“Kun pelkka selviytyminen ei riita”: taiteen merkitys henkisessa
puolustuksessa

”Kun kustantajien, riistéjien ja median lonkerot pyérittivat ihmisen mielta tarpeeksi vinhasti,
kaikki tarpeettomat, aikaa vievat ajatukset sinkosivat hiiteen!... Koulunkayntia vahennettiin,
kuri holtyi, filosofian, historian ja vieraiden kielten opiskelu lopetettiin, didinkielen opetukseen
ei enda panostettu, oikeinkirjoitussdantojé ei enéaa opetettu ja lopulta niista tuskin piitattiin.
Elama oli valitonta, tyo tarkeédé ja vapaa-ajalla keskityttiin mielihyvaéan.”

Ray Bradburyn vuonna 1953 julkaistu kirja Fahrenheit 451 on futuristinen dystopiateos. Se
sijoittuu Yhdysvaltoihin, jossa palomiehet eivat sammuta tulipaloja vaan sytyttavat niita.
Heidan tehtdvansa on polttaa kirjat, koska lukeminen on vaarallista: se herattaa tunteita ja
kysymyksia, saa ihmiset ajattelemaan kriittisesti, nakemaan vaihtoehtoja ja
kyseenalaistamaan.

Palomies Guy Montag alkaa havaita ihmisten ymparillddn olevan turtuneita ja onnettomia,
vailla uteliaisuutta. He viettavat paivansa katsellen interaktiivisia ohjelmia
“seinatelevisioista” ja seuraavat uutisia, joissa ei ole sisaltda. Montag pelastaa salaa kirjan:
han alkaa lukea, ajatella ja tuntea. Se on hdnen vapautumisensa ja tuomionsa.

*kk*k

Henkinen resilienssi ymmarretdan usein lilan kapeasti, kulttuuri-infran kriisinkestavyytena,
viihteellisena hengenkohotuksena tai isdnmaallisina seremonioina. Turvallisuuden
nakdkulmasta on toki tarkeaa yllapitaa kirjastolaitoksen kaltaista valtakunnallista rakennetta.
Mutta taiteen merkitys ulottuu paljon syvemmalle: se on osa yhteiskunnan sivistyksellista
suorituskykyé: henkisen puolustusvalmiuden yllapitoa ja harjoittelua. Kuten
varusmiespalvelus, myds kulttuuri vaatii jatkuvaa koulutusta, huoltoa ja valmiuden yllapitoa,
erityisesti normaalioloissa. Vain niin se kantaa kriiseissa.

Nostan taiteen ja turvallisuuden liitosta esiin kolme kriittista suorituskyvyn elementtia:
kriittisen ajattelun, identiteettien rakentumisen seka tulevaisuususkon.

*kk*k

Ray Bradbury totesi myohemmin haastattelussa, ettei kirjoja tarvitse polttaa, jotta ihmiset
lopettaisivat lukemisen. Se tapahtuu muutenkin.

Taide, kuten kirjat Bradburyn maailmassa, suojaa yhteiskunnan alyllista ja moraalista
immuniteettia. Se kehittaa kriittista ajattelua, empatiaa ja kykya nahda laajemmin. Kun nama
taidot heikkenevat, olemme haavoittuvia manipuloinnille, disinformaatiolle ja
autoritaarisuudelle.

Jos syvalukutaitomme heikkenee, passivoidumme. Olemme tekoalykkaita, pysymme
pinnalla, mutta tyhmistymme. Syvalukutaito on suorituskyky: se auttaa erottelemaan, milloin



kulttuuria kdytetdan vallan valineena ja milloin sen avulla etsitdan totuutta. Ilman sitd oma
ajattelumme on helposti manipuloitavissa.

Otetaan esimerkiksi itarajamme puolustaminen: On valtava strateginen heikkous, jos emme
ymmarra venajan kielta tai kulttuuria. Putin lainaa kylla Tolstoita ja Dostojevskia, mutta ei
tavalla, josta ilmenisi, ettd Tolstoi oli pasifisti ja Dostojevski kuvasi yksildn moraalista tuskaa
vallan ja vakivallan keskella. Ilman kykya lukea ja tulkita tallaista kulttuuriperintoa tai
ymmarrysta venalaisyydesta jadmme disinformaation armoille.

Sosiologi Riie Heikkildn mukaan lukemisemme on muuttunut seka maarallisesti etta
laadullisesti: yha harvempi tarttuu pitkiin, keskittymista vaativiin teksteihin, ja etenkin
nuorten lukeminen on sirpaloitunut sosiaalisen median ja digitaalisten alustojen mydta.
Lukeminen on muuttunut nopeaksi selaamiseksi, skrollailuksi ja reagoinneiksi, jolloin
kykymme syvalliseen pohdintaan, kriittiseen ajatteluun ja erilaisten maailmankuvien
ymmartadmiseen heikkenevat. Kaiken kukkuraksi algoritmit ohjaavat meita digitaalisilla
alustoilla yha uudelleen samanmielisten kulttuurituotteiden pariin sen sijaan, etta
kannustaisivat meita etsimaan vastakkaisia nakemyksia.

Maaperamme on liian otollista kulttuurisodille. Sivistyksellinen arvopohjamme murenee.
Emmeka me voi vain nojata vanhoihin klassikoihin ja toistaa niitd uudelleen ja uudelleen;
emme voi vain turvata ja sailyttaa, kun maailma ymparilld muuttuu, pitda ennakoida ja
korjata. Taide voi tehda sen, mutta se vaatii laajaa yhteiskunnallista tahtotilaa ja
uteliaisuutta, asenne- ja arvomaailmaa, joka arvostaa taidetta, ja jossa jokaisella on vapaus
puhua siita. Se vaatii myos uudistuvaa, rohkeaa ja vapaata taidekenttaa.

Tanaan uutisoitiin, etta pilapiirtaja Ville Ranta ei saa syytetta kiihottamisesta kansanryhmaa
vastaan. Hanta tutkittiin neljan piirroksen vuoksi, mutta syyttdjdn mukaan ne eivat solvanneet
muslimeita, ne kritisoivat vakivaltaa. Poliittisen taiteen, tassa pilapiirroksen, tehtava on aina
ollut testata sananvapauden rajoja. Juuri tama on demokratian koetinkivi: kestaako
yhteiskunta epdmukavia kysymyksia ja kriittisia kuvia vallasta ja uskonnosta?

Toivo elaa niin kauan kuin taiteilija saa kysya, vaikka kysymys hairitsisi.

**

Tiede kylla avaa uusia todellisuuksia, mutta sen luonne on puolestaan aina selittava ja
jalkikateisesti analysoiva. Taide sen sijaan kyseenalaistaa: se kysyy rehvakkaasti ja
ilkikurisesti, jopa royhkeasti, etta ”eikds tuo nyt ole vahan pienta?”

Historia kertoo, etta Talvisodassa kaatui 26 670 suomalaista. Se on luku, jonka merkitysta on
vaikea kasittaa pelkkina numeroina. Harri Palvirannan teos Vapautemme hinta konkretisoi
taman: han on skannannut Talvisodassa kaatuneiden valokuvat ja tyostanyt niista visuaalisen
kokonaisuuden. Yksittaiset kuolemat yhdistyvat kollektiiviseksi kokemukseksi, ja
arkistomateriaali muuttuu elavaksi muistoksi. Luvut muuttuvat ihmisiksi, ja yhteison
empatia, ymmarrys ja sitoutuminen yhteiseen historiaan syvenevat.

Tiede voi kertoa meille, etta ilmastonmuutos on kiihdyttanyt merkittavasti Gronlannin
jaapeitteen sulamista, ja jos se sulaisi kokonaan, merenpinta nousisi kuusi metria. Tieto on



jarkyttavaa, mutta vaikeasti hahmotettavaa. Jaakko Niemeldn teos Laituri 6 auttaa meita
ymmartdmaan tdman konkreettisesti: kuusimetria korkea punainen puurakenteinen laituri
nousee juuri tuolle korkeudelle. Siita tippuva vesi luo vaikutelman vuotavasta rakenteesta.

Installaatiossa kiteytyy keskindinen riippuvuus: sen osat kannattelevat kokonaisuutta, ja
yhdenkin osan poistaminen romahduttaisi sen. Nain taide tekee nakyvaksi sen, mita tilastot
ja tutkimus kertovat, mutta jota pelkka tieto ei yksin riitd kokemaan: historian, luonnon ja
ihmisen kohtalot kietoutuvat toisiinsa, ja ymmarryksen syntyminen vaatii tiedon ohella
kokemista.

Todellinen suorituskyky syntyy pitkassa, syvallisessa prosessissa: se vaatii uteliaisuutta,
rohkeutta astua vieraalle maaperalle, etsid vaihtoehtoisia todellisuuskasityksia ja
tulevaisuusskenaarioita, ajatella itse, menna pintaa syvemmalle ja kokea jotain uutta,
todennakoisesti, jotain epamiellyttavaa tai hairitsevaa.

*k*k

Taide on kautta historian ollut identiteetin ja yhteisollisyyden voimakas lippulaiva —ja on sita
edelleen.

Vaitan, etta Suomen eheytyminen ennen toista maailmanostaa perustui pitkalti sivistykseen:
koululaitokseen, kulttuuriin ja yhteiseen kulttuuriprojektiin. Sivistys ei vain kohottanut henkea
vaan yhdisti rikkirevityn ja sisallissodan kokeneen maan yhtenaiseksi kansakunnaksi. Sivistys
loi pohjan henkiselle resilienssille ja yhteisdn yhtenaisyydelle, valmiudelle astua Talvisotaan
yhtena rintamana.

Vahattelematta itsenaisyyteemme johtanutta kansallista kulttuuria, on muistettava, etta sen
rakentaminen oli pitkalti sivistyneiston, Sibeliuksen, Gallen-Kallelan ja kumppaneiden
projekti. Maaseutujen, karjalaisten ja saamelaisten aani ei sielld kuulunut.

Aleksis Kiven Seitsemaén veljestd sen sijaan sai aikanaan kovaa kritiikkia, silla se ei vastannut
sivistyneistdn luomaa ylevaa kuvaa kansasta: Kivi kuvasi tavallista kansaa, karkeaa,
ristiriitaista ja inhimillista, eika ihannoitua “kansanhenkea”. Kiven kohtelu paljasti, kuinka
kapea kansallinen projekti lopulta oli. Hanen tyonsa muistuttaa, etta identiteetti syntyy myos
niista tarinoista, jotka on totuttu sulkemaan ulkopuolelle.

Jouko Turkan Seitseman veljestéa -tulkinta vahvisti tatd 1980-luvulla: Turkan tulkinta teki
nakyvaksi ne, jotka yhteiskunta tavallisesti sulkee ulkopuolelle — oppimisvaikeuksista
karsivat, vammaiset ja syrjaytetyt, padhanpotkitut.

Kiven teos on monikerroksinen: sen voi lukea kansalliseksi eepokseksi, yhteiskuntakritiikiksi,
eksistentialistiseksi tutkielmaksi tai ekologiseksi kertomukseksi. Nykyajassa ei ole syyta
haikailla yhtenaiskulttuurin peraan. Tarkedmpaa on, etta jokaisella on mahdollisuus
samaistua johonkin - loytaa yhteiso, jossa kokee kuuluvansa ja tulevansa nahdyksi.

Tama itseymmarrys ja itsetunto, yhdessa kriittisen ajattelun, empatian ja toisenlaisten
maailmankuvien kunnioittamisen kanssa, muodostavat arvopohjan, jolle uusi kansallinen
turvallisuus ja henkinen resilienssi voivat rakentua — ei ikonisoidun kulttuurikaanonin varaan.
Se, etta katsomme Laineen tai Louhimiehen Tuntemattoman sotilaan joka itsenaisyyspaiva



tai luukutamme J. Karjalaisen Sankareita autoradiossa, ei enaa riitd edes henkiseksi
kertausharjoitukseksi.

Taman paivan identiteettia vahvistavat monenlaiset teot. Jumppatytot-teatteriproduktio, joka
tayttaa salit ympari maan, antaa danen joukkuevoimistelijoille, heidan vanhemmilleen —
kaikille, jotka ovat kokeneet harrastuksissaan kipua tai unelmien tayttymyksia. Se luo
kuulumisen tunnetta, joka on syvasti merkityksellista.

Samoin Anssi Kasitonnin pronssiveistos Suomen tuntemattomin runoilija Joensuussa on oodi
kaikille poytalaatikkotaiteilijoille — niille, jotka kirjoittavat, maalaavat tai saveltavat omaksi
ilokseen. Se muistuttaa, etta itseilmaisu on myds turvallisuusteko: tapa vahvistaa omaa
identiteettid ja psykologista turvaa. Ja samalla mind, oman eldmani Anna Ahmatova, en ole
yksin.

Hyvat kuulijat,

kunillallisen iltaohjelmassa on puhe taiteesta, odotitte ehka Kalevalan sakeitad? Ultra Bran
Mina suojelen sinua kaikelta? Kummelin Normipaiva-sketsia.

Ilo. Toivo. Tulevaisuususko. Sekin on taiteelle ominaista ja tarkeda. Hetken huuma ja pako
arkitodellisuudesta. Millainen taide synnyttda naita tunteita riippuu ihmisesta, yhta mallia ei
ole.

Helsingissa on yksi erityisesti minua liikuttava julkisen taiteen teos: Pekka Kauhasen Valon
tuoja, Talvisodan paattymisen 75-vuotisjuhlan muistomerkki Kasarmitorilla. Se esittaa
huppupaista sotilasta, joka seisoo pallon paalla, ja sotilashahmon 240 reiasta kuultaa valo.
Reiat tuovat teokseen henkisyytta: katsottaessa alhaalta taivas nakyy rei’ista, ja samalla
sotilas nayttaa kevyemmalta. Olin hammentynyt, kun kollegani sanoi teosta dystooppiseksi,
kasvottomuus ja reikaisyys tuovat hanelle sen tunteen. Minulle reidt tuovat valoa, rajatonta
nakoalaa iaisyyteen. Taiteen moninaisuus on tarkeaa; meilla tulee olla vapaus ja oikeus myos
tulkita sitd oman maailmankuvamme ja esteettisen makumme mukaan. Se, etta siita voi
keskustella, vahvistaa turvallisuutta myos.

Ray Bradbury kirjoittaa Fahrenheit 451 -juhlapainoksen jalkisanoissa: ”All is not lost, of
course.” Han kehottaa istumaan kotiin perheen nuorimpien kanssa kirja kaddessa. Taiteen
turvallisuuspotentiaalin hyddyntadminen riippuu siitd, kuinka heratdmme kiinnostusta, jotta
vallitsevan jarjestyksen keskella loytyy aina Guy Montagin kaltaisia uteliaita ja rohkeita
henkiloita, jotka kyseenalaistavat maailman ja etsivat vaihtoehtoisia sisaltdja, kirjoja,
elokuvia ja musiikkia, jotka heidan olisi pitanyt polttaa.

70 vuotta neljaviisiykkosen jalkeen julkaistiin Emily St John Mandellin dystopiakirja Station 11
(suom. 2022, Aleksi Milonoff). Siina maailmanloppu on jo tullut, mutta eldma jatkuu ja taide
lohduttaa edelleen. Henkiin jaaneet elavat pienissa yhteisoissa, ja kiertava teatteriseurue
esittdd menneen maailman taidetta. Seurueen motto on "Kun pelkka selviytyminen ei riita”.
Se juhlistaa ihmisten kaipuuta jaettuihin merkityksiin ja kauneuteen.

Kaisa Ronkkd, Taiteen edistamiskeskuksen johtaja



