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KRISTINUSKON SALAINEN PUOLI

Ryhtyessdmme mietiskeleméén tiedon mysteerejd meidén on
pidettdva kiinni tradition kuuluisasta ja kunnioitettavasta sdén-
nostd siten, ettd aloitamme maailman alusta, esitimme ne fyy-
sillisen ajattelun kohdat, jotka on valttamattd edeltdpdin mainit-
tava ja poistamme tielld olevat esteet. Siten voi korva valmistua
vastaanottamaan gnosiksen traditiot, kun rikkaruohot on korjat-
tu tieltd ja viinitarha puhdistettu kylvoa varten, silld toinen ris-
tiriita kdy toisen edelld ja mysteeri ennen mysteerid.

P. Klemens Aleksandrialainen.

Riittdkoon esimerkki niille, joilla on korvat, silld mysteerid
ei ole pakko paljastaa, vaan riittdd ainoastaan viittaus siihen,
miki on tarpeen.

Ibid.

Jolla on korvat kuulla, kuulkoon.
Matteuksen ev.
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ESIPUHE

Tadmén kirjan tarkoituksena on viitoittaa muutamia ajatusratoja
kristinuskon perustana olevia suuria totuuksia kohti, jotka ta-
vallisesti jadvat huomiotta ja liiankin usein kielletdén. Jalo pyr-
kimys kallisarvoisen jakamiseen toisille, verrattomien, totuuk-
sien levittiminen sulkematta keneltdkédédn totisen tiedon valoa,
on johtanut harkitsemattomaan kiithkoon, joka on alentanut
kristinuskoa ja antanut sen opeille sellaisen muodon, miké
loukkaa sydintd ja vieroittaa jarked. Késky “saarnata evanke-
liumia kaikille luoduille” (Mark. 16: 15) — vaikka tekstin al-
kuperdisyyttd epiilladnkin — on tulkittu siten kuin se kieltdisi
opettamasta tietoa vain harvoille, ja ilmeisesti mielestd on
unohtunut saman suuren opettajan vihemman tunnetut sanat:
”Alkéd antako koirille pyhii lkédkd heittiko helmid sikojen
eteen” (Matt. 7:6).

Tamid vaard tunteellisuus, joka ei tahdo tunnustaa ilmeisia
jérjen ja moraalin erilaisuuksia, vaan alentaa siten korkealle ke-
hittyneiden opit kehittyméttomimpien saavutettavissa olevalle
tasolle uhraamalla korkeamman alemman hyviksi vahingoit-
taen kumpaakin, ei kuulunut varhaisten kristittyjen miehekkaa-
seen tervejirkisyyteen. Klemens Aleksandrialainen sanoo aivan
suoraan mysteereihin viitaten: ”"Nytkin mind pelkdén, niin kuin
on sanottu, heittdd helmia sioille, jotta ne eivét tallaisi niitd jal-
koihinsa ja kddntyisi meitd repimddn. Silld vaikeata, on esittda
todella puhtaita ja kirkkaita sanoja totisesta valosta epédpuhtail-
le ja harjaantumattomille kuulijoille” (Stromata 1, 12).

Jotta todellinen tieto, gnosis, voisi jilleen kuulua kristinus-
kon opetukseen, opetuksen tiytyy tapahtua vanhojen rajoitus-



ten turvissa, ja on kokonaan hyldttdva ajatus sen alentamisesta
vahimmin kehittyneiden tasolle. Ainoastaan silloin kun opetus
kohoaa kehittymattomien kasityskyvyn ylépuolelle, voi avau-
tua tie muinaisen tiedon palauttamiseen, ja pienten mysteerien
tutkimisen tiytyy kdydd suurten opetuksen edelld. Suuria ei
koskaan julkaista painettuna; ainoastaan opettaja voi antaa niiti
oppilailleen “suusta korvaan”. Mutta pienet mysteerit, syvien
totuuksien osittainen paljastus, voi jo nyt, saada entisen paik-
kansa, ja sellainen kirja kuin tdmé on tarkoitettu esittimiin
yleispiirteitd ja osoittamaan ensin hallittavien opetusten luon-
teen. Milloin annetaan vain viittauksia, voi lukija niitd vakavas-
ti ja rauhallisesti miettien saada ndkyviinsd niiden pdipiirteet,
ja jatkuvasta mietiskelystd ldhtevé valo paljastaa véhitellen yha
enemmadn. Silld mietiskely rauhoittaa alemman ymmarryksen,
joka aina on kiinni ulkonaisissa asioissa. Vasta sitten kun alem-
pl ymmaérrys on saatu tyyntymdéén, voi henki sitd valaista. Hen-
kisten asioiden tieto on saatava sisdltdpdin eikd ulkoa, siitd ju-
malallisesta hengesti, jonka temppeleitd me olemme (1 kor. 3:
16), eikd miltddn ulkonaiselta opettajalta. Néitd asioita on ’hen-
kisesti punnittava” sen jumalallisen, sisdisen hengen, sen “kris-
tuksen mielen” valossa, josta suuri apostoli puhuu (1 kor. 2:
14), ja tdima sisdinen valo vuotaa alempaan ymmaérrykseen.

Tamai on jumalallisen viisauden, todellisen teosofian tie. Se
ei ole, niin kuin jotkut arvelevat, huono mukaelma hindulai-
suutta - buddhalaisuutta tai taoismia tai mitéén erityistd uskon-
toa. Se on salaista kristinuskoa yhtd hyvin kuin salaista bud-
dhan uskoa ja se kuuluu yhtd hyvin kaikkiin uskontoihin eika
mihinkddn yksinomaisesti. Se on ollut niiden ajatusten léhtee-
nd, joita tdssd pienessd teoksessa tarjotaan avuksi kaikille, jotka
etsivit valoa — sitd “totista valoa” joka valistaa jokaisen ihmi-
sen joka maailmaan tulee” (Joh. 1:9), vaikka useimpien silmat
eivit vield ole auenneet sitd valoa ndkeméddn. Se ei tuo itse va-



loa. Se sanoo ainoastaan: “Katso valoa” Silld ndin olemme
kuulleet. Se vetoaa vain niihin harvoihin, joilla kaipaavat
enemman kuin ulkonaiset opetukset heille antavat. Niille, jotka
ovat tiysin tyytyvéisid ulkonaisiin opetuksiin, timé ei ole tar-
koitettu. Silld miksi leipad tyrkytettdisiin kylldisille? Mutta nal-
kaisille se voi olla leipdd eiki kivea.



I LUKU

Uskontojen salattu puoli

Néhtyddn tdmén kirjan nimilehden monet, ehkdpi useimmat,
kaantyvit pois arvellen, ettei silld, mitd voidaan sanoa kristin-
uskon salaiseksi puoleksi ole mitddn arvoa. Tavallinen kansan-
omainen késitys on, ettei kristinuskoon kuulu mitdén salaista
opetusta ja ettd “mysteerit”, niin pienet kuin suuretkin, olivat
yksinomaan pakanallisia laitoksia. Ensimmadisten vuosisatojen
kristityille niin tuttu sanonta “Jeesuksen mysteerit” herattdisi
hdammastyksen huudahduksen heiddn nykyaikaisissa jalkeldi-
sissddn ja epdilevin hymyn, jos silld tarkoitettaisiin jotakin eri-
koista ja tiettyd laitosta varhaisessa kirkossa. Suorastaan kers-
kaillaan silld, ettei kristinuskolla ole salaisuuksia, vaan ettd se
sanoo sanottavansa kaikille poikkeuksetta. Sen totuuksia pide-
tddn niin yksinkertaisina, ettd “tyhmékdidn vaeltaja ei niissd
eksy”, ja “’yksinkertainen evankeliumi” on tullut yleiseksi sa-
nanparreksi.

On sen vuoksi vélttdmatontd selvisti osoittaa, ettd ainakin
varhaisessa kirkossa kristinuskolla oli aivan niin kuin muillakin
suurilla uskonnoilla salattu puoli, jota wvarjeltiin kuin
kallisarvoista aarretta ja jonka salaisuuksia mysteereissé
paljastettiin ainoastaan harvoille valituille. Mutta ennen sitd
meiddn on parasta punnita kysymystd koko laajuudessaan
nidhddksemme, miksi joka uskonnossa tdytyy olla tillainen
salattu puoli, jotta se olisi vankka ja kestdvd. Silloin jo
etukdteen voimme tehdi johtopédétoksen, ettd kristinuskossakin
on salainen puoli, ja viittaukset sithen kirkkoisien kirjoituksissa



tuntuvat yksinkertaisilta ja selviltd eivitkd hammaistyttivilti ja
kasittdimattomiltd. Tdmén salaisen puolen olemassaolo on
todistettavissa historiallisena tosiasiana, mutta osoitettakoon
myos, ettd se jarjen kannalta on valttimaton.

Vastattavanamme on ensinndkin kysymys: mika on uskonto-
jen tarkoitus? Ne on saatu viisaammilta ithmisittd kuin kansojen
suuri enemmisto ja ne ovat tarkoitetut jouduttamaan ihmiskun-
nan kehitystéd. Jotta timé olisi tehokasta, niiden tiytyy vaikut-
taa yksiloihin. Mutta kaikki ihmiset eivit ole samalla kehitysta-
solla, vaan kehitystd voidaan kuvata nousevaksi rinteeksi, jon-
ka joka kohdalla on ihmisid. Kehittyneimmét ovat vihimmaén
kehittyneitd paljon ylempind niin &dlyltdédn kuin luonteeltaan-
kin. Késitys- ja toimintakyky vaihtelee joka asteella. On sen
tdhden hyodytontd antaa kaikille samaa uskonnollista opetusta.
Se mité auttaisi dlykédstd olisi kokonaan késittdmatonta tyhmal-
le; se mikd nostaisi pyhdn miehen haltioihinsa, ei vaikuttaisi
mitddn rikoksentekijdén. Jos opetus on omiaan auttamaan yk-
sinkertaista, se on sietimittomén karkeaa ja tyhjdi filosofille,
ja mikd pelastaa rikollisen, on periti hyddytontd pyhélle mie-
helle. Kuitenkin ndmé erilaiset ihmiset kaipaavat uskontoa, jot-
ta jokainen voisi kohota korkeampaan eldmdidn kuin mitd han
viettdd, eikd toista ihmisluokkaa saa uhrata toisen tdhden. Us-
konnon tdytyy olla eri asteista niin kuin kehityskin on, muuten
se ei taytd tarkoitustaan.

Seuraava kysymys on: milld tavalla uskonnot koettavat jou-
duttaa ihmiskunnan kehitystd? Uskonnot koettavat kehittda ih-
misen siveellistd ja édlyllistd olemusta ja auttaa henkistd luontoa
ilmentdmaiin itseddn. Pitden thmisid monipuolisena olentona ne
koettavat vastata hdnen kaikkien olemuspuoltensa vaatimuksia
ja antaa kaikille sopivaa opetusta, miten erilaisia ihmisten tar-
peet lienevitkin. Sen tdhden tiytyy olla kaikkien jérkeen ja sy-
ddmeen soveltuvia opetuksia. Ellei uskonto tavoita ja hallitse
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dlyéd, ellei se puhdista ja innoita tunteita, se ei tdytd tarkoitus-
taan. Eikd uskonto vetoa ainoastaan dlyyn ja tunteisiin, vaan se
pyrkii, kuten sanottu, herdttdméén ihmisen henkisen luonnon.
Se vastaa thmiskunnan sisdiseen pyrkimykseen, joka alituisesti
ajaa ihmissukua eteenpdin. Syvélla kaikkien ihmisten syddmis-
sd eldd néet taukoamaton Jumalan etsintd — vaikka usein tila-
péisten olosuhteiden himmentdmind ja usein omien etujen ja
painostavien huolien tukahduttamana. ’Niin kuin peura himoit-
see tuoretta vettd, niin ihmiskunta himoitsee Jumalaa” (Ps.
42:1).

Vilistd tdméa etsiminen pysdhtyy joksikin aikaa ja kaipaus
ndyttdd hdvidvén. Esiintyy sivistysaikoja ja ajatussuuntia, joissa
tdméd ihmishengen jumalkaipuu — sen pyrkiminen alkuléhtee-
seensd, kuten vesi pyrkii aina tasapainoon, lainataksemme
Giordano Brunon vertauksen — ndyttdd sammuneen ja hdvin-
neen. Yhté kaikki kaipuu heréé taas ja uudelleen ihmishenki et-
sii sitd, mikd kaikkeudessa on sen omaa luontoa, osa halajaa
kokonaisuutta. Vaikka tdméa pyrkimys on ajoittain maahan pol-
jettu ja masennettu, se nousee taas yhéd uudelleen hellittdmatti
ja osoittautuu siten ihmisluonnon sisdiseksi taipumukseksi ja
havidmattoméksi ominaisuudeksi. Ne jotka riemuiten julista-
vat: “’katso, se on kuollut”, huomaavat sen taas uhmailevan hei-
td vahentymattomin voimin. Ne jotka rakentavat vilittimaétta
siitd, nékevit taidolla tehtyjen salvosten sortuvan kuin maanja-
ristyksessd. Ne jotka arvelevat sen eldneen aikansa, huomaavat
mitd hurjimpien taikauskojen seuraavan sen kieltimistd. Se on
niin olennaista ihmisyydelle, ettd ihminen tahtoo saada kysy-
myksiinsd jonkin vastauksen, ennemmin vairdnkin kuin ei mi-
tdén. Jollei hdn voi 16ytdd uskonnollista totuutta, hin omaksuu
harhauskon mieluummin kuin on ilman uskontoa ja luo mitd
raaimpia ja ristiriitaisimpia ihanteita mieluummin kuin tunnus-
taa, ettd ithannetta ei ole.
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Uskonto antaa siis télle kaipuulle vastineen ja koskettaa ih-
misluonnon korkeampaa osaa, kehittdd, puhdistaa ja johdattaa
sitd kohti sen oikeata pddmaddrdd — ithmishengen yhtymisti ju-
maluuteen, niin ettd “Jumala on kaikki kaikessa” (1 Kor.
15:28).

Seuraava kysymys, joka on vastattavanamme, kuuluu: mika
on uskontojen lihde? Téhdn kysymykseen on viime aikoina
saatu kaksi vastausta — vertailevilta jumaluustarujen tutkijoilta
ja vertailevilta uskonnon tutkijoilta. Molemmat perustavat vas-
tauksensa tunnettujen tosiasiain yhteiselle pohjalle. Tutkimus
on epddmattomasti todistanut, ettd maailmanuskonnot ovat
huomattavasti samanlaisia perusopeissaan ja siveyssdannois-
sddn ja perustajiinsa ndhden, jotka kdyttdvit yli-inhimillisid
voimia ja osoittavat erinomaista siveellistd suuruutta kaytties-
sddn keinoja, jotka johtavat yhteyteen nidkyméittomien maail-
mojen kanssa ja vertauskuvia, joilla he ilmaisevat johtavia aat-
teitaan. Tdma yhtdldisyys, joka monessa tapauksessa on suoras-
taan identtinen, todistaa kummankin ylld mainitun koulukun-
nan mukaan, ettd uskonnoilla on yhteinen alkuperé.

Mutta kun on kysymys tdmén yhteisen syntyperdn luontees-
ta, ndmi kaksi koulukuntaa eroavat toisistaan. Vertailevat ju-
maluustarujen tutkijat vaittavit, ettd yhteinen alkuperd on yh-
teinen tietimattomyys ja ettd ylevimmaét uskonnolliset opit ovat
ainoastaan raakalaisten ja barbaarien uskomusten hienostunutta
jalkikaikua, uskomusten, joihin primitiiviset ihmiset pédatyivat
katsellessaan itseddn ja ympdristoddn. Henkien, taikakalujen,
luonnon ja auringon palvelus — siind se pohjamuta, josta on
kasvanut uskonnon ihana lilja. Krishna, Buddha, Laotse ja Jee-
sus ovat hyvin sivistyneitd, mutta polveutuvat suoraan villien
tanssivista poppamiehistd. Jumala on yhdistetty kuva lukemat-
tomista jumalista, jotka ovat luonnonvoimien personoitumia
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jne. Sanalla sanottuna: uskonnot ovat saman rungon - inhimilli-
sen tietdmattomyyden — oksia.

Vertailevat uskonnon tutkijat taas arvelevat, ettd kaikki us-
konnot ovat perdisin jumalallisten ihmisten opetuksista, joita
on annettu maailman kansoille ajasta aikaan aina sen mukaan
kuin ihmiset ovat kyenneet niitd vastaanottamaan, ja aina on
opetettu samaa siveysoppia, esitetty samoja puhdistuskeinoja,
kéytetty samaa merkitsevid vertauskuvia. Villikansojen uskon-
not — henkien palvelus ym. — ovat rappeutumia, todellisten
uskontojen turmeltuneita ja vééristyneitd jilkeldisid. Auringon
palvelu ja luonnon palvelun puhtaat muodot, olivat aikoinaan
jaloja uskontoja, syvisti allegorisia, mutta tdynnd syvaa totuut-
ta ja tietoa.

Suuret opettajat — néin vaittdvat hindulaiset, buddhalaiset ja
muutamat vertailevat uskonnon tutkijat — muodostavat pysy-
vian veljeskunnan, joka on syntynyt ihmiskunnan yldpuolelle
kohonneista olennoista, jotka ilmestyvit miérdajoin valaise-
maan maailmaa ja ovat ihmissuvun henkisid vartijoita. Tdma
katsantokanta on lyhyesti sanoen seuraava: uskonnot ovat yh-
teisen rungon — jumalallisen viisauden — oksia.

Talla jumalallisella viisaudella on eri nimid, viisaus, gnosis,
teosofia jne., ja muutamat ovat eri aikoina halunneet niin ko-
rostaa uskoaan uskontojen yhteyteen, ettd ovat pitdneet teoso-
fian nimed kaikkia ahtaampia nimityksid parempana.

Néiden kahden vastakkaisen oppisuunnan véitteiden keski-
ndinen arvo tdytyy ratkaista sen mukaan, kuinka patevd kum-
mankin esittima todistelu on. Jalon aatteen ilmeneminen rapeu-
tuneessa muodossa voi usein ldheisesti muistuttaa alhaisen aat-
teen hienontunutta tulosta, ja ainoa keino, milld rappeutuminen
ja kehitys voidaan toisistaan erottaa, on kaukaisimpien ja 1i-
himpien esi-isien tutkiminen, mikéli mahdollista. Viisauteen
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uskojat esittdvit tdllaisen todistuksen. He viittavit, ettd uskon-
tojen perustajat, heiddn muistiin merkittyjen opetustensa mu-
kaan arvosteltuina, olivat paljon korkeammalla tasolla kuin ta-
vallinen ihmiskunta. Uskontojen pyhit kirjat sisdltavit siveys-
sadntdjd, ylevid aatteita, runollista pyrkimystd, syvid filosofisia
kasityksid, joiden kauneutta ja ylevyyttd samojen uskontojen
my6hemmit kirjoitukset eivét ldheskddn tavoita, so. vanha on
uutta korkeammalla eikd pédinvastoin. Ei voida esittdd yhtddn
tapausta, jolloin véitetty hienontuminen ja parantuminen olisi
nykyisten uskontojen ldhteend. Sitd vastoin voidaan osoittaa
monta tapausta, jolloin puhtaita opetuksia on seurannut rappeu-
tuminen. Jos tarkoin tutkitaan villikansojenkin uskontoja, niin
niissd tavataan ylevien ihanteiden jilkid, jotka selvisti ovat vil-
li-thmisten luomiskyvyn yldpuolella.

Tatd viimeksi mainittua kysymystéd on kisitellyt Mr. Andrew
Lang, jota — hénen kirjastaan ”The Making of Religion” péét-
tden — voidaan pitdd vertailevana uskonnon tutkijana parem-
min kuin vertailevana jumaluustarujen tutkijana. Hén osoittaa
yhteisen perintitiedon olemassaolon ja véittia, ettd villi-ihmi-
set itse eivat ole voineet sitd kehittdd, koska heiddn tavalliset
uskomuksensa ovat raakoja ja heiddn jarkensd, vdhin kehitty-
nyt. Hén osoittaa, kuinka raakojen ja alhaisten kisityskantojen
takana on ylevid traditioita, jotka késittelevét jumalallisen ole-
muksen luontoa ja sen suhdetta ihmisiin. Jumalolennot, joita
palvellaan, ovat enimmékseen oikeita paholaisia, mutta kaik-
kien niiden takana on hdmairé, mutta loistava, kaiken yli kohoa-
va Olevainen, ei juuri koskaan nimeltd mainittu, mutta kuiska-
ten sanottu kaiken ldhteeksi, voimaksi, rakkaudeksi ja hyvyy-
deksi, joka on liian lemped herédttiméin pelkoa, liian hyvi vaa-
timaan hartaita rukouksia. On ilmeisti, ettd tdllaisia ajatuksia
eivit ole voineet synnyttdd villi-ihmiset, joiden keskuudessa
niitd on tavattu, vaan ne pysyvét kauniina todistuksena jonkun
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suuren opettajan ilmoituksista, ja tavallisesti hinesté itsestdin-
kin on hdmaérid muistoja 10ydettdvissd, tuosta viisauden pojasta,
joka kaukaisina aikoina on tuonut julki muutamia totuuden sir-
paleita.

Vertailevien jumaluustarujen tutkijoiden omaksuman niko-
kannan jirkevyys ja oikeutus on ilmeinen. He tapasivat kaik-
kialla raakalaiskansojen keskuudessa alhaisia uskonnon muoto-
ja. Niiden néhtiin seuraavan yleisté sivistyksen puutetta. Jos pi-
detddn sivistyneitd ihmisid sivistyméttomistd kehittyneind, niin
eikd ole aihetta pitdd myos sivistynyttd uskontoa sivistymétto-
mastd kehittyneend? Sehdn on ensimmdiinen mieleen tuleva
ajatus. Ainoastaan perusteellisempi tutkimus voi osoittaa, ettd
meididn aikojemme villit eivét ole esi-isiemme perusmuotoja,
vaan entisten suurten sivistyskansojen rappeutuneita jalkeldisia
ja ettd ithmista ei jétetty lapsuudessaan kasvamaan huolenpidot-
ta, vaan hén sai vanhemmilta veljiltdén uskonnon ja sivistyksen
alkuopetusta. Tdma késityskanta on saanut tukea sellaisista to-
siasioista, joita Lang on esittinyt, ja silloin herdd kysymys: kei-
td olivat nimé vanhemmat, joista traditiot kaikkialla kertovat?

Jatkaessamme tutkistelua seuraa kysymys: keille ihmisille
annettiin uskonnot? Téssd on sama pulma, jonka kanssa jokai-
nen uskonnon perustajakin joutuu tekemisiin, joka koskee itse
uskonnon péitarkoitusta, nimittdin ihmiskehityksen joudutta-
mista, ja siitd seuraa, ettd hinen tiytyy pitdd huolta kaikista ke-
hittyvan ihmiskunnan eri asteista. Ihmisié on kaikilla kehitysas-
teilla raakalaisista kehittyneimpiin saakka, on neroja ja mitd
yksinkertaisimpia, on korkealle kehittyneitd ja monipuolisia si-
vistyksid ja alhaisia ja yksinkertaisia yhteisojd. Yhdessé sivis-
tyksessdkin tapaamme mitd vaihtelevimpia muotoja — periti
tietdimattomid sekd suuria oppineita ajattelevia ja huolettomia,
henkisid ja eldimellisid. Jokaista on kuitenkin autettava silld
kohdalla missd hdn on. Jos kehitys on tosi, tdimd vaikeus on
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valttdmiton, ja jumalallisen opettajan tdytyy ottaa se huomioon
ja voittaa se, muutoin hinen tyonsd epdonnistuu. Jos ihminen
kehittyy niin kuin kaikki hédnen ymparilldén kehittyy, niin nii-
den erilaisten jarjen kehitysasteiden tdytyy olla kaikkialla ih-
miskunnalle luonteenomaisia, ja kaikkien maailmanuskontojen
on otettava ne huomioon.

Huomaamme siis, ettei sama uskonnon opetus riitd edes yh-
delle kansalle, vield vihemmén yhdelle sivistykselle tai koko
maailmalle. Jos olisi vain yksi opetus, joutuisi suuri osa niisti,
joille sitd annetaan, kokonaan sen vaikutuksen ulkopuolelle.
Jos se sovelletaan niiden mukaan, joiden jarki ei ole kehittynyt,
joiden moraali on alkeellinen ja kdsityskyky tylsd, niin ettd se
auttaisi ja kehittdisi heitd, se on aivan soveltumaton samaan
kansaan kuuluville yksiléille, joilla on selvit ja hienot siveelli-
set késitykset terdvé ja kehittynyt dly sekd henkisyys orastava-
na. Jos taas jalkimmaiistd ryhmda on auteltava, jos jérjelle on
opetettava sellaista filosofiaa, jota se voi pitdd ihailtavana, jos
hienoja siveyskasityksid on yhé jalostettava ja jos orastavan
henkisyyden on saatava kehittyd tdyteen kukkaansa, silloin us-
konnon tulee, olla niin henkisté, niin jarkevai ja siveellistd, ett-
el se edelliselle ryhmille saarnattuna voi koskettaa heidén jar-
kedédn tai syddntddn, vaan se tuntuu heistd merkityksettomalta
kykenemittd herdttdmddn heiddn piilevdd dlyddn tai antamaan
heille herdtettd puhtaampaan siveellisyyteen.

Katsellessamme néitd uskontoa koskevia tosiasioita, uskon-
non tarkoitusta, keinoja, alkuperdd, ihmisluontoa ja sen vaihtu-
via tarpeita ja tunnustaen ihmisen henkisen, élyllisen ja siveel-
listen kykyjen kehityksen ja sen seikan, ettd kaikki ihmiset tar-
vitsevat omalle kehitysasteelleen sopivaa harjoitusta, joudum-
me huomaamaan, ettd on vilttimatontd antaa eri asteista us-
konnon opetusta, joka vastaa nditd erilaisia tarpeita ja auttaa
kutakin thmistd hdnen omalla paikallaan.
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On vield toinenkin syy, miksi kaivataan muutamien totuuk-
sien salaista opetusta. Nithin soveltuvat sanat ’tieto on valtaa”.
Kun julkisesti levitetddn syvésti dlyllistd filosofiaa, joka kyke-
nee kehittdimain terdvadkin dlyé ja vetiméin puoleensa ylevaa-
kin mieltd, se ei voi vahingoittaa ketdén. Sitd voidaan empimét-
td saarnata, silld se ei voi vetdd puoleensa tietimatontd, vaan
hén pitdd sitd kuivana, jiykkdnd ja ikdvénd. Mutta on oppeja,
jotka koskettelevat luonnon rakennetta, paljastavat salaisia la-
keja ja luovat valoa hdmériin tapahtumiin, joiden tunteminen
tietdd valtaa luonnon voimien yli ja tekee ihmisen kykenevéksi
kayttdmadn niitd haluamaansa tarkoitukseen, niin kuin kemisti
voi panna kokoon kemiallisia aineita. Sellainen tieto olisi san-
gen hyodyllistd korkealle kehittyneille ihmisille ja voisi lisdtd
heiddn palveluskykyéddn. Mutta jos titd tietoa julistettaisiin
maailmalle, sitd voitaisiin ja tahdottaisiin kdyttdd védrin, aivan
kuten Borgiat ja muut keskiaikana véairinkdyttivit hienojen
myrkkyjen tuntemusta. Se voisi joutua sellaisten ihmisten hal-
tuun, joiden ély olisi voimakas, mutta himot hillitseméattomat ja
jotka ndin ollen itsekkdiden vaistojen ohjaamina etsisivét vain
omaa voittoaan vilittimattd yhteisestd hyvistd. He voisivat
joutua kiusaukseen hankkia sellaisia voimia, jotka kohottaisivat
heidit tavallisten ihmisten yldpuolelle ja muu ithmiskunta jou-
tuisi heiddn armoilleen. He voisivat rynnétd hankkimaan tietoa,
joka korottaisi omistajansa yli-inhimilliseen asemaan. Taméan
tiedon saavutettuaan he tulisivat vield itsekkddammiksi, var-
memmiksi eristymisessddn muista ihmisistd, heiddn ylpeytensa
saisi virikettd ja he sydksyisivit ehdottomasti sille tielle, joka
johtaa noituuteen, vasemman kéden tielle, jonka padméérd on
eristyminen eikd ykseys. He eivit ainoastaan itse kérsisi sisim-
misséd luonnossaan, vaan uhkaisivat vield yhteiskuntaakin, joka
jo nytkin kérsii sellaisten ihmisten takia, joiden ély on kehitty-
neempi kuin omatunto. Sen tdhden on vilttiméatontd pitdad sa-
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lassa erditd opetuksia niiltd, jotka siveellisesti ovat kypsymétto-
mid niitd vastaanottamaan. Tdmén valttiméattomyyden tuntee
jokainen opettaja, joka kykenee jakamaan sellaista tietoa. Hén
haluaa antaa tietoa niille, jotka kéyttdvit valtaansa yhteiseksi
hyvéksi, ihmiskunnan kehityksen jouduttamiseksi, mutta hén ei
tahdo antaa sitéd sellaisille, jotka kdyttdisivét sitd itsensd korot-
tamiseksi muiden kustannuksella.

Okkultinen historia, joka kertoo raamatun mainitsemista ve-
denpaisumustapahtumista, osoittaa, ettei timi ole ainoastaan
teoriaa. Muinaisina aikoina Atlantiksen mantereella ei tdméin
tiedon saamiseksi asetettu kokelaille tarkkoja siveellisid puh-
tauden, jalouden ja epiitsekkyyden ehtoja. Alynsi puolesta kel-
vollisia opetettiin, kuten nykyaikana opetetaan tavallista tiedet-
td. Julkisuus, jota nyt niin kérkkaésti vaaditaan, oli silloin yleis-
td, ja siitd oli seurauksena, ettd ihmiset tulivat jattildisiksi tie-
dossa mutta my6s pahassa, kunnes maa huokaili heidin jalko-
jensa alla ja poljetun ihmisyyden tuskan huuto kuului kautta
maailmoiden. Silloin tapahtui Atlantiksen hévitys ja koko tuo
suurt manner hukkui valtameren aaltoihin. Tastd kertovat osit-
tain juutalaisten kirjoitukset Nooakin aikuisesta vedenpaisu-
muksesta ja kaukaisen iddn hindulaiset tarinat Vaivasvata Ma-
nusta.

Tuon vaarallisen kokemuksen jélkeen, ettd epidpuhtaiden ké-
sien oli sallittu tarttua tietoon, joka on valtaa, ovat suuret opet-
tajat asettaneet jyrkkid puhtauden, epéitsekkyyden ja itsehillin-
nidn ehtoja kaikille pyrkijoille, jotka haluavat saada opetusta.
He kieltdvit ehdottomasti antamasta téllaista tietoa sellaiselle,
joka ei suostu ankaraan kuriin poistaakseen itsestddn eristyksen
tunteen ja oman edun tavoittelun. He korostavat enemmén ko-
kelaan siveellistd voimaa kuin dlyllistd kehitysté, sillé itse ope-
tus kehittdd dlyd samalla kun se korostaa siveellistd luontoa.
Mieluummin nuo suuret olennot sallivat tietdméttdmien moittia
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itseddn itsekkdidstd tiedon salaamisesta kuin syoksevét maail-
man toiseen Atlantiksen katastrofiin.

Tulemme siis sellaiseen johtopédédtokseen, ettd kaikissa us-
konnoissa on vilttimatta oleva salainen puoli. Kun sitten teo-
riasta siirrymme kdytantoon, kysymme: onko tillainen salainen
puoli menneisyydessd kuulunut maailman uskontoihin? Empi-
mattd ja epdroimattd vastaamme siithen: jokainen suuri uskonto
on viittdnyt omaavansa salaisen opin ja selittdnyt sen olevan
teoreettisen ja kédytdnnollisen mystitkan eli okkultisen tiedon
varastona. Kansanomaisen opetuksen mystillinen selitys oli jul-
kista ja se esitettiin vertauskuvien muodossa, niin ettd karkeat
ja jarjettomat selitykset ja kertomukset saivat sellaisen tulkin-
nan, jonka jérki saattoi hyvidksyd. Tamén tietopuolisen ja kan-
sanomaisen mystiikan taustana oli kdytdnndllinen mystiikka,
salainen henkinen opetus, jota annettiin ainoastaan tunnetuilla
ja julkaistuilla ehdoilla, jotka jokaisen kokelaan oli tiytettdva.
Pyhi Klemens Aleksandrialainen mainitsee tdstd mysteereiden
jaotuksesta. “Puhdistuksen jélkeen”, hdn sanoo, “ovat pienet
mysteerit, joissa lasketaan opetuksen ja alkuvalmistuksen pe-
rustus, ja suuret mysteerit, joissa mitién ei jad oppimatta maail-
mankaikkeudesta, vaan jiljelld on ainoastaan luonnon ja olioi-
den katseleminen ja késittiminen” (Stromata, V kirja, 11 luku).

Kieltimatta oli tdllainen kanta vanhoilla uskonnoilla. Egyp-
tin mysteerit olivat tuon muinaisen maan loistona, ja Kreikan
jaloimmat pojat, kuten Platon, menivit Saisiin ja Teebaan
Egyptin viisaudenopettajain vihittidviksi. Persialaisten Mithra-
mysteerit, Kreikan Orfeuksen ja Bakkuksen mysteerit ja myo-
hemmit eleysilaiset puoli-mysteerit, Samotrakeen, Skyytian ja
Kaldean mysteerit ovat ainakin nimeltdén tuttuja. Laadultaan
sangen voimattomien eleysilaistenkin mysteereiden arvoa ylis-
taviat Kreikan etevimmét miehet, kuten Pindaros, Sofokles,
Isokrates, Plutarkos ja Platon. Varsinkin pidettiin hyddyllisend
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niiden suhtautumista kuoleman jélkeiseen olemassaoloon, kos-
ka vihitty oppi niissd sen, mikd takasi hénelle tulevan onnen.
Vieldpd Sopater viitti, ettd vihkimys saattoi sielun yhteyteen
jumalallisen luonnon kanssa, ja Demeterille omistetussa julki-
sessa hymnissd viitataan pyhddn lapseen lakkokseen, hdnen
kuolemaansa ja ylosnousemiseensa, joita mysteereissa késitel-
tiin. (Ks. Encycl. Britannica, yhdeksis painos, artikkeli mystee-
reista.)

Jamblikukselta, kolmannen ja neljannen vuosisadan (jKr.)
suurelta teurgilta, saamme kuulla paljon mysteereiden tarkoi-
tuksesta. Teurgia oli magiaa, ’pappistieteen viimeinen osa”
(Pselluksen sanat, toistettu T. Taylorin kirjassa ” Jamblikus on
the Mysteries”, s. 343) ja sitd harjoitettiin suurissa mysteereissi
ylhdisten olentojen ilmestysten aikaansaamiseksi. Ne periaat-
teet, joihin mysteerit nojautuivat, voidaan lyhyesti esittdd néin:
On olemassa yksi, joka on ollut ennen kaikkia olioita, liikku-
maton, levdten oman ykseytensd yksindisyydessd. Siitd syntyy
ylhdinen Jumala, itsesyntyinen, hyvyys, olioiden alkuldhde,
juuri, jumalien Jumala, ensimmadinen syy, joka ilmenté4 itsensi
valona (Ibid. s. 301). Hénestd ldhtee jdrjellinen maailma tai
thanteellinen maailmankaikkeus, kaikkiallinen jérki, n o u s, ja
sithen kuuluvat ruumiittomat eli jérjelliset jumalat. Tastd ldhtee
maailman sielu, johon kuuluvat ”jumalalliset dlylliset muodot,
jotka ovat ldsnd jumalien nédkyvissd ruumiissa” (Ibid. s. 72).
Sitten tulevat yli-inhimillisten olentojen eri hierarkiat, arkkien-
kelit, hallitsijat, enkelit, demonit ym. Ihminen kuuluu alempaan
jarjestelmiin, yhtyy sithen luonnossaan ja kykenee sen tunte-
maan. Tdma tieto saavutettiin mysteereissd ja se johti yhteyteen
jumalan kanssa.'

1 Encyclopedia Britannica'ssa oleva mystiikkaa késitteleva artikkeli siséltda
seuraavaa Plotinuksen (204-206 jKr.) opetuksesta: ”Yksi (yllamainittu
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Mysteereissa selvitettiin nditd oppeja “kaikkien olioiden erié-
mistd ja palaamista Yhteen ja Yhden kaikkiallista yliherruutta”
(Jamblikus s. 73), ja lisdksi herétettiin erilaisia olentoja, jotka
ilmestyivdt milloin opettamaan, milloin ylentdimiin ja puhdis-
tamaan pelkdlld ldsndolollaan. ”Jumalat”, sanoo Jamblikus,
”ovat hyvéntahtoisia ja suosiollisia ja antavat valoansa teurgeil-
le ylenmédrin kutsuen heidén sielujansa luokseen, yhdistden
niitd itseensd ja totuttaen niitd vield ruumiissaan eldvind eroa-
maan ruumiista ja lahestyméédn omaa ikuista jérkiprinsiippidan”
(Ibid. pp. 55, 56). Sill ’sielulla on kahdenlainen eldmé, toinen
ruumiin yhteydessd, mutta toinen ruumiista erilldin oleva”, ja
on hyvin tirkedtd oppia erottamaan se ruumiista, jotta se siten
voisi yhdistyd jumaliin jérjellisilld ja jumalallisilla osillaan ja
oppia tiedon todelliset periaatteet ja jarkimaailman totuudet
(Ibid. p. 118, 119). ”Jumalien ldsndolo todella tuottaa meille
ruumiin terveyttd, sielun hyveitd, jarjen puhtautta ja sanalla sa-

ylhdinen jumala) on korotettu nousin ja ideoiden ylapuolelle. Se kohoaa
olemassaolon ylépuolelle eikd sitd voida jarjelld kasittdd. Itse se on le-
vossa, mutta sen omasta tdydellisyydestd ikddn kuin sdteilee sen kuva,
jota sanotaan nous'iksi ja joka muodostaa jarkimaailman ideajérjestel-
mét. Sielu on vuorostaan nous'in kuva eli tuote ja synnyttdd liikunnol-
laan ruumiillisen aineen. Sielu siis ikdén kuin kéantyy kahtaanne péin
— nous'iin, josta se on lahtoisin, ja aineelliseen eldmién, joka on sen
oma tuote. Siveellinen pyrkimys on aistittavan hylkimistd; aineellinen
olemassaolo on jumalasta vieraantumista . . . Adrimmaisen médrinpdin
saavuttamiseksi tdytyy ihmisen jattdd ajatuskin taakseen, silld ajatus on
litkunnan muoto ja sielu pyrkii sithen liikkumattomaan lepoon, joka
kuuluu Yhdelle. Ylimaailmalliseen jumaluuteen yhtyminen ei ole niin
paljon tietoa tai nidkyd kuin hurmiota, haltioissa oloa, “kosketusta”.
Uusplatonilaisuus on siis “ennen kaikkea tdydellisen rationalismin jér-
jestelma, ts. se viittdd, ettd jarki kykenee késittiméén koko maailman-
kaikkeuden jérjestelmén. Mutta mikéli jumala tunnustetaan jirjen yla-
puolella olevaksi, tulee mystiikka jossain mdérin kaikki késittdvéin ra-
tionalismin tdydennykseksi. Jarjestelmén huippukohta on muuan mys-
tillinen toiminta”.
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noen kohottaa kaiken meissd olevan oikeaan luontoonsa. Se
ndyttdd sielumme silmélle sen, miké ei ole ruumis, ikddn kuin
se olisi ruumis, ruumiin silmien kautta" (Ibid. pp. 95, 100).
Kun jumalat ilmestyvit, ’péddsee sielu vapaaksi himoista, saa-
vuttaa yliluonnollisen tdydellisyyden ja loistavan voiman ja saa
nauttia jumalan rakkautta ja dédretontd iloa” (Ibid. p. 101). Ta-
ten saamme jumalallisen eldmén, saavutamme jumalan todelli-
suuden.

Mysteereiden huippukohta oli se, jolloin vihitty tuli jumalak-
si joko yhtymilld ulkopuolellaan olevaan jumalalliseen olen-
toon tai tdysin tajuamalla sisdssddn olevan jumalallisen itsen.
Tétd sanottiin haltioitumiseksi ja se oli samanlainen tila, jota
intialainen joogi sanoo korkeaksi samadhiksi, jolloin karkea
ruumis on tainnoksissa ja vapautunut sielu saavuttaa yhtymisen
Suureen sieluun. Tdmé “ekstaasi ei ole samanniminen ominai-
suus vaan sieluntila, joka muuttaa sielun niin, ettd se késittdd
sen, mikéd ennen oli salattua. Tama4 tila ei ole pysyvéinen ennen
kuin yhtymisemme jumalaan on ikuinen. Tédssd maallisessa elé-
massd ekstaasi on ainoastaan vildhdys . . . [hminen voi lakata
olemasta ihminen ja tulla jumalaksi, mutta hén ei voi olla ihmi-
nen ja jumala yhtaikaa” (G. R. S Mead. Plotinus p.42). Plotinus
sanoo saavuttaneensa timén tilan “vasta kolme kertaa”.

My0s Proklus opetti, ettd sielun pelastuakseen oli palattava
jarkimuotoonsa ja siten vapauduttava “syntymisen pyoOrasti,
alinomaisesta harhailemisesta” ja péastiva todelliseen olemuk-
seensa, “samaisuuden aikakauden muuttumattomaan ja yksin-
kertaiseen voimaan, pois siitd alituisesta kiertoliikkeestd, joka
kuuluu erillisyyden aikaan”. Téti eldmaa etsivdt ne, joita Or-
feus vihki Bakkuksen ja Proserpinan mysteereihin. Ja timé on
tuloksena puhdistavien hyveitten harjoittamisesta (Jamblikus p.
364).
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Némi hyveet olivat valttdiméttomid suurissa mysteereissé,
koska ne tarkoittivat sen hienon ruumiin puhdistamista, jossa
sielu toimi ollessaan erillddn karkeasta ruumiista. Yhteiskun-
nalliset ja kdytdnnolliset hyveet kuuluivat ihmisen kdytdnnolli-
seen eldmddn ja niitd vaadittiin jossain méérin, ennen kuin pyr-
kija saattoi edes péésta sellaiseen kouluun, josta jaljempana pu-
hutaan. Sitten seurasivat puhdistavat hyveet, joiden avulla hie-
no ruumis, tunteiden ja alemman jirjen kdyttovéline, puhdistet-
tiin; kolmanneksi élylliset hyveet, jotka kuuluivat augoeidek-
seen eli jdrjen valoverhoon; neljinneksi mietiskelyn hyveet,
joiden avulla yhtyminen jumalaan tuli tajutuksi. Porfyrius kir-
joittaa: ”’Se joka pyrkii kdytdnnéllisiin hyveisiin, on arvokas ih-
minen, mutta se joka pyrkii puhdistavien hyveiden saavuttami-
seen, on enkeli-ihminen eli hyvd demoni. Se joka tavoittelee
yksinomaan jarkihyveitd, on jumala, mutta puhdistavien hyvei-
den mukaisesti toimiva on jumalien isd” (G. R. S. Mead. Orp-
heus, pp. 285, 286).

Paljon opetusta mysteereissd antoivat myds korkeat, henki
olennot, enkelit ym. seké suuri opettaja Pythagoras, joka oli vi-
hitty Intiassa ja joka antoi “olevaisten olioiden tiedon” vanno-
tetuille oppilailleen. Hanelld sanottiin olleen sellaisen musiikin
tiedon, ettd hén silld saattoi hillitd ithmisten hurjimmat intohi-
mot ja valaista heiddn mielensé. Téstd kertoo Jamblikus kirjas-
saan “Pythagoraan eldmi”. Nayttda luultavalta, ettd nimi Theo-
didaktos (jumalanopettama), joka annettiin Ammonius Sak-
kaalle, Plotinuksen mestarille, ei tarkoita niin paljon hénen
opetustensa ylevyyttd kuin hidnen mysteereissd saamaansa ju-
malallista opetusta.

Jamblikus selittdd muutamia mysteereissd kiytettyjd vertaus-
kuvia kehottaen Porfyriusta poistamaan ajatuksistaan vertaus-
kuvan ja tajuamaan sen dlyllisen merkityksen. Niinpad tarkoitti
”muta” kaikkea ruumiillista ja aineellista. Lootuskukalla istu-
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va jumala” merkitsi, ettd jumala kohosi sekd mudan ettd lootus-
kukan symbolisoiman jérjen yldpuolelle ja ettd hénelld oli pe-
rustuksensa itsessdédn, koska hin istui. Jos hén purjehti laivas-
sa”, niin se kuvasi hinen hallintaansa maailman yli jne. (Jamb-
likus, p. 285, et.seq.). Téstd vertauskuvien kdytdstd huomauttaa
Proklus, ettd “orfilainen menettelytapa pyrki paljastamaan ju-
malallisia asioita vertauskuvien avulla, miké oli yhteisté kaikil-
le jumaltarujen kirjoittajille” (Orpheus, p. 59).

Suurkreikassa suljettiin pythagoralainen koulu kuudennen
vuosisadan lopulla e.Kr. valtion vainon takia, mutta muita yh-
distyksid oli vield olemassa, ja ne sdilyttivit pyhédn perintdtie-
don (Ibid. p. 30). Mead viittda, ettd Platon antoi sille jarkevim-
méan muodon suojellakseen sitd lisddntyvéltd madaltumiselta ja
ettd eleysildiset rituaalit sdilyttivit muutamia sen muotoja ka-
dotettuaan sen olemuksen. Uusplatonilaiset perivét sen Pytha-
goraalta ja Platonilta ja heidédn teoksiaan pitdisi tutkia kaikkien,
jotka tahtovat ymmartdd mysteereiden maailmalle sdilyttimaa
suurenmoista kauneutta.

Pythagoralainen koulu itse on vaaditun kurin esikuva. Mead
kertoo tdstdi monia mielenkiintoisia yksityiskohtia (Ibid. pp.
263, 271) ja huomauttaa: ”Antiikin kirjailijat ovat yksimielisia
siitd, ettd tdmén harjoituksen onnistui aikaansaada mitd kor-
keimpia esikuvia ei ainoastaan suurimmasta puhtaudesta ja ja-
loimmista tunteista, vaan myos kdytoksen yksinkertaisuudesta
ja hienoudesta seké ainutlaatuisen vakavista pyrkimyksisti. Ta-
mén tunnustavat kristillisetkin kirjoittajat.” Koululla oli ulko-
puolisia oppilaita, jotka viettivdt perhe- ja yhteiskuntaeldmas,
ja ylla mainitut sanat tarkoittavat niitd. Sisemmaéssd koulussa
oli kolme astetta — ensiksi kuuntelijat, jotka opiskelivat kaksi
vuotta hiljaisuudessa tehden parastansa opetusten hallitsemi-
seksi; toinen aste oli matemaatikot, joille opetettiin geometriaa
ja musiikkia, luvun, muodon, vérin ja dinen luontoa; kolmas
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aste oli fyysikot, jotka hallitsivat kosmogoniaa ja metafysiik-
kaa. Téstd tultiin oikeisiin mysteereihin. Kouluun pyrkijoiden
tuli olla ”maineeltaan moitteettomia ja luonteeltaan tyytyvéi-
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Si1a.

Pintapuolinenkin tarkastaja huomaa selvésti, kuinka likeinen
yhteys oli ndiden erilaisten mysteereiden ja toiselta puolen in-
tialaisen joogan menettelytapojen ja tarkoitusten vililld. Ei kui-
tenkaan tarvitse otaksua, ettd antiikin kansat saivat kaiken op-
pinsa Intiasta; kaikki saivat sen samasta ldhteestd, Keski-Aa-
sian suurelta Veljeskunnalta, joka ldhetti vihittyjdnsd joka maa-
han. Kaikki he opettivat samoja oppeja ja kdyttivat samoja me-
nettelytapoja, jotka johtivat samaan pddméérdin. Kaikkien mai-
den vihittyjen vililld oli paljon yhteyttd ja heilld oli yhteinen
kieli ja vertauskuvasto. Siten Pythagoras matkusti Intiassa ja
sai sielld korkean vihkimyksen, ja Apollonius Tyanalainen seu-
rasi myOhemmin hénen teitdén. Aivan intialaisilta kuuluivat
muodoltaan ja hengeltddn Plotinuksen viimeiset sanat: Nyt
koetan viedd sisdssdni olevan itsen takaisin kaikkialliseen It-
seen” (G. R. S Mead. Plotinus, p. 20).

Hindut pitivdt ankarasti kiinni siitd, ettd ylhéistd tietoa sai
antaa ainoastaan arvokkaille. ”Tiedon pddméérin syvintd salai-
suutta . . ei ole selitettidva sellaiselle, joka ei ole poika tai oppi-
las ja jolla ei ole mielen tasapainoa” (Shvetaashvataropanishat,
6:22). Ja taas, kun on esitetty joogan ulkopiirteet, luemme:
”Nouse, herdd! Loydettydsi suuret henget, kuuntele! Tie on
yhtd vaikeasti kuljettavissa kuin partaveitsen terd. Niin sanovat
viisaat” (Kathopanishat, 3:14). Tarvitaan opettajaa, silld kirjoi-
tettu opetus ei riitd. Tiedon pddméaérd on Jumalan tunteminen —
ei ainoastaan uskominen, tuleminen yhdeksi Jumalan kanssa, ei
ainoastaan kaukaa palveleminen. Thmisen tidytyy tuntea juma-
lallisen olemassaolon todellisuus ja sitten tietid — ei ainoas-
taan heikosti uskoa ja toivoa — ettd hinen oma sisdisin itsensi

25



on yhtd Jumalan kanssa ja ettd eldmén tarkoitus on tavoittaa
tdma yhteys. Ellei uskonto voi johtaa ihmistd tdhidn tuntemuk-
seen, niin se on vain “helisevd vaski ja kilisevd kulkunen”
(Kor. 13:1).

Myos tehostettiin sitd, ettd ihmisen tuli oppia jattdmadn kar-
kea ruumiinsa: ”Vahva mies erottakoon sen (sielun) ruumiis-
taan niin kuin heindnkorren tupestaan” (Kathopanishat, 6:1-7).
Niin todella kirjoitettiin: “Kultaisessa, korkeimmassa verhossa
asuu tahraton, muuttumaton Brahman. Se, on loistavan valkea
valojen valo, jonka itsen tuntijat tuntevat” (Mundakopanishat,
I, 2:9). ”Kun nékijd ndkee kullanvérisen Luojan, Herran, Hen-
gen, jonka kohtu on Brahman, niin viisas saavuttaa korkeim-
man yhtymisen heitettyddn pois ansionsa ja vikansa” (Ibid. III,
1:3).

Eivdt heprealaisetkaan olleet vailla salaista tietoa ja vihki-
myskouluja. Naiothin profeettain seura, jota Samuel johti (1
Sam. 19:20), oli téllainen koulu ja suusanallinen opetus kulki
siind polvesta polveen. Samanlaisia kouluja oli Bethelissd ja
Jerikossa (2 Kun. 2:2,5) ja Grudenin “Concordance’ssa” on
seuraava huomiota ansaitseva kohta: “Profeettain koulut tai
opistot ovat ensimmdiset (koulut), joista raamatussa mainitaan.
Niissd profeettain lapset, s.0. heidén oppilaansa, viettivét yksi-
ndistd, ankaraa eldmii harjoituksissa, tutkimuksissa, mietiske-
lyssd ja Jumalan lain lukemisessa . . . Niitd profeettain kouluja
eli yhdistyksid seurasivat synagogat.” Kabbala, joka sisiltda
puoleksi julkisen opin, on nykyisessd asussaan uudenaikainen
kokoelma, josta osa on Moses de Leonin (kuoli v. 1305) kirjoit-
tama. Sithen kuuluu viisi kirjaa, Bahir, Zohar, Sepher Sephirot,
Sepher Yetzirah ja Asch Metzareth ja viitetdén, ettd se on sdily-
nyt suullisena opetuksena hyvin vanhoilta ajoilta — historialli-
sesti lukien. Tri Wynn Westcott sanoo, ettd heprealainen tradi-
tio laskee Zoharin vanhimpien osien synnyn aikaisemmaksi
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toisen temppelin rakentamisesta. Ja rabbi Simeon ben Jochain
sanotaan kirjoittaneen muistiin osia siitd ensimmadiselld kristil-
liselld vuosisadalla. Sepher Yeizirah’ia sanoo Saadjah Gaon,
joka kuoli v. 940, "hyvin vanhaksi” (Tri Wynn Westcott, Sep-
her Yetzirah, p. 9). Muutamat osat ikivanhasta suullisesta ope-
tuksesta ovat saaneet sijansa nykyisessd Kabbalassa, mutta
heprealaisten todellinen vanha oppi on muutamien harvojen oi-
keiden Israelin poikien kétkossa.

Niin lyhyet kuin ndma paépiirteet ovatkin, riittdnevit ne kui-
tenkin osoittamaan, ettd muissa maailman uskonnoissa kuin
kristinuskossa on ollut salattu puolensa, ja meiddn on nyt tut-
kittava kysymystd, onko kristinusko poikkeus tdstd yleisestad
sdannosta.
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II LUKU

Kristinuskon salattu puoli

A) Raamatun todistus

Néhtydmme, ettd muinaiset uskonnot kaikki yhteen &ddneen
viittivit omaavansa salatun puolen, olevansa mysteereiden var-
tijoita ja ettd tdmén viitteen vahvistivat todeksi suurimmat mie-
het, jotka pyrkivit vihkimykseen, on meidédn nyt hankittava
varmuus siitd, onko kristinusko tdimén uskontojen piirin ulko-
puolella ja yksindén vailla gnosista tarjoten maailmalle ainoas-
taan yksinkertaisen uskon eikd syvéa tietoa. Jos ndin olisi, olisi
se tosiaan valitettavaa ja todistaisi, ettd kristinusko olisi aiottu
vain yhdelle kansanluokalle eikd kaikille ihmisolennoille. Mut-
ta ettei niin ole asia, voimme kylld todistaa niin selvisti, ettei
kukaan voi sité jarkevisti epailla.

Tété todistusta kristinusko meidén aikanamme mitd kipeim-
min kaipaa, silld sen parhain kukoistus on lakastumaisillaan
tiedon puutteesta. Jos salainen opetus voidaan saattaa entiselle
sijalleen ja se saa kirsivallisid ja vakavia tutkijoita, niin ei kes-
td kauan, ennen kuin salatiede on uudelleen elvytetty. Pienem-
pien mysteereiden oppilaat tulevat suurempien kokelaiksi, ja
tiedon palatessa on opetus saava takaisin arvovaltansa. Tarve
on todellakin suuri. Silld jos katselemme maailmaa ympéril-
ldimme, ndemme, ettd ldnsimaiden uskonto todellakin kérsii sii-
td vaikeudesta, minkd teoreettisestikin ajatellen saatoimme
odottaa siitd tapaavamme. Menetettyddn mystillisen ja salaisen
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opetuksensa kristinusko on menettdmaisilldén kaikki korkeam-
min sivistyneet, ja sen osittainen elpyminen viime vuosina on
aina yhteydessd jonkin mystillisen opin palautuksen kanssa.
Kaikki viime vuosisadan viimeiselld nelikymmenluvulla eld-
neet tutkijat ovat selvilld siitd, ettd ajattelevia ja siveellisié ih-
misid on joukoittain luopunut kirkosta, koska heidén sielld saa-
mansa opetukset ovat loukanneet heidédn jarkedén ja siveellistd
tuntoaan. Turhaa on uskotella, ettd timén ajan laajalti levinneen
agnostisismin juuret ovat puuttuvassa siveellisyydessi tai tahal-
lisessa epérehellisyydessd. Jokainen, joka huolellisesti tutkii
esiintyvid 1lmiditd, myontdd, ettd monet dlykkaat ihmiset ovat
luopuneet kristinuskosta sen karkeiden uskonnollisten ajatusten
ja mahtipontisten opetuksien ristiriitaisuuden takia ja siksi, ettd
harjaantunut dly ei ole voinut hyvéksya sen kdsityksid jumalas-
ta, ihmisestd ja maailmankaikkeudesta. Ei my0s voida sanoa,
ettd jonkinlainen siveellinen rappeutuminen olisi ollut syyna
kapinaan kirkon dogmeja vastaan. Kapinalliset eivit olleet liian
huonoja uskontoonsa verraten; pdinvastoin uskonto on liian
huono heille. Kapinoiminen yleistd kristinuskoa vastaan johtui
omantunnon herddmisestd ja sen ddnen voimistumisesta. Seki
omatunto ettd jarki nousivat nditd oppeja vastaan, jotka halven-
sivat Jumalaa ja thmisti esittden Jumalan tyranniksi ja ithmisen
olemukseltaan turmeltuneeksi, joka pelastuu orjallisesti alistu-
malla.

Tuon vastarinnan syy oli siind, ettd kristinuskon opetus oli
vihitellen tullut niin yksinkeltaiseksi, ettd tietimattométkin ky-
kenivét sitd kdsittimédn. Protestantit julistivat ddnekkaasti, ett-
el saanut saarnata mitddn muuta kuin sellaista, minkd jokainen
vol ymmartdd, ettd evankeliumin kunnia oli sen yksinkertaisuu-
dessa ja ettd lapsen ja oppimattomankin piti kyetd kasittiméadn
se ja soveltamaan se eliméédnsi. Tama on kylld totta, jos silld
olisi tarkoitettu, ettd on muutamia uskonnollisia totuuksia, jot-
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ka kaikki voivat késittdd ja ettd uskonto on epidonnistunut, jos
se jattdad kohottavan vaikutuksensa ulkopuolelle alhaisimmat,
tietdméttomimmat ja yksinkertaisimmat. Mutta on védrin, aivan
védrin, jos silld tarkoitetaan, ettd uskonnossa ei ole muita to-
tuuksia kuin sellaisia, joita tietdméton voi kasittdd, ettd se on
niin koyhé ja rajoittunut, ettd silld ei ole mitdén opetettavaa,
joka olisi dlyttdmén ajatuskyvyn ja rappeutuneen ihmisen si-
veellisten késitysten yldpuolella. Véaérin, onnettoman véérin,
jos titd tarkoitetaan, silld jos tdtd kasitystd levitetddn saarnas-
tuoleista kirkoista, niin monet jalot miehet ja naiset katkovat si-
teet, joilla he ovat kiinni nuoruutensa uskossa, vetiytyvét pois
kirkosta ja jittdvat paikkansa ulkokullatuille ja tietimattomille.
He paétyvit silloin joko vilinpitimittdoméién agnostisismiin tai
— jos he ovat nuoria ja innostuneita — aktiiviseen hyokkays-
asenteeseen, koska he eivit usko, ettd sellainen voisi olla kor-
keinta, miké loukkaa jérked ja omatuntoa ja mieluummin valit-
sevat rehellisen ja avomielisen uskonnottomuuden kuin myr-
kyttivat jarkensd ja omantuntonsa sellaisen auktoriteetin kés-
kystd, jossa he eivit nde mitdén jumalallista.

Téten tutkiessamme aikamme ajattelua ndemme, ettd salai-
nen opetus kristinuskon yhteydessd on todellinen elinkysymys.
Onko kristinusko pysyvé edelleenkin ldnsimaiden uskontona?
Onko se eldva tulevina vuosisatoina ja tekevi tyotiansd kehitty-
vien lédnsimaisten rotujen ajatuseldmin muovaamiseksi? Jos se
jaa eldmain, niin sen tulee hankkia takaisin kadottamansa tieto
ja entiset mystilliset ja okkultiset opetuksensa. Sen tdytyy jil-
leen olla henkisten totuuksien luotettavana opettajana ainoan
arvokkaan auktoriteetin, tiedon auktoriteetin varassa. Jos ndma
opetukset saadaan takaisin, ndkyy niiden vaikutus pian siini,
ettd totuuden ndkopiiri laajenee ja syvenee; dogmien, jotka nyt
nayttavat pelkiltd kuorilta ja kahleilta, huomataan taas olevan
osia suurista totuuksista. Ensiksikin, salainen kristinoppi saa
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jalleen paikan temppelin “pyhéssd”, niin ettd kaikki, jotka ky-
kenevit sitd vastaanottamaan, voivat seurata siind ilmoitettuja
ajatuksia. Toiseksi okkultinen kristillisyys astuu taas alas py-
hittoon, sen verhon taakse, joka kétkee “’kaikkein pyhimmaén”,
johon ainoastaan vihitty sai astua. Silloin on taas okkultista
opetusta niiden saatavissa, jotka valmistautuvat sitd vastaanot-
tamaan muinaisten sidéntdjen mukaan ja jotka ovat nykyaikana
valmiit tdyttdiméadn muinaiset vaatimukset, laaditut niitd varten,
jotka tahtovat tuntea henkisten opetusten todellisuuden ja to-
tuuden.

Palatkaamme vield kerran historiaan ndhdiksemme, poikke-
siko kristinusko muista uskonnoista siind, ettei silld ollut mi-
tdén sisdistd opetusta, vai oliko silld timé salattu aarre kuten
muillakin uskonnoilla. Tédssd on kysymys tosiasiasta eikd teo-
riasta, ja se on ratkaistava asiakirjojen nojalla eikd nykyaikais-
ten kristittyjen mahtisanalla.

Todellakin sekd uusi testamentti ettd varhaisen kirkon kirjoi-
tukset sisdltdviat samoja véitteitd siitd, ettd kirkolla oli hallus-
saan tuollaisia oppeja, ja niistd saamme tietdd mysteereiden
olemassaolosta — niitd sanottiin Jeesuksen mysteereiksi tai
valtakunnan salaisuudeksi — kokelaille asetetuista ehdoista,
jotakin opetusten yleisluonteesta ja muista yksityiskohdista.
Monet uuden testamentin kohdat jdisivdt hdmadriksi, jolleivit
kirkkoisien ja piispojen lausunnot loisi niihin valoa, jonka
avulla ne tulevat selviksi ja ymmaérrettiviksi.

Olisi tosiaankin ihmeellistd, ellei asia olisi ollut nidin, kun
otamme huomioon, kuinka monet uskonnolliset ajatusvirtauk-
set vaikuttivat varhaiseen kristinuskoon. Ollen yhteydessé juu-
talaisten, persialaisten ja kreikkalaisten kanssa, vieldpd van-
hemmilta intialaisiltakin uskonnoilta vaikutuksia saaneena ja
syyrialaisen ja egyptildisen ajatuksen varittimana tdméa suuren
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uskonnon puun myo6hdisempi haara ei voinut olla sdilyttamétta
hallussaan muinaisia traditioita, vaan se antoi ldnsimaisten ro-
tujen kisiin ikivanhan opin tdydet aarteet. ”Pyhille muinoin il-
moitetulta uskolta” olisi todellakin riistetty sen pdéasiallisin ar-
vo. Jos siitd lansimaille sdilyneend olisi jdényt pois salaisen
opetuksen helmi.

Ensimmadinen todistuskappaleemme on uusi testamentti. Tal-
16in voimme jéttdd syrjdén kaikki monimutkaiset kysymykset
erilaisista lukutavoista ja eri kirjoittajista, jotka ovat ainoastaan
oppineiden ratkaistavissa. Kriitilliselld tutkimuksella on paljon
sanottavaa késikirjoitusten ajasta, asiakirjojen alkuperidisyydes-
td ym. seikoista. Mutta meidédn ei nyt tarvitse kosketella niita.
Voimme hyvéksya kanoniset kirjat, jotka osoittavat, miti uskot-
tiin varhaisessa kirkossa Kristuksen ja hénen ldhimpien seuraa-
jiensa opetuksista ja mitd ne sanovat vain harvoille annetun sa-
laisen opetuksen olemassaolosta. Katsokaamme ensiksi Jeesuk-
sen itsensd suuhun pantuja sanoja, joille kirkko antoi suurim-
man arvon ja sitten suuren apostoli Paavalin kirjoituksia. Pun-
nitkaamme sitten niiden miesten lausuntoja, jotka perivit apos-
tolisen tradition ja ohjasivat kirkkoa ensimmadisien vuosisatojen
aikana jKr. Tdhdn katkeamattomaan traditioon ja kirjalliseen
todistukseen perustuu vidite, ettd kristinuskossa oli salattu puoli.
Edempédni ndemme, ettd pienten mysteereiden eli mystillisen
selityksen jilkid voidaan seurata 19:nnen vuosisadan alkuun
saakka ja ettd vaikka mysteereiden hiavidmisen jélkeen ei ollut
julkisia mystiikan kouluja, jotka olisivat valmistaneet vihki-
mykseen, niin kuitenkin suuret mystikot aika ajoin saavuttivat
ekstaasin alempia asteita omilla kestévilla ponnistuksillaan, joi-
ta nakymattomait opettajat epdilemaéttd auttoivat.

Itse Mestarin sanat ovat selvdt ja varmat, ja kohta ndemme,
kuinka Origenes vetoaa niihin puhuessaan kirkon séilyttdimasta
salaisesta opetuksesta. ”Ja kun hin oli yksin, niin hdnen seuras-
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saan olleet niiden kahdentoista kanssa kysyivét héneltd niitad
vertauksia. Niin hin sanoi heille: ”Teidén on annettu tietdd Ju-
malan valtakunnan salaisuus, mutta ulkopuolella oleville se tu-
lee vertauksissa.” Ja myohemmin: Useilla téllaisilla vertauk-
silla hin puhui heille sanaa sen mukaan kuin he voivat kuulla.
Mutta ilman vertauksia hin ei puhunut heille. Ja opetuslapsil-
leen hén yksityisesti selitti kaikki” (Mark. 4: 10, 11, 33, 34).
Huomatkaa nuo merkitsevét sanat yksityisesti” ja ulkopuolel-
la oleville”. Niin myds Matteuksen toisinnossa (13: 36): "Jee-
sus ldhetti luotaan kansan ja, meni asuntoonsa. Ja opetuslapset
tulivat hidnen luokseen.” Néiden “asunnossa” annettujen ope-
tusten, hdnen puheittensa sisdisen merkityksen véitetdén kulke-
neen perintdnd opettajalta opettajalle. Huomattakoon, ettéd
evankeliumissa annettiin vertauskuvallinen ja mystillinen seli-
tys, jota olemme sanoneet pieniksi mysteereiksi, mutta syvem-
p1 merkitys selvitettiin ainoastaan vihityille, niin sanottiin.

Niin ikédédn Jeesus sanoo omille opetuslapsilleen: “Minulla on
vield paljon sanomista teille, mutta ette voi nyt kantaa sitd”
(Joh. 16: 12). Osan siitd hin luultavasti puhui kuolemansa jél-
keen, kun hdn niyttdytyi opetuslapsilleen “puhuen Jumalan
valtakuntaan kuuluvista asioista” (Ap.T. 1:3). Téstd opetuksesta
ei ole mitéén kirjallisia muistiinpanoja, mutta kuka voisi uskoa,
ettd ndma puheet olisi laiminly6ty tai unohdettu eikd niitd olisi
sdilytetty kalliina omaisuutena? Kirkossa kulki kertomus, ettd
hian kdvi opetuslastensa luona pitkdt ajat kuolemansa jidlkeen
opettamassa heitd — tdhén asiaan palataan my6hemmin — ja
kuuluisasta gnostilaisesta kirjasta ”Pistis Sophia” luemme: Ta-
pahtui, kun Jeesus oli noussut kuolleista, ettd hidn yhdentoista
vuoden ajan puhui opetuslapsilleen ja opetti heitd” (I, 1:1. G.
R. S. Mead’in kddntdmi). Sitten on lause, jonka monet mielel-
l44n tahtoisivat miedontaa tai poistaa: “Alkéd antako koirille
pyhédé dlkadka heittdkd helmidnne sikojen eteen” (Matt. 7:6).
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Talld kaskylld on kylld yleinenkin merkitys, mutta varhainen
kirkko piti sitd salaiseen opetukseen viittaavana. Muistetta-
koon, ettd noilla sanoilla ei ollut entisaikaan samaa karkeaa
merkitystd kuin nykyéén, silld sanaa koirat — samoin kuin vul-
garis, profanus — kayttivit jonkin piirin jdsenet kaikista ulko-
puolella olevista, oli piiri sitten pienempi tai suurempi. Juuta-
laiset esim. kdyttivit sitd sanaa kaikista pakanoista. (Pakana-
vaimolle Jeesus sanoi: ”Ei ole soveliasta ottaa lasten leipéé ja
heittdd penikoille) (Mark. 7:27). Sitd kéytettiin toisinaan, var-
sinkin varhaisessa kirkossa, tarkoittamaan niité, jotka olivat vi-
hittyjen piirin ulkopuolella. Niitd, joita ei ollut vihitty mystee-
reihin, pidettiin ”Jumalan valtakunnan” eli ’henkisen Israelin”
ulkopuolella olevina ja he saivat timén nimen. Oli muitakin ni-
mityksid, paitsi mysteeri ja mysteerit, joita kdytettiin merkitse-
méén vihittyjen pyhda piirid tai jotka muuten olivat yhteydessa
vihkimyksen kanssa: valtakunta, Jumalan valtakunta, taivaan
valtakunta, kaita tie, ahdas portti, tdydelliset, pelastetut, ikuinen
elamd, eldma, toinen syntymd, pienet, pienet lapset. Merkitys
kiy selville siitd tavasta, jolla nditd sanoja kéytettiin varhaisissa
kristillisissé kirjoituksissa ja toisinaan kristikunnan piirin ulko-
puolellakin. Niinpd kéyttivit essealaiset sanaa “tdydelliset”.
Heilld oli seurakunnassaan kolme jarjestdd, neofyytit, veljet ja
taydelliset. Viimeksi mainitut olivat vihittyjd ja siind merkityk-
sessd kiytettiin yleisesti tdtd sanaa vanhoissa kirjoituksissa.
Vasta vihittyd kokelasta, joka oli kiynyt ldpi "toisen syntyméan-
sd”, sanottiin tavallisesti “pieneksi lapseksi.”

Kun tunnemme ndiden nimitysten kidytdnnon, tulevat monet
hdmairét ja muuten karkeat kohdat ymmaérrettiviksi. ”Ja joku
kysyi héneltd: Herra, onko niitd vdhén, jotka tulevat pelaste-
tuiksi? Niin hdn sanoi heille: koettakaa kdydé ahtaasta portista
sisille, silld useat, sanon mind, yrittdvit padstd sisddn, mutta ei-
vit voi” (Luuk. 13: 23, 24). Jos tétd protestanttiseen tapaan pi-
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detddn pelastumisena ikuisesta helvetintulesta, niin lause kiy
aivan kasittamattomaksi, uskomattomaksi. Voidaanko otaksua
minkdin maailman vapahtajan vakuuttavan, ettd monet koetta-
vat vilttdd helvetin tulen ja pddstd taivaaseen, mutta eivit voi.
Jos taas tima sovelletaan vihkimyksen ahtaaseen porttiin ja jal-
leensyntymisestéd pelastumiseen, on lause aivan tosi ja luonnol-
linen. Samoin “menkdd ahtaasta portista sisélle, silld se portti
on avara ja tie leved, joka vie hdvioon, ja monta on niité, jotka
siitd menevit sisélle, ja se portti on ahdas ja tie kaita, joka vie
eldmadn, ja harvat ovat ne, jotka 16ytavit sen” (Matt. 7:13, 14).

Heti sen jéljesséd oleva varoitus vadristid profeetoista ja mus-
tista mysteereistd on hyvin paikallaan tassé yhteydessé. Tutkija
el voi olla huomaamatta ndiden sanojen tuttua kaikua, silld niitd
kédytettiin muissakin kirjoituksissa samassa merkityksessa.
”Muinoinen kaita tie” on kaikille tuttu, ’polku, joka on vaikea
kdydé kuin partaveitsen terd” on jo mainittu. "Kuolemasta kuo-
lemaan” kulkevat ne, jotka seuraavat himojen kukkastietd tun-
tematta Jumalaa, silld ainoastaan ne ihmiset, jotka ovat jétté-
neet kaikki himot, tulevat kuolemattomiksi ja padsevit kalman
kidasta, aina uudistuvasta hidviostd (Brihadaaranyakopanishat
IV. 4: 7). Kuoleman mainitseminen tarkoittaa tietysti sielun uu-
distuvia syntymisid karkeaan aineelliseen olemassaoloon, jota
aina pidetddn "kuolemana" verrattuna korkeampien ja hienom-
pien maailmoiden eliméin”.

Tama “ahdas portti” oli vihkimyksen ovi, ja sen kautta pyrki-
ja padsi “valtakuntaan.” Aina on ollut ja on aina oleva totta,
ettd ainoastaan harvat voivat kulkea siitd ovesta, vaikka sadat-
tuhannet — sangen suuri joukko, jota kukaan ei voinut las-
kea” (Ilm.K. 7:9), ei vain harvat — pédsevit taivaallisen maail-
man onneen. Niin puhui toinenkin suuri opettaja lihes kolme-
tuhatta vuotta aikaisemmin: “Tuhansien joukosta tuskin yksi
pyrkii tdydellisyyteen ja onnistuneista pyrkijoistd tuskin yksi-
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kdin tuntee minut olemukseltani” (Bagavad Gita 7:3). Silld vi-
hittyjd, ithmiskunnan kukkia, on vain muutamia kussakin suku-
polvessa. Mutta téssd ei lausuta mitdén synkkid, ikuisen piinan
tuomiota thmiskunnan suurelle enemmistdlle. Pelastettuja, niin
kuin Proklus opetti, ovat ne, jotka padsevit syntymisen pyoras-
td, johon ihmiskunta on sidottu.

Tassd yhteydessd muistettakoon kertomus miehestd, joka tuli
Jeesuksen luo, sanoi héntd hyvéksi mestariksi ja kysyi, kuinka
voisi saavuttaa ikuisen eldmidn — vapautuksen jdlleensynty-
méstd Jumalan tuntemisen avulla. (Muistettakoon, ettd juutalai-
set uskoivat kaikkien epitdydellisten sielujen palaavan uudes-
taan eldméddn maan pédlle.) Mestarin ensimmadinen vastaus oli
tavallinen eksoteerinen maardys: pidd kédskyt! Mutta kun nuori
mies vastasi: “Kaikki ne olen pitdnyt nuoruudestani asti”, sil-
loin tuo kaikesta synnintunnosta vapaa omatunto sai vastauk-
sen todelliselta opettajalta: “Jos tahdot olla tdydellinen, niin
mene ja myy kaikki mitd sinulla on ja anna koyhille, ja sinulla
on oleva aarre taivaassa ja tule ja seuraa minua.” “Jos tahdot
olla tdydellinen,” olla valtakunnan jdsen, on antauduttava kdy-
hyyteen ja kuuliaisuuteen. Ja sitten Jeesus selitti omille opetus-
lapsilleen, ettd rikas tuskin pddsee taivaan valtakuntaan, silld
sinne pddseminen on vaikeampaa kuin kamelin kulkeminen
neulansilmén 14pi: “Thmisille se on mahdotonta, mutta Jumalal-
le on kaikki mahdollista” (Matt. 19:16-26). Ainoastaan ihmi-
sessd oleva jumala voi paidstd sen rajan yli.

Tatd tekstid on erilaisilla selityksilld koetettu tehda tyhjéksi,
koska on ollut suorastaan mahdotonta omaksua sen pinnallista
merkitystd, ettd rikas ei voisi pddstd kuolemanjilkeiseen onnen
tilaan. Siihen tilaan voi padstd niin rikas kuin koyhékin, ja kris-
tittyjen yleinen menettely osoittaa, etteivdt he ensinkddn usko
rikkauksien uhkaavan heiddn onneaan kuoleman jdlkeen. Mutta
jos omaksutaan taivasten valtakunnan oikea merkitys, on tdssd
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ilmaistuna suora ja yksinkertainen tosiasia. Silld sitd Jumalan
tuntoa, joka on ikuinen eldmi (Joh. 17: 3), ei ndet ihminen voi
saavuttaa, ennen kuin hén on jattinyt kaiken maallisen, ennen
kuin kaikki on uhrattu. Thmisen tulee luopua maallisesta rik-
kaudesta, jota hén siitd 14htien késittelee ainoastaan haltuunsa
uskottuna tavarana, mutta sitd paitsi hinen tdytyy uhrata sisii-
setkin rikkautensa, mikédli hidn pitdd niitd yksityisend omaisuu-
tenaan erillddn maailmasta. Hén e1 padse ahtaasta portista ldpi,
kunnes hén on paljaaksi riisuttu. Tdmi on aina ollut vihkimyk-
sen ehtona ja “kdyhyys, tottelevaisuus ja puhtaus” pyrkijén lu-
pauksina.

”Uusi syntyminen” on toinen tuttu vihkimyksen nimi. Nytkin
vield Intiassa ylempid kasteja sanotaan “kahdesti syntyneiksi”
ja ne juhlamenot, joiden avulla he tulevat ’kahdesti syntyneik-
si,” ovat vihkimysmenoja — paljasta ulkokuorta tosin nykyai-
kana, mutta taivaallisten asioiden esihuvia” (Hepr. 9: 23). Pu-
huessaan Nikodemuksen kanssa Jeesus lausui: “Ellei ithminen
synny uudestaan, hdn ei voi mennd Jumalan valtakuntaan,” ja
hin sanoo sitd syntymiseksi vedestd ja hengestd (Joh. 3: 3, 5).
Tdmid on ensimméinen vihkimys, seuraava tapahtuu “Pyhalla
hengella ja tulella” (Matt. 3: 11), vihityn kaste hinen miehuu-
dessaan, kun taas ensimmdiinen kaste oli syntymisen kaste, joka
toivotti hénet “pienend lapsena” tervetulleeksi valtakuntaan
(Mati. 18:3). Kuinka ldpeensd tutunomaista tima kuvapuhe oli
juutalaisten mystikkojen kesken, ndkyy Jeesuksen osoittamasta
kummastuksesta, kun Nikodemus kompastui hdnen mystilli-
seen puhetapaansa: ”’Sind olet Israelin opettaja, etkd tiedd tatd!”
(Joh. 3:10). Toinen Jeesuksen kisky, joka heidén seuraajistaan
tuntuu kovalta, on: ”Olkaa sen tdhden tdydelliset, niin kuin Tei-
dén taivaallinen isdnne on tdydellinen” (Matt. 5: 48). Tavalli-
nen kristitty tietdd, ettei hin voi tayttdd tata kiaskyd. Kuinka han
tavallisia inhimillisid puutteita ja heikkouksia tdynnédnsi voisi
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tulla tiydelliseksi niin kuin Jumala on tidydellinen? Ndhdessdén
hinen eteensd asetetun saavutuksen mahdottomaksi, hdn yksin-
kertaisesti tyontdd sen syrjddn eikd ajattele sitd sen enempédd.
Mutta jos se katsotaan monen eldmén mittaisen vakavan ja har-
taan pyrkimyksen kruunuksi, sisdssimme olevan jumalan
alemmasta luonnosta saamaksi riemuvoitoksi, niin se tulee saa-
vutettavissa olevalle etdisyydelle ja muistamme Porfyriuksen
sanat, kuinka ithminen, joka saavuttaa vaaditut Hyveet, on “ju-
malien isd”, ja mysteereissd ndmi hyveet saavutettiin.

Pyha Paavali kdly mestarinsa jélkid ja puhuu aivan samassa
hengessd, mutta niin kuin héneltd, kirkon suurelta jarjestdjalta
sopii odottaakin, paljon tarkemmin ja selvemmin. Tutkija luke-
koon huolellisesti ensimmadisen korinttolaisepistolan toisen ja
kolmannen luvun ja 4: 1 muistaen, ettd sanat lausuttiin kaste-
tuille ja ehtoolliselle lasketuille kirkon jésenille, nykyiseltd na-
kokannalta taydellisille jdsenille, vaikka apostoli sanoo heitéd
lapsiksi ja lihallisiksi. He eivit olleet katekumeeneja eikd neo-
fyyttejd, vaan miehid ja naisia, joilla oli kaikki kirkon jasenen
oikeudet ja velvollisuudet. Apostoli tunnustaa heiddt maailmas-
ta eronneiksi ja odottaa, etteivit he kdyttdydy niin kuin maail-
manlapset. Heilla oli todellakin kaikki, miti nykyaikainen kirk-
ko antaa jésenilleen. Tehkddmme yleiskatsaus apostolin sanoi-
hin:

”Mind tulin tuomaan teille jumalallista todistusta, en inhimil-
lisen viisauden vaan hengen voimalla. Totta on, ettd me pu-
humme viisaudesta tdydellisten tykond, mutta se ei ole inhimil-
listd viisautta. ’Puhumme Jumalan viisautta mysteereissi, salat-
tua viisautta, jonka Jumala on sditdnyt ennen maailman alkua’
ja jota ei edes kukaan timédn maailman pddmiehistd tunne.
Tami viisaus on ihmisten késityksen ulkopuolella,’mutta Ju-
mala on ilmoittanut sen meille henkensa kautta . . . Jumalan sy-

38



vyyksid, joita pyhd henki opettaa’.” Ndma ovat henkisié asioita
ja niitd vol ymmaértdd ainoastaan henkinen ihminen, jossa on
Kristuksen mieli. Ja mind, veljet, en voinut puhua teille niin
kuin henkisille vaan niin kuin lihallisille, niin kuin lapsille
Kristuksessa . . . Te ette voineet sitd kantaa, ettekd nytkdén voi.
Silla te olette vield lihalliset.” *Niin kuin taitava rakennusmesta-
ri (my06s erds mysteereiden oppisanoja) olen mind perustuksen
laskenut’ ja ’te olette Jumalan temppeli ja Jumalan henki asuu
teissd.” "Thminen pitdk6on meitd Kristuksen palvelijoina ja Ju-
malan salaisuuksien huoneenhaltijoina.”

Voiko kukaan lukea tdtd — ja tissd yhteenvedossa on mainit-
tu ainoastaan péddkohdat - tunnustamatta sitd tosiasiaa, ettd
apostolilla oli mysteereissd annettua jumalallista viisautta, jota
hénen korinttolaiset seuraajansa eivit vield kyenneet vastaanot-
tamaan. Ja huomatkaa usein esiintyvét sanat “viisaus,” ”Juma-
lan viisaus mysteerissd,” “salattu viisaus,” jonka ainoastaan
“henkinen” ihminen tuntee, josta puhutaan “tdydellisten” kes-
ken, jonka,’taitava rakennusmestari” tuntee, “Jumalan salai-
suuksien huoneenhaltija.”

Aina uudelleen hén viittaa ndihin salaisuuksiin. Kirjoittaes-
saan efesolaisille kristityille hdn sanoo, ettd “ilmoituksen” eli
paljastuksen kautta “oli salaisuus tehty tiettdvéksi,” joten ha-
nelld on tieto Kristuksen salaisuuksista,” kaikkien piti tietda
”salaisuuksien osallisuudesta” (Ef. 3: 3, 4, 9). Kolossialaisille
hin toistaa tulleensa tdmén salaisuuden “huoneenhaltijaksi” sa-
laisuuden, joka on ollut salattu aikakausilta ja sukukunnilta,

2 Huomaa, kuinka tdmé sopii Jeesuksen lupaukseen Joh. 16: 12 — 14: Mi-
nulla on vield paljon: sanomista teille, mutta te ette voi nyt kantaa sita,
mutta kun hén tulee, totuuden henki, opastaa hén teidit kaikkeen totuu-
teen. . . Hén on osoittava teille tulevaiset asiat . . . Han ottaa minun
omastani ja julistaa teille.”
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mutta nyt ilmoitettu hinen pyhillensi, ei maailmalle, ei edes
kristityille, vaan ainoastaan pyhille. Heille paljastettiin tiimiin
salaisuuden kirkkaus.” Ja miké se oli? "Kristus teissd” — mer-
killisid sanoja, jotka, niin kuin kohta saamme nihda, kuuluivat
vihityn eldméén. Sen tdhden jokaisen ihmisen téytyi (alkuteks-
tin mukaan koko ihmisen”) lopulta oppia viisaus ja tulla "tdy-
delliseksi Kristuksessa Jeesuksessa” (Kol. 1:23, 25-28). Néita
kolossialaisia hdn kehottaa rukoilemaan, “ettd Jumala avaisi
meille sanan oven puhuaksemme Kristuksen salaisuuksia”
(Kol. 4: 3). Tdmén kohdan mainitsee Klemens sellaiseksi, jossa
apostoli “selvisti ilmoittaa, ettd tieto ei kuulu kaikille.”* Niin
hidn myds kirjoittaa rakkaalle Timoteukselleen pyytden héinté
valitsemaan seurakunnan palvelijoiksi niitd, jotka “pitdvét puh-
taassa omassatunnossa uskon salaisuuden,” ’suuren jumalisuu-
den salaisuuden” (1 Tim. 3: 9, 16), jonka hén oli oppinut ja jon-
ka tunteminen oli tarpeen kirkon opettajille.

Timoteuksella oli tdrked asema, kun hidn edusti seuraavaa
kristillistd edustajapolvea. Hén oli Paavalin oppilas, jonka hin
oli midrdnnyt ohjaamaan ja johtamaan yhtd kirkon osaa. Saam-
me tietdd, ettd Paavali itse oli vihkinyt hdanet mysteereihin. Té-
médn avaimen antavat meille taaskin oppisanat. "Tédmén toimen
mind uskon sinulle, poikani Timoteus, ennustusten mukaan,
jotka kévivit sinun edelldsi” (1 Tim. 1: 18), vihkijin juhlallinen
stunaus pyrkijdd vihittdessd eikd ainoastaan vihkiji ollut ldsna:
Al unohda sinussa olevaa lahjaa, joka profetian kautta sinulle
annettiin, vanhempien veljien kétten paille panemisessa” (Tim.
4:14). Ja hin muistuttaa: ”Késitd iankaikkinen eldmé, johonka
sind kutsuttu olet ja olet tehnyt hyvén tunnustuksen monen to-

3 Stromata V kirja 10. Muutamia muitakin apostolin lauseita tavataan
Klemensin toistamina ja osoituksena siitd, minkd merkityksen aposto-
lien 1dhimmat seuraajat ja samassa ajatuspiirissé elédneet antoivat niille.
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distajan edessd” (6:12) — tdmi oli vastavihityn lupaus, joka
“annettiin vanhempien veljien, kokoontuneiden vihittyjen ldsna
ollessa. Silloin annettu opetus oli pyhéd velvoitus, josta Paavali
niin voimakkaasti huudahtaa: ”oi Timoteus, kitke se kuin si-
nulle uskottu on” (6: 20) — se ei siis ollut kristittyjen yhteisesti
omistamaa tietoa, silld siitd ei Timoteukselle annettu mitdédn
erikoista velvoitusta, vaan se oli pyhd aarre, joka hénelle vihit-
tynd uskottiin ja joka oli kirkon menestykselle tiarked. Myo-
hemmin Paavali palaa tdhin ja pitdd niin tirkednd tétd asiaa,
ettd se olisi ollut hyvin liioiteltua”, jos kysymyksessé oleva tie-
to olisi ollut kristittyjen yhteistd omaisuutta: ”Pysy kiinni nii-
den terveellisten sanain muodossa, jotka sind minulta saanut
olet . . . Kdtke meissd asuvan pyhén hengen kautta tima sinulle
uskottu pyhd asia” — niin vakava vannotus kuin ihmishuulet
suinkin voivat lausua. Sitd paitsi Timoteuksen velvollisuus oli
pitdd huolta siitd,ettd timé pyhd talletus médratyssa jirjestyk-
sessd uskottaisiin tulevaisuudessa muillekin polvesta polveen,
niin ettei kirkko koskaan jiisi opettajia vaille: "Mitd sind olet
minulta monen todistajan 14sné ollessa kuullut” — pyhat suulli-
set opetukset annettiin nimittdin vihittyjen ldsné ollessa, jotka
todistivat opetuksen tdsméllisyyden — usko se luotettaville
thmisille, jotka myds ovat soveliaita muita opettamaan” (Tim.
2:2).

Se tieto — tai jos kuulostaa paremmalta, otaksuma — ettd
kirkolla oli hallussaan néitd salaisia opetuksia, luo kerrassaan
selvdn valon Paavalin itsestdéin antamiin hajanaisiin tietoihin ja
kun ne kootaan yhteen, on meilld yleiskuva vihityn kehitykses-
td. Paavali vakuuttaa, ettd vaikka hén jo kuului tdydellisten, vi-
hittyjen, joukkoon, - hdn sanoo ndet: ”Niin monta kuin meisti
tdydellistd on, ajatelkaamme ndin” — hén ei ollut kuitenkaan
vield ’saavuttanut,” ei ollut vield aivan tdydellinen”, silld hian
ei ollut vield voittanut Kristusta, ei ollut vield saavuttanut ”Ju-
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malan korkeaa kutsumusta Kristuksessa,” hdnen ylosnouse-
muksensa voimaa ja kérsimyksensd osallisuutta eikd hédnen
kuolemansa kaltaisuuteen tulemista”. Ja hidn sanoo ponnista-
vansa, “jos jollakin muotoa voisi pddstd kuolleiden ylosnouse-
mukseen” (Fil. 3L 15), silld se olisi vapauttava vihkimys, joka
teki vihityn tdydelliseksi Mestariksi, ylosnousseeksi Kristuk-
seksi, lopullisesti vapauttaen hdnet “kuolleista,” syntymisen
piirin sisélld olevasta ihmiskunnasta ja kahleista, jotka sitoivat
sielun karkeaan aineeseen. Tédssd meilld taas on joukko oppisa-
noja. Pintapuolisenkin lukijan pitdisi ymmartia, ettd tdssid mai-
nittu "ylésnousemus kuolleista” ei voi olla nykyaikaisen kristi-
tyn tavallinen ylosnousemus, jota kukaan ihminen ei kuulu voi-
van vilttdd ja joka siis ei vaadi keneltdkddn erityistd taistelua
sithen padsemiseksi. Itse asiassa koko sana ”saavuttaa” ei olisi
paikallaan, jos se merkitsisi jotakin yleistd ja vélttimatontd in-
himillistd kokemusta. Paavali ei olisi voinut valttaa titd ylos-
nousemusta nykyaikaisen kristillisen ndkokannan mukaan.
Mika oli sitten se ylosnousemus, jonka saavuttamiseen hén niin
kiihkedsti pyrki? Sithen saadaan taas ainoa vastaus mysteereis-
td. Niissd sanottiin vihittyd, joka ldhestyi jdlleensyntymisen
pyOréstd vapauttavaa vihkimystéi, kirsiviksi Kristukseksi. Hin
oli osallinen maailman vapahtajan kirsimyksistd, hénet ristiin-
naulittiin mystillisesti, "tehtiin hdnen kuolemansa kaltaiseksi,”
ja sitten hén saavutti ylosnousemuksen ja kunniaansa korotetun
Kristuksen osallisuuden, eikd sen jélkeen kuolemalla ollut ha-
neen mitddn valtaa (Ilm.K. 1:18). ”Mind olen eldvd ja olin
kuollut; ja katso mind elén iankaikkisesti. Amen.” Tdma oli se
”voittopalkinto,” jota kohti suuri apostoli pyrki, ja hdn kehotti
”niin monta kuin tdydellistd on,” ei siis tavallista uskojaa, sa-
malla tavoin pyrkimain. Heidén ei pitdnyt tyytyd sithen, mitd
olivat saavuttaneet, vaan piti ponnistella yha eteenpdin.
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Tama vihityn saavuttama Kristuksen kaltaisuus on suurten
mysteereiden peruskivi, niin kuin tarkemmin ndemme tutkies-
samme “mystillistd Kristusta”. Vihityn ei endé tarvinnut katsel-
la Kristusta ulkopuolella olevana: ”Vaikka olemme Kristuksen
lihallisesti tunteneet, niin emme kuitenkaan silti tunne hanta”
(Kor. 5:16).

Tavallinen uskoja on “’pukenut pédélleen Kristuksen.” ”Niin
monta kuin teitd on Kristukseen kastettua, olette Kristuksen
padllenne pukeneet” (Gal. 3:27). Silloin he olivat ”lapsia Kris-
tuksessa,” niin kuin jo mainittu. Kristus oli se vapahtaja, jolta
he odottivat apua tuntien hédnet “lihallisesti.” Mutta kun he oli-
vat voittaneet alemman luontonsa eivétkd endi olleet “lihalli-
sia,” silloin heiddn oli astuttava korkeammalle tielle ja tultava
itse Kristukseksi. Tamén oli apostoli itse saavuttanut, ja hin ha-
lusi samaa seuraajilleen: ”Rakkaat lapseni, joiden synnytystus-
kia mind jilleen kirsin” kunnes Kristus saa muodon feissd
(Gal. 4: 19). Hén on jo nyt heiddn henkinen isinsi ja oli ”siirta-
nyt heiddt evankeliumin kautta” (1 Kor. 4: 15). Mutta nyt “jal-
leen” hdn ali ikd4n kuin heiddn vanhempansa, heidédn ditinsa,
saattaakseen heiddt toiseen syntyméién. Silloin kristuslapsi,
”pyhd lapsi” syntyi sielussa, ’syddmen salainen ihminen” (1
Piet. 3:4). Vihitty tuli siten “pieneksi lapseksi.” Téstd ldhtien
hin oli omassa persoonassaan eldvé Kristuksen eldmai, kunnes
hén tulisi tdydelliseksi ihmiseksi ja kasvaisi “Kristuksen tdy-
dellisyyden mittaan” (Ef. 4:13). Siten hén, niinkuin Paavalikin,
taytti Kristuksen kérsimykset omassa lihassaan ja “’kantoi ruu-
miissaan Herran Jeesuksen kuolemaa” (2 Kor. 4:10), niin ettd
hin todella saattoi sanoa: ”Mind olen ristiinnaulittu Kristuksen
kanssa, kuitenkin mind eldn, en kuitenkaan miné, vaan Kristus
eldd minussa” (Gal. 2:20). Néin kérsi apostoli itse, ndin hin ku-
vaa itseddn. Ja kun taistelu on pééttynyt, kuinka erilainen on-
kaan silloin riemulaulun tyyni sivel kuin aikaisempien vuosien
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ankara taistelu: "Mind olen nyt valmis uhrattavaksi ja minun
1ahtoni aika on késilld. Olen hyvén kilvoituksen kilvoitellut,
juoksun pédttanyt, uskon pitényt, tastd ldhtien on minulle talle-
tettu vanhurskauden kruunu” (2 Tim. 4: 6-8). Tdmén kruunun
sai ’se joka voitti,” ja tistd ylosnoussut Kristus sanoo: ’Mind
teen hinet pylvadksi Jumalani temppeliin, eikd hdnen pida endi
sieltd lahtemén pois” (Ilm.K. 3: 12). Silld ylosnousemuksen jal-
keen vihitty on tullut tiydelliseksi ihmiseksi, mestariksi, eika
hén enédd lahde temppelistd, vaan palvelee ja johtaa sieltd késin
maailmoita.

Ennen kuin lopetamme tdmén luvun, on hyvé korostaa, ettad
Paavali itse pyhittdd tietopuolisen mystillisen opetuksen kiyton
selittdessddn raamatussa kerrottuja historiallisia tapauksia. Hén
ei pidé siind kerrottua historiaa ainoastaan fyysiselld tasolla sat-
tuneiden tapausten luettelona. Todellisena mystikkona hén niki
fyysiset tapaukset korkeimpiin ja sisdisimpiin maailmoihin
ulottuvien universaalisten totuuksien varjoina ja tiesi, ettd ne
tapaukset, jotka valittiin sdilytettidviksi okkultisissa kirjoituksis-
sa, olivat juuri sellaisia tyypillisid tapauksia, joiden selitys aut-
taisi ihmisten opettamista. Tdten hén ottaa kertomukset Abra-
hamista, Saarasta, Haagarista, Ismaelista ja lisakista ja sanoo:
”Nama asiat ovat vertauskuvia” ja tulkitsee ne sitten mystilli-
sesti (Gal. 4:22-31). Puhuessaan Israelin kansan pakenemisesta
Egyptistd hdn sanoo Punaista merta kasteeksi, mannaa ja vettd
henkiseksi ruoaksi ja juomaksi ja kalliota, josta vuoti vettd, hin
sanoo Kristukseksi (1 Kor. 10:1-4). Han nékee Kristuksen ja
hdnen kirkkonsa yhtymisen suuren mysteerin aviomichen ja
vaimon inhimillisessd suhteessa ja sanoo kristityitd Kristuksen
ruumiin lihaksi ja luiksi (Ef. 5: 23, 32). Heprealaisepistolan kir-
joittaja kuvaa allegorisesti koko juutalaista uhrijirjestelméaa.
Temppelid hdn pitdéd taivaallisen temppelin kuvana, ylimmaéi-
nen pappi kuvaa Kristusta ja uhrit viattoman pojan uhria.
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Temppelin papit ovat vain “taivaallisten asioiden esikuvia ja
varjoja,” nimittiin taivaallisen pappiuden, joka palvelee “todel-
lisessa tabernaakkelissa.” Kirjoittaja esittdd hyvin yksityiskoh-
taisen allegorian Tuvuissa 3-10 ja viittda, ettd Pyhd henki miai-
ritteli siten sisdisen merkityksen; kaikki oli ajan kuvaa.”

Kun till4 tavalla katsellaan pyhia kirjoituksia, ei silld tahdota
vaittdd, ettei niissd kerrottuja tapauksia olisi koskaan ollut,
vaan ainoastaan, ettd fyysiset tapahtumat eivét olleet niin tir-
keitd kuin sisédiset. Tdllainen tulkinta paljastaa pienet mysteerit,
sen mystillisen opetuksen, jota on, sallittu maailmalle antaa. Se
el ole niin kuin monet luulevat, paljasta mielikuvituksen leik-
kid, vaan tulos todellisesta intuitiosta, joka ndkee taivaalliset
esikuvat eikd vain niiden maallisen ajan verholle heijastamia
kuvia.
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III LUKU

Kristinuskon salainen puoli
(Jatkoa)

B. Kirkon todistus

Vaikka monet suostuvatkin tunnustamaan, ettd apostoleilla ja
heiddn ldhimmilld seuraajillaan oli syvempéd tietoa henkisistad
asioista kuin heiddn ymparilldin olevilla uskovaisten laumoilla,
niin harvat tahtonevat astua seuraavaa askelta titd lumottua pii-
rid edemmaéksi ja myoOntdd, ettd heiddn pyhén opetuksensa tal-
letuspaikkana olivat varhaisen kirkon mysteerit. Kuitenkin
ndemme, ettd Paavali piti huolta siitd, ettd kirjoittamaton opetus
siirtyi toisille. Hén itse vihki Timoteuksen ja opetti hdntd vuo-
rostaan vihkiméin muita, joiden piti jattdd opetuksensa toisille.

Siten on siis raamatussakin mainittu neljd perdkkaisti opetta-
japolvea, ja jo ndmé voivat ulottua kauemmaksi varhaisen kir-
kon kirjailjjoita, jotka myds todistavat mysteerien olemassa-
olosta. Silld nédiden kirjoittajien joukossa oli itse apostolien op-
pilaita, vaikka tarkimpia todisteita esittivitkin ne, joita erotti
apostoleista joku vilittdvd opettaja. Heti kun alamme tutkia
varhaisen kirkon kirjoituksia, tapaamme viittauksia, joita voi-
daan ymmartid ainoastaan mysteereiden avulla, ja sitten suoria
vakuutuksia, ettd mysteerit ovat olemassa. Tdma tietysti oli
odotettavissakin, kun ndimme mitd uusi testamentti asiasta sa-
noi, mutta on mielenkiintoista ndhda tosiasiain vastaavan ole-
tusta.
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Ensimmadiset todistukset ovat ns. apostoliset isdt, apostolien
oppilaat, mutta hyvin vdhéan on jiljelld heidédn kirjoituksiaan ja
nekin riidanalaisia. Vaikka niissé ei olekaan mitéén vastaan pu-
huvaa, eivit niiden véitteet ole yhtd ehdottomia kuin my6hem-
pien kirjailijoiden. Heidén kirjoituksensa ovat tarkoitetut usko-
vaisten rohkaisemiseksi. Smyrnan piispa Polykarpus samoin
kuin pyhdn Johanneksen opetuslapsi Ignatius (Martyrium Igna-
tii c. 3) toivoi, ettd hdnen kirjeenvaihtajansa olisivat ’hyvin pe-
rehtyneitd pyhiin kirjoituksiin eikd teiltd ole mitddn salattu,
mutta minulle titd etua ei ole vield suotu” (Polykarpuksen epis-
tola 13). Tamén hén luultavasti kirjoitti ennen kuin oli saanut
tdyden vihkimyksen. Barnabas, sanoo ilmoittavansa “osan siita,
mitéd itse olen saanut” (Barnabaan epistola 1). Ja selvitettydin
lakia mystillisesti hidn sanoo: ”Me siis oikein ymmaértden hanen
kéaskyjddn selitimme niitd niin kuin Herra tarkoitti” (Ibid. 10).
Antiokian piispa Ignatius, Johanneksen opetuslapsi (Martyr,
Ign. 1) puhuu itsestddn: ”En ole vield tdydellinen Jeesuksessa
Kristuksessa.” Silld nyt mind alan olla oppilas ja puhun teille
niin kuin oppilastovereilleni” (Ignatiuksen epistola efesolaisille
3). Ja hén nimitti4 heitd “vihityiksi evankeliumin mysteereihin
Paavalin, pyhén marttyyrin kanssa” (Ibid. 12). Vield hén sanoo:
”Enkd voisi kirjoittaa teille vield salaisempia asioita? Mutta
pelkdin tehdd niin, jotta en mitenkdén loukkaisi teitd, jotka
olette vield lapsia. Antakaa minulle anteeksi tdmd, jotta ne asiat
eivit teitd tukahduttaisi, kun ette kykene niitd kantamaan. Silla
mindkin, vaikka olen sidottu (Kristusta varten) ja kykenen ka-
sittdmédn taivaallisia asioita, enkelien jdrjestdjd ja enkelien ja
sotajoukkojen eri lajeja, voimien ja valtojen vilisid erotusta ja
valtaistuinten ja hallitusvaltojen eroavaisuuksia, aioonien mah-
tavuutta ja Kerubimin ja Serafimin suuruutta, Hengen ylevyytti
ja Herran valtakuntaa ja ennen kaikkea kaikkivaltiaan Jumalan
verratonta majesteettia — vaikka tunnen kaikki ndma asiat, en
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kuitenkaan silti ole mitenkdédn tdydellinen enkéd ole sellainen
oppilas kuin Paavali tai Pietari” (Ign. ep. trallialaisille, 5).
Taméa kohta on mielenkiintoinen, ettd taivaalliset enkelivalta-
kuntien jarjestot olivat yhtend aineena, jota mysteereissd ope-
tettiin. Sitten hdn puhuu ylimmadisestd papista, hierofantista,
’jolle on uskottu kaikkein pyhin ja jolle yksin on annettu Juma-
lan salaisuudet” (Ign. ep. filadelfildisille, 9).

Tulemme sitten Klemens Aieksandrialaiseen ja hdnen oppi-
laaseensa Origenekseen toisen ja kolmannen vuosisadan kah-
teen kirjailijaan, jotka kertovat meille enemmén kuin muut var-
haisen kirkon mysteereistd. Vaikka yleinen ilmapiiri on tdynni
mystillisid viittauksia, niin vasta ndmé kaksi antavat selvid ja
ehdottomia vakuutuksia siitd, ettd mysteerit olivat tunnettuja
jarjestoja.

Klemens oli Pantaenuksen oppilas ja hidn puhuu hénestd ja
kahdesta muusta, joita on luultu Tatianiksi ja Teodotukseksi,
ettd he “sdilyttivit siunatun opin tradition, joka on saatu suoras-
taan pyhiltd apostoleilta, Pietarilta, Jaakopilta, Johannekselta ja
Paavalilta” (Ign. ep. trallialaisille, 5), joten hdnen yhteytensa
apostoleihin on ainoastaan yhden vélikdden erottama. Hén oli
Aleksandrian katekeettakoulun johtaja v. 189 ja kuoli n. v. 220.
Origenes, synt. n. v. 185, oli hdnen oppilaansa ja on ehka kirk-
koisistd oppinein, huomattava harvinaisen siveellisen luonteen-
kauneutensa takia. N&iltd kahdelta saamme tdrkeimmén todis-
tuksen erdiden mysteereiden olemassaolosta varhaisessa kir-
kossa.

Klemensin kirja Stromata eli ”Sekalaiset kirjoitelmat” on se
lahde, jossa hidn antaa meille tietoja aikansa mysteereistd. Han
itse sanoo néitd kirjoituksia “gnostillisten asiain kokoelmaksi,
todellisen filosofian mukaan tehdyksi” (Stromata 1, 28) ja mu-
kaelmiksi hdnen Pantaenukselta saamistaan opetuksista. Seu-
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raava kohta on opettava: "Herra . . . salli meidén ilmoittaa noita
jumalallisia salaisuuksia ja tuota pyhdi valoa niille, jotka ovat
kypsit sitd vastaanottamaan. Hén ei suinkaan ilmoittanut mo-
nille, mitd ei monille kuulunut, vaan niille harvoille, joille hdn
tiesi niiden kuuluvan, niille, jotka kykenivit ottamaan vastaan
ja olivat sithen soveliaita. Mutta salaisia asioita on sallittu ai-
noastaan puhua eiké kirjoittaa, niin kuin Jumala tekee. Jos joku
sanoo (ndhtivasti tdhdnkin aikaan oli sellaisia, jotka vastustivat
salaisen opetuksen antamista), ettd on kirjoitettu: ’ei ole mitéén
salattua, joka ei tule ilmi, eikd mitddn peiteltyd, jota ei paljaste-
ta,” niin kuulkoon hdn myds meiltd, ettd sille, joka salaisesti
kuulee, salattukin tulee julkiseksi. Tatd merkitsi tuo oraakkelin
lause. Ja joka kvkenee salaisesti sdilyttiméédn sen, mitd hinelle
on uskottu, hinelle peitetty paljastetaan totuutena, ja mikd on
monilta salattua, ilmoitetaan harvoille . . . Salaisuudet ilmoite-
taan mystillisesti, puhuttu on puhujan suussa, oikeastaan ei hi-
nen ddnessddn vaan hdnen ymmairryksessdén. . . Tieddn hyvin,
ettd ndiden muistiinpanojen kirjoittaminen on heikkoa verrattu-
na tuohon tdynnd suloa olevaan henkeen, jota minun suotiin
kuulla. Mutta se tuo mieleen alkukuvan tyrsus-sauvan kosketta-
malle.” Huomautettakoon tissd vililla, ettd tvrsus oli vihittyjen
kantama sauva ja silld kosketettiin pyrkij6itd vihkimysseremo-
nioissa” silld oli mystillinen merkitys ja se edusti selkdydinté ja
glandula pinealista pienissd mysteereissd ja okkultistien tunnet-
tua sauvaa suuremmissa mysteereissd. Kun siis sanotaan ~Tyr-
sus-sauvan koskettamalle,” se on tarkalleen samaa kuin “mys-
teereihin vihitylle.”

Klemens jatkaa: ”Me tunnustamme. ettemme riittdvisti selitd
salaisia asioita — kaukana siiti — vaan ainoastaan
palautamme niitd muistiin, jos olemme jotakin unohtaneet, tai
jotta emme mitddn unohtaisi. Monet asiat, tieddn sen hyvin,
ovat meiltd jddneet tietdmittd, aikojen kuluessa joutuneet
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hukkaan kirjoittamattomina . . . On siis muutamia asioita, joita
emme muista, silld suuri oli voima siunatuissa michissd.”
Téllainen on usein niiden kokemus, joita suuret sielut ovat
opettaneet, silli heiddn ldsndolonsa elvyttdd ja saattaa
toimintaan tavallisissa oloissa uinuvia voimia, joita oppilas
ilman apua ei voi heréttdd. ”On myos muutamia asioita, jotka
kauan aikaa olivat muistiin panematta ja nyt ovat unohtuneet,
toisia, jotka jo ovat mielessd himmentyneet, koska sellainen
tehtévi ei ole kokemattomille helppo. Néitd mind herétén eloon
kommentaareissani. Muutamia asioita  jitdn tahallani
mainitsematta kdyttden viisasta valintaa, jotta en kirjoittaisi
sellaista, mitd varon puhumasta, en kateudesta, mikd olisi
vadrin, vaan pelosta, ettd lukijani kompastuisivat ja
kisittaisivat opetuksen védrin ja kuten sananlasku sanoo.
’ojentaisimme lapselle miekan’. Silld on mahdotonta, ettd
kirjoitettu sana ei levidisi (ei tulisi tunnetuksi), vaikka
jattdisikin - sen julkaisematta.” Mutta ndiden Kkirjoitusten
kierrellessd, kun kidytetddn ainoastaan kirjoitettua sanaa, ne
eivit voi vastata mitédn sille, joka tekee kysymyksii kirjoitetun
ulkopuolelta, silld ne vaativat vélttiméttd jonkun apua, joko
kirjoittajan tai muun, joka on kdynyt hénen askeleitaan.
Kirjoitukseni viittaavat muutamiin asiothin, muutamiin ne
pysédhtyvit, muutamia niissd ainoastaan mainitaan. Koetan
puhua kisitettdvisti, esittdd salaisesti ja todistaa ddnettomaésti”
(Stromata I, 1).

Tama kohta. jo yksinddnkin riittdisi todistamaan, ettd varhai-
sessa kirkossa oli salaista opetusta. Mutta se ei suinkaan ole ai-
noa kohta. Saman I kirjan 12. luvussa nimeltd ”Uskon salaisuu-
det, joita ei ole julkaistava kaikille,” Klemens lausuu, ettd kos-
ka muutkin kuin viisaat voivat saada késiinsd hidnen teoksensa,
”on sen tdhden tarpeellista kdtked puhuttu opetus salaisuuteen,
jonka Jumalan poika opetti.” Puhujan puhdistunut kieli ja kuu-
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lijan puhdistuneet korvat olivat sithen valttamattomat. ~Sellai-
sia esteitd on kirjoittamiseni tielld. Ja nytkin mind pelkéén, ku-
ten sanottu ’heittdd helmii sioille,” etteivit, ne tallaisi niitd jal-
koihinsa ja kdéntyisi meitd repimadn.” Silld on vaikeata kdyttaa
todella puhtaita ja selvid sanoja todellisesta valosta puhuttaessa
halpamaisille ja harjaantumattomille kuulijoille. Silld tuskinpa
mikéddn, mitd suuri joukko voisi kuulla, olisi titd naurettavam-
paa. Toiselta puolen taas ei ole mitdén, joka enemman herattaisi
ithailua ja innostusta jaloluontoisessa. Mutta viisaat eivét lausu
suullansa, mitd neuvostossa tuumivat. "Mutta mitd te kuulette
korvillanne, julistakaa katoilta,” sanoi Herra pyytden heitd séi-
lyttdmadn salaisen tiedon tradition ja levittiméén sitd kauas ja
selvisti; ja ettd niin kuin olemme korvillamme kuulleet jakai-
simme niille, jotka sitd kaipaavat. Mutta hin ei kdskenyt meitd
jakamaan kaikille erotuksetta, mitd meille vertauksissa sanot-
tiin. Néissd muistiinpanoissa on ainoastaan dériviivat ja totuutta
on kylvetty sdistden ja sinne tdnne sirotellen, jotta se jdisi huo-
maamatta niiltd, jotka noukkivat siemenid niin kuin korpit.
Mutta kun siemenet saavat hyvén isdnnén, niin ne kaikki itdvat
ja tuottavat hedelmin”

Klemens olisi voinut lisdtd, ettd ”julistaminen katoilta™ oli
samaa kuin julistaminen tdydellisten, vihittyjen, seurassa eikd
mitenkddn samaa kuin huutaminen kaduilla.

Toisessa paikassa hidn sanoo, ettd “’niiden, jotka vield ovat so-
keita ja kuuroja ja vailla ymmarrysté, vailla mietiskelevén sie-
lun himmentymaitonté ja selvdd nikemysta . . ., tdytyy olla ju-
malallisen kuoron ulkopuolella . . . Tdmin vuoksi tosipyha
Sana, tosi jumalallinen ja meille sangen terveellinen, oli salaa-
mismenettelyn mukaisesti totuuden arkkuun kétkettyni, erotet-
tuna silld, jota egyptildiset sanoivat adytaksi ja juutalaiset esiri-
puksi. Ainoastaan pyhitetyt . . . saivat, sitd ldhestyd. Platonkia
arveli, ettei ollut soveliasta ’epdpuhtaan koskea puhtaaseen.’
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Sen tdhden esitettiin ennustukset ja oraakkelilauseet arvoituksi-
na, eikd mysteereitd avattu milloin- tahansa eikd kenelle tahan-
sa, vaan vasta tiettyjen puhdistusten ja ennakko-opetusten jal-
keen” (Ibid. V, 4). Hén puhuu sitten hyvin laveasti vertausku-
vista, pythagoralaisista, juutalaisista ja egyptildisistd (Ibid. V,
5-8), selvitellen niitd ja huomauttaa, ettd tietdmattomat ja oppi-
mattomat eivit voi niitd ymmaértdd. "Mutta gostikko ymmartaa.
Ei siis ole suotavaa, ettd kaikkia asioita esitetddn erotuksetta
kaikille tai ettd viisauden etuja suodaan niille, jotka eivit ole
uneksineetkaan sielun puhdistamisesta (silld ei ole sallittu antaa
kenelle tahansa kulkijalle, mité ndin raskailla ponnistuksilla on
hankittu), eikd sanan mysteereitd ilmaista epédpyhille.” Pytha-
goralaisilla ja Platonilla, Zenolla ja Aristoteleella oli julkisia ja
salaisia opetuksia. Filosofit perustivat mysteerit, silld “eiko ol-
lut todellisuuden pyhille ja siunatulle mietiskelylle parempi,
ettd ne olivat salattuja” (Ibid. 9). Apostolitkin hyvéksyivit "us-
kon salaisuuksien kédtkemisen,” ”yksi opetus on tdydellisid var-
ten”, johon viitataan Kol.1:9-11 ja 25-27. ”Niin ettd toiselta
puolen on siis salaisuuksia, jotka olivat kdtkettynd apostolien
aikoihin asti ja joita apostolit uskoivat muille niin kuin he oli-
vat Herralta saaneet ja niin kuin pyhille miehille oli ilmoitettu
ja vanhaan testamenttiin kétketty. Ja toisaalta on olemassa ’sa-
laisuuden kunnian kirkkaudet pakanain kesken’ nim. usko ja
toivo Kristukseen, jota hin toisessa kohdassa on sanonut perus-
tukseksi.” Hén toistaa Paavalin sanoja osoittaakseen, ettd tima
“tieto el kuulu kaikille" ja sanoo, viitaten Hepr. 5. ja 6. lukuun,
ettd “varmasti oli juutalaisilla muutamia asioita, joita sdilytet-
tiin kirjoittamattomina.” Sitten hdn mainitsee, kuinka Barnabas
puhuu “Jumalasta, joka on pannut meidén sydamiimme viisau-
den ja Hinen salaisuuksiensa ymmartdmisen” ja sanoo, etti
“ainoastaan harvojen on suotu ymmartié tata”, koska siind on
jalkid gnostilaisesta traditiosta.” Sen tdhden opetusta, joka pal-
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jastaa salaisia asioita, sanotaan valaistukseksi, koska vain opet-
taja saa avata arkun kannen” (Ibid. V, 10). Edempéna hén viit-
taa Paavalin sanoihin roomalaisille, ettd hdn “on tuleva Kris-
tuksen siunauksen tdydellisyydessd” (Rom. 15:29) ja sanoo
apostolin télld tarkoittavan “henkistd lahjaa ja gnostillista seli-
tystd, silld hin tahtoo paikalle tultuaan jakaa heille *Kristuksen
sanomaa sen salaisuuden paljastuksen mukaan, joka ikuisina
aikoina on ollut salattuna, mutta nyt ilmoitettu profeetallisten
kirjoitusten kautta’ . . . (Rom. 16:25,26). Mutta vain harvoille
heistd on ilmoitettu, mitd ovat mysteereihin kétketyt asiat. Oi-
kein siis Platon kirjoissaan Jumalasta puhuessaan sanoo: "Mei-
déin tdytyy puhua arvoituksissa, niin etté jos kirja sattuisi joutu-
maan kelvottomiin késiin maalla tai merelld, pysyisi lukija tie-
tdmattomana’” (Ibid. V, 10).

Tutkittuaan paljon kreikkalaisia kirjailijoita ja filosofeja Kle-
mens lausuu, ettd “Jumalan pojan ilmoittama ja paljastama
gnosis on viisautta . . . Ja gnosis itse on kulkenut kddestd ké-
teen harvoille, kun apostolit ovat jdttaneet siitd kirjoittamatto-
man tiedon” (Ibid. VI, 7). Hyvin laajasti esitetddn gnostikon eli
vihityn eldmii, ja Klemens lopettaa sanoen: “Riittdkddn esi-
merkki niille, joilla on korvat. Silld salaisuutta ei tarvitse pal-
jastaa, vaan ainoastaan viitata sithen, mikd on riittivéa niille,
jotka ovat tiedosta osallisia” (Ibid. VII, 14).

Klemensin mielestd raamattu oli kokoonpantu allegorioista
ja symboleista ja se kdtki oikean merkityksensd heréttddkseen
tutkistelua ja suojellakseen tietimédtontd vaarasta (Ibid. VI, 15).
Sen tdhden Klemens pitikin korkeampaa opetusta oppineille
kuuluvana. ”Gnostikkomme on syvésti oppinut”, hdn sanoo.
”Gnostikon tdytyykin olla hyvin oppinut”, hén jatkaa (Ibid. VI,
7). Ne jotka olivat saavuttaneet kypsyyden aikaisemman harjoi-
tuksen avulla, saattoivat hallita syvempid tietoa, silld vaikka
“oppimatonkin voi olla uskovainen, niin me vaitimme, ettd op-
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pimattoman on mahdotonta kasittdd uskonopissa ilmoitettuja
asioita” (Ibid. I, 6). "Muutamat, jotka pitdvit itsednsd luonnos-
taan lahjakkaina, eivit halua koskettaakaan filosofiaa ja logiik-
kaa, eivit edes halua oppia luonnontiedettd. He vaativat pelk-
kdd uskoa . . . Mind sanon tosi oppineeksi sitéd, joka perustaa
kaiken totuuteen, niin ettd hdn ottaa geometriasta ja musiikista,
kielitieteestd ja filosofiasta sen, mikéd on hyodyllistd, ja suojelee
uskoaan hyokkiyksid vastaan . . . Kuinka tarpeellista onkaan
sille, joka haluaa olla osallinen Jumalan voimasta, késitelld
dlyllisid asioita filosofisesti” (Ibid. I, 9). ”Gnostikko kayttda
hyvikseen oppiaineita valmistavina harjoituksina” (lbid. VI,
10). Klemens ei siis ajatellutkaan, ettd kristinuskon opetusta
olisi arvosteltava oppimattoman tietdméttomyyden mukaan.
”Se joka on perehtynyt kaikenlaiseen viisauteen, on ennen
kaikkea gnostikko” (Ibid. I, 13). Samalla kun hén otti ystavélli-
sesti vastaan tietdmattomain ja syntisen ja 10ysi evankeliumeista
heiddn tarpeisiinsa sopivaa, hdnen mielestddn kuitenkin ainoas-
taan oppineet ja puhtaat olivat soveliaita kokelaiksi mysteerei-
hin. ”Apostoli sanoo gnostillisen tdydellisyyden vastapainoksi
yhteistd uskoa perustukseksi ja joskus maidoksi” (Ibid. V, 4),
mutta tille perustukselle oli gnosiksen rakennus pystytettévi, ja
lasten ruokaa oli seuraava tdysi-ikdisten ruoka. Hénen eridvissa
mielipiteissddn ei ole mitddn kovuutta tai halveksimista, vaan
ainoastaan tyynti ja viisasta tosiseikkain tunnustamista.

Hyvin valmistunut pyrkijakin, oppinut ja harjaantunut ope-
tuslapsikin, saattoi toivoa piddsevdnsd vain askel askeleelta
mysteereiden paljastamiin syviin totuuksiin. Tdmé nikyy sel-
vésti niistd muistutuksista, joita hdn teki Hermaksen niystd ja
joissa hidn my6s antaa muutamia viittauksia, kuinka on mene-
teltdva okkultisten teosten lukemisessa. ”Antoihan Voimakin,
joka Hermakselle ilmestyi kirkon muodossa, hdnen kirjoitetta-
vakseen kirjan, jonka se tahtoi tehdé valituille tunnetuksi. Ja ti-
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min hédn sanoo kirjoittaneensa kirjaimellisesti osaamatta tay-
dentdd tavuja. Tdma merkitsi sitd, ettd raamattu on selva kaikil-
le pintapuolisesti luettuna ja ettd usko tdssé on alkeiden paikal-
la. Sen tdhden sanotaan kuvainnollisesti ’lukeminen kirjaimen
mukaan’, ja me ymmarrimme, ettd raamatun gnostillista tulkit-
semista, joka seuraa, kun usko jo on pidemmélle edistynyt, ver-
rataan lukemiseen tavujen mukaan . . . Nyt kun Vapahtaja on
apostoleita opettanut, on raamatun kirjoittamaton tulkitseminen
kulkenut perintond meille asti, ja sen on Jumalan voima kirjoit-
tanut uusiin sydamiin kirjan uudistuksen mukaan. Sen tdihden
maineikkaimmat kreikkalaiset pyhittivét granaattiomenan Her-
mekselle, joka heiddn tulkintansa mukaan merkitsee puhetta.
Silld puhe salaa paljon . . . Sen tdhden totuuden saavuttaminen
on vaikeata ei ainoastaan niille, jotka lukevat yksinkertaisesti,
vaan niillekdén, joiden etuoikeus on totuuden tieto, ei totuuden
nidkemys ole taattu suorastaan ilman muuta. Sen opettaa Moo-
seksen historia. Kun opimme katsomaan niin kuin juutalaiset
Mooseksen kunniaa ja niin kuin Israelin profeetat enkelien il-
mestyksid, silloin myds kykenemme katsomaan totuuden lois-
toa silmésta silmdén” (Ibid. VI, 15).

Voitaisiin mainita vield useampia otteita, mutta ndma riitta-
nevit todistamaan, ettd Klemens tunsi kirkon mysteerit, oli nii-
hin vihitty ja kirjoitti sellaisia varten, jotka my0s olivat saaneet
vihkimyksen.

Seuraava todistaja on hdnen oppilaansa Origenes, jonka suuri
oppi, rohkeus, pyhyys, hurskaus, ndyryys ja into ovat kirkkaas-
ti loistavana valona ja jonka teokset ovat viisauden aarteita
tdynné olevia kultakaivoksia tutkijalle.

Kuuluisassa viittelyssddn Celsuksen kanssa, koska kristinus-
koa vastaan oli tehty hyokkéyksid, jotka vaativat hanti puolus-
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tamaan kristillistd ndkokantaa, hin useasti viittaa salaisiin ope-
tuksiin.

Celsus oli hyokkayksessddn viittanyt, ettd kristinusko oli sa-
lainen jarjestelmad ja Origenes vastaa tdhdn, ettd vaikka muuta-
mat opit olivat salaisia, niin monet olivat myds julkisia ja etti
tama julkisten ja salaisten oppien jirjestelmi, jonka kristinusko
on omaksunut, oli filosofien kesken sangen tavallinen. Lukija
huomatkoon seuraavasta otteesta, kuinka tehdddn ero Jeesuk-
sen historiallisen ylosnousemisen ja ylosnousemuksen mys-
teerin” valilla.

”Edelleen, koska hin (Celsus) useasti sanoo kristinuskoa sa-
laiseksi jarjestelmaiksi, tdytyy meiddn vastustaa hantd tdssidkin
kohdassa, silld miltei koko maailma tuntee paremmin sen, mité
kristityt opettavat, kuin filosofien lempiajatukset. Silld kuka ei
tuntisi sitd oppia, ettd Jeesus oli neitseestd syntynyt ja ettd hi-
net ristiinnaulittiin, ettd hdnen ylosnousemisensa on uskonkap-
pale monelle ja ettéd ilmoitetaan tulevaksi yhteinen tuomio, mis-
sd pahat rangaistaan vikojensa mukaan ja vanhurskaat saavat
oikeudenmukaisen palkinnon? Ja kuitenkin pitévit uskottomat
ylosnousemuksen mysteerid pilkkanaan késittdmattd sitd. Ndin
ollen on aivan mieletdntd sanoa kristinoppia salaiseksi jérjes-
telméksi. Mutta ei ole yksinomaan kristinuskolle ominaista,
ettd on olemassa tiettyjd oppeja, joita ei ilmoiteta suurelle jou-
kolle, ennen kuin vasta sitten, kun julkiset ovat opitut, vaan
myds filosofisissa jirjestelmissd muutamat totuudet ovat julki-
sia, toiset salaisia. Muutamat Pythagoraan kuulijoista tyytyivit
ipse dixt’iin ("Itse hin sanoi”, jolla lauseella Pythagoraan ope-
tuslapset tunnustivat mestarinsa opetuksille arvovallan). Toisil-
le opetettiin salaisuudessa niitd oppeja, joita ei pidetty sopivina
epapyhille ja kypsymittomille annettavaksi. Sitd paitsi, vaikka
mysteereitd toimitettiin kaikkialla pitkin Kreikkaa ja barbaari-
maita ja ne pidettiin aina salassa, ne eivét tulleet huonoon mai-
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neeseen, niin ettd turhaan hédn koettaa panetella kristinuskon sa-
laisia oppeja, kun hén ei oitkein ymmaérra sen luontoa" (Contra
Celsus I, 7).

On mahdotonta kieltdd, ettd Origenes tdssd tarkedssd kohdas-
sa nimenomaan asettaa kristilliset mysteerit samaan luokkaan
kuin pakanamaailman mysteerit ja vaati, ettd se mitd muille us-
konnoille ei pidetty halventavana, ei saisi olla hyokkayksen ai-
heena, kun siti tavataan kristinuskossa.

Kirjoittaessaan Celsusta vastaan hén sitd paitsi lausuu, ettd
Jeesuksen salaiset opit sdlytettiin kirkossa, ja hédn viittaa erikoi-
sesti sithen, kuinka Herra antoi opetuslapsilleen vertaustensa
selitykset, kun Celsus oli verrannut ”Jumalan kirkon siséisid
mysteereitd” egyptildisten eldinten palvelukseen. ”En ole vield
puhunut kaiken sen noudattamisesta, mitd on Kkirjoitettuna
evankeliumeissa. Kaikki evankeliumit sisdltdvit paljon sellais-
ta, mitd on vaikea ymmaértéé ei vain rahvaan vaan monen &alyk-
kddmmankin ja lisdksi ne sisdltavit syvéllisen selityksen niihin
vertauksiin, jotka Jeesus puhui ’ulkopuolisille’ samalla kun hidn
jatti niiden tdyden merkityksen oivaltamisen niille, jotka olivat
padsseet julkisen opetuksen yldpuolelle ja jotka yksityisesti tu-
livat hdnen asuntoonsa. Se joka tdmén ymmaértdi, on pitdvé ar-
vossa sitd, miksi toisia sanotaan "ulkopuolisiksi’ ja toisia "huo-
neessa oleviksi’” (Ibid.).

Hén viittaa varovasti “vuoreen”, jolle Jeesus nousi ja josta
hén tuli alas auttamaan niitd, jotka eivét voineet seurata hinté
sinne, minne hénen opetuslapsensa menivit.” Tdmai tarkoittaa
”vihkimyksen vuorta”, tunnettua mystillistd puheenpartta, niin
kuin Mooseskin teki liiton majan ’sen muodon jilkeen kuin
sind vuorella néit” (2 Mos. 25:40 ja 26:30, vert. myos Hepr. 8:5
ja 9:23). Origenes viittaa siihen jéljempénd ja sanoo, ettd Jee-
sus ndyttaytyi “vuorella” oikeassa olemuksessaan aivan toisen-
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laisena kuin ne nékivét, jotka eivit voineet ’seurata hintd kor-
keuteen” (C. Celsus 1V, 16).

Samaten selittdessdan Matteuksen evankeliumin 15. lukua,
jossa puhutaan syyrialais-foinikialaisesta vaimosta, Origenes
lausuu; “Ja kenties Jeesuksen sanoissakin on muutamia leipié,
joita voidaan antaa ainoastaan jirkeville, kuten lapsille ja toisia
taas ikdin kuin rikkaiden pOydastd pudonneita murusia, joita
muutamat sielut pitelevét koirien tavoin.”

Kun Celsus valittaa, ettd syntisid otettiin kirkkoon, vastaa
Origenes, ettd kirkolla oli lddkkeitd sairaille, mutta myos juma-
lallisten asioiden oppimista ja tietoa terveille. Syntisid opetet-
tiin olemaan syntid tekemattd, ja vasta kun huomattiin edistysta
ja 7sana oli heidédt puhdistanut”, “silloin eikd ennen me kut-
summe heitd ottamaan osaa mysteereihimme. Silld me puhum-
me viisautta tdydellisten kesken” (Ibid. III, 59). Syntiset tulivat
parannettaviksi: ”Silld sanan jumaluudessa on apua ja paran-
nusta sairaille . . . Toisia kohtia taas, jotka -sielultaan ja ruu-
miiltaan puhtaille tarjoavat ’salaisuuden paljastuksen, joka on
pidetty salassa maailman alusta asti, mutta nyt on tiettdvéksi
tehty profeettain kirjoitusten ja Herramme Jeesuksen Kristuk-
sen ilmestyksen kautta’. Tima ’ilmestys’ on nayttaytynyt jokai-
selle niistd, jotka ovat tdydellisid ja se valaisee jarked ja auttaa
jarked olioiden tdydelliseen tuntemukseen” (Ibid., 61). Sellaisia
jumalallisia olentoja ndyttdytyi, kuten olemme havainneet, pa-
kanallisissa mysteereissé, ja yhtd loistavia ilmestyksid oli kir-
konkin mysteereissd. “Jumalan sana”, hidn sanoo, ’ldhetettiin
parantajaksi syntisille, mutta jumalallisten salaisuuksien opetta-
jaksi niille, jotka ovat puhtaat eivitkd endéd tee syntid” (Ibid.,
62). ”Viisaus ei tule alhaisen ihmisen sieluun eikd asu syntiin
kietoutuneen ruumiissa.” Sen tdhden néitd korkeampia opetuk-
sia annettiin ainoastaan niille, jotka olivat “kuten kilpataistelijat
harjaantuneet hurskauteen ja kaikkiin hyveisiin.”
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Kristityt eivdt hyvéiksyneet timéin tiedon jakamista epdpuh-
taille, vaan sanoivat: ”Jolla on puhtaat kiddet ja joka nostaa py-
hit katensd Jumalan puoleen . . . tulkoon meidin tykomme . . .
ken suinkin on puhdas kaikesta saastasta ja pienimmistékin hai-
rahduksista, hénet rohkeasti vihittikoon Jeesuksen mysteerei-
hin, jotka ilmoitetaan ainoastaan pyhélle ja puhtaalle.” Taman
vuoksi myds ennen vihkimysmenojen alkua se, joka Jeesuksen
kaskyn mukaan toimi vihkijina, hierofantti, lausui timén mer-
kitsevén julistuksen niille, jotka syddmessddn ovat puhdistu-
neet: jonka sielu ei pitkddn aikaan ole tiennyt mistddn pahasta,
sen jdlkeen kun hédn antautui Sanan parannettavaksi, hdn kuul-
koon niitd oppeja, joita Jeesus yksityisesti puhui oikeille ope-
tuslapsilleen.” Télld tavalla alettiin “vihkié niitd, jotka jo olivat
puhdistuneet, pyhiin mysteereihin” (Ibid., 60). Ainoastaan
ndmad saivat oppia nidkyméittdmien maailmoiden todellisuuksia
ja tulla pyhdan piiriin, missd niin kuin muinoin enkelit olivat
opettajina ja missi tietoa saatiin ndkemadlld eikd ainoastaan sa-
noista. On mahdotonta olla huomaamatta, kuinka erilainen on
ndiden kristittyjen ja heiddn nykyaikaisten seuraajiensa puheta-
pa. Muinaisille kristityille — niin kuin pakanoillekin — oli ela-
min tdydellinen puhtaus, hyveen noudattaminen, jumalallisen
Lain tdyttiminen kaikessa ulkonaisessa kiytoksessa ja vanhurs-
kauden tdydellisyys ainoastaan tien alku eikd loppu. Meidin
paivindmme arvellaan uskonnon loistavasti tiyttdneen tarkoi-
tuksensa, kun se on luonut pyhimyksen. Silloin se kohdisti kor-
keimmat voimansa pyhimyksiin ja puhdassyddmiset se johti
“autuuttavaan nikemykseen.”

Sama salaisen opetuksen tosiasia tulee taas esille, kun Orige-
nes vdittelee Celsuksen kanssa siitd, kuinka viisasta oli sdilyt-
tdd vanhat tavat, jotka perustuivat sithen uskoon, ettd “maail-
man eri osat oli alusta asti annettu erityisille hallitseville hen-
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gille ja siten jaettu mahtavien valtojen kesken ja ettd maailman
hallintoa tilla tavalla ylldpidettiin” (Ibid., V 25).

Moitittuaan Celsuksen paitelmid Origenes jatkaa: “Koska pi-
ddmme mahdollisena, ettd jotkut syvempéén tutkimukseen pe-
rehtyneet saavat kdsiinsd tdmén kirjoitelman, rohkenemme esit-
tdd muutamia syvillisempid mietteitd ja mystillisen ja salaisen
ndkokannan siitd, kuinka maailman eri osat on jaettu erilaisten
hallitsevien henkien kesken” (Ibid., 28).

Hin sanoo, ettd Celsus on ymmirtdnyt véadrin maallisten
asiain jarjestelyn syvimmat syyt, joista muutamia kosketellaan
my0s Kreikan historiassa. Sitten hén toistaa 4 Moos. 32:8-9:
”Koska Korkein jakoi kansakunnat ja hajotti Aatamin lapset,
silloin hén laski kansain rajat Jumalan enkelien luvun jdlkeen;
ja Herran osa oli hinen kansansa Jakob ja Israel oli hdnen peri-
misensd nuora.” Tdmé on Septuagintan kidénnods eikéd hyvéksyt-
ty englantilainen kdidnnos (eikd suomalainen), mutta on huo-
mattava, ettd siind pidetddn “Herraa” ainoastaan juutalaisten
johtavan enkelin nimend eikd “Korkeimpana”, s.o. Jumalana.
Tdmd katsantokanta on tietimattomyyden vuoksi hédvinnyt,
mutta on aivan sopimatonta sovittaa "Herraa” koskevat raama-
tun paikat “Kaikkein Korkeimpaan,” esim. Tuom. 1:19.

Siten Origenes kertoo Baabelin tornin historian ja jatkaa:
”Mutta néistd asioista voitaisiin sanoa paljon mystillistd; tdhin
sopii seuraava lause: “on hyva pitdd kuninkaan salaisuus tarkas-
ti suljettuna’ Tobias 12: 7, jottei oppia sielun astumisesta ruu-
miiseen (ei ole kuitenkaan kysymyksessid oppi sielun muutta-
misesta toisesta ruumiista toiseen) esitettdisi keskinkertaisille ja
pyhéé annettaisi koirille eikd helmid sioille. Silld sellainen me-
nettely olisi jumalatonta ja aivan samanlaista kuin ettd Jumalan
viisauden salaiset selitykset kavallettaisiin . . . On riittdvii, ettd
esitetddn historiallisena kertomuksena se, minka salainen mer-
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kitys on katkettdvé historialliseen muotoon, jotta ne jotka sii-
hen kykenevit, voisivat omin neuvoin ottaa selville kaiken,
miké kuuluu asiaan” (Ibid., 29). Sitten hén selittdé tdydellisem-
min Baabelin tornin kertomuksen ja kirjoittaa: Mutta nyt ta-
min jdlkeen, jos joku siihen kykenee, ymmaértdkoon, ettd se
mikd on kirjoitettu historian muotoon, sisdltdd asioita, jotka
ovat kirjaimellisesti tosia, mutta lisdksi siind on syvempikin
merkitys. . .” (Ibid., 31).

Origenes koettaa sitten osoittaa, ettd “Herra” oli voimak-
kaampi kuin muut maan eri osien johtavat henget ja ettd hin
rangaistukseksi ldhetti kansansa elimédidn muiden valtojen ala-
maisuudessa ja jidlkeen pdin vaati takaisin heiddt ynnd kaikki
vahemman suositut kansakunnat, jotka saattoivat seurata muka-
na. Hén lopettaa sanomalla: “Kuten ylempénd olemme mainin-
neet, on ndmi huomautukset ymmarrettdva siten, ettd olemme
antaneet niille salatun merkityksen osoittamalla niiden ereh-
dykset, jotka véittavét. . .” (Ibid., 32) niin kuin Celsus.

Huomautettuaan, ettd “kristinuskon tarkoitus on, ettd tulisim-
me viisaiksi” (Ibid., 40), hén jatkaa: “Jos otatte kirjan, joka on
kirjoitettu Jeesuksen ajan jélkeen, huomaatte, ettd ne uskovien
joukot, jotka kuulivat vertaukset, olivat ikddn kuin "ulkopuolel-
la’ ja olivat ainoastaan julkisten opetusten arvoisia, mutta ope-
tuslapset saivat yksityisesti oppia vertausten selitykset. Silld
yksityisesti omille opetuslapsilleen Jeesus selitti kaikki asiat
antaen enemmén arvoa niille, jotka halusivat oppia hdnen vii-
sauttaan, kuin rahvaalle. Ja hédn lupasi ldhettdd viisaita miehid
ja kirjanoppineita niiden luo, jotka héneen uskoivat . . . Paava-
likin luetellessaan Jumalan armolahjoja asetti ensimmdaiseksi
viisauden sanan ja toiseksi tiedon sanan ja kolmanneksi, mutta
vield alemmaksi, uskon. Ja koska hén piti sanaa korkeampana
kuin ihmevoimia, niin hén asetti ’ihmeiden teon’ ja ’parantami-
sen lahjat’ alempaan arvoon kuin sanan lahjat” (Ibid; 41).
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Evankeliumi auttaa todellakin tietiméatontd, “mutta Jumalan
tuntemiselle ei ole esteend vaan apuna se, ettd ihminen on saa-
nut sivistystd, ettd hin on tutkinut parhaita lausuntoja ja on vii-
sas” (Ibid., 42). Mitd ymmaértdmittomiin tulee, koetan parantaa
heitdkin parhaan kykyni mukaan, vaikka en tahtoisi rakentaa
kristillistd seurakuntaa sellaisista aineksista. Silld etupéédssa et-
sin sellaisia, jotka ovat dlykkdampid ja teravdmpid, koska he
kykenevit késittdmddn kovien sanojen merkityksen” (Ibid.,
74). Tassd meilld on selvisti esitettynd muinainen kristillinen
aate, aivan yhtdpitavi tdmin kirjan I luvussa lausuttujen ajatus-
ten kanssa. Kristinuskossa on tilaa tietdiméttomille, mutta se ei
ole aiottu yksinomaan heille, vaan silld on syvid opetuksia
7dlykkaille ja terdville.”

Naéiden takia hén niki niin paljon vaivaa osoittaakseen, ettd
juutalaisissa ja kristillisissd kirjoissa on salattuja merkityksid
kétkettynd kertomuksiin, joiden ulkonainen muoto on jirjeton
ja vastenmielinen. Hdn mainitsee kddrmeen ja eldmin puun
sekd “muut seuraavat kertomukset, jotka saattavat vilpittomén
lukijan huomaamaan, ettd niilld asioilla on vertauskuvallinen
merkitys” (Ibid. 4, 39). Hin omistaa monta lukua néille allego-
risille Ja mystillisille ajatuksille, jotka on kitketty vanhan ja
uuden testamentin sanoihin ja hin viittdd Mooseksen niin kuin
egyptildistenkin sepittdneen kertomuksia, joilla oli salainen
merkitys” (Ibid. I, 17).

”Joka avoimesti kisittelee kertomuksia” - timé on itse Ori-
geneen tavallinen tulkitsemistapa — ”eikd tahdo antaa niiden
pettdd itseddn, kayttdd arvostelukykyddn péitelldkseen, mitka
vditteet han hyviksyy suoraan ja mitkd kuvainnollisesti koet-
taen 10ytda tillaisten kertomusten tekijdin tarkoituksen ja mihin
vditteisiin hdn kieltdytyy uskomasta, koska ne on kirjoitettu
vain muutamien yksiloiden hyddyksi. Ja timén olemme jo sa-
noneet edeltdpdin koko siitd kertomuksesta, joka evankeliu-
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meissa on Jeesuksesta” (Ibid., 42). Suuri osa hinen neljatta kir-
jaansa on tdynnd raamatun kertomusten valaisemista mystilli-
silld selityksilld, ja joka tahtoo perehtyd asiaan, lukekoon ne
kirjat.

De Principiis kirjassaan Origenes sanoo kirkon perimin ope-
tuksen olevan, “ettd raamatut ovat Jumalan hengen kirjoittamat
ja ettd niilld on ei ainoastaan ensi silmdykselld nikyva merkitys
vaan myo0s toinen, joka useimmilta jad huomaamatta. Silld kir-
joitetut sanat ovat tiettyjen mysteerien muotoja ja jumalallisten
asiain esikuvia. Téstd on kaikkialla kirkossa se mielipide, ettd
koko laki todella on henkinen, mutta ettd lain kdtkemaa henkis-
td merkitystd eivét tunne kaikki, vaan ainoastaan ne, joille Py-
hin Hengen armo on suotu viisauden ja tiedon sanassa” (De
Principiis, esipuhe). Ne jotka muistavat, mitd aikaisemmin on
kerrottu, huomaavat “viisauden sanassa” ja “tiedon sanassa”
molemmat tyypilliset mystilliset opetusmuodot, henkisen ja
alyllisen.

De Principiis teoksensa neljdnnessa kirjassa Origenes selittda
laajasti mielipiteitdén raamatun tulkitsemisesta. Silld on “ruu-
mis”, mikd on yleinen ja historiallinen merkitys ja silld on "sie-
lu”, kuvainnollinen merkitys, joka on 16ydettdva jirjen avulla;
ja silld on “henki”, sisdinen jumalallinen merkitys, minkd ai-
noastaan ne tuntevat, joilla on “Kristuksen mieli” (1 Kor.
12:16. Suom.). Han arvelee, ettd kertomuksiin on pantu ristirii-
taisia ja mahdottomia asioita herdttaméédn jarkevén lukijan ja
pakottamaan hénet etsimddn syvempdd selitystd, kun taas yk-
sinkertaiset ihmiset lukevat ne huomaamalta niissd mitién vai-
keuksia.

Kardinaali Newman tekee kirjassaan ”Arians of the Fourth
Century” (Neljinnen vuosisadan areiolaisia) muutamia mielen-
kiintoisia huomautuksia salaisuuden opista (Disciplina Arcani),
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mutta 19:nnen vuosisadan syvélle juurtuneen skeptisyyden ta-
kia hén ei voi tdysin uskoa “mysteerien kunnian rikkauksiin”
eikd luultavasti ole ensinkdén pitdnyt mahdollisena, ettd sellai-
sia loistavia todellisuuksia olisi olemassa. Kuitenkin hin uskoi
Jeesukseen, ja Jeesuksen lupaus oli selvd ja tdsmillinen: “En
mind jtd teitd orvoiksi, mind tulen teiddn tykonne. Vield vihin
aikaa, niin maailma ei endd nde minua, mutta te ndette minut;
koska mini elén, niin tekin saatte eldd. Sind pdivina te ymmar-
ritte, ettd mind olen Isésséni ja te minussa ja mind teissd” (Joh.
14:18-20). Lupaus tdytettiin loistavasti, silld hin tuli heididn
luoksensa ja opetti heitd mysteereissddn. Sielld he ndkivit ha-
net, vaikka maailma ei endd ndhnyt hintd ja he tunsivat Kris-
tuksen olevan itsessdén ja elaménsd olevan Kristuksen elamaa.

Kardinaali Newman tunnustaa salaisen perintdtiedon, jonka
apostolit jattivit siirtyméén toiselta toiselle, mutta hin arvelee,
ettd se sisdlsi myohemmin ilmaistuja kristillisid oppeja unoh-
taen, ettd ne, joita ei pidetty kelvollisina ottamaan niitd vastaan,
eivit olleet pakanoita, eivit edes opetettavia katekumeeneja,
vaan tdysivaltaisia kristillisen kirkon jésenid. Hian lausuu, etti
tdmé salainen perintétieto “julkaistiin myShemmin virallisesti
ja ikuistettiin symbolien muodossa” ja puettiin varhaisten kir-
kolliskokousten uskontunnustuksiin”. Mutta koska uskontun-
nustusten opit muka tavataan selvisti méérdttyind evankeliu-
meissa ja epistoloissa, on tdiméd kanta kokonaan paikkansa pité-
maton, koska opit oli jo julkaistu suurelle maailmalle ja kirkon
jasenille varmaan oli perinpohjaisesti opetettu niitd kaikkia.
Alituiset kehotukset salassa pitimiseen tulevat aivan merkityk-
settomiksi, jos niitd niin selitetdén. Kardinaali sanoo kuitenkin,
ettd "mika ei tdten ole saanut yleistd pétevyyttd, oli se sitten
profeetallista opetusta tai entisten oppien selitysté, on asian laa-
tuun ndhden kirkolta kadonnut” (Ibid. I, s.55). Tdméa on hyvin
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luultavaa ja itse asiassa varmaankin totta, mikili tarkoitetaan
koko kirkkoa, mutta yhta kaikki se on vield 16ydettévissa.

Arvostellessaan Irenaeusta, joka kirjassaan “Véirdoppisia
vastaan” suuresti korostaa apostolisen tradition olemassaoloa
kirkossa, kardinaali kirjoittaa: Hén l4htee sitten puhumaan kir-
kon sdilyttamien traditioiden selvyydesti ja yhtépitdvyydestd ja
sanoo niiden siséltdvén tdydellisen ja todellisen viisauden, josta
Paavali puhuu ja jota gnostikot olivat omaavinaan. Ja kuiten-
kin, vaikkei olisikaan suoranaisia todistuksia alkuaikojen apos-
tolisen tradition olemassaolosta ja arvosta, olisi jo selvdi, ettd
sen on tdytynyt olla olemassa, koska apostolit olivat kosketuk-
sissa muiden ihmisten kanssa ja heiddn ystavillddn oli muistoja
heistd. On aivan késittiméatontd, etteivét he olisi jirjestineet il-
moitettuja oppeja paremmin kuin ne ovat raamatussa, niin pian
kuin kédédntyneet joutuivat védrdoppisten hyokkéysten ja viiris-
telyjen kanssa tekemisiin, jollei heitd nimittdin olisi kielletty
sitd tekemdistd, jota on mahdotonta otaksua. Heidédn siten anta-
mansa opetukset tietenkin sdilytettiin, samaten myds muut sa-
laiset, mutta vihemman tdrkeét totuudet, joihin Paavali ndyttaa
viittaavan ja jotka varhaiset kirjailijat enemmaén tai vihemmin
tunnustavat, koskivatpa ne sitten juutalaisen kirkon esikuvia tai
kristittyjen tulevaista kohtaloa. Sellaiset muistelmat apostolien
opetuksesta olisivat tietenkin sitovia niille, joille niitd oli ope-
tettu. Kuitenkin voidaan otaksua, ettd ne eivit olleet jumalallis-
ta alkuperdd, vaikka 1dht6isin Jumalan innoittamilta opettajilta”
(Ibid., ss. 54, 55). Siiné teoksensa osassa, missd hin késittelee
vertauskuvallista menettelytapaa, hén kirjoitta Isakin uhriin
ym. viitaten, jotka olivat ’esikuvia uuden testamentin ilmoituk-
sesta”: ”Tamain lausunnon tukemiseksi huomattakoon, etta kir-
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kolla néyttda ollen* apostoleilta peritty tapa selittdd nditd histo-
riallisia vertauskuvia. Sitd pidettiin salaiseen opetukseen kuulu-
vana, koska se muka oli vaarallista useimmille kuulijoille, ja
varmastikin Paavali heprealaisepistolassa tarjoaa meille esi-
merkin sellaisesta traditiosta, joka oli olemassa ja my0s salai-
nen (vaikka osoitettaisiinkin sen olleen juutalaista alkuperdd).
Ensin hin epirdi ja kyselee veljiensd uskoa ja sitten ilmoittaa
empien ja varoen Melkisedekin kertomuksen (1 Moos. 14:1)
evankelisen merkityksen, kuten 1 Moos. 14. luvussa on esitetty
(Ibid., s. 62).

Rooman valtakunnan hévioon liittyvit yhteiskunnalliset ja
valtiolliset mullistukset alkoivat tdlloin raadella tuota suunna-
tonta maa-aluetta, ja kristitytkin tempautuivat itsekkdiden tais-
televien pyyteiden pyorteisiin. Vield tapaamme hajanaisia viit-
tauksia, joissa puhutaan kirkon johtajille ja opettajille uskotusta
tiedosta, taivaallisista enkelikunnista, niiden antamista opetuk-
sista jne. Mutta soveliaiden oppilaiden puutteesta mysteerit lak-
kasivat olemasta julkisesti tunnettuna laitoksena, ja opetusta
annettiin yhd salaisemmin niille harvenemistaan harveneville
sieluille, jotka oppineisuutensa, puhtautensa ja hurskautensa
johdosta osoittautuivat kykeneviksi sitd vastaanottamaan. Ei
endd ollut kouluja, joissa alkeellista opetusta olisi annettu, ja
niiden havittyd oli "ovi suljettu”.

Kautta kristikunnan voidaan kuitenkin havaita kaksi virtaus-
ta, joiden ldhteend olivat kadonneet mysteerit. Toinen oli mys-
tillisen opetuksen virta, joka l&hti viisaudesta, mysteerien jaka-
masta gnosiksesta. Toinen oli mystillisen mietiskelyn virta,
joka myo6s kuului gnosikseen ja johti ekstaasiin, henkiseen néa-
kemykseen. Viimeksi mainittu kuitenkin tiedosta erilldin har-

4 ”Niyttad olleen” on jotenkin heikosti sanottu, kun muistetaan Klemensin
ja Origeneen lausuntoja, joista tdssd on ollut muutamia esimerkkeja.
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voin saavutti todellista ekstaasia, vaan johti joko toimintaan né-
kymaittdmien maailmoiden alemmilla alueilla tai hukuttautu-
maan keskelle hienojen ylifyysisten muotojen monenkirjavia
joukkoja, jotka ulkokohtaisina ilmestyksind néyttaytyivét sisdi-
selle nddlle paaston, valvomisen ja jannitetyn tarkkaavaisuuden
atheuttamasta liiallisesta kiihotuksesta — mutta useimmiten
syntyivit ndkijdn omista ajatuksista ja tunteista. Silloinkin kun
havaitut muodot eivit olleet vain pelkkid ajatuksia, ne nikyivét
ennakkoluulojen ja uskomusten himmentdmdn kehédn lépi ja
olivat niin muodoin sangen epdluotettavia. Siitd huolimatta
muutamat olivat todella taivaallisia nékyjad. Jeesus todellakin
aika ajoin ndyttaytyi niille, jotka hinté rakastivat, ja enkelit va-
laisivat toisinaan lasndolollaan munkin tai nunnan kammiota ja
haltioissaan olevan innokkaan ja kérsivillisen Jumalan etsijén
yksindistd hetked. Sellaisten kokemusten kieltdminen olisi kir-
veen iskemisti sithen, ”mihin on kaikkein varmimmin uskottu”
kaikissa uskonnoissa ja mikd on kaikille okkultisteille tuttua.
Silloin kiellettdisiin, ettd lihaan verhotut ja hienoimpiin verhoi-
hin pukeutuneet henget voivat olla yhteydessd keskendén, ettd
sielu voi sielua koskettaa yli aineen rajojen, ettd jumaluus thmi-
sessd kehittyy, kiellettdisiin todellinen tieto kuoleman porttien
takaisesta elamésta.

Katsellessamme eri vuosisatoja emme 10ydd aikaa, jolloin
kristinusko olisi ollut kokonaan vailla mysteereitd. ”Luultavasti
viidennen vuosisadan lopulla, kun muinainen filosofia juuri oli
kuolemaisillaan Ateenan kouluissa, juurtui uusplatonilaisuuden
mietiskelevé filosofia varsinaisesti kristilliseen ajatteluun vale
Dionysoksen kirjallisten vddrennysten kautta. Kristinuskon opit
olivat sithen aikaan saaneet niin vahvan jalansijan, ettd kirkko
pelotta saattoi katsella niiden vertauskuvallista eli mystillista
tulkitsemista. Theologia Mystica’n ja muiden Areopagitalle
omistettujen kirjojen tekijd ryhtyy sen tdhden kehittdmééin
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Prokluksen oppeja hyvin vihdn muovattuina salaisen kristinus-
kon jirjestelméksi. Jumala on nimetdn ja yli kaiken olevainen
Yksi, itse hyvyyttdkin korkeampi. Sen vuoksi ’negatiivinen
teologia’, joka luodusta olennosta nousee Jumalaa kohti heitti-
mélld pois kaikki médrittelevdt ominaisuudet toinen toisensa
jilkeen, johtaa meidét Idhimmaiksi totuutta. Jumalaan palaami-
nen on kaikkien olioiden tdyttymys ja kristinuskon osoittama
pddmidrd. Samoja oppeja saarnasi vield suuremmalla innolla
Maksimus Confessor (580 - 622). Maksimus edustaa miltei vii-
meistd kreikkalaisen kirkon mietiskelevidd suuntaa, mutta Eri-
gena siirsi -yhdeksénnelld vuosisadalla vale Dionysoksen kir-
joitusten vaikutuksen lidnsimaihin, ja, hdnen mietiskelevasti
hengestdédn sekd keskiajan skolastiikka ettd mystiikka ovat saa-
neet alkunsa. Erigena kddnsi latinaksi Dionysoksen kirjoitukset
ja Maksimuksen selitykset, ja hdnen jirjestelminsd perustui
olennaisesti ndihin teoksiin. Siind on omistettu kielteinen juma-
luusoppi ja Jumalasta on tehty Olemus ilman ominaisuuksia ja
sen tdhden syystd sanottu héntd Olemattomaksi (ei-olioksi).
Téastd olemattomasta eli kdsittiméattoméstd Olemuksesta luo-
daan ikuisesti aatteiden maailma eli ensimmadiset syyt. Tima on
Sana eli Jumalan poika, jossa kaikki olevaiset ovat, mikali niil-
14 on olennainen olemassaolo. Erigena opettaa kaikkien olioi-
den ennalleen palautusta samalla tavoin kuin Dionysoksen adu-
natio (yhtyminen) ja dificatio (Jumalaksi tuleminen) tapahtuu.
Néamé ovat pysyvdiset ulkopiirteet siitdi mitd voidaan sanoa
mystilliseksi filosofiaksi kristillisind aikoina ja merkille panta-
vaa on, kuinka vahén vaihdellen ne toistuvat aikakaudesta toi-
seen” (Encycl. Britan. — Art. ”Mysticism”).

Yhdennelldtoista vuosisadalla Bernard Clairvauxlainen
(1091- 1153) ja pyhédn Viktorin Hugo jatkavat mystillistéd tradi-
tiota, seuraavalla vuosisadalla pyhdn Viktorin Richard ja kol-
mannellatoista vuosisadalla P. Bonaventura ja suuri Tuomas
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Akvinolainen (1227-1274). Tuomas Akvinolainen hallitsee kes-
kiajan Eurooppaa enemmin luonteensa voimalla kuin opillaan
ja hurskaudellaan. Hén viittdd, ettd “ilmoitus” on tiedon ldhde
ja raamattu ja traditio ovat kaksi kanavaa, joita pitkin se virtaa,
ja hénen kirjoituksissaan ndkyva vale-Dionysoksen vaikutus
liittdd hanet uusplatonilaisiin. Toinen tiedon ldhde on jirki ja
sen vilittdjind ovat Platonin filosofia ja Aristotelen metodi. Vii-
meksi mainitun kanssa tehty liitto ei tehnyt hyvaa kristinuskol-
le, silld Aristoteles tuli esteeksi korkeamman ajatuksen kehityk-
selle, kuten kévi selville pythagoralaisen Giordano Brunon tais-
teluista. Tuomas Akvinolainen sai pyhimyksen arvon v. 1323,
ja tdma suuri dominikaani on esimerkkind siité, kuinka teologia
ja filosofia saattoivat yhtyd — mihin hin eldmédssddn pyrki.
Néma miehet kuuluvat suureen linsi-eurooppalaiseen kirkkoon
ja tukevat sitd sen véittiessd itseddn mystillisen opetuksen py-
hin soihdun tallettajiksi. Kirkon ympaérille nousi monta lahkoa,
joita sanottiin kerettildisiksi, vaikka niilld oli todellista traditio-
ta, pyhdd salaista oppia. Nditd kataareja ja monia muita kirkko
vainosi peldten, ettd sen ylivalta heikkenisi ja ettd pyhét helmet
joutuisivat epdpyhiin kdasiin. Talld vuosisadalla loistaa myds
pyhé Elisabet Unkarilainen sulollaan ja puhtaudellaan, ja Eck-
hart (1260 - 1329) taas osoittautuu aleksandrialaisten koulujen
arvokkaaksi jélkeldiseksi. Eckhart opetti, ettd ”Jumaluus on ab-
soluuttinen olemus, tuntematon ei ainoastaan ihmiselle vaan
myos itselleen. Se on pimeys ja ehdoton méiéritelméttomyys,
Nicht vastakohtana Icht'ille eli tietylle ja tunnettavalle olemas-
saololle. Kuitenkin se on kaikkien olioiden voiman léhde, ja
sen luontoon kuuluu piddseminen tietoisuuteen itsestddn kolmi-
yhteisend Jumalana kolminaisen prosessin kautta. Luominen ei
ole ajallinen toiminta vaan jumalallisen luonnon ikuinen vaéltta-
mittdmyys. Minéd olen yhtd valttdimiton Jumalalle — on Eck-
hartin tapana lausua — kuin Jumala on minulle. Minun tiedos-
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sani ja rakkaudessani Jumala tuntee ja rakastaa itseddn” (En-
cycl Brit. Art. "Mysticism”).

Eekhartia seuraa 14:nnelld vuosisadalla Johan Tauler ja Ni-
kolas Baselilainen, ”Jumalan ystdvd Oberlandista”. Niistd sai
alkunsa ”Jumalan ystévien seura”, johon kuuluvat olivat todel-
lisia mystikkoja ja vanhan tradition seuraajia. Mead huomaut-
taa, ettd Tuomas Akvinolainen, Tauler ja Eckhart seurasivat va-
le-Dionysosta, joka taas seurasi Plotinusta, Jamblikusta ja
Proklusta, ja he vuorostaan Platonia ja Pythagorasta (Orpheus,
pp. 53, 54). Néin viisauden edustajat liittyvét toisiinsa kaikkina
aikoina. Arvattavasti Deutsche Theologie-kirjan tekiji oli joku
“ystdvd”. Tami kirja on tdynnd mystillistd hartautta ja sattui
saamaan Staupitsin, augustinilaisen munkkikunnan sijaispaalli-
kon hyviksymisen. Hén taas suositteli sitd Lutherille, joka
my®0s ihastui siihen ja julkaisi sen v. 1516, se kun muka ansaitsi
saada sijansa 1dhimpind raamattua ja pyhdd Augustinusta. Toi-
nen “’ystdvd” oli Ruysbroek. Hédnen ynnd Grootin vaikutuksesta
perustettiin “yhteisen eldmén veljesten seura”, joka on aina py-
syvd muistettavana, koska sen jaseniin kuului mystikoista suu-
rin, Tuomas Kempildinen (1380 - 1371), kuolemattoman “’Kris-
tuksen seuraamisen” tekija.

Kahtena seuraavana vuosisatana ilmenee mystillisyyden
puhtaasti dlyllinen puoli voimakkaammin kuin tunteellinen,
joka oli hyvin vaikuttavana noissa 14:nnen vuosisadan seurois-
sa, ja silloin esiintyivit kardinaali Nikolaus Cusalainen ja Gior-
dano Bruno, marttyyri kuoleman kérsinyt vaeltava filosofian ri-
tari, ja Paracelsus paljon paneteltu tiedemies, joka sai tietonsa
suoraan alkuperdisestd itdmaisesta ldhteestd ilman Kreikan vé-
litysta.

Kuudennellatoista vuosisadalla (1575 - 1624) syntyi Jakob
Bohme, “inspiroitu suutari”, vihitty, vaikka hdméardpuheinen,
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valaistumattomien ihmisten surkeasti vainoama. Sitten tuli
pyha Teresa, sorrettu ja paljon kirsinyt espanjalainen mystikko,
pyhé Ristin Johannes, sisdisen hartauden palava liekki, ja pyha
Francois de Sales. Viisas oli Rooman kirkko julistaessaan hei-
dét pyhimyksiksi, viisaampi kuin uskonpuhdistus vainotessaan
Bohmed, mutta uskonpuhdistuksen henki on aina kiivaasti vas-
tustanut mystillisyyttd ja missé vain sen henkdys on kulkenut,
sielld on mystillisyyden ihana kukka kuihtunut kuin erdmaan
tuulen polttamana.

Kuitenkin Rooman kirkkokin. vaikka se julisti Teresan pyhi-
mykseksi hidnen kuoltuaan, oli hintd tdmén eldessd ankarasti
ahdistanut, ja paljon pahaa se teki Mme de Guyonille (1648 —
1717), todelliselle mystikolle, ja Miguel de Molinokselle (1627
— 1696). Viimeksi mainittu ansaitsee paikan Ristin Johannek-
sen rinnalla, ja hdn edusti 17:nnelld vuosisadalla mystikon to-
dellista hartautta, joka sai omituisen toimettomuuden — kvie-
tismin — muodon.

Talla samalla vuosisadalla syntyi platonikkojen koulukunta,
joista Henry More (1614 - 1687) on etevéd esimerkki, samaten
kuin Thomas Vaughan ja Robefi Fludd, ”Rosenkreutsildinen”.
Englannissa syntyi my0s Filadelfinen seura, ja 18:nnella vuosi-
sadalla ndemme William Law'n toimivan (1686-1761) ja hdnen
jélkeensd Saint Martinin (1743 - 1803), jonka kirjoitukset ovat
hurmanneet useita 19:nnen vuosisadan tutkijoita.

Emme myd6s saa unohtaa Christian Rosenkreutsid (kuollut
1484), jonka mystillinen “ruusuristin” seura esiintyi v. 1614 ja
sdilytti todellista tietoa ja jonka henki syntyi jdlleen 18:nnen
vuosisadan lopulla kreivi de Saint Germainina”, tuona salape-
rdisend henkilond, joka esiintyy ja taas hdvidd pimeyteen vain
vilaukselta ilmestydkseen uudelleen. Mystikkoja olivat myds
monet kveekarit, ”ystdvien” vainotun seuran jdsenet, jotka etsi-
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vit sisdisen valon ilmestymistd ja aina kuuntelivat “sisdistd
4antd”. Ja monta muuta mystikkoa, “joille maailma oli mahdo-
ton”, on ollut, kuten sangen suloinen ja viisas Aiti Juliana Nor-
witchildinen 14:nnelld vuosisadalla. He olivat kristikunnan ja-
lokivid, vaikka vdhédn tunnettuja, ja todistivat maailmalle kris-
tinuskon arvoa.

Samalla kun kunnioittavasti tervehdimme nditd vuosisatojen
aikana hajallaan olleita valon lapsia, meidéin tdytyy kuitenkin
tunnustaa, ettei heissé ollut terdvé jarki ja korkea hartaus yhty-
neend, mikd mysteerien harjoituksen avulla saavutettiin, ja
vaikka ihmettelemme, ettd he saattoivat kohota niin korkealle,
toivoisimme kuitenkin, ettd heidén harvinaiset lahjansa olisivat
saaneet kehittyd tuon suurenmoisen disciplina arcani’n johdol-
la.

Alphonse Louis Constant, paremmin tunnettu salanimeltdin
Eliphas Levi, on esittinyt hyvin mysteerien hdavidmisen ja nii-
den uusiutumisen tarpeen. ”Suuri onnettomuus kohtasi kristi-
kuntaa, kun viddrdt gnostikot kavalsivat mysteerit — oikeat
gnostikot niet, so. ne jotka tietdvét, olivat alkuperdisen kristi-
kunnan vihittyji — niin se aiheutti gnosiksen hivion ja kirkon
vieraantumisen kabbalan ylhdisistd totuuksista, kabbalan, joka
sisdltdd kaikki ylimaallisen teologian salaisuudet . . . Tulkoon
taydellisin tiede, tulkoon korkein jirki vield kerran kansan joh-
tajien késiin; saakoon pappeus ja kuninkuus jilleen muinaisten
vihkimysten kaksinaisen valtikan, niin yhteiskunnallinen
maailma on jilleen pidsevi sekasorrostaan. Alkddn pyhid ku-
via endd poltettako, dlkdon temppeleitd havitettiko. Temppelit
ja kuvat ovat tarpeellisia ihmisille. Mutta ajettakoon palkolliset
pois rukoushuoneesta; dlkoon sokea endd sokeata taluttako; ra-
kennettakoon uudelleen jdrjen ja pyhyyden kirkkokunta, tun-
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nustettakoon ainoastaan ne, jotka tietdvét, uskovaisten opetta-
jiksi.”?

Tahtovatko meidin pédiviemme kirkot jélleen ottaa omakseen
mystillisen opetuksen, pienet mysteerit, ja siten valmistaa lap-
siaan suurten mysteerien palauttamiseen, jolloin enkelit saa-
daan taas taivaasta opettajiksi ja jumalallinen mestari Jeesus on
vihkijand? Siitd kysymyksesté riippuu kristinuskon tulevaisuus.

5 The mysteries of Magic. Trans. by A. E. Waite, pp. bB-60.
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IV LUKU

Historiallinen Kristus

Olemme jo ensimméisessd luvussa puhuneet kaikissa maail-
manuskonnoissa olevista yhtdidisyyksistd ja ndhneet, ettd nii-
den symbolien, kirkollisten ja uskonnollisten menojen, kerto-
musten ja muistojuhlien tutkimuksesta on syntynyt uudenaikai-
nen koulukunta, joka katsoo nédiden yhtildisyyksien johtuneen
samasta ldhteesti — inhimillisestd tietiméattomyydesti ja al-
keellisesta yrityksestd selittdd luonnollisia ilmiditd. Ndmi yhté-
laisyydet on otettu aseiksi, joilla vuoroin isketdén kutakin us-
kontoa, ja niiden nojalla on tehty ankarimmat hyokkdykset
kristinuskoa ja sen perustajan historiallista olemassaoloa vas-
taan. Kun nyt ryhdymme tutkimaan Kristuksen eldméaa, kristin-
uskon jumalanpalvelusmenoja, sakramentteja ja oppeja, olisi
kohtalokasta jattad huomioon ottamatta “vertailevien tarujen-
tutkijain™ esiin tuomat tosiasiat. Oikein ymmarrettyind ne voi-
vat olla hyodyksi eiki haitaksi. Olemme ndhneet, ettid apostolit
ja heiddn seuraajansa kdisittelivdt hyvin vapaasti vanhaa testa-
menttia, jonka vertauskuvallinen ja mystillinen merkitys on
heiddn mielestddn paljon tiarkedmpi kuin historiallinen, vaikka
edellinen ei silti kielld jalkimmadistd. Eivdtkd ndmi ensimmdiset
kristityt héikéilleet opettaa dlykkéélle uskovaiselle, ettd muuta-
mat historiallisilta néyttdvdt kertomukset itse asiassa olivat
puhtaasti allegorisia. Tuskin milloinkaan on tarpeellisempaa
ymmaértad titd kuin tutkiessamme Kristukseksi sanotun Jeesuk-
sen historiaa, silld jollemme selvitd sotkeutuneita lankoja ja
huomaa, missd vertauksista on tehty tapahtumia, allegorioista
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kertomuksia, kadotamme enimmain osan sisillyksen opettavuu-
desta ja sen harvinaisesta kauneudesta. Emme voi liiaksi koros-
taa sitd totuutta, ettd kristinusko voittaa eikd meneta siitd, ettd
uskoon ja hyveeseen liittyy tieto apostolin kehotuksen mukai-
sesti (2 Piet. 1:5): ”Ahkeroikaa kaikella innolla osoittaaksenne
uskossa hyvettid ja hyveessi tietoa (gnosis)”. Peldtdén, etta kris-
tinusko heikkenee tutkittaessa sitd jdrjen avulla ja on muka
“vaarallista” tunnustaa, ettd historiallisiksi luulluilla tapahtu-
milla on syvempi myytillinen ja mystillinen merkitys. Mutta
pdinvastoin kristinusko siitd vahvistuu, ja tutkija huomaa iloi-
ten, ettd tuo kallis helmi hohtaa puhtaampana ja kirkkaampana
kun tietimdttdmyyden kuori siitd poistetaan ja sen monet varit
padsevit nakyviin.

Nykyéédn on kaksi katkerasti vastakkaista ajatussuuntaa, jot-
ka viittelevdt suuren juutalaisen opettajan historiasta. Toisen
koulukunnan mukaan hénen eldmikerrassaan ei ole lainkaan
mitddn muuta kuin taruja ja legendoja. Nailld koetettiin muka
kuvainnollisesti selittdd ja opettaa muutamia suuria luonnon to-
tuuksia, jotka itsessdén olivat tirkeitd ja samalla tarjosivat si-
veellistd kasvatusta oppimattomille. Tdmén késityksen kannat-
tajat muodostavat varmapiirteisen koulukunnan, johon kuuluu
monta korkeasti oppinutta ja terdva-dlyistd miestd, ja ndiden
ympdrille kerdéntyy sankat parvet vihemmain oppineita, jotka
jyrkasti ja kiihkedsti tehostavat kaikkea heiddn lausunnoissaan
olevaa repivad puolta. Tétd koulukuntaa vastassa ovat oikeaop-
piset kristityt, jotka vakuuttavat, ettd koko kertomus Jeesukses-
ta on historiaa eikd vdhdikéédn tarujen ja legendojen sekoitta-
maa. He véittavit, ettd se on ainoastaan kertomus yhden ihmi-
sen eldmastd, miehen, joka eli noin 19 vuosisataa sitten Pales-
tiinassa ja kavi kaikkien evankeliumeissa kerrottujen kokemus-
ten ldpi, ja ettei timéd kertomus merkitse mitddn muuta kuin
yhtd jumalallista ja inhimillistd eldm&a. Nama kaksi oppisuun-
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taa ovat suorastaan vihollisia keskenéén: toinen viittdd kaiken
olevan satua ja toinen historiaa. Ndiden vililli on monenastei-
sia mielipiteitd, joiden esittdjid ylimalkaisesti sanotaan vapaa-
ajattelijoiksi ja jotka pitdvét tdtd elamikertaa osaksi taruna ja
osaksi historiallisena, mutta eivit esitd mitdén varmaa ja jarke-
vaa tutkimustapaa, ei mitdédn tyydyttdvaa selitystd monimutkai-
seen kokonaisuuteen. Huomaamme vield kristillisessd kirkossa
suuren ja alinomaa kasvavan joukon uskollisia ja hartaita kris-
tittyjd, dlyllisesti hienostuneita miehié ja naisia, jotka ovat to-
della uskonnollisia ja vakavia uskossaan mutta jotka nikevit
evankeliumeissa muutakin kuin yhden ainoan jumalallisen ih-
misen historian. He sanovat — puolustaessaan kantaansa raa-
matun nojalla — ettd Kristuksen historialla on tirkedmpi mer-
kitys kuin mikd ndkyy pinnalta. Vaikka he pitdvit kiinni Jee-
suksen historiallisesta todellisuudesta, he samalla selittiavit,
ettd Kristus on enemmin kuin thminen Jeesus ja merkitsee jo-
takin mystillistd. Tdmén tueksi he viittaavat sellaisiin lauseisiin
kuin Paavalin kdyttimaéan: “lapsukaiseni, joiden synnytystuskia
mind jélleen kédrsin, kunnes Kristus teissd saa muodon” (Gal.
4:19). Tassd Paavali tietenkddn ei voi tarkoittaa historiallista
Jeesusta, vaan jotakin ihmissielun tapahtumaa, joka hénelle
merkitsee Kristuksen syntymistd sielussa. Toisessa paikassa
sama opettaja lausuu, ettd vaikka hidn on tuntenut Kristuksen li-
hallisesti, hdn ei endd hénté silld tavalla tunne (2 Kor. 5: 16), ja
tdma tarkoittaa ilmeisesti sitd, ettd vaikka han tunnusti lihalli-
sen Kristuksen — Jeesuksen —, oli kuitenkin olemassa kor-
keampi ndkokanta, johon hin oli tullut, ja historiallinen Kristus
peittyl kokonaan sen varjoon. Tatd kisitystd kohti monet mei-
dén pédivindmme pyrkivit. He ndkevit vertailevan uskonnon
tutkimuksen tosiasiat; evankeliumien ristiriidat ja monet kysy-
mykset, joita he eivit voi ratkaista niin kauan kuin ovat sidotut
raamatun pintapuoliseen merkitykseen, hdmmentdvit heita.
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Sen tdihden he huutavat epdtoivoisesti, ettd kirjain kuolettaa,
mutta henki tekee eldviksi ja koettavat 10ytdd jonkin syvem-
min ja laajemman merkityksen kertomuksesta, joka on yhta
vanha kuin maailman uskonnot ja on aina ollut todellisena eli-
ména kaikissa uskonnoissa. Namé ponnistelevat ajattelijat. joita
yhtendisyyden ja varmuuden puuttuessa ei voi sanoa oppisuun-
naksi, ndyttdvit ojentavan toisen kétensd niille, jotka pitdvat
kaikkea taruna, pyytden heitd hyviaksyméddn historiallisen pe-
rustan; toisaalta he sanovat kristityille kumppaneilleen, etté jos
pidetddn kiinni yhdestd ainoasta kirjaimellisesta merkityksesta,
jota ei voida puolustaa lisddntyvén tiedon edessd, niin yha suu-
remmaksi kdy vaara, ettd henkinen merkitys katoaa kokonaan.
”Kristus - kertomusta” uhkaa unohdus, jos katoaa se késitys,
joka on auttanut ja innostuttanut miljoonia ithmisid jaloon eli-
maén sekd itd- ettd lansimaissa — vaikka Kristuksella on ollut
muita nimid ja hintd on palveltu monissa muodoissa. Kallis
helmi on katoamaisillaan kdsistimme, ja ihminen on jadmaisil-
laédn ainaisesti koyhéksi.

Tamin yhd uhkaavamman vaaran torjumiseksi on vilttdma-
tonta, ettd selvitellddn Kristus - kertomuksen eri langat ja pan-
naan ne vierekkdin — erikseen historian, legendan ja mystilli-
syyden lanka. Ndmd on punottu yhteen ajattelevien suureksi
vahingoksi, ja niitd selvitellessimme huomaamme, ettid kerto-
muksen arvo enenee eikd vihene, kun siihen liittyy tieto. Ja tés-
sd niin kuin kaikessa, mikd perustuu totuuteen, nidhddin, ettd
mitd kirkkaampi valo sithen lankeaa, sitd suurempi kauneus
paljastuu.

Tutkikaamme ensin historiallista Kristusta, toiseksi tarun-
omaista, kolmanneksi mystillistd ja huomaamme, ettd kaikista
ndistd aineksista on rakennettu kirkkojen Jeesus Kristus. Ne
kaikki sulautuvat yhteen ja muodostavat sen suurenmoisen ja
juhlallisen Olennon, joka vallitsee kristikunnan ajatuksia ja
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tunteita, Surujen miehen, Vapahtajan, Thmisten vapahtajan ja
Herran.

Historiallinen Kristus eli Jeesus, parantaja ja opettaja

Jeesuksen eldmaékertaa koskeva lanka voidaan helposti erot-
taa muista langoista, joihin se on punoutunut. Tutkimustemme
apuna kdytdmme niitd menneisyyden aikakirjoja, joista asian-
tuntijat itse voivat 10ytdd todistuksia. Ndistd ldhteistd ovat H. P.
Blavatsky ja muut salatieteelliseen tutkimukseen perehtyneet
antaneet meille muutamia yksityistietoja juutalaisesta opetta-
jasta. Nyt monen mieleen nousee vastustushalu, kun sanaa ”pe-
rehtynyt” kdytetddn salatieteen yhteydessd. Kuitenkin se mer-
kitsee vain sellaista henkil64, joka erityisen tutkimuksen ja eri-
tyisen harjoituksen avulla on koonnut aivan erikoislaatuista tie-
toa ja kehittdnyt voimia, joiden avulla hén saattaa esittdd va-
kaumuksensa késitteleméstdéin aineesta oman yksityisen tieton-
sa perusteella. Aivan samoin kuin sanomme, ettd Huxley on pe-
rehtynyt biologiaan tai Senior Wrangler matematiikkaan tai
Lyell geologiaan, voimme sanoa salatieteeseen perehtyneeksi
sellaista ihmistd, joka ensiksikin dlyllddn hallitsee muutamia
peruskésityksid ihmisen ja maailmankaikkeuden rakenteesta ja
toiseksi on itsessddn kehittdnyt kykyja, joilla hdn omintakeises-
ti voi tutkia luonnon salaisia toimintoja. Aivan samoin kuin ih-
miselld voi olla synnynniinen matemaattinen kyky ja hén voi
sitd vuosi vuodelta harjoituksella tavattomasti kehittda, voi ha-
nelld myos olla piilevié sielullisia kykyjé, joita voidaan harjoi-
tuksella ja itsekurilla kehittd4. Kun ihminen kéyttdé nditd kehit-
tdmidén kykyjd ndkyméttdmén maailman tutkimiseen, hdn pe-
rehtyy salatieteeseen ja voi itse vahvistaa tosiksi ne asiat, joihin
tdssd olen viitannut. Tdllainen omakohtainen toteaminen on ta-
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vallisen ihmisen mahdollisuuksista yhtd kaukana kuin kor-
keamman matematiikan symboleja esittdvd oppikirja on mate-
matiikkaan perehtyméttoméan késityskyvystd. Tdma tieto ei ole
sen luoksepddseméttomampi kuin muutkaan tieteet. Ne joilla
on synnynndinen kyky ja kehittdvit sitd, voivat hallita asian-
omaista tiedettd, mutta niiden, jotka ovat ilman sitd lahjaa tai
eivit ole sitd kehitténeet, jos se on heilld ollut, tiytyy tyytyd
olemaan ilman omakohtaista tietoa. Namé ovat okkultisen sa-
moin kuin muidenkin tieteiden tuntemisen ehdot.

Salaiset asiakirjat osaksi tukevat osaksi ovat tukematta evan-
keliumeissa esitettyd kertomusta. Ne osoittavat meille eldméan
ja tekevit siten mahdolliseksi erottaa sen siihen liittyneistd ta-
ruista.

Lapsi, jonka juutalainen nimi (Jeschu) on vainnetty Jeesuk-
seksi, syntyi Palestiinassa v. 105 eKr. Publius Rutilius Rufuk-
sen ja Gnaeus Mallius Maximuksen ollessa konsuleina. Hinen
vanhempansa olivat hyvii sukua, vaikka koyhid, ja hénet kas-
vatettiin heprealaisten pyhien kirjojen tuntemiseen. Hianen pa-
lava hartautensa ja ikdinsd ndhden erikoinen vakavuutensa
saattoivat hdnen vanhempansa pyhittimain hanet uskonnolli-
seen ja askeettiseen eldméédn. Vahin aikaa ensimmaéisen Jerusa-
lemissa kdynnin jdlkeen, jolloin poika oli ilmaissut ihmeellisen
dlynsd ja tiedonjanonsa kdymalld temppelin oppineiden luona,
hinet ldhetettiin essealaisten veljeskuntaan eteld - Juudean erd-
maihin harjoitettavaksi. Tultuaan 19 vuoden ik&iseksi hdn 14hti
Serbal — vuoren ldhelld olevaan essealaiseen luostariin. Sielld
vieraili paljon oppineita miehid matkoillaan Persiasta ja Intiasta
Egyptiin ja sinne oli koottu mainio kirjasto salaisia teoksia —
monet niistd intialaisia ja Himalajan takaa tuotuja. Téstd mys-
tillisen viisauden kehdosta hdn kulki myohemmin Egyptiin.
Hin oli tdysin perehtynyt niihin salaisiin opetuksiin, jotka oli-
vat essealaisten todellisena eldminldhteend, ja Egyptissd hidnet
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vihittiin sithen suureen veljeskuntaan, josta kaikkien suurten
uskontojen perustajat ovat ldhteneet. Egypti on niet aina ollut
erds todellisen mysteerien keskus, joiden heikkoja ja kaukaisia
heijastuksia puoleksi julkiset mysteerit ovat. Egyptin historias-
sa kerrotut mysteerit olivat ”Vuorella” olevien todellisuuksien
varjoja, ja sielld tima nuori juutalainen sai juhlallisen pyhityk-
sen, joka valmisti hdntd kuninkaallista pappeutta varten, jonka
hin my6hemmin oli saavuttava. Niin yli-inhimillisen puhdas ja
hartautta palava hén oli, ettd hin tdydessd miehuutensa kukois-
tuksessa kohosi korkealle yli noiden ankarien ja hieman kithko-
mielisten askeettien, joiden keskuudessa hén oli saanut harjoi-
tuksensa. Totisiin ja ankariin juutalaisiin hén valoi lempein ja
hellén viisautensa tuoksua niin kuin erdmaahan istutettu ruusu-
pensas levittdd suloaan autioille lakeuksille. Hanen puhtautensa
ja ylevi arvokkuutensa loisti hinen ympérilladn kuin kuunkeha
ja hdnen sanansa, vaikka harvat, olivat suloisia ja rakastavaisia
ja taivuttivat kovimmankin hetkelliseen lempeyteen ja anka-
rimmankin tilapdiseen hellyyteen. Siten hédn eli 29 vuotta ka-
toavaa eldaméé kasvaen kirkkaudesta kirkkauteen.

Tadma yli-inhimillinen puhtaus ja hartaus teki Jeesuksen, ih-
misen, opetuslapsen, mahdolliseksi tulemaan korkeamman voi-
man, mahtavan sisdisen olennon temppeliksi. Oli tullut aika uu-
delle jumalalliselle ilmestykselle, joka silloin tilloin esitetddn
thmiskunnan auttamiseksi, kun tarvitaan uutta sysdysti ihmis-
kunnan henkisen kehityksen elvyttdmiseksi, kun uusi sivistys
on syntymdisillddn. Lansimainen maailma oli silloin ajankoh-
dussa valmiina syntyméén, ja teotonilaisen alarodun oli otetta-
va valtikka, joka oli putoamaisillaan riutuvan Rooman kasisté.
Ennen kuin se ldhti matkalleen, oli maailmanvapahtajan esiin-
nyttdvé seisoakseen siunaavana Herkules - lapsen kehdon di-
ressa.
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Mahtava ”Jumalan poika” oli lihaantuva maan péélle, korkea
opettaja, “tdynnd armoa ja totuutta” (Joh. 1: 14) — Jossa juma-
lallinen viisaus asui tdydellisimmaéssd mitassaan, joka totisesti
oli lihaksi tullut ’sana”, valo ja eldmai yltdkylldisessd rikkau-
dessa, eldminvetten totinen ldhde. Sédlin ja viisauden herra —
se oli hidnen nimensd — tuli salaisista asunnoistaan ihmisten
maailmaan.

Héntd varten tarvittiin maallinen maja, inhimillinen muoto,
thmisruumis. Ja kuka olikaan niin sovelias antamaan ruumiinsa
iloiseksi uhriksi sille, jonka edessd enkelit ja ihmiset notkista-
vat polvensa syvimmaissd kunnioituksessa, kuin tdma juutalai-
sista suurin, “tdydellisistd” puhtain ja ylevin, jonka tahraton
ruumis ja viaton sielu oli parhain, mikd ihmiskunnalla oli tar-
jottavana? Jeesus-ihminen antoi itsensd vapaaehtoiseksi uhrik-
si, “uhrasi itsenséd viatta” Rakkauden Herralle, joka otti timén
puhtaan muodon asunnokseen ja eli siind kolme kuolevaisten
ajastaikaa.

Tatd hetked edustaa evankeliumeissa esitetyssd traditiossa
Jeesuksen kaste, jolloin hengen ndhtiin “’laskeutuvan taivaasta
niin kuin kyyhkynen ja jadvan hidnen pailleen” (Joh. 1: 32) ja
taivaallinen adni julisti hinet rakkaaksi pojakseen, jota ihmis-
ten oli kuunneltava. Totisesti hdn oli rakas poika, johon Isi
mielistyi (Matt. 3:17). Téstd ldhtien “Jeesus alkoi saarnata”
(Matt. 4:17) ja oli tuo ithmeellinen salaisuus, lihassa ilmesty-
nyt Jumala” (1 Tim. 3: 16) — ei kuitenkaan ainoa, silld: ”Eiko
laissanne ole kirjoitettu: mind sanoin: te olette jumalia? Jos hin
sanoi jumaliksi niitd, joille jumalan sana tuli — ja raamattu ei
saata raueta tyhjiin — niin kuinka sanotte hinelle, jonka isd on
pyhittinyt ja ldhettanyt maailmaan: sind rienaat, sen tdhden etta
mind sanoin: mind olen Jumalan poika!” (Joh. 10: 34 - 36). To-
tisesti kaikki ihmiset ovat jumalia sisdssddn asuvan henkensa
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kannalta, mutta kaikissa ei jumaluus ole ilmennyt niin kuin tés-
sd Korkeimman rakkaassa pojassa.

Talle ilmestyneelle Olennolle voidaan syystid antaa nimeksi
”Kristus”, ja hédn se juuri eli ja liikkui Jeesuksen ihmismuodos-
sa Palestiinan laaksoissa ja kukkuloilla opettaen ja parantaen
sairaita ja kooten ympdrilleen opetuslapsiksi muutamia kehitty-
neimpid sieluja" Hanen kuninkaallisen rakkautensa harvinainen
viehitys, joka séteili hidnestd kuin pdivénpaiste, veti hinen ym-
parilleen kirsivid, vadsyneitd ja sorrettuja, ja hdnen helldn vii-
sautensa ylevd tenho puhdisti ja hienosti hinen ldheisyyteensi
tulleiden eldmai. Vertauksin ja valaisevin esimerkein hén opetti
tietdméttomid joukkoja, jotka tungeksivat hdnen ympérilldén ja
kayttden vapaan hengen voimia hdn paransi monta sairautta sa-
nansa ja kosketuksensa avulla ja uudisti taas puhtaan ruumiinsa
voimat henkensi sisdisestd elonldhteestd. Hanet karkotettiin es-
sealaisten veljiensd joukosta, missd hin ensin tydskenteli —
kiusauskertomuksesta ilmenee, milld vditteilld he vastustivat
hinen aikomustaan uhrata eldiménsé rakkauden ty6hon — kos-
ka hén jakoi kansalle sitd henkistd viisautta, jota he pitivit yl-
peimpénd ja salaisimpana aarteenaan, ja koska hdnen kaikkia
syleileva rakkautensa veti piiriinsd yhteiskunnan hylkioitd —
silld niin ylemmissé kuin alemmissakin hén rakasti jumalallista
itsed. Taman vuoksi hdn my0s pian nidki kokoontuvan pééllensi
vihan ja epéluulon synkkid pilvid. Hdnen kansansa opettajat ja
hallitsijat katselivat hdntd kateudella ja vihalla. Hanen henke-
vyytensd oli alituisena moitteena heidén aineellisuuttaan vas-
taan, hdnen voimansa lakkaamattomana hiljaisena todistuksena
heidén heikkoudestaan. Tuskin oli kolme vuotta kulunut hinen
kasteestaan, kun uhkaava myrsky puhkesi, ja Jeesuksen inhi-
millinen ruumis kérsi rangaistuksen siitd, ettd se oli kitkenyt
thmistd suuremman opettajan.
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Pieni parvi valittuja opetuslapsia, jotka hén oli ottanut ope-
tustensa levittédjiksi, tuli siten erotetuksi mestarinsa fyysisesti
lasndolosta, ennen kuin he olivat ennéttineet sulattaa hénen
opetuksiaan, mutta he olivat suuresti kehittyneitd sieluja, val-
miita ottamaan vastaan viisautta ja vuorostaan jattdmédn sen
toisille vihemman kehittyneille. Kaikkein vastaanottavaisin oli
se “opetuslapsi, jota Jeesus rakasti”, innosta hehkuva nuorukai-
nen, joka oli palavasti kiintynyt Mestariin ja jolla oli sama
kaikkikésittavd rakkauden henki kuin hinelld. Han edusti kaut-
ta sen vuosisadan, joka seurasi Kristuksen fyysistd kuolemaa,
mystillisen antautumisen henked, joka pyrki hurmioon, juma-
lalliseen ndkemykseen ja yhtymiseen, kun taas mydhempi, suu-
11 apostoli Paavali, edusti mysteereissi viisauden puolta.

Mestari ei unohtanut lupaustaan heiddn luokseen tulemises-
taan (Joh. 14: 18, 19), kun maailma ei endd héntd nikisi, vaan
noin 50 vuoden ajan hédn kdvi heiddn luonaan hienossa henki-
ruumiissaan jatkaen tddlld aloittamaansa opetusta ja johdattaen
heitd salaisten totuuksien tietoon. He elivdt yhdessd — enim-
makseen yksindisessd paikassa Juudean syrjdseuduilla — eivét-
ki herittdneet mitdin huomiota monien muiden samanaikuisten
ja ndenndisesti samanlaisten veljeskuntien rinnalla. Sielld he
tutkivat hdnen opettamiaan totuuksia ja hankkivat “hengen lah-
joja”.

Néma sisdiset opetukset, jotka aloitettiin hdnen fyysisen ela-
ménsd aikana ja joita jatkettiin hinen erottuaan ruumiistaan,
olivat pohjana Jeesuksen mysteereille, joita olemme tavanneet
varhaisen kirkon historiassa. Ne muodostivat sisdisen eldmin
ytimen, jonka ympdrille kerddntyi moninaisia aineksia, joista
sitten muodostui kirkollinen kristinusko.

Meilld on jiljelldi muuan merkillinen katkelma, kuuluisan
Valentinuksen kirjoittama ns. Pistis Sofia, joka on mité tarkein
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salaisen opetuksen asiakirja. Téssd kirjassa sanotaan, ettd Jee-
sus 11 vuoden aikana kuolemansa jidlkeen johdatti opetuslap-
siaan “ainoastaan ensimmadisten kédskyjen alalla aina ensimmaéi-
sen mysteerin esiripun takaisen salaisuuden alueille asti” (Pistis
Sophia, I, 1,Trans. by G. R. S. Mead). He eivit olleet tdhdn asti
vield oppineet enkelijirjestdjen jaottelua, josta Ignatius vdhan
puhuu. Sitten ollessaan ”vuorella” opetuslastensa kanssa Jeesus
sai mystillisen puvun, kaikkien piirien tiedon ja voimasanat
avaimiksi niihin, ja nyt hin opetti opetuslapsiaan edemmaéksi
luvaten: ”Miné teen teidat tdydellisiksi kaikessa tdydellisyydes-
sd sisdisestd salaisuudesta ulkonaiseen salaisuuteen asti: mind
tdytdn teiddt hengelld, niin ettd teitd voidaan sanoa henkisiksi.
taydellisiksi kaikessa taydellisyydessd” (Ibid. I, 60). Ja hédn pu-
hui heille Sofiasta, Viisaudesta, kuinka se lankesi aineeseen
yrittdessddn nousta Korkeimpaan ja huusi sieltd valon puoleen,
johon se oli pannut luottamuksensa, kuinka Jeesus ldhetettiin
pelastamaan sitd kaaoksesta ja kuinka hén kruunasi sen valol-
laan ja johdatti pois orjuudesta. Ja hidn puhui heille vield kor-
keimmasta salaisuudesta, joka on sanomaton, yksinkertaisin ja
selvin, vaikka korkein, ja ainoastaan sen tunnettavissa, joka on
kokonaan kieltdnyt maailman (Ibid. II, 218). Sen tiedon avulla
thmiset tulivat kristuksiksi, silld ”ithmiset ovat mind ja mind
olen ndmi ihmiset” ja Kristus on tdméa korkein salaisuus (Ibid,
230). Kun ihmiset tdméin tietdvit, “heiddt, muutetaan puhtaa-
seen valoon ja saatetaan valoon” (Ibid. 377). Ja hédn suoritti
heille suuret vihkimysmenot, kasteen, ’joka vie totuuden valta-
kuntaan ja valon valtakuntaan” ja pyysi heitd pyhittdméén silla
muita, jotka olisivat sithen arvokkaita: "Mutta kétkekdd tama
salaisuus, dlkdd antako siitd jokaiselle, vaan (ainoastaan) sille,
joka tekee kaiken, mitd mind olen teille kiskyissdni sanonut”
(Ibid. 377).
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Saatuaan tdyden opetuksen apostolit ldksivdt sen jilkeen
saarnaamaan, yhda Mestarinsa auttamina.

Néma samat opetuslapset ja heidédn varhaisimmat tydtoverin-
sa kirjoittivat muististaan kaikki kuulemansa Mestarin julkiset
sanat ja vertaukset ja kokosivat innokkaasti kaikki 16ytdménsa
kertomukset. He kirjoittivat talteen kaikki ne ja antoivat niiden
kiertdd niiden keskuudessa, joita véhitellen alkoi liittyd heiddn
pieneen seurakuntaansa. Syntyi erilaisia kokoelmia, kun kukin
kirjoitti, mitd itse muisti ja lisédsi sithen valittuja kohtia muiden
kertomuksista. Kristuksen valituille antamia sisdisid opetuksia
el kirjoitettu, vaan opetettiin suullisesti niille, jotka katsottiin
arvokkaiksi, tutkijoille, jotka vetdytyivdt yksindiseen eldmiéin
muodostaen pienid seurakuntia mutta kuitenkin aina pysyen
yhteydessé keskukseen.

Historiallinen Kristus on siis ihmiskunnan henkistéd kehitysti
johtavaan suureen henkiseen hierarkiaan kuuluva loistava olen-
to, joka kaytti kolme vuotta opetuslapsi Jeesuksen inhimillista
ruumista. Ndméa kolme viimeistd vuotta Jeesus opetti julkisesti
Juudeassa ja Samariassa, oli sairaitten parantaja ja suoritti mui-
ta merkillisid okkultisia tekoja, kokosi ympdrilleen pienen op-
pilasjoukon, jolle hdn opetti henkisen eldmin syvid salaisuuk-
sia, veti luokseen ihmisid ylimaallisella rakkaudellaan, lempey-
dellddn ja viisaudellaan, joka hédnestd huokui kaikkialle. Vii-
mein hédn sai surmansa rienauksen vuoksi, koska hian opetti it-
sensd ja kaikkien ihmisten sisdistd jumaluutta. Hén tuli anta-
maan maailmalle uuden henkisen eldmén sysdyksen, palautta-
maan sisdistd eldmdd koskevia opetuksia, uudelleen viitoitta-
maan ikivanhan kaidan tien, julistamaan taivasten valtakun-
nan” olemassaoloa, nim. vihkimyksen, joka johtaa Jumalan
tuntemiseen — ikuiseen eliméédn — ja hin tuli opastamaan sii-
hen valtakuntaan muutamia, jotka taas kykenisivdt muita opet-
tamaan. Tdmén loistavan olennon ympdrille kasvoi taruja, jot-
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ka, yhdistivdt hénet edeltdjiensd pitkddn sarjaan ja kertoivat
vertauskuvallisesti kaikista sellaisista olennoista, joiden elamé
kuvaa Logoksen tyotd kosmoksessa ja yksilollisen ihmissielun
korkeampaa kehitysta.

Mutta ei pidé luulla, ettd Kristuksen ty6 seuraajiensa hyvéksi
oli lopussa, kun hén oli perustanut mysteerit ja silloin télldin il-
mestyi niissd. Se mahtava henki, joka oli pitdnyt opetuslapsi
Jeesuksen ruumista kdyttovilineendén ja jonka suojeleva huo-
lenpito ulottuu koko ihmiskunnan viidennen juurirodun henki-
seen kehitykseen, uskoi tdmén pyhén opetuslapsen voimakkai-
siin késiin vastasyntyneen kirkon hoidon. Suorittaen loppuun
inhimillisen kehityksensd Jeesus tuli erddksi viisauden mesta-
riksi ja otti kristinuskon erikoiseen huolenpitoonsa koettaen
johtaa sitéd oikeille urille, suojella, ohjata ja kasvattaa sitd. Hin
oli kristillisten mysteerien hierofantti, vihittyjen viliton opetta-
ja. Hanen innoituksensa piti ylla kirkon gnosiksen, kunnes tie-
tdméattomyyden ylivalta tuli niin suureksi, ettei edes hdnen hen-
kiyksensd voinut lietsoa tarpeeksi liekkid estdékseen sen sam-
mumasta. Hénen kérsivillinen tyonsé auttoi ihmissieluja kesta-
médn pimeyttd ja vaalimaan itsessdén mystillisen kaipauksen
kipinéd, sisdisen jumalan janoa. Hén valoi lakkaamatta totuutta
jokaiseen mieleen, joka kykeni sitd vastaanottamaan, niin ettd
totuuden soihtu saattoi kautta vuosisatojen kulkea kiddestd k-
teen milloinkaan sammumatta. Hinen muotonsa seisoi kidutus-
lavan déressd ja palavan polttorovion liekkien keskelld lohdut-
tamassa tunnustajiaan ja marttyyreitddn, vaimentamassa heidin
tuskiaan ja tdyttdmédssd rauhallaan heiddn syddmensd. Hénen
innoituksensa kaikui Savonarolan jyrisevdssd saarnassa, johti
Erasmuksen tyyntd viisautta, innosti ”Jumalasta juopuneen”
Spinozan syvid siveysoppeja. Hidnen voimansa antoi sysdyksen
Roger Baconille, Galileille ja Paracelsukselle ja hdnen luonnon
tutkimuksilleen. Hanen kauneutensa tenhosi Fra Angelican ja
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Rafaelin ja Leonardo da Vincin, herditi Michelangelon neron,
ndyttdytyi Murillon silmélle ja antoi voiman maailman ihme-
luomusten rakentamiseen, sellaisten kuin Milanon doomi, Ve-
netsian San Marco ja Firentsen katedraali. Hanen soittonsa
huokui Mozartin messuissa, Beethovenin sonaateissa, Hindelin
oratorioissa, Bachin fuugoissa, Brahmsin ankarissa, upeissa si-
velissd. Hinen lasndolonsa ilahdutti yksindisid mystikkoja, vai-
nottuja okkultisteja, karsivillisid totuudenetsijoitd. Lempeydel-
1a ja uhkalla, Fransiskuksen kaunopuheisuudella ja Voltaire'n
pistosanoilla, Tuomas Kempildisen suloisella alistuvaisuudella
ja Lutherin karkealla miehuudella hén koetti opettaa ja herét-
tdd, johtaa pyhyyteen ja kurittaa pahuudesta. Kautta pitkien
vuosisatojen hédn on tydskennellyt ja ponnistellut, ja vaikka hi-
nen kannettavanaan on ollut kirkkojen raskas taakka, hin ei
milloinkaan ole jéttdnyt lohduttamatta ainoatakaan ithmissydén-
td, joka on huutanut hianeltd apua. Ja nyt hdn pyrkii kdéntdmaan
kristikunnan hyviksi suuren viisauden virran, joka on vuodatet-
tu maailman virkistdmiseksi, ja hén etsii kirkoista sellaisia, joil-
la on korvat viisautta kuullakseen ja jotka tahtovat vastata ha-
nen kutsuessaan sanansaattajia laumalleen: ”Tdssd mind olen,
lahetd minut.”
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V LUKU

Tarunomainen Kristus

Olemme jo ndhneet, miten vertailevaa tarujen tutkimusta on
kaytetty uskontoa vastaan ja sen tuhoisimmat hyokkaykset
suunnattu Kristusta vastaan. Héanen syntymisensd neitseestd
”jouluna”, viattomien lasten murha, hinen ithmetyonsé ja ope-
tuksensa, hdnen ristiinnaulitsemisensa, ylosnousemisensa ja
taivaaseen astumisensa — kaikkien nédiden hénen eldméintari-
nansa tapausten sanotaan olevan muissakin eldmékerroissa, ja
ndiden yhtéldisyyksien voimalla on hédnen historiallinen ole-
massaolonsa tehty epdiltdvaksi. Mitd hidnen ihmetekoihinsa ja
opetuksiinsa tulee, voimme sivuuttaa ne lyhyesti, kun tunnus-
tamme, ettd useimmat suuret opettajat ovat tehneet tekoja, jotka
fyysiselld tasolla ndyttiavat ihmeiltd heiddn aikalaistensa silmis-
sd, vaikka salatieteilijd tietdd, ettd ne on tehty sellaisten voi-
mien avulla, joita on kaikilla korkeilla vihityilld. Hanen ope-
tuksistaan voidaan myd6s sanoa, etteivit ne olleet alkuperdisia.
Vertaileva tarujen tutkija néet arvelee, ettd kun samanlaisia si-
veysoppeja kuullaan Manun, Buddhan ja Jeesuksen huulilta,
niin silld on todistettu, ettei kukaan heisté ole ollut Jumalan in-
noittama. Mutta salatieteilija sanoo, ettd Jeesuksen tietenkin
tiytyi toistaa edeltdjiensd opetuksia, koska hén oli saman vel-
jeskunnan ldhettilds. Jumalallista ja inhimillistd henkeéd koske-
vat syvit totuudet olivat totuuksia 20 vuosituhatta ennen kuin
Jeesus syntyi Palestiinassa, yhtd hyvin kuin ne ovat totuuksia
hidnen syntyménsé jdlkeen. Jos sanotaan, ettd maailma olisi ol-
lut ilman sellaista opetusta, ettd ihmiskunta olisi eldnyt siveel-

88



lisessd pimeydessd syntymistddn saakka Jeesuksen syntymiin
asti, niin se merkitsisi, ettd ihmiskunta olisi ollut ilman opetta-
jaa, lapset ilman iséé, ettd ihmissielut olisivat huutaneet valoa
pimeydestd vastausta saamatta — tédllainen késitys on Jumalaa
hépdisevd ja thmistd masentava, ja sitd vastaan todistaa kaik-
kien suurten filosofien esiintyminen, mahtava kirjallisuus, jalot
eldmadt tuhansia vuosia ennen Kristuksen tuloa.

Mutta kun tunnustamme Jeesuksen ldnsimaiden suureksi
mestariksi, jonka pyhé veljeskunta oli ldhettdnyt sinne sanan-
saattajaksi, meilld on edessimme vaikeus, joka on haitannut
monien uskoa: miksi ne juhlat, joita vietetddn Jeesuksen eld-
méntapausten muistoksi, tavataan jo aikaisemmissa uskonnois-
sa ja vastaavat niissd samoja tapauksia muiden opettajien eld-
méssd?

Vertaileva tarujen tutkimus, joka nykyaikana on kdintdnyt
yleisen huomion tdhén kysymykseen, on ehké noin vuosisadan
vanha. Sen voidaan katsoa alkaneen seuraavien teosten ilmes-
tymisestd: Dulraure’n Histoire Abrégée de differens Cultes,
Dupuis’in Origine de tous les Cultes, Moor’in Hindu Pantheon
ja Godfrey Higginsin Anacalypsis. Nditd teoksia seurasi jou-
koittain muita, jotka tulivat yhi tieteellisemmiksi ja tarkem-
miksi tosiseikkojen kokoamisessa ja vertaamisessa, niin etti
nyt on jo sivistyneen ihmisen mahdotonta kieltdd nididen mo-
nenlaisten yhtdldisyyksien olemassaoloa. Meidédn pédivindmme
ei ole 16ydettavissi kristityitd, jotka olisivat valmiit vaittimaén,
ettd kristilliset vertauskuvat ja seremoniat olisivat ainoat laa-
tuaan — lukuun ottamatta tietysti tietimattomid. Heissd néh-
ddin vield yksinkertaisen uskon kdyvén kasikddessa tietimatto-
myyden kanssa. Mutta tdmédn luokan ulkopuolella emme voi
16ytaa hartaintakaan kristittyd, joka kieltdisi, ettd kristinuskossa
on hyvin paljon yhteistd vanhempien uskontojen kanssa. Onkin
hyvin tunnettua, ettd ensimmaisind vuosisatoina ’jalkeen Kris-
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tuksen” ndmad yhtildisyydet tunnustettiin kaikkialla ja ettd uu-
denaikainen tarujen tutkimus vain tarkemmin toistaa, mitd jo
yleisesti varhaisessa kirkossa tunnustettiin. Justinus Marttyyri
esim. viittaa aivan yhtendéin aikansa uskontoihin, ja jos uuden-
aikaisen kristillisyyden vastustaja tahtoo mainita kohtia, joissa
kristilliset opetukset ovat yhtdpitdvid vanhempien uskontojen
kanssa, niin hin ei voi 10ytdd parempia ldhteitd kuin toisen
vuosisadan uskonpuolustajain kirjoitukset. Ne puhuvat paka-
nallisista opeista, kertomuksista ja vertauskuvista ja vakuutta-
vat, ettd vaikka kristilliset kertomukset ovat yhtédpitdvid niiden
kanssa, niin niitd ei voi muitta mutkitta hyldtd sen tdhden, ettd
ne muka ovat uskomattomia. Justinus Marttyyri sanoo: ”Ne jot-
ka kertovat nuorisolle runoilijoiden sepittdmid taruja, eivét
anna niistd mitdén todistuksia, ja me kiymme nyt todistamaan,
ettd ndma tarut ovat pahojen henkien vaikutuksesta tekaistuja
thmiskunnan pettdmiseksi ja eksyttdmiseksi. Silld kun pahat
henget kuulivat profeettojen julistavan, ettd Kristus oli tuleva ja
jumalattomat rangaistaisiin tulella, niin he toivat esiin monta
sellaista, joita sanottiin Jupiterin pojiksi, jotta ndméd voisivat
saattaa ihmiset luulemaan, ettd Kristuksesta kerrotut asiat ovat
vain ihmeellisid satuja kuten runoilijain sepitykset. "Kuultuaan
kuinka profeetta julisti titd pesua, pahat henget yllyttivit niit4,
jotka tulivat temppeleihin ja ldahestyivét heitd juoma- ja poltto-
uhreilla, pirskottamaan itsednsédkin vedelld.” ”Tdtd (Herran eh-
toollista) ovat pahat henget jdljitelleet Mitraksen mysteereissi,
joissa kasketddn tekemddn samoin” (Just. Marttyyri. I Apolo-
gia, §§ 54, 62 ja 66). ”’Silld mind itsekin nauroin huomattuani,
mihin ilkeddn salapukuun pahat henget ovat verhonneet kristit-
tyjen opit vieroittaakseen ihmisid niistd” (Just. Martiyyri. 11
Apologia, § 13).

Naéitd yhtdldisyyksid pidettiin siis pahojen henkien tyona, al-
kuperdisten kristillisten vastaavaisuuksien jdljenndksind, joita
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muka oli laajalti levitetty ennen Kristusta, jotta ennakkoluulo
totuutta vastaan olisi jo valmiina, kun se aikanaan tulisi maail-
maan. On hieman vaikeata pitdd aikaisempia oppeja jdljennok-
sind ja myOhempid alkuperdisind, mutta emme huoli kiistelld
Justinus Marityyrin kanssa, edelsivétko jiljennokset alkuperéi-
sid vai alkuperdiset jdljennoksid, vaan tyydymme hyviaksymain
hénen todistuksensa, ettd tillaisia yhtdldisyyksid oli olemassa
hidnen aikanaan Rooman valtakunnassa vallinneen uskonnon ja
sen uuden uskonnon vililld, jota hdn oli ryhtynyt puolusta-
maan.

Tertullianus puhuu tdstd yhtd selvisti ja mainitsee sen vdit-
teen, mikd hdnenkin pdivindan tehtiin kristinuskoa vastaan, ettd
“vieraat kansat, jotka eivét ollenkaan ymmairrd henkisid voi-
mia, madradvit epidjumaliensa nimeen samoja menoja yhtélais-
ten vaikutusten aikaansaamiseksi”. "Néin he tekevdt — vastaa
Tertullianus avoimesti — mutta he pettivét itsensd tyhjalla ve-
delld. Silld pesu on kanava, jonka kautta he tulevat vihityksi
jonkun pahamaineisen Isiksen tai Mitran pyhiin menoihin ja
itse jumaliaan he kunnioittavat pesemiselld . . . Apollolaisissa
ja eleysildisissd menoissa heidit kastetaan ja he luulevat, etté-
tdimé pesu saa aikaan uudestisyntymisen ja vapauttaa vddrien
valojen rangaistuksesta. Kun timén tieddmme, niin huomaam-
me, miten innokkaasti perkele koettaa jéljitelld Jumalan tekoja
kiyttden kastettakin omiin tarkoituksiinsa” (Tertullianus, de
baptismo, 5).

Jotta voisimme ratkaista ndiden yhtdldisyyksien pulman mei-
dén on tutkittava myytillistd, aurinkotarujen ja legendojen Kris-
tusta, koska ndmi tarut ovat kuvainnollisia puitteita, joiden
avulla syvié totuuksia ilmaistiin maailmalle.

Taru ei suinkaan ole, kuten useimmat ihmiset luulevat, pelk-
ka mielikuvituksen sepitelmd, joka on rakennettu jonkin tosi-
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asian perustukselle tai on kokonaan ilman todellista perustusta.
Taru on paljon todellisempi kuin historia, silld historia kertoo
ainoastaan varjoista, jota vastoin taru puhuu niistd todellisuuk-
sista, jotka heittdvit varjoja. Niin kuin ylhéélla, niin alhaalla, ja
ensin ylhadlla, sitten alhaalla. On erditd suuria periaatteita, joi-
den mukaan aurinkokuntamme on rakennettu; on erditd lakeja,
joiden mukaisesti nditd periaatteita yksityiskohtaisesti toteute-
taan, on erditd olentoja, jotka antavat muodon néille periaatteil-
le ja joiden toiminnat ovat lakeja; on joukoittain alempia olen-
toja, jotka ovat ndiden toimintojen kayttdvilineitd, toimeenpa-
nijoita ja vélikappaleita; on ndiden joukossa ihmisminuuksia,
jotka toteuttavat tehtdvinsd suuressa kosmisessa draamassa.
Néaméd monenlaiset nidkyméittomien maailmoiden tyOntekijét
luovat varjoja fyysiseen aineeseen, ja nimé varjot ovat ~olioi-
ta” — ruumiita, kappaleita, jotka muodostavat fyysisen maail-
man. Namé varjot antavat ainoastaan heikon kuvan alkuunpani-
joistaan, aivan niin kuin se, mitd td4lld alhaalla sanomme var-
joksi, kuvaa vain heikosti sitd esinettd, joka sen heittdé. Varjol-
la on ainoastaan ulkopiirteet, tasaista tummuutta yksityiskoh-
tien asemesta, ja silld on ainoastaan pituutta ja leveyttd, mutta
el syvyytta.

Historia on hyvin epédtdydellinen ja usein vééristynyt kerto-
mus nididen varjojen leikistd fyysisen aineen varjomaailmassa.
Jokainen joka on ndhnyt onnistuneen varjokuvandytoksen ja
verrannut sitd, mitd varjostimen takana tapahtuu, kuvien litkun-
toon kankaalla, hénelld on eldvé kisitys varjotoimintojen petté-
vastd luonteesta ja voi tehdd siitd monta paikalleen sattuvaa
padtelmad.’

6 Tutkija lukekoon Platonin kertomuksen “luolasta” ja sen asukkaista ja
muistakoon samalla, ettd Platon oli vihitty. ”Valtio”, 7 kirja.
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Taru on kertomus niiden olijoiden liikkeistd, jotka varjoja
luovat, ja kertomus on esitetty ns. vertauskielelld. Niin kuin
meilld tdélld alhaalla on sanoja vastaamassa esineiti — esim.
sana ”pOytd” on midrdtynlaisen tunnetun esineen vertauskuva
— siten on vertauskuvia vastaamassa korkeampien tasojen
asioita. Ne ovat kuvainnollisia aakkosia, ja kaikki tarujen kir-
joittajat kdyttavat niitd, ja kaikilla niilld on tunnustettu merki-
tyksensd. Vertauskuvaa kiytetdéin merkitseméén jotakin esinet-
td aivan kuin tadlld alhaalla kdytetddn sanoja erottamaan toinen
asia toisesta, ja siten on vertauskuvien tunteminen valttdmaton-
td jonkin tarun lukemiseksi. Suurten tarujen ensimmaéiset sepit-
tdjat ovat nimittdin vihittyjd, jotka ovat tottuneet kadyttimiin
symbolista kieltd ja jotka tietenkin kéyttdvat symboleja madra-
tyssd ja hyviksytyssd merkityksessa.

Vertauskuvalla on pddmerkitys ja sitd paitsi muita padmerki-
tyksen yhteydessé kéytettdvid merkityksid. Esimerkiksi aurinko
on Logoksen symboli. Tdma on sen ensimmadinen eli paamerki-
tys. Mutta se merkitsee myds yhtd Logoksen ruumistusta tai jo-
takin suurta sanansaattajaa, joka edustaa hidntd jonakin aikana,
niin kuin 14hettilds edustaa kuningastaan. Korkeat vihityt, jotka
erikoisessa tarkoituksessa ovat ldhetetyt ruumiillistumaan ih-
misten keskuuteen ja eldmdin heidén kanssansa jonkin aikaa
hallitsijoina ja opettajina, saavat symbolikseen auringon, silld
vaikka se ei ole heididn symbolinsa yksilollisessd merkitykses-
sd, niin se on heidédn virkasymbolinsa.

Kaikilla niilld, joiden merkkind timi vertauskuva on, on
erditd tiettyjd ominaisuuksia; he kokevat méérittyjd vaiheita ja-
toimittavat madrittyja tekoja eldessddn maan péélld. Aurinko
on Logoksen fyysinen varjo, eli niin kuin sanotaan, ruumis.
Sen tdhden sen vuotuinen kiertokulku luonnossa heijastaa héa-
nen toimintaansa silld tavalla kuin varjo aina edustaa synnytté-
jaansé. Logoksella, ”Jumalan pojalla”, joka astuu aineeseen, on
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varjona auringon vuotuinen kiertokulku, ja siitd kertoo aurinko-
taru. Tdmén vuoksi myds yksi Logoksen ruumistus eli yksi ha-
nen korkeista ldhettildistddn edustaa tdtd toimintaa varjontapai-
sesti thmisruumiissaan. Siten syntyy vélttdmattd yhtildisyyksia
ndiden ldhettildiden eldméntarinoihin. Itse asiassa, ellei tillaisia
yhtildisyyksid olisi, niin se osoittaisi, ettei asianomainen henki-
16 ollut tidydellinen ldhettilds vaan ettd hinen tehtdvédnsd oli
alempaa laatua.

Aurinkotaru on siis kertomus, joka ensiksikin kuvaa Logok-
sen eli Sanan tyotd maailmankaikkeudessa ja toiseksi ilmentda
jonkin Logoksen ldhettilddn eli hdnen ruumistumansa eldmaa.
Tarujen sankari esitetdéin tavallisesti jumalaksi tai puolijuma-
laksi ja, niin kuin ylld olevasta kdynee selville, tiytyy hdnen
eldménsd ulkopiirteiden vastata auringon, Logoksen varjon,
kulkua. Thmiseldmaisséd eletty osa auringon kierroksesta on se,
mika alkaa talvipdivdn seisauksesta ja loppuu kesédlld auringon
tultua keskitaivaalle. Sankari on syntynyt talvipdivian seisauk-
sena ja nousee keskitaivaalle voitettuaan kuoleman.

Seuraavat sanat ovat mielenkiintoisia tidssd yhteydessd, vaik-
ka niissé katsotaan tarua vield yleisemmalti kannalta, nim. alle-
goriana, sisdisid totuuksia kuvaavana: ”Alfred de -Vigny on sa-
nonut, ettd taru useinkin on todenperdisempi kuin historia, sen
tdhden ettd taru ei puhu teoista, jotka ovat epétdydellisid ja kes-
kenerdisid, vaan suurten miesten ja suurten kansojen sisdisestd
hengestd. Tamé kaunis ajatus sopii ennen muuta evankeliumiin,
silld se ei kerro pelkdstddn tapahtuneesta, vaan se on ylevé ku-
vaus siitd, mikd on ja on aina oleva. Aina tulevat maailmanva-
pahtajaa kunnioittamaan ja palvomaan dlyn kuninkaat, joita
“tietdjdt” edustavat. Aina hdn on monistava siunatun leivén, ra-
vitseva ja lohduttava sieluamme. Aina kun me hiantd huudam-
me yOlld ja myrskyssd, hdn tulee luoksemme kdyden veden
padlld, aina hidn on ojentava kétensd ja auttava meitd kulke-
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maan aaltojen harjalla. Aina hin on parantava sairautemme, an-
tava takaisin silmiemme valon, aina hin on uskovilleen esiinty-
vé loistavana ja kirkastuneena Taaborin vuorella tulkiten Moo-
seksen lakia ja hilliten Eliaksen intoa.” (Eliphas Lévi, The
Mysteries of Magic, p. 48.)

Voimme huomata, ettd tarut ovat hyvin ldheisessé yhteydessa
mysteereihin, silli osa mysteereitd oli juuri eldvien kuvien
ndytteleminen korkeampien maailmoiden tapahtumista, jotka
sitten esitettiin taruina. Todellakin valemysteereissd niyttelijdt
esittivit ndytelmdn muodossa hajanaisia katkelmia todellisten
mysteereiden eldvistd kuvista, ja monet toisarvoiset tarut ovat
nditd ndytelmid sanoihin sovitettuina.

Aurinkojumalan kertomuksen suuret ulkopiirteet ovat hyvin
selvdt. Aurinkojumalan monivaiheinen elimé késittdd ensim-
maiset kuusi kuukautta aurinkovuodesta, kun taas toiset kuusi
kuukautta kéytetddn ylimalkaan suojelemiseen ja sdilyttdmi-
seen. Hén syntyy aina talvipdivén seisauksena, vuoden lyhim-
maén pdivan jilkeen, keskiydlld joulukuun 24 p:né, kun neitsyen
merkki nousee taivaanrannalle. Koska hin syntyy timédn mer-
kin noustessa, niin hén syntyy aina neitseestd, ja hdnen &itinsi
pysyy neitseend vield synnytettyddn aurinkolapsensa, samoin
kuin taivaallinen neitsyt pysyy muuttumattomana ja tahratto-
mana, kun aurinko taivaalla nousee siitd. Hento ja heikko hén
on lapsena, hdnen syntyessdén ovat paivét lyhimmillddn ja yot
pisimmilldin — olemmehan pohjoispuolella piivdntasaajaa —
vaarat vdijyvit hidnen lapsuuttaan, ja hénen aikaisimpina paivi-
ndén on pimeyden hallitusaika paljon pitempi kuin hdanen. Mut-
ta hdn pysyy elossa kesken uhkaavia vaaroja, ja pdivd pitenee
kevitpdivin tasauksen ldhetessd, kunnes tulee ristiinkdymisen
aika, ristiinnaulitseminen, jonka maéadrdpdivd vaihtelee joka
vuosi. Aurinkojumala on joskus kuvattuna nékopiirin ympyrin
sisdlle siten, ettd hdnen pddnsd ja jalkansa koskettavat kehaa
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pohjois- ja eteldpéddssé ja ojennetut kédsivarret idédssé ja lannessa
— ”hénet ristiinnaulittiin”. Tdmén jélkeen hidn nousee voiton-
riemuisena ja astuu taivaaseen, kypsyttdd viljan ja viinirypé-
leen, antaa oman eldmaéansa niiden olemuksen muodostamiseksi
ja niiden vilitykselld palvojilleen. Jumala, joka syntyi pédivin
koittaessa joulukuun 25 p:né, ristiinnaulitaan aina kevitpdivan-
tasauksen aikaan, ja aina hin antaa eldménsi palvojiensa ravin-
noksi — ndmaé ovat aurinkojumalan erikoispiirteet. Syntyma-
paivin muuttumattomuus ja kuolinpdivin vaihtuvaisuus mer-
kitsevit paljon, silld muistamme, ettd toinen on kiinted, toinen
vaihtuva auringon asema. Pddsidinen on muuttuva tapaus, joka
lasketaan auringon ja kuun keskindisten asentojen mukaan.
Talld tavalla ei voitaisi madrdtd vuosi vuodelta jonkun histo-
riallisen tapauksen muistojuhlaa, mutta se on hyvin luonnolli-
nen ja aivan vélttimiton keino aurinkojuhlan méadrdémiseksi.
Néma vaihtelevat pdiviméérat eivdt tarkoita yhden, ihmisen
historiaa vaan aurinkotarun sankaria.

Némai tapahtumat toistuvat eri aurinkojumalien eldméssi, ja
muinaisuudessa on lukuisia esimerkkejd siitd. Egyptin Isis sa-
moin kuin Betlehemin Maria oli Tahraton Neitsyt, Meren Tahti,
Taivaan Kuningatar, Jumalan Aiti. Ndemme hiinet kuvissa sei-
somassa puolikuun pédlla tdhtien ympéréimana. Hén vaalii Ho-
rus lasta, joka istuu ditinsd polvella, ja istuimen selkdpuolella
nédkyy risti. Eldinradan neitsyt kuvataan vanhoissa piirroksissa
naisena, joka imettdd lasta — perustyyppi ja vertauskuva, josta
ovat saaneet alkunsa myShemmat madonnat jumalallisine lap-
sineen. Samoin kuvataan Deevakia jumalallinen Krishna sylis-
sddn, ja Babylonin Mylitalla eli Istarilla on sama téhtikruunu
padssdidn ja polvillaan Tammuz-lapsensa. Merkurius ja Eskula-
pius, Bakkus ja Herkules, Perseus ja Dioskuurit, Mithras ja Za-
rathustra olivat kaikki jumalallista ja inhimillistd syntyperaa.
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Talvipdivdn suhde Jeesukseen on myds merkitsevd. Mithrak-
sen syntymadd vietettiin talvipdivan seisauksena suurilla ilojuh-
lilla, ja silloin Horuskin syntyi. ”Hénen syntyménsi on (egypti-
ldisten) uskonnon suurimpia mysteereitd. Sitd esittdvid kuvia
on temppelien seinilld. . . Hin oli jumallapsi. Jouluna eli titi
meidén juhlaamme vastaavana aikana tuotiin hidnen kuvansa
ulos pyhékostd erikoisin juhlamenoin, niin kuin Bambino-lap-
sen kuva vielikin tuodaan niytteille Roomassa.”’

Siitd, kuinka joulukuun 25. pdivd maaréttiin Jeesuksen syn-
tymapdiviksi, kirjoittaa Williamson seuraavasti: “Kaikki kristi-
tyt tietdvit, ettd joulukuun 25. pdiva nyt tunnustetaan Jeesuksen
syntymijuhlaksi, mutta harvat tietdvét, ettd ndin ei aina ole ol-
lut asia. Sanotaan, ettd on ollut 136 eri paivdmadaraa, joita kris-
tilliset lahkot ovat pyhittidneet. Lightfoot sanoo syyskuun 15.
paivdd syntymépdiviksi, toiset panevat sen helmi- tai elokuu-
hun. Epfanius mainitsee kaksi lahkoa, joista toinen vietti sitd
kesé- toinen heindkuussa. Lopuksi paavi Julius I ratkaisi asian
v. 337, ja Pyhd Krysostomus kirjoittaa v. 390 seuraavasti:
”Tama pdivd (nimitt. joulukuun 25.) miérattiin dskettdin Roo-
massa Kristuksen syntymépiivaksi, jotta samalla kuin pakanat
puuhaavat omia juhliaan (“brumalia”, Bakkuksen kunniaksi),
voisivat kristityt héiritseméttd toimittaa pyhid menojaan.” Gib-
bon kirjoittaa kirjassaan ’Rooman valtakunnan riutuminen ja
hivio’ (Decline and Fall of the Roman Empire): "Roomalaiset
(kristityt), jotka eivdt enempédd kuin veljensdkdin tienneet hé-
nen (Kristuksen) oikeasta syntymépéivistd, madrdsivat suurek-
si juhlapdivéksi joulukuun 25. pdivin Brumalian eli talvipdi-
vénseisauksen ajaksi, jolloin pakanat vuosittain viettivét aurin-
kojumalan syntymii.” King teoksessaan Gnostikot ja niiden

7 Bonwick. Egyptian Beliefs, p. 15?. Mainittu Williamsonin teoksessa Great
Law, s. 26.
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jélkeldiset (Gnostics and their Remains) sanoo: “Muinainen
juhla, joka pidettiin joulukuun 25. pédivdnd Voittamattoman
(Natalis Solis Invicti) syntymépéivan kunniaksi ja jota vietet-
tiin suurilla sirkusleikeilld, siirtyi myohemmin Kristuksen syn-
tymén muistojuhlaksi, silld niin kuin monet kirkkoisét tunnus-
tavat, hinen syntymipéivéansa oli silloin tuntematon.” Meidin
paivindmme taas kirjoittaa pastori Farrar, ettd “’kaikki yritykset
syntymépdivin ja kuukauden ldytdmiseksi ovat olleet turhat.
Meilld ei ole minkédnlaisia pdivimaérid, joilla edes likipitden
voisimme pdivin mairitd.” “Edelld olevasta kdy selville, ettd
talvipdivédn seisauksen suurta juhlaa on vietetty kautta aikojen
ja erl maissa kaukana toisistaan Jumalan syntymisen kunniaksi,
Jumalan, jota melkein poikkeuksetta nimitetddn vapahtajaksi ja
jonka &itid pidetddn puhtaana neitsyend. Silmiinpistdvit yhté-
ldisyydet, jotka huomataan ndiden vapahtajajumalien sekd syn-
tyméssd ettd myds eldmaisséd, ovat niin lukuisia, ettei niitd voi
pitdd pelkédstién sattumina.”

Kun katsomme esim. Herra Buddhaa, niemme, milla tavalla
taru liittyy historialliseen henkiloon. Hénen eldmékertansa on
hyvin tunnettu, ja tavallisissa. intialaisissa kirjoituksissa synty-
madtaru on yksinkertainen ja inhimillinen. Mutta kiinalaisissa
kertomuksissa hédn syntyy neitseestd, Mayadevistd, ja titen iki-
vanha taru 16ytdd hianessd uuden sankarin.

Williams kertoo myds, ettd kelttildisten kansojen keskuudes-
sa joulukuun 25 p:néd sytytettiin vuorille tulia, ja irlantilaiset ja
Skotlannin yldmaalaiset sanovat nditd tulia vieldkin nimelld
Bheil eli Baaltinne, joiden alkuperi on Bel, Bal eli Baal, heidén

8 Williamson The Great Law, pp. 40-42. Ne jotka tahtovat tutkia titd vertai-
levan uskonnontutkimuksen alaa, voivat sen parhaiten tehdd lukemalla
tdmaén kirjan, jonka tekijd on syvésti uskonnollinen ja kristitty.

98



muinainen jumalansa, aurinkojumala, vaikka niitd tulia nyt-
temmin poltetaan Kristuksen kunniaksi (Ibid. pp. 36, 37).

Oikeastaan pitdisi kristillisen juhlan tulla vield entistdin rie-
muisammaksi ja pyhemmaéksi, kun Kristusta rakastavat nikevat
siind vanhan juhlan uudistumisen, nidkevét sen ulottuvan yli
koko maailman jopa kauas, kauas hdmirddan muinaisuuteen,
niin ettd joulukellot soivat kautta ihmishistorian ja kaikuvat
sointuisasti ajan etdisestd yostd asti. Ei yksinoikeudessa vaan
maailmallisessa tunnustuksessa on totuuden tunnusmerkki.

Kuten ylempénd jo mainittiin, kuolinpdivi ei ole tietty pdiva
niin kuin syntymdpdivd. Kuolinpdivd lasketaan auringon ja
kuun keskindisten asentojen mukaan kevétpdivantasauksen ai-
kaan, joka vaihtelee joka vuosi, ja jokaisen aurinkosankarin
kuolinpdivad vietetddn téssd yhteydessd. Sankarien vertausku-
vaksi on otettu se eldinradan merkki, jossa aurinko oli keviét-
paivin tasauksena hidnen ajallaan, ja timé merkki vaihtelee pii-
vintasauksen siirtymisen mukaan. Assyrian Oanneksella oli
merkkind Kalat, ja sellaiseksi hdnet kuvataan. Mithra on Hérés-
sd ja ratsastaa sen tdhden hérilld, ja Osirista palveltiin Osiris-
Apiksena eli Serapiksena, Hirkdnd. Babylonian Merodachia
palveltiin harkdné ja samoin Syyrian Astartea. Kun aurinko oli
Oinaassa eli Lampaassa, on meilld taas Osiris Oinaassa ja my0s
Astarte ja Jupiter Ammon. Sama eldin tuli Jeesuksenkin ver-
tauskuvaksi — Jumalan karitsa. Katakombien veistoksissa kéy-
tetddn hyvin yleisesti karitsaa hinen vertauskuvanaan, usein
ristiin nojautuvana. Tastd sanoo Williamson: “Pitkédn aikaa ku-
vattiin lammas ristilld, ja vasta kuudennessa Konstantinopolin
synodissa, joka pidettiin v. 680, mééréttiin, ettd muinaisen sym-
bolin asemesta kaytettdisiin ristiinnaulitun ithmisen kuvaa. Té-
méan sddnnon vahvisti paavi Ariam I” (The Great Law, p. 116).
Tuo hyvin vanha kalan kuva omistettiin myds Jeesukselle, ja
talld tavalla hantd kuvattiin katakombeissa.

99



Aurinkosankarin kuolema ja ylosnousemus kevitpdivén ta-
sauksena tai sen vaiheilla oli yhté laajalle levinnyt kuin hidnen
syntyminséd talvipdivdn seisauksena. Silloin Typhon tappoi
Osiriksen, ja hdnet kuvattiin taivaanpiirin ympyrain kasivarret
ojennettuina, ikdin kuin ristiinnaulittuna — alkuaan siunaava
eikd kérsivd asento. Tammuzin kuolemaa itkettiin vuosittain
kevitpdivintasauksen aikaan Babyloniassa ja Syyriassa. Ado-
nis Syyriassa ja Kreikassa ja Attis Fryygiassa esitettiin “ihmise-
nd, jolla oli lammas jalkainsa juuressa” (Ibid. p. 58). Samaten
vietettiin Mithraksen kuolemaa Persiassa ja Bakkuksen eli Dio-
nysoksen kuolemaa Kreikassa. Meksikossa esiintyy jdlleen
sama aate kuten tavallista ristin ohella.

Kaikissa niissd tapauksissa kuoleman surua seurasi heti
ylosnousemuksen ilo, ja tdssd yhteydessd on mielenkiintoista
panna merkille, ettd easter-sana on johdettu tapetun Tammuzin
neitsyt-didisté Ishtarista.’

On my06s merkillistd huomata, ettd paastoaika ennen kevit-
paiviantasauksen aikuista kuolemaa tavataan Meksikossa,
Egyptissé, Persiassa, Babyloniassa, Assyriassa ja Vdhdssd Aa-
siassa, toisinaan tarkalleen 40 pdivén pituisena (Ibid. p. 56).

Valemysteereissa esitettiin aurinkojumalan kertomus ndytel-
ménd, ja vanhoissa mysteereissd se oli vihityn elettdva, joten
aurinkotarut ja vihkimyksen suuret totuudet kutoutuivat yhteen.
Néin tuli Mestari Kristus mysteereiden Kristukseksi, ja mystee-
reiden aikaisempien sankareiden tarut keskittyivat hinen ympa-
rilleen, ja kertomus uudistui siten, ettd viimeinen jumalallinen
Opettaja tuli aurinkologoksen edustajaksi. Siten hdnen synty-

9 Easter on englanninkielessé padsidinen (samoin kuin Oster saksassa).
Suuressa Chambersin sanakirjassa sanotaan tdmén sanan mahdollisesti
”johtuvan sanasta Eastre — jumalatar, jonka juhlaa vietettiin kevétpdivan-
tasauksena.” Suom.
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méjuhlansa tuli siksi kuolemattomaksi pdivéksi, jolloin aurinko
syntyi neitseestd, jolloin keskiyon taivas tdyttyi taivaallisilla
riemuitsevilla joukoilla ja ”hyvin varhain, hyvin varhain Kris-
tus syntyi maailmaan.”

Kun suuri aurinkotaru keskittyi hdnen ympérilleen, tuli karit-
san merkki hidnen ristiinnaulitsemisensa merkiksi, niin kuin
neitsyt oli ollut hdnen syntyménsid merkki. Olemme néhneet,
ettd hirkd oli pyhitetty Mithrakselle, kala Osirikselle ja karitsa
samasta syystd Kristukselle. Se oli ndet kevatpdiviantasauksen
merkki sind historiallisena aikana, jolloin hdn kulki ristiin yli
taivaanpiirin suuren ympyran, ristiinnaulittiin avaruudessa.”

Néitd aurinkotaruja, jotka aina uudistuvat kautta aikojen,
vaikka niiden sankarin nimi kulloinkin on erilainen, ei tutkija
voi olla huomioon ottamatta, vaikka harras uskoja tietysti ja oi-
kein voi jittdd ne sikseen. Mutta kun niitd kdytetddn aseena
Kristuksen suurenmoisen kuvan musertamiseksi ja havittimi-
seksi, tdytyy niihin vastata ei tosiseikkoja kieltdmailld vaan ym-
martdmilld tosiseikkojen kertomusten syvempi merkitys, ne
henkiset totuudet, joita tarut verhon peitossa ilmaisevat.

Miksi ndmi tarut ovat sekoittuneet Jeesuksen historiaan ja
hinen historiallisen persoonansa ympdérille? Ne eivét suinkaan
tarkoita yhtd erityistd Jeesus-nimisté yksilod, vaan universaalis-
ta Kristusta, ihmistd, joka kuvasti jumalallista olentoa ja edusti
suurta luonnon perustotuutta, ihmisté, joka tiytti méérityn teh-
tdvdn ja oli erikoisessa asemassa ithmiskuntaan ndhden, mika
aina uudistuu aika ajoin sukupolven seuratessa sukupolvea, ro-
dun rotua. Siis hin oli, kuten kaikki sellaiset olennot, ’ithmisen
poika”, joka on erikoinen ja tarkoin maddritelty virkatehtdvin
nimi, eikd kenenkddn yksilon.
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VI LUKU,

Mystillinen Kristus

Lahestymme nyt sitd Kristuksen historian syvéllistd puolta, jos-
ta johtuu sen todellinen vaikutusvalta ihmisten sydamiin. La-
hestymme sité katoamatonta eldméé, joka pulppuaa meille tun-
temattomasta ldhteestd ja joka ylevidlld kasteellaan pyhittdd
edustajansa niin, ettd ihmissyddmet tarrautuvat kiinni Kristuk-
seen ja melkein ennemmin voisivat hylitd historian ilmeiset to-
siasiat kuin kieltdd sen, minkd he intuitiivisesti tuntevat kor-
keamman eldmén vitaaliseksi ja olennaisimmaksi totuudeksi.
Lihestymme mysteerien pyhid portteja ja nostamme pyhéikkod
peittidvian esiripun lievetta.

Olemme néhneet, ettd kuinka kauas menneisyyteen menem-
mekin, niin huomaamme, miten kaikkialla on tunnustettu salai-
sen opetuksen olemassaolo, salaiset opit, joita Viisauden Mes-
tarit ankarilla ja tarkoilla ehdoilla jakoivat hyvéksytyille pyrki-
joille. Sellaiset pyrkijit vihittiin “mysteereihin” — nimitys,
joka muinoin, kuten olemme ndhneet, sisdlsi kaiken, mikd oli
henkisintd uskonnossa, syvintd filosofiassa ja arvokkainta tie-
teessd. Jokainen antiikin suuri opettaja kédvi ldpi mysteerit, ja
suurimpia olivat mysteereiden hierofantit. Jokainen, joka léhti
maailmaan puhumaan nakyméttomistd maailmoista, oli kiynyt
vihkimyksen porttien 1dpi ja oppinut Pyhien Sielujen salaisuu-
den heidén omilta huuliltaan: jokainen joka tuli maailmaan, toi
saman kertomuksen, ja aurinkotarut ovat kaikki tdmédn kerto-
muksen toisintoja, peruspiirteissddn yhtépitidvid ja ainoastaan
paikalliselta vdritykseltdén vaihtelevia.
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Tama kertomus puhui alkuaan Logoksen astumisesta ainee-
seen, ja aurinkojumala sopii hdnen vertauskuvakseen, koska
aurinko on hénen ruumiinsa, ja usein hdntd mainitaankin au-
ringossa asuvaksi.” Erdéltd kannalta katsottuna mysteereiden
Kristus on aineeseen astuva Logos, ja suuri aurinkotaru on té-
mén ylevin totuuden kansanomainen esitys. Kuten ennen mai-
nituista esimerkeistd nékyy, niin sitd jumalallista opettajaa, joka
toi ikivanhan viisauden ja julisti sitd maailmalle, pidettiin eri-
tyisend Logoksen ilmestyksend, ja kirkkojen Jeesus verhoutui
vahitellen nithin kertomuksiin, jotka kuuluivat tdlle suurelle.
Siten hén kristillisessd nimistdssé tuli kolminaisuuden toiseksi
persoonaksi, Logokseksi eli Jumalan Sanaksi." Aurinkojuma-
lan tarun huomattavimmat tapahtumat tulivat Jeesus-kertomuk-
sen padkohdiksi, ja Jeesusta pidettiin ruumistuneena jumaluute-
na, “myytillisend Kristuksena.” Niin kuin makrokosmoksessa
mysteerien Kristus edustaa Logosta, kolminaisuuden toista per-
soonaa, niin mikrokosmoksessa eli ihmisessd hidn edustaa ihmi-
sen jumalallisen hengen toista olemuspuolta — jota siitd syysta
ithmisessd sanotaan Kristukseksi (ks. edelld, sivu 33). Mystee-
rien Kristuksen toinen olemuspuoli on siis se eldmi, johon vi-
hitty astuu ensimmaéisessd suuressa vihkimyksessd, jolloin
Kristus syntyy ihmisessd ja jonka jdlkeen Kristus kehittyy ih-
misessd. Tehdiksemme tdmén tiysin selviksi meidin tiytyy
ajatella vihkimykseen pyrkijélle asetettuja ehtoja ja ihmisen
hengen luontoa.

10 Ks. Johanneksen evankeliumin alkua, 1:1-5. Sana Logos, joka annetaan
ilmestyneelle Jumalalle, ainemuotojen luojalle — ”hénen kauttansa
ovat kaikki” — on saatu Platonilta ja siten suorastaan mysteereistd. Ai-
koja ennen Platonia hindulaiset kéyttivdt sanaa Vak, ”d4ni” (= lat. vox).
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Ainoastaan sellaiset hyvaksyttiin vihkimykseen pyrkijoiksi,
jotka jo olivat hyvid ihmisten tavallisen hyvyyskésitteen mu-
kaan, lain tarkan mitan mukaisesti. Puhdas, pyhi, tahraton,
synnitdn, viaton — sellaisia kuvaavia sanoja kaytettiin heista.
(Ks. edelld sivut 34-35.) Alykkiitd heidin myds tuli olla, aja-
tuskyvyltdén hyvin harjaantuneita. Kehitys, jonka ihminen saa-
vuttaa monien maallisten eldmien aikana pyrkimaélld sielun ja
jarjen voimien herraksi, puhdistamalla tunteitaan ja jalostamal-
la siveyskaisitteitdén, oppimalla ulkonaisista uskonnoista, har-
joittautumalla tdyttiméén velvollisuuksiaan, koettamalla auttaa
ja nostaa muita — kaikki tdimé kuuluu kehittyvédn thmisen ta-
valliseen eldmédn. Kun kaikki timé on tdytetty, niin ihminen
on tullut "hyviksi,” kreikan kielelld chréstos, ja tdllainen hdnen
tulee olla, ennen kuin hin voi tulla Kristukseksi, Voidelluksi.
Taytettyddn ulkonaisen hyvén eldmin ehdot, hédn tulee esoteeri-
sen eldmin tavoittelijaksi ja alkaa valmistua vihkimykseen, jo-
hon vaaditaan erdiden ehtojen tdyttidminen.

Namai ehdot ndyttdvét, mitd ominaisuuksia hdnen on hankit-
tava, ja kun hén koettaa hankkia niitd, hdnen sanotaan kulkevan
koettelemuksen tietd, sitd polkua, joka johtaa ahtaalle portil-
le,” jonka takana on “kaita tie” eli ”pyhyyden polku,” “ristin
tie.” Héneltd ei odoteta, ettd hédn olisi kehittdnyt nimé ominai-
suudet tdydellisiksi, mutta jossain miérin hdnen taytyy olla
edistynyt ndiden hyveiden kehittdmisessd, ennen kuin Kristus
voi syntyd hdnessd. Hanen tiytyy valmistaa puhdas asunto sille
jumalalliselle lapselle, joka on hénen sisdssdédn kehittyva.

Ensimmdinen niistd ominaisuuksista — ne ovat kaikki &lyl-
lisid ja siveellisida — on erottamiskyky. Se merkitsee, ettd pyrki-
jan tiytyy herité erottamaan ikuinen ajallisesta, todellinen epé-
todellisesta, tosi vdidristd, taivaallinen maallisesta. "Nékyvdiset
ovat ajallisia mutta ndkymattomait iankaikkisia,” sanoo apostoli
(2 Kor. 4:18). Ihmiset eldvét kaiken aikaa ndkyviisen héikaise-
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mind, joka heiltd kidtkee ndkyméttomén. Pyrkijin tdytyy oppia
erottamaan ne toisistaan, niin ettid se, mikd maailmalle on epé-
todellista, tulee hénelle todeksi ja ettd se, mikd maailmalle on
todellista, tulee hinelle epétodelliseksi, silld ainoastaan siten on
mahdollista ’vaeltaa uskossa eikd silmadn nikemisessid” (2 Kor.
5:7). Ja siten ithmisen tdytyy myos tulla yhdeksi niistd, joiden
apostoli sanoo olevan “tdysi-ikdisid, joiden aistit tottumuksesta
ovat harjaantuneet erottamaan hyvén pahasta” (Hebr. 5:14).
Kun hén nyt tuntee epitodellisen, tdytyy hénessd kasvaa inhon
epitodellista, katoavaa ja elamin akanoita kohtaan, jotka eivit
tyydytd muiden kuin sikojen ndlkdd (Luuk. 15:16). Téata tilaa
Jeesus kuvaa voimallisin sanoin: ”Jos joku tulee minun tykoni
eikd vihaa isdédnsi ja ditidnsé ja vaimoaan ja lapsiaan ja veljidén
ja sisariaan, vieldpd omaa henkeédnsikin, hén ei voi olla minun
opetuslapseni” (Luuk. 14:211). Todella “kova sana” ja kuitenkin
téstd vihasta on puhkeava syvempi, todempi rakkaus, eiki titd
askelta voi kukaan laiminlydda ahtaan portin tielld. Sitten pyr-
kijén taytyy oppia hillitsemddn ajatuksiaan, ja tima johtaa te-
kojen hillintddn, silld ajatus on sisdiselle silmille sama kuin
teko: ”Jokainen joka katsoo naista himotakseen hintd, on jo
tehnyt aviorikoksen hénen kanssaan syddamessddn” (Matt.
5:28). Sitten hénen tdytyy saavuttaa kestdvyys, silld ne jotka
tahtovat kulkea ristin tietd,” kohtaavat pitkid ja katkeria kérsi-
myksid, ja heidin taytyy kyetd kestdméédn “niin kuin nékisivét
hénet, joka on ndkymétén” (Hepr. 11:27). Néihin on lisdttdva
suvaitsevaisuus, jos hin tahtoo olla hdanen lapsensa, joka “antaa
aurinkonsa paistaa niin pahoille kuin hyvillekin ja l&hettdé sa-
teensa oikeille ja védrille” (Matt. 5:45), jos hin tahtoo olla hé-
nen opetuslapsensa, joka ei sallinut opetuslastensa kieltdd erés-
td miestd kdyttimastd hdnen nimeddn, vaikka tdmi mies ei seu-
rannut heitd (Luuk. 9:49,50). Vield hdnen tdytyy saavuttaa
usko, jolle el mikddn ole mahdotonta (Matt. 17:20), ja mielen
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tasapaino, jota apostoli kuvaa (2 Kor. 6:8-10). Vihdoin hinen
tdytyy etsid ainoastaan “niitd, jotka ovat ylhaalla” (Kol. 3:1), ja
ikdvoidd Jumalan autuaalliseen nidkemykseen ja yhteyteen
(Matt. 5:8 ja Joh. 17:21). Kun thminen on saavuttanut kaikki
ndmd luonteenominaisuudet, pidetddn héntd valmiina vihki-
mykseen, ja mysteereiden vartijat avaavat hédnelle ahtaan por-
tin. Siten ja ainoastaan siten hén tulee valmiiksi kokelaaksi.

Ihmisen henki on Korkeimman Jumalan lahja, ja siind on
kolme jumalallisen eldmén olemuspuolta — jérki, rakkaus, tah-
to — koska se on Jumalan kuva. Kehittyessdidn se ensiksi il-
mentdd jirjen puolta, kasvattaa dlyd, ja tdima kehitys tapahtuu
maailman jokapéivéisessd eldméssd. Kun hin on kehittidnyt jar-
kensd ddrimmilleen ja siihen liittyy siveellinen kehitys, niin se
johtaa hinet kokelaan asemaan. Hengen toinen olemuspuoli on
rakkaus, ja tdmin kehitys on Kristuksen kehitystd. Todellisissa
mysteereissd kidydddn tdmén kehityksen ldpi — opetuslapsen
eldméd on “mysteerien ndytelma,” ja suuret vihkimykset erotta-
vat eri ndytelméit toisistaan. Fyysiselld tasolla toimitetuissa
mysteereissi oli tapana esittdd timd ndytelmi, ja juhlamenot
noudattivat monessa kohdin “esikuvaa,” joka oli “vuorella”
ndytetty, silld ne olivat turmeltuneella aikakaudella henkisen
maailman suurenmoisten todellisuuksien varjoja.

Mystillinen Kristus on siis kaksinainen — Logos, kolminai-
suuden toinen persoona, joka astuu aineeseen, ja rakkaus eli ih-
misessd kehittyvi jumalallisen hengen toinen olemuspuoli. Toi-
nen edustaa menneisyydessd tapahtuneita yleismaailmallisia
vaiheita ja on aurinkotarun perustuksena. Toinen tarkoittaa yk-
silossd tapahtuvaa prosessia, hdnen inhimillisen kehityksensa
loppundytostd, ja se lisdsi monta piirrettd taruun. Kumpikin
ndistd on antanut aiheita evankeliumin kertomukseen, ja yhdes-
sd ne muodostavat "mystillisen Kristuksen kuvan.”
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Kisitelkddamme ensiksi yleismaailmallista Kristusta, Juma-
luutta, joka pukeutuu aineeseen, Logoksen ruumistusta, Juma-
lan "lihaksi” tulemista.

Kun aine, jonka on muodostettava aurinkokuntamme, on
erotettu ddrettdmastd aineen valtamerestd, joka tdyttdd avaruu-
den, niin kolminaisuuden kolmas persoona — Pyhd Henki —
vuodattaa eldménsi aineeseen eldhdyttiméén sitd, jotta se siten
voisi valmistaa muotoja. Sitten se vedetddn kokoon ja saa muo-
don Logoksen elaméstd, kolminaisuuden toisesta persoonasta,
joka uhraa itsensd antautumalla aineen rajoituksiin, tullen “’tai-
vaalliseksi ithmiseksi,” jonka ruumiissa kaikki muodot ovat ole-
massa, jonka ruumiista kaikki muodot ovat osia. Tamé oli kos-
minen kertomus, joka ndytelméné esitettiin mysteereissd — to-
dellisissa mysteereissd, ndahtynd niin kuin se tapahtui avaruu-
dessa, esitettynd fyysisen tason mysteereissd maagillisilla tai
muilla keinoilla ja joissakin paikoin néyttelijoiden avulla.

Néma tapahtumat on hyvin selvisti kuvattu raamatussa. Kun
Jumalan henki liikkui vetten pédlla,” pimeydessi, joka oli “’sy-
vyyden pdilld” (1 Moos. 1:2), niin aineen suuressa syvyydessa
ei ollut mitdéin muotoja, se oli tyhjad, alkamatonta. Muodon sil-
le antoi Logos, Sana, josta on kirjoitettu, ettd “kaikki on hinen
kauttansa tehty ja ilman hénté ei ole tehty mitdén, miké tehty
on” (Joh. 1:3). C. W. Leadbeater on sen hyvin esittanyt: "Taméa
ensimmdinen suuri vuodatus (hengen liikkuminen’) saattaa
matkaan tuon ihmeellisen ja suurenmoisen eldménvoiman, joka
kdy kaiken aineen ldpi (vaikka aine voi ndyttdd toimettomalta
meiddn hdmdrille fyysisille silmillemme), niin ettd eri tasojen
atomit tdmén sdhkon tdyttdmind kehittdavit kaikenlaisia ennen
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uinuvia veto- ja tyontdvoimia ja muodostavat kaikenlaisia yh-
distymid.”"!

Vasta sitten kun tdma hengen ty6 on tehty, voi Logos, kosmi-
nen, mystillinen Kristus, ottaa péilleen aineen puvun ja todella
astua neitseen kohtuun, nimittdin aineen, joka vield on neitseel-
listd, synnyttdmitontd. Tatd ainetta oli eldhdyttdnyt Pyhd Hen-
ki, joka varjostaen neitseen valoi sithen eliménsa siten valmis-
taen sitd ottamaan vastaan toisen Logoksen eldmin, joka otti
tdmén aineen voimansa kayttovélineeksi. Tdma on Kristuksen
ruumistuminen eli lihaksi tuleminen — ”’sind et halveksinut
neitseen kohtua.”

Nikean uskontunnustuksen alkuperdisen kreikkalaisen teks-
tin latinalaisessa ja englantilaisissa kddnndksissd se lause, joka
kuvaa tdtd laskeutumista, on saanut vdhidn muuttuneen muo-
don. Alkuteksti kuului: ”syntyi Pyhdstd Hengesti ja neitsyt Ma-
riasta,” jota vastoin kdidnnoksissd luetaan: “ja syntyi Pyhin
Hengen kautta neitsyt Mariasta” (Ibid. p. 42). Kristus ei ota
muotoa pelkésti ’neitseellisestd’ aineesta, vaan aineesta, joka
on tajuava ja sykkii Kolmannen Logoksen eldmii, niin ettd
sekd eldmd ettd aine ympardivét hdnet kuten puku” (Erds Py-
hian Hengen nimitys).

Tama on Logoksen laskeutuminen aineeseen, jota kuvataan
Kristuksen syntymisend neitseestd, ja téstd tuli aurinkotarussa
aurinkojumalan syntyminen neitsytmerkin noustessa taivaalle.

Sitten tulee Logoksen ensimmadinen toiminta aineessa, jota
tarussa sopivasti verrataan lapsuuden aikaan. Hidnen mahtavat
voimansa alistuvat kaikkeen lapsuuden heikkouteen ja vaikut-

11 The Christian Creed (ruotsiksi ”Den kristna trosbekénnelen”) p. 29.
Té&ma on hyvin arvokas ja mielenkiintoinen kirjanen, uskontunnustusten
mystillistd merkitysté kisitteleva.
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tavat vain hyvin heikosti eldhdyttimiinsd vdhéisiin muotoihin.
Aine kahlehtii ne ja nayttdd ikddn kuin uhkaavan tappaa kunin-
kaanlapsen, joka on rajoituksiin kétkenyt kunniansa. Hitaasti
hdn muovaa ainetta sen korkeisiin tarkoituksiin sopivaksi, nos-
taa sen ihmisyyteen ja sitten ojentuu aineen ristille, jotta hin
sieltd voisi vuodattaa uhratun eldménsé kaikki voimat. Tdma on
se Logos, jonka Platon sanoi olevan ristin muodossa maailman-
kaikkeudessa; se on taivaallinen ithminen, joka seisoo avaruu-
dessa késivarret ojennettuina siunaamiseen; se on ristiinnaulittu
Kristus, jonka kuolema aineen ristilld tayttadd kaiken aineen ela-
maélldén. Kuolleelta hdn ndyttdd ja haudatulta, mutta hin nou-
see taas ndkyviin verhottuna sithen aineeseen, johon hén ndytti
hukkuneen, ja vie tdmén nyt loistava-aineisen ruumiinsa ylos
taivaaseen, missi se tulee osalliseksi Isdn vuodattamasta ela-
maésti ja ihmisen kuolemattoman eldméan kayttovilineeksi. Silla
Logoksen eldmi juuri muodostaa thmisen sielun puvun, ja hin
antaa sen sitd varten, ettd ihmiset eldisivét kautta aikojen ja
kasvaisivat Hanen mittaansa saakka. Todella me olemme kaik-
ki Haneen puetut, ensin aineellisesti ja sitten henkisesti. Hin
uhrasi itsensd vieddkseen monet lapsensa kunniaan, ja Han on
meiddn kanssamme aina aikojen loppuun saakka.

Kristuksen ristiinnaulitseminen kuuluu siis suureen yleis-
maailmalliseen uhriin. Tdméan vertauskuvallinen esitys fyysisis-
sd mysteereisséd ja avaruudessa ristiinnaulitun ihmisen symboli
alentui ja aineellistui todelliseksi ristinkuolemaksi ja krusifik-
siksi, ristilld kuolevan michen kuvaksi. Sitten tima kertomus,
joka nyt oli tullut ihmisen historiaksi, liittyi jumalalliseen opet-
tajaan, Jeesukseen, ja tuli hdnen fyysisen kuolemansa kerto-
mukseksi, kun taas syntyminen neitseestd, vaarojen ymparoima
lapsuus, ylosnouseminen ja taivaaseen astuminen, my0s tulivat
hdnen inhimillisen eldménséd tapauksiksi. Mysteerit katosivat,
mutta niiden suurenmoiset ja kuvaavat esitykset Logoksen
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yleismaailmallisesta tydstd ympérdivdt ja kohottivat kunniaan
rakastetun juutalaisen opettajan. Ja mysteereiden kosminen
Kristus historiallisen Jeesuksen piirteilld varustettuna tuli siten
kristillisen kirkon keskushenkiloksi.

Mutta ei tidssdkddn kaikki. Viimeinen viehdttidva piirre on li-
satty Kristus-kertomukseen silld, etti on olemassa toinenkin
mysteereiden Kristus, thmissyddmelle 1dheinen ja rakas — ih-
mishengen Kristus, joka on meissd jokaisessa, joka syntyy ja
elad, ristiinnaulitaan, nousee kuolleista ja astuu taivaaseen jo-
kaisessa kirsivéssa ja riemuitsevassa ’ithmisen pojassa.”

Jokaisen todellisiin, taivaallisiin mysteereihin vihityn ela-
mantarina kerrotaan péépiirteissddn evankeliumin kertomuksis-
sa. Siksi Paavali, kuten olemme nihneet, puhuu Kristuksen
syntymisestd opetuslapsessa ja hinen kehittymisestidn tdyteen
mittaansa. Jokainen ihminen on tuleva Kristus, ja kristuselé-
min kehittyminen ithmisessi seuraa evankeliumien kertomusta
sen péadkohdissa, jotka ovat universaalisia eivitkd yksilollisid,
kuten olemme huomanneet.

Kristuksen eldmésséd on viisi suurta vihkimystd, joista jokai-
nen merkitsee yhtd néytostd rakkauden eldmén puhkeamisessa.
Naitd vihkimyksid annetaan nyt niin kuin ennen vanhaan, ja
viimeinen niistd merkitsee thmisen viimeistd riemuvoittoa, kun
hén on kehittynyt jumaluuteen, noussut yli ihmisyyden ja tullut
maailman vapahtajaksi.

Seuratkaamme titd eliménkertomusta, joka on aina uudistu-
va henkinen kokemus, ja ndhkdimme, kuinka vihitty eldd Kris-
tuksen elamén.

Ensimmadisessd suuressa vihkimyksessd syntyy Kristus ope-
tuslapseen. Silloin hén ensi kerran itsessddn tajuaa jumalallisen
rakkauden tdyden vuodatuksen ja kokee sen thmeellisen muu-
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toksen, joka saattaa hdnet tuntemaan itsensd yhdeksi kaiken
elavian kanssa. Tami on toinen syntyma4,” ja siitd iloitsevat tai-
vasten asukkaat, silld hdn on syntynyt “taivaan valtakuntaan”,
”pienend lapsena,” mikd nimi aina annetaan vastavihitylle. Sitd
merkitsevit Jeesuksen sanat, ettd ihmisen tdytyy tulla lapseksi
padstidkseen valtakuntaan (Matt. 18:3). Merkitsevéasti sanovat
muutamat varhaiset kristilliset kirjailijat, ettd Kristus “’syntyi
luolassa” — evankeliumin kertomuksen mukaan “tallissa”.
”Vihkimysluola” on tunnettu muinainen sananparsi, ja vihitty,
syntyy aina siind. Sen luolan ylld, ”misséd lapsi on,” palaa vih-
kimyksen téhti,” joka aina loistaa iddssé, kun Kristus-lapsi syn-
tyy. Jokaista sellaista lasta ympdaroivét suuret vaarat, oudot vaa-
rat, jotka eivdt muita lapsia kohtaa, silld hén on voideltu toisen
syntymén voiteella, ja ndkyméattéman maailman mustat voimat
etsivit aina hinen perikatoaan. Kaikista koettelemuksista huo-
limatta hdn kuitenkin kasvaa ihmiseksi, silld kerran synnyt-
tyddn Kristus ei voi koskaan hukkua, kerran aloitettuaan kehi-
tyksend hdn vie sen perille asti. Hinen ihana eldménsi voimis-
tuu ja kasvaa viisaudessa ja hengessé, kunnes tulee toisen suu-
ren vihkimyksen aika, jolloin Kristus kastetaan vedelld ja hen-
gelld ja saa opettajalle tarpeelliset voimat voidakseen menna
ulos maailmaan tyoskentelemain “rakkaana poikana.”

Silloin hinen péélleen laskeutuu runsain méérin jumalallinen
henki, ja ndkyméttomén isdn kunnia vuodattaa hineen puhtaan
loistonsa, mutta timén siunatun hetken jilkeen henki vie hénet
korpeen, ja taas hin joutuu ankariin kiusauksiin. Silld nyt puh-
keavat hdnessd hengen voimat, ja mustat olennot koettavat vie-
telld hiantd polultaan juuri ndihin voimiin vedoten ja pyytdvat
hintd kdyttdmiin niitd hinen omaksi edukseen, sen sijaan etti
hin kérsivillisesti luottaisi isddnsi. Nopeissa, dkkindisissi vai-
heissa, jotka koettelevat hdnen voimaansa ja uskoansa, seuraa
ruumistuneen kiusaajan kuiskaus isidn 44ntd, ja erdmaan poltta-
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va hiekka raatelee jalkoja, joita vastikdin pyhén virran vilpoi-
set vedet huuhtelivat. Voittajana hdn astuu ihmisten maailmaan
kayttdmadn heidédn hyvékseen voimia joita hdn ei tahtonut
kayttdd omiin tarpeisiinsa ja hidn joka ei tahtonut muuttaa yhta
kived leivdksi oman huutavan nélkinsé tyydyttimiseksi, ravit-
see “viisituhatta miestd paitsi vaimoja ja lapsia” muutamalla
leivalla.

Hinen eldmiinsd, joka on lakkaamatonta palvelemista, tulee
lyhyt kunnian aika, kun hén nousee “itsekseen korkealle vuo-
relle”, pyhille vihkimyksen vuorelle. Sielld hidnet kirkastetaan,
ja hin kohtaa muutamia muinaisia suuria edeltdjidén, jotka ovat
kulkeneet sen tien, jota hdn nyt on kulkemassa. Hén ldpikdy ti-
ten kolmannen suuren vihkimyksen, ja pian sen jdlkeen hdnen
péélleen laskeutuu tulevan kérsimyksen varjo, ja hdn kaintyy
vakaasti kulkemaan Jerusalemia kohti — torjuen erdin opetus-
lapsensa kiusaavat sanat —, missa hédntd odottaa Pyhdn Hengen
ja tulen kaste. Syntymén jilkeen seuraa Herodeksen ahdistelu,
kasteen jdlkeen kiusaus erdmaassa, kirkastumisen jilkeen ldhto
ristintien viimeiseen ndytokseen. Niin seuraa voitonriemua
aina tulikoe, kunnes pddmaéara on saavutettu.

Yhi kasvaa rakkauden eldma runsaammaksi ja tdydellisem-
maksi, ihmisen poika loistaa yhd kirkkaammin Jumalan poika-
na, kunnes ldhestyy lopullisen taistelun aika ja neljds suuri vih-
kimys vie hénet juhlakulussa Jerusalemiin Getsemanen ja paa-
kallon paikan ohi. Hdn on nyt Kristus, valmiina uhrattavaksi
ristilld. Hanen on nyt kestettdva katkera kamppailu yrttitarhas-
sa, missd hdnen valittunsakin nukkuvat, kun hén taistelee kuo-
lontuskansa kanssa ja tuokion ajan rukoilee, ettd malja otettai-
siin hdnen huuliltaan. Mutta vdkevé tahto voittaa; hin ojentaa
kétensa ottaakseen maljan ja tyhjentéékseen sen, ja hinen yksi-
ndisyydessddn tulee enkeli hintd vahvistamaan, niin kuin tai-
vaalliset enkelit aina tulevat, kun he nikevit jonkun ihmisen
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olevan vaipumaisillaan tuskantaakkansa alle. Hdnen on juotava
kavalluksen, hylkddmisen ja kieltdimisen karvas malja edem-
maksi kulkiessaan, ja yksindédn ilkkuvien vihollistensa keskitse
hidn menee viimeiseen kovaan koetukseensa. Fyysisen kivun
ruoskimana, orjantappuran okaiden lavistimind héneltd riiste-
tdén puhtautensa ihanat vaatteet maailman silmissé, ja hanet ja-
tetddn vihollisten kdsiin Jumalan ja ihmisten hylkdaména, mut-
ta kérsivallisesti hian kaiken kestdd, vaikka hdnen silméansa tus-
kaisesti etsivdt apua darimmaéisessd hddédssd. Hén joutuu vield
suurempaan kérsimykseen, hénet ristiinnaulitaan, ja hdn kuolee
pois muodollisesta eldmistd jattden kaiken alempiin maailmoi-
hin kuuluvan eldmin vahingoniloisten, herjaavien vihollistensa
piirittdmind. Suuren pimeyden kauhu peittdd hénet, ja siind
synkeydesséd hian kohtaa kaikki pahuuden voimat. Hénen siséi-
nen nikemyksensd pimenee, hin huomaa olevansa yksin, ypo
yksin, niin ettd hdnen vikeva syddmensd epétoivoon vaipunee-
na huutaa isdénsd, joka ndyttdd hénet hylinneen. Mutta kooten
kaikki “voittamattoman hengen” voimat hén saa alemman eld-
mén antautumaan, ottaa vapaaehtoisesti vastaan kuoleman, hyl-
kdd himoruumiinsa, ja vihitty “astuu alas helvettiin”, niin ettei
mitdén hinen autettavanaan olevaa maailman paikkaa jéisi hé-
neltd kdymattd, niin ettei kukaan olisi niin hylétty, ettei hianen
kaikkikisittava rakkautensa hdntd saavuttaisi. Ja sitten rientden
yl0s pimeydestd hin jdlleen nidkee valon, tuntee itsenséd taas
pojaksi, erottamattomaksi isdstd, jonka oma hén on; hidn nousee
eldamadn, jolla ei ole -loppua, riemusta siteilevdni, kun hén tie-
tad katsoneensa kuolemaa silmiin ja voittaneensa sen, voimak-
kaana ja kykenevédnd antamaan apuaan jokaiselle ihmislapselle
ja vuodattamaan eldmédnsé jokaiseen taistelevaan sieluun. Hén
viipyy jonkin aikaa opetuslastensa joukossa opettaen heitd ja
paljastaen heille henkisten maailmoiden salaisuuksia valmis-
taakseen heitd kulkemaan samaa tietd, jota hdn on kulkenut.
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Lopulta hidn maallisen eldménsa paétyttyd nousee Isdnsi luo ja
tulee viidennessd suuressa vihkimyksessd voitonriemuisaksi
Mestariksi, yhdyssiteeksi Jumalan ja ihmisten vilille.

Sellainen oli kertomus, joka elettiin todellisissa mysteereissa
ennen vanhaan ja nytkin ja joka vertauskuvissa nayteltiin fyysi-
sen tason mysteereissd, puoleksi peitettynd, puoleksi paljastet-
tuna. Sellainen on mystillinen Kristus kaksinaisessa merkityk-
sessddn, Logoksena ja ihmisend, kosmisena ja yksilollisend.
Onko siis ihme, ettd tdma kertomus, jonka mystikko hamarésti
tajusi, vaikka ei sitd selvésti tuntenut, on juurtunut syddmeen ja
ollut kaikkien jalojen sielujen innoituksen ldhteend? IThmissyda-
men Kristus on useimmille Jeesus néhtynd inhimillisend mys-
tillisend Kristuksena, joka taistelee, kirsii, kuolee ja voittaa, ih-
minen, jossa ihmiskunta on ristiinnaulittu ja noussut ylos, jonka
voitto on voitonlupaus jokaiselle, ken hénen laillaan on uskolli-
nen kuolemaan asti ja sen toiselle puolelle — Kristus, joka ei
voi koskaan joutua unhoon, silld hin syntyy yhd uudelleen ja
uudelleen ihmiskunnassa, kun maailma tarvitsee vapahtajaa, ja
vapahtajat antavat itsensd uhriksi ihmisten edesta.
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VII LUKU

Sovitus

Tahdomme nyt ryhtyd tutkimaan erditd puolia Kristuksen elé-
mastd sellaisina kuin ne esiintyvat kristinuskon opeissa. Ulko-
naisissa opeissa ndmi piirteet liittyvit ainoastaan Kristuksen
persoonaan, salaisissa opeissa niiden huomataan todella kuulu-
van Hinelle, koska ne ensimmaisessd, tdydellisimméissé ja sy-
vimmassd merkityksessddn ilmaisevat osan Logoksen tyostd ja
vasta toisessa sijassa heijastuvat Kristukseen ja niin muodoin
jokaiseen Kristus sieluun, joka astuu ristin tietd. Niin tutkies-
samme ndemme, ettd ne ovat syvéllisen tosia, vaikka ne ulko-
naisissa muodoissaan usein hammentévit jirked ja loukkaavat
tunteita.

Néiden joukossa on lunastusoppi hallitsevana. Siihen on
suunnattu ankaria hyokkayksid kristinuskon ulkopuolelta, vie-
lapé sen omassa piirissd se on puristanut monta arkaa omaatun-
toa. Useita 19:nnen vuosisadan viime puoliskon etevimpia kris-
tillisid ajattelijoita ovat kiduttaneet tdhan kirkon oppiin kohdis-
tuvat epdilykset, ja he ovat koettaneet ndhdi ja esittdd sitd niin,
ettd muutamien syvien mystillisten kirjoitusten dlyttomaén tul-
kitsemiseen perustuvat raaimmat késitykset lieventyisivit ja
hividisivét. Tuskin missddn paremmin kuin tdssd yhteydessi
olisi pidettivd mielessd Pietarin varoitus: “Meiddn rakas vel-
jemme Paavali on sen viisauden mukaan, mikd hinelle on an-
nettu, kirjoittanut teille — niin kuin hdn myos kaikissa episto-
loissaan ndistd puhuu. Niissd muutamat asiat ovat vaikeasti
ymmaérrettdvissd, joita taitamattomat ja vakaantumattomat
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véadntelevdt niin kuin muitakin kirjoituksia omaksi turmiok-
seen” (2 Piet. 3:15, 16). Silld kirjoituksia, jotka puhuvat Kris-
tuksen yhteydestd ihmisveljiensd kanssa, on vainnetty niin, ettd
hianet on tehty heiddn oikeudelliseksi sijaisekseen ja titd on
kéytetty pakopaikkana synnin seurausten vélttdmiseksi eika
vanhurskauden herétykseksi.

Varhaisen kirkon yleinen kisitys sovinto-opista oli se, ettd
Kristus ihmiskunnan edustajana voitti taistelussa saatanan,
mustien voimien edustajan, joka piti ihmiskuntaa orjuudessaan,
riisti vangin hénen ja laski sen vapaaksi. Viahitellen, kun kristi-
tyt opettajat, menettiviat kosketuksen henkisiin totuuksiin ja
heiddn oma lisdéntyvd suvaitsemattomuutensa ja kovuutensa
heijjastui Kristuksen opettamaan puhtaaseen ja rakastavaan
isddn, he esittivit Hianet ihmisille vihamielisend, ja Kristus pan-
tiin vapahtamaan ihmiset Jumalan vihasta eikd pahan orjuudes-
ta. Sitten tunkeutui joukkoon lakikielen sananparsia tekemééin
aikoinaan henkisen aatteen vield aineellisemmaksi, ja ndin saa-
tettiin  “’pelastuskertomuksen” pédpiirteet oikeudenkdynnin
muotoon. ”Anselm antoi ’pelastusjirjestelmélle’ lopullisen lei-
man suuressa kirjassaan ”Cur Deus Homo” (Miksi Jumala tuli
thmiseksi) ja oppi, joka hitaasti oli juurtunut kristikunnan ju-
maluusoppiin, tuli téstd ldhtien kirkon sinetdiméksi. Uskonpuh-
distuksen aikoina sekd roomalaiskatoliset ettd protestantit us-
koivat Kristuksen sijaissovitukseen. Heiddn vililldén ei ole
kiistaa tdstd kohdasta. Tahdon antaa kristillisen jumaluusoppi-
neiden itsensd puhua sovituksen luonteesta . . . Luther opettaa,
ettd "Kristus tunsi totisesti ja raskaasti ihmisten puolesta Juma-
lan vihan, kirouksen ja kuoleman.’ Flavel sanoo, ettd ’vihaan,
Jumalan ddrettoméédn vihaan, jopa helvetin piinaan Kristus ji-
tettiin oman isdnsd kddestd.” Englantilainen raamattu saarnaa,
ettd ’synti veti jumalan alas taivaasta tuntemaan kuolon kauhut
ja tuskat’ ja ettd ihminen, helvetin kekéle ja perkeleen orja, ’lu-
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nastettiin Jumalan ainoan rakkaan pojan kuolemalla.’ *Ja hinen
vihansa tulen, hdnen palavan vihansa’ saattoi ainoastaan Jeesus
’lepyttdd’, ’niin suloinen oli hinen poikansa kuolonuhri.” Ed-
wards néki loogisesti, ettd oli suuri viaryys, kun synti kahdesti
rangaistiin, kun helvetin kivut, synnin rangaistus, ensinnd an-
nettiin Jeesukselle, ithmiskunnan sijaiselle ja sitten ithmiskun-
nan kadotetuille jasenille. Sen tdhden hédn niin kuin useimmat
kalvinilaiset rajoittaa sovituksen ainoastaan valittuihin ja selit-
tad, ettd Kristus ei kantanut maailman syntejd, vaan ainoastaan
valittujen synnit, hin kérsi ’ei maailman tdhden vaan niiden,
jotka olet antanut minulle.” Mutta Edwards pitdd lujasti kiinni
uskosta sijaissovitukseen ja hylkdd yleismaailmallisen sovituk-
sen siitd syystd, ettd ’jos uskotaan Kristuksen kuolleen kaikkien
edesti, se on samaa kuin ettei hdn olisi kuollut kenenkdan edes-
td siind merkityksessd kuin kristityt tdhdn asti ovat uskoneet.’
Hén selittdd, ettd *Kristus kdrsi Jumalan vihan ihmisten syntien
tadhden,” ettd ’Jumala siilytti vihansa hineen ja Kristus kérsi
helvetin tuskat synnin tdhden.” Owen pitdd Kristuksen kérsi-
myksid kaikkien (nim. valittujen) synnin tdhden ’taysin arvok-
kaina lunnaina Jumalan oikeudelle ja sanoo, ettd Kristus alistui
’samaan rangaistukseen, joka heille itselleen oli mééritty’ (A.
Besant, Essay on the Atonement).

Néyttddkseni, ettd nditd katsantokantoja vield auktoriteetin
voimalla opetetaan kirkoissa, kirjoitin edelleen: ”Stroud antaa
Kristuksen juoda ’Jumalan vihan maljan.” Jenkyn sanoo: ’hidn
kdrsi Jumalan halveksimana, kurittamana ja hylkddméana.’
Dwight arvelee, ettd hin kérsi Jumalan ’vihan ja ylenkatseen.’
Piispa Jeune kertoo, ettd “koska ihminen oli pahimpansa teh-
nyt, jai Kristuksen tyoksi kestdd pahinta. Hén oli langennut
isdnsd késiin.” Arkkipiispa Thomson saarnaa, ettd *Jumalan vi-
han pilvet kokoontuivat synkkind koko ihmissuvun ylle: ne
purkaantuivat ainoastaan Jeesukseen.” 'Hén tuli kiroukseksi
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meitd varten ja vihan astiaksi.” Liddon toistaa samaa: ’Apostolit
opettavat, ettd ihmiset ovat orjia ja ettd Kristus ristilld on mak-
sanut heistd lunnaat. Kristus ristiinnaulittuna on vapaaehtoisesti
uhrattu ja kirottu.” Hdn myos puhuu "hipedn ja kirsimyksen
tarkasta médrdstd, joka tarvittiin lunastukseen’ ja sanoo, ettd ju-
malallinen uhri maksoi enemmén kuin oli ehdottomasti tar-
peen.” (Ibid.)

Naitd katsantokantoja vastaan oppinut ja syvisti uskonnolli-
nen tri Mc Leod Campbell kirjoitti tunnetun teoksensa On the
Atonement (Sovituksesta), jossa on paljon tosia ja kauniita aja-
tuksia. F. D. Maurice ja monet muut kristityt ovat myds koetta-
neet nostaa kristikunnan hartioilta sellaisen opin taakan, joka
on omiansa turmelemaan kaikki oikeat késitykset Jumalan ja
thmisen vélisistd suhteista.

Silmadillessémme taaksepéin tdimén opin tuottamiin vaikutuk-
siin huomaamme, ettd usko sithen, vieldpéd sen oikeudelliseen
— ja meistd niin raa’alta ja ulkonaiselta tuntuvaan — muotoon,
on liittynyt kristillisen eldimén korkeimpaan kehitykseen ja ettd
monet kaikkein jaloimmat kristilliset miehet ja naiset ovat saa-
neet siitd voimansa, innoituksensa ja lohdutuksensa. Olisi vdi-
rin olla tunnustamatta tdtd tosiasiaa. Ja aina kun kohtaamme
asian, joka meistd ndyttdd hammastyttiviltd ja epdjohdonmu-
kaiselta, on parasta, ettd pysdhdymme siithen ja koetamme ym-
mirtdd sitd. Silld ellei timé oppi sisdltdisi mitddn muuta kuin
mitd vastustajat kirkon sisd- ja ulkopuolella siind nédkeviét, jos
se todellisessa merkityksessddn olisi yhtd paljon jirked ja
omaatuntoa loukkaava kuin monista ajattelevista kristityista
tuntuu, se ei milloinkaan olisi voinut vaikuttaa thmisten mieliin
ja sydamiin niin valtavasti ja tenhoavasti eikd se olisi voinut
saada aikaan niin sankarillista uhrautuvaisuutta, niin liikuttavia
ja ihanteellisia esimerkkejd rakkaudesta ja kieltdymyksesté ih-
misten palvelemiseksi. Siind tdytyy olla jotakin muuta kuin
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mitd pinnalla nékyy, jokin salainen eldmén ydin, joka on ravin-
nut niitd, jotka ovat saaneet siitd innoituksensa. Kun tutkimme
sitd yhtend “pienempien mysteereiden” osana, 16yddmme sen
kitketyn eldmin, jonka ndmi jalot ihmiset itsetiedottomasti
ovat itseensd sulattaneet.

Niin oli timéd eldma néihin sieluihin yhtynyt, ettei sitd ver-
hoava muotokaan heitd loukannut.

Kun ryhdymme tutkimaan siti erddnd pienempiin mysteerei-
hin kuuluvana osana, tunnemme, ettd sen ymméirtdmiseen vaa-
ditaan jonkin verran henkistd kehitystd ja sisdisten silmien
avautumista. Sen oivaltamiseen vaaditaan, ettd sen henki on
jossain méérin eldmassd kehittynyt, ja ainoastaan ne, jotka kéy-
tannollisesti jo vdhédn tuntevat, uhrautumisen merkitystd, kyke-
nevit saamaan véldhdyksen timén opin sisdisestd merkitykses-
td uhrauksen lain tyypillisend ilmennyksend. Voimme ymmar-
tdd sen Kristukseen sovitettuna ainoastaan silloin, kun ndem-
me, ettd se on erds universaalisen lain ilmennys, ylhdisen esi-
kuvan maallinen heijastus, joka ulkonaisessa ihmiseldmassd
osoittaa, mitd uhraus merkitsee.

Uhrauksen laki on meidédn maailmankaikkeutemme ja kaik-
kien maailmoiden perustuksena, ja kaikki universumit ovat sil-
le perustukselle rakennetut. Se on kehityksen juurena, ja se yk-
sin tekee sen késitettdviksi. Sovitusopissa se on saanut havait-
tavan muodon liittyneend ihmisiin, jotka ovat henkisessé kehi-
tyksessd padsseet sellaiselle asteelle, ettd he voivat késittdd yh-
teytensd ihmiskunnan kanssa ja tulla teossa ja totuudessa ih-
miskunnan vapahtajiksi.

Kaikki suuret maailmanuskonnot ovat selittineet, ettd maail-
mankaikkeus saa alkunsa uhrauksesta ja yhdisténeet uhrin aat-
teen pyhimpiin juhlamenoihinsa. Hinduismissa sanotaan, etti
ilmennyksen alku tulee uhrista (Brihadaaranyakopanishat, I.
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1:1), ihmiskunta ilmestyy uhrauksena (Bhagavad Gita, 111, 10)
ja Jumaluus uhraa itsensd (Brihadaaranyakopanishat, 1. 2:7).
Uhrin tarkoitus on ilmennys, Hén ei voi ilmeté ilman uhraustoi-
mintaa, ja koska mitdédn ei voi tulla ilmi, kunnes Hén ilmenee
(Mundakopanishat, II. 2:10), niin uhraustekoa sanotaan ”luo-
mispdivén koitoksi.”

Zoroasterin uskonnossa opetettiin, ettd siteettoméssd, tunte-
mattomassa, nimettoméssd Olemassaolossa toimitettiin uhri, ja
ilmennyt Jumaluus tuli esiin, Ahura-mazdao syntyi uhriteosta.
(Haug. Essays on the Parsis, p. 12-14.)

Kristinuskossa ilmaistaan sama aate lauseella: ”Karitsa, joka
maailman alusta tapeltu on” (Ilm.K. 13:8). Ndmé sanat saatta-
vat tarkoittaa ainoastaan sitd tdrkedd totuutta, ettei maailman
perustamista voi tapahtua, ennen kuin Jumaluus tekee uhrityon.
Tamai teko selitetdéin niin, ettd hin rajoittaa itsensd ilmentyak-
seen. Uhrauksen lakia voitaisiin ehkd paremmin sanoa ilmen-
nyksen laiksi tai rakkauden ja eldmaén laiksi, silld kautta maail-
mankaikkeuden korkeimmasta alimpaan asti se on ilmennyksen
ja eldmin alkusyynd.” (W. Williamson. The Great Law, p. 406.)

”Jos nyt tutkimme titd fyysistd maailmaa, joka on sopivin
tutkimusaines, niin huomaamme, ettd kaikki elama siind, kaikki
kasvu, kaikki kehitys, niin hyvin yksiléiden kuin kokoomusten,
perustuu alituiseen uhraukseen ja tuskan kirsimiseen. Kivikun-
ta uhrautuu kasvikunnalle, kasvikunta eldinkunnalle, ne mo-
lemmat ihmiselle, thmiset ihmisille, ja kaikki korkeammat
muodot murtuvat rakentaen taas hajonneilla osasillaan alinta
luonnon valtakuntaa. Alimmasta ylimpédén saakka on lakkaa-
maton jakso uhrauksia, ja kehityksen merkki on juuri se, ettd
oltuaan tahdoton ja pakollinen se tulee vapaaehtoiseksi ja oma-
aloitteiseksi. Ne jotka ihmisjérki tunnustaa suurimmiksi ja joita
ithmissyddn eniten rakastaa, ovat olleet darimmaéisid karsijoita,
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sankarisieluja, jotka ovat tyoskennelleet, ponnistelleet, kérsi-
neet ja kuolleet, jotta heiddn sukupolvensa hyotyisi heidin kér-
simyksestddn. Jos maailma on Logoksen tyotd ja kehityksen
laki kokonaisuudessaan ja osissaan on uhrautumista, silloin
tdytyy uhrauksen lain viitata johonkin ominaisuuteen Logoksen
omassa luonnossa, silld tiytyy olla juurensa itse jumalallisessa
luonnossa. Tarkempi ajattelu osoittaa, ettd jotta maailma ja uni-
versumi ollenkaan voisivat syntyd, se saattaa tapahtua ainoas-
taan siten, ettd Ainoa Olemassaolo rajoittaa itsensd ja siten te-
kee ilmennyksen mahdolliseksi. Logos on itsensd rajoittanut
Jumala, rajoittunut voidakseen ilmetd, ilmennyt voidakseen
saattaa maailmankaikkeuden eldméén. Sellainen itserajoitus ja
ilmennys on vain korkeinta uhrausty6ti, ja onko siis ihme, ettd
maailma joka kohdassaan ndyttdd syntyperdnsi ja ettd uhrauk-
sen laki on olemassaolon laki, alkuun saatetun elamén laki.

“Edelleen, koska se on uhrausty6ti ja tarkoittaa sitd, ettd yk-
silot saisivat olemassaolon ja osallisuuden jumalallisesta autuu-
desta, niin se totisesti on sijaistyotd, muiden puolesta tehtya.
Tastd johtuu tosiasia, jonka jo huomasimme, ettd kehityksen
merkkind on uhrauksen tuleminen vapaaehtoiseksi ja halutuksi,
ja me késitdmme, ettd ihmiskunta nousee huippuunsa siiné ih-
misessd, joka uhrautuu muiden edestd ja omalla uhrillaan lu-
nastaa kanssaihmisilleen jonkun korkean arvon.

Tassd, korkeimmilla alueilla, on sijaissovituksen sisdisin to-
tuus, ja kuinka paljon sitd voidaankin alentaa ja vddrentda, te-
kee tdmd sisdinen, henkinen totuus sen hadvidmattoméksi ja
ikuiseksi. Siitd l&hteestd vuotaa henkinen voima, joka moninai-
sella tavalla vapahtaa maailman pahasta ja vetdd sitd kotiaan
kohti — Jumalaan.” (A. Besant. Nineteenth Century, June
1895.)
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Kun Logos tulee esiin ”Isdn helmasta” sind pdivénd, jolloin
hinen sanotaan “syntyneen” (Hepr. 1:5), luomisen, ilmennyk-
sen pdivin Kkoitteessa, jolloin Jumala hdnen kauttaan teki
maailmat” (Hepr. 1:2), silloin hin vapaaehtoisesti rajoittautuu,
sulkee ikddn kuin kehddn jumalallisen eldmin, joka nyt esiin-
tyy loistavana jumaluuden ympyrdnd siséllidn jumalallinen
olemus, henki, ja ulkopuolella rajoitus eli aine. Tdméa on se ai-
neverho, joka tekee mahdolliseksi Logoksen syntymén, Maria,
Maailman-Aiti, vilttimiton, jotta ikuinen voisi ajassa esiintyi
ja jumaluus ilmetd maailmoita rakentamaan.

Tamai itserajoitus on uhraustyotd, vapaaehtoinen teko rak-
kauden vuoksi, jotta muut eldmit voisivat syntyd Héanestd. Sel-
laista ilmennystd on sanottu kuolemaksi, silld verrattuna Juma-
lan omaan kuvailemattomaan eldméén voidaan sellaista aineen
rajoitusta hyvilld syylld sanoa kuolemaksi. Sitd on pidetty, ku-
ten olemme ndhneet, ristilnnaulitsemisena aineeseen. TAma on
ristin vertauskuvan todellinen alku sekd kreikkalaisessa muo-
dossaan, jolloin se merkitsee Pyhdd Henked ainetta eldhdytta-
vand, ettd ns. latinalaisessa muodossaan, jolla kuvataan taivaal-
lista ihmisté, ylhdistd Kristusta.'

“Etsiessddn latinalaisen ristin eli oikeammin krusifiksin jal-
kid aikojen yon takaa olivat tutkijat odottaneet nikevénsa ihmi-
sen kuvan katoavan ja jattavén jéljelle sen, mitd he luulivat var-
haisemmaksi ristinkuvaksi. Kumminkin tapahtui aivan péinvas-
toin, ja he huomasivat ihmeekseen, etté risti lopulta hévisi pois
ja jatti jdljelle ainoastaan olennon ojennetuin kisivarsin. Ei ole
endd mitddn tuskan ja surun ajatusta liittyneend tihin kuvaan,
vaikka se vieldkin puhuu uhrista. Pikemminkin se on vertaus-
kuva puhtaimmasta ilosta, mitd maailmassa voi olla — vapaa-

12 Latinalainen risti on tavallinen kirkollinen ristimme, kreikkalaisessa
ristissa sitd vastoin ovat kaikki nelji késivartta yhtd pitkét. Suom.
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ehtoisen antamisen ilosta — silld se kuvaa jumalallista ihmisté,
joka seisoo avaruudessa kdsivarret siunaavasti kohotettuina le-
vittden lahjojaan koko ihmiskunnalle, vapaasti valaen omaa
elamaansa kaikkiin suuntiin, laskeutuen aineen ’sakeaan me-
reen’ tullakseen seimeen suljetuksi ja rajoitetuksi, jotta hinen
alentumisensa kautta me voisimme saada eldméan.”

Tama uhri on lakkaamatonta, silld ddrettdmidn moninaisen
kaikkeuden joka muodossa on kétkettynd timé sama eldma, ja
se on sen sisdinen ydin, jota egyptildiset sanoivat "hiljaisuuden
syddmeksi” ja “’salatuksi Jumalaksi.” Tdma uhri on kehityksen
salaisuus. Muotoon puserrettu jumalallinen elimé painautuu
aina ulospdin, jotta muoto laajenisi, mutta se painaa helldva-
roen, jotta muoto ei sdrkyisi, ennen kuin se on tullut laajenemi-
sen adrimmaiselle rajalle asti. Sanomattomalla kérsivillisyydel-
14, sdvyisyydelld ja hellyydelld jumalallinen Logos lakkaamatta
painautuu rajoitustaan vastaan antamatta voimansa paisua mu-
sertavaksi. Jokaisessa muodossa, kivessd, kasvissa, eldimessd
ja thmisessd tdmi Logoksen paisuva energia taukoamatta tyos-
kentelee. Se on kehitysvoima, kohottava eliméi muotojen sisil-
14, nostava kehitysvoima, jota tiede alkaa aavistaa tietimatta
mistd se johtuu. Kasvien tutkija puhuu kasvissa olevasta voi-
masta, joka aina pyrkii ylospdin, hidn ei tiedd miten, minka
vuoksi, mutta hin antaa sille nimen — vis a fronte — koska
hin tietdd sen olevan siind tai paremminkin tuntee sen tulokset.
Aivan samoin kuin se on kasvieldmaéssé, se on muissakin muo-
doissa saattaen ne yhd paremmin ja paremmin ilmaisemaan nii-
den sisélléd olevaa eldméddnsd. Kun jonkun muodon raja on saa-
vutettu eikd se voi ylemmaéksi kasvaa, kun sen sielu ei endd voi
siitd lainkaan hy6tyd — nim. se Logoksen siemen, jota hén itse
aina hautoo — silloin hin vetdad voimansa siitd takaisin ja muo-
to hajoaa. Me sanomme sitd kuolemaksi ja hdvidksi. Mutta sie-
lu on hénen luonaan ja hén luo sille uuden muodon, ja muodon
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kuolema on sielun syntymistd tdydellisempddn eldmiéin. Jos
ndkisimme hengen silmilld eikd lihan silmilld, emme itkisi
muodon vuoksi, joka on vain raato ja antaa taas luonnolle ta-
kaisin raaka-aineksensa, vaan iloitsisimme siitd, ettd elama siir-
tyy korkeampaan muotoon laajentamaan sisdssdén uinuvia voi-
mia loppumattomaan kehitykseen.

Tamin Logoksen alituisen uhrin kautta on kaikki eldmai ole-
massa, sen kautta luodaan maailmankaikkeutta yhtd mittaa.
Tamai eldmai on yksi, mutta se pukeutuu lukemattomiin muotoi-
hin, jotka se panee kokoon lempedsti voittaen niiden vastustuk-
sen. Siten se on sovitus,"” yhdistivi voima, jonka kautta eriste-
tyt eldmét vihitellen tulevat tietoisiksi ykseydestddn pyrkies-
sddn kukin itsessddn kehittiméén itsetietoisuutta, joka lopuksi
tuntee olevansa yhtd kaikkien muiden kanssa ja juurensa ole-
van yksi ja jumalallinen.

Tamai on alkuperdinen ja aina uudistuva uhri ja ndemme, etta
se on rakkauden johtaman eldmén vuodattamista ja iloista an-
tautumista luomaan toisia itsejd. Tamd on “Herrasi ilo” (Matt.
25: 21, 23. 31- 45 ), johon uskollinen palvelija padsee. Merkit-
sevisti kylld lausutaan ndiden sanojen jélkeen, ettd hin oli ollut
nilkdinen, janoinen, alaston, sairas, muukalainen ja vangittu,
ettd hédn oli ollut autetuissa tai laiminlyodyissd ihmisten lapsis-
sa. Téllainen itsensd antaminen on vapaalle hengelle iloa, ja se
tuntee eldvinsa sitd eldvimmin mitd enemmén se itsestddn an-
taa. Ja mitd enemmaén se antaa, sitdi enemmain se kasvaa, silld
elamin kasvun laki sanoo, ettd se kasvaa antamalla itsestddn
pois eikd vetdmélld puoleensa ulkoapdin — antamalla eiki ot-
tamalla. Uhri siis alkuperdisessd merkityksessddn on riemua.

13 Englanninkielen sana “atonement” = sovitus merkitsee alkuperaisesti
yhdeksi tulemista — at-one-ment. Suom.
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Logos vuodattaa itsensd maailman luomiseksi ja ndhdessddn
sielunsa tyon on tyytyvédinen. (Jes. 52:11.)

Mutta uhri-sanaan on aina liittynyt ajatus kdrsimyksestd, ja
kaikissa uskonnollisissa uhritoimituksissa onkin aina jotakin
karsimystd, olipa se sitten vaikka vain uhraajan vdhipétdinen
menetys. On hyvd ymmaértdd, kuinka tdmén uhri-sanan merki-
tys on muuttunut niin, etti sithen on tullut vaistomainen karsi-
myksen késite.

Selityksen 10yddimme kddntyessimme ilmenneestd eldmasté
sitd kétkeviin muotoihin ja katsoessamme uhrikysymystd muo-
tojen kannalta. Silld Elimé eldd antamisesta, muoto sitd vastoin
tuhlautuu kdyttdmisestd ja vdhentyy ponnistuksesta. Jos muo-
don on jatkettava eldmistéén, sen tdytyy ottaa uutta ainesta ul-
koapéin korvatakseen menetyksen, jotta se ei kokonaan havidi-
si Muodon téytyy tavoittaa, pidattdd, kiyttdd omaksi rakennuk-
sekseen ottamansa, muuten se ei pysy olemassa, ja muodon
kasvun laki késkee ottaa ja itselleen omistaa, mitd laajempi
maailma voi antaa. Kun tajunta samaistaa itsensd muodon
kanssa pitden sitd omana itsendin, saa uhri tuskallisen luon-
teen. Antaminen, jattiminen ja hankitun kadottaminen tuntuu
uhkaavan muodon olemassaoloa, ja siten uhrauksen laki tulee
karsimyksen eika ilon laiksi.

Ihmisen on opittava muodon alituisen murtumisen ja siitd
syntyvin kirsimyksen kautta, ettei hdn saa samaistaa itseéinsd
katoavien ja muuttuvien muotojen kanssa, vaan aina kasvavan
katoamattoman eldmén kanssa, ja titi liksyé ei hinelle opetta-
nut ainoastaan ulkonainen muoto, vaan myos ne opettajat, jotka
hinelle antoivat uskonnot.

Maailmanuskonnoissa voimme tavata neljd suurta vaihetta
uhrauksen lain opetuksessa. Ensiksi opetettiin ihmisid uhraa-
maan osa aineellista omaisuuttaan voittaakseen enemmén ai-
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neellista onnea, ja uhrit olivat armeliaisuutta, lahjoja ihmisille
ja uhreja jumalolennoille, niin kuin luetaan hindulaisten, zo-
roasterilaisten ja juutalaisten pyhisté kirjoista ja yleensd kautta
maailman. Thminen antoi jotakin arvossa pitdmaddnsd varmis-
taakseen tulevan onnen itselleen, perheelleen, heimolleen tai
kansalleen. Han uhrasi nykyhetkelld voittaakseen tulevaisuu-
den. Toiseksi tuli hieman vaikeampi opetus, fyysisen omaisuu-
den ja maallisen hyvén sijasta oli uhrilla tavoitettava hedelma
taivaan autuus. Taivas oli voitettava, onnea nautittava kuole-
man tuolla puolen: se oli oleva korvaus maallisen elimén aika-
na tehdyistd uhrauksista.

Suuri edistysaskel oli otettu, kun ihminen oppi jittimain
ruumiinsa vaatimukset etdisen hyvéan vuoksi, jota hén ei voinut
ndhdé eikd todeksi havaita. Han oppi uhraamaan nékyvéisen
nakymaéttomain takia ja nousi siten korkeammalle olemisen as-
teikossa. Silld niin suuri on ndkyvdisen ja kouriintuntuvan lu-
mous, ettd jos ihminen voi sen uhrata ndkyméttoméan maailman
tdhden, johon héin uskoo, hin on saavuttanut paljon voimaa ja
ottanut pitkén askeleen ndkymittomén maailman ymmartdmi-
seen. Yhé uudelleen ja uudelleen ovat marttyyrit kirsineet, kes-
tédneet pilkkaa, ja thminen on oppinut seisomaan yksin kantaen
kaikkea kurjuutta, kirsimystd ja hdpedd, mitd hdanen kansansa
on suinkin voinut hénen péilleen syytdd, silmit kiinnitettyind
sithen, mitd on haudan tuolla puolen. Tosin tdssd on vield tai-
vaallisen kunnian ikdvoimistd, mutta ei ole suinkaan helppoa
seistd yksinddn maan pdilld ja luottaa henkisiin seuralaisiin,
pysyd vakavasti kiinni sisdisessd eldmaésséd, kun ulkonainen on
pelkkéa piinaa.

Kolmas opetus tuli silloin, kun ihminen néki olevansa suu-
remman eldmin osa, suostui uhrautumaan kokonaisuuden hy-
viksi ja sai siten kylliksi voimaa tunnustaakseen, ettd uhraus
oli oikea, ettd eldmiin kokonaisuudessa yhden osan, sirpaleen,
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yksilon, on alistuttava kokonaisuudelle. Silloin hdn oppi teke-
maéan oikein huolehtimatta tuloksista, tekemééan velvollisuuten-
sa odottamatta itselleen hyotyd, kestdméén sen vuoksi, ettd se
oli oikein, eikd kruunun vuoksi, antamaan ihmiskunnan tarpeen
takia eikd Herran palkinnon vuoksi. Néin harjoitettu sankarisie-
lu oli valmis oppimaan neljdnnen ldksyn: ettd on uhrattava
kaikki, mitd tuo erillinen osa omistaa, koska henki ei ole erilli-
nen, vaan osa jumalallista eldmdd. Ja tuntematta erotusta, tunte-
matta eristystd, ihminen antaa itsensa alttiiksi kaikkiallisen elé-
min yhtend osana ja nauttii sen eldmén ilmentdmisessa Herran-
sa iloa. Kolmella aikaisemmalla asteella esiintyy uhrauksen
kirsimyspuoli, Ensimmaiselld asteella kohtaamme vain vdhin
kéarsimystd, toisella voidaan uhrata fyysinen eldmaikin ja kaikki
mitd maailmalla on tarjottavana, kolmas aste on suuri kiusauk-
sen ja koettelemuksen, ithmissielun kasvamisen ja kehittymisen
aika. Talld asteella voi néet velvollisuus yksinomaan olla eld-
mén sisdltond, ja ithminen, joka tunteissaan vield samaistaa it-
sensd muodon kanssa, vaikka hén teoreettisesti tietdd olevansa
sen yldpuolella, nikee, ettd hdneltd vaaditaan kaikki, minka hén
elamaksi tuntee, ja hin kysyy: jos annan timén, miti sitten jaa
jaljelle? Tuntuu siltd kuin itse tajunta hividisi timdn menetyk-
sen kautta, silld sen tdytyy kadottaa otteensa eikd se nie toisella
puolella mitddn, mihin tarttua kiinni. Ylivoimainen vakaumus
kdskee hintd antamaan uhriksi koko eldménsa. Jos hén perdy-
tyy, hénen tdytyy jatkaa aistimuksen eldméé, ymmaérryksen eli-
mad, maailman eldmaii, ja vaikka hinelld on leikkikalut, joista
hén ei hennonut luopua, hén tuntee alituista kyllastymistd, ika-
vOimistd, katumusta ja ilon puutetta maailmassa, ja hin kasittda
nédiden Kristuksen sanojen totuuden: ”Joka tahtoo pelastaa hen-
kensd, on sen kadottava” (Matt. 16:25), ja hdn ymmartda, ettd
eldmd, jota hén oli rakastanut ja pidéttinyt, lopulta hukkuu.
Sitd vastoin, jos hén totellen kutsuvaa ddntd antaa kaiken alt-
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tiiksi, heittdd eldménsdkin pois, silloin hin kadottaessaan sen
sdilyttdd sen ikuiseen elaméédn (Joh. 12:25) ja huomaa, ettd ha-
nen jattdménsd eldmi oli vain kuolon eldméa, ettd hdanen hyl-
kddaminsa oli vain harhaa ja ettd vasta I0ydetty eldima on todel-
lisuutta. Siind valinnassa koetellaan sielun arvoa, ja ainoastaan
puhdas kulta péésee tulisesta sulatusuunista, jossa eldmi tuntui
menetetyltd, mutta jossa se kuitenkin voitettiin. Ja sitten hin
iloiten huomaa, etti ndin voitettu elimi on voitettu kaikille
eikd eristetylle itselle. Oman itsensd uhraaminen on ollut Itsen
elaviksi tulemista ihmisessd, ja rajoituksen hylkddminen on
merkinnyt eldmin vuodattamista lukemattomiin muotoihin, aa-
vistamatonta eldvyyttd ja rikkautta, “loppumattoman eldméin
voimaa” (Hepr. 7:16).

Némai ovat uhrauksen lain péapiirteet. Se perustuu Logoksen
ensimmadiseen uhriin, josta kaikki muut uhrit ovat vain heijas-
tusta.

Olemme ndhneet kuinka ithminen Jeesus, juutalainen opetus-
lapsi, antoi ilomielin oman ruumiinsa, jotta korkeampi Eldmé
voisi astua alas ja ruumiillistua hdnen antamaansa muotoon ja
kuinka hén tdmén teon kautta tuli tdysimittaiseksi Kristukseksi
ollakseen kristikunnan vartijana ja vuodattaakseen eldménsd
suureen uskontoon, jonka oli perustanut vield mahtavampi
olento, jonka kanssa hin oli samaistanut itsensd uhrinsa kautta.
Olemme ndhneet Kristus-sielun kulkevan ldpi suurten vihki-
mysten — syntyvin pienend lapsena, astuvan maailman suru-
jen virtaan, jonka vedelld hdnet kastettiin palvelusvirkaansa,
ndhneet hinen kirkastuvan vuorella, seuranneet hdnen viimeis-
td taisteluaan ja riemuvoittoaan kuoleman yli. Meidédn on nyt
katsottava, missd merkityksessd hin on sovitus, kuinka uhrauk-
sen laki saa tdydellisen ilmauksensa Kristus-elaméssa.
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Miehuuden ikéén tulleen Kristuksen palvelusvirka alkoi har-
taasta ja syvdstd mydtidtunnosta maailman murheita kohtaan,
mitd kuvaa virtaan astuminen. Siitd hetkestd ldhtien hinen eli-
madnsd kuvaa parhaiten lause: ”"Héan kulki ympéri hyvii teh-
den”, silld ne, jotka uhraavat erillisen eldminsi tullakseen ju-
malallisen eldmédn kanavaksi, eivdt voi kiintyd tdhdn maail-
maan muuten kuin muita auttaakseen. Hian oppii samaistamaan
itsensd ympdrillddn olevien ithmisten tajunnan kanssa, tunte-
maan kuten he tuntevat, ajattelemaan kuten he ajattelevat, iloit-
semaan kuten he iloitsevat, karsimdén kuten he kérsivit, ja si-
ten hin tuo jokapdivdiseen eldmidinsd sen ykseydentunteen,
jonka hédn kokee eldmén korkeammilla tasoilla. Hinen tiytyy
kehittdd mydtatuntoa, joka vireilee taydellisessd sopusoinnussa
thmiseldmédn moniddnisen soittimen kanssa, niin ettd hin yhdis-
tdd itsessddn inhimillisen ja jumalallisen eldmén ja tulee vélitté-
jéksi taivaan ja maan vilille.

Voima on hénessd nyt ilmennyt, silld Herran henki on hinen
pééllddn, ja hidn alkaa esiintyd ihmisten silmissi sellaisena, joka
kykenee auttamaan nuorempia veljiddn astumaan elimén pol-
kua. Kun he kokoontuvat hidnen ympdrilleen, he tuntevat hi-
nestd ldhtevdn voiman, Korkeimman rakkaan pojan jumalalli-
sen eldmidn. Nilkaiset sielut tulevat hdnen luokseen, ja hén ra-
vitsee heitd eldmédn leivdlld. Synnistd sairaat 1dhestyvit hanta,
ja hén hoitaa heitd eldvilld sanalla, joka parantaa sairaudet ja
tekee sielun eldvéksi. Tietdmattomat sokeat ldhestyvit hinté, ja
hin avaa heididn silmdnsd viisauden valolla. Hanen palveluk-
sensa tunnusmerkki on, ettd alhaisimmat ja kdyhimmat, keh-
noimmat ja epitoivoisimmat, jotka tungeskelevat hdnen ympé-
rilldén, eivét tunne eristyksen ja vieromisen muuria, silli ha-
nestd séteilee rakkautta, joka ymmartdd eikd sen tdhden kos-
kaan sysdd luotaan. Kuinka alhainen ihmissielu lieneekédén, hian
ei koskaan tunne Kristus-sielun olevan itseddn ylempéné, vaan
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pikemmin vierelldin olevana, astumassa ihmisjaloin samaa
maata kuin hinkin. Mutta kuitenkin hén on tdynné ithmeellisesti
kohottavaa voimaa, joka nostaa ihmisen ylds ja tdyttdd hinet
uudella innolla ja eldvélla hartaudella.

Siten hédn eldd ja toimii todellisena ihmisten vapahtajana,
kunnes tulee aika, jolloin hdnen on saatava uusi opetus ja het-
keksi kadotettava tietoisuutensa siitd jumalallisesta Eldmaésta,
jota hidnen oma eldminsd yhd tdydellisemmin on alkanut il-
maista. Ja tdmi opetus on, ettd jumalallisen eldmén keskus on
sisélld eikd ulkona. Itselld on keskustansa joka ihmissielussa —
totisesti “keskus on kaikkialla”, silld Kristus on kaikissa ja Ju-
mala Kristuksessa — eikd mikddn ruumiillistunut eldma, mi-
kadn “Tkuisen ulkopuolella oleva™* voi auttaa hintd rajatto-
massa hddédssd. Hianen on opittava, ettd Isin ja Pojan todellinen
yhteys on 10ydettiva sisdltd eikd ulkoa, ja timi opetus on saa-
tavissa ainoastaan addrimmaisessd yksindisyydessd, kun héin
huomaa olevansa ulkopuolellaan olevan Jumalan hylk&dadma.
Tamin koettelemuksen ldhestyessd hin pyytdd ja rukoilee 14-
helldén olevia valvomaan hédnen kanssaan yli pimeyden hetken.
Ja silloin kun kaikki inhimillinen myo6tétunto pettdd, kaikki in-
himillinen rakkaus loppuu, hdn nidkee ainoaksi turvakseen ju-
malallisen hengen eldmén ja huutaa isdénsi tuntien tajunnalli-
sen yhteyden hinen kanssaan, etti malja otettaisiin héneltd
pois. Seisottuaan yksin, ainoana apunaan timéd jumalallinen
auttaja, hdn on valmis menemddn viimeiseen koetukseen, jol-
loin ulkopuolinen Jumala katoaa ja ainoastaan sisdinen Jumala
jai jdljelle. ”Jumalani, Jumalani, miksi minut hylkisit,” kuuluu
hdmmentyneen rakkauden ja pelon aiheuttama katkera huuto.
Viimeinen yksindisyys valtaa hdnet, ja hidn tuntee itsensé hyla-
tyksi ja turvattomaksi. Kuitenkaan isé ei ole koskaan poikaansa

14 ”Valoa tielle”, 8 §.
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lahempédnd kuin silld hetkelld, jolloin Kristus-sielu tuntee ole-
vansa hylatty, silld kun hén ndin koskettaa surun suurimpia sy-
vénteitd, alkaa hidnen kunniansa pdivinkoitto. Nyt hin nimit-
tdin oppii, ettd hinen itsensd on tultava siksi Jumalaksi, jota
hén huutaa, ja viimeisessd eristyksen tuskan pistoksessa hin
16ytad ikuisen yhteyden ja tietdd eldmén ldhteen olevan sisél-
134n ja tuntee itsensd ikuiseksi.

Ei kukaan voi tulla ihmisten vapahtajaksi eikd tuntea tiydel-
listd myotiatuntoa inhimillistd kdrsimystd kohtaan, ennen kuin
hén on kohdannut tuskan ja pelon ja kuoleman ja voittanut ne
ilman muuta apua kuin miti hin saa sisdiseltd jumalaltaan. On
helppoa kirsid, kun korkeamman ja alemman vilinen tietoisuus
on katkeamaton, niin, eipd kdrsimystd ole lainkaan, kun tdma
yhteys on eldvd, silld korkeamman valo tekee alemman pimey-
den mahdottomaksi eikd kirsimys ole kérsimystd, kun sitd kan-
nattaa Jumalan hymyily. On kuitenkin kérsimys, joka kaikkien
thmisten ja kaikkien ithmisten vapahtajan on kohdattava, jolloin
pimeys peittdd ihmistajunnan eikd yksikddn valonsdde pilkota
sithen. Hanen tiytyy tuntea se tuskan pistos, jonka ihmissielu
kokee, kun pimeys joka puolelta piirittdd eikd haparoiva tajunta
16ydé auttavaa kéttd, mihin tarttua. Sithen pimeyteen vaipuu jo-
kainen ihmisen poika, ennen kuin hén riemuitsevana nousee
ylos. Tamé katkerin kokemus on jokaisen Kristuksen maistetta-
va, ennen kuin hén “taitaa ainaiseksi pelastaa” (Hepr. 7: 25) ne,
jotka hédnen kauttansa etsivét jumaluutta.

Sellainen ihminen on totisesti tullut jumalalliseksi ja ihmis-
ten vapahtajaksi, ja hdn ryhtyy nyt sithen maailmanty6hon, jon-
ka valmistusta timé kaikki on ollut. Héneen taytyy kaikkien ih-
mistd vastaan suuntautuvien voimien kohdistua, jotta ne hanes-
sd muuttuisivat auttaviksi voimiksi. Siten hén tulee maailman
rauhan keskukseksi, joka muuttaa hyviksi taistelevat voimat,
jotka muuten musertaisivat ihmisen. Maailman Kristukset ovat
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rauhan keskuksia, joihin kaikki vihan voimat virtaavat muun-
tuakseen heissd ja virratakseen sitten maailmaan sopusointui-
sesti tyoskentelevind voimina.

Osa Kristuksen karsimyksestd, ennen kuin hidn on tullut tdy-
delliseksi, on juuri tdima maailman riitaisten voimien sopusoin-
tuun saattaminen. Vaikka hin on Poika, hin oppii vield kérsi-
myksen kautta ja “tulee siten tdydelliseksi” (Hepr. 5:8, 9). Th-
miskunta olisi paljon enemmén taistelun ja eripuraisuuden raa-
telema, jolleivit Kristus-oppilaat eldisi sen keskelld saattamas-
sa sen riitaisia voimia rauhaan ja sopusointuun.

Kun sanotaan, ettd Kristus kérsii “ithmisten puolesta”, etti
hidnen voimansa korvaa heidin heikkoutensa, hdnen puhtauten-
sa heidédn syntinsd, hénen viisautensa heidin tietimattomyyten-
sd, lausutaan siind totuus, silld Kristus tulee niin yhdeksi ihmis-
ten kanssa, ettd he ovat osallisia hdnesté ja hdn heistd. Hén ei
ole heiddn sijaisensa, mutta hin ottaa heiddn eldmansd omaan-
sa ja antaa omansa heihin. Silld noustuaan ykseyden tasolle hin
kykenee jakamaan muille saavuttamansa ja antamaan voitta-
mansa kaikille. Seisoen eristyksen tason ylidpuolella ja katsel-
len alas eristykseen vaipuneita sieluja hdn voi ulottua jokai-
seen, vaikka he eivét voi ulottua toisiinsa. Vesi voi ylhailta
pdin laskea moneen putkeen, jotka aukeavat siilioon, vaikka
ovat toisistaan erilldén. Siten hinkin voi ldhettdd eldménsa jo-
kaiseen sieluun. Ainoastaan yksi ehto vaaditaan, jotta Kristus
voisi antaa eldmédnsi nuoremmalle veljelleen: ettd tuossa eristy-
neessd eldmissd ihmistajunta avautuu jumalalliselle ja ottaa
vastaan tarjotun eldmin ja vapaasti annetun lahjan. Silld niin
kunnioittaa Jumala sitd henked, joka on hén itse ihmisessé, ettei
hén tahdo vuodattaa ihmissieluun voimaansa ja eldméénsi, joll-
el sielu halua ottaa sitd vastaan. Alemman luonnon tiytyy avau-
tua vastaanottamaan, kuten ylempi on valmis antamaan. Tdma
on Kristuksen ja thmisen vélinen side, titd kirkot sanovat “’ju-
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malallisen armon” vuodatukseksi, titd tarkoittaa usko,” jota
valttdméttd tarvitaan armon toteuttamiseksi. Giordano Bruno
sanoi kerran: thmissielulla on ikkunat ja se voi ne tiiviisti sul-
kea. Aurinko paistaa ulkopuolella, valo on muuttumaton; jos
ikkunat avataan, niin pdivénpaiste tulvii sisddn. Jumalan valo
kolkuttaa jokaisen ihmissielun ikkunoita, ja kun ikkunat ava-
taan, niin sielu tulee valaistuksi. Jumalassa ei ole vastustusta
vaan ihmisessé, eikd ithmisen tahtoa voida pakottaa, muuten py-
sdhtyy hénen jumalallisen eldminsé oikea kehitys.

Siten jokaisessa syntyvéssid Kristuksessa nousee ihmiskunta
askelta korkeammalle, ja hédnen viisautensa kautta vdhenee
koko maailman tietiméttdmyys. Jokainen ihminen on vdhem-
méan heikko hdnen voimansa vuoksi, joka virtaa yli thmiskun-
nan ja tunkeutuu eristettyyn sieluun. Kun titd oppia katsottiin
ahtaasti ja sen tdhden védrin, siitd kehittyi sijaissovituksen aate,
oikeudenkdynti Jumalan ja ihmisen vililld, missd Jeesus aset-
tuu syntisen paikalle. Ei késitetty, ettd se Yksi, joka oli padssyt
tuohon korkeuteen, todella oli yhtd kaikkien veljiensd kanssa.
Luonnon ykseyttd pidettiin persoonallisena sijaisuutena ja siten
henkinen totuus katosi ja muuttui karkeaksi juridiseksi vaihto-
kaupaksi.

’Sitten hén tulee tietdmidn, mikd on hidnen paikkansa maail-
massa ja toimintansa luonnossa — nim. olla Vapahtaja ja toi-
mittaa sovitus kansan syntien puolesta. Hin on maailman siséi-
sessd syddamessd, Kaikkein Pyhimméssd, ihmiskunnan ylim-
miisend pappina. Hin on yhtd kaikkien veljiensé kanssa, ei si-
jaisena, vaan eldmén ykseyden takia. Onko syntisid? — niissd
hidn on syntinen, jotta hdnen puhtautensa heidédt pelastaisi.
Onko murheellisia? — niissd hdn on murheiden mies, jokainen
murtunut syddn murtaa hdnen syddmensd. Onko iloisia? —
niissd hédn on iloinen ja antaa heille autuutensa. Onko janoavia?
— niissd hénkin tuntee puutetta voidakseen tdyttda heidat ylta-
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kyllaisyydellddan. Hénelld on kaikki, ja koska se on hénen, se
on heididnkin. Han on tdydellinen, niinpé he ovat tiaydellisid hé-
nen kanssaan. Han on vikevé, kuka silloin voi olla heikko, kun
hin on heissd? Hén kohosi korkealle voidakseen auttaa alempa-
na olevia, ja hin elda sitd varten, ettd kaikki voisivat olla osalli-
sia hdnen eldmastdan. Han kohottaa koko maailman mukanaan
noustessaan, tie on kaikille helpompi, kun hén on sen edelld
kulkenut.

”Jokainen ihmisen poika voi tulla téllaiseksi ilmenneeksi Ju-
malan Pojaksi ja maailman Vapahtajaksi. Jokaisessa tillaisessa
Pojassa ’on Jumala ilmennyt lihassa’ (1 Tim. 3:16), ihmiskun-
nan sovitus ja kaikki uudistava eldvd voima. Ainoastaan erds
asia on vilttdmaton, jotta timd voima voisi ilmetd jokaisessa
sielussa: sielun tdytyy avata ovensa ja antaa hinen tulla sisdén.
Ei edes hdnkéén, kaiken ldpdisevd, voi raivata tietd veljensd
tahtoa vastaan. Ihmistahto voi pitdd puoliaan sekd Jumalaa ettd
thmistd vastaan, ja kehityksen lain mukaisesti sen tdytyy va-
paaehtoisesti yhdistyd jumalalliseen toimintaan, eikd se saa
murtua vastahakoisesti alistuen. Sysdtkdon tahto, oven auki,
niin eldmé on virtaava sieluun. Kun ovi on suljettu, se voi ai-
noastaan heikosti henkid sisdén kuvaamattoman suloista tuok-
suaan, jotta tdmén tuoksun ihanuus voittaisi, missd salpaa ei
voi voimalla murtaa.

“Téllaista on Kristuksen ty0 — osaksi. Mutta kuinka voi
kuolevaisen kynd kuvata kuolematonta tai kuolevaiset sanat
kertoa siitd, mikd on puheen voimaa korkeammalla? Kieli ei
voi lausua, valaistumaton mieli ei voi tajuta isdnséd kanssa yh-
deksi tulleen Pojan salaisuutta, kun hin kantaa sylissddan ithmi-
sen poikia.” (Annie Besant. Theosophical Review, Dec. 1898.)
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Niiden, jotka tahtovat valmistua tulevaisuudessa kohoamaan
téllaiseen eldmédén, on jo nyt aloitettava alemmassa eldméassain
kulkea ristin varjon tietd. Heiddn ei tule epdilld voimaansa, silld

se olisi samaa kuin epdilld sisédistd Jumalaa. ”Uskokaa itseen-
ne” — sen opetuksen antaa korkeampi késitys ihmisestd, silld
se on uskoa sisdiseen Jumalaan. Kristus-eldméin varjo voi lan-
geta ithmisen tavalliseen eldméén silld tavoin, ettd hidn tekee
kaikki tyonsd uhrina, ei sen voiton takia, jonka se voi tekijél-
leen tuottaa, vaan sen takia, mitd hyvai se voi tuottaa toisille ja
siten, ettd hian arkielimdssdin, pienten velvollisuuksien, vaha-
patdisten toimien ja ahdasten pyrintdjen keskelld muuttaa vai-
kuttimensa ja silld tavoin kaiken. Ei vilttdmatta tarvitse muut-
taa mitddn ulkonaisessa eldméssid. Minkilaisessa eldmissé ta-
hansa voidaan uhri toimittaa, missi olosuhteissa tahansa voi-
daan Jumalaa palvella. Henkinen kehitys ei ndy siitd, mitd ih-
minen tekee, vaan milld tavoin hin toimii. Kasvamisen mah-
dollisuus ei riipu ympérdivistd asianhaaroista vaan ihmisen
suhteesta niihin. Ja todella tdmé ristin vertauskuva voi olla
meille koetinkivend erottaaksemme hyvin ja pahan monessa
eldmdn pulmassa. ’Ainoastaan ne teot, joiden kautta loistaa ris-
tin valo, ovat opetuslapsen arvoisia’, kuuluu muuan lause
erddssd okkultisten ohjesddntdjen kirjassa, ja sen selitetdin
merkitsevin, ettd kaiken mitd pyrkijd tekee, tdytyy olla uhrau-
tuvan rakkauden innoittamaa. Sama ajatus esiintyy myohem-
missd sikeistdssd: *Kun joku astuu tielle, hdn panee syddmensa
ristille. Kun risti ja syddn ovat tulleet yhdeksi, silloin hén on
saavuttanut padmadridnsi.” Niinpd voimmekin mitata henkisté
kehitystimme tarkkaamalla, onko itsekkyydelld vai uhrautuvai-
suudella etusija eldimédssamme.” (C.W. Leadbeater, The Chris-
tian Creed, pp. 61, 62).

Jokainen eldmad, joka tdten alkaa kehittdd itsedéin, valmistaa
siten sitd luolaa, jossa Kristus-lapsi on syntyvé, ja elimin on
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tultava alinomaiseksi sovitukseksi, niin ettd jumalallinen ja in-
himillinen yhd enemmén sulautuvat yhteen. Jokainen sellainen
eldma kehittyy “rakastetun Pojan” eldméksi ja nousee Kristuk-
sen kunniaan. Jokainen meistd voi tydskennelld sithen suuntaan
saattamalla jokaisen tekonsa ja voimansa uhriksi, kunnes kulta
puhdistuu kuonasta ja ainoastaan puhdas kulta jia jéljelle.
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VIII LUKU

Ylosnouseminen ja taivaaseen astuminen

Opit Kristuksen ylosnousemisesta ja taivaaseen astumisesta
ovat myoOs osia pienemmistd mysteereistd ja kuuluvat olennai-
sesti aurinkotaruun ja ihmisessd asuvan Kristuksen eldmiker-
taan.

Kristukseen itseensd ndhden niilld on historiallinen perustuk-
sensa siind tosiasiassa, ettd hian edelleen opetti apostoleitansa
fyysisen kuolemansa jilkeen ja ettd hin ilmestyi suuremmissa
mysteereissd hierofanttina suoranaisen opetuksensa loputtua,
kunnes Jeesus tuli hidnen tilallensa. Myytillisissd taruissa san-
karin ylosnouseminen ja kunniaansa astuminen aina olivat hé-
nen kuolinkertomuksensa jatkona ja pditoksend. Mysteereissi
saatettiin pyrkijan ruumis kuolonkaltaiseen horrokseen, jolloin
hin vapautettuna sieluna vaelsi nakyméattoéméan maailman 1api,
palasi takaisin ja herétti ruumiinsa eloon kolmen piivan kulut-
tua. Ja tutkiessamme Kristukseksi tulemaisillaan olevan yksi-
16n eldminkertomusta huomaamme ylosnousemisen ja taivaa-
seen astumisen ndytelmien jilleen toistuvan.

Mutta ennen kuin voimme jérjellimme seurata tdtd kerto-
musta, meidin tulee padpiirteissddn kisittdd ihmisen kokoonpa-
no, hénen luonnolliset ja henkiset ruumiinsa. ”Meilld on luon-
nollinen ruumis ja my0s henkinen ruumis” (Kor. 15: 44).

On vield sellaisia oppimattomia ihmisid, jotka pitdvét ihmisté
ainoastaan kaksinaisena, “sieluna” ja “ruumiina”. He kayttavat
sanoja sielu ja henki samaa merkitsevind ja puhuvat milloin

137



’sielusta ja ruumiista”, milloin “hengestd ja ruumiista” tarkoit-
taen, ettd thminen on kokoonpantu kahdesta osasta, joista toi-
nen kuolemassa hévidi ja toinen jdi eloon. Perin yksinkertai-
selle ja tietdmattomalle riittdd tdmd mutkaton jako, mutta se ei
auta meitd ymmaértdimédn ylosnousemisen ja taivaaseen astumi-
sen mysteereita.

Jokainen kristitty, joka vdhédnkin on tutkinut ihmisen ko-
koonpanoa, tunnustaa siind olevan kolme eri olemuspuolta:
hengen, sielun ja ruumiin. Tdma jako on kylld jarkevi, vaikka
se syvempdd tutkimusta varten kaipaa vield alajaotuksia, ja
Paavalikin on kéyttinyt sitd rukoillessaan “ettd teiddn henken-
ne, sielunne ja ruumiinne nuhteettomina séilytettdisiin® (1
Thess. 5:23). Tamén kolminaisen jaon kristillinen jumaluusop-
pi hyviksyy.

Henki itsessddn on todellisuudessa kolminaisuus, ylhdisen
kolminaisuuden heijastus ja kuva, ja titd tutkimme seuraavassa
luvussa. (Ks. lukua IX “Kolminaisuus”). Todellinen ithminen,
kuolematon, joka on henki, on kolminaisuus ithmisessd. Se on
elamad, tajunta, ja sille kuuluu henkinen ruumis, niin etti kulla-
kin kolminaisuuden olemuspuolella on oma ruumiinsa. Sielu
on kaksinainen ja siséltda jarki- ja tunneluonnon niihin kuulu-
vine verhoineen, ja ruumis taas on hengen ja sielun aineellinen
kayttoviline. Erddn kristillisen katsontakannan mukaan ihmi-
nen on kaksitoistakertainen olento: henkiseen ithmiseen kuuluu
kuusi osaa ja luonnolliseen kuusi. Toisen késityskannan mu-
kaan ihmisessd on neljétoista osaa. seitsemédn tajunnan muun-
nosta ja seitsemdn muodon lajia. Tdma jalkimmaéinen katsanto-
kanta on kdytdnnollisesti katsoen sama kuin mystikkojen, ja
sitd sanotaan tavallisesti seitsenkertaiseksi, koska siind todella
on seitsemin jakoa, kukin kaksinkertainen, elaménpuolesta ja
muodonpuolesta yhdistetty.
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Vihemmin jiarkevdstd ndmai jaot ja alajaotukset tuntuvat hie-
man himmentéviltd, ja sen tdhden Origenes ja Klemens, kuten
olemme ndhneet (ks. edelld sivut 30 - 32, 35 - 36), korostivat
suuresti niiden élyllisen kehityksen tirkeyttd, jotka pyrkivét tu-
lemaan gnostikoiksi. Voihan kuitenkin se, joka pitdd niitd vai-
vailoisina, jittdd ne syrjddn, kunhan hin ei vain pane pahak-
seen, ettd innokas tutkija huomaa ne seké valaiseviksi ettd valt-
tamattomiksi eldmén ja ihmisen mysteereiden ymmartamiselle.

Sana ruumis merkitsee tajunnan kayttovélinettd eli vélikap-
paletta, jossa tajunta voi liikkua eli jota se voi kéyttdd vaikut-
taakseen ulkonaiseen maailmaan, niin kuin késity6ldinen kayt-
tdd tyokaluaan. Tai voimme verrata sitd astiaan, jossa tajunta
pysyy kuten vesi ammeessa. Se on eldmin kiyttima muoto, ja
me tunnemme tajunnan ainoastaan sellaisiin muotoihin yhty-
neend. Muoto voi olla mitd hienoimmista aineksista tehty, se
voi olla niin ldpindkyvd, ettd huomaamme ainoastaan sisissa
asuvan eldmén, mutta muoto siind kuitenkin on, ja se on ai-
neesta koostunut. Se voi myds olla niin tihed, etti se peittda si-
sdisen eldmén ja ettd ndemme ainoastaan muodon; mutta eldma
siind kuitenkin on, ja se on aineen vastakohta — henki. Tutki-
jan on tarkastamalla tarkastettava tdtd perustotuutta — kaiken
ilmenneen olemassaolon kaksinaisuutta, hengen ja aineen erot-
tamatonta yhteyttd tomuhiukkasessa, Logoksessa, ilmenneessé
Jumalassa. Tdmaén aatteen pitdi tulla osaksi hinté itseddn, muu-
ten hdnen on lakattava tutkimasta pienempid mysteereitd. Kris-
tus Jumalana ja ihmisend osoittaa kosmisessa asteikossa samaa
kaksinaisuutta, joka kaikkialla luonnossa uudistuu. Téstd alku-
perdisestd kaksinaisuudesta on kaikki maailmankaikkeudessa
muodostunut.

Ihmiselld on "luonnollinen ruumis”, ja se on muodostunut
neljistd eri osasta ja on kuolevainen. Kaksi niistd ovat fyysisté
ainetta eivitkd koskaan tdydellisesti erkane toisistaan ennen
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kuolemaa, vaikka huumausaineet tai sairaus voivat saada ai-
kaan osittaisen erkanemisen. Naitd kahta voidaan yhteiselld ni-
melld sanoa fyysiseksi ruumiiksi. Siind ihmisen itsetietoinen ta-
junta toimii hinen valveilla ollessaan, teknillisesti puhuen se
on hdnen tajuntansa kiyttoviline fyysisessd maailmassa.

Kolmas osa on himoruumis, mainittu silld nimelld sen tdh-
den, ettd se on ithmisen tunne- ja himoluonnon erikoinen kayt-
tovdline. Unessa ihminen jéttdd fyysisen ruumiinsa ja jatkaa
tietoista toimintaansa téssd toisessa ruumiissaan siind nakymét-
tomassd maailmassa, joka on l1dhinnd ndkyvdd maatamme. Se
on siis hdnen tajuntansa kéyttoviline alimmassa ylifyysisessa
maailmassa, mikd myds on ensimméinen maailma, johon ihmi-
nen tulee kuoltuaan.

Neljds osa on dlyruumis, joksi sitd sanotaan sen tdhden, ettd
thmisen dlyluonto toimii siind, mikéli se on tekemisissd konk-
reettisten asioiden kanssa. Se on hénen tajuntansa kéyttoviline
toisessa ylifyysisessd maailmassa, joka myds on toinen eli
alempi taivasmaailma, johon ihminen menee kuoleman jélkeen,
kun hén on vapautunut edellisessd kohdassa mainitusta maail-
masta.

Nédmé hiantd ympardivin muodon neljd osaa, kaksinainen
fyysinen ruumis, himoruumis ja dlyruumis, muodostavat yh-
dessé sen ”luonnollisen ruumiin”, josta Paavali puhuu.

Tama tieteellinen erottelu on hédvinnyt tavallisesta kristilli-
sestd opetuksesta, joka tdssd asiassa on epdmadirdinen ja seka-
va. Ei niin, ettei se olisi koskaan esiintynyt kirkon opissa; pdin-
vastoin tdma tieto ihmisen kokoonpanosta oli pienempien mys-
teereiden opetuksen yhtend osana. Yksinkertainen jaotus: hen-
ki, sielu ja ruumis — oli eksoteerinen, ensimméiinen karkea
jako, joka annettiin perustukseksi. "Ruumista” koskeva alajako
annettiin myShemmén opetuksen aikana valmistuksena sithen

140



harjoitukseen, jonka kautta opettaja kehitti oppilasta erotta-
maan toisen kdyttovilineen toisesta ja kdyttdiméin kutakin ta-
junnan vélineeni sen omalla alueella.

Tama asia on jotenkin helposti kisitettdvissd. Jos ithminen
tahtoo matkustaa kiintedtd maata pitkin, niin han kayttaa kulku-
neuvonaan rattaita tai junaa. Jos hén tahtoo kulkea vettd myo-
ten, hdn ottaa aluksen kulkuneuvokseen; jos hén tahtoo mat-
kustaa ilmassa, niin hén turvautuu ilmapalloon. Hdn on sama
thminen kaikkialla, mutta hdn kayttda kolmea eri kulkuneuvoa
sen alueen laadun mukaan, jossa hén aikoo matkustaa. Vertaus
el ole aivan tarkka, mutta ei my0s harhaanjohtava. Kun ihmi-
nen puuhaa fyysisessd maailmassa, hinen kéyttovilineensd on
fyysinen ruumis, ja hinen tajuntansa toimii siind ja sen kautta.
Kun hén siirtyy tistd maailmasta ensimméiseen tuonpuoleiseen
maailmaan unessa tai kuoltuaan, niin hinen kéyttovilineensi
on himoruumis, ja hin voi oppia kédyttimadn sitd tietoisesti,
niin kuin hén tietoisesti kayttda fyysistd ruumista. Hian kayttda
nyt jo tiedottomasti tété toista kdyttovilinettdén joka péiva tun-
tiessaan ja halutessaan jotakin ja samoin joka y0 unessa. Kun
hén kuoleman jilkeen menee taivasmaailmaan; hdnen kaytto-
vilineensa sielld on dlyruumis, ja sitd hian nytkin kayttda joka
péiva ajatellessaan, eikd aivoissa olisi yhtdén ajatusta, ellei nii-
td olisi dlyruumiissa.

Ihmiselld on vield "henkinen ruumis.” Siind on kolme eri
osaa, yksi kullekin ihmishengen kolminaisuuden kolmelle per-
soonalle. Paavali puhuu, ettd hdnet temmattiin ylos “kolman-
teen taivaaseen” ja sielld hdn kuuli ”sanomattomia sanoja, joita
el yhdenkéddn ihmisen sovi lausua” (2 Kor. 12: 2, 4). Vihityt
tuntevat ndmé nakymattomat eri maailmat ja tietdvét hyvin,
ettd ensimmaisen taivasmaailman toiselle puolelle tulleet tarvit-
sevat kiyttovilineekseen todella henkisen ruumiin, jonka kol-
men osan kehityksestd riippuu, mihin taivaaseen he voivat
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paistd. Alinta ndistd kolmesta osasta sanotaan tavallisesti syy-
ruumiiksi. Tdméan nimityksen voivat tdydellisesti ymmartda
vain ne, jotka ovat tutkineet jdlleensyntymistd — jota varhai-
sessa kirkossa opetettiin — ja jotka kasittavét, ettd ihmisen ke-
hitykseen tarvitaan monta perdkkiistd eldimai tddlla maan pail-
14, ennen kuin raakalaisen alkeissielusta voi tulla Kristuksen
tdydellinen sielu ja sitten tultuaan tdydelliseksi niin kuin tai-
vaallinen isd (Matt. 5: 48) voisi tajuta Pojan yhteyden Isdn
kanssa (Joh. 17: 22,23). Tami syyruumis kestdd eldmaésti eld-
méén, ja sithen ovat kaikki menneisyyden muistot koottuina.
Siitd tulevat ne syyt, jotka rakentavat alemmat ruumiit. Se on
thmiskokemuksen varastohuone, johon kaikki eldmdssdmme
koottu pannaan talteen, se on omantunnon asunto, tahdon hal-
litsija.

Toinen niistd kolmesta osasta on se, josta Paavali lausuu
niama merkilliset sanat: ”Meilld on rakennus Jumalalta, huone,
ei kidsin tehty, joka on iankaikkinen taivaissa” (2 Kor. 5: 1).
Tamd on autuuden ruumis, Kristuksen kirkastettu
ruumis.”’yldsnousemuksen ruumis.” Se ei ole “késin tehty,” ta-
junnan tyOskentelyn avulla alemmissa kayttovilineissd, se ei
ole kokemusten muodostama eikd rakennettu niistd aineksista,
joita ithminen kokoaa pitkén toivioretkensd aikana. Se on ruu-
mis, joka kuuluu Kristus eldméén, vihkimyseldmdin. Se on Ju-
malasta rakennettu hengen toiminnan avulla, ja se kasvaa lak-
kaamatta vihityn eldmén tai eldmien aikana ja saavuttaa tdydel-
lisyyden ”y16snousemuksessa.”

Henkisen ruumiin kolmas osa on hienon hienoa, herkkai ai-
netta, joka erottaa yksilollisen hengen eri olennoksi ja kuiten-
kin sallii kaiken tunkeutua sen lépi ja on siten perusykseyden
ilmaus. Sind pdivéni, jolloin "itse Poikakin on alistuva sen alle,
joka on alistanut hénen allensa kaikki, jotta Jumala olisi kaikki
kaikessa” (1 Kor. 15: 28), silloin tdmi utu tulee hajotetuksi,
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mutta meille se pysyy henkisen ruumiin korkeimpana osana,
jossa me nousemme isén luo ja olemme yhtéd hinen kanssaan.

Kristinusko on aina tunnustanut kolmen maailman olemassa-
olon, joiden kautta ihminen kulkee. Ensimméinen on fyysinen
maailma, toinen on vilitila, johon hin kuollessaan joutuu, kol-
mas taivasmaailma. Védhinkin oppia saaneet kristityt uskovat
ndihin kolmeen maailmaan. Ainoastaan oppimattomat kuvitte-
levat, ettd ihminen heti kuolinvuoteeltaan pddsee lopulliseen
autuuden tilaan. Mutta vilitilan luonnosta on erilaisia mielipi-
teitd. Roomalaiskatoliset sanovat sitd kiirastuleksi ja uskovat,
ettd jokaisen sielu joutuu sithen paitsi pyhimyksen, joka on saa-
vuttanut tdydellisyyden tai ihmisen, joka on kuollut “’kuole-
mansynnissd.” Suurin osa ihmiskuntaa joutuu siis puhdistavaan
tilaan, missd he viipyvit eri pitkén ajan sen mukaan mité synte-
ja he ovat tehneet ja siirtyvét taivasmaailmaan vasta sitten, kun
ovat tulleet puhtaiksi. Ne eri seurakunnat, joita yhteisesti sano-
taan protestanttisiksi, eroavat yksityiskohtaisissa opeissa, mutta
hylkdéviat enimmékseen kuoleman jdlkeisen puhdistusopin.
Kuitenkin ne ylimalkaan ovat yhtd mieltd siitd, ettd on olemas-
sa vilitila, jota sanotaan milloin paratiisiksi, milloin odotus-
ajaksi. Taivasmaailmaa pidetddn melkein kaikkialla kristikun-
nassa lopullisena tilana, mutta ei ole mitdén selvdd tai yleistd
kasitystd sen luonnosta eika siitd, kehittyvatko taivaaseen péés-
seet edelleen vai pysyvitkd aina samanlaisina. Varhaisessa
kristinuskossa pideltiin taivasta, niin kuin se todella onkin, yh-
tend asteena sielun kehityksessd, ja jdlleensyntymistd jossakin
muodossa sielun ennalta olemista, opetettiin silloin yleisesti.
Siitd johtui tietysti, ettd taivaskin oli vain véliaikainen olotila,
vaikka usein hyvin pitkdaikainen, kestden, niin kuin uuden tes-
tamentin kreikkalaisessa tekstissd sanotaan “aikakauden” —
joka paittyi thmisen palatessa jatkamaan eldmédansi ja kehitys-
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tddn seuraavassa asteessa eikd ollut ikuinen, niin kuin uudem-
missa raamatuissa on viirin kidnnetty."

Taydentddksemme nditd suuntaviivoja, jotka ovat tarpeen
ylosnousemisen ja taivaaseen astumisen ymmartimiseksi, mei-
dédn on katsottava, kuinka ndmaé eri ruumiit kasvavat korkeam-
massa kehityksessa.

Fyysinen ruumis on alituisen vaihdoksen alainen; sen pikku-
osat uudistuvat alinomaa, niin ettd se aina rakentuu uudestaan.
Koska se muodostuu nauttimastamme ruoasta ja juomasta, hen-
gittdmastimme ilmasta ja fyysisistd osista, joita otamme fyysi-
sestd ympdiristostimme, sekd ihmisistd ettd esineistd, niin
voimme vakavalla ty6lld puhdistaa sitd valitsemalla sithen hy-
vid aineksia, niin ettd se tulee yhd puhtaammaksi kayttovéli-
neeksi ja kykenee vastaanottamaan hienompia vireilyjd ja vas-
taamaan puhtaampiin haluihin ja jalompiin ajatuksiin. Tdstd
syystd kaikkien, jotka pyrkivdt mysteereihin, tuli alistua nou-
dattamaan miérdyksid ravinnosta, kylvyisté jne., ja heidén piti
olla hyvin varuillaan, kenen kanssa ja millaisissa paikoissa he
oleskelivat.

Himoruumis muuttuu myds samalla tavalla, mutta sen ainek-
set tulevat ja poistuvat tunteiden, halujen ja himojen vaikutuk-
sesta. Jos ne ovat karkeita, niin himoruumiiseen rakennetut ai-
nekset ovat myos karkeita, mutta jos ne ovat puhtaita, himoruu-
mis kehittyy hienoksi ja tulee alttiiksi korkeammille vaikutuk-
sille. Mikéli ihminen hallitsee alempaa luontoaan ja tulee epiit-
sekkadksi toivomuksissaan ja tunteissaan, mikali hdnen rakkau-

15 Naistd kdannoksistd tuli tietysti virheellisid, koska ne tehtiin vasta uudel-
la ajalla, jolloin kaikki késitys sielun ennalta olemisesta ja sen kehityksesti
jo aikoja sitten oli héipynyt kristikunnan muistista ja sdilynyt ainoastaan
muutamissa lahkoissa, joita roomalaiskatolinen kirkko kerettildisend vaino-
si.
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tensa ympdrilldin olevia kohtaan tulee vihemmaén itsekkéaéksi
ja vaativaksi, sikéli hdn puhdistaa titd korkeampaa tajuntansa
vilinettd. Siitd seuraa, ettd kun hdn on ulkona ruumiistaan nuk-
kuessaan, hinelld on korkeampia, puhtaampia ja opettavaisem-
pia kokemuksia ja kun hén kuolemassa jéttaa fyysisen ruumiin-
sa, hian kulkee nopeasti vilitilan kautta, ja himoruumis hédviaa
pian eikd estd hintd kulkemasta eteenpéin.

Samaten édlyruumis rakentuu alituisesti uudestaan, mutta aja-
tuksista. Se on tajuntamme vélikappale taivasmaailmassa, mut-
ta muodostuu jo nyt yhtd mittaa mielikuvituksesta, jérjesti, ar-
vostelukyvystd, taiteellisista lahjoista ja kaikkien henkisten
voimien kiyttamisestd. Millaiseksi ihminen sen tekee, sellaise-
na se tulee hdntd verhoamaan, ja hénen taivastilansa pituus ja
rikkaus riippuu siitd, minkélaisen dlyruumiin hin on rakentanut
itselleen eldessédén maan paalla.

Kun ihminen astuu korkeampaan kehitykseen, timé ruumis
alkaa toimia riippumattomana jo talld puolen kuoleman, ja hin
tulee véhitellen tietoiseksi taivaallisesta eldméstdin keskelld
maallisen eldménsé pyorteitd. Silloin hén tulee “ihmisen pojak-
si, joka on taivaassa” (Joh. 3:13), joka voi tiedon auktoriteetilla
puhua taivaallisista asioista, Kun ihminen alkaa eldd Pojan ela-
mad astuttuaan pyhyyden tielle, hdn eldd taivaassa maan paalla
ollessaankin ja saa tdmin taivaallisen ruumiin tietoisesti val-
taansa ja kidyttoonsd. Ja koska taivas ei ole meistd kaukana,
vaan ymparoi meitd kaikkialla, koska emme ole erotetut siiti
paikallisesti, vaan siksi, ettemme kykene tuntemaan sen vérah-
telyjd, vaikka ne vaikuttavat meihin eldimdmme joka hetki —
niin meidén ei tarvitse muuta kuin tulla tietoisiksi néistd vérdh-
telyistd ja olemme taivaassa. Me tulemme niistd tietoisiksi
elahdyttimalld, rakentamalla ja kehittdmalld tdtd taivaallista
ruumista, joka kehittyy taivaallisista aineksista ja vastaa taivas-
maailman vérdhtelyihin. Siksi ”ithmisen poika” on aina taivaas-
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sa. Mutta me tieddmme, ettd “ihmisen poika” on vihitylle kuu-
luva nimi, ei ylos nousseelle ja kunniaansa menneelle Kristuk-
selle vaan Pojalle, joka vield “tehddén tdydelliseksi” (Hepr.
5:9).

Niind kehityskausina, jotka johtavat koetuksen tielle ja kuu-
luvat siithen, kehittyy henkisen ruumiin ensimmaiinen osa —
syyruumis — nopeasti ja antaa ihmiselle mahdollisuuden kuo-
leman jdlkeen nousta toiseen taivaaseen. Toisen syntymén jil-
keen, Kristuksen synnyttyd ihmiseen, alkaa autuuden ruumiin
rakentaminen “taivaissa.” Se on Kristuksen ruumis, jota héin
kehittdd palvelustydssddn maan péélld, ja sen kehittyessd Ju-
malan Pojan” tajunta tulee yha selvemmaksi, ja tuleva yhtymi-
nen Isén kanssa valaisee puhkeavaa henked.

Kristillisissd mysteereissd — kuten vanhoissa egyptildisissa,
kaldealaisissa ja muissa — oli olemassa ulkonainen vertausku-
vasto, joka ilmaisi, millaisten kehitysasteiden kautta ihmisen
oli kuljettava. Hénet tuotiin vihkimyskammioon ja laskettiin
maahan késivarret ojennettuina, joskus puuristille, joskus ai-
noastaan kivilattialle ristiinnaulitun ihmisen asentoon. Sitten
koskettiin hédnen sydéntddn Tyrsus-sauvalla — ristiinnaulitse-
misen “’keihddlla” — ja jitettyddn ruumiinsa hdn kulki tuon-
puoleisiin maailmoihin, silld aikaa kun hinen ruumiinsa vaipui
syvain horrokseen, ristiinnaulitun kuolemaan. Ruumis pantiin,
kiviseen arkkuun ja jatettiin sithen huolellisesti vartioituna. Si-
lid vélin ihminen itse astui ensiksi niille salaperdisille, hdmaéril -
le alueille, joita sanottiin maan syddmeksi, ja sen jéilkeen tai-
vaalliselle vuorelle, missd hinet puettiin tdydelliseen autuuden-
ruumiiseen, joka nyt oli valmistunut tajunnan vilineeksi. Siiné
hén palasi jdlleen lihan ruumiiseen sitd elahdyttdméén. Téata
ruumista kannattava risti tai itse horroksessa kankeana makaa-
va ruumis, jollei ristid kdytetty, nostettiin ruumisarkusta ja pan-
tiin kaltevalle rinteelle, kasvot itddn péin, odottamaan auringon
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nousua kolmannen péivin aamuna. Sind hetkend, jolloin aurin-
gon sdteet sattuivat kasvoihin, astui Kristus, tdydellinen Vihitty
eli Mestari jélleen ruumiiseensa pyhittden lihan ruumista au-
tuudenruumiin ldheiselld kosketuksella antamalla sille uusia
ominaisuuksia, uusia voimia ja kykyjd, muuttamalla sen itsensa
kaltaiseksi. Tdma oli Kristuksen ylosnouseminen, ja sen jil-
keen muuttui itse lihan ruumis ja sai uuden luonteen.

Sen tdhden on aurinko aina otettu ylosnousevan Kristuksen
vertauskuvaksi ja sen tdhden itdmaisissa hymneissd aina viita-
taan vanhurskauden auringon nousemiseen. Niin my0s on kir-
joitettu riemuitsevasta Kristuksesta: ”Mind olen eldva ja olin
kuollut ja katso, mind olen eldvé iankaikkisesti, amen, ja mi-
nulla on helvetin ja kuoleman avaimet” (Ilm.K. 1: 18). Kaikki
alempien maailmoiden voimat ovat tulleet Pojan haltuun, joka
on kunniaansa korotettu. Hinen ylitsensd ei kuolemalla ole
endd mitddn valtaa, "Hén pitdd voimakkaassa kiddessddn eld-
min ja kuoleman.”'® Hén on ylésnoussut ja riemuitseva Kris-
tus.

Kristuksen ylosnousemus oli henkisen ruumiin kolmannen
osan mysteeri, kunnian vaatetukseen pukeutuminen. Se oli val-
mistuksena Pojan yhtymiselle Isddn, ihmisen yhtymiselle Ju-
malaan, jolloin henki palasi sithen kunniaan, joka silld oli ”en-
nen kuin maailma olikaan” (Joh. 17:5). Silloin tulee kolminai-
nen henki yhdeksi, tuntee itsensé ikuiseksi ja Salattu Jumala on
16ydetty. Tétd kuvaa taivaaseenastumisoppi, mikéli se koskee
yksiloa.

Ihmiskunnan taivaaseen astuminen tapahtuu, kun koko ih-
mis-suku on saavuttanut Kristus-tilan, Pojan aseman ja timé
Poika tulee yhdeksi Isdnsd kanssa ja Jumala on kaikki kaikessa.

16 H. P. Blavatsky, Hiljaisuuden dé4ni (loppusivuilla).
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Tdmd on padmadrd, jonka esikuvana on vihityn riemuvoitto,
mutta se saavutetaan vasta kun ithmissuku on tullut tdydellisek-
si ja kun “’suuri orpo ihmiskunta” ei enédd ole orpo vaan tietoi-
sesti tunnustaa itsensd Jumalan pojaksi.

Taten tutkiessamme sovituksen, ylésnousemisen ja taivaa-
seenastumisen oppeja tulemme védhitellen pienemmissd mys-
teereissd esitettyihin niitd koskeviin totuuksiin ja alamme ym-
martdd todeksi sen apostolisen opetuksen, ettd Kristus ei ollut
persoonallisuutena ainoa laatuaan “esikoinen nukkuneista” (1
Kor. 15:20) ja ettd jokaisen ihmisen on tultava Kristukseksi.
Silloin Kristusta ei pidetty ulkonaisena vapahtajana, jonka van-
hurskaus olisi pelastanut ihmisen Jumalan vihalta. Kirkossa oli
yleisend se jalo ja innostava oppi, ettd hdn oli ihmiskunnan esi-
koinen, se esikuva, joka jokaisen ihmisen tuli itsessddn toteut-
taa, se eldmd, johon kaikkien oli tultava. Vihittyjd on aina pi-
detty esikoisina, tdydelliseksi tulleen suvun lupauksena. Ensi
aikojen kristitylle Kristus oli hdnen oman jumaluutensa eldvé
vertauskuva, yleva hedelmad, kasvanut samasta siemenesti, joka
hanelld, kristitylld, oli omassa syddmessdin. Ei vapahdus ulko-
naisen Kristuksen kautta, vaan padseminen sisdisen Kristuksen
kunniaan, oli esoteerisen kristinuskon pienempien mysteerei-
den oppina. Opetuslapsen tie johti tdhidn Pojan asemaan. Pojan
elama oli elettdvéd ithmisten kesken, kunnes se padttyi ylosnou-
semiseen, ja kirkastettu Kristus tuli yhdeksi maailman téydelli-
sistd vapahtajista.

Kuinka paljon suurempi onkaan timé evankeliumi kuin ny-
kyinen! Verrattuna tdmén esoteerisen kristinuskon suurenmoi-
seen ihanteeseen ndyttdd kirkkojen ulkonainen opetus todella
hyvin ahtaalta ja kdyhalta.
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IX LUKU

Kolminaisuus

Jos aikoo menestyksellisesti tutkia Jumaluuden olemusta, niin
on lahdettava siitd, ettd se on Yksi. Kaikki viisaat ovat sen siksi
julistaneet, jokainen uskonto on sen siksi vakuuttanut. Jokainen
filosofia esittdd sen ndin: ”Yksi. Ainoa ilman toista” (Chhando-
gyopanishat, VI. 2, 1). ”Kuule Israel, Herra meiddn Jumalam-
me on yksi ainoa Herra”, huusi Mooses (5 Moos. 6:4). "Meilla
on yksi Jumala” (1 Kor. 8: 10), sanoo Paavali. ”Ei ole muuta
Jumalaa kuin yksi Jumala,” julistaa islamin perustaja ja tekee
tdstd lauseesta uskontonsa symbolin. Yksi rajaton Olemassaolo,
jonka tdydellisesti tuntee vain Se itse — sana Se tuntuu kun-
nioittavammalta ja laajemmalta kuin Hén, ja sen tdhden sitd
kiytetddn tissd. Se on ikuinen pimeys, josta syntyy valo.

Mutta ilmenneend Jumalana tdmid Yksi esiintyy kolmena,
Kolminaisuus jumalallisia olentoja, yksi Jumalana, kolme il-
menneind voimina. T4td on myds aina julistettu, ja timad totuus
on niin tdrked ihmisessd ja hdnen kehityksessddn, ettd se on
aina ollut olennaisena osana pienemmissé mysteereissa.

Juutalaisten keskuudessa tdtd oppia pidettiin salaisena, koska
heididn pyrkimyksenédédn oli tehdd Jumala ihmisen kaltaiseksi,
mutta rabbiinit tutkivat ja palvelivat Jumalaa, josta l&hti Vii-
saus, siitd taas Ymmarrys — Kether, Cochmah, Binah. Ndma
muodostivat ylevin kolminaisuuden, joka ajassa loisti esiin yh-
destd ajattomasta. Salomonin Viisauden kirja viittaa tdhin op-
piin ja tekee Viisauden olennoksi. "Mauricen mukaan ’ensim-
mainen Sephira, jota sanotaan Kether-kruunuksi, Kadmon-puh-
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taaksi valoksi ja En Soph'” dérettoméksi, on maailmankaikkeu-
den kaikkivaltias Isd . . . Toinen on Chochmabh, jonka seki raa-
matun ettd rabbiinien kirjoitusten nojalla olemme selvésti to-
distaneet samaksi kuin luova Viisaus. Kolmas on Binah eli tai-
vaallinen Jérki, jota egyptildisilld vastasi Cneph ja Platonilla
Nous Demiurgos. Hian on Pyhéd Henki, joka . . . ldpdisee, eldh-

dyttéa ja johtaa tité rajatonta avaruutta’.”'®

Tadmédn opin suurta vaikutusta kristillisiin oppeihin osoittaa
jumaluusoppinut Milman kirjassaan History of Christianity
(Kristinuskon historia). Hén sanoo: "Tédma olento (Sana eli Vii-
saus) oli enemmain tai vihemmaén selvésti persoonaton sen mu-
kaan, kuinka kansanomaiset tai kuinka filosofiset, kuinka ai-
neelliset tai kuinka abstraktiset kunkin aikakauden ja kansan
késitykset olivat” Téllainen oppi oli yleinen Gangeksesta ja
vieldpd Keltaisen meren rannoilta Ilissukseen asti; se oli Intian
uskonnon ja viisausopin perusaate; se oli zoroasterilaisuuden
perusta se oli puhdasta platonilaisuutta, se oli aleksandrialaisen
koulukunnan platonilais-juutalaisuutta. Filon kirjoituksista voi-
taisiin mainita monta hienoa kohtaa, jotka puhuvat siité. Itse-
olevaisen olemus ei millidn muotoa voi tulla ihmisaistimuksen
kasitettaviksi. Ei Johannes Kastajakaan Palestiinassa eikd Her-
ra itse julistanut mitdén uutta oppia, vaan pikemminkin lausui-
vat valistuneimpien yleisen ajatuksen selittdessddn, ’ettei ku-
kaan ole Jumalaa koskaan ndhnyt’. Tdmén periaatteen mukai-
sesti juutalaiset tulkitessaan vanhoja kirjoituksia asettivat yh-
den tai useampia vilittdjid pitdméddn yhteyttd Jumalan kanssa,
jotta olisivat vilttdneet yhden ainoan suuren Jumaluuden teke-
mistd liian aistittavaksi ja kanssakdymisen hinen kanssaan

17 Erehdys: En eli Ein Soph ei ole yksi kolminaisuuden osa, vaan ainoa
Olemassaolo, kolmena ilmestynyt, eikd Kadmon eli Adam Kadmon ole
yksi Sephira, vaan ne kaikki yhdessa.

18 Mainittu Williamsonin kirjassa The Great Law (Suuri laki) ss. 201. 202.
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mahdolliseksi. Luotettavan tradition mukaan, johon Stefanus
viittaa (Ap.T. 7: 53), annettiin laki ’enkelien mééardyksestd’;
toisen tradition mukaan tdmaé toimi oli uskottu yhdelle enkelil-
le, jota toisinaan sanotaan lain enkeliksi (Gal. 3:19), toisinaan
istuimen edessé olevaksi. Mutta tavallisempi, ikdén kuin ihmi-
sen jdrjen ja tunteen tajuttava Jumalan edustaja oli Memra eli
jumalallinen Sana ja on huomattava, ettd sama nimitys tavataan
intialaisissa, persialaisissa, platonilaisissa ja aleksandrialaisissa
oppijarjestelmissd. Targumistit, varhaisimmat juutalaiset raa-
matunselittdjit olivat jo antaneet timin nimen Messiaalle. Ja
tarpeetonta on huomauttaa siitd, milld tavalla se on saanut pyhi-
tyksen tullessaan kristilliseen oppijarjestelmédin.” (H. H. Mil-
man. The History of Christianity, 1867, pp. 70 - 72.)

Niin kuin oppinut teologi ylempéni sanoo, oli Sanan eli Lo-
goksen aate yleismaailmallinen ja kuului kolminaisuuden kasit-
teeseen. Hindulaiset filosofit puhuvat ilmenneestd Brahmasta
nimelld Sat-Tshit-Aananda, Olemassaolo, Jéarki ja Autuus. Kan-
sanomaisesti ilmennyt Jumala on kolminaisuus: Shiva, Alkaja
ja Loppu ja Vishnu, Ylldpitdjd sekd Brahmaa, maailmankaik-
keuden Luoja. Zoroasterilaisessa uskonnossa esiintyy saman-
lainen kolminaisuus: Ahuramazdao, Suuri, Ensimmdinen ja
”Kaksoset”, kaksinainen toinen persoona — silld toinen per-
soona kolminaisuudessa on aina kaksinainen, mikd uudemmal-
la ajalla on védrennetty asettamalla perkele Jumalan vastakoh-
daksi — sekd Kaikkiallinen Viisaus, Armaiti. Pohjois-buddha-
laisuudessa tapaamme Amitaabhan, rajattoman Valon ja Avalo-
kiteeshvaran, ruumistusten ldhteen sekd Kaikkeussielun, Mand-
jusrin. Eteldisestd buddhalaisuudesta on Jumala-késite hiipy-
nyt, mutta merkillisen sitkedsti esiintyy kolminaisuus siind, mi-
hin eteld-buddhalainen panee luottamuksensa: Buddha, dharma
(oppi) ja sangha (munkkijérjestys). Mutta Buddhaa itseddnkin
palvellaan toisinaan kolminaisuutena. Erddseen Buddha Gayas-
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sa olevaan kiveen on koverrettu tervehdys Hénelle, Ikuisen
ruumistukselle, ja siind sanotaan: ”Om, Sind olet Brahmaa,
Vishnu ja Maheesha (Shiva) . . . Sinua, jota ylistetdén tuhansin
nimin ja moninaisin muodoin, kunnioitan Buddhan, Laupeuden
Jumalan muodossa” (Asiatic Researches. I 285).

Hivinneissd uskonnoissa esiintyy sama kolminaisuuden aate.
Egyptissd se oli tarkednd osana kaikessa jumalanpalveluksessa.
”Meilld on brittildisessd museossa hieroglyfinen kirjoitus aina
niin varhaiselta ajalta kuin Senekuksen hallituskaudelta kah-
deksannelta vuosisadalta ennen kristillisid ajanlaskua, ja tima
kirjoitus todistaa, ettd oppi Ykseyden kolminaisuudesta oli jo
osana heiddn uskossaan” (S. Charpe, Egyptian Mythology and
Egyptian Christology, p. 14). Tdma pitdé paikkansa vield paljon
varhaisempaankin aikaan ndhden, Raa, Osiris ja Horus muo-
dostivat kolminaisuuden, jota laajalti palveltiin Osirista, Isistd
ja Horusta palveltiin Abydossa. Muissa kaupungeissa annettiin
sille muita nimié, ja kolmin oli tavanmukainen kolminaisen Ju-
malan vertauskuva. Miké aate oli ndiden eri nimisten kolminai-
suuksien perustana, ndkyy erddstd Maruthon toistamasta koh-
dasta, jossa oraakkeli moittien Aleksanteri Suuren ylpeyttd lau-
suu: “Ensin Jumala, sitten Sana ja heidédn kanssaan Henki.”

Kaldeassa olivat Anu, Ea ja Bel ylimmiinen kolminaisuus.
Anu oli kaiken alku, Ea viisaus ja Bel luova henki. Kiinasta sa-
noo Williamson: “Muinaisesa Kiinassa oli hallitsijan tapana
uhrata joka kolmas vuosi "Hénelle, joka on yksi ja kolme’. Erds
kiinalainen lause kuuluu: ”Fo on yksi persoona, mutta silld on
kolme muotoa!” . . . Siini ylevissé filosofisessa jarjestelmassa,
joka Kiinassa tunnetaan taoismin nimelld, esiintyy myos kolmi-
naisuus: “Taosta valui ulos yksi, yhdestd valui kaksi, kahdesta
valui kolme. Ja kolmesta ovat johtuneet kaikki oliot’, joka niin
kuin Le Compte sanoo, ‘ndyttdd osoittavan, ettd heilld oli jotain
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tietoa kolminaisuudesta
208, 209).

Huomaamme, ettd kristillinen kolminaisuusoppi on tdysin
yhdenmukainen muiden uskontojen kanssa, miti tulee kolmen
jumalallisen persoonan toimintaan. Latinalainen sana persona
merkitsee naamiota, sitd, mikd jotakuta peittdd. Jumaluuden
persoonat ovat siis Ainoan Olemassaolon naamioita, Sen il-
mennysmuotoja. Isé on kaiken alku ja loppu, Poika on luonnol-
taan kaksinainen, ja hén on sana eli viisaus, Pyhd Henki on luo-
va jarki, joka hautoen alkuaikaisen aineen kaaosta muovailee
sitd aineiksi, joista muodot voidaan rakentaa.

(Williamson, The Great Law, pp.

Tamai niin monen eri nimen verhossa esiintyvd samanlaisuus
osoittaa, ettei tidssd ole kysymyksessd pelkkd ulkonainen yhté-
ldisyys, vaan sisdisen totuuden ilmaus. On olemassa jotain,
minkd ilmennys tdmé kolminaisuus on, jotain, mikd voidaan
huomata luonnossa ja kehityksessd ja mika luopi valoa ihmisen
kasvamiseen, hinen kehittyvén eldaménsi eri asteisiin. Vield li-
sdksi huomaamme, ettd vertauskuvaston yleismaailmallisessa
kielessd persoonat ovat erityisilld tuntomerkeilld varustetut, ja
ne voidaan siten tuntea erilaisten muotojen ja nimien peitosta.

Mutta on vield muistettava erds kohta, ennen kuin jatdimme
kolminaisuuden eksoteerisen esityksen — ettd kaikkien ndiden
kolminaisuuksien yhteydessd on olemassa neljds perusilmen-
nys, Jumalan voima, ja silld on aina naisellinen muoto. Hindu-
laisuudessa on kullakin kolminaisuuden persoonalla oma il-
mennyt voimansa. Yksi ainoa ja ndmd kuusi olemuspuolta
muodostavat ndin pyhdn seitsenluvun. Usein kolminaisuuden
yhteydessa esiintyy yksi naisellinen muoto, joka silloin on aina
erityisesti liittynyt toiseen persoonaan ja siten syntyy pyha neli-
luku.
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Tutkikaamme nyt sisdisté totuutta.

Yksi ilmenee Ensimmadisend Olemuksena, Itseolevaisena,
Herrana, kaiken Juurena, Ylhdisena Isdnd. Sana tahto eli voima
ndyttdd parhaiten ilmaisevan titd ensimmadisté Itse - ilmennys-
td, koska ilman ilmenemistahtoa ei voi olla ilmestysti ja ennen
kuin tahto on ilmestynyt, puuttuu kehityksen vaikutin. Maail-
mankaikkeuden juureksi voidaan sanoa jumalallista tahtoa. Sit-
ten seuraa tuon Yhden toinen olemuspuoli — Viisaus. Voimaa
johtaa viisaus, ja sen tdhden on kirjoitettu, ettd ”ilman hanta ei
ollut mitéén, joka tehty oli” (Joh. 1:3). Viisaus on luonnoltaan
kaksinainen, kuten kohta ndhddédn. Kun Tahdon ja Viisauden
olemuspuolet ovat ilmenneet, taytyy tulla esiin kolmas olemus-
puoli tekemédn ne vaikuttaviksi — Luova Jarki, jumalallinen
ajatus toimivana. Erds juutalainen profeetta kirjoittaa: "Hén on
voimansa kautta maan luonut ja viisaudessansa maan piirin pe-
rustanut ja taidossansa taivaat levittinyt” (Jer. 51:15), ja tima
viittaa -selvésti ndihin kolmeen toimintaan. Ndmé kolme ovat
yhden kolme erottamatonta, jakamatonta olemuspuolta. Niiden
toimintoja voidaan ajatella erikseen selvyyden vuoksi, mutta
niitd ei voi erottaa. Kukin on kullekin vilttdmiton, ja kukin on
lasnd kussakin toisessa. Ensimmaéisessd olemuksessa ovat tah-
to ja voima hallitsevina, luonteen omaisimpina, mutta viisaus ja
luova toiminta ovat myds siind. Toisessa olemuksessa nédkyy
viisaus hallitsevana, mutta voima ja luova toiminta ovat silti
ominaisia Hidnessd. Kolmannessa Olemuksessa nékyy etupéés-
sd luova toiminta, mutta voima ja viisaus ovat my0s aina ndhté-
vissd. Ja vaikka kdytetddn sanoja Ensimmaéiinen, Toinen ja Kol-
mas, koska Olemukset niin ajassa ilmenevét paljastaessaan it-
seddn, niin ikuisuudessa ne tunnetaan riippumattomina ja sa-
manaikuisina: ’ei mikdin ole toista suurempi tai pienempi”
(Atanasiuksen uskontunnustus).
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Kolminaisuus on jumalallinen itse, Henki, [lmestynyt Juma-
la, Hén, joka oli, on ja on tuleva” (Ilm.K.4:8), ja hidn on elé-
méssd ja tajunnassa peruskolminaisuuden juurena.

Mutta huomasimme vield neljannen persoonan eli muutamis-
sa uskonnoissa toisen kolminaisuuden, naisellisen, Aidin. Se on
se, joka tekee ilmenemisen mahdolliseksi ja on ikuisesti yhdes-
sd olemuksessa rajoituksen ja jaotuksen juurena, ja sitd sano-
taan ilmenneend aineeksi. Se on jumalallinen Ei-itse, jumalalli-
nen aine, ilmennyt luonto. Kun sitd pidetdén yhtend, on se nel-
jas ja tekee noiden kolmen toiminnan mahdolliseksi. Se on hei-
dén toiminta-alansa rajattoman jakautuvaisuutensa voimalla. Se
on samalla ”Herran piika” (Luuk. 1:38) ja Hinen ditinsé, joka
olemuksestaan muodostaa Hanen ruumiinsa, maailmankaik-
keuden, Hénen voimansa varjostamana (Ibid. 35). Tarkasti kat-
sottuna huomataan, ettd se on myos kolminkertainen, etti silld
on kolme erottamatonta olemuspuolta, joita ilman se ei voisi
olla olemassa. Ne ovat: stabiliteetti eli litkkumattomuus —
inertia eli vastus — liike ja rytmi. Né&itd sanotaan aineen perus-
eli pddominaisuuksiksi. Ne yksin tekevét hengen vaikuttavaksi,
ja niitd on sen tdhden pidetty kolminaisuuden ilmenneind voi-
mina. Stabiliteetti eli liikkumattomuus on perustuksena, vivun
tukikohtana. Sen jélkeen seuraa liike, mutta se yksindén syn-
nyttdisi vain kaaoksen. Sitten tulee rytmi viimeiseksi, ja nyt
aine on vérdhtelevd, ja sitd voidaan muovailla ja muodostella.
Kun ndmi kolme ominaisuutta ovat tasapainossa, ne ovat yhtd
neitseellistd ainetta, synnyttaimétontd. Kun Korkeimman voima
varjostaa neitseen ja Hengen tuulahdus koskee héneen, joutuvat
ominaisuudet pois tasapainostaan, ja hén tulee maailmoiden ju-
maldidiksi.

Ensimmadiseksi se joutuu tekemisiin kolminaisuuden kol-
mannen persoonan kanssa ja tulee hdnen toimestaan kykene-
viksi synnyttdmadn muotoja. Sitten paljastuu toinen persoona,
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joka verhoutuu ndin valmistettuun ainekseen ja siten tulee
omassa persoonassaan vilittdjdksi hengen ja aineen vilille,
kaikkien muotojen alkutyypiksi. Ainoastaan hidnen kauttaan il-
menee ensimmadinen persoona, kaikkien henkien isé.

Nyt voidaan ndhdd, miksi hengen kolminaisuuden toinen
persoona on aina kaksinainen. Hén on Yksi, joka pukeutuu ai-
neeseen, ja hinessd jumaluuden kaksoispuolet esiintyvit yhty-
neind eikd yhtend. Sen tdhden hdn my0s on viisaus, silld viisaus
on hengen kannalta puhdas jérki joka tietdd itsensd ainoaksi it-
seksi ja tuntee kaikki oliot tdmén itsen kautta. Aineen puolelta
se taas on rakkaus, joka yhdistdd muotojen rajattoman erilai-
suuden ja tekee kunkin muodon yksioksi eikd pelkiksi pikku-
osasten joukoksi. Se on vetovoiman aatteena, sen voiman, joka
pitdd maailmat kaikkinensa tdydellisessa jarjestyksessd ja sopu-
soinnussa. Téstd viisaudesta sanotaan, ettd se “mahtavasti ja su-
loisesti jirjestdd kaikki asiat” (Viis.K. 8:1), ylldpitda ja sdilyttda
maailmankaikkeuden.

Suurissa vertauskuvissa, joita on kaikissa uskonnoissa, on
piste — jolla on ainoastaan asema — otettu kolminaisuuden
ensimmaiseksi vertauskuvaksi. Tastd kuvasta huomauttaa Kle-
mens Aleksandrialainen, ettd kun otamme joitakin kappaleelta
pois kaikki sen ominaisuudet, sitten syvyyden, sitten leveyden,
sitten pituuden, niin “piste, joka jia, on yksio, jolla on asema,
niin sanoaksemme. Jos otamme siltd aseman, on siind kasitys
ykseydestd” (Stromata V, 2). Hin ikddn kuin loistaa diretto-
mastd pimeydestd valon pisteend, tulevan maailmankaikkeuden
keskuksena, yksiond, missé kaikki on olemassa erkaantumatto-
mana. Aine, jonka on muodostettava maailmankaikkeus, Hédnen
tyokenttdnsd, tulee alaltaan méadrityksi, pisteen virdhdellessa
edestakaisin joka suultaan, Hanen tahtonsa ja Hdnen voimansa
rajoittamaksi suureksi piiriksi. Tdméd on “maan luominen Hai-
nen voimallaan”, josta Jeremia puhuu. Siten tdydellinen ver-
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tauskuva on piste pallon sisélld, jonka tavallisena kuvana oli
piste ympyrén sisdlld. Toista persoonaa esitetddn viivana, ti-
mén ympyrédn halkaisijana, yhtend tdydellisend pisteen heilah-
duksena, ja tdmi viiva on samanlainen joka suuntaan ympyrin
sisdlld. Se, ettd se jakaa ympyrén kahtia, merkitsee myos hdanen
kaksinaisuuttaan, nim. ettd hénessa aine ja henki — jotka en-
simmdisessd persoonassa ovat yhtend — nékyvit kahtena,
vaikka yhtyneind. Kolmatta persoonaa kuvataan ristilld, joka
on syntynyt kahdesta ympyran sisélld toisiaan vastaan kohti-
suorassa olevasta halkaisijasta, niin ettd ristin toinen viiva erot-
taa ympyrin ylemmaén osan alemmasta. Tdma on kreikkalainen
risti.

Kun kolminaisuutta kuvataan yhteytend, kadytetdan kolmiota
joko ympyrén sisddn piirrettynd tai vapaana. Kaikkeutta kuva-
taan kahtena paillekkiin olevana kolmiona, jolloin hengen kol-
mion karki on yldspdin, aineen kolmion kirki alaspédin, ja jos
virejd kdytetddn, on ensin mainittu valkea, keltainen, kullan tai
liekin vérinen ja toinen musta tai muuten tumma.

Nyt voidaan helposti seurata kosmista prosessia. Yksi on tul-
lut kahdeksi ja kaksi kolmeksi, ja ndin on ilmennyt kolminai-
suus. Maailman aine on méirétty ja rajoitettu ja odottaa hengen
toimintaa. Tama on se “alku”, josta 1 Mooseksen kirja puhuu:
“alussa Jumala loi taivaan ja maan”; tdtd lausetta vield usein
valaistaan silld, ettd hidn “laski maan perustukset” (Job.38:4,
Zach. 12, 1 ym.). Tdssd meilld on aine hddmottaimassd, mutta
aivan sekasortoisena, kaaoksena, “autiona ja tyhjdna”.

Tasté alkaa luovan jirjen, Pyhdn Hengen toiminta, joka “liik-
kui vetten péélld”, aineen dérettomaélld ulapalla. Sen tdhden hi-
nen toimintansa oli ensimmadinen, vaikka hén oli kolmas per-
soona. Tamé on hyvin tirkea kohta.
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Mysteereissd ndytettiin tdimén tyon yksityiskohtainen kulku,
kuinka kaikkeuden aine valmistui, atomit muodostuivat ja sit-
ten kokoontuivat yhtymiksi ja kuinka ndmi taas hajaantuivat
alkuaineiksi ja sen jidlkeen kaasuiksi, nesteiksi ja kiinteiksi ai-
neiksi. Tahén tyohon ei kuulu ainoastaan ns. fyysinen aine vaan
myds kaikki ndkyméttomien maailmoiden erilaiset hienot aine-
lajit. Tdmd Ymmairryksen Henki luo sitten mielessdédn muotoja,
joihin valmistettu aine on muovailtava. Han ei vield rakenna
muotoja, vaan luovan jérjen toiminnalla synnyttdd niiden aat-
teet, taivaalliset alkukuvat, kuten niitd usein sanotaan. Tété tyo-
td tarkoitetaan, kun sanotaan, ettd hidn on “taivaat levittinyt
ymmarrykselldin”.

Kolmannen ty6té seuraa toisen persoonan tyo. Viisaudellansa
hin on “maan piirin vahvistanut”, rakentanut kaikki taivaan-
kappaleet kaikkine muotoinensa: “kaikki on hinen kauttansa
tehty” (Joh. 1:3). Hdn on maailmoiden hallitseva eldmi ja Ha-
nessd on kaikkien olioiden juuri (Bhagavad Gita IX, 4). Pojan
eldmad, joka ndin ilmenee Pyhdn Hengen valmistamassa ainees-
sa, on se eldmd, joka rakentaa, sdilyttdd ja ylldpitdd kaikki
muodot, silld Hén on rakkaus, se vetovoima, joka pitdd muodot
koossa ja sallii niiden kasvaa hajoamatta, Hin on sdilytté;a, va-
pahtaja. Tamén takia tdytyy kaikkien alistua Pojalle (1 Kor.
15:27,28), Haneen on kaikkien tultava “eikd kukaan tule Isén
tyko paitsi Hénen kauttansa” (Joh. 14:6).

Ensimmadisen persoonan ty0 seuraa toisen tyOtd, niin kuin
toisen persoonan ty0 seurasi kolmannen tyotd. Héntd sanotaan
Henkien Isdksi, kaiken lihan henkien jumalaksi (4 Moos.
16:22) ja Hénen lahjansa on jumalallinen henki, thmisen todel-
linen itse. Ihmishenki on vuotanut Isén jumalallisesta eldmasta
Pojan valmistamaan astiaan, joka on tehty Hengen eldhdytti-
misté aineksista. Ja tdima ihmisen henki on tullut Isdstd — josta
tuli Poika ja Pyhd Henki — ja on itsessddn ykseys niin kuin Ju-
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mala kolmine olemuspuolineen. Siten ihminen on totisesti luo-
tu “meiddn muotomme jidlkeen, meidin kaltaisuuteemme” (1
Moos. 1:26) ja voi tulla tiydelliseksi niin kuin taivaallinen
Isénne tdydellinen on” (Matt. 5:48).

Sellainen on maailman kehityskulku, ja se toistuu thmiskehi-
tyksessé: “niin kuin ylh#ill4, niin alhaalla”.

Ihmishengen kolminaisuus on luotu Jumalan kaltaiseksi ja
jumalallisten ominaisuuksien tulee siind sen tdhden nékya.
Niinpd huomaamme siind voiman, joka korkeammassa muo-
dossaan tahtona ja alemmassa muodossaan himona on hénen
kehityksensd kannustaja. Ndemme siind myo0s viisauden, puh-
taan jérjen, jonka ilmauksena on rakkaus muotojen maailmassa
ja vihdoin dlyn eli ajatuksen, toimivan ja luovan voiman.
Nidemme myds ihmisen kehityksessd ndiden ilmenevén kol-
mannesta alkaen toiseen ja toisesta ensimmdiiseen. [hmiskun-
nan pddjoukko kehittdd nyt dlyddn ja ajatustaan, ja kaikkialla
voimme néhdé sen eristdvan toiminnan. Se ikd4n kuin ottaa in-
himilliset atomit erilleen ja kehittdd kutakin yksitellen, jotta ne
soveltuisivat jumalallisen ihmiskunnan rakennusaineiksi. Th-
misrotu on padssyt vasta tdhdn kohtaan ja tyoskentelee vield
siind.

Tutkiessamme oman rotumme pientd osaa, ndemme siind ih-
misen jumalallisen hengen toisen olemuspuolen esiintyvén, ja
kristinuskossa sanomme sitd ihmisessé olevaksi Kristukseksi.
Sen kehitys alkaa, niin kuin olemme ndhneet, ensimmdiisesta
suuresta vihkimyksestd, ja viisaus ja rakkaus ovat vihityn tun-
nusmerkkejd, ja ne loistavat, yhd kirkkaammin hénen kehitties-
sddn titd hengen olemuspuolta. Téssd taas pitdd paikkansa,
“ettei kukaan tule Isén tyko paitsi minun kauttani”, sill1é vasta
kun Pojan eldmi ldhestyy tdydellisyyttdédn hin voi rukoilla:
Nyt Isé, kirkasta Sind minua itse tykonasi silld kirkkaudella,

159



joka minulla oli Sinun tykondsi ennen kuin maailma olikaan”
(Joh. 17:5). Sitten Poika nousee Isdn luo ja tulee yhdeksi Ha-
nen kanssaan jumalallisessa kunniassa. Hénessé ilmenee silloin
itseolevaisuus, hénen jumalalliselle luonnolleen ominainen,
joka siemenestd on kehittynyt kukkaan, silld niin kuin isdlld
on eldma itsessddn, niin hdn on antanut eldmin pojalle, jotta
hénelldkin olisi eldma itsessddn” (Joh. 5:26). Han tulee eldvik-
si, itsetietoiseksi keskukseksi Jumalan eldaméissd, keskukseksi,
joka kykenee sellaisenaan olemaan eiké enédd ole aikaisemman
elamdnsd rajoitusten sitoma ja joka laajenee jumalalliseen ta-
juntaan asti, vaikka se sdilyttdd eliménsd ykseyden horjumatto-
mana ja on jumalallisen tulen eldvé, palava keskus.

Tassd kehityksessd on nyt jumalallisten ruumistusten mah-
dollisuus tulevaisuudessa, niin kuin tdméa kehitys menneisyy-
dessd on saanut aikaan jumalallisia ruumistuksia omassa maail-
massamme. Nidmid eldvét keskukset eivit menetd ykseyttddn
eikd menneisyytensd muistoa, eivit unohda yhtékdan kokemus-
ta pitkdltd matkaltaan ylospdin. Sellainen itsetietoinen olento
voi tulla esiin Isdn helmasta ja ilmestyd maailmaa auttamaan.
Hén on itsessdén sdilyttdnyt hengen ja aineen yhteyden, toisen
persoonan kaksinaisuuden — sen tdhden kaikkien uskontojen
jumalalliset ruumistukset ovat tekemisissd kolminaisuuden toi-
sen persoonan kanssa — siitd syystd hdn helposti voi jilleen ot-
taa fyysisen ilmennyksen ja tulla ihmiseksi. Hén on siilyttanyt
tdman valittdjaluontonsa ja on siten yhdyssiteend taivaallisen ja
inhimillisen kolminaisuuden vililld. ”Jumala kanssamme”
(Matt. 1:22) on aina ollut hdnen nimensa.

Sellainen olento, menneen maailmankaikkeuden loistava he-
delmi, voi tulla nykyiseen maailmaan koko jumalallisen vii-
sautensa ja rakkautensa tdydellisyydessd, muistaen kaiken
menneisyytensd ja timdn muistonsa johdosta kelvaten kaikkien
eldavien olentojen tdydelliseksi auttajaksi, tuntien kaikki eldmén
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asteet, koska hén itse on ne eldnyt, kyeten auttamaan joka koh-
dassa, koska hén on kaikki kokenut. Siité, ettd hin on kérsinyt
ja kiusattu, taitaa hin my0s niitd auttaa, joita kiusataan” (Hepr.
2:18).

Hénelld on mahdollisuus ruumiillistua jiljempéna kulkevas-
sa thmiskunnassa jumalallisena. Hén tulee alas kiivettydin ylos
auttaakseen muita nousemaan samoja portaita. Ja kun ymmaér-
rdmme niitd totuuksia ja jossain mddrin kolminaisuuden merki-
tystd ylhdilla ja alhaalla, niin aikaisemmin karkea ja jérjeton
dogmi tulee eldvéksi ja eldhdyttdvaksi totuudeksi. Ainoastaan
thmisessd olevan kolminaisuuden avulla on ihmiskehitys ym-
marrettivissd, ja ndemme kuinka ithminen ensin kehittdd ajatus-
elamaa ja sitten Kristus eldiméa. Tdhdn totuuteen perustuu mys-
tillisyys ja varma toivomme tulla tuntemaan Jumala. Néin ovat
viisaat opettaneet, ja kun kuljemme heidén viitoittamaansa pol-
kua, huomaamme heidén todistuksensa todeksi.
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X LUKU

Rukous

Nykyinen “ajan henki” ei mitenkdén suosi rukousta eikd osaa
ndhda syyn yhteyttd jonkun pyynnon lausumisen ja sen taytty-
misen vililld, jota vastoin uskonnollinen henki on lujasti ru-
koukseen kiintynyt ja 16ytdd juuri siind oikean eldménsa. Kui-
tenkin uskonnollinenkin ihminen tuntee toisinaan levotonta
epdilystd rukouksen jarjenmukaisuudesta; opettaako hén kaik-
kivaltiasta, koettaako hdan muuttaa hénen tahtoaan, ”jonka tyko-
nd ei ole muutosta eikd pimeyden ja valkeuden vaihtelua”?
(Jaak.1:17). Ja kuitenkin hdn huomaa omista ja muiden ihmis-
ten kokemuksista ’rukouksen kuulemista” ja erdiden pyyntdjen
toteutumista.

Monet niistd eivdt ole subjektiivisia kokemuksia vaan ns.
kylmén objektiivisen maailman vankkoja tosiasioita. Mies on
esim. rukoillut rahaa, ja posti on tuonut hianelle anotun sum-
man, vaimo on rukoillut ruokaa, ja ruokaa on tuotu hdnen ovel-
leen.

Hyvintekeviisyystoiminnassa varsinkin on yllin kyllin todis-
tuksia siitd, ettd kun apua on rukoiltu huutavassa hiddéssd, on
sitd saatu nopeasti ja runsaasti. Toiselta puolen on myds paljon
esimerkkejd rukouksista, joita ei ole kuultu, kun esim. joku on-
neton on kuollut nilkéén, tai tauti on riistdnyt lapsen ditinsa sy-
listd huolimatta epétoivoisimmista huudoista Jumalan puoleen.
Kaikki nima tosiseikat tdytyy ottaa huomioon oikean kisityk-
sen saamiseksi rukouksesta.
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Eikd siind kyllin. Ndissd kokemuksissa on monta outoa ja
hammastyttavidd tapausta. Hyvinkin ala-arvoinen rukous tulee
kuulluksi, mutta toinen ei, vaikka on kysymys hyvin tirkedstad
asiasta. Satunnainen ikdvyys poistetaan, mutta moni rukous,
joka on ldahtenyt syddmen syvyydestd jonkun intohimoisesti ra-
kastetun hengen puolesta, jdi vastausta vaille. Tavallisen tutki-
jan ndyttdd olevan mahdotonta 16ytdé lakia, jonka mukaan ru-
kous tuottaa tai on tuottamatta tuloksia.

Tdmén lain oivaltamiseksi on ensinndkin véalttimatontd tut-
kia itse rukousta, silld titd sanaa kéytetdén merkitsemiin mon-
ta erilaista tajunnan toimintaa, eikd rukouksia voida késitelld
yhtend kokonaisuutena. Muutamissa rukouksissa anotaan eri-
tyisid maallisia etuja, fyysisten tarpeiden tyydyttdmistd — ruo-
kaa, vaatteita, rahaa, tointa, liikkkeen menestymisti, parantumis-
ta sairaudesta jne. Ndméd voidaan ryhmittdd luokaksi A. Sitten
on rukouksia, joissa pyydetddn apua siveellisiin ja dlyllisiin
vaikeuksiin ja henkistd kehitystdi — kiusausten voittamista,
voimaa, valistusta. Ndméd voidaan ryhmittdd luokaksi B. Lo-
puksi on rukouksia, joissa ei pyydetd mitddn, vaan ne ovat mie-
tiskelyd ja jumalallisen tdydellisyyden ylistystd, harrasta Juma-
laan yhtymisen kaipuuta — niin kuin mystikon ekstaasi, vii-
saan mietiskely, pyhdn miehen innostuksen lento. Tdéma on to-
dellista ”jumalallisen ja inhimillisen kanssakdymistd”, jolloin
ithminen vuodattaa sielunsa rakkaudessa ja kunnioituksessa sen
eteen, joka sisdisesti vetdd puoleensa ja pakottaa sydéntd rakas-
tamaan. Nama rukoukset panemme luokkaan C.

Néakymattomissd maailmoissa on monenlaisia jarkiolentoja,
jotka pitdvit suhteita ihmisiin. Sielld on oikeat Jaakopin tika-
puut, joita myoten enkelit kulkevat ylos ja alas ja joiden hui-
pussa seisoo Herra itse (1. Moos. 28:12,13). Muutamat néisti
jarkiolennoista ovat mahtavia henkisid voimia, toiset ovat luon-
noltaan sangen rajoittuneita, ihmistajuntaakin alemmalla tasol-
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la. Tdmé luonnon salainen puoli — josta tuonnempana puhun
enemmdn — on kaikkien uskontojen tunnustama tosiasia.
Koko maailma on tdynnd eldvid olentoja, lihalliselle silmille
nidkymittomid. Nikymattomit maailmat tiyttavat ja ldpdisevat
ndkyviisen, ja joukoittain dlyllisid olentoja tungeksii joka ta-
holla ympérillimme. Muutamat niistd kuulevat ihmisten pyyn-
tdjd, ja toiset ovat ihmistahdolle alamaisia. Kristinusko tunnus-
taa ndiden korkeammanlaatuisten jirkiolentojen olemassaolon
nimittden niitd yhteisesti enkeleiksi ja opettaa. ettd ne ovat
“palvelevia henkid, palvelukseen 1ldhetettyjd” (Hepr. 1:14).
Miki heidan palveluksensa on, minki laatuinen heidén tyonsa,
missé suhteissa he ovat ihmisiin, kaikki tdmé kuului viahempien
mysteereiden opetuksiin, ja suuremmissa mysteereissd saatiin
olla todellisessa yhteydessd heiddn kanssaan, mutta meidin
paivinimme nidma totuudet ovat vaipuneet himaryyteen, paitsi
sitd vdhida, mitd niistd kreikkalaisessa ja roomalaisessa kirkossa
opetetaan. Silld protestanteille “enkelien palvelus” on tuskin
muuta kuin lauseparsi. Ndiden kaikkien liséksi thminen luo ali-
tuisesti ndkyméttomid olentoja, silld hdnen ajatustensa ja halu-
jensa vardhtelyt synnyttivit hienosta aineesta muotoja, joiden
ainoana eldmind on niitd eldhdyttdva tahto tai tunne. Ndin hin
luo ndkymittdméin palvelijajoukon, joka ndkymittoméssa
maailmassa koettaa tdyttdd hinen tahtoaan. Lisdksi on ndissd
maailmoissa inhimillisid auttajia, jotka hienoissa ruumiissaan
tyoskentelevit fyysisen ruumiin nukkuessa ja joiden tarkka
korva voi havaita avunhuudon. Ja kaiken kruununa on aina-
lasna oleva, aina- tietoinen Jumalan eldmi hinen valtakuntansa
joka kohdassa vastaukseen valmiina. Héinen tietiméttddn ei
varpunenkaan putoa maahan (Matt. 10:29), ei mykkéd luonto-
kappale virdhtele iloa tai tuskaa, eikd lapsukainen naura tai
kyynelehdi. Hén on kaikkildpéisevd, kaikkea syleileva, kaikkea
hallitseva Eldméa ja Rakkaus, jossa me elimme ja liikumme
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(Ap.T.17:28). Milloin mieluinen tai vastenmielinen aistimus
kohtaa ihmisruumista, niin tuntohermot vievit sanoman koske-
tuksesta aivokeskuksiin, joista taas liike hermot tuovat joko
suosiollisen tai hylkddvin vastauksen; samaten jokainen vérdh-
dys maailmankaikkeudessa, Hanen ruumiissaan, koskee Juma-
lan tietoisuuteen ja heréttdd vastavaikutuksen. Hermosolut ja
sdikeet ja lihasjdnteet voivat olla tunteen ja liikkkeen toimeenpa-
nijoita, mutta ihminen on se, joka tuntee ja toimii. Samoin lu-
kemattomat olennot voivat olla toimeenpanijoita, mutta Jumala
on se, joka tuntee ja vastaa. Ei mikdén voi olla niin pienti, ettei
se vaikuttaisi tdhdn hienonhienoon kaikkialla olevaan tajun-
taan, ei mikdin niin suurta, ettd se kévisi yli sen. Me olemme
niin rajallisia, ettd pelkka ajatuskin sellaisesta kaikkikasittavis-
td tajunnasta hdmmentdd meitd, mutta hyttynen olisi varmaan
yhtd lujilla, jos se koettaisi mitata Pythagoraan tajuntaa. Profes-
sori Huxley on erddssd kohdassa mainiosti kuvannut sellaisten
olentojen mahdollisuutta, jotka kohoaisivat yhd korkeammalle
jarjeltddn, niin ettd niiden tajulta yha laajentuisi, kunnes ne tuli-
sivat yhtd paljon korkeammalle ihmistd kuin ihminen on kor-
keammalla kovakuoriaista (T. H. Huxley, Essays on some
Controverted Questions, p. 36). Tami ei ole vain tieteellisen
mielikuvituksen lentoa vaan todellisuuden kuvausta. On ole-
massa olento, jonka tajunta ulottuu hdnen maailmansa joka
kohtaan ja joka voi tajuta joka kohdassa. Tama tajunta ei ole ai-
noastaan alaltaan laaja vaan myos késittimattomén tarkka eika
sen hieno tarkkuuskyky vidhene, vaikka sen avara piiri ulottuu
joka suuntaan, vaan on paljon herkempi ja tiydellisemmin ta-
juava kuin rajoitetumpi tajunta. Ei suinkaan ole niin, ettd mité
korkeampi olento on, sitd vaikeampi on ldhestyd hédnen tajun-
taansa, vaan todellisuus on aivan péinvastainen. Mitd korkeam-
pi olento sitd herkkatuntoisempi on hédnen tajuntansa.
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Tama kaikki ldpdisevd Eldma kayttdd kaikkialla vdlineindén
itsensd synnyttdmid ruumiillisia olentoja. Jokaista niistd tdma
kaikkitietdvd Tahto voi kdyttdd toimeenpanijana. Jotta tima
tahto voisi ilmaista itseddn ulkonaisessa maailmassa, tiytyy
olla ilmaisun vilikappaleita, ja ndmé olennot ovat valttimatto-
mid kanavia ja vilittdvid tyontekijoitd kosmoksen eri pisteiden
vililld aina vastaanottokykynsd mukaan. Ne toimivat Hénen
ruumiinsa litkkuntahermoina ja saavat aikaan vaaditun toimin-
nan.

Ottakaamme nyt puheeksi ne eri luokat, joihin ryhmitimme
rukoukset ja katsokaamme milld keinoin missédkin tapauksessa
tulee vastauksia.

Kun ihminen lausuu A-luokan rukouksen, se voi monella ta-
voin tulla kuulluksi. Sellainen ithminen on yksinkertainen, ha-
nelld on lapsenomainen, hénen kehitysasteelleen vélttaméton
kasitys Jumalasta. Han pitdd Jumalaa jokapdiviisten tarpeitten-
sa tiyttdjand ja valittdmaisti niistd huolehtivana ja kdéntyy ha-
nen puoleensa jokapéivéisen leivdn saadakseen yhtd luonnolli-
sesti kuin lapsi isdnsé tai ditinsd puoleen. Kuvaava esimerkki
téstd on George Miiller Bristolista. Ennen kuin hén tuli tunne-
tuksi ihmisystdvénd ja hdnen tyonsd oli vasta alulla, hén oli
vailla ystdvii ja rahoja. Han rukoili ruokaa lapsille, joilla ei ol-
lut muuta turvaa kuin hdnen hyvyytensi, ja rahaa tuli aina riit-
tdvasti valttamattomiin tarpeisiin. Miten se tapahtui? Hanen ru-
kouksensa oli voimakas halu, ja tillainen halu luo muodon, jol-
le se antaa eldmédn ja johtavan energian. Talld vardhtelevalla
elavélld luomuksella on yksi ainoa eldhdyttivéd ajatus: “apua
tarvitaan, ruokaa tarvitaan”, ja se kiertelee hienoissa maail-
moissa etsien. Joku hyvintahtoinen ihminen haluaa auttaa tar-
vitsevia ja odottaa tilaisuutta siithen. Sellainen henkilo vetidi
puoleensa ajatusmuotoa niin kuin magneetti rautaa. Se heréttia
hdnen aivoissaan samanlaisia virdhtelyjd kuin silld itselldén on
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— George Miiller ja hdnen orpokotinsa tarpeet — ja hin huo-
maa, missd hdnen auttamishalunsa on paikallaan, kirjoittaa she-
kin ja lahettdd sen. Tietysti George Miiller sanoo, ettd Jumala
johdatti tuon henkilon antamaan tarvittavan avun. Sanojen sy-
vimmaissd merkityksessd se on totta, koska ei ole mitéédn eli-
mad, mitddn voimaa Jumalan kaikkeudessa, joka ei tulisi Ha-
nestd, mutta tosiasiassa rukouksen synnyttdmi halumuoto oli
jumalallisten lakien mukaan toimiva vélittdva voima.

Yhtildisen tuloksen voisi saavuttaa ilman rukousta henkilo,
joka kayttdisi tarmokkaasti tahtoaan ja tuntisi tarvittavan me-
nettelytavan ja tietdisi, miten se on pantava toimimaan. Sellai-
nen ihminen ajattelisi tarkasti ja selvésti, mitd hén tarvitsee, ve-
tdisi luokseen sen laatuista hienoa ainetta, joka parhaiten sopii
hinen ajatuksensa verhoksi ja ldhettdisi sen voimakkaalla tah-
don ponnistuksella joko tietylle henkilolle esittimddn héanen
tarvettaan tai kiertelemédén ympdri, kunnes se kiintyisi johonkin
avuliaaseen ihmiseen. Tédssd ei ole kysymyksessd mikddn ru-
kous vaan itsetietoinen tahdon ja tiedon kaytto.

Useimmat ihmiset ovat kuitenkin tietimattomid nakymétto-
mien maailmoiden voimasta ja tottumattomia kéyttiméén tah-
toaan, ja heille se ajatuksen keskitys ja harras halu, mikd on
tarpeen menestyksen saavuttamiseksi, kdy paljon helpommin
rukouksen avulla kuin tietoisen sielun ponnistuksen ja oman
voiman kéyton kautta. He epdilisivét kuitenkin omaa voimaan-
sa, vaikka ymmartiisivétkin teorian, ja epiilys on suureksi hai-
taksi tahdon kéytossd. Tulokseen ei mitenkdin vaikuta se, ettd
rukoileva henkilo ei ymmaérra sitd koneistoa, jonka hin panee
litkkeeseen. Kun lapsi ojentaa kitensi ja tarttuu esineeseen, ha-
nen ei tarvitse tietdd mitddn lihasten toiminnasta eikd niistd
sdhkoisistd ja kemiallisista muutoksista, jotka litke saa aikaan
lihaksissa ja hermoissa, eikd hdnen tarvitse suurella vaivalla
laskea esineen etdisyyttd mittaamalla silmien nikdkulman suu-
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ruutta. Hén tahtoo ottaa kaipaamansa esineen, ja hénen ruu-
miinsa koneisto tottelee hidnen tahtoaan, vaikkei hidn edes tiedd
sitd koneistoa olevankaan. Niin on senkin ihmisen laita, joka
rukoilee tuntematta ajatuksensa luovaa voimaa ja tuntematta
sitd eldvdd olentoa, jonka hin on ldhettinyt pyyntddédn taytta-
madn. Hén toimii yhtd tiedottomasti kuin lapsi ja tarttuu niin
kuin lapsi siihen, mitd hén tarvitsee. Kummassakin tapauksessa
Jumala on yhtéldisesti ensimméinen alkusyy, silld kaikki voima
tulee Hinestd: kummassakin tapauksessa varsinainen teko teh-
tiin Hinen lakiensa valmistaman koneiston avulla.

Mutta tdma ei ole ainoa tapa, jolla timéanlaatuiset rukoukset
tulevat kuulluiksi. Joku ihminen, joka sattuu olemaan ulkona
fyysisestd ruumiistaan tyOoskennellen ndkyméttomissd maail-
moissa, tai joku ohikulkeva enkeli voi kuulla avunhuudon ja
panna jonkun hyvéd tekevin thmisen pddhdn ajatuksen anotun
avun ldhettdmisestd. ”Se ja se henkild muistui mieleeni téné aa-
muna”, saattaa tuo ihminen sanoa. ”Luulenpa, ettd pieni raha-
summa olisi hénelle tarpeen”. Hyvin moniin rukouksiin vasta-
taan tilld tavoin, ettd tarpeen ja avun yhdyssiteend on joku ni-
kyméton jérkiolento. Tdméd kuuluu alempien enkelien palvelus-
tyOhon, ja he tiyttivit titen valttimattomid persoonallisia tar-
peita ja avustavat, ihmisystavéllisid yrityksia.

Tadmanlaatuisten rukousten tdyttymédttomyys johtuu taas toi-
sesta salaisesta syysté. Jokaisella ihmiselld on maksettavia vel-
koja, vadrat ajatukset, vadrat pyyteet ja vadrit teot ovat raken-
taneet esteitd hinen tielleen, ja joskus ne kerrassaan salpaavat
hénet kuin vankilan muurien sisddn. Védédryyden velka suorite-
taan kérsimykselld, ihmisen on kannettava tekemdnsd pahan
teon seuraukset. Se joka on tuomittu kuolemaan nélkdan omien
entisten pahojen tekojensa tdhden, saa turhaan singota rukouk-
sia titd kohtaloa vastaan. Hinen luomansa halumuoto etsii 10y-
tdmattd mitdén, entinen paha teko on esteend vastassa. Tédssa ta-
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pauksessa niin kuin ainakin eldmme lain hallitsemassa valta-
kunnassa, ja toiset vastaantulevat voimat voivat muuttaa tai ko-
konaan tehda tyhjaksi rukouksen luomat voimat. Kaksi tarkasti
samanlaista voimaa vaikuttaa kahteen samanlaiseen palloon:
toisessa tapauksessa ei mikdin muu voima vaikuta palloon, ja
se voi osua tarkoitettuun maaliin, kun taas toisessa tapauksessa
jokin voima sattuu palloon ja lennittdd sen kauas alkuperdises-
td suunnastaan. Ndin kdy kahden samanlaisen rukouksenkin.
Toinen voi héiritseméttd kdyda tietdéin ja saavuttaa tarkoituk-
sensa, toinen voi sydstd syrjddn entisen pahanteon paljon mah-
tavampi voima. Toinen rukous menee tdytdntoon, toinen ei,
mutta molemmissa tapauksissa seuraus on lain atheuttama.

Katselkaamme nyt B-luokkaa. Siveellisissd ja sielullisissa
vaikeuksissa avunpyynndilld on kahdenlainen tulos. Ne vetavit
suoranaisesti apua puoleensa, ja samalla ne vaikuttavat itse ru-
koilijaan. Ne kiinnittdvat puoleensa enkelien ja ulkona ruumiis-
taan tyoskentelevien opetuslasten huomiota. He etsivét aina ti-
laisuutta auttaakseen hdmmentynyttd mieltd. Neuvoa, rohkai-
sua, valaistusta, vuodatetaan aivotajuntaan, niin ettd rukouk-
seen tulee vastaus mitd suorinta tietd . . . ”Ja hdn laskeutui pol-
villeen ja rukoili . . . Niin hinelle ilmestyi taivaasta enkeli, joka
vahvisti hintd” (Luuk. 22: 41,43). Mieleen heritetdén ajatuk-
sia, jotka poistavat ajatusten sekasorron tai valaisevat jotakin
vaikeata siveellistd pulmaa, tai syddmeen vuodatetaan suloisin-
ta lohdutusta, joka vaimentaa sen kuohuja ja huojentaa sen
huolia. Ja jollei mikdén enkeli kulkisi ohitse, niin ahdistetun
huuto totisesti saapuisi “taivaan salattuun syddmeen” ja sanan-
saattaja ldhetettdisiin viemédn lohdutusta, joku enkeli, joka
aina on valmis nopeasti lentiméén kehotuksen saatuaan toteut-
tamaan jumalallista auttamistahtoa.

Sellaisiin rukouksiin tulee myds joskus ns. subjektiivinen
vastaus; rukouksella on nédet vastavaikutus sen ldhettdjaan. Ru-
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kous saattaa nimittdin syddmen ja mielen vastaanottavaiseen ti-
laan, ja se vaimentaa alemman luonnon ja sallii siten korkeam-
man luonnon voiman ja valon esteettdmaésti virrata sithen. Voi-
mavirrat, jotka tavallisesti kulkevat alas- tai ulospdin sisdisesta
ithmisestd, suuntautuvat melkein aina ulkonaiseen maailmaan,
ja aivotajunta kayttdd niitd eldmaén tavallisissa oloissa jokapdi-
véisten toimiensa suorittamiseen. Mutta kun timé aivotajunta
kddntyy poispdin ulkonaisesta maailmasta, sulkee ulko-ovensa
ja kddntdd katseensa sisddnpdin, kun se omasta tahdostaan sul-
keutuu ulkomaailmalle ja avautuu sisddnpdin, silloin se tulee ti-
lavaksi ja avaraksi vastaanottoastiaksi oltuaan ennen vain joh-
toputki sisdisen ja ulkonaisen maailman valilld. Siind hiljaisuu-
dessa, joka syntyy ulkonaisen hyorinin ja melun vaiettua, voi
hengen vield heikko ddni” kuulua, ja odottavan mielen jénnit-
tynyt tarkkaavaisuus voi havaita sisdisen ihmisen hiljaisen
kuiskauksen.

Vield huomattavammalla tavalla tulee apua ulkoa ja myds si-
saltd, jos rukous tarkoittaa henkistd valistusta ja kasvua. Kaikki
auttajat, enkelit ja ihmiset, koettavat mitd hartaimmin edistda
henkistd kehitystd ja kdyttavét jokaista ylospdin pyrkivin sie-
lun antamaa tilaisuutta, mutta myds tillainen kasvamisen kai-
puu vapauttaa korkeammanlaatuista voimaa ja tuo vastauksen
henkisistd maailmoista. Tadssd taaskin ndyttdytyy myotdtuntois-
ten virdhtelyjen laki. Ylevdn toivomuksen séveltd vastaa sa-
mandininen sidvel, samanlaista voimaa vuotaa ulos ja syntyy,
samanlainen vérdhtely. Jumalallinen eldmi painautuu aina yl-
hailtapdin rajoittavia sulkuja vastaan, ja kun yléspdin pyrkiva
voima alhaalta kdsin sattuu niihin sulkuihin, murtuu erottava
seind ja jumalallinen eldmi tulvii sieluun. Tuntiessaan timén
henkisen eldmin vuodatuksen ihminen huudahtaa: ”Rukoukse-
ni on tullut kuulluksi, ja Jumala on l&hettdnyt henkensd syda-
meeni.” Se on totta, mutta harvoin hin ymmairtis, ettd timi
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henki aina etsii sisddnpddsyd, mutta hdnen tullessaan omiensa
luo hdnen omansa eivit ota hantd vastaan (Joh. 1:11). ”Katso,
mind seison ovella ja kolkutan; jos joku minun d4neni kuulee ja
avaa oven, sen tykd mind tahdon menna sisdlle” (Ilm.K 3:20).

Kaikkien tdmédnlaatuisten rukousten yleinen laki on se, ettd
juuri siind médrin kuin persoonallisuus on alistunut ja pyrkimys
ylospdin voimakas, tulee vastaus sisdiseltd ja ulkonaiselta laa-
jemmalta eldmaéltd. Me eristdimme tahallamme itsemme. Jos
luovumme tistd eristyksestd ja tulemme yhdeksi suuremman
kanssa, niin saamme pian ndhdi valon ja eldmédn voiman vir-
taavan meihin. Kun eristynyt tahto kddntyy omien tarkoituspe-
riensd luota ja antautuu palvelemaan jumalallista padméaaraa,
silloin jumalallinen voima vuotaa siithen. Jos ihminen ui vasta-
virtaan, niin hén pédsee hitaasti eteenpdin, mutta mydtavirta
kuljettaa hinti koko voimallaan. Kaikilla luonnon aloilla toimii
jumalallisia voimia, ja minka ihminen tekee, sen hin tekee niil-
la voimilla, jotka vaikuttavat hidnen halujensa viittaamaan
suuntaan.

Hénen suurimmat saavutuksensa eivét ole johtuneet hinen
omista voimistaan, vaan siitd taitavuudesta, milld han valikoi ja
yhdistdi auttavia voimia ja niiden avulla vihentdd vastustavien
voimien tehoa. Voimat, jotka lennéttiisivdt meitd kuten akanoi-
ta tuulessa, tulevat parhaimmiksi palvelijoiksemme, kun tyos-
kentelemme niiden kanssa yhdessd. Onko siis ihme, ettid ru-
kouksessa kuten kaikessa muussakin jumalalliset voimanlédh-
teet yhtyvit sithen ithmiseen, joka koettaa rukouksensa avulla
tyoskennelld Jumaluuden osana?

Tamé B-luokan rukouksen korkein muoto sulautuu melkein
huomaamatta C-luokkaan, missd rukous ei endd ole pyynnon
luontoista, vaan tulee joko mietiskelyksi tai jumaloimiseksi eli
jumalanpalvelukseksi. Mietiskely on mielen lujaa, tyyntd kiin-
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nittdmistd Jumalaan, jolloin alempi sielu vaikenee ja hetkeksi
tyhjentyy, niin ettd henki siitd vapautuen voi nousta jumalalli-
sen tdydellisyyden katseluun ja siséssdén heijastaa jumalallisen
kuvaa.

”Henkinen mietiskely on hiljainen ja sanaton rukous eli niin
kuin Platon sanoo, se tila, jossa ’sielu palavassa hartaudessa
kdantyy Jumalan puoleen, ei suinkaan pyytiddkseen jotakin eri-
tyistd hyvad (niin kuin rukouksen tavallinen merkitys on), vaan
itse hyvin tdhden — yleisen Korkeimman Hyvian’.” (H. P. Bla-
vatsky, Teosofian avain, siv. 11.)

Tallainen rukous, tehden hengen vapaaksi, on yhdyssiteend
thmisen ja Jumalan vililld. Ajatuksen lain toiminnan kautta ih-
minen tulee siksi mitd hin ajattelee, ja kun hin mietiskelee ju-
malallista tdydellisyyttd, niin hdn synnyttda véhitellen itsessdin
sen, mihin hinen ajatuksensa on kiintynyt. Tdllainen korkeam-
man eikd alemman mukaiseksi muovautunut sielu ei voi sitoa
henked, vaan vapautunut henki rientdd alkuldhteeseensd, ru-
kous pééttyy yhtymiseen ja eristys hdvida.

My®0s jumaloiminen ja innoittunut ylistys ja hartaus, jossa ei
ole mitddn pyyntdd, vaan jossa sielu pyrkii sulautumaan puh-
taaseen rakkauteen Taydellistd, vaikka hdmadrésti tajuttua koh-
taan, on keino — helpoin keino — yhtyd Jumalaan. Téssa tie-
toisuus aivojen rajoittamana katselee mykkdnd ja haltioissaan
luomaansa kuvaa Hénesti, jonka se tietdd olevan ajatuksen saa-
vuttamattomissa. Silloin ihminen usein rakkautensa kiihkeydel-
14 tempautuu dlyn rajojen yli ja liitelee, vapaana henkend ylos-
pdin alueille, missd niitd rajoituksia ei ole, ja tuntee ja tietda
paljon enemmén kuin hdn palatessaan voi sanoin kertoa tai
muotoihin pukea.

Téten mystikko ndkee autuuttavan ndyn, ndin viisas levahtad
tiedon tuolla puolen olevan viisauden rauhassa, ndin pyhimys
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saavuttaa puhtauden, jossa ndhddin Jumala. Téllainen rukous
valistaa Jumalaa palvovaa, ja kun hdn tédstd kanssakdymisen
korkeudesta laskeutuu maan lakeuksille, niin hinen lihalliset
kasvonsakin loistavat ylhéistd thanuutta, ja sisdinen liekki hoh-
taa niiden ldpi. Onnelliset ne, jotka tuntevat sen todellisuuden,
jota mitkddn sanat eivét voi kuvata sille, joka ei sitd tunne. Ne,
joiden silmét ovat ndhneet “kuninkaan kunniassansa” (Jes, 33:
17), muistavat ja ymmartavét.

Selvii on, ettd rukous ndin ymmarrettynd tulee aina olemaan
vélttdmiton kaikille tosiuskonnollisille, ja huomaamme miksi
korkeamman eldmén harrastajat niin paljon ovat teroittaneet ru-
kouksen kéyttod. Pienempien mysteereiden tutkijalle olkoon
rukous B-luokkamme rukousten kaltainen ja pyrkikéon han
nousemaan viimeisen luokan puhtaaseen mietiskelyyn ja juma-
loimiseen ja kokonaan vapautumaan alemman laatuisista ru-
kouksista. Hénelle on hyddyksi Jamblikuksen opetus tésti ai-
neesta. Jamblikus sanoo, ettd rukoukset ’synnyttdvét purkaan-
tumattoman ja pyhén yhteyden jumalien kanssa” ja antaa sitten
muutamia tirkeitd ja yksityiskohtaisia neuvoja rukouksesta kat-
soen sitd kdytdnndllisen salatieteilijan kannalta. ”Silld tdmé on
itsessddn tietimisen arvoista ja tekee jumalia koskevan tieteen
taydellisemmaiksi. Sanon sen tdhden, ettd ensimmaéinen rukouk-
sen laji on kokoava ja ettd sekin on johtona jumaluuden koske-
tukseen ja tietoon. Toinen laji on sopusointuisen kanssakdymi-
sen side, ja ennen kuin kykenemme siitd puhumaankaan, se tuo
meille jumalien lahjoja ja tdydentdd toimintaamme kokonaisuu-
dessaan, ennen kuin voimme sitd jarjelld kisittdd. Kolmas ja
tdydellisin rukouksen laji on sanomattoman Jumaluuteen yhty-
misen sinetti, joka vahvistaa kaiken rukouksen vallan ja voi-
man ja ndin saattaa sielun lepddmédn jumalissa niin kuin petti-
mattomassa satamassa.
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Mutta ndistd kolmesta lajista, joihin kaikki jumalalliset mitat
sisdltyvit, n0yrd palvonta hankkii meille jumalien ystdvyyden
ja sitd paitsi ojentaa meille ylhdéltd kolme hedelméd ikddn kuin
kolme Hesperian kultaista omenaa. Ensimmaéinen ndistd tar-
koittaa valaistusta, toinen toiminnan yhteyttd, mutta kolmannen
voimalla saamme jumalallisen tulen tdyden kyllyyden . . . Mi-
kddn pyhid asioita tarkoittava toiminta ei voi menestyd ilman
rukouksen vilitystd. Ja viimeksi rukouksen yhtdmittainen har-
joittaminen hankkii jdrjelle elinvoimaa ja tekee sielun sdilytys-
astian paljon tilavammaksi jumalien lahjoille. Samalla se on ju-
malallinen avain, joka avaa ihmisille jumalien sisdiset pyhédkot,
totuttaa meidét yliluonnollisen valon loistaviin virtoihin, ly-
hyessé ajassa se tdyttdd sisimmit soppemme ja antaa niiden
nauttia jumalien sanomatonta syleilyd ja kosketusta, eikd se
lakkaa, ennen kuin nostaa meidét darimmadisille huipuille. V-
hitellen se my0s hiljaa ylentdd sielumme kéytoksen, poistaen
siitd kaiken jumalalliselle luonnolle vieraan ja pukee meidét ju-
malien tdydellisyyksiin. Sitd paitsi se saa aikaan eridméattoman
kanssakdymisen ja ystdvyyden jumaluuden kanssa, eldttdd ju-
malallista rakkautta ja sytyttdd sielun jumalallisen osan. Mitd
sielussa lieneekin vastahakoista ja riitaista, sen se sovittaa ja
puhdistaa. Se karkottaa kaiken, mikd on sukupuolisuuteen altis
ja mikd sen eteeriseen hohtavaan henkeen pidéttdd kuolevai-
suuden kuonaa; se tdydentdd hyvén toivon ja uskon jumalalli-
sen valon saapumiseen ja sanalla sanoen se tekee rukoilijat ju-
malien perheen ja huoneen jdseniksi.” (On the Mysteries, V,
26.)

Téallaisesta tutkistelusta ja harjoituksesta on erds valttimaton
seuraus, mikadli ihminen alkaa ymmartaa ja hinen eteensa auke-
nevat ihmiseldimin avarammat alat. Hin huomaa, ettd hénen
voimansa kasvaa suuresti tiedon avulla, ettd hanen ymparillaan
on voimia, joita hdn voi ymmartid ja hallita, ja ettd mitd suu-
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rempi hinen tietonsa on, sitd suurempi on hénen voimansa. Sit-
ten hén oppii, ettd jumaluus on kitkettynd hanen sisimpédénsi ja
ettei mikddn katoavainen voi tyydyttdd titd sisdistd jumalaa,
ettd ainoastaan yhtyminen Ainoaan Téydellisyyteen voi tiyttdd
hénen kaipuunsa. Sitten hidnen sisdssdin véhitellen herda tahto
kokonaan antautua jumaluuteen. Hidn ei endd halua kiihkedsti
muuttaa ulkonaisia olosuhteita ja heittdd uusia syitd vaikutusten
virtaan. Hén tuntee itsensd enemmaén asiamieheksi kuin tekijék-
si, enemmén kanavaksi kuin ldhteeksi, enemmén palvelijaksi
kuin mestariksi ja koettaa 10ytd4 jumalalliset tarkoitusperit ja
tyoskennelld sopusoinnussa niiden kanssa.

Tultuaan tédhin kohtaan ihminen on noussut kaiken rukoile-
misen yldpuolelle paitsi mietiskelyd ja hartautta. Hanelld ei ole
mitdén pyydettivii tissd tai muissa maailmoissa. Hén sdilyttda
luyjan levollisuuden ja koettaa ainoastaan palvella Jumalaa.
Tdmi on pojan asema, jolloin pojan tahto on yhtd isén tahdon
kanssa sithen tyynesti alistuen: ”Katso, miné teen sinun tahtosi,
oi Jumalani. Mind teen sen mielelldni, sinun lakisi on minun
syddmessdni” (Ps. 40: 8, 9). Silloin kaikki rukous tulee tarpeet-
tomaksi, kaikki anominen tuntuu sopimattomalta, mitdin ei
voida kaivata, joka ei jo siséltyisi tuon Tahdon tarkoituksiin ja
kaikki saatetaan ilmenemédn kdytdnndssd, mikéli Tahdon toi-
meenpanijat tulevat tydssddn tdydellisiksi.
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XI LUKU

Syntien anteeksianto

”Mind uskon . . . syntien anteeksiantamiseen.” . . . "Mini tun-
nustan yhden kasteen syntein anteeksi saamiseksi.” Kevedsti
ndm4 sanat tulevat rukoilijan huulilta kaikissa kristillisissa kir-
koissa kautta maailman, kun luetaan noita tuttuja uskontunnus-
tuksia, ns. apostolista ja nikealaista. Jeesuksen sanojen joukos-
sa tavataan usein lause: ”sinun syntisi annetaan sinulle anteek-
si” ja huomattavaa on, etti tdmi lause alinomaa on yhteydessi
hidnen parannusvoimansa kdyton kanssa, niin ettd vapautus ruu-
miillisesta ja sielullisesta sairaudesta osoitetaan siten samanai-
kaisiksi. Vieldpd Jeesus viittasi kerran halvaantuneen miehen
parantumiseen merkiksi siitd, ettd hénelld oli oikeus antaa ih-
miselle hdnen syntinsd anteeksi (Luuk. 5:18-26). Hén sanoi
my0s muutamasta naisesta: “tdmén monet synnit ovat anteeksi
annetut, silld han rakasti paljon” (Luuk. 7: 47). Kuuluisassa
gnostilaisessa kirjassa “Pistis Sophia” sanotaan mysteereiden
oikean tarkoituksen olevan syntein anteeksiantaminen. ’Jos he
ovat olleet syntisid, jos he ovat eldneet kaikissa maailman syn-
neissd ja vioissa, joista olen teille puhunut, niin kuitenkin, jos
he kéédntyvit ja katuvat ja luopuvat pahasta, silld tavalla kuin
juuri olen teille puhunut, antakaa heille valon valtakunnan sa-
laisuudet; dlkda niitd heiltd ollenkaan salatko. Juuri synnin tah-
den mind ndméa salaisuudet olen maailmaan tuonut, kaikkien
niiden syntien anteeksi antamiseksi, joita he ovat tehneet alusta
asti. Sen tdhden olen sanonut teille jo ennen: ’en tullut kutsu-
maan vanhurskaita.” Olen tuonut salaisuudet sen tihden, ettd
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kaikkien ihmisten synnit anteeksi annettaisiin ja he péasisivét
valon valtakuntaan. Silld ndmé salaisuudet ovat ensimméisen
mysteerin lahja, ja se poistaa kaikkien syntisten synnit ja pahat
teot” (11, 260, 261-).

Néissd mysteereissd tapahtui synnin anteeksianto kasteen
kautta, niin kuin nikealaisessa uskontunnustuksessa sanotaan.
Jeesus sanoo: “Kuulkaa taas, ettd mind totuudessa sanoisin teil-
le, minkilainen on se kasteen salaisuus, joka poistaa synnit . . .
Kun ihminen ottaa vastaan kasteen mysteerit, ne tulevat vah-
vaksi tueksi, sangen vikeviksi, viisaaksi, joka polttaa pois
kaikki synnit. Ne menevit salaisesti sieluun ja lopettavat kaikki
synnit, joita henkinen vddrennys on siihen istuttanut.” Ja kuvat-
tuaan edelleen puhdistusmenettelyd, Jeesus lausuu: “Tilld ta-
valla kasteen mysteerit anteeksi antavat synnit ja kaiken vian”

(11, 299, 800).

Jossakin muodossa syntein anteeksianto” esiintyy useim-
missa, jollei kaikissa uskonnoissa, ja milloin joku téllainen
yleinen vakaumus tavataan, voidaan huoletta pééttid, ettd sen
perustuksena on jokin luonnon totuus, jo aikaisemmin mainitun
periaatteen mukaan, ja ihmisluonnossa on itsessddn jotakin tita
syntein anteeksi antamista vastaavaa. Ndemme, ettd ihmiset
karsivit tietdessddn tehneensd védrin ja ettd he pudistettuaan
pééltddan pahan omantunnon kouristavat kahleet voivat ilomie-
lin kulkea tietddn, joka vastikddn oli pimeyden peitossa. He
tuntevat piédsseensd raskaasta taakasta ja pidikkeesti ja tulleen-
sa sumusta pdivénpaisteeseen. ”Synnin tunto” on kadonnut ja
sen kera kalvava tuska. He tuntevat keviin sielussaan, voiman
sana on kaiken uudistanut. Kiitosvirsi kajahtaa vastustamatto-
masti syddmestd, lintujen lauluaika on tullut, ’ilo on enkeleil-
1a”. Tama kokemus ei ole niink&4n harvinainen, mutta joka sen
on kokