhdysvaltoihin. Katso Hirsch 2010, 14–17; Hirsch 2012,
http://www.theforgottenways.org/alan-hirsch.aspx
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nimitystä evangelical tai evangelicalism kristillisyydestä, jossa korostetaan yksilön uskonkokemusta ja evankeliointia.20 Suomeksi termi on käännetty ”evankelikaali” ja ”evankelikaalinen”, jotta ne erotetaan evankelisesta herätysliikkeestä.
Evankelikaalisuus on niin monimuotoinen liike, että sitä ei ole lainkaan helppo
määritellä. On todettu, että siinä on ainakin 14 merkittävää ryhmää.21 Maailmanlaajuisesti hyväksyttyä yhteistä määritelmää evankelikaalisuudelle ei oikeastaan
ole olemassa. Monet viimeaikojen tutkijat ovat käyttäneet David Bebbingtonin
määritelmää, jossa hän esittää liikkeen neljä erilaista korostusta:
1. Raamatun auktoriteetti ja riittävyys
2. Kristuksen ristinkuolemassa tapahtunut pelastus, johon usein liittyy sijaiskärsimystä korostava käsitys sovituksesta
3. Henkilökohtaisen kääntymisen välttämättömyys ja elämän muuttuminen
4. Evankelioimisen välttämättömyys, ensiarvoisuus ja kiireellisyys22
Näiden lisäksi seuraavanlaiset ominaisuudet ovat liikkeelle tyypillisiä. Evankelikaalisuus on kirkkokuntien rajat ylittävä liike. Se ei rajoitu vain yhteen kirkkokuntaan tai muodosta omaa kirkkokuntaansa. Voidaan siis puhua ”anglikaanisesta
evankelikaalisuudesta” tai ”luterilaisesta evankelikaalisuudesta” sekä jopa ”katolisesta evankelikaalisuudesta” ja niin edelleen. Tunnustuskuntien välisiä eroja pidetään evankelikaalisuudessa toisarvoisina itse evankeliumiin verrattuna.
Evankelikaalisuus ei ole kirkkokunta, jolla olisi oma ekklesiologia, vaan se on
suuntaus, joka vaikuttaa eri pääkirkkokuntien sisällä. Liikkeen jäsenien ymmärrys
kristillisestä elämästä ei liity yksinomaan jonkun tietyn kirkkokunnan tulkintaan
kirkon olemuksesta. Siinä tunnustetaan, ettei Uusi testamentti tarkkaan määrittele
mitään kirkollisen hallinnon muotoa, jota voitaisiin pitää normatiivisena. Liikkeessä arvostetaan näkemyksiä, jotka perustuvat selkeästi Uuteen Testamenttiin ja
kristilliseen traditioon. Kirkkojärjestyksen ja hallinnon kysymykset ovat toisarvoisia.
Evankelikaalisuus voidaan ymmärtää ekumeeniseksi liikkeeksi. Eri kirkkokunnissa toimivilla evankelikaaleilla vallitsee tietynlainen hengenheimolaisuus johtuen yhteisistä uskonkäsityksistä.
20
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Evankelikaalisuuden vaikutus on voimakkainta englanninkielisillä alueilla.
Brittiläisellä sekä amerikkalaisella teologialla on ollut varsin merkittävä rooli liikkeessä.23 Varovaisen arvion mukaan evankelikaaleja on maailmassa 300–400 miljoonaa, joka on 5–6 prosenttia maailman väkiluvusta.24 Evankelikaalisuudella on
ollut merkittävä vaikutus kristinuskon globalisaatioon. 1800-luvun jälkeen se on
vienyt laajasti kristillisyyden myös ei-valkoisille ja köyhemmille alueille maailmassa.25
Evankelikaalisuus sai alkunsa Britanniassa 1730-luvulla Jonathan Edwardsin
(1703–1758) voimakkaiden herätysten siivittämänä. Häntä seurasi John Wesley
(1703–1791) ja George Whitefield (1714–1770), joiden vaikuttamaa liikehdintää
alettiin kutsua nimellä ”evangelical revival”. Siitä lähtien Englannin kirkossa on
toiminut vahvasti evankelikaalinen liikehdintä. 1800-luvun puolivälissä evankelikaalisuus oli vaikutusvaltaisin liike Englannin kirkossa. 1900-luvun alussa se oli
kuitenkin vakavissa vaikeuksissa liberalismin kasvaessa. Liberalismi jakoi evankelikaalisen liikkeen edustajia useimmiten sen mukaan, miten suhtauduttiin sovituksen sijaiskärsimystä korostavaan luonteeseen.26 1950-luvun jälkeen liike alkoi
kuitenkin vahvistua karismaattisen liikehdinnän vaikutuksesta. Liikehdinnät kokivat vahvaa yhteyttä keskenään.27 Karismaattisen liikehdinnän vaikutuksia käsitellään seuraavassa kappaleessa.
Evankelikaalien ja muiden anglikaanien välillä vaikuttaneisiin jännitteisiin tuli
merkittävä muutos vuonna 1967 pidetyssä Keelen kongressissa, jossa 1000 evankelikaalia lupautui osallistumaan täysin Englannin kirkon elämään.28 Yhteyden
syventymiseen ja evankelikaalisuuden leviämiseen Englannin kirkossa vaikutti
suuresti John Stott (1921–2011), joka halusi yhdistää evankelikaalisuuden ja anglikaanisuuden. Hän johti Keelen kongressin lisäksi myös seuraavaa suurta evankelikaalien ja anglikaanien kongressia Nottinghamissa vuonna 1977. Jälkimmäisessä
kongressissa paikalla oli 2000 osallistujaa. Kongressin lopputuloksena todettiin,
että evankelikaalien ja anglikaanien tuli työskennellä täydessä työyhteydessä keskenään. 1960–1970-luvulla evankelikalismi levisi Englannin kirkossa niin voimakkaasti, että 1990-luvulle tultaessa noin puolet vihittävistä anglikaanipapeista
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määritteli itsensä evankelikaaleiksi.29 Paul A. Welsbyn mukaan tähän oli merkittävin vaikuttaja nimenomaan Stott, joka johti 1950–1977 evankelikaalisen anglikanismin keskukseksi muodostunutta All souls Langham place -seurakuntaa.30
John Stott oli kenties merkittävin evankelikaalisen liikkeen vaikuttaja 1900luvulla. Hän perusti järjestön nimeltä London institute for Contemporary Christianity (LICC) ja rakensi uransa aikana maailmanlaajalle evankelikaalisuudelle
vahvan perustan ja johtajuuden. Hänen vaikutusvaltansa tunnustavat myös ne,
jotka ovat hänen kanssaan eri linjoilla. Liberaaliteologiksi itsensä määrittelevä
David L. Edwards on todennut, että Stott oli Canterburgyn Arkkipiispan Willam
Templen jälkeen 1900-luvun vaikuttavin kirkonmies koko Englannin kirkossa.
Jopa Englannin kuningatar osoitti hänelle erityistä kunnioitusta vuodesta 1959
lähtien.31
Stottin teologiassa lähetyksen ja evankelioinnin välillä tehdään selkeä ero.
Perinteisesti lähetys, evankelionti ja todistus on mielletty synonyymeiksi keskenään. Näin on ajateltu myös Kirkkojen maailmanneuvostossa (KMN) ja Maailman
lähetys- ja evankeliontikomissiossa (CWME). Stottin mukaan rinnastuksen tekeminen on kuitenkin epäraamatullista. Hänen mukaansa lähetys on laajempi käsite
kuin pelkästään evankelioiminen. Se pitää sisällään sekä evankelioimisen että
uhrautuvan palvelun. Evankeliointi on Stottin mukaan kuitenkin prioriteetti ja
keskeinen osa kirkon lähetystä. Se ei ole hänen mukaansa sama asia kuin käännyttäminen. Evankeliointi on hyvän uutisen kuuluttamista tuloksista huolimatta.
Myös diakonia on hänen mukaansa evankeliontia eikä pelkästään lähetystä.32
Stottin ajattelussa lähetys on trinitaarista. Pyhä Henki jatkaa Jeesuksen tekoja
ihmisten kautta maan päällä. Lähetys alkaa Jumalan luonnosta ja lupauksista, jotka hän antoi Abrahamille. Lupaukset täyttääkseen Jumala lähetti profeetat, poikansa, Henkensä ja lopulta seurakuntansa.33 Lähetys ei siis ala seurakunnasta, eikä
ihmisestä, vaan Jumalan luonnosta. Lähetys ja evankeliointi ovat osa Jumalan
ikuista tarkoitusta, jonka keskuksena on Jeesuksen missio. Tuon mission olemus
on inkarnoituminen, jossa Jeesus identifioi itsensä ihmiskuntaan, ihmisten suruun,
kärsimykseen, syyllisyyteen ja syntiin. Lopulta Jeesuksen tie johti ristille. Myös
lähetys johtaa Stottin mukaan lopulta ennen pitkää kärsimykseen ja jonkinlaisen
29
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muodon ottavaan ristiin. Lähetyksen voi ymmärtää vain ristin kautta.34 Stottin
ajattelun mukaan Jeesuksen malli lähetyksestä tulisi olla myös seurakunnan malli.
Lähetyksen tulisi olla inkarnoituvaa.35 Avain seurakunnan kasvuun on kärsimys,
joka aiheutuu siemenen kuolemisesta, jotta se voisi moninkertaistua.36
Evankelikaalisuuden lisäksi karismaattinen liikehdintä on vaikuttanut voimakkaasti Englannin kirkossa mahdollistaen samalla FE-liikkeen leviämisen.
2.2 Karismaattinen uudistus ja sen vaikutus Englannin
kirkkoon
Vuodesta 1963 lähtien termi karismaattinen uudistus alkoi nousta maailmalla esiin
tarkoittaen uudistusliikettä (the renewal movement), joka ilmeni vanhojen kirkkojen parissa.37 Karismaattinen liikehdintä levisi ensin konservatiivisiin protestanttisiin kirkkokuntiin ja vasta sitten evankelikaaleihin. Karismaatikoiksi kutsutaan
niitä, jotka kokevat hengellisen uudistuksen Pyhän Hengen voiman kautta. Sana
karismaattinen viittaa Raamatun armolahjoihin ja kreikan sana ”karismata” tarkoittaa armoa.38
International Dictionary of Pentecostal-Charismatic Movements suosittelee kyseisen liikehdinnän luokittelua kolmeen eri aaltoon. Näistä ensimmäiseksi lasketaan klassinen helluntailaisuus, joka sai alkunsa 1900-luvun alussa Yhdysvalloissa. Toiseksi aalloksi kutsutaan 1960-luvulla alkanutta karismaattista liikettä. Kolmanneksi aalloksi kutsutaan uuskarismaattista liikettä eli toiselta nimeltään neokarismaattikkoja.39 Peter Wagner aloitti ensimmäisenä vuonna 1983 puhumaan
kolmannesta aallosta, joka on sittemmin vakiintunut määritelmä. Wagnerin mukaan liikkeen jäsenet tunnustavat Pyhän Hengen voiman roolin ja merkityksen
jokapäiväisessä elämässä ja uskovat myös niin sanottuihin ihmelahjoihin, mutta
he eivät halua määritellä itseään helluntailaisiin tai karismaattiseen liikkeeseen.
He uskovat Pyhän Hengen kasteeseen (Pyhän Hengen täyteyteen), mutta sen
merkkinä ei tarvitse olla kielillä puhuminen.40 Vuonna 2002 koko liikkeen vaikutuspiirissä arvioitiin olevan 523 miljoonaa ihmistä, joka tekee 27,7% koko maailman kristityistä.41 Kolmanteen aaltoon kuuluvia uuskarismaatikkoja arvioitiin
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vuonna 2008 olevan maailmalla 310 miljoonaa.42 Karismaattinen kristillisyys
edustaa yhtä voimakkaimmin kasvanutta kristillisyyden muotoa koko kirkkohistoriassa.43 Kyseinen liikehdintä on saanut aikaan myös voimakasta ekumeenista
lähentymistä. Ennakkoluulot ovat karsiutuneet eri kirkkokuntien väliltä. Karismaattinen uudistus saattoi tuoda protestantit ja katoliset yhteen ylistämään Jumalaa tavalla, joka ekumenian kannalta oli aivan erityistä. Karismaattinen herätys
vaikutti voimakkaasti myös suurimpaan osaan Englannin kirkon seurakuntia.44
Evankelikaalinen liike Englannissa suhtautui hyvin avoimesti helluntailaisuuteen ja uuteen liikehdintään 1970-luvulta lähtien. Michael Harper ja David Watson olivat kenties keskeisimmät johtajat Englannin karismaattisen uudistuksen
alku vaiheissa. Michael Harper perusti vuonna 1964 The Fountain Trust järjestön, joka toimi eräänlaisena ekumeenisena opastusvirastona karismaattisen
uudistuksen integroitumisessa Englannin kirkkoon.45 David Watsonia pidettiin
kansainvälisesti huomattavimpana ja arvostetuimpana evankelikaalina noihin aikoihin.46 Eddie Gibbs, Fullerin teologisen seminaarin professori, kutsui hänet tutustumaan John Wimberin johtamaan seurakuntaan Yhdysvaltoihin sillä seurauksella, että Wimberin ja Watsonin välille syntyi lopulta luja ystävyys. Watson kutsui lopulta Wimberin vierailulle Englantiin.47
John Wimber (1934–1997) oli karismaattinen pastori, joka johti Vineyard
Christian Fellowship of Anaheim -nimistä seurakuntaa Kaliforniassa. Seurakunta
irtautui alun perin Calvary Chapel -kirkkokunnasta ja kasvoi Wimberin johdolla
6000 hengen seurakunnaksi. Wimber oli kenties keskeisin 1980-luvulla syntyneen
Viinitarha-liikkeen (Vineyard movement) johtajista. Kyseinen liike on sittemmin
levinnyt ympäri maailmaa istuttaen seurakuntia ja levittäen edustamaansa neokarismaattista evankelikaalisuutta.48
Wimberin johtamat kokoukset, joita David Watson oli hänelle ensimmäisen
Englannin vierailun aikana järjestänyt, tekivät syvän vaikutuksen kaikissa seurakunnissa, joissa Wimber vieraili. Chorleywoodissa hän tutustui St Andrews seurakunnan kirkkoherraan David Pytchesiin, joka päätyi itse vierailemaan Kaliforniassa Wimberin seurakunnassa. Pytches koki Jumalan puhuttelevan häntä hy-
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vin voimakkaasti matkalla. Vierailun seurauksena Watson kutsui Wimberin usein
Englantiin vierailuille ja näiden vierailujen kautta lukuisat Englannin seurakunnat
uudistuivat.49 Kenties merkittävin kokous pidettiin vuonna 1984 Westminsterissä,
jossa kuuden päivän Kolmas aalto -tapahtumassa oli lukuisia osallistujia anglikaaneista, baptisteista, roomalaiskatolisista, helluntailaisista ja metodisteista.50
Vuonna1985 David Pytches julkaisi kuuluisaksi tulleen kirjan nimeltä Come Holy
Spirit51, jonka oli tarkoitus antaa opetusta Pyhän Hengen voimasta erityisesti Englannin kirkon ihmisille.52 Viinitarha-liike tuli tunnetuksi menestyvistä seurakunnan kasvuun liittyvistä opetuksista. Opetusten eräs keskeinen periaate oli ”homogenous unit principle”. Periaate tarkoittaa yksinkertaisesti sitä, että kun ihmiset
kääntyvät kristityiksi, he ovat mieluummin samanlaisen sosiaalisen taustan omaavien kanssa kuin eri viitekehyksestä tulevien ihmisten kanssa. Toisin sanoen samankaltaisilla ihmisillä on taipumus hakeutua toistensa seuraan.53 Tämä näkyy
esimerkiksi siinä, että nuoret ovat mielellään nuorten kanssa, lapsiperheet lapsiperheiden kanssa ja samanlaisia harrastuksia harrastavat ovat mielellään samaa
harrastavien seurassa. Tämä periaate tuli ottaa huomioon seurakuntatyössä ja uusien seurakuntien istuttamisessa. Lisäksi Wimberin opettama voimaevankeliointi,
riivaajien ulosajaminen, parantava rukous ja sisäinen parantuminen tekivät kaikki
tilaa liikkeen kasvulle.54
Stephen Hunt on sosiologian professori the West of England -yliopistossa. Hän
on tutkinut karismaattista liikehdintää ja sen kehittymistä 1900-luvulla. Hunt esittää artikkelissaan The Anglican Wimberites näkemyksen, että John Wimberin palvelutyö vaikutti voimakkaimmin nimenomaan Englannin kirkkoon. Hän toteaa,
että joidenkin anglikaanijohtajien mielestä Wimber on vaikuttanut siihen enemmän kuin kukaan muu sitten John Wesleyn jälkeen.55 Hunt perustelee väitettään
muun muassa sillä, miten voimakkaasti ne seurakunnat ovat kasvaneet, jotka ottivat Wimberin periaatteet käyttöönsä. Toinen Huntin perustelu nousee New Wine -
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liikkeen suosiosta; vuonna 1994 New Wine -liikkeen yhteyslistoilla oli 1200 anglikaanipastoria.56
New Wine -liike lähti liikkeelle David Pytchesin järjestämästä konferenssista
vuonna 1987 karismaattisesta uudistuksesta kiinnostuneille papeille ja heidän perheilleen. Parin vuoden jälkeen pidettiin ensimmäinen New Wine -kesäkonferenssi,
jonne osallistui 2400 henkeä ympäri Englantia. Lopulta liikkeestä syntyi laaja
verkosto uudistuksessa mukana olevien pappien ja maallikoiden kesken. Kansainvälinen New Wine -liike on levinnyt kymmeneen eri maahan ja neljälle eri mantereelle.57 Liikkeen visio on kansakunnan uudistuminen Jumalan ylistämisen, Jeesuksen seuraamisen ja Pyhän Hengen täyteyden kautta. New Wine -liike haluaa
nähdä seurakuntien uudistuvan ja vahvistuvan sekä uusien seurakuntien syntyvän
Raamatun sanan todeksi elämisen kautta antamalla konkreettinen esimerkki Jumalan valtakunnan hyvästä uutisesta.58 New Wine -liike on ollut hyvin merkittävä
tekijä Englannin kirkon seurakuntien uudistumisessa viimeisen parin kymmenen
vuoden aikana. Se on myös vaikuttanut osaltaan FE-liikkeen leviämiseen Englannissa.
Mielenkiintoinen kysymys on, miten Wimberin johtaman Viinitarha-liikkeen
vaikutus saattoi olla niinkin suuri Englannin kirkkoon, sillä niiden välillä on lopulta aika vähän yhteneväisyyksiä. Stephen Huntin mukaan voimakkaaseen vaikutukseen oli syynä muun muassa Englannin kirkon rakenteet, jotka sallivat laajan monimuotoisuuden sateenvarjonsa alla. Liberaalit, anglo-katoliset, evankelikaaliset, konservatiivit, karismaatikot, jopa agnostikot ja ateistit sekä monet muut
eri tahot voivat suhteellisen vapaasti toimia Englannin kirkossa.59 Toiseksi Wimberin halu oli vilpittömästi palvella ja varustaa paikallisia seurakuntia ja tämä loi
luottamusta anglikaanipapiston kanssa. Luottamuksen rakentuminen mahdollisti
toiminnan laajan leviämisen.60 Vuonna 1991 noin 27% kirkossakävijöistä Englannissa kuului karismaattiseen tai uuskarismaattiseen liikkeeseen. Ilman lapsia prosentti on 19, sillä liikkeen parissa on paljon lapsiperheitä ja nuoria. Samalla kun
ei-karismaattisten evankelikaalien lukumäärät ovat pikkuhiljaa olleet laskuun
päin, monet karismaattiset baptistit, metodistit, anglikaanit ja reformoidut seurakunnat ovat kasvaneet.61 Evankelisen Allianssin sihteerin Clieve Calverin mukaan
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Englannissa oli vuonna 1993 miljoona evankelikaalia, joista 47 % sanoi olevansa
karismaattisia evankelikaaleja ja 53 % mieluummin määrittelivät itsensä eikarismaattisiksi evankelikaaleiksi.62
Uudistus sai voimakkaan sysäyksen 1990-luvun puolivälissä, kun merkittävä
liikehdintä, joka tuli tutuksi nimellä Toronton siunaus rantautui Englantiin. Vuonna 1994 Toronto Airport -seurakunnassa alkoi herätys Randy Clarkin, John Arnotin ja Rodney Howard-Brownen vaikutuksesta. Herätys levisi nopeasti ympäri
maailmaa, kun seurakuntaan tuli lukuisia vierailijoita hakemaan ”siunauksen”,
josta herätys tuli tunnetuksi. Anglikaanipastori David Pytches ja Lontoon Holy
Trinity Brompton -seurakunnan pastorit olivat ensimmäisten joukossa. Heidän ja
monien muiden kautta Toronton siunaus levisi anglikaanikirkossa vieden uudistusta eteenpäin.63
Evankelikaalisuus ja karismaattinen uudistus ovat raivanneet tietä siihen, että
1990-luvulla tultiin tilanteeseen, jossa FE-liike saattoi syntyä. Seuraavassa kappaleessa kuvaan seurakuntien istuttamisen historiallista taustaa, joka lopulta 2000luvulla johti FE-liikkeen syntymiseen Englannissa.
2.3 Seurakuntien istuttamisen ja Fresh expressions liikkeen alkuvaiheet
Englannin seurakuntien johtajat ovat olleet vuosikymmeniä edelläkävijöitä Euroopassa seurakuntien istuttamisen ajattelussa. Englannin seurakuntien tie on ollut
hyvin pitkä. FE-liike sellaisena kuin se nykyään ilmenee, ei ole syntynyt irrallaan
muista liikkeistä, vaan se on usean Englannin kirkossa aiemmin vaikuttaneiden
liikkeiden summa. Karismaattisen ja evankelikaalisen liikkeen lisäksi seurakuntien istuttamiseen on vaikuttanut liturgisen uudistuksen liike, ekumeeninen liike,
maallikkojohtajuus-liike, pienryhmäliike sekä kirkon kasvun liike.64 Muiden liikkeiden vaikutusta en tutkimuksen rajauksen vuoksi lähde kuitenkaan enempää
avaamaan. Seuraavaksi kuvaan Fresh expressions of church -liikkeen historiaa,
sen syntyvaiheita ja laajenemista Englannin kirkon ja metodistikirkon parissa.
Vielä 1970-luvulla seurakuntien istuttaminen ei ollut Englannissa laajemmalti
tuttua, muutoin kuin tytärseurakunta-ajatuksena. Seurakunnan kasvun ajatuksia,
sekä määrällisen että laadullisen, toi Englantiin 1970-luvun puolivälissä Bible
society. Tämä koski kuitenkin vain olemassa olevien seurakuntien ulospäin suun62
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tautumista, eikä niinkään uusien seurakuntien istuttamista. Vuonna 1978 istutettiin
kolme FE-seurakuntaa. Viiden vuoden sisällä määrä oli kasvanut yhdeksään.
Vuonna 1985 niitä oli jo 15. Ensimmäinen kirja seurakuntien istuttamisesta Englannissa oli How to plant churches, joka julkaistiin vuonna 1984. Holy Trinity
Brombtonissa Lontoossa järjestettiin vuonna 1987 ensimmäinen seurakuntien
istuttamisen konferenssi.65
Seurakuntien istuttamisen konferensseista tuli avoimia kaikille 1990-luvun
alussa ja niihin osallistui satoja johtajia ympäri maata. Istutusten määrä kasvoi
jatkuvasti yltäen 1990-luvun alussa neljäänkymmeneen. Vuonna 1991 pidettiin
konferenssi, jonka seurauksena julkaistiin Planting new churches66 -kirja. Samana
vuonna syntyi mediassa huomiota saanut konflikti parokiaalisen rakenteen tulevaisuudesta. Englannin kirkon piispojen komitea (The House of Bishops) perusti
siksi työryhmän, joka julkaisi Breaking new ground -raportin vuonna 1994.67
BNG-raportissa todettiin, että Englannin kirkko on riittävän joustava hyväksymään seurakuntien istuttamisen menetelmän osaksi toimintaa siellä, missä molemmin puolin on halua yhteistyöhön. Jopa kiistellyt seurakuntien rajat ylittävät
seurakuntaistutukset hyväksyttiin. Liikehdintä nähtiin osaksi sitä muutosprosessia,
johon Englannin kirkko oli matkalla. Kyseinen raportti oli pääasiassa luvanantaja,
mutta ei niinkään tulevaisuuteen katsova.68
Positiivisten kokemusten lisäksi 1990-luvulla alkoi ilmetä myös seurakuntaistutuksia, jotka eivät syystä tai toisesta onnistuneet. Joissakin tapauksissa istutus
nähtiin seurakunnan synnytysprosessina, eikä niinkään ajateltu, että siihen kuuluivat myös kasvu ja kypsyminen. Ongelmiksi saattoivat tulla johtajuuskysymykset,
sisäänpäin kääntyneisyys, kulttuurinen sokeus, osa-aikajohtajuus tai resurssien
vähyys. Kuitenkin 90 % Englannin kirkon istutuksista onnistui jatkamaan, mikä
on huomattavan suuri prosentti seurakuntien istuttamisessa yleensä. Pikkuhiljaa
alettiin havahtua siihen että tarvittiin paljon koulutusta, tukea ja mentorointia sekä
paikallisesti että hiippakunnissa. Seuraavan raportin sisältö alkoi sen myötä saada
muotoaan.69
Englannin kirkossa tapahtui paljon muutoksia 1990-luvun aikana ja seurakunta
alkoi ottaa entistä enemmän uudenlaisia toimintatapoja käyttöönsä. Perinteistä
poikkeavat toimintatavat alkoivat yleistyä runsaasti ja lopulta syntyi liikehdintä,
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jonka nimeksi tuli Fresh expressions of church. Liike sai alkunsa kun joukko nykyisiä liikkeen jäseniä alkoi lähestyä ihmisiä eri puolilla Englantia nöyrällä asenteella, ennen kaikkea rakastaen, palvellen ja kuunnellen ihmisten tarpeita. Tämä
johti siihen, että lopulta alkoi muodostua uusia kristillisiä yhteisöjä. Liikkeen
edustajat näkivät viisaammaksi luoda nimenomaan uusia kristillisiä yhteisöjä,
jotka olisivat yhteydessä laajempaan Kristuksen ruumiiseen, kuin tuoda uudet
kristityt olemassa oleviin perinteisiin seurakuntiin. Pitäytyen kristillisessä traditiossa he etsivät luovia ja relevantteja tapoja ilmentää kristillisyyttä kulloinkin kyseessä olleessa kulttuurissa.70
Englannin kirkon johtajat alkoivat kiinnittää huomiota alkaneeseen uuteen liikehdintään 1990-luvun puolivälissä. Kertomuksia ensimmäisistä kokeiluista koottiin yhteen ja aiheesta alkoi syntyä tutkimusta. Vuonna 1999 Church army Sheffield Centre alkoi tuottaa tutkimussarjaa, jonka nimeksi tuli Encounters on the
edge. Kirjoittajana toimi pääasiassa George Lings tutkimuskeskuksen johtaja.
Sarjan julkaisut tekivät tunnetuksi eripuolilla Englantia toteutuvia kokeiluja71
Vuonna 2002 perustettiin työryhmä uudistamaan vuonna 1994 julkaistua Englannin kirkon raporttia BNG, jossa kirkko otti käyttöön ”church planting” -termin
viralliseen missionaariseen strategiaansa. Uusi raportti ilmestyi vuonna 2004 ja
sen nimeksi tuli Mission-shaped church – church planting and fresh expressions
of church in a changing context. Raportin merkittävyydestä kertoo muun muassa
se, että sitä on myyty 22 000 kopiota, eli enemmän kuin mitään muuta raporttia,
jonka Englannin kirkko on koskaan julkaissut. Uutta MSC-raporttia tehdessä
huomattiin, että kahdeksan vuoden aikana oli syntynyt useita uudenlaisia muotoja
seurakunnista, jotka syntyivät lähetyksen ympärille. Breaking new ground raportti oli nähnyt seurakuntien istutuksen ainoastaan täydentävänä strategiana.
Uusi tutkimus osoitti, ettei voitu puhua enää pelkästään täydentävästä strategiasta
vaan laajemmasta liikehdinnästä kirkon sisällä. MSC-raportti oli myös avuksi
kielenkäytön ja käsitteiden luomisessa uuden ilmiön kuvaamiseksi. Termiä Fresh
expressions käytettiin ensimmäisen kerran tässä julkaisussa kuvaamaan 12 erilaista seurakuntamuotoa, jotka olivat syntyneet kulttuurin, kontekstin ja Jumalan lähetyksen muovaamina.72
MSC-raportin tarkoitus on kertoa Englannin kirkolle mitä sen parissa jo tapahtuu, kun uusia seurakuntaistutuksia on lähtenyt syntymään. Se on kokoelma lyhyi70
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tä tarinoita olemassa olevista toteutuksista ja niiden luonteesta näyttäen esimerkkiä siitä mikä on mahdollista. Raportin tarkoitus on olla kuin kartta nykypäivän
lähetykselle kotimaassa. Se on merkki erilaisuuden kirjosta, joka on seurakunnan
keskeltä noussut vastaukseksi ihmisten tavoittamiselle. Raportin tarkoitus on auttaa tulevia kirkkojen johtajia löytämään parempia tapoja johtaa seurakuntaa. Raportin laatijat toivovat myös, että se voisi olla resurssi koulutukseen, ja että seurakuntien istuttamisesta voisi tulla normaali osa teologi koulutusta Englannissa.73
2.3.1 Seurakuntaistutuksen määrittely
Seurakuntaistutus -termi on syytä määritellä, jotta FE-liikkeen luonnetta voidaan
paremmin ymmärtää. Määritelmä on elänyt hieman ajan kuluessa ja jossain muussa yhteydessä termi saatettaisiin määritellä jollain toisella tavalla.
Breaking new ground -raportti määritteli termin seuraavasti:
Seurakuntien istuttaminen on uusien kristillisten yhteisöjen luomista osana Jumalan tekemää lähetystä, niiden tarkoituksena on ilmaista Jumalan valtakuntaa jokaisessa alueellisessa ja kulttuurisessa kontekstissa.
Raportissa nähtiin tärkeäksi, että sanat seurakunta (church) ja istutus (plant) pidetään erillään, eikä luoda uutta sekamuotosubstantiivia seurakuntaistutus (churchplant), vaikka sanojen yhdistämisestä onkin käyty paljon keskustelua.74 Teologisesti sanat sopivat hyvin yhteen ja silti määritelmä on riittävän monipuolinen lähetyskohteita ajatellen. Verbillä istuttaa kuvataan orgaanista prosessia, jonka kautta
uutta luodaan. Se, mitä prosessista syntyy, määritellään puolestaan seurakunnaksi.75
Termin ”church planting” kääntäminen suomen kielelle ei ole yksinkertaista.
Olen suomentanut termin seurakuntaistutukseksi. Ilmaus on kuitenkin ongelmallinen, sillä sellaista termiä ei Suomessa ole virallisesti käytössä. Tämä johtuu osittain ihmisten erilaisista tavoista ymmärtää kysymys, miten seurakunta määritellään. Suomen evankelis-luterilaisen kirkon parissa ei yleisesti ajatella että seurakuntia tulisi istuttaa. Tässä yhteydessä puhun kuitenkin selkeyden vuoksi seurakuntienistuttamisesta.
Seurakuntienistutus termiä luonnehdittiin BNG-raportissa seuraavasti:
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Sillä on tunnettu yhteinen identiteetti ja tyyli. Termi sisältää ihmisten siirtämisen alkuperäisestä seurakunnasta luomaan tai uudistamaan toista seurakuntaa. Seurakuntienistutus nousee tietoisesta lähetyspäämäärästä vihkiä uusi seurakunta käyttöön. Sillä on johtajuus, joka
on tunnustettu sekä seurakunnan ulko- että sisäpuolella. Sillä on tunnistettava pastoraalistruktuuri ja sen on määrä palvella tiettyä ryhmää, kulttuuria tai naapurustoa.76
Viimeinen määritelmä kuvastaa hyvin sitä, että istutuksen on tarkoituksellisesti
määrä tavoittaa tietty ihmisryhmä. Silloin ei voida heti alussa kovin selkeästi tietää, millaisen muodon seurakunta lopulta saa. Se muotoutuu orgaanisessa prosessissa. Kyseessä on aina prosessi, joka kestää pitkän aikaa. MSC-raportti nostaa
tässä esiin kohdan 1 Kor. 15:36–38, jossa Paavali kuvaa tätä prosessia toteamalla:
Ei se, mitä kylvät tule eläväksi, ellei se ensin kuole. Ja kun kylvät, et kylvä tulevaa kasvia
vaan pelkän siemenen. Jumala antaa sille sellaisen varren kuin on nähnyt hyväksi, jokaiselle siemenelle sellaisen kuin sille kuuluu.
Siemenen istuttamiseen liittyy olennaisesti aina liike, muutos ja kuolema. Siemen
otetaan muiden siementen joukosta, siirretään maaperään, eli tiettyyn lähetyskontekstiin, jossa sen tulee kuolla, jotta se voi synnyttää uutta elämää. Uusi istutettu
seurakunta kuolee vanhalle lähettävän seurakuntansa identiteetille ja synnyttää
oman identiteettinsä siinä kontekstissa, johon se on istutettu.77
MSC-raportissa seurakuntaistutus termin määritelmää muokattiin selkeästi vastaamaan paremmin tarkoitustaan. Siinä termi määriteltiin seuraavasti:
Seurakunnanistuttaminen on prosessi, jossa Jeesuksen elämän ja sanoman siemen, jota kristittyjen yhteisö edustaa, uppoutuu lähetystarkoituksessa tiettyyn kulttuuriseen tai alueelliseen kontekstiin. Sen tarkoituksena on juurtua sinne ja tulla lopulta esiin alkuperäisenä
Kristuksen opetuslasten ruumiina, joka jatkaa lähetystyötä.78
Tämä määritelmä pitää BNG-raportin määritelmää selkeämmin sisällään sen,
kuinka uusi seurakuntaistutus nousee esiin evankeliumin kylvämisen seurauksesta. Lopulta se kasvaa sellaiseen kypsyyteen, jossa syntynyt seurakunta alkaa
itse tehdä lähetystyötä ja istuttaa jopa uusia seurakuntia. Tämäkään määritelmä
ei silti ole kovin konkreettinen. Seurakuntaistutusta ei ole siis helppo määritellä. Tämä kenties johtuu siitä, että seurakunta käsite itsessään on myös hankala
määritellä. Käsittelen kappaleessa 4.2 tarkemmin seurakunnan määritelmää.
Seuraavassa kappaleessa paneudutaan enemmän FE-liikkeeseen, jonka ydin on
seurakuntien istuttamisessa ja uusien toimintamuotojen syntymisessä olemassa
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oleviin seurakuntiin. Jotta FE-liikkeen taustaa voi ymmärtää syvemmin, avaan
myös ECM:n taustaa ja sen luonteenpiirteitä.
3. Fresh expressions of church ja Emerging church
–liikehdintä
Fresh expressions of church -liike on saanut vahvasti vaikutteita Yhdysvalloista
1990-luvulla lähteneestä esiin nousevien seurakuntien liikkeestä. Veli-Matti
Kärkkäinen, Fullerin teologisen seminaarin dogmatiikan professori, joka on tutkinut missionaarisen liikkeen kehittymistä, kommentoi liikkeiden keskinäisestä suhteesta, että kyseessä on sama liikehdintä, mutta Englannissa se on saanut vain toisenlaisen nimen. Liikkeitä erottaa myös se, että Englannissa FE-liike on pääasiassa organisoitunut anglikaani- ja metodistikirkkojen sisään, kun taas Yhdysvalloissa ECM on organisoitumaton ja irrallaan tunnustuskuntamääritelmistä.79 Kaikki
FE-seurakunnat eivät siis ole esiin nousevia seurakuntia ja toisinpäin. ECM on
maailmanlaajuinen liikehdintä, jota on havaittavissa ympäri maailmaa eri yhteyksissä erinäköisenä. Sosiologisin termein sitä kuvastaa parhaiten sana metaverkosto tai verkostojen verkosto. Sillä ei ole organisoitua struktuuria kuten FEliikkeellä.80
Vuonna 2008 ilmestynyt Global dictionary of theology määrittelee molemmat
liikkeet yhdeksi ja samaksi, todeten samalla, että kyseessä on Pohjois-Amerikan ja
Euroopan viimeisin ekklesiologinen kehityssuunta. Afrikassa, Aasiassa ja EteläAmerikassa on vastaavankaltaisia liikkeitä, mutta vielä ei tiedetä, kuinka liikehdintä tulee vaikuttamaan näillä mantereilla.81 Roomalaiskatolisessa kirkossa on
vastaavanlaista ilmiötä noussut esiin niin kutsuttujen perusyhteisöiden (base
community) kautta. Ne ovat reaktiota yhteisön kaipuuseen sekä yhteiskunnassa
että kirkossa. Kyseiset perusyhteisöt ajavat köyhien ja hyljeksittyjen etuja taistellen heidän vapautensa puolesta. Kuten ECM myös perusyhteisöt edustavat uusia
ekklesiologian muotoja, jotka nousevat alhaalta käsin. Ne eivät pelkästään identifioidu köyhiin ja vähäosaisiin ihmisiin yhteiskunnassa, vaan ovat nimenomaan
köyhien omia yhteisöitä.82
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2000-luvulla ECM:n parissa alettiin nostaa esiin termiä ”missional”. Joidenkin
evankelikaalien parissa kyseistä termiä suosittiin enemmän, koska termi ”emerging” kuulosti liian liberaalilta. Tony Jonesin mukaan termit ovat kuitenkin hyvin
lähellä toisiaan. Hän toteaakin, että koko 2000-luvun ajan termi missional, on ollut adjektiivi, joka on vahvasti kuvannut ECM:n ominaispiirrettä. Viimeaikoina
näiden välille on alettu kuitenkin tehdä eroa.83 Jones ottaa tutkimuksessaan vain
vähän kantaa termien eroavaisuuksiin, joka todennäköisesti johtuu siitä, että hän
kuuluu itse liikkeen liberaalimpaan suuntaukseen. Termiä missionaarinen on alettu painottaa vuoden 2005 jälkeen. Syynä tähän on Mark Driscollin mukaan se, että
ECM:stä irtaantui liberaali suuntaus ja ECM:n ei-liberaali puoli on halunnut selventää tilannetta käyttämällä termiä missionaarinen seurakunta, jotta ero liberaalin
suuntauksen teologiaan olisi selkeämpi.84 Ajankohtaisen näkökulman tilanteeseen
saa kysymällä suoraan asiaa liikkeen johtajilta itseltään. Haastatellessani keskeistä
ECM:n johtajaa Craig Whitneytä hän totesi, että ECM on sirpaloitunut, ja oikeastaan sen elinvoima ja teho ovat hiipuneet viime vuosina. Tämä on johtunut erilaisista teologisista näkemyksistä ja ristiriidoista liikkeen sisällä. ECM:n tilalle on
Craig Whitneyn mukaan tullut noin vuonna 2007 niin sanottu missionaarinen liike
(Missional movement), joka on hyvin elinvoimainen ja eteenpäin menevä liike.
Hänen mukaan liikkeen tunnetuin ja arvostetuin nimi tällä hetkellä on Alan
Hirsch.85 FE-liike sijoittuu siis laajempaan maailmalla vaikuttavaan liikkeeseen,
jota viimeiset viisi vuotta on kutsuttu nimellä missionaarinen liike.
Eddie Gibbs joka toimii seurakunnan kasvun professorina Fullerin teologisessa
seminaarissa, toteaa ECM:stä ja missionaarisesta liikkeestä seuraavasti:
Sekä emerging- että missional- seurakunnilla on molemmilla heikkouksia ja mielestäni
Missional church -liikkeen teologinen pohja sekä kulttuurinen ymmärrys tulisi olla linkitettynä yhdessä Emerging church -liikkeen parissa toteutuvaan lähetykseen tietyissä konteksteissa, jotta liikkeet voivat rikastuttaa toinen toisiaan.86
Eddie Gibbs toivoisi siis näkevänsä enemmän liikkeiden välistä vuorovaikutusta
ja toistensa rikastuttamista. Toisaalta hänen kommentistaan voidaan päätellä, että
tännönläheisen teologian tekemiseen panostaessaan ECM-seurakunnilla on mahdollisuus olla sekä
poliittisesti vaikuttavia että Kristus keskeisiä. Tällä tavoin liike voisi päästä käytäntöjensä puolesta
lähelle Moltmannin teologisia näkemyksiä seurakunnasta. Kappaleessa 4.3 paneudun tarkemmin
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osapuolet ovat saaneet runsaasti vaikutteita toinen tosiltaan. ECM alkoi viitisen
vuotta aikaisemmin ja antoi sysäyksen sekä missionaariselle että FE-liikkeelle,
mutta viimeisin kehitysvirtaus näyttää siltä, että ECM menettää vaikutusvaltaansa,
kun taas jälkimmäisten liikkeiden vaikutus voimistuu.
Käsitellessäni FE-liikkeen missiologiaa ja ymmärrystä seurakunnan olemuksesta on tarpeellista perehtyä myös ECM:n toimintaan ja liikkeen teologiaan. Vaikka
liikkeillä on eri nimet ja toinen toimii pääasiassa vain Englannissa, niin tutkimuksen kannalta on merkittävää ottaa huomioon myös ECM:n kehittyminen ja sen
teologiset painotukset suhteessa ekklesiologiaan ja missiologiaan. Liikkeiden juuret johtavat kuitenkin hyvin pitkälle samoihin lähteisiin. Seuraavaksi käsittelen
laajemmin kummankin liikkeen olemusta ja levinneisyyttä.
3.1 Fresh expressions -liike ja sen levinneisyys Englannin
kirkossa
2000-luvun alkupuoliskolla Englannissa Fresh expressions nimitystä alettiin käyttää hyvin monenlaisissa eri yhteyksissä. Fresh expressions nimellä kutsuttiin kaikenlaisia uusia toimintamuotoja, evankelioimistapoja ja palvelumuotoja. Siksi
vuonna 2006 luotiin määritelmä kuvaamaan mitä Fresh expressions of church
tarkoittaa. Määritelmäksi tuli seuraava:
1. Fresh expressions of church on seurakunnan malli, joka on perustettu pääasiassa ihmisille, jotka eivät ole vielä minkään seurakunnan jäseniä. FE-seurakunnissa otetaan erityisesti
huomioon muuttuvan yhteiskunnan haasteet.
2. Fresh expressions syntyy sellaisten periaatteiden kautta kuin kuuntelu, palvelu, inkarnoituva lähetys ja opetuslapseuttaminen.
3. Sillä on potentiaalia tulla kypsäksi seurakunnaksi muovautuen evankeliumin, pysyvien
seurakunnan merkkien ja yhteiskunnallisen kontekstin kautta.87
Ensimmäisessä kohdassa alleviivataan sitä, että FE-seurakunnat eivät ole itseään
varten, vaan ne on tarkoitettu erityisesti ihmisille, joilla ei ole mitään muuta seurakuntakontaktia. Niiden tarkoitus on tavoittaa ihmisryhmiä, joilla ei ole mitään
kosketuspintaa seurakuntaan tai jotka ovat joskus käyneet seurakunnassa, mutta
ovat syystä tai toisesta lakanneet käymästä siellä.88 Ensimmäinen määritelmä on
tärkeää ottaa huomioon, sillä muuten voi olla vaikeuksia käsittää miksi liikkeen
toiminta poikkeaa niin selkeästi perinteisestä seurakunnasta.
Toinen kohta viittaa siihen, miten FE-seurakunnat ovat useimmiten muodostuneet. Fresh expressions -seurakuntia ei voi mitenkään kopioida, vaan ne ovat syn87
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tyneet prosessin tuloksena, joka lähtee kontekstin ja sen ihmisryhmän kulttuurin
kuuntelusta, jota yritetään tavoittaa. Kyse on enemmän tarkkanäköisyydestä kuin
strategioista; Jumalan avaamiin tilaisuuksiin tarttumisesta ja hyvänä uutisena olemisesta ihmisille palvelemisen kautta. Tässä on inkarnoituvan lähetyksen alku,
joka johtaa opetuslapseusprosessiin. Viimeiseksi tulee ylistys ja jumalanpalvelus,
joka toteutetaan ihmisten omalla tavalla, eikä niin kuin seurakuntaa istuttavat haluaisivat jumalanpalvelusta toteuttaa.89
Kolmas määritelmä viittaa siihen millaisiksi FE-seurakuntien on tarkoitus tulla.
Niiden ei pitäisi jäädä vain epämääräisiksi ”Fresh expressions ilmentymiksi” vaan
kasvaa kypsiksi kristillisiksi yhteisöiksi. Kysymys ei ole erilaisesta tavasta tavoittaa ihmisiä ja tuoda sitten heidät perinteiseen seurakuntaan. Tarkoitus ei ole, että
FE-seurakunnat olisivat vain siltoja, jotka rakentaisivat yhteyksiä ihmisten ja seurakuntien välille, vaikka joskus ne tietysti saattavat näin toimiakin. Fresh expressions -seurakunnalla tarkoitetaan aivan oikeaa kristillistä yhteisöä eli seurakuntaa.
Mikäli näin ei ole, niin ainakin niillä tulee olla potentiaali kasvaa sellaisiksi.90
Itse terminä Fresh expressions viittaa siihen, että jotain uutta ja tuoretta on syntymässä. Samalla termi pitää kiinni kristinuskon historiasta, jossa Jumala tekee
työtään seurakunnan kautta. Termi pitää sisällään olemassa olevat seurakunnat,
jotka etsivät uusia tapoja ja uutta suuntaa sille mitä heillä jo on. Uudenlaisia tuoreita tapoja toimia ja tavoittaa ihmisiä. Toiseksi termi pitää sisällään ne, jotka lähetetään eri lähetyskontekstien keskelle katsomaan, millainen yhteisö syntyy, kun
seurakuntaa aletaan istuttaa. Fresh expressions -termin heikkous on siinä, että se
ei erottele näitä kahta erilaista toimintatapaa. Siksi jälkimmäisen prosessin kuvaamisessa MSC-raportti käyttää termiä seurakuntaistutus.91
Sheffieldin piispa Steve Croft on yksi liikkeen keulahahmoista. Hänen mukaansa Englannissa vallitsee laaja yhteisymmärrys siitä, että monenmuotoisia seurakuntien malleja tarvitaan Englannin kirkossa. Erilaisille FE-seurakunnille on olemassa selvästi tarvetta. Kirkon ja yhteiskunnan väliin on Croftin mukaan tullut
paljon etäisyyttä. Yhteiskunnasta on tullut entistä monimuotoisempi, eivätkä perinteiset toimintatavat enää riitä tavoittamaan ihmisiä. Muutoksen suunta eri yhteiskunnan osa-alueilla johtaa eri suuntiin. Kirkon on vaikea pysyä muutoksessa
mukana, jos se ei ota monimuotoisia toimintatapoja käyttöönsä.92
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Samalla kun lähetyksen ja seurakunnan muotoja alkoi ilmentyä useilla uusilla
eri tavoilla, alkoi nousta syviä teologisia kysymyksiä etenkin lähetyksen luonteesta ja sen suhteesta seurakuntaan. Suuria kysymyksiä ovat: Mitä tarkoittaa olla seurakunta muuttuvan kontekstin ja kulttuurin keskellä. Mikä kirkon ja Jumalan val-‐
takunnan välinen suhde on? Miten FE-‐seurakunnat tulisi kuvata ja huomata? Mitä ylipäätään tulisi kutsua seurakunnaksi? Onko monimuotoisuutta salli-‐
vassa toiminta-‐ajatuksessa jotain vaaroja? Onko lähetyksen muovaama seu-‐
rakunta vain pragmaattinen vastine maailman muuttumiseen vai jotain sy-‐
vempää? Miten FE-‐liikkeen tulisi kehittyä tulevaisuudessa?93
Vuonna 2007 Englannissa järjestettiin seminaari, jossa näitä kysymyksiä nostettiin esiin ja niihin pyrittiin etsimään vastauksia. Paikalle kutsuttiin lukuisia teologeja keskustelemaan aiheesta. Seminaarin pohdinnoista ja keskusteluista julkaistiin kirja nimeltä Mission-shaped question. Defining issues for today’s church.
Englannin kirkon johtaja, Canterburyn arkkipiispa Rowan Williams kirjoitti kirjan
takakannessa seuraavasti:
Mikäli aiomme kasvaa ja kehittyä kirkkona moninaisen kulttuurin keskellä, on esitettävä
kysymyksiä sekä vastattava moniin vaikeisiin kysymyksiin. Tarvitsemme ensiluokkaista
ajattelua päivittääksemme ja tukeaksemme kaikkea sitä, mitä kirkon paikallistasolla tapahtuu. Toivon, että tämän kirjan sisältö saa kaiken sen huomion osakseen, minkä se todella
suuresti ansaitsee.94
Canterburyn arkkipiispa on ottanut Fresh expressions -liikkeen edistämisen yhdeksi keskeisimmäksi prioriteetikseen. Synodin kokouksessa kesäkuussa 2003
Williams puhui sekatalous -termistä (mixed-economy), joka otettiin käyttöön ensimmäisen kerran vuonna 1999 Walesissä. Nykyään termi on erittäin laajassa ja
runsaassa käytössä Englannin kirkon parissa. Termillä tarkoitetaan yksinkertaisesti sitä, että tulee arvostaa kumpaakin, sekä perittyjä perinteisiä seurakuntia että
esiin nousevia emerging-seurakuntia. Williamsin näkemys on, että tätä ajatusta
tulisi edistää kaikkialla missä siihen on tahtoa ja osaamista.95 Aivan kuten valtiollinen sekatalous arvostaa ja tarvitsee sekä yksityisiä että julkisia palveluita, niin
kirkollinen sekatalous tarvitsee perinteisiä paikallisseurakuntia sekä uusia esiin
nousevia seurakuntia.
Arkkipiispan kannanotot FE-liikkeen puolesta ovat olleet keskeinen asia, joka
on auttanut liikettä leviämään laajasti Englannin kirkon pariin, toteaa Steve Croft.
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Erityisesti Williamsin käyttöön ottama ja yleisesti hyväksytty termi sekatalouskirkko on ollut merkittävä tekijä avoimen ilmapiirin syntymiselle FE-liikkeelle.
Arkkipiispan johdolla näytetty kirkon suunta monimuotoisuuden sallimiseksi ja
tukemiseksi on mahdollistanut sen, että FE-liike ei ole lainkaan kilpailemassa traditionaalisten seurakuntien kanssa, vaan se on luomassa monimuotoisuutta, jota
nyky-yhteiskunnassa tarvitaan ihmisten tavoittamiseksi.
Croftin mukaan eniten FE-liikettä on kuitenkin vienyt eteenpäin se, että kokeilevat ihmiset ovat soveltaneet missionaarisen elämäntavan periaatteita (katso kappale 4.3) sen hetken kontekstiin. Näin on syntynyt erittäin luovia ja hedelmällisiä
toimintatapoja ihmisten tavoittamiseen. Steve Croft toteaa, että vuonna 2008 eli
neljä vuotta MSC-raportin julkistamisen jälkeen, ei voida tarkalleen tietää miten
paljon FE-liike on levinnyt anglikaani- ja metodistikirkoissa ja mitä kaikkea sen
parissa tapahtuu. Tämä johtuu siitä, että liike on levinnyt niin laajalle ja sanastoa
otetaan jatkuvasti laajemmin käyttöön ja liike kasvaa kaiken aikaa.96
Nykyisin FE-liikkeestä on tullut olennainen osa Englannin kirkon elämää. Sitä
kuvaa Williamsin FE-liikkeen esittelyyn liittyvä puheenvuoro synodille eli Englannin kirkon ylimmälle päättävälle elimelle helmikuussa 2007.
Uusien seurakuntamuotojen ilmentyminen on tullut hiukan paradoksaalisesti osaksi kirkollisen elämän valtavirtaa. Niin sanottu tavallinen keskiverto anglikaanipappi, hiippakunta ja
piispa on kutsuttu osaksi tätä uutta elämää ja sen suunnittelua. Tämä uusi elämä on hiukan
epätavallista ja joskus jopa epäanglikaanista. Olemme löytämässä uudelleen jotain siitä mitä seurakunta on ja mitä Englannin kirkko on. Lempivertaukseni mukaan kirkko on jotain,
joka tapahtuu ennen kuin siitä tulee organisoitunut instituutio. Se tapahtuu kun hyvä uutinen kutsuu ihmiset kokoon Jeesuksen ympärille. Fresh expressions of church -liikkeen ydin
on sama kuin mikä on myös kirkon ydin; mahdollistaa paikka, jossa Jeesus voi olla vapaasti
meidän keskellämme ja koota yhteen ne, jotka haluavat olla hänen seurassaan. Kuulette jotain uutta siitä, mitä on olla seurakunta ja olla Englannin kirkko, eikä tämä ole jotain marginaalista tai epäkeskoa, vaan keskeisintä ydintä siitä, keitä me olemme ja mitä me olemme.97
Arkkipiispa tekee johdantopuheessaan hyvin selkeäksi, että FE-liike on aivan keskeinen osa sitä, mitä Englannin kirkossa tapahtuu, ja kutsuu samalla kaikkia mukaan liikehdintään. Englannin kirkossa on alettu laittaa käytäntöön niitä ehdotuksia, jotka nousivat esiin MSC-raportissa. Uusille lähetysyhteisöille on annettu
virallinen auktoriteetti ja tunnustus piispojen taholta. Tämä helpottaa erityisesti
niiden Fresh expressions -seurakuntien toimintaa, jotka toimivat yksittäisten seurakuntien ulkopuolella tehden yhteistyötä eri tahojen kanssa.
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Pääasiassa kirkollinen sekatalousajattelu on otettu hiippakuntien strategiaan positiivisesti. Vuonna 2007 oli vain kourallinen hiippakuntia, joissa ei ollut vähintään yksi henkilö kokoaikaisesti palkattuna FE-seurakuntien parissa. Useissa paikoissa on jopa monia työntekijöitä.98
FE-liike on saanut osakseen myös paljon kritiikkiä. Kenties tunnetuin julkaisu
FE-liikkeen kriittisestä tarkastelusta on Martyn Percyn artikkeli Old tricks for new
dogs? A critique of fresh expressions. Percyn argumentointi lähtee siitä, kuinka
termi ”fresh” on jo itsessään ongelmallinen, sillä se mitä nyt pidetään tuoreena, ei
voi säilyä tuoreena kovin pitkään. Tällöin nousee kysymykseksi, milloin sitä mitä
ennen kutsuttiin tuoreeksi, aletaan pitää traditionaalisena.99
Percy kritisoi FE-liikettä haluttomuudesta määritellä selkeästi mikä seurakunta
ja Fresh expressions -seurakunta on. Tästä Percyn mukaan seuraa vakava uhka.
Monet FE-liikkeen jäsenet ovat ennen olleet osa perinteistä parokiaalista seurakuntaa, mutta ovat myöhemmin vieraantuneet siitä ja liittyneet FE-liikkeeseen.
Muutoksen seurauksena kyseiset ihmiset saattavat ilmaista vähemmän kiinnostusta sosiaaliseen ja poliittiseen osallistumiseen yhteiskunnassa. Percyn kysymys FEliikkeelle onkin, miten FE-seurakuntien jäsenet investoivat tavanomaiseen, mutta
merkittävään ja laajamittaiseen palvelutyöhön vankiloissa, sairaaloissa, kouluissa
ja muissa paikoissa, jotka tarvitsevat seurakunnan antamaa tukea.100 Yhteiskunnassa on paljon toimintoja, jotka tarvitsevat hengellisten, sosiaalisten ja poliittisten toimijoiden yhteistyötä. Percy myöntää, että Fresh expressions -seurakunnat
sopivat hyvin jälki-institutionaaliselle kulttuurille, jonka yksilöt eivät halua investoida organisaatioihin ja infrastruktuuriin. Niiden tarkoitus on kuitenkin ajaa yhteisen hyvän asiaa kansalaisten yhteisellä panostuksella. Percy päättää kritiikkinsä
toteamalla, että ilman parokiaalista seurakuntaa jäljelle jää vain monivalintainen
hengellisyys, individualismi ja innovaatioita.101
Toinen FE-liikettä kriittisesti tarkasteleva teos on For the Parish. A critique of
Fresh Expressions, jonka ovat kirjoittaneet Andrew Davison ja Alison Milbank.
He kritisoivat kärkevästi MSC-raporttia väittäen sen teologiaa ja sosiologisia perusteluita kevyiksi. Davison ja Milbank puolustavat paikallisseurakuntaa todeten
sen olevan aivan samalla tavalla kirkko, joka menee ihmisten luo, eikä ainoastaan
tyydy kutsumaan heitä tilaisuuksiinsa. Paikallisseurakunta on kaikille avoin. Sen
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liturgiaa ja traditiota tarvitaan, jotta ihmiset voivat kasvaa opetuslapseudessa. Johtopäätöstensä lopuksi he toteavat, että paikallisseurakunta on heidän mukaansa
vahvempi ja jopa avoimempi kuin Fresh expressions -seurakunnat. He kuitenkin
myöntävät, että FE-seurakunnat ovat tulleet paikallisseurakuntien rinnalle ja näiden kahden välille on määrätietoisesti rakennettava syvempää yhteyttä yhteisen
dialogin kautta.102 FE-liikkeellä on siis myös paljon kriitikkoja, vaikka yleisesti
ottaen liikehdintä on otettu varsin myönteisesti vastaan Englannin kirkossa. FEliikkeen syntymisen esiin nostamat kysymykset paikallisseurakuntien toimivuudesta eivät ole lainkaan yksinkertaisia.
3.2 Emerging
jakautuminen
church
-liikkeen
tausta
ja
liikkeen
ECM sai alkunsa 1990-luvulla protestanttisuudesta. Monet seurakuntien johtajat
maailmalla kokivat tuolloin, että evankelikaalisen liikkeen kehityksessä oli ikään
kuin uusi renessanssi aluillaan. Jo ennen 1990-lukua oli syntynyt seurakuntia,
joista sitten myöhemmin kehittyi uuden liikehdinnän edustajia. Näitä olivat muun
muassa vuonna 1986 Dieter Zanderin johdolla syntynyt Newsong-seurakunta Kaliforniassa. Häntä seurasi myöhemmin muita merkittäviä seurakuntien istuttajia
kuten Mark Driscoll ja Marsh Hill -seurakunta Seattlessa sekä Erwin McMagnus
ja Mosaic-seurakunta Los Angelesissa. Englannissa Mike Pilavachi ja Matt Redman aloittivat 1993 Lontoossa Soul Survivor -nuorisoseurakunnan St Andrews seurakunnan yhteydessä. Samana vuonna aloitti The World Wide Message Tribe
koulutyön, joka vuonna 1997 laajeni Eden projects -nimisiksi uskon yhteisöiksi,
joita nuoret aloittivat kaupunkien lähiöissä.103
Etsijäystävälliset megaseurakunnat kuten Bill Hybelsin Willow Creek seurakunta Illinoisissa ja Rick Warrenin Saddleback-seurakunta Kaliforniassa
olivat suunnannäyttäjinä monille muille evankelikaalisille johtajille. Megaseurakunnat tavoittivat hyvin ennen 1960-lukua syntyneitä, mutta nuorempien sukupolvien tavoittamisessa oli selvästi vaikeuksia. Leadership Network104, joka on
vuonna 1984 perustettu innovatiivisten seurakunta johtajien verkosto, kutsui koolle etsijäystävällisten seurakuntien johtajia keskustelemaan aiheesta, miten voitaisiin tavoittaa sukupolvi – X, eli vuosien 1961–1981 välillä syntyneet. Tämä suku-
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polvi tarvitsi selvästi erilaista seurakuntaa ja hengellisyyttä kuin heitä edeltävät
sukupolvet.105
Sosiologit Richard Flory ja Donald E. Miller ovat tutkineet tämän sukupolven
erityisiä taipumuksia uskonnonharjoittamisessa kirjassaan GenX Religion. Heidän
mukaansa sukupolvi – X:n uskonnollisuus on kokemusperäistä, yritteliästä, yhteisöllistä ja eri rodut sekä etniset ryhmät mukaansa tempaavaa. Kirjassaan Finding
faith: The spiritual quest of the post-boomer generation he toteavat, että sukupolvi
– X etsii pääasiassa seurakuntia, jotka ovat keskittyneet enemmän instituution ja
sisäänpäin kääntyneisyyden sijasta siihen, miten rakentaa yhteisöä sekä kristittyjen että ympäröivien yhteisöiden kesken, tavalla, joka erilaisin luovin keinoin voisi kohdata ympäröivän kulttuurin. Nämä seurakunnat ovat innovatiivisia tavassaan
kohdata kulttuuria, esitellä uskonnollisia rituaaleja ja symboleja jumalanpalveluksissaan. Seurakunnat ovat myös erittäin luovia tavoissaan harjoittaa uskonnollista
elämää, joka painottaa yhteisöllisyyttä ja mukaan kuuluvuutta. Sukupolvi – X
haluaa selvästi nähdä, että heidän uskontonsa olisi enemmän kanssakäymisessä
ympäröivän kulttuurin kanssa, kuin että se pyrkisi vahvasti erottamaan yhteisön
ei-kristittyjen ja kristittyjen välillä. Christian Smith esittää kirjassaan American
evangelicalism: Embatled and thriving, että evankelikaalit 1990-luvun lopulla
toimivat hyvin vahvan käsityksen mukaan siitä, että on olemassa rajat, jotka erottavat heidät ei-kristityistä. Tämänkaltaista erottelua sukupolvi – X ei haluaisi tehdä. Richar Osmer on argumentoinut, että nuoriso kokee hyvin eri tavalla arvot,
uskomusjärjestelmät ja elämänkokemuksen kuin heidän vanhempansa tai isovanhempansa. Sen tähden uusi sukupolvi on kohdattava eri tavalla kuin edellinen
sukupolvi.106 Sukupolvi – X:n tavoittamiseen johtaneet kysymykset ja haasteet
johtivat ECM:n syntymiseen.
Vuonna 1997 Leadership Network palkkasi miehen nimeltä Doug Pagitt perustamaan nuorten johtajien verkoston, joka voisi ratkaista postmodernismin tuomia
haasteita. Seurakunnat eivät kyenneet enää tavoittamaan tehokkaasti uutta sukupolvea, joka oli kasvanut postmodernilla aikakaudella. Tämän haasteen motivoimana Pagit keräsi innovatiivisia X -sukupolven johtajia ja pastoreita ympärilleen,
ja heistä muodostui myöhemmin syntyneen liikehdinnän ydin. Yksi merkittävä
johtaja, jonka kanssa Doug järjesti alueellisia konferensseja, oli Tony Jones, josta
tuli myös liikkeen perustajajäseniä. Tulevaisuuden seurakuntaa käsittelevien kon105
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ferenssien myötä liike alkoi levitä yhä laajemmin kristittyjen parissa. Lopulta
vuonna 2000 otettiin käyttöön Emerging church -nimike.107
Nuorten johtama verkosto ajautui vuonna 2001 ristiriitaan Leadership Network
-järjestön kanssa ja Doug Pagitt lähti perustamaan oman Salomon’s Porch nimisen seurakunnan Minneapolisiin. ECM:n välirikon seurauksena syntyi Emergent village -niminen yhteisö, jonka johtohahmoksi nousi Brian Mclaren. Tony
Jones kuvaa tutkimuksessaan liikkeen sisällä syntynyttä välirikkoa seuraavasti:
Välirikko syntyi, kun blogikirjoittajat alkoivat kiistellä termeistä emerging ja emergent. Ensimmäinen kuvasi niitä, jotka sekoittivat perinteistä evankelikaalista teologiaa innovatiivisen metodologian kanssa, kun taas jälkimmäisen termin kannattajat olivat kuuliaisia Emergent village -nimiselle uudelle yhteisölle ja edistyksellisemmälle teologialle. Merkittävä
pastori Mark Driscoll jätti Emergent-yhteisön ja alkoi kritisoida ryhmää. Juuri samaan aikaan Emergent-liike tuli kuitenkin laajemmin protestanttien tietoisuuteen ja monet eri kirkkokunnat alkoivat löytää liikkeen parista vaikutteita nuorten tavoittamiseen.108
Jonesin tutkimus antaa kovin yksipuolisen kuvan välirikosta ja sen syistä. Kiista
kahdesta toisiaan hyvin lähellä olevasta termistä (emerging ja emergent) ja niiden
käytöstä antaa lukijalle hämmentävän kuvan siitä, mistä oikein on kysymys. Jonesin mukaan emergent yhteisö alkoi harjoittaa edistyksellisempää teologiaa. Se,
mitä Jones kutsuu edistyksellisemmäksi teologiaksi, Driscoll puolestaan kutsuu
harhaopiksi, jota yleisesti kritisoidaan edellisten sukupolvien liberaalioppien uudelleen kierrättämisestä. Driscollin mukaan ECM:n liberaali suuntaus ei juuri kasva uudestisyntyvillä kristityillä, vaan tavalla tai toisella kristinuskoon tyytymättömillä sekä niillä, joita kiinnostaa vääränlainen oppi.109 Tämänkaltaista näkökulmaa Jones ei tuo tutkimuksessaan esiin, mikä on ymmärrettävää siitä näkökulmasta, että hän itse edustaa liberaalia suuntausta. Väitöskirjan kirjoittajana häneltä
kuitenkin olettaisi hieman enemmän etäisyyden ottamista omaan taustaansa. Tutkimus antaa jokseenkin epäselvän kuvan liikkeen jakautumisen jälkeisistä tapahtumista. Uskon tämän johtuvan siitä, että liikkeen liberaali puoli ei yleensäkään
ole halunnut nähdä itseään liberaalina. Se on vain yksinkertaisesti halunnut uudistaa metodien lisäksi myös teologiaa, jotta nuoriso tavoitettaisiin paremmin evankeliumilla. Välirikon seurauksena ECM-liike on kuitenkin menettänyt voimaansa
ja samalla on syntynyt hämmennystä. Vain aika tulee näyttämään millaista hedelmää ECM-liikkeen johtajien elämä tulee kantamaan.
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Jones kertoo tutkimuksessaan, että joka vuosi evankelikaalien konservatiivinen
puoli julkaisee kriittisiä kirjoja hyökäten ECM:tä vastaan. Esimerkkinä Jones ottaa John Bohannonin kirjan nimeltä Preaching and the emerging church: An examination of four founding leaders: Mark Driscoll, Dan Kimball, Brian Maclaren,
Doug Pagitt, jossa tarkastellaan ECM:n keskeisten johtajien teologiaa.110 Mielenkiintoista on se, että konfliktia käsittelevässä asiayhteydessä Jones ottaa esiin juuri
kyseisiä teologeja kriittisesti tarkastelevan kirjan. Driscoll on laitettu siinä samaan
kategoriaan Brian Maclarenin ja Doug Pagitin kanssa, joiden opetuksesta Driscoll
haluaa nimenomaan sanoutua irti. Kirja on julkaistu vuonna 2010 eli neljä vuotta
sen jälkeen kun Driscoll irtisanoutui liberaaliksi ajautuneesta liikkeestä. Vaikuttaa
siltä, että Jonesin tutkimus jättää sanomatta asioita, jotka antaisivat selkeämmän
kuvan liikkeestä. Albert Mohler, joka toimii Southern Babtist -teologisen seminaarin presidenttinä, toteaa liberaalista ECM:stä seuraavasti:
Kun kysymykseen tulee Jeesuksen täysi jumalallinen ja inhimillinen identiteetti tai ilmestyksen pohjalta syntynyt Raamattu ja sen auktoriteettiluonne, niin ECM:n liberaali suuntaus
yksinkertaisesti kieltäytyy vastaamasta kysymyksiin.111
Mohlerin mukaan ECM:n liberaalista suuntauksesta on muodostumassa huomattava haaste raamatulliselle kristillisyydelle.112 Liberaalin ECM:n kenties tunnetuin
teologi Rob Bell toteaa itse seuraavasti:
Edustamamme teologia ei ole vain samaa vanhaa sanomaa uusilla metodeilla, vaan me
olemme uudelleen löytämässä kristillisyyttä.113
Bell siis myöntää suoraan, että hänen tarkoituksensa on löytää uudelleen mitä
kristillisyys oikein tarkoittaa. Toteamuksen voi tulkita hyväntahtoisesti niin, että
hän tarkoittaa uudelleen löytämisellä Jumalan entistä syvempää tuntemista tai
suurempaa ilmestystä Jumalan rakkaudesta. Mikäli Bell kuitenkin tarkoittaa uudenlaista evankeliumia, joka ei perustu vanhoille kristillisille totuuksille, jotka
alkukirkko aikanaan määritteli, niin on tarpeen tiedostaa niitä ongelmia, joita tällainen teologia saattaa aiheuttaa. Kenties Driscoll näki jo varhaisessa vaiheessa
teologisen kehityksen suunnan ja halusi irtisanoutua äänekkäästi liikkeen ytimestä.
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Driscollin mukaan ECM:n liberaalin suuntauksen evankeliumin määritelmässä
ei mainita ihmisen syntisyyttä, Jeesuksen jumaluutta, hänen synnitöntä elämäänsä,
hänen sovittavaa kuolemaansa eikä ruumiillista ylösnousemista.114 Driscollin kritiikki on varsin kärkevää, sillä jos evankeliumista jättää edellä mainitut näkökulmat mainitsematta, niin voidaan kyseenalaistaa, liikutaanko silloin enää perinteisen kristillisyyden sisäpuolella.
Tony Jones toteaa tutkimuksessaan, että ECM herättää paljon väittelyä ja keskustelua protestanttien parissa, mikä epäilemättä pitää paikkansa. Viimeisen vuosikymmenen aikana ECM on kritiikistä huolimatta kovasti kehittynyt eteenpäin
Amerikan seurakuntaelämässä. Tony Jonesin mukaan se on yksi modernin kirkon
potentiaalisimmista uudistusliikkeistä. Tätä nykyä liike on levinnyt PohjoisAmerikasta Uuteen Seelantiin, Australiaan, Eurooppaan ja se käsittää laajan kirjon erilaisia seurakuntatraditioita.115 On kuitenkin syytä ottaa huomioon, että
Jonesin tutkimuksessa ei tule kunnolla esiin jakautuneen liikkeen eroavaisuuksia.
Kenties niitä ei halutakaan korostaa. Onhan jakautuminen aina kivulias tapahtuma, johon usein liittyy paljon ristiriitaisuutta ja eriäviä mielipiteitä. Vaikuttaa kuitenkin siltä, että ECM:n sisäpuolella on olemassa liberaalimissionaarinen suuntaus, jonka erottautumista muusta ECM:stä ei ole helppo havaita.
Missionaarinen liike on kuitenkin syytä erottaa liberaalista ECM:stä ja sen teologiasta. Tässä tutkimuksessa keskityn ei-liberaalin missionaarisen liikkeen teologiaan, vaikka esimerkkejä otan molemmista. Metodien osalta ei eroavaisuuksiin
ole tarpeen kiinnittää huomiota. Selkeyden vuoksi erotan kuitenkin suuntaukset
jatkossa yksinkertaisesti siten, että nimitän liberaalin puolen edustajia ja heidän
liikettään puhumalla liberaalista ECM:stä. Ei-liberaalia suuntausta nimitän missionaariseksi liikkeeksi tai lyhenteellä ECM. Seuraavassa kappaleessa tarkastelen
lähemmin, mitä ovat ECM-seurakunnat, ja miten niitä voidaan luonnehtia.
3.3 Emerging
määrittely
church
-liikkeen
ja
sen
seurakuntien
ECM:n ja sen seurakuntien määrittely ei ole yksinkertainen tehtävä. Liikkeen
edustajia on lähes mahdotonta laittaa perinteisiin määritelmiin. Niin ikään seurakuntien osalta yksikään määritelmä ei itsessään ole riittävä kuvaamaan, mistä
esiin nousevissa seurakunnissa on kysymys. Jotta liikehdinnälle ja sen seurakunnille ei tehdä vääryyttä määrittelemällä asiaa liian suppeasti, on kysymystä lähes114
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tyttävä useammasta eri näkökulmasta. Siksi otan tässä kappaleessa esiin eri tahojen toteamuksia ECM:n luonteesta.
Vuonna 1995 alkoi keskustelu siitä, voiko postmodernin ajan evankelikaaleja
kutsua enää evankelikaaleiksi, sillä kyseinen liikehdintä oli syntynyt modernilla
aikakaudella ja nyt elettiin postmodernismia. Dave Tomlinson julkaisi kirjan nimeltä The Post-Evangelical aloittaen näin keskustelun jälkievankelikaalisuudesta.
ECM:n johtajat löytävät yhtymäkohtia evankelisuuden kanssa, mutta tämä määritelmä ei kuvaa heitä samalla tavalla kuin se kuvasi evankelikaalisia johtajia aiemmin.116 Tämä käy ilmi muun muassa Daug Pagitin väittämästä, että Yhdysvalloissa evankelikaaliset johtajat ja postevankelikaaliset johtajat eivät kykene työskentelemään saman seurakunnan työntekijöinä. Hän perustelee väittämäänsä sillä,
että uudet tavat toimia tuottavat liikaa ristiriitoja. Englannissa tällainen moninaisuus ja sille luvan antaminen hallitaan Pagitin mukaan paremmin kuin Yhdysvalloissa.117 Ero evankelisten ja jälkievankelisten johtajien toimintatavoissa näkyy
esimerkiksi kysymysten kautta, joita he esittävät. Evankeliset johtajat kysyvät
taktisia kysymyksiä kuten: ”Miten evankeliumi voidaan esittää tehokkaammalla
tavalla nykyajan kulttuurin keskellä?”, kun taas ECM-liikkeen johtajat kysyvät
enemmän eksistentiaalisia kysymyksiä kuten: ”Miltä Jumalan ihmisten tulisi näyttää nykyajan keskellä?”118
Samalla tavalla kuin sana evankelikaalinen, niin myöskään sana protestanttinen,
ei merkitse kovin paljoa monille ECM:n johtajille. Jotkut luonnehtivat liikkeen
edustajia jälkievankelikaalisiksi, mutta selvää on, että he eivät mielellään itse aseta itseään minkään määritelmän sisään.119 Kuten Simon Hall yksi liikkeen pastoreista on sanonut:
Mieluisampi määritelmä kuin olla ”post” jotakin, on olla ”sekä” kaikkea. Me olemme
evankelikaaleja sekä karismaatikkoja sekä liberaaleja sekä ortodokseja sekä kontemplatiiveja sekä sosiaalisen oikeuden puolustajia sekä vaihtoehtoisen ylistyksen edustajia.120
Tämäntapaisista toteamuksista käy ilmi, että liikkeen vaikuttajia on vaikea laittaa
uskonnollisiin määritelmiin.
ECM:tä on vaikea määritellä kahdesta syystä. Ensinnäkin se on nuori liikehdintä, joka kehittyy voimakkaasti. Toiseksi, koska sen edustajat torjuvat aktiivisesti
116
Gibbs & Bolger 2006, 34–35.
Gibbs & Bolger 2006, 40.
118
Gibbs & Bolger 2006, 41–45.
119
Gibbs & Bolger 2006, 37.
120
Gibbs & Bolger 2006, 38–39.
117
38
määritelmiä, joita tutkijat ja tarkkailijat koettavat heidän ylleen asettaa. Evankelikaalisuus ja etsijäystävällisyys voidaan nähdä 2000-luvun amerikkalaisessa kristillisyydessä impulssin antajiksi ECM:lle. Pääsyyt siihen, miksi liike vastustaa
määritelmiä on se, ettei sillä ole muodostunut keskusjohtoista organisoitunutta
struktuuria.121
Yksinkertaisesti ilmaistuna voitaisiin todeta, että esiinnousevat seurakunnat
ovat missionaarisia yhteisöjä, jotka nousevat postmodernin kulttuurin keskeltä. Ne
muodostuvat Jeesuksen seuraajista, jotka haluavat olla uskollisia omalla alueellaan sekä omassa ajassaan.122 Ihan näin yksinkertaisesti ilmaistuna kokonaisuutta
on kuitenkin vaikea hahmottaa.
Emerging-termistä on viime aikoina tullut yhä suositumpi ja siksi sillä on vaara
menettää merkityksensä. Monesti termi on yhdistetty korkeaprofiiliseen, nuoriin
keskittyvään seurakuntaan, joka kiinnittää paljon huomiota nopeaan kasvuun.
Tyypillisesti seurakunnilla on nykyaikainen ylistys, joka on saanut vaikutteita
populaarimusiikista. Samoin kyseiset seurakunnat ovat yleensä valjastaneet internetsivut tehokkaasti palvelemaan omia tarkoituksiaan. Liikkeen johtajat haluavat
kuitenkin kumota ajatukset siitä, että ECM määriteltäisiin vain uudeksi tavaksi
ylistää tai että se liittyisi pääasiassa vain nuoriin. Vaikka liikkeen tarkoitus on
esitellä evankeliumi tuoreella tavalla nykyajan ihmisille, niin sen yhdistäminen
pelkästään uuteen markkinointistrategiaan ei myöskään tee liikkeelle oikeutta.123
Monille ECM on ikään kuin sateenvarjo, joka pitää sisällään monenlaisia liikkeitä. Toisille se on vain tapa sanoittaa asioita, kuten Johny Baker Lontoosta asian
ilmaisee:
Termi ei merkitse sen kummempaa kuin ilmaista se, että tarvitsemme uusia seurakuntamuotoja tavoittamaan uudistuvan kulttuurin ihmisiä.124
Ben Edson Manchesterista puolestaan määrittelee termin seurakunnaksi, jossa
etsitään ylistyksen, lähetyksen ja yhteisöllisyyden tapoja tietyssä kontekstissa,
johon ollaan samanaikaisesti vahvasti juurtuneita.125 Liberaalin ECM:n johtaja
Doug Pagitt määrittelee termiä kolmen asian kautta:
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1. Paluu reformaatioon 2. Syvä systemaattinen muutos 3. Ajatus, jossa ei välttämättä nähdä
seurakuntaa Jumalan ensisijaisena intentiona, vaan Jumala toimii maailmassa ja seurakunta
joko liittyy siihen tai sitten ei.126
Joissain määrittelyissä emerging viittaa vain asian mainontaan. Tapa uudelleen
pakata olemassa oleva tuote, jotta sen voi tarjoilla uudelle sukupolvelle. Tämä
uudelleenpakkaus ilmenee monilla eri tavoilla. Joku tarjoaa joustavan tilan hengelliselle etsinnälle. Lopulta se on vain vanhan tuotteen tuomista uusille markkinoille. Joillekin emerging voi tarkoittaa turhautumista siihen, mitä olemassa olevat seurakunnat tarjoavat ja sen myötä asioiden tekemistä uudella tavalla.127 Turhautuminen perinteiseen kristillisyyteen näkyy varmasti, etenkin liberaalin ECM:n
seurakunnissa, joissa metodien lisäksi on lähdetty uudistamaan myös teologiaa.128
Heidän lisäksi on myös olemassa luovia ryhmiä, jotka ovat rohkeita kysymään
traditiolta tiukkoja kysymyksiä kirkon luonteesta muuttuvan yhteiskunnan kontekstissa; Miten seuraamme Jeesusta uskollisesti tämän päivän postmodernissa
kulttuurissa? Miten evankeliumi ja kulttuuri voidaan tuoda hedelmälliseen dialogiin niin että molemmat osapuolet tulevat haastetuiksi.129
Eddie Gibbs määrittelee esiinnousevat seurakunnat seuraavasti:
Esiinnousevat seurakunnat ovat yhteisöjä, jotka harjoittavat Jeesuksen tapaa elää postmodernin ajan keskellä.130
Gibbs esittelee kirjassaan Emerging churches yhdeksän asiaa, jotka kuuluvat
ECM:n seurakuntien ydinperiaatteisiin. Ne ovat 1. Identifioituminen Jeesuksen
elämään 2. Pyhän ja maallisen rajan häivyttäminen 3. Vahva yhteisöllinen elämä
4. Uusien ihmisten mukaan kutsuminen 5. Antelias palveleminen 6. Kokonaisvaltainen osallistuminen, jossa kaikilla on jotain annettavaa 7. Luovuus 8. Valtuuttava johtajuus 9. Vanhan ja nykyaikaisen spiritualiteetin yhdistäminen.
Modernin aikakauden seurakuntien on yleensä vaikea muuttua esiin nouseviksi
seurakunniksi, vaikka osa niiden toiminnastaan pitäytyisikin näihin yhdeksään
periaatteeseen. Usein kuitenkin suurin osa yhdeksästä periaatteesta jää toteutumatta. Vanhanaikainen moderni ajattelu näkyy esimerkiksi jakona pyhään ja maalli-
126
Gibbs & Bolger 2006, 42.
Drane 2008, 90–91. Teoksessa MSQ.
128
Driscoll 2009b, 217.
129
Drane 2008, 90–91. Teoksessa MSQ.
130
Gibbs & Bolger 2006, 44.
127
40
seen. Myös seurakunnan kokouksiin keskittyminen yhteisön sijasta on modernia
vanhaa ajattelua.131
Scot McKnight, joka kirjoittaa vaikutusvaltaista blogia, on kritisoinut Gibbsin
määritelmää ECM:stä liian laajaksi. Hän määrittelee ECM:n seuraavasti:
Esiinnousevat seurakunnat ovat lähetysyhteisöjä, jotka nousevat esiin postmodernin kulttuurin keskeltä ja muodostuvat Jeesuksen seuraajista, jotka haluavat olla uskollisia oikeaoppiselle kristilliselle uskolle heidän ajassaan ja paikassaan.132
Tämän määritelmän ongelmaksi tulee kuitenkin se, että kuka lopulta määrittelee
sen mikä on tai ei ole oikeaoppista kristillisyyttä.
Laajasti arvostettu teologi John Stott on todennut, että ECM:n kolme ydinkäytäntöä on Jeesuksen tapa elää,133 sellaisen ajattelun haastaminen, jossa asiat jaotellaan pyhään ja maalliseen sekä yhteisöllinen elämä. Stottin mukaan ECMseurakunnat ovat uudelleen löytämässä ja määrittelemässä näitä ydinkäytäntöjä
sekä antamassa niille uuden merkityksen ja arvon. Puhuessaan näin hän tarkoittaa
missionaarisia ei-liberaaleja seurakuntia.134 Stott ei mainitse, että missionaariset
seurakunnat olisivat määrittelemässä myös teologiaa uudella tavalla.
Sosiologiset näkökulmat tuovat määritelmään kokonaisvaltaisempaa ymmärtämystä ja siksi on hyvä tarkastella liikettä myös vähemmän teologisessa valossa.
Sosiologit, kuten Shayne Lee ja Phillip Luke Sinitiere ovat kommentoineet, että
ECM ei niinkään ole kiinnostunut hiomaan tehokkaampia metodeja evankeliumin
työhön kuin aktiivisesti uudelleen ajattelemaan, miten tehdä seurakuntaa ja miten
nähdä ja ymmärtää Jumalan valtakuntaa ja kristillistä teologiaa. Kenties paras
määritelmä ECM:lle löytyy Encyclopedia of religion in America kirjasta. Siinä
tulee edellisiä määritelmiä paremmin esiin sosiologinen näkökulma.
ECM on vapaasti määriteltynä niiden kristittyjen välinen keskustelu, jotka haluavat uudelleen kuvitella sekä prioriteetit, arvot että teologian, jota paikallisseurakunta edustaa yrittäessään elää uskoaan todeksi postmodernissa yhteiskunnassa. Se on yritys uudelleen kuvata
kristillinen usko uudella kulttuurisella ja älyllisellä maaperällä.135
Sosiologinen lähestymistapa ei sorru teologisiin kiertoilmauksiin. Tämä määritelmä ei kuitenkaan kerro liikkeen ydinkäytännöistä, eikä siitä käy ilmi, miten liike
on erityislaatuinen Amerikan uskonnollisuudessa. Määritelmästä ei myöskään
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ilmene, että osa liikkeen jäsenistä ei ole valmiita määrittelemään metodien lisäksi
myös perinteistä kristillistä teologiaa uudelleen, kuten liikkeen liberaali puoli ilmoittaa tekevänsä.136
ECM:n syntymisen kautta on yhä laajemmin havahduttu siihen, että postmodernilla aikakaudella tarvitaan uudenlaisia tapoja tavoittaa, palvella ja lähestyä
yhteiskuntaa. Tämä on johtanut seurakuntien istuttamisen yleistymiseen, joka
puolestaan Englannissa on johtanut FE-liikkeen syntymiseen. Seuraavaksi käsittelen tarkemmin sitä, mikä MSC-raportin mukaan Englannissa on johtanut seurakunnat etsimään uudenlaisia toimintamuotoja. MSC-raportti lähestyy kysymystä
tutkimusten valossa, joista käy ilmi ihmisten seurakunta-aktiivisuus sekä yhteiskunnassa tapahtuneet muutokset.
3.4 Mihin Fresh expressions -seurakuntia tarvitaan?
MSC-raportti perustelee tarvetta uusille Fresh expressions -seurakunnille muun
muassa tutkimustulosten valossa, joista käy ilmi ihmisten seurakunta-aktiivisuus
Englannin kirkossa. Raportin käyttämät tutkimukset perustuvat Philip Richterin ja
Leslie Francisin 1996 tekemään tutkimukseen, joka on julkaistu nimellä Gone but
not forgotten. Siinä käy ilmi, että 10 % Englannin väestöstä käy säännöllisesti
noin 5–8 kertaa kahden kuukauden aikana jonkun kirkkokunnan kirkossa ja 10 %
väestöstä käy kirkossa 1–3 kertaa kahden kuukauden aikana. Yhteensä siis 20
%.lla väestöstä on jonkinlainen suhde kristilliseen seurakuntaan. Ihmisiä, jotka
ovat joskus käyneet kirkossa tai joilla on ollut jonkinlainen yhteys seurakuntaan,
on yhteensä 40 %. Näistä 20 % on sellaisia, jotka ovat avoimia tulemaan uudestaan seurakuntaan, mikäli he kohtaisivat ihmisiä, jotka kutsuisivat heitä mukaan.
Toiset 20 % tästä joukosta on ihmisiä, jotka ovat jossain elämänsä vaiheessa käyneet seurakunnassa, mutta joilla ei ole aikomusta palata enää takaisin. Heillä on
usein huonoja kokemuksia, haavoittumisia tai pettymyksiä taustalla. Loput 40 %
prosenttia väestöstä ei ole koskaan ollut seurakunnassa paitsi jonkun hautajaisissa,
häissä tai jouluna. Kaupungeissa tämä prosentti saattaa olla niinkin korkea kuin
80%.137
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Kaaviossa näkyy kirkossakävijöiden ja entisten kirkossakävijöiden tilasto vuodelta 1996.138
Jokainen näistä ryhmistä on erilainen lähetyskohde, ja kyseisiä ihmisryhmiä tulee lähestyä eri tavoin. Valtaosa lähetyksestä tapahtuu niiden ihmisten parissa,
jotka ovat lähimpänä omaa viitekehystämme seurakuntalaisina. Iso kysymys on,
millä tavalla tavoittaa suurinta osaa ihmisistä (60 %), jotka eivät ole mitenkään
kosketuksissa seurakunnan kanssa tai ovat saaneet siitä huonoja kokemuksia.
FE-seurakuntien ja seurakuntien istutusstrategian on tarkoitus tavoittaa nimenomaan näitä ihmisryhmiä.139 Suurin osa seurakuntien toiminnasta keskittyy siihen
20% kohderyhmään, jossa ihmiset käyvät vähintään epäsäännöllisesti kirkossa.
Tällä ihmisryhmällä on jo valmiiksi kokemuksia seurakunnasta ja siksi heitä on
luonnollisempi tavoittaa. Mission muovaamia seurakuntia tarvitaan kuitenkin juuri niitä ihmisiä varten, joita seurakunta ei muuten tavoita. Seurakunnan ulkopuolella olevien määritelmä ei kuitenkaan ole yksiselitteistä Englannin kirkossa. Anglikaaneilla kirkon jäsenyyden määritelmä on erilainen kuin Suomen evankelisluterilaisessa kirkossa ja muissa protestanttisissa kirkoissa. Englannin kirkon tarkkaa jäsenmäärää on mahdotonta sanoa, sillä jäsenrekisteriä ei ole olemassa. Englannin kirkossa on perinteisesti ollut vallalla ajatus, että olla englantilainen tarkoittaa olla anglikaani. Väestölaskennassa vuonna 2001 on todettu, että noin 50
miljoonasta englantilaisesta 72 % ilmoittaa olevansa kristittyjä. Jollain tavoin anglikaanisiin ja katolisiin kirkkoihin kuuluvia on arvioitu olevan koko maassa lähes
40 miljoonaa, todetaan Kirkkotiedon kirjassa.140 Näin kuvattuna luvut näyttävät
138
MSC 2004, 37.
MSC 2004, 36–40.
140
Metso & Ryökäs 2005, 215.
139
43
toisenlaisilta kuin mitä MSC-raportti antaa ymmärtää. Tämä tuo esiin sen, että
FE-liikkeellä on oma käsityksensä siitä, miten kristittyjen määrä tulisi nähdä. Raportin tuloksissa on otettava huomioon evankelikaalinen lähestymistapa kristillisyyteen. Tilastotietojen valossa kirkossa kävijöiden osuus on kuitenkin selvästi
pudonnut viimeisten vuosikymmenten aikana. Kaikkien kirkossakävijöiden osuus
vuonna 1980 Englannissa oli 10,1 %. Vuonna 2005 vastaava prosenttiosuus oli
enää 6,7 %.141 Kirkossa kävijöitä tarkasteltaessa voisi ajatella, että toimintamuodot, jotka saavat ihmiset osallistumaan kirkon toimintaan ovat erittäin tervetulleita.
FE-liikkeen tarkoitus on vastata siihen muutokseen, joka yhteiskunnassa on
meneillään. Keskeisenä toimintatapana liikkeessä nähdään inkarnaation teologiasta nouseva toiminta-ajatus siitä, että kirkon tulisi mennä ihmisten keskelle ja toimia sieltä käsin inkarnoitumalla yhteiskunnan keskelle. Liikkeen edustajien mielestä on tärkeää ymmärtää, millaisia muutoksia yhteiskunnassa on tapahtunut,
jotta voidaan ymmärtää, miten seurakunnan tulisi muuttua ja miten evankeliumi
tulisi esittää. Lähetyksen muovaamia seurakuntia tarvitaan vastaamaan alati muuttuvan yhteiskunnan tarpeisiin.
MSC-raportti esittelee tutkimustuloksia sosiaalisista trendeistä viimeisen 30
vuoden ajalta ja perustelee näin omia toimintatapojansa. Raportin mukaan esimerkiksi sunnuntaipäivä ei ole enää hyvä ajankohta tavoittaa ihmisiä. Sunnuntait ovat
usein perheiden omaa aikaa, jolloin kirkkoon lähdetään entistä harvemmin. Ihmisten ajasta kilpailevia tekijöitä on entistä enemmän, koska yhteiskunta tarjoaa runsaasti vaihtoehtoja vapaa-ajan aktiviteeteille. Seurakunnat kilpailevat lukuisten eri
tahojen kanssa ihmisten ajasta, eivätkä pärjää kilpailussa kovin hyvin.142 Ihmiset
eroavat kirkosta ja käyvät jumalanpalveluksissa entistä harvemmin. Samanlainen
kehitys on nähtävissä monissa muissa länsimaisissa yhteiskunnissa. Tässä on keskeinen syy, miksi kirkko tarvitsee uudenlaisia toimintatapoja ihmisten kohtaamiseen.
John Hull on arvostettu käytännöllisen teologian professori Birminghamin yliopistossa. Hän on kirjoittanut teologisen vastineen MSC-raportille, jossa hän tarkastelee raportin tuloksia kriittisessä valossa. Hull muun muassa kritisoi raporttia
sen kapeasta kiinnostuneisuudesta Englannin yhteiskunnan tutkimiseen muulla
tavoin kuin sen omista tarkoitusperistä käsin. Tilastotietoja esitellään siitä näkö141
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kulmasta, että tulosten perusteella saadaan luotua ongelma perinteiselle sunnuntaijumalanpalvelukselle. Näin ollen raportti tarjoaa hyvin kirkkokeskeistä näkökulmaa sosiaalisesta muutoksesta tähtäyspisteenä inkarnaatioperiaatteen pohjustaminen.143
Hullin mukaan raportin kuvaama oppi inkarnaatiosta on muutenkin vaikeasti
tulkittu ja kuvattu. Se kuvaa esimerkiksi, kuinka Jumalan sanan siemen kylvetään
vieraaseen maaperään, jossa se synnyttää kasvua ja uutta hedelmää. Näin siis kuvataan seurakuntaistutusta, jota verrataan Jeesukseen, joka tuli vieraaseen maailmaan lunastamaan ihmiskunnan. Tämä ei Hullin näkemyksen mukaan kuitenkaan
kohtaa nykypäivän keskustelua evankeliumin sovittamisesta ei-kristilliseen kulttuuriin. Hänen mielestään jokaisesta kulttuurista tulisi löytyä jotain samankaltaisuutta kristillisyyden kanssa. Kristillisyyden piirteet tulisi vain huomata eri konteksteissa. Kristus ei tullut vieraaseen maailmaan, vaan omiensa keskelle, jotka
eivät ottaneet häntä vastaan. Toiseksi pelkästään lähetyksen ei tulisi inkulturoitua
kulttuuriin, vaan myös teologian tulisi tehdä näin. Raportti kiinnittää kuitenkin
huomiota vain edelliseen.144
MSC-raportti kritisoi kirkkoa siitä, että se ei voi olettaa enää tavoittavansa ihmisiä ”tulkaa tänne” -ajatteluun perustuvalla toiminnalla. Ihmiset eivät enää yksinkertaisesti vastaa tuohon kutsuun. FE-liikkeen uusi lähestymistapa perustuu
”menkää sinne” – ajatteluun, joka lähtee siitä, että seurakunnan on konkreettisesti
mentävä ihmisten luo ja oltava heille hyvä uutinen. Tämä on välttämätöntä, jotta
seurakunta voi löytää yhteyden ihmisten kulttuuriin, arvoihin, elämäntapaan ja
verkostoihin. Paikallisseurakunta ei yksinään voi tavoittaa alueensa kaikkia ihmisiä, vaan siihen tarvitaan monimuotoisuutta.145 John Wimberin opetus, kuinka
samankaltaisuus vetää puoleensa samankaltaisuutta, tulee esiin juuri tässä monimuotoisuudessa, joka mahdollistaa erilaisten ihmisten tavoittamisen.
Raportin mukaan kristillinen kertomus ei enää kuulu yhteiskunnan ytimeen.
Whitbyn piispa Gordon Bates haastaa kirkkoa MSC-raportissa sen lähetyksellisestä vastuunottamisesta yhteiskunnassa, joka on hänen mukaansa toista tai kolmatta
sukupolvea suurelta osin pakanallinen. Gordonin mukaan kirkko on lähetyksen
näkökulmasta kriittisessä tilassa. Ihmiset kenties määrittelevät itsensä kristityiksi,
mutta suurin osa ei kuulu eikä sitoudu mihinkään kristilliseen yhteisöön. Voimakkaimmin tämä tulee MSC-raportin mukaan näkyviin juuri nuorison kohdalla. Täs143
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tä kertoo raportissa käytetty tilasto, jonka mukaan sunnuntaipyhäkoulujen lapsimäärät ovat romahtaneet voimakkaasti Englannissa 1900-luvulla. Korkeimmillaan
ne olivat 55 % ja nykyään enää 4%146. Tämä on väistämättä johtanut siihen, että
nuori sukupolvi ei suurelta osin tunne enää kristillistä kertomusta lainkaan.147
John Hull kritisoi raporttia siitä, että se puhuu erilaisuuden suosimisesta luomakunnan monimuotoisuuden huomioiden, mutta kiinnittää huomiota vain vähän
laajempaan monimuotoisuuteen. Raportti suhtautuu negatiivisesti laajempaan monimuotoisuuteen uskontojen, arvojen ja elämäntavan suhteen todetessaan, että
kristillinen kulttuuri on kuolemassa ja jokainen nykyään toimii sen mukaan, mikä
heille parhaiten sopii.148 Raportti ei siis huomioi muiden etnisten ryhmien ja uskontojen rikastuttavaa arvoa, vaan se alleviivaa ainoastaan kristilliset arvot. Raportti rohkaisee erilaisuuteen kirkon sisällä, mutta kiinnittää vain vähän huomiota
erilaisuuteen kirkon ulkopuolella. Sen toive on, että kaikki erilaiset ihmiset kokoontuisivat kirkon sisään ja täyttäisivät maan.149 Toisin sanoen Hull kritisoi raporttia suvaitsemattomuudesta. MSC-raportissa asia nähdään selkeästi niin, että
kirkko menettää olemassaolonsa merkityksen ja samalla Jumalan sille antaman
voiman, mikäli se tekee kompromisseja omien arvojensa ja oman sanomansa suhteen. Kirkon ei tule mukautua yhteiskuntaan, mutta sen tulee identiteettiään menettämättä mennä niihin verkostoihin, joissa ihmiset nykyään elävät.
MSC-raportissa esitettyjen tilastojen valossa ihmiset elävät sirpaloitumisen
keskellä, jossa yhteiskunta on muuttunut entistä enemmän erilaisten verkostojen
yhteiskunnaksi. Ihmiset elävät erilaisissa ihmissuhdeverkostoissa, ja asuinpaikka
merkitsee heille entistä vähemmän. Vuonna 1996 tulevaisuuden tutkimusjärjestö
Henley Center teki tutkimuksen, josta kävi ilmi, että ihmiset määrittelevät yhteisöään ennen muuta vapaa-ajan, työn ja ystävien kautta, ei niinkään naapuruston
tai alueiden kautta. Jo Breaking new ground -raportissa todettiin, että seurakuntia
on alettava istuttaa suoraan näihin ihmissuhdeverkostoihin. Vasta MSC-raportti
kuitenkin totesi, että verkostot ovat niin monimutkaisia, että perinteinen paikallisseurakuntamalli ei toimi verkostojen tavoittamiseen. Siihen tarvitaan verkostomal-
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lisia FE yhteisöitä, joiden tulisi parhaimmillaan toimia yhteistyössä paikallisseurakuntien kanssa.150
FE-seurakuntia tarvitaan niiden ihmisten tavoittamiseen, joita perinteinen seurakunnan toiminta ei tavoita. Tämä ei tarkoita, että FE-seurakunnat olisivat jotenkin parempia kuin perinteinen paikallisseurakuntamalli tai että niiden tulisi korvata kokonaan perinteiset paikallisseurakunnat. Tällaisen väittäminen olisi arroganttia ja ylpeää. FE-seurakunnat toimivat parhaimmillaan silloin kun ne voivat toimia
yhteistyössä hiippakunnan ja paikallisten seurakuntien kanssa, sekä – että: ajattelun ollessa molemmin puolisen arvostuksen lähtökohtana. Sekä – että: ajattelulla
tarkoitan sitä, että missionaarisessa liikkeessä arvostetaan ajattelua, jossa asioita ei
luokitella joko – tai asenteella. Sen sijaan halutaan nähdä, että monissa tilanteissa
on arvostettava kumpaakin näkemystä. Tämä tulee vahvasti esiin muun muassa
Williamsin sekatalous käsitteessä.
4. Missionaarinen seurakunta Fresh expressions of
church -liikkeessä
4.1 Perinteisen, evankelikaalisen
seurakuntanäkemyksen vertailua
ja
missionaarisen
ECM:n vaikutusvaltainen johtaja Mark Driscoll jäsentää kolmen erilaisen kategorian kautta perinteistä institutionaalista seurakuntakäsitystä, nykyaikaista evankelikaalista jälkikristillistä seurakuntakäsitystä sekä ECM:n missionaarista seurakuntakäsitystä havainnollistaen näin erilaisten mallien toisistaan poikkeavia ajattelutapoja.151
Driscollin jäsentelystä käy hyvin esiin pääpiirteet, miten perinteiset ja missionaariset ajattelumallit seurakunnasta eroavat toinen toisistaan. Kaikki taulukon
kohdat eivät välttämättä ilmene selkeästi kaikissa kyseisen toimintamallin seurakunnissa, mutta kuvaus on hyvä yleisluontoinen hahmotelma ajattelutapojen erilaisuudesta. Nykyajan evankelikaalisesta seurakuntanäkemyksestä selkeimpiä
esimerkkejä ovat Willow Creek- ja Saddleback-seurakunnat Yhdysvalloissa. Driscollin mukaan näiden seurakuntien edustama evankelikaalinen kirkko kuitenkin
kompastelee postmoderniin kulttuuriin sopeutumisessa ja nykyisen nuoren suku-
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polven tavoittamisessa. Esiin on nousemassa missionaarinen seurakunta, jota
ECM edustaa. Driscollin mukaan tämä malli tulee tulevaisuudessa pääosin korvaamaan evankelikaalisen seurakuntamallin, aivan kuten evankelikaalinen malli
tuli korvaamaan omana aikanaan institutionaalisen mallin.152 Seuraavassa taulukossa näkyy kolmen eri mallin ajattelutapojen erilaisuus.
152
48
Driscoll 2009a, location 252,281 of 3245.
Institutionaalinen
Evankelikaalinen
Missionaarinen
seurakuntanäkemys seurakuntanäkemys seurakuntanäkemys
Kulttuuri
Moderni.
Muuttumassa modernista postmoderniksi.
Postmoderni ja pluralistinen.
Lähetys
Tehdään ulkomailla
ja sitä rahoitetaan
kotimaasta.
Nähdään yhtenä kirkon osastona, joka
lähettää ihmisiä ja
rahaa ulkomaille.
Jokainen kristitty on
lähetystyöntekijä
paikallisessa kulttuurissaan.
Teologia
Fundamentalismin ja
liberalismin keskinäinen taistelu.
Konservatiivinen.
Vaihtelee vanhasta
ortodoksiasta liberalismiin.
Pastorit
Koulutetaan seminaareissa ja yliopistoissa, tekevät suurimman osan palvelutyöstä.
Tarvitsevat muodollisen koulutuksen ja
vihkimyksen, johtavat ikään kuin
”toimitusjohtajien
tavoin” alaisten tehdessä suurimman
osan palvelutyöstä.
Eivät tarvitse vihkimystä tai virallista
koulutusta, sillä heidät koulutetaan seurakunnissa.
Ovat missiologeja,
jotka kouluttavat
ihmisiä tehokkaiksi
lähetystyöntekijöiksi.
On seurakunnan alakulttuuri, missä toivotetaan ulkopuoliset
tervetulleiksi.
On seurakunta, jossa
pyritään elämään
vastakulttuuria Jumalan valtakunnan
elämäntavan mukaan
Jeesus esimerkkinä.
Yhteisö
Seurakunta
Jumalanpalvelukset
On seurakunnan oma
alakulttuuri, joka on
suljettu ulkopuolisilta.
Täyttää jäsentensä
tarpeita. Kasvaa tavoittamalla uusia
kristittyjä ohjelmakeskeisillä toimintamuodoilla. Pidetään
kiinni kirkkokuntarajoja kunnioittavasta
lojaaliudesta.
Pohjautuvat traditioon, virsiin ja liturgiaan.
Täyttää ihmisten
oletettuja hengellisiä
tarpeita. Kasvaa
tuomalla ihmisiä
mainonnan kautta
evankelioiviin tilaisuuksiin.
Pohjautuvat 80–90 –
luvun tyyliin. Akustisia kitaroita ja
draamoja.
Käytännöllisiä paikPyhiä paikkoja, jois- koja, jossa ei edellyKirkkosa odotetaan muodol- tetä muodollista
rakennukset lista käyttäytymistä
käyttäytymistä
On ihmiset jotka
rakastavat Jeesusta ja
palvelevat hänen
missiotaan paikallisessa kulttuurissa.
Kasvaa kristittyjen
tuodessa Jeesus kadotettujen luokse
vieraanvaraisuuden kautta.
Sekoitetaan vanhaa
muotoa ja nykyistä
paikallisen kulttuurin
tyyliä.
Pyhiä paikkoja kuten
kaikki muukin luomakunta.
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Mark Driscollin luokittelu eri seurakuntanäkemysten pääpiirteistä.153
Missionaarisen seurakuntamallin määrittelyssä näkyy monessa kohtaa, että
Mark Driscoll edustaa itse kyseistä liikehdintää. Yleensä oma liike ja sen edustama ajattelutapa nähdään muita parempana tai ainakin edistyksellisempänä kuin
perinteiset ajattelutavat. Driscollin kolmijaosta tämä käy aika selvästi esille. Hänen itsensä mukaan määrittelyissä ei ole kuitenkaan kyse siitä, että yksi malli olisi
parempi kuin toinen, vaan siitä, että seurakunnan tulisi selvittää millaista kulttuuria ja ympäristöä se pyrkii tavoittamaan. Sen kautta tulisi määritellä, mitä mallia
seurakunta aikoo edustaa. Modernisti ajattelevia tavoittaa parhaiten ensimmäinen
vaihtoehto. Toinen vaihtoehto tavoittaa parhaiten ”Baby boomers”154 eli 1960–70luvun sukupolvea. Missionaarinen seurakunta tavoittaa taas parhaiten sukupolvea
– X eli nykyajan nuorisoa.155 Tämä perustuu yksinkertaisesti siihen, millaisen
kulttuurin keskellä seurakuntanäkemys koetaan eniten omaksi. Missionaarinen
postmoderni seurakuntanäkemys on monesti vieras modernin ajan sukupolvelle ja
toisinpäin. Toisaalta omalle sukupolvelle vieras seurakuntanäkemys on mahdollista omaksua, joten kovin suuren yleistyksen tekeminen tulee kyseenalaistaa. On
syytä todeta, että Driscollin kolmitahoinen luokittelu ei tee oikeutta perinteiselle
ja evankelikaaliselle ajattelutavalle. Kolmijakoisessa yksinkertaistetussa luokittelussa käy helposti niin, että asiat esitetään liian yksioikoisesti ja sen myötä samalla perustellaan oman liikkeen paremmuutta. Tämä tulee esiin muun muassa Driscollin yhteisönäkemysten eroissa. Perinteinen ja evankelikaalinen ajattelutapa
kuvataan asettamalla sisä- ja ulkopuoliset tarkastelun kohteeksi, mutta missionaarinen malli nähdään samassa yhteydessä oikeastaan kokonaan erilaisessa kategoriassa. Missionaarisen liikkeen yhteisöajattelua määriteltäessä Driscoll esittää ihannoivan näkemyksen siitä, että yhteisössä pyritään elämään Jumalan valtakunnan
elämäntapaa todeksi Jeesuksen esimerkin kautta. Näin voi tietysti olla, mutta asiaa
ei tulisi kommunikoida tavalla, jossa oletetaan, että muissa seurakuntamalleissa ei
yhtä lailla pyrittäisi elämään Jeesuksen toimintatapoja seuraten. Driscollin luokittelussa ei tule esille, että muissakin malleissa saattaisi olla pyrkimyksiä Jeesus
keskeiseen elämäntapaan.
Driscoll yrittää saada luokittelussaan avattua missionaarisen liikkeen erityislaatuisuutta, vaikkakin tämä tapahtuu hyvin yksinkertaistetulla tavalla. Hänen ajattelunsa tausta avautuu hieman paremmin, kun otetaan esiin konkreettinen esimerk153
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ki, jonka kautta sanojen taustalla olevia käytäntöjä voidaan ymmärtää paremmin.
Otan esimerkkinä tarkastelun kohteeksi jumalanpalveluksen ja yhden esiinnousevan seurakunnan, jonka toimintatavat jumalanpalveluksessa poikkeavat hyvin
paljon perinteisestä ja evankelikaalisesta mallista. Seurakunta edustaa liberaalia
suuntaa ECM:stä, mutta sen käyttämät metodit voisivat olla oikeastaan mistä tahansa muusta missionaarisen liikkeen seurakunnasta.
Doug Pagittin johtama Salomon´s Porch -seurakunta Minneapolisissa on hyvä
esimerkki siitä, miten eri tavalla missionaarisessa liikkeessä jumalanpalveluksia
toteutetaan. Seurakunnan kirkkosali on rakennettu olohuoneen oloiseksi. Penkkien
tilalle on tuotu sohvia ja muita kalusteita, jotka on aseteltu kaarevaan muotoon.
Puhuja on salin keskellä, jossa yleensä on pyörivä baarijakkara. Seinät on täytetty
seurakuntalaisten tekemillä taideteoksilla ja valokuvapotreteilla, joissa näkyy seurakuntalaisten kuvia.156 Tässä tulee ilmi, kuinka tilan pyhyys ei kärsi siitä, että
kirkkosali on arkisen olohuoneen näköinen.
Kuva Salomon´s Porch -seurakunnan jumalanpalveluksesta.157
ECM on myös edelläkävijä sosiaalisen median käytössä seurakunnan toiminnassa.
Liikkeen johtajat ovat ottaneet mallia muun muassa wikipedia-aikakauden suuresta keksinnöstä, eli yhteistyössä tuotetusta open source -mallisesta toiminnasta.
Salomon’s Porch -seurakunnan saarnat ovat tästä hyvä esimerkki. Saarnojen
valmistus alkaa tiistai-iltana tietyssä kahvilassa, jonne seurakuntalaiset saavat kokoontua pastorinsa kanssa keskustelemaan saarnan aiheesta. Keskusteluun voi
osallistua myös Internetin kautta, sillä valmistelurunko on nähtävissä avoimen
keskustelufoorumin kautta Internetissä. Illan aikana saarna valmistuu jotakuinkin
valmiiksi yhteisten keskusteluiden pohjalta. Itse jumalanpalveluksessa saarnan
loppuosasta noin 15 minuuttia on varattu avoimelle keskustelulle. Internetin ja
videotykin kautta heijastettu laajakuva mahdollistaa myös sen, että Twitterin välityksellä keskusteluun voi osallistua reaaliaikaisesti vaikka toiselta puolelta maa156
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palloa.158 Seurakunnan johtaja Doug Pagitt on kirjoittanut kirjan Preaching ReImagined, jossa hän kritisoi perinteistä monologista ja luentomaista tyyliä pitää
saarnoja. Sen tilalla hän esittelee edistykselliseen dialogiin perustuvan saarnatyylin, jossa sisältö ja sen konteksti perustuu saarnaajan ja hänen kuulijoidensa terveelle suhteelle.159 Missionaarisessa liikkeessä papiston roolia ja statusta ei lainkaan korosteta. Sen sijaan yleisen pappeuden periaatteiden mukaan papit, jotka
itsekin ovat yleensä saaneet koulutuksen seurakunnassa, pyrkivät valmentamaan
seurakuntalaiset lähetystyöntekijöiksi siinä kontekstissa, missä itse kukin vaikuttaa. Näin seurakunnan jäsenistä tulee kaikista lähetystyöntekijöitä omassa kontekstissaan ja papit vain valmentavat ja valtuuttavat seurakuntalaisia itse toimimaan.160
4.2 Seurakunnan olemus
Seuraavaksi käsitellään missionaarisen seurakunnan olemusta ja sen teologiaa
hieman perusteellisemmin. Tony Jones argumentoi kirjassaan The New Christians: Dispatches from the Emergent Frontier, että 2000-luvun missionaarista
liikehdintää käsittelevä tutkimus on laiminlyönyt ekklesiologian, joka on kenties
keskeisin ja erottavin tekijä ECM:n ominaislaatuisuudelle.161 Tämä pitää paikkansa myös FE-liikkeen kohdalla. MSC-raportissa todetaan että samalla kun FE-liike
etsii uusia muotoja ilmentyä tämän ajan ja kulttuurin keskellä, sen tulisi myös
myötäillä asianmukaista ekklesiologiaa, joka on uskollinen evankeliumille ja sen
historialle.162 Muuttuvassa kulttuurissa lähetyksen keskellä on välttämätöntä määritellä, mikä seurakunta oikein on ja mistä siinä on kysymys.
Lähden ensin liikkeelle anglikaanikirkon ja evankelis-luterilaisen kirkon määritelmistä, edeten keskeisten FE-liikkeen parissa toimivien teologien käsityksiin
seurakunnasta ja sen suhteesta lähetykseen. Anglikaaneille tunnustuskirjoja vastaava teos on 39-artiklan kirja. Sen 19-artiklassa seurakunta on määritelty seuraavasti:
Näkyvä Kristuksen kirkko on uskollisten ihmisten seurakunta, jossa evankeliumia puhtaasti
julistetaan ja sakramentteja asianmukaisesti jaetaan Kristuksen järjestyksen mukaan.163
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Anglikaanien virallinen kirkon määritelmä on hyvin lähellä luterilaisen kirkon
vastaavaa määritelmää. Vertailun vuoksi otan esiin myös luterilaisten tunnustuskirjojen määritelmän kirkosta.
Edelleen seurakuntamme opettavat, että yksi, pyhä kirkko on pysyvä ikuisesti. Kirkko on
pyhien yhteisö, jossa evankeliumi puhtaasti julistetaan ja sakramentit oikein toimitetaan.
Kirkon todelliseen ykseyteen riittää yksimielisyys evankeliumin opista ja sakramenttien
toimittamisesta. Sen sijaan ei ole välttämätöntä, että perityt inhimilliset traditiot, jumalanpalvelusmenot tahi seremoniat, jotka ovat ihmisten säätämiä, ovat kaikkialla samanlaiset.164
Kummassakin määritelmässä korostuvat puhtaan evankeliumin julistaminen sekä
sakramenttien oikea toimittaminen. Luterilainen määritelmä mainitsee erikseen,
että yksimielisyys edellisissä riittää kirkon ykseyteen. Monimuotoisuus traditioissa ja muodoissa, jotka ovat ihmisten itsensä säätämiä, ovat toissijaisia, eikä niissä
näin ollen tarvita yhdenmukaisuutta. Kuitenkin anglikaanikirkossa vallitseva erilaisuus kirkon käytännön elämässä on paljon monimuotoisempaa kuin meillä
Suomen evankelis-luterilaisessa kirkossa. Erilaisuuden puolesta puhuu muun muassa Englannin kirkon johtajan määrittely seurakunnasta. Williams määrittelee
seurakuntaa MSC-raportin johdannossa seuraavasti:
Jos seurakunta on sitä, mitä tapahtuu, kun ihmiset kohtaavat ylösnousseen Jeesuksen ja sitoutuvat ylläpitämään ja syventämään tuota kohtaamista kohtaamisissaan toinen toistensa
kanssa, niin silloin on paljon teologista tilaa erilaisille rytmeille ja tyyleille niin kauan kuin
elävä Kristus määritellään yhteisesti identifioimaan jokaista kristillisen elämän ilmaisua.165
Williamsin määritelmässä Kristuksen kohtaamisen syventymiseen päästään sitoutumalla kohtaamisiin muiden kristittyjen kanssa. Tämä luo mahdollisuuden erilaisuudelle, kunhan vain elävä Kristus on kaiken kristillisen elämän keskipisteenä.
Kristus on näin löydettävissä kirkon sisältä ihmisten kohtaamisen kautta. Ihmiset
ovat erilaisia ja siksi myös kirkko ilmenee eri tavoin eri konteksteissa.
Kirkon olemuksen tulisi nojautua yhtä paljon sen erilaisuuteen kuin sen samanlaisuuteenkin. Erilaisuus ei saa olla itsetarkoitus, vaan se on luonnollista seurausta
siitä, mitä on olla inkarnoitunut Jumalan yhteisö tietyssä ajassa, paikassa ja kontekstissa. Tämän takia MSC-raportti määrittelee kirkon olemuksen yksinkertaisesti yhteisöksi, joka on kerääntynyt ylösnousseen Kristuksen ympärille.166
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Sheffieldin piispa ja FE-liikkeen keskeinen johtohahmo Steve Croft lähtee seurakuntamääritelmässään liikkeelle Mark. 3:13–14 jakeista, joissa Jeesus kutsui
opetuslapset olemaan kanssaan lähettääkseen heidät matkaan. Tätä lähettämistä
kuvastaa myös kreikan sana ”ekklesia”, joka tarkoittaa kirjaimellisesti ”ne jotka
ovat kutsuttu ulos.” Kirkko tarkoittaa siis uloskutsuttuja. Toinen Croftin lainaama
Raamatun kohta, jota usein käytetään kuvaamaan seurakuntaa, on Apt. 2:42.
Seurakunta kuunteli ja noudatti uskollisesti apostolien opetusta. Uskovat elivät keskinäisessä yhteydessä, mursivat yhdessä leipää ja rukoilivat.
Kyseinen jae kuvaa hyvin niitä toimintatapoja, joita seurakunta ylläpitää ja joiden
kautta sen on tarkoitus kasvaa kypsyyteen. Muutama Raamatun kohta ei kuitenkaan pysty kuvaamaan koko seurakunnan olemusta kovin tyhjentävästi, vaan siihen tarvitaan useampia ilmauksia.167
Croftin mukaan kolmas usein käytetty seurakunnan olemuksen ilmaus on Nikean uskontunnustus: Me uskomme yhden, pyhän, katolisen ja apostolisen seurakunnan.168 Nämä uskontunnustuksen prinsiipit on jaoteltu FE-liikkeessä edustamaan neljää eri dimensiota, joista seurakunta muodostuu. Ykseysprinsiippi kuvastaa ulottuvuutta, joka rakentaa yhteyttä kristittyjen keskinäisissä suhteissa. MSCraportissa tätä kutsutaan ”sisään” – ulottuvuudeksi. Pyhä prinsiippi kuvastaa sitä,
että kirkko on luotu olemaan suhteessa Jumalaan, ylistämään häntä ja muuttumaan
hänen kaltaisuuteensa. Pyhän prinsiippi kuvastaa toisin sanoen ”ylös” ulottuvuutta, eli ihmisen ja yhteisön suhdetta Jumalaan. Kolmas prinsiippi, apostolinen, kuvaa sitä, että kirkko on lähetetty olemaan elävä ja jaettu todistus tälle
maailmalle Jumalan rakkaudesta ja evankeliumista. Tämä ”ulos” – ulottuvuudeksi
kutsuttu Nikean uskontunnustuksen osa pitää sisällään kirkon lähetys tehtävän.
Viimeinen prinsiippi katolisuus kuvastaa, kuinka koko maailmanlaaja kirkko tulisi
olla yhtä keskenään. Kukaan ei ole kutsuttu olemaan seurakunta yksin vaan olemaan osa suurempaa kokonaisuutta, Kristuksen suurta kirkkoa. Tämä prinsiippi
määritellään MSC-raportissa ”of” ulottuvuudeksi, joka yhdistää kirkot keskenään.169 Se yhdistää myös kaikki FE-seurakunnat paikallisseurakuntiin ja toinen
toisiinsa niin, että yksittäiset seurakuntaistutukset ovat osa suurempaa Kristuksen
ruumista. Pyhä, yksi ja apostolinen prinsiipit muodostavat yhdessä kolme ulottuvuutta, joiden keskinäinen suhde muodostaa seurakunnan ytimen. Toisella tapaa
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ilmaistuna tähän ytimeen kuuluu ylistys, yhteys ja lähetys. Ne ovat seurakunnan
DNA ja elämä muodostaen keskenään yksinkertaisen rytmin, jonka tulisi ilmetä
jokaisessa seurakunnassa.
Croftin oma määritelmä seurakunnasta jakautuu neljään osaan, jotka heijastelevat selvästi myös Nikean uskontunnustuksen kohtia:
1.
2.
3.
4.
Kutsuttu yhteisö: Kirkko suhteessa Jumalan kanssa
Yhden ruumiin jäsenet: Kirkko suhteessa itseensä
Kansakuntien valo: Kirkko suhteessa Jumalan maailmaan
170
Pyhiinvaelluksen eteneminen: Kirkko suhteessa aikaan
Croft jatkaa heti perään, että mikä tahansa määritelmä seurakunnan olemuksesta
tulee kuitenkin olla käytössä yhdessä muiden määritelmien kanssa, eikä erillään
muista. Yksikään kuva itsessään ei ole täydellinen kuvaus kirkon olemuksesta.171
Yhdessä erilaiset kuvaukset kirkosta antavat kokonaisvaltaisemman käsityksen
kirkon olemuksesta. Siksi määritelmiä tarvitaan useita. Kirkon olemusta ei voida
ymmärtää ilman lähetyksen ja kirkon suhteen tarkastelua. Sen tähden seuraavassa
kappaleessa käsitellään lähetyksen suhdetta kirkkoon.
4.2.1 Seurakunnan ja lähetyksen keskinäinen suhde sekä
päämäärä Fresh expressions of church -liikkeessä
Seurakuntaa on mahdotonta lähteä määrittelemään lähetyksestä irrallaan. Jotta
kirkon olemusta voidaan ymmärtää, on ymmärrettävä myös lähetyksen olemusta,
joka taas johtaa tarkastelun Jumalaan (Missio Dei) ja Kristukseen itseensä.
Martyn Atkins kirjoittaa artikkelissaan What is the essence of church lähetyksen
ja kirkon luonteesta.172 Hän mainitsee saaneensa vaikutteet teologiaansa muun
muassa seuraavilta teologeilta: David Bosch, Lesslie Newbigin, Jürgen Moltmann
ja Miroslav Volf.173 Atkinsin mukaan kirkko on pohjimmiltaan kolmiyhteisen
Jumalan, isän, pojan ja Pyhän Hengen kumppani Jumalan lähetyksessä. Kirkolla
ei itsellään ole olemusta, vaan sen olemus kumpuaa Jumalasta itsestään. Seurakunnan olemus on olla lähetyksen yhteisö. Seurakunta on olemassa, koska lähetys
on olemassa. Ilman toista ei ole toista. Seurakunnan Jumalalla ei ole lähetystä,
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vaan lähetyksen Jumalalla on seurakunta. Teologisesti asian voisi ilmaista niin,
että missiologia luo ekklesiologian, ei toisinpäin.174
Alan Hirsch vie määritelmän vielä edemmäs todeten, että kristologia määrittelee missiologian ja missiologia määrittelee ekklesiologian. Tällä hän tarkoittaa
sitä, että ensin on käännyttävä katsomaan Kristusta, jonka kautta tulisi uudelleen
lähteä pohtimaan ja määrittelemään, miltä lähetyksen tulisi näyttää. Kristillinen
lähetys alkaa aina Kristuksesta ja muovautuu hänen kauttaan.
Ei pelkästään lähetyksen päämäärän tulisi muotoutua Kristuksen työn ja persoonan kautta, vaan myös sen metodologian. Missiologian tulisi siten antaa kirkolle
sen käytänteet, muoto sekä sen luonne.175
Hirschin mukaan ekklesiologia on Raamatun joustavin opinkohta. Kirkko on
Jumalan ihmisten dynaaminen kulttuurinen ilmentyminen missä tahansa paikassa.
Ylistys, sosiaalinen dynamiikka ja liturgiset ilmaukset tulee olla seurausta kontekstualisaation prosessista missä tahansa kulttuurissa. Kirkon tulee seurata lähetystä niin, että lähetyskysymykset johtavat kirkkovastauksia, ei toisinpäin. Jos
aloittaa seurakunnasta, lähetys saattaa hyvin unohtua kokonaan. Jos aloittaa lähetyksestä, on hyvin todennäköistä, että syntyy seurakunta, toteaa Hirsh.176 Tämä
määritelmä vaikuttaa syvästi siihen, kuinka seurakuntien istuttamista tulisi lähteä
valmistelemaan. Ensimmäisenä tulisi ajatella Kristus keskeistä missiota, keskittyä
siihen ja yksinkertaisesti luottaa, että seurakunta syntyy, kun keskuksena on Jeesuksen missio.
Atkins ei suoraan puhu kristologiasta mission määrittelijänä, mutta hän toteaa
oikeastaan saman asian niin, että koska Jumala on seurakunnan olemus, niin kysymystä seurakunnan luonteesta on lähdettävä avaamaan Raamatusta käsin. Raamatun kuvauksesta käy selvästi ilmi, että Jumala on ennen kaikkea lähetyksen
Jumala ja hänen luomat ihmiset ovat ennen kaikkea lähetyksen päämäärä, sekä
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sen osallistujat että yhteistyökumppanit.
Raamattu on alusta loppuun kertomus-
ta Kristuksesta, joten yhtymäkohta Atkinsin ja Hirschin teologiassa on havaittavissa, vaikka Atkins ei puhu kristologiasta. Heidän teologiansa voidaan nähdä
rakentuvan Missio Dei -ajattelun pohjalle, joka sai alkunsa vuonna 1932.
Karl Barth oli ensimmäinen, joka valistuksen jälkeen otti käyttöön uuden teologisen paradigman, jota myöhemmin alettiin kutsua termillä Missio Dei. Lähetys
ymmärrettiin lähteväksi Jumalan kolmiyhteisestä luonnosta. Missio Dei -oppi
lähtee ajatuksesta, että isä Jumala lähettää poikansa, jonka jälkeen isä Jumala ja
poika Jumala lähettävät yhdessä Pyhän Henkensä, joka laajentaa lähetystä synnyttäen uuden liikehdinnän: Isä, Poika ja Pyhä Henki lähettävät kirkon maailmaan.
Lähetyksellä ei ole elämää itsessään, vaan ainoastaan Jumalan käsissä lähetys voi
saada olemuksensa, koska kaikki lähetyksen aloitteet tulevat Jumalasta.178 Atkins
toteaa, että Missio Dei näkyy Jeesuksen omissa sanoissa. Joh. 20:21 ”Niin kuin
isä lähetti minut, niin minä lähetän teidät.” Näin siis kristillinen kirkko saa elämänsä, luonteensa, lähetyksensä ja palvelustehtävänsä suoraan Jumalasta. Jos Jumala on edellä kulkija, joka etsii ihmistä, kutsuu ja vastaanottaa hänet pysyvään
yhteyteensä, niin kirkon tulisi olla myös samanlainen. Kirkko on tarkoitettu ilmentämään sitä, mitä ja millainen Jumala itsessään on. Todellinen kirkon luonne
on määritelty sen luojan mukaan.179 Augustinus sanoi asian niin että, ”kirkolla ei
ole itsellään lähetystä vaan se on itse lähetys.”180
Kirkon itseymmärrys täytyy siis nousta siitä, että se on Jumalan valitsema ja lähettämä, jotta Jumalan oma lähetys voisi mennä eteenpäin. Ilman tätä ymmärrystä
kirkko menettää identiteettinsä, tarkoituksensa ja päämääränsä. Emme voi ymmärtää Missio Dei:n olemusta ilman kirkkoa, sillä kirkko on Jumalan väline hänen
lähetyksessään.181 Mikä sitten on Jumalan lähetyksen päämäärä, jos kirkko on
Jumalan väline hänen pyrkiessään kohti tuota päämäärää?
MSC-raportin ajattelu lähetyksen päämäärästä kulminoituu Jumalan valtakunnan eli Jumalan hallintavallan tavoittelemiseen. Kysymys siitä miksi lähetystä
tehdään saa muotonsa ja luontonsa suoraan Jumalan valtakunnasta, jota ihmisen
tulee tavoitella. Kreikan termi ”basileia”, Jumalan valtakunta, oli Jeesuksen puheiden ja opetusten keskus. Jeesus puhui Isän valtakunnasta, joka oli tuleva. Ju-
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malan valtakuntaa tuli etsiä ennen kaikkea muuta. Pyhä Henki sitten kutsuu, inspiroi ja varustaa lähetykseen ne, jotka tuota valtakuntaa etsivät. Jumalan hallintavalta on siis Uuden testamentin näkökulmasta Jumalan lähetyksen päämäärä.182 Jumalan valtakunta on jumalallinen päämäärä, kun taas seurakunta on inhimillinen
yhteisö. Seurakunta koettaa vain tavoittaa sitä, mitä Jumalan valtakunnassa tapahtuu. Seurakunta liittyy valtakuntaan, ei toisinpäin.183 Jumalan luonnetta, hallintavaltaa, lähetystä ja kirkkoa on Atkinsin mukaan lähes mahdotonta erottaa toisistaan. Ne ovat symbioottisessa suhteessa toinen toisiinsa ja luovat teologisen kontekstin kirkon olemuksesta keskustelemiseen.184
John Hull kritisoi MSC-raporttia ja sen teologiaa hataraksi juuri tässä kohtaa
lähtemällä esittämään väitteitä, että Jumalan valtakunnan, kirkon ja lähetyksen
välille tulisi tehdä selkeämpi ero. Hän argumentoi, että määritelmä kirkosta, lähetyksestä ja Jumalan valtakunnasta ovat MSC-raportissa epäselvästi ilmaistu. Hull
väittää MSC-raportin epäonnistuvan sen erottamisessa, mikä on kirkko ja kuka on
lähetyksen Jumala. Tästä seuraa hänen mukaansa, että raportin ajattelu sekä ekklesiologiasta että kristillisestä lähetyksestä on rajoittunut. Seurakunnan määritelmä on Hullin mukaan monitulkintainen. Epäselväksi jää, osallistuuko kirkko
lähetykseen vai onko se lähetyksen seurausta? MSC-raportti olisi Hullin mukaan
perustavammalla pohjalla, jos se toteaisi, että ekklesiologia on lähetyksen alakohta, mutta se ei hänen mukaansa tule raportista riittävän selkeästi esille.185 Tämä
tulee kuitenkin selväksi Martin Atkinsin ja Alan Hirschin teologiassa.
Hullin argumentointi perustuu teologiseen näkökulmaan siitä, että jos lähetyksen päämäärä ja hedelmä on Jumalan valtakunta, niin kirkko on vain tuon valtakunnan edustaja, ei itse hedelmä. Silloin lähetystä ei voida saavuttaa vain luomalla uusia kirkkoja. Jumalan lähetyksen tarkoitus on tuoda Jumalan valtakunta maan
päälle ja apuvälineenä lähetyksellä on seurakunta. Hull argumentoi, että lähetys ei
ole yhtä kuin seurakunta, mutta raportissa kirkko ja Jumalan valtakunta ovat hyvin
lähellä toisiaan. Raportti olisi hänen mukaansa selkeämpi, jos se antaisi kuvan,
että kirkko on lähetyksen Jumalan instrumentti, jonka tulosta on Jumalan valtakunta.186
MSC-raporttissa tehdään ero sen välillä, mikä on Jumalan valtakunnan merkki
ja mikä on sen edustaja. Raportissa lainataan Lesslie Newbiginiä ja todetaan, että
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kirkko on sekä Jumalan valtakunnan merkki että sen ensihedelmä. Kirkko ei ole
kuitenkaan Jumalan valtakunnan edustaja, sillä tämä rooli on yksin Pyhällä Hengellä.187 Kirkko nähdään siis MSC-raportissa olevan myös Jumalan valtakunnan
hedelmä, joka syntyy lähetyksen päämäärää, eli Jumalan valtakuntaa tavoiteltaessa. Kirkon tavoite ja tarkoitus on tuoda Jumalan valtakunta ilmeiseksi maan päälle, jotta tuon valtakunnan hedelmä voisi ilmetä kirkkaammin. Tätä hedelmää on
uusien seurakuntien syntyminen, jotka omalta osaltaan ovat merkkejä Jumalan
valtakunnan ilmentymisestä. Seurakunta ei ole Jumalan valtakunnan edustaja,
vaan Pyhä Henki, joka tosin asuu ja vaikuttaa seurakunnan keskellä.
Atkins toteaa, että seurakunnan olemukseen kuuluu, että se on Pyhällä Hengellä
täyttynyt. Se on luonnollinen seuraus siitä, että seurakunnan olemus kumpuaa
Jumalan olemuksesta. Pyhä Henki mahdollistaa kirkon asianmukaisen inkarnoitumisen ja kristillisyyden ilmentymisen kulloisessakin kontekstissa, paikassa ja
ajassa. Seurakunta on ihmisten yhteisö, vaikka sen olemus nouseekin suoraan Jumalan luonnosta. Nämä Jumalan ihmiset ovat kutsuttuja ja lähetettyjä Pyhän Hengen toimesta ja he muodostavat yhdessä Kristuksen ruumiin. He tunnustautuvat
Jeesuksen opetuslapsiksi, joiden elämää ja uskoa luonnehtii Jeesuksen kuolema,
ylösnousemus ja täydellinen avoimuus Jumalan Hengelle. Jumalan ihmiset muodostavat Koinonia-yhteisön, joka ilmentää Jumalan hallintaa.188 Croftin mukaan
on merkittävää, että seurakuntaa määriteltäessä ei oteta huomioon vain järkiperäistä lähestymistapaa vaan huomioidaan myös Pyhän Hengen toiminnan erottelun
kautta nähtävä Jumalan toiminta. Apt.11:19–23 on tästä hyvä esimerkki. Barnabas
erotti aidon Pyhän Hengen toiminnan erottelun lahjan kautta ja antoi sille tunnustuksensa. Näin myös on kyettävä erottamaan Pyhän Hengen toiminta FE yhteisön
keskellä ja nähtävä siten, mitä Jumala kyseisessä kontekstissa tekee.189
Atkinsin mukaan Fresh expressions -seurakuntien ilmaantuminen selittyy sillä,
että kirkko on ensisijainen kumppani lähetyksen Jumalalle. FE-seurakunnat eivät
ole hairahduksia tai ilmaus itsekeskeisestä riippumattomuudesta tai tyytymättömyydestä. Parhaimmillaan ne ovat ilmauksia lähetyksen Jumalasta, joka nostaa
ihmisiä, jotka haluavat vaikuttaa Jumalan syvimmän tahdon toteutumiseksi tässä
ajassa.190
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4.3 Fresh expressions of church -liikkeen arvot ja niiden
yhteys Alan Hirschin sekä Jürgen Moltmannin teologiaan
FE-liikkeen viisi arvoa ja niihin liittyvä teologia on aivan keskeistä missionaarista
seurakuntaa tarkasteltaessa. Siksi keskityn tutkimuksen viimeisissä kappaleissa
avaamaan syvemmin näiden arvojen sisältöä. Tarkastelen arvoja lähinnä kahden
teologin Alan Hirschin ja Jürgen Moltmannin ajatusten kautta. Driscollin aikaisemmin esitetty kolmijako havainnollisti missionaarisen liikkeen ajattelutapaa,
kun taas FE-liikkeen arvot kommunikoivat selkeämmin minkälainen lähetyksen
muovaaman seurakunnan tulisi konkreettisesti olla. FE-liike rakentaa lähetysteologiaansa sen päälle, miten Englannin kirkossa on hahmoteltu lähetyksen suuntaviivoja muutenkin191, mutta samalla se on vienyt teologiaansa hieman edemmäs.
Viiden arvon kautta voidaan luoda viitekehys paikallisseurakunnille tai lähetys
aloitteille, jotta seurakuntia tai FE-istutuksia voitaisiin kehittää ja viedä eteenpäin.
MSC-raportti määrittelee missionaarisen seurakunnan arvot toteamalla, että missionaarinen seurakunta:
1. on keskittynyt kolmiyhteiseen Jumalaan
2. on inkarnoituva
3. on muutoskeskeinen
4. tekee opetuslapsia
5. on suhdekeskeinen192
MSC-raportissa muistutetaan, että arvojen ei ole tarkoitus olla ehdottomia, vaan
ennemminkin ne auttavat korostamaan ja identifioimaan seurakunnan lähetyspäämäärää ja yhteisön laatua.193 On myös syytä muistaa, että arvot voivat olla
ihanteellisia näyttöarvoja tai sitten ne voivat olla todeksi elettyjä käyttöarvoja.
Edelliset eivät tee seurakuntaa vielä missionaariseksi. Missionaarisuus tulee esiin
silloin, kun arvoja eletään aidosti todeksi. Kyseisten arvojen taustalla on paljon
teologista pohdintaa, jota osaltaan ovat tehneet Alan Hirsch ja Jürgen Moltmann.
Kumpikaan heistä ei itse kuulu FE- tai ECM-liikkeeseen. Tutkimuksessani tuon
esiin väitteen, että liikkeet ovat ottaneet heiltä suuresti vaikutteita. Perusteluni
väitteelle nousee nimenomaan FE-liikkeen arvojen lähemmästä tarkastelusta, joka
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paljastaa miten paljon yhtymäkohtia arvoista löytyy molempien teologien keskeisiin ajatuksiin.
Alan Hirschin missiologia ja ajattelu lähtee termistä, jota hän kutsuu nimellä
apostolinen henki (Apostolic Genius). Tällä hän tarkoittaa sitä ilmiötä, mikä tapahtui, kun alkuseurakunta kasvoi vuosien 100AD–310AD välillä 25000 kristitystä 20 miljoonaan kristittyyn. Samantyyppinen räjähtävä kasvu tapahtui Kiinassa,
kun Mao Tsetungin aloittama kulttuurivallankumous johti seurakunnan pakenemaan vainoja maan alle.194 Hirschin missiologinen ajattelu pyrkii tavoittamaan ne
elementit, jotka ovat mahdollistaneet ja voivat edelleenkin mahdollistaa kristinuskon leviämisen räjähdysmäisesti kasvavan liikkeen tavalla, kuten alkukirkossa ja
Kiinassa on tapahtunut. Niitä elementtejä, joista apostolinen henki muodostuu
Hirsch kuvaa termillä mDNA eli missionaarinen DNA. Hirsch esittelee kaikki
kuusi mDNA:n elementtiä pääteoksessaan The Forgotten ways.195 Nämä elementit
ovat, Jeesus on Herra, opetuslapseuttaminen, inkarnoituva missionaarinen impulssi, apostolinen ympäristö, orgaaninen systeemi ja yhteisö, jota hän kutsuu termillä
”communitas”. Seuraavassa kaaviossa käy selville apostolisen hengen struktuuri.196
Apostolinen henki muodostuu kuudesta osasta.197
194
Ahonen 2000, 120; FW 2006, 18. Ahonen on samaa mieltä Hirschin kanssa siitä, että kulttuurivallankumouksen jälkeen syntyneessä Kiinan herätyksessä on samoja pirteitä kuin alkukristillisyyden ajoissa.
195
Hirsch esittelee myös kuuden teoksen kautta erikseen jokaisen DNA:n elementin. Tutkimuksen
rajauksen vuoksi en liitä niitä mukaan tähän tutkimukseen.
196
FW 2006, 19–21.
197
FW 2006, 25.
61
Hirschin kuusi mDNA elementtiä tulee varsin lähelle FE-liikkeen keskeisiä arvoja. Ensimmäinen arvo FE-liikkeessä on seurakunnan keskittyminen kolmiyhteiseen Jumalaan, tarkoittaen sitä, että ylistys ja rukous ovat kaiken keskuksessa ja
sen myötä Jumalan rakastaminen ja tunteminen isänä, poikana ja Pyhänä Henkenä. Ensimmäinen arvo lähtee suoraan samasta keskuksesta, josta Hirschin missiologinen teologia nousee, eli siitä, että Jeesus on Herra ja kaiken keskipisteessä.
Kristologiseen ytimeen en tässä yhteydessä paneudu syvällisemmin tutkimuksen
luonteen ja rajauksen vuoksi.
Toinen arvo kuvaa sitä, kuinka missionaarinen seurakunta on inkarnoituva.
Seurakunta muovaa itsensä sen kulttuurin mukaan, jota se yrittää tavoittaa. Ydintiimi tai pitkäaikaisjäsenet siirtävät syrjään omat kulttuuriset mieltymyksensä sen
tieltä, mitä alkuperäisestä kulttuurista nousee esiin. Ympäröivälle kulttuurille tehdään tilaa ja seurakunta muovautuu sen mukaan.198 Hirschin ajattelussa keskeinen
elementti on inkarnoituva missionaarinen impulssi, joka pohjimmiltaan tarkoittaa
samaa asiaa kuin FE-liikkeen inkarnoitumiseen liittyvä arvo. Inkarnoituvaa lähetystä tarkastelen perusteellisemmin kappaleessa 4.3.2.
Missionaarisen seurakunnan muutoskeskeisyyteen liittyvä arvo on ainut arvoista,
joka ei nouse suoraan Alan Hirschin tai Jürgen Moltmannin keskeisten ajatusten
pohjalta. MSC-raportti ilmaisee kolmannen arvon toteamalla, että seurakunta on
olemassa muuttaakseen sitä yhteisöä, jota se palvelee evankeliumin ja Pyhän
Hengen voiman kautta. Seurakunta ei ole tai elä itseään varten.199 Yhtymäkohtia
muutoskeskeisyyden kanssa, voidaan Hirschin mDNA:sta kuitenkin löytää. Apostolinen ympäristö nimittäin tarkoittaa sellaista johtajuutta ja sen luomaa ympäristöä, joka tulee esiin ja punnitaan sen kautta millaisen vaikutuksen se tekee ympäröivään yhteiskuntaan. Apostolisuus sisältää innovatiivista pioneeri henkeä, joka
luo jotain uutta. FE-seurakunnat tarvitsevat juuri tämänkaltaista apostolista henkeä, jotta ne voivat muuttaa ympäröivää yhteisöä.200
Neljäs arvo, opetuslasten tekeminen on suoraan yksi yhteen Hirschin viidennen
mDNA elementin kanssa. MSC-raportissa asia ilmaistaan niin, että seurakunta
keskittyy myös yksilöiden muuttumiseen. Se kutsuu voimakkaasti ihmisiä seuraamaan Jeesusta ja on sitoutunut kulkemaan edelleen kutsun vastaanottaneiden
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ihmisten rinnalla, kuitenkaan vetämättä heitä pois kulttuurista, jossa he elävät.201
Opetuslapseutta käsitellään enemmän seuraavassa kappaleessa.
Viides FE-liikkeen arvo on suhdekeskeisyys. FE-raportin mukaan missionaarista seurakuntaa luonnehtivat vieraanvaraisuus ja ihmisten kutsuminen. Seurakunnan ilmapiiri ja tyyli muuttuvat, kun uusia ihmisiä tulee mukaan. Ihmisiä rohkaistaan luomaan suhteita muiden kristittyjen ja seurakuntien kanssa. Seurakunnan ei
ole tarkoitus seistä yksinään, eikä olla irrallaan muista yhteisöistä.202 Suhdekeskeisen ekklesiologian vaikutteita FE- ja ECM-liikkeet ovat saaneet saksalaisen
Jürgen Moltmannin teologiasta. Etenkin ECM-liike on hakenut vahvistusta ekklesiologialleen juuri Moltmannilta.203 Tony Jones argumentoi, että ECM-liikkeellä
on potentiaalia uudistaa protestanttista kristikuntaa, ja että avain tähän uudistukseen on nimenomaan suhdekeskeisen ekklesiologian sisäistäminen.204 Sen kautta
ECM-liike voi välttää haasteen, joka sillä on väistämättä edessään. Nimittäin samalla kun ECM-liike kritisoi modernin aikakauden kirkkoa byrokraattisuudesta,
niin sillä on vaara myös itse ajautua instituutionaalisuuteen.205 Uudistusliikkeet
ovat kautta historian syntyneet ilman suuria rakenteita ja raskasta byrokratiaa,
mutta ajan myötä rakenteet tulevat tarpeelliseksi, ainakin jossain määrin. Silloin
tuoreella liikehdinnällä on vaarana ajautua byrokraattisuuteen. Kehitys saattaa
lopulta viedä uudistusliikkeen jopa siihen pisteeseen, että se alkaa pikkuhiljaa itse
muuttua instituutioksi. Jones toteaakin, että saadakseen innovatiivista suhdekeskeistä ekklesiologiaa kehitettyä, liikkeen jäsenten on tehtävä kovasti teologista
reflektointia kehittymässä olevista käytännöistä.206 Tätä reflektointia ECMliikkeen parissa tehdään muun muassa Jürgen Moltmannin teologian pohjalta.
Ekklesiologiaa käsittelevä kirja The Church in the Power of the Spirit on saanut kenties vähiten huomiota osakseen kaikista Moltmannin teoksista.207 Kyseisessä kirjassa Moltmann tiivistää ajatuksensa suhdekeskeisestä ekklesiologiasta.
Teoksensa alussa Moltmannin ekklesiologian johtava ajatus kiteytyy seuraavasti:
Kirkko ei voi ymmärtää itseään ainoastaan itsensä kautta. Kirkko voi todellisesti oivaltaa
sen mission, tarkoituksen, roolin ja tehtävän vain suhteessa muihin.208
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Näillä suhteilla Moltmann tarkoittaa ensiksi suhdetta kirkon ja kristittyjen sekä
heidän uskonkokemuksensa välillä, toiseksi kirkon ja historian suhdetta ja kolmanneksi suhdetta kirkon ja vallitsevan kontekstin välillä, jossa kirkko toimii.
Keskeisin suhde kirkon itseymmärrykselle on Moltmannin mukaan kirkon suhde
kolmiyhteisen Jumalan historiaan, jossa Jumala toimii maailman keskellä.209 Tämän pohjalta Moltmann toteaa:
Kirkko voi ymmärtää asemansa ainoastaan osallisuuden kautta Jumalan historiaan, jossa
hän toimii maailman keskellä kirkon ollessa vain yksi elementti Jumalan liikehdinnässä.
Kirkon yritykset ymmärtää itseään on yrityksiä ymmärtää kolmiyhteisen Jumalan toimintaa
maailmassa ja yritykset ymmärtää tätä Jumalan liikehdintää on yrityksiä ymmärtää kirkon
olemusta.210
Moltmannin teologiassa kirkko ei ole ekklesiologian subjekti. Ekklesiologian subjekti tulisi aina olla Kristuksen lähetys, johon kirkko on osallinen. Sen sijaan kirkko on yksi lähetyksen objekti tämän maailman keskellä. Kirkko on yksi elementti
lähettävän ja yhteen kokoavan Jumalan liikehdinnässä.211 Moltmannin mukaan
ekklesiologiassa tehdään erehdys, jos suhtaudutaan kirkkoon subjektina. Tällöin
jätetään hänen mukaan huomiotta se tosiasia, että kirkon olemassaolo on täysin
riippuvainen siitä, kuinka Jumala käyttää kirkkoa omassa missiossaan maailman
keskellä.212 Moltmann esittää myös, että kirkko pysyy olemassa ainoastaan ymmärtäessään sen suhteen moniin muihin yhteiskunnan toimijoihin. Tämä ajatus
johtaa Moltmannin seuraavaan toteamukseen, joka on perustavanlaatuinen seurakuntien istuttamisen kannalta.
Ainoastaan kasvavien ja elävien suhdeverkostojen kautta voi lähteä syntymään jotain uutta.213
Moltmann ajattelee, että ainoastaan suhteiden kautta kirkko voi toimia yhteiskunnassa, kuten sen kuuluisi toimia. Toimivalla seurakunnalla hän tarkoittaa
sitä, että seurakunnan tulisi toimia katalysaattorin tavoin yhteiskunnan keskellä. Kirkon sanoma tulee ilmaista mahdollisimman selvästi, mutta se tulee ilmaista suhteiden kautta.214 Suhteiden edelle ei tule kiirehtiä, sillä kirkon rooli
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yhteiskunnassa tulee esiin nimenomaan sen suhteiden kautta, joita se luo muiden yhteiskunnallisten toimijoiden kanssa.215 Näin ollen kirkko voi parhaiten
säilyä sellaisena kuin sen Moltmannin teologian mukaan tulisi olla silloin, kun
se pysyy pienenä, liikuteltavana ja joustavana, välttäen raskasta byrokratiaa ja
valtaa kaipaavia yksilöitä.216 Tällainen teologia on selkeästi linjassa sen kanssa
miten ECM-liikkeessä ekklesiologia nähdään. Vastaavanlaisista toteamuksista
näkyy selvästi, kuinka liike on selvästi hakenut vahvistusta mielipiteilleen Jürgen Moltmannin argumenteista.
Molttmannin ekklesiologia asettuu suoraan vastakkain eurooppalaisen valtionkirkkojärjestelmän kanssa.217 Hän uskoo, että protestanttisen kirkon tulevaisuus Euroopassa ei nojaa isoon valtionkirkkoon, vaan pieniin uskonyhteisöihin,
joissa karismaattiset lahjat tunnustetaan ja missä kristityt voivat elää radikaalia
opetuslapseutta.218 Moltmannin mukaan valtionkirkossa ihmiset ilmaisevat
uskoaan enemmän institutionaalisessa muodossa, kuten hän asian ilmaisee,
ilman todellista vapautta.219 Hän perustelee näkökulmaansa muun muassa sillä,
että valtion kirkossa pastori on useimmiten äänessä, jolloin muiden lahjat eivät
juuri pääse käyttöön. Parokiaalista mallia noudattavat valtionkirkot ovat myös
liian suuria, jotta ihmisten lahjat pääsisivät käyttöön. Seurakuntien tulisi olla
pienempiä. Silloin ihmiset voisivat tuntea toisensa ja siten myös kokoontua
yhteisen sopimuksen mukaan, jolloin hengellisten lahjojen kirjo pääsisi paremmin esiin. Voimakkaan kritiikkinsä päätteeksi Moltmann esittää näkemyksen, jonka mukaan tulisi siirtyä pois valtionkirkosta, ja mennä sen sijaan kohti
pienempiä paikallisia uskonyhteisöitä, joissa tasa-arvo on johtamistavan perusta.220
Moltmannin ekklesiologiaa on kritisoitu sen idealistisuudesta. Hän ei ole
juurikaan ottanut huomioon ihmisen erehtyväisyyttä ja sen kautta tulevaa kir-
215
Moltmann 1977, 158–159; CIF 2011, 135.
CIF 2011, 135.
217
CIF 2011, 131.
218
Moltmann 1986, 5.
219
Moltmann 1986, 7.
220
Moltmann 1986, 7–8. Myöhemmässä ekklesiologiaa käsittelevässä teoksessaan Sun of Righteousness, Arise! Moltmann jatkaa samoilla linjoilla kuin 30 vuotta aikaisemmin. Hän toteaa, että
yhteys kirkossa on rakentunut sen varaan että olemme sisaria ja veljiä Kristuksessa. Seurakunnassa
ei siksi tulisi olla patriarkaalista hierarkiaa. Seurakunta on Moltmannin mukaan vapaiden ja tasaarvoisten miesten ja naisten yhteisö, jotka ovat liittyneet toisiinsa avoimen ystävyyden kautta.
Kaikki ovat seurakunnassa Jumalan valtakunnan perillisiä ja siksi seurakunta on toivo maailman
tulevaisuudelle. Kenenkään ei tulisi olla seurakunnassa korkeammassa tai matalammassa asemassa
sen suhteen, mitä ihmiset voivat olla antamassa yhteisölle. Moltmann 2010, 23–24.
216
65
kon vajavaisuutta.221 ECM-liikkeessä on kuitenkin yritetty tavoitella jotain
siitä, mitä Moltmannin ekklesiologia edustaa. Patrick Oden on kirjoittanut artikkelin Moltmannin teologian ja ECM-liikkeen vuorovaikutuksesta. Siinä hän
toteaa kuinka Moltmannin teologia ja ECM-liike voivat tukea toisiaan. Moltmannin ajattelu antaa perusteellisen teologisen pohjan ECM-liikkeelle niistä
teemoista, jotka ovat välttämättömiä, jotta liike voi jatkaa olemassaoloaan ja
mennä kohti suurempaa kypsyyttä. ECM-liike voi puolestaan tarjota Moltmannin idealistiselle teologialle käytännönläheisyyttä ja realistisia tavoitteita.222
Seuraavissa kappaleissa paneudun syvemmin kahteen keskeiseen missionaarisen ekklesiologian näkökulmaan, jotka tulevat molemmat esiin sekä FE-liikkeen
arvoissa, että Hirschin missionaarisessa DNA:ssa.
4.3.1 Missionaarinen seurakunta ja opetuslapseus
Yksi missionaarisen seurakunnan arvoista on opetuslapseuttaminen. Driscollin
kolmijakoisessa taulukossa tämä tulee esiin siinä että, jokainen kristitty nähdään
lähetystyöntekijänä omassa kontekstissaan, sekä siinä, miten suhtaudutaan pappien ja maallikoiden asemaan.223 Opetuslapseus korostuu myös Hirschin teologiassa. Hän toteaa, että opetuslapseuttaminen on kenties keskeisin elementti
mDNA:ssa. Opetuslapseudella hän tarkoittaa sitä, että kaikkien hengellisten harjoitusten tulisi kuljettaa meitä kohti Kristuksen kaltaisuutta. Jokainen naapurusto
ja elämän alue tulisi täyttyä ihmisillä, jotka tuovat ihmisten keskelle Kristuksen
sovitustyön läsnäolon. Kristittyjen tulisi olla itse hyvä uutinen ihmisille heidän
ympärillään ja olla esimerkin kautta Jeesuksen elämänilmaus.224 Opetuslapseus
nähdään aivan keskeisenä tekijänä sekä FE-liikkeessä että missionaarisessa liikkeessä, mutta miksi?
Hirsch perustelee opetuslapseuden tärkeyttä sillä, että tehokkaan liikkeen on
saatava ydinajatuksensa juurtumaan liikkeen edustajien elämään. Mikäli näin ei
tapahdu liikkeet eivät yksinkertaisesti syty ja mene eteenpäin.225 Hirschin mukaan
historian ilmiömäisimmät kristilliset liikkeet ovat onnistuneet kääntämään evankeliumin isot keskeiset teemat kuten Jumalan valtakunta, lunastus, sovitus, anteeksiantamus ja rakkaus ymmärrettävälle konkreettisen elämän kielelle. Näin
liikkeiden jäsenet ovat ruumiillistaneet Jeesuksen tavoilla, jotka ovat perustavan221
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laatuisesti suhteisiin pohjautuvia ja siksi voimakkaasti puoleensavetäviä. Ruumiillistamisella Hirsch tarkoittaa konkreettisuuden antamista jollekin idealle tai kokemukselle, joka tuo hyvää elämää ihmisille.226 Kristittyjen tulee elää sanoma
todeksi ja tultava itse sen edustajiksi tavalla joka on todellista, eikä vain epäaitoa
teoriaa.227 Ruumiillistamisesta kerron lisää inkarnaatiota käsittelevässä kappaleessa.
Opetuslapseus on Hirschin mukaan keskeistä myös siksi, että seurakunnan johtajuus on suoraan verrannollista opetuslapseuteen. Jos seurakunta epäonnistuu
opetuslapseuttamisessa, niin se vaikuttaa väistämättä myös johtajuuteen. Opetuslapseuden tulisi siis aina olla ensisijaista ja johtajuuden toissijaista. Hirsch on sitä
mieltä, että liikehdintää ei voida synnyttää mitenkään muuten kuin keskittymällä
opetuslapseuttamiseen. Missionaarisen seurakunnan istuttaminen edellyttää missionaarista johtajuutta, joka puolestaan edellyttää sitä, että Jumalan sanan siemen
kylvetään jo paljon aikaisemmassa vaiheessa ihmisten elämään. Ensin tulee keskittyä opetuslapseuttamiseen, joka sitten luo perustan missionaariselle johtajuudelle.228 Jeesus itse näytti opetuslapseudesta esimerkin organisoidessaan seuraajiensa koulutuksen lähetyksen ympärille. Saman tien kun Jeesus oli kutsunut opetuslapset, hän otti heidät mukaan palvelutyöhön parantamaan sairaita, palvelemaan köyhiä ja ajamaan ulos riivaajia. Koulutus tapahtui elävän elämän, lähetyksen ja palvelutyön keskellä. Näin pitäisi olla myös seurakunnassa. Uudet kristityt
tulisi ottaa saman tien mukaan lähetykseen.229 Näin ollen opetuslapseus ja lähetys
ovat siis erottamattomasti yhteydessä toisiinsa.
David J. Bosch määrittelee opetuslapseuden seuraavasti:
Opetuslapseus on määritelty yhteyden kautta Kristukseen, ei vain persoonattomien käskyjen noudattamisen kautta. Opetuslapseuden konteksti ei ole luokkahuone, eikä edes kirkko,
vaan maailma.230
Boschia lainaten Hirsch muistuttaa, että evankelikaalinen ajattelu painottaa suhteen tärkeyttä Jeesukseen, eikä pelkästään ajatuksia hänestä. Tämä tarkoittaa sitä,
että opetuslapseudessa on kyse elämäntavan harjoittamisesta, eikä pelkästään ajattelusta.231 Hirsch pitää opetuslapseuden käytännöllistä luonnetta perusteena kri-
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tisoidessaan pappien kouluttamista yliopistoissa tai seminaareissa, jossa heidän
edellytetään opiskelevan vuosia kestävä teoriapainotteinen akateeminen koulutus.
Opiskelun aikana saattaa käydä niin, että tulevat papit menettävät kosketuksen
normaaliin elämään kehittäessään akateemista ajattelua ja kielenkäyttöä, jota
maallikot harvoin ymmärtävät.232 Informaatio ja tieto ovat tärkeää, mutta koulutuksen tulisi aina tapahtua kontekstin keskellä ja sovellettuna elävään elämään.
Kontekstin huomioonottaminen on Hirschin mukaan vähintään yhtä tärkeää kuin
sisältö.233 Missionaarista seurakuntaa on vaikea johtaa, jos koulutus on ollut lähinnä teoreettista. Näiden perusteluiden pohjalta lähtee missionaarisessa liikkeessä ajatus siitä, että papisto pyritään kouluttamaan seurakuntien yhteydessä. Näin
he oppivat johtamaan ja istuttamaan uusia seurakuntia erilaisissa konteksteissa.
Hirschin kritiikin vastapainoksi on todettava, että akateemista teologiaa ja pappiskoulutusta ei tule liiaksi rinnastaa toisiinsa. On totta, että papin ammattiin tarvitaan yleensä akateeminen koulutus, mutta yliopistoteologia ja pappiskoulutus ovat
ainakin osittain kaksi eri asiaa.
Käytännönläheisen koulutuksen tärkeys on otettu FE-liikkeessä huomioon.
Englannin kirkon piispojen komitea on perustanut kaksi koulutuskeskusta Lontooseen vuonna 2006, jossa papit voivat saada koulutusta erityisesti pioneerilähetykseen ja FE-seurakuntien synnyttämiseen. Koulutuksessa on noin 40 pappia, jotka
valmistuvat perustamaan oma-aloitteisesti uusia FE-seurakuntia. Vuonna 2007
sama piispojen komitea perusti Church army -nimisen evankelistakoulun, jossa
puolestaan maallikoille annetaan vuoden kestävän osa-aikaisen koulutuksen kautta välineitä FE toimintaan ja seurakuntien perustamiseen.234
Graham Tomlin toimii St Paul’s -nimisen teologisen keskuksen johtajana Lontoossa, jossa koulutetaan papistoa perustamaan FE-seurakuntia. Hänen mukaan
koulutuksen keskeisimpiä asioita ei voi opettaa luennoimalla, keskustelemalla tai
kirjoja lukemalla. Siksi opiskelijoille annetaan opetettavasta aiheesta aina käytännöllinen tehtävä, joka ei ole essee tai kirjan lukeminen, vaan esimerkiksi jokin
konkreettinen hyve, jota eletään todeksi. Tällainen harjoite voi olla esimerkiksi
anteliaisuuden opettelu antamalla kahvikuppi kodittomalle, tarjoamalla päivälli-
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nen naapureille tai antamalla käyttämättömät vaatteet hyväntekeväisyyteen. Näin
anteliaisuudesta voi pikkuhiljaa tulla luonnollinen osa elämää.235
Tomlinin mukaan seurakunnan tehtävä on osoittaa Jumalan valtakuntakunnan
kulttuuria demonstroimalla ja identifioimalla sitä kaikille ja kaikkialla. Tällöin
kysymykseksi nousee, mitkä ovat niitä käytäntöjä, odotuksia ja arvoja, jotka kuvastavat Jumalan valtakuntaa ja miten niitä välitetään eteenpäin? Tomlinin mukaan Raamattu antaa vain vähän viitteitä siitä, että tuo kulttuuri olisi muotoja,
tyyliä tai tapoja. Kysymys on ennemminkin moraalinen kuin liturginen. Jumalan
valtakunnan kulttuuri keskittyy ennemminkin käyttäytymiseen, kielenkäyttöön,
arvoihin ja asenteisiin. Paavali kuvaa tätä Ef. 4:24–32 kohdassa kertomalla uuden
ihmisen elämäntavasta. Seurakunta on yhteisö, jossa ihmiset oppivat käyttäytymistä, joka luo Jumalan luonnetta heijastelevaa yhteisöä.236 Driscoll kuvaa samaa
asiaa kolmijakoisessa taulukossa toteamalla, että missionaarisessa yhteisössä harjoitetaan vastakulttuuria Jeesuksen elämäntapa esimerkkinä. Vastakulttuurilla tarkoitetaan sitä, että tämän maailman kulttuuri ja Jumalan valtakunnan kulttuuri
edustavat monella tapaa erilaisia arvoja ja ihanteita. Kun kristitty elää kristillisten
arvojen mukaan, (esimerkiksi oikeudenmukaisuus, köyhien auttaminen, rauhan
rakentaminen, seksuaalinen puhtaus) niin elämässä syntyy väistämättä vastakkainasettelua maailmassa vallitsevien arvojen kanssa. Jumalan mielenmukaisen
arvomaailman mukaan elämisessä on seurakunnan voima, joka vaikuttaa ympäröivään yhteiskuntaan.
Tomlin näkee, että kirkko voi vaikuttaa yhteiskunnassa siinä suhteessa, kun se
kykenee vaalimaan Jumalan valtakunnan kulttuuria, jossa ihmiset alkavat noudattamaan elämässään Jumalan mielenmukaisia hyveitä. Perustellessaan näkökulmaansa hän viittaa teologisen etiikan professori Stanley Hauerwasin toteamukseen:
Tärkein kirkon palvelus on olla yhteisö, joka kykenee kehittämään hyveellisiä ihmisiä, jotka todistavat Jumalan totuudesta. Kun seurakunta kykenee edustamaan integriteettiään hyveiden yhteisönä, se voi olla suureksi palvelukseksi ja todistukseksi liberaalissa yhteiskunnassa.237
Tomlin selvästi näkee tärkeäksi missionaaristen johtajien kouluttamisessa sen, että
ihmisissä saadaan aikaan muutosprosessi, jossa he alkavat toteuttaa hyveitä, jotka
nousevat Jumalan valtakunnan periaatteista.
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FE-seurakuntaa istutettaessa on kyettävä vastaamaan haastavaan kysymykseen;
Millä tavalla seurakunnassa ilmaistaan ja eletään todeksi Jumalan valtakunnan
kulttuuria samalla, kun samaistutaan kohderyhmän kulttuuriin? Ilman Jumalan
valtakunnan kulttuuria ja hyveiden omaksumista kontekstualisoitunut missionaarinen seurakunta saattaa tulla näkymättömäksi ja hukkua mitään sanomattomana
yhteiskunnan sekaan.238 Vaikuttaakseen ympäristöönsä missionaarisen seurakunnan on erottauduttava joukosta toimimalla tavalla, mihin yleisesti yhteiskunnassa
ei ole totuttu.
Tomlinin ja Hirschin ajattelussa on havaittavissa selvä yhtäläisyys siinä, miten
uudenlaisiin toimintatapoihin seurakunnassa käytännössä päästään. Hirsch ilmaisee asian toteamalla:
Voimme yrittää ajattelun kautta muuttaa toimintaamme, mutta sen sijaan meidän tulisi toimia uudella tavalla, jolloin myös ajattelumme uudistuu.239
Uudistunut toiminta on se, joka johtaa ajattelun uudistumiseen. Jos lähtee liikkeelle ajattelun uudistumisesta teorian kautta, niin todennäköisesti toiminta ei tule
lainkaan uudistamaan. Oppiminen elämän perusasioissa lähtee myös siitä, että
ajattelemme samalla kun toimimme ja toimimme samalla kun ajattelemme. Näin
jokainen meistä on oppinut puhumaan, kävelemään ja olemaan sosiaalisessa kanssakäymisessä. Toiminta johtaa ajattelun uudistumista, ei toisinpäin.240
Opetuslapseus nähdään missionaarisessa seurakunnassa keskeiseksi tekijäksi,
jotta sanoma voi mennä eteenpäin ja seurakunta voi kasvaa. Opetuslapseus toteutuu parhaiten lähetyksen ja luonnollisen elämän keskellä. Siihen kuuluu oleellisesti Jumalan valtakunnan arvojen ja hyveiden omaksuminen käytännössä. Toinen
keskeinen missionaarisen seurakunnan arvo on inkarnoituminen. Seuraava luku
käsittelee mitä missionaarisessa seurakunnassa tarkoitetaan inkarnoitumisella.
4.3.2 Inkarnoituva lähetys
Inkarnoituminen on yksi missionaarisen seurakunnan keskeisimmistä arvoista.
Siksi on tärkeää ymmärtää, mitä inkarnoituvalla lähetyksellä FE-liikkeessä tarkoitetaan. Inkarnaatio itsessään viittaa lihaksi tulleeseen Jumalaan, Joh.1:14 ”Sana
tuli lihaksi ja asui meidän keskellämme.” The Message -käännöksessä sama asia
ilmaistaan osuvasti, ”The Word became flesh and blood and moved in to the
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neighborhood” (Jumalallinen rakkaus otti paikallisen asumuksen ja muutti meidän
läheisyyteemme).241 Mutta, mitä tarkoitetaan, kun puhutaan inkarnoituvasta lähetyksestä?242
Missiologi Alan Hirsch on esittänyt paljon teologisia näkemyksiä inkarnoituvasta lähetyksestä. Häneltä ovat myös monet missionaarisen liikkeen jäsenet saaneet vaikutteita. Siksi lähestyn kysymystä Hirschin argumenttien ja hänen teologiansa kautta. Hirsch toteaa, että emerging-seurakunnat ympäri maailmaa yrittävät
löytää tapoja, miten esittää evankeliumi inkarnoituvalla tavalla.243 Inkarnoituminen on erittäin keskeinen asia Jumalan pelastussuunnitelmassa. Ilman inkarnaatiota sovitus ei olisi ollut mahdollinen.244
Jeesuksessa iankaikkinen Jumala tuli läsnä olevaksi ihmiselle. Kristuksen kautta Jumala ei lähestynyt ihmistä pelkästään tavalla, jonka tämä saattoi ymmärtää,
vaan hän loi ihmiselle mahdollisuuden päästä läheiseen yhteyteen kanssaan. Jeesus ei tullut ainoastaan osoittamaan ihmiselle, miten Jumalan saattoi löytää, vaan
hän tuli ystävänä asumaan rikkinäisten ja kadotettujen ihmisten lähelle. Inkarnoituessaan Jumala tuli samalla ihmisten palvelijaksi. Jeesus vierasti kaikkea pakottavaa vallankäyttöä. Sen sijaan hän osoitti, kuinka Jumalan todelliseen luontoon
kuulu rakkaus sekä nöyryys, ja kuinka nämä ovat avainkeinoja muuttaa yhteiskuntaa. Inkarnoitunut Kristus tuli julistamaan ihmiselle Jumalan hallintavallan tulemista ja samalla hän kutsui ihmisiä vastaamaan Jumalalle katumuksen ja uskon
kautta.245
Hirsch toteaa, että kristittyjen tulisi jumalallisen inkarnaation hedelmänä itse olla ja tulla inkarnoituviksi. Tämä on hänen mukaan mahdollista elämällä inkarnoituvaa elämäntapaa, joka käytännössä tarkoittaa elämistä samojen periaatteiden
mukaan, miten Jeesus itse eli. Hirsch uskoo, että inkarnaation tulee määrittää ja
muuttaa tapaa, jolla kristityt tekevät lähetystyötä.246 Inkarnoituessaan Jumala
näytti myös seurakunnalle esimerkin, jota tämän tulisi seurata sekä lähetyksessä
että elämäntavassa. Jumala näytti, miltä todellisen ihmisyyden ja yhteisön tulisi
näyttää ja miten sen tulisi käyttäytyä. Seurakunnan tulisi samalla tavalla kuin Jeesus aidosti identifioitua ja mieltyä uskosta osattomiin ja niihin, keitä se pyrkii ta241
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voittamaan.247 Hirschin mukaan missionaarinen inkarnoituminen tarkoittaa sitä,
että on otettava kyllin vakavasti tavoitettava ihmisryhmä ja sen kulttuuri. Tällä
hän tarkoittaa sitä, että rakentuvan uskonyhteisön on oltava uskollinen evankeliumille, mutta sen on myös oltava ehdottoman relevantti kyseiselle kulttuurille.248
Hirsch määrittelee inkarnaation neljän sanan kautta; läsnäolo, läheisyys, nöyryys ja julistus.249 Nämä termit tulevat esiin Jeesuksen olemuksen kautta ja ne
heijastavat Jumalan omaa tapaa toteuttaa hänen missiotaan.
Läsnäolo on ensimmäinen inkarnaation periaate. Jeesus näytti esimerkkiä aikaperspektiivissä ja ihmissuhteiden luomisessa olemalla ihmisten ja yhteisön kanssa
30 vuotta, ennen kuin hän aloitti palvelutyönsä. Läsnäolon ajatus korostaa ihmissuhteiden roolia lähetyksessä. Ihmissuhteet ovat avainasemassa evankeliumin
siirtämisessä yhteisöön. Se tarkoittaa, että on oltava suoraan ihmisten tavoitettavissa ja heille läsnä heidän omassa toimintaympäristössään. Olemalla ihmisten
kanssa he myös havahtuvat siihen, että Jumala haluaa olla heidän kanssaan. Konkreettisesti se voi tarkoittaa samalle alueelle muuttamista, jotta kyseiselle ihmisryhmälle voidaan olla todellisesti läsnä. Kristityn oma elämä on vaikuttavin sanoma, joka välittyy eteenpäin.250 Läsnäolon kautta ihmisten on mahdollista nähdä
ja kokea lähetystyöntekijän omaa elämää mahdollisimman läheltä. Sen kautta ihmiset voivat oppia tuntemaan Jumalaa, jota lähetystyöntekijä edustaa. Hirsch toteaa, että oman elämän merkitystä ei voida sulkea pois lähetyksen yhtälöstä.251
Läsnäolon lisäksi Jumala antoi Jeesuksen kautta läheisyytensä. Tämä näkyi
siinä, että Jeesus oli kaikenlaisten ihmisten seurassa sulkematta ketään ulkopuolelle. Hän seurusteli köyhien, rikkaiden, syntisten, uskonnollisten, naisten, lapsien ja
vierasmaalaisten kanssa. Seurakunnan ja kristittyjen ei tule olla pelkästään läsnä,
vaan suoraan ja aktiivisesti osallistua ihmisten elämään olemalla kiinnostunut ja
aidosti saatavilla. Jotta tämä voi toteutua, on oltava tilaa spontaaniudelle ja säännöllisille ystävyyssuhteille tavoitettavan ihmisryhmän parissa.252
Läheisyys mahdollistaa identifioitumisen, joka on välttämätöntä inkarnoitumisen toteutumiselle. Lähetystyöntekijän on tultava osaksi tavoitettavaa ihmisryh-
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mää. Tämän toteutuessa vapautuu yhteisöön runsaasti energiaa, sillä identifioituminen pitää sisällään syvän henkilökohtaisen osallisuuden ja todellisen sympatian
ihmisryhmää kohtaan. Köyhien parissa tämä voi tarkoittaa esimerkiksi elämistä
vapaaehtoisesti köyhyysrajan alapuolella ottaen osaa köyhien ongelmiin ja vaikeuksiin, joita köyhyys tuo tullessaan. Tällä tavoin on mahdollista osoittaa identifioitumista köyhiin, joita yritetään tavoittaa. Kun lähetystyöntekijät toteuttavat tällaisia inkarnaatioon perustuvia toimintoja, he pääsevät kulttuuristen muurien yli
kommunikoimaan todellista ja autenttista evankeliumia ihmisille. Ennakkoluulojen murtuminen voi tapahtua esimerkiksi silloin, kun köyhät huomaavat, että heitä
ei auteta vain sen tähden, että lähetystyöntekijöille maksetaan siitä palkkaa.253
Nöyryys on inkarnaation kolmas periaate. Seurakunta ei voi ottaa ihmiselle
luontaisia voimakeinoja käyttöönsä kommunikoidessaan evankeliumia. Jeesuksen
esimerkki johtaa seurakunnan palvelevaan ja nöyrään suhtautumiseen sekä ihmissuhteissa että ympäröivän maailman kohtaamisessa. Kirkkohistoria on valitettavasti osoittanut, että tämä inkarnaation piirre on näkynyt vain vähän kirkon lähetystyössä.254 Inkarnoituvan lähetyksen tavoite on, että evankeliumista voisi tulla
luonnollinen osa ihmisryhmää vahingoittamatta luontaista kulttuurista viitekehystä.255 Identifioituessaan ihmiseksi Jeesus osoitti nöyryyttä ja otti ylleen kaikki
ihmisen olosuhteet, rajoitukset, vaikeudet ja epäilykset. (Fil. 2:6–8) Hän joutui
myös itse kärsimyksen kautta opettelemaan, mitä kuuliaisuus on. (Hebr.5:7–8)256
Hirschin neljäs inkarnaation periaate on julistus. Hänen mukaansa motiivi inkarnoituvaan lähetykseen tulisi aina perustua siihen ilmestykseen, että ihmiset
tulisivat tuntemaan Jumalan Kristuksen kautta. Seurakunnan ja kristittyjen tulisi
aina olla valmiita jakamaan evankeliumin kertomus ihmisten kanssa. Evankeliumin kutsu on aktiivinen ja elävä myös tänä päivänä ja siksi kirkon tulee uskollisesti jatkaa hyvän sanoman tartuttamista julistamisen kautta.
Nämä neljä prinsiippiä luovat ikään kuin sisääntuloväylän Jeesuksen ja hänen
missionsa autenttiselle kokemiselle. Ne luovat Hirschin mukaan pohjan kontekstualisoituvalle evankeliumille ja ovat myös keskeisiä periaatteita ekklesiologian
hyvinvoinnille.257
Toisin sanoen Hirsch puhuu kontekstualisoimisen tärkeydestä lähetyksessä.
Hän painottaa sitä, kuinka inkarnoituva seurakunta yrittää ymmärtää sisältä käsin
253
Hirsch 2003, 37–38.
FW 2006, 135.
255
Hirsch 2003, 37.
256
Hirsch 2003, 35–36.
257
FW 2006, 135, 140.
254
73
kysymyksiä, joita kyseinen ihmisryhmä kohtaa. Mikä heitä innostaa, mikä saa
heidät pois tolaltaan, mitä Jumala heille tarkoittaa, missä he kaipaavat sovitusta?
Inkarnoituva seurakunta yrittää tarkkailla ja ymmärtää sosiaalisia rytmejä ja ihmissuhdeverkostoja. Missä ja miten ihmiset tapaavat? Miltä kokoontumiset näyttävät ja millainen ilmapiiri niissä on? Tämän selvitettyään seurakunta pyrkii
kommunikoimaan evankeliumia tavalla, joka on luonnollista kyseiselle kulttuurille, välttäen keinotekoisuutta ja vieraita toimintatapoja. Näin luodaan tilaa orgaanisille toimintatavoille. Lähetyksen tulisi soveltua saumattomasti normaaliin
elämänrytmiin, ystävyyssuhteisiin ja yhteisön elämään.258 Tämä vaatii kulttuurista
herkkyyttä, identifioitumista ja rohkeaa innovointia evankeliumin kommunikoinnissa. Inkarnoituva lähetys pyrkii myös aina edistämään ja parantamaan kyseistä
ihmissuhdeverkostoa, jossa se toimii.259
Mikäli inkarnoituvassa lähetyksessä epäonnistutaan, on vaarana kulttuurinen
imperialismi. Tällaisessa tilanteessa ihmiset saattavat haluta tulla enemmän länsimaisiksi ja kirkosta tulee eristynyt ja vieras kirkkoon kuulumattomille paikallisille ihmisille. Seurakunta menettää samalla sen paikallista merkitystä sekä yhteyttä alueen asukkaisiin. Mikäli yhteys paikallisten kanssa heikkenee suuresti voi
käydä niin, että merkityksellinen toiminta paikallisten asukkaiden keskellä tulee
täysin mahdottomaksi. Lyhyen ajan menestys saattaa tuoda tullessaan pitkän aikavälin tehottomuuden.260
Toinen inkarnoituvaa lähetystä tuhoava toimintatapa on attraktiivinen seurakuntamalli. Attraktiivinen toimintatapa edellyttää ihmisten tulemista seurakuntaan tai
kristittyjen luokse, jotta he voivat kuulla evankeliumin kirkon omalla maaperällä,
jossa vallitsee kirkollinen kulttuuri. Pahimmassa tapauksessa tämä saattaa johtaa
siihen, että ihmisille välittyy sellainen odotus, että jos haluat seurata Jeesusta, sinun on tultava yhdeksi meistä. Hischin mukaan kirkollinen toiminta voi olla erittäin vierasta ei-kristityille, jotka saattavat hyvinkin olla kiinnostuneita Jeesuksesta, mutta eivät halua laitostua kiinnostuksensa seurauksena. Inkarnoituvassa missiossa ei siis ole kyse ihmisten tuomisesta seurakuntaan, vaan Jeesuksen viemisestä ihmisten luokse.261
Attraktiivisen ajattelun taustalla vaikuttaa oletus siitä, että Jumala ei oikeastaan
juuri toimi pyhien seurakuntatilaisuuksien ulkopuolella tai, että nämä tilaisuudet
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ovat parhaita paikkoja ei-kristityille kohdata ja oppia tuntemaan Jumalaa.262 Attraktiivinen ajattelu näkee maailman jakautuneen kahteen osaan, sisäpuolisiin ja
ulkopuolisiin. Inkarnoituva ajattelu näkee maailman enemmän ihmissuhde, ystävyyssuhde ja tuttavuusverkostona, jossa seurakuntalaiset ovat mukana. Inkarnoituva missionaarinen seurakunta näkee enemmän vaivaa ja aikaa rakentaakseen
ihmissuhteita kuin ohjelmia, joihin kutsua ihmisiä.263 Alla oleva kuva kertoo attraktiivisen ja inkarnoituvan seurakuntamallin eroista.
Alan Hirschin kaavio attraktiivisesta ja inkarnoituvasta seurakunnasta.264
Inkarnoituva lähetys pyrkii kaikin tavoin kanssakäymiseen ihmisten kanssa heidän kulttuurissaan. Kun välttämätön lähetyksellinen kuuntelu, seuraaminen, yhtyminen ja verkottuminen ovat tapahtuneet, voi seurakunnan muotoutuminen kyseisen kulttuurin keskelle alkaa. Tämä on ainoa tapa, joka Hirshin mukaan takaa
sen, että kristillinen yhteisö on todella inkarnoinut itsensä ja että se on täysin kontekstualisoitunut. Vain tällä tavalla seurakunta voi tulla osaksi kulttuurisia rakenteita ja sen sosiaalisia rytmejä. Kun näin on tapahtunut, seurakunta pääsee vaikuttamaan yhteisöön sisältäpäin.265 Seuraava kuva havainnollistaa inkarnoituvan lähetyksen ja seurakunnan perustamisen eri vaiheita.266
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Inkarnoituva ajattelu näkee, että Jeesus toimii kyseessä olevan kulttuurin sisäpuolella. Tämä johtaa siihen, että hedelmälliseen lopputulokseen päästäkseen on kyettävä asettamaan alkuperäisestä kontekstista nousseita johtajia ottamaan työn etenemisestä vastuu. Mikäli johtajuus tapahtuu ulkopuolelta, jää inkarnoituminen ja
Jeesuksen läsnäolo kyseisessä kulttuurissa aina osittain irralliseksi. On myös tärkeää olla tietoinen siitä, milloin siirtää työ ja johtajuus kokonaan paikallisten johtajien vastuulle. Lopulta on myös tärkeää, että paikallinen yhteisö voi tehdä omaa
teologiaansa käyttäen paikallista kieltä ja symboleja, jotka nousevat heidän omasta viitekehyksestään. Näin raamatullista teologiaa voidaan tehdä kulttuurisesti
relevanteilla tavoilla. Hirschin mukaan Jeesus on tullut luonnolliseksi osaksi paikallista kulttuuria, kun alkuperäisestä lähetystiimistä on noussut kaksi seuraavaa
sukupolvea välittämään evankeliumia ihmisten omalla kielellä ja heidän omalla
tavallaan.267
Hyvä esimerkki inkarnoituvasta FE-seurakunnasta on Cornwallin Polzeathissa
sijaitseva surffaajien parissa toimiva Tubestation-seurakunta. Seurakunta sai alkunsa vuonna 2006, kun paikallinen metodistiseurakunta oli todennut, että heillä
oli vanha kirkkorakennus alueella, jossa liikkui jatkuvasti surffaajia. Metodistiseurakunta päätti aloittaa yhteisöä palvelevan projektin remontoiden vanhan rakennuksen kokonaan uudenlaiseksi surffaajia palvelevaksi toimintakeskukseksi.
Paikka sisustettiin kaikilla tarvittavilla välineillä, joita surffaajat saattoivat kaivata. Projektin ympärille syntyi yhteisö, joka muodostui lopulta hyvin eloisaksi seurakunnaksi surfi-kulttuurin keskellä. Toiminta pyörii surffauksen ympärillä, jonka
kautta on onnistuttu luomaan suhteita, luottamusta ja opetuslapseuspolkua kris-
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tinuskosta kiinnostuneille surffaajille. Paikallinen perinteinen metodistiseurakunta
tukee ja mahdollistaa toimintaa.268 Tubestation on hyvä esimerkki siitä, kuinka
inkarnoitumisen kautta voidaan tavoittaa jokin alakulttuuri, jonka ihmiset eivät
todennäköisesti tulisi perinteiseen seurakuntaan.
5. Johtopäätökset
Tutkimukseni tehtävänä oli selvittää FE-liikkeen kirkkokäsitys sekä siihen erityisesti liittyvä ”missionaarisuuden” käsite. Tutkimuskysymykseni oli: Mitä FEliikkeessä tarkoitetaan missionaarisella ekklesiologialla? Kysymys tarkentui kahteen näkökulmaan; kuinka missiologia ja ekklesiologia ilmenevät liikkeen teologiassa sekä miten missionaarisuus vaikuttaa FE-liikkeessä niihin käytäntöihin,
jotka tulevat esiin seurakuntien istuttamisessa?
Tutkimuksen lähteinä on käytetty kirjallisuutta, joka käsittelee FE-liikkeen teologiaa ja sen käytäntöjä. Näistä tärkeimmät lähteet ovat Mission-shaped church raportti sekä kyseistä raporttia syventävä teos Mission-shaped question. Tämän
lisäksi lähteinä toimivat FE-liikettä vastaavan ECM-liikkeen ekklesiologiaan perehtyvä tutkimus The church is flat ja missionaarisen liikkeen kenties keskeisimmän johtajan Alan Hirschin pääteos The forgotten ways. Tutkimuksessa käytetty
metodi oli systemaattinen analyysi.
Tutkielmani alussa esittelin FE-liikkeen syntyyn vaikuttaneita tekijöitä ja teologista viitekehystä, jonka pohjalle FE-liikkeen missiologia ja ekklesiologia rakentuu. FE-liikkeen kehitykseen voidaan nähdä vaikuttaneen useamman liikehdinnän ja uudistuksen yhteisvaikutus. Näistä kolmeen keskeisimpään perehdyin
tutkimuksessa syvemmin. Ensimmäisenä evankelikaalinen liike, joka integroitui
1960–1970-luvuilla vahvasti anglikaanikirkon sisään. Yhteyden rakentajana toimi
erityisesti John Stott, jonka teologiset näkemykset ovat selvästi FE-liikkeen teologian taustalla. Toinen keskeinen FE-liikkeen taustavaikuttaja on ollut karismaattinen uudistus, joka vaikutti Englannissa 1960-luvulta lähtien ja nousi voimakkaimmin esiin 1980-luvulla John Wimberin palvelutyön kautta. Karismaattinen
uudistus levisi etenkin evankelikaalisten seurakuntien kautta synnyttäen erityistä
kirkkokuntarajoja ylittävää yhteyttä. Uudistuneet pastorit ja seurakunnat verkostoituivat keskenään ja syntyi New Wine -liike, joka levisi voimakkaasti Englannin
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lisäksi ympäri maailmaa. Lukuisiin Englannin seurakuntiin vaikuttanut karismaattinen uudistus loi pohjan seurakuntien istuttamiselle ja FE-liikkeen syntymiselle.
FE-liikkeen kehittymisen vaiheet osoittavat, että toimiva ja dynaaminen seurakuntien istuttamiseen tähtäävä liikehdintä edellyttää pitkäaikaista kehitystä, jossa
uudistukset ja niiden synnyttämät erilaiset liikehdinnät voivat kanavoitua samaan
suuntaan eteneväksi liikehdinnäksi. Seurakuntien istuttamiseen tähtäävän liikkeen
eteneminen edellyttää epäonnistumisista oppimista ja erilaisuuden ymmärtämistä
ja hyväksymistä Kristuksen ruumiissa. Ennen kaikkea se edellyttää maailman
muuttumisen ymmärtämistä ja ymmärrystä siitä miten seurakunnan tulisi reagoida
tuohon muutokseen, jotta se voisi olla relevantti aikansa ihmisille. FE-liikkeen
syntyminen on osoitus siitä, että näiden edellytysten toteutumiselle on annettu
tilaa.
Englannissa seurakuntien istuttaminen tuli laajempaan tietoisuuteen 1980-luvun
puolivälissä ensimmäisten aihetta käsittelevien konferenssien ja kirjojen kautta.
Tähän vaikutti John Wimber ja hänen johtama Vineyard-liike, joka oli tunnettu
päämäärätietoisesta seurakuntien istuttamisesta ja siihen liittyvästä opetuksesta.
Myös Englannin kirkon johto alkoi kiinnittää enemmän huomiota seurakuntien
istuttamiseen 1990-luvulla ja se hyväksyttiin osaksi kirkon virallista strategiaa.
Lopulta 2000-luvun alussa seurakuntaistutuksia oli jo niin paljon, että Fresh expressions of church -niminen liike lopulta virallisesti syntyi Mission-shaped
church -raportin julkaisemisen myötä vuonna 2004. Liike istuttaa nimensä mukaan Fresh expressions -seurakuntia, jotka tavoittavat niitä ihmisiä, joita muu seurakunnallinen toiminta ei tavoita. FE-seurakunnat syntyvät orgaanisen prosessin
seurauksena kuuntelemisen, palvelemisen, identifioitumisen ja opetuslapseuttamisen kautta. Niiden tarkoitus on kasvaa kypsän seurakunnan kaltaisiksi yhteisöiksi
paikallisten perinteisten seurakuntien rinnalle. Liikehdintä on kasvanut viime vuosina koko Englannin anglikaanikirkkoa ja kaikkia sen hiippakuntia koskevaksi.
Myös Canterburyn arkkipiispa Rowan Williams on ottanut vahvasti kantaa
edesauttaakseen liikkeen leviämistä, mikä on ollut keskeinen mahdollistaja liikehdinnän etenemiselle.
Johtopäätöksinä tutkimuskysymykseen, mitä FE-liikkeessä tarkoitetaan missionaarisella ekklesiologialla, olen päätynyt seuraavanlaisiin päätelmiin. Ensinnäkin missionaarisen seurakunnan teologia tähtää siihen, että seurakunta ilmentää
Kristusta tämän ajan keskellä. Missionaarisen seurakunnan kautta Kristus itse
tulee todelliseksi ja läsnäolevaksi yhteiskunnan ja ihmisten keskelle. Tämä johto78
päätös nousee liikkeen omasta itseymmäryksestä. FE-liikkeessä nähdään, että
missionaarisuus lähtee Jumalan olemuksesta ja hänen pelastussuunnitelmastaan.
Näin ollen Kristuksen toiminta, esimerkki ja luonne määrittävät missionaarisuuden käsitettä. FE-liikkeen missiologinen ekklesiologia korostaa seurakunnan ytimen nousevan inkarnoitumisesta, joka tulee esiin ihmisten elämään identifioitumisena ja heille läsnäolemisena nöyrän ja palvelevan asenteen kautta. Inkarnoitumisen kautta on mahdollista syntyä alhaalta nouseva seurakunta, joka on alusta
lähtien lähetyksen muovaama. Tämä edellyttää kuitenkin sellaisen opetuslapseuden toteutumista, jossa jokainen ihminen voi kasvaa kohti Kristuksen kaltaisuutta.
Opetuslapseus on edellytys seurakunnan määrälliselle ja laadulliselle kasvulle.
Tämän lisäksi missionaarisen seurakunnan on rakennuttava suhteiden kautta, sillä
ainoastaan suhteissa seurakunta tulee olemassa olevaksi, aidoksi ja todelliseksi.
Seurakunta, joka muovautuu missionaarisuuden kautta, vaikuttaa ja muuttaa ympäröivää yhteiskuntaa.
Toinen FE-liikkeen teologian tutkimisesta seurannut johtopäätös on se, että
ECM-liike on samaa liikettä FE-liikkeen kanssa. ECM-liike sai alkunsa Yhdysvalloissa 1990-luvulla noin vuosikymmen FE-liikkeen syntymistä aiemmin. Kun
ECM-liike levisi Yhdysvalloista maailmalle, niin Englannissa se sai nimekseen
Fresh expressions of church ja siellä liike integroitui selkeämmin osaksi anglikaanikirkon ja metodistikirkon elämää. FE –liikkeestä poiketen ECM-liike on
järjestäytymätön verkosto, joka on vaikeasti luokiteltavissa mihinkään uskonnolliseen järjestelmään tai tunnustuskuntaluokitukseen. Molemmat liikkeet edustavat
länsimaiden uusinta ekklesiologista kehitystä. Länsimaissa vaikuttavat uudet liikkeet saavat usein alkunsa Pohjois-Amerikasta, josta ne leviävät monesti Englannin
kautta muualle Eurooppaan. Näin näyttää tapahtuneen myös missionaariselle liikkeelle.
ECM-liikkeen tutkiminen on tuonut esiin sen johtopäätöksen, että vuoden 2005
jälkeen maailmalla on syntynyt niin sanottu missionaarinen liike (Missional movement). Missionaarisen liikkeen syntymisen taustalla on ECM-liikkeen kehittyminen ja lopulta sen jakautuminen 2000-luvun alussa. ECM-liike jatkaa edelleen
kehittymistään, mutta sen sirpaloituminen johti liikkeen vaikutusvallan heikentymiseen. Tämä näyttää johtaneen siihen, että missiologiasta kiinnostuneiden johtajien huomio on kiinnittynyt tällä hetkellä missionaariseen liikkeeseen, jonka elinvoima on kasvanut viime vuosina. Missional -termiä on alettu käyttää yhä useammissa eri yhteyksissä ja aiheesta julkaistaan paljon kirjallisuutta. Missionaari79
sen liikkeen vaikutusvaltaisin johtaja on missiologi Alan Hirsch, jonka ajatuksia
arvostetaan ympäri maailmaa.
Tunnetuin akateemisen maailman teologi, joka toimii ECM-liikkeen vaikutuspiirissä on Jürgen Moltmann. Hänen ekklesiologian erityispiirre on suhdekeskeisyys, joka hänen mukaansa tulisi olla aivan seurakunnan olemuksen ytimessä.
Moltmannin teologiaa on kritisoitu idealistiseksi hänen valtionkirkkokritiikkinsä
ja seurakunta ihanteidensa johdosta. Vaikka Moltmann on laajasti arvostettu teologi, hänen ekklesiologia on saanut vain vähän huomiota verrattuna Moltmannin
muuhun teologiseen tuotantoon. Neljäs tutkimuksen johtopäätös nousee Moltmannin ja ECM-liikkeen välisestä vuorovaikutuksesta. Näyttää nimittäin siltä, että
ECM-liikkeen harjoittamissa käytännöissä on päästy kaikista lähimmäksi Moltmannin edustamaa hieman idealistista ekklesiologiaa. Moltmannin ekklesiologia
antaa ECM-liikkeelle merkittävää teologista substanssia ja samalla ECM-liikkeen
käytännöt antavat Moltmannin ekklesiologialle realistista käytännön mallia seurakuntaelämän todellisuudesta.
Tutkimukseni perusteella näyttää siltä, että FE-liike tulee todennäköisesti olemaan yhä merkittävämmässä osassa Englannin kirkollista elämää. Anglikaanikirkon johdon suojeluksessa liikkeellä on mahdollisuudet levitä entistä laajemmalle
edellyttäen, että liikkeen jäsenet kykenevät rakentavaan yhteistyöhön toisinajattelevien kanssa. Samalla kun liike tulee leviämään, se luultavasti tulee kohtaamaan
myös yhä suurempaa kritiikkiä. Kirkolliseen sekatalousajatteluun, joka suosii monimuotoisuutta, suhtaudutaan Englannin kirkossa pääasiassa myönteisesti, mutta
samalla se nostaa pintaan monia uhkakuvia. FE-liike on vetänyt ihmisiä pois paikallisseurakunnista, joissa he aikaisemmin vaikuttivat yhteisen hyvän rakentamiseen seurakunnan kautta. FE-liikkeen kautta voimavarat ovat hajautuneet entistä
laajemmin yksittäisiin FE-seurakuntiin, jolloin paikallisseurakuntien resurssit ovat
puolestaan heikentyneet. Tämä aiheuttaa ymmärrettävästi ristiriitoja. Näyttää
myös siltä, että FE-liikkeen johto ei ole kyennyt määrittelemään ja perustelemaan
teologisesti toimintaansa ja ekklesiologiaansa riittävän vakuuttavasti, jotta perinteistä seurakuntamallia edustavat kirkon johtajat eivät suhtautuisi liikkeeseen varautuneesti ja kokisi FE-liikettä uhkana perinteiselle seurakunnalle.
FE-liikkeen toiminta ja teologia asettavat vahvasti kyseenalaiseksi perinteisen
paikallisseurakunnan parokiaalisen toimintatavan. Tämä näyttäisi johtuvan siitä,
että paikallisseurakunnan toimintamalli kykenee huonosti luomaan edellytyksiä,
joita missionaarinen seurakunta tarvitsee ollakseen lähetyksen muovaama. Näyt80
tää kuitenkin olevan niin, että FE-liikkeen viesti ei ole se, että vanhat rakenteet
tulisi kokonaan syrjäyttää. Sen sijaan paikallisseurakuntien lisäksi tulisi sallia ja
suosia monimuotoisuutta, niin että FE-seurakunnat voisivat toimia yhdessä olemassa olevien rakenteiden rinnalla. FE-liikkeessä selvästi arvostetaan perinteistä
seurakuntamallia, mutta samalla nähdään, etteivät paikallisseurakunnat riitä ihmisten tavoittamiseen. Monimuotoisuuden salliminen perinteisen seurakuntamallin rinnalla tuottaa kuitenkin paljon kysymyksiä, haasteita ja jännitteitä. FE-liike
on selvästi synnyttänyt jännitteen orgaanisen ja institutionaalisen, monimuotoisen
ja perinteisen sekä verkostomaisen ja paikallisen toimintatavan välille. Jännite
itsessään ei ole huono asia, vaikka se on selvästi synnyttänyt ristiriitoja. Oikein
käsiteltynä jännitteen kautta voi kuitenkin syntyä jotain uutta ja merkittävää.
Se mitä Englannissa FE-liikkeen parissa on tapahtunut, tulee todennäköisesti
jatkossa antamaan yhä enemmän vaikutteita, ideoita ja innovaatioita myös muiden
Euroopan maiden kirkoille. Liikkeen leviäminen Englannin ulkopuolelle edellyttää kuitenkin havahtumista siihen, että tämänkaltaista toimintaa tarvitaan, jotta
laskeva kiinnostus kirkkoa ja kristillisyyttä kohtaan saadaan pysäytettyä. Toiseksi
liikehdinnän leviäminen edellyttää riittävää kokemusta toimivista kokeiluista ja
seurakuntaistutuksista. FE-liikkeestä ei esimerkiksi Suomessa ole toistaiseksi kovin suurta tietoisuutta. Uskon kuitenkin, että kiinnostus sitä kohtaan tulee kasvamaan, kun havahtuminen muutoksen tarpeeseen evankelis-luterilaisessa kirkossa
tulee riittävän suureksi.
Missionaarisen liikkeen syntyminen on osoitus siitä, että muuttuvassa maailmassa myös seurakunnan tulee muuttua, mikäli se haluaa tavoittaa aikansa ihmiset. Postmoderni sukupolvi tarvitsee postmodernin seurakunnan. ECM- ja FEliikkeissä on lähdetty rohkeasti kokeilemaan, miten seurakunnan tulisi muuttua,
jotta se voisi täyttää tehtävänsä. Lopulta on todettava, että FE- ja ECM-liikkeet
jäävät ajan testiin näyttämään, millaista hedelmää ne tulevat kantamaan. missionaarinen liike on osoitus yhdenlaisesta ilmiöstä, joka on syntynyt tässä kirkkohistorian vaiheessa, vastaamaan aikansa ihmisten kaipuuseen kohdata Jumala ja elää
tuo suhde todeksi tavalla, joka koskettaa tämän ajan ihmistä.
Jatkotutkimuksen kannalta missionaarisen liikkeen kehittyminen tulevaisuudessa on erittäin mielenkiintoinen aihe. Kukaan ei vielä tiedä, miten missionaarinen
liike pitkällä tähtäimellä tulee vaikuttamaan protestanttiseen kristillisyyteen. Tutkimuksessani jäi avoimeksi mielenkiintoinen kysymys siitä, miten Suomen evan-
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kelis-luterilaisessa kirkossa voitaisiin soveltaa FE-liikkeen periaatteita tavalla,
joka sopii meidän kulttuuriimme ja kirkkoomme.
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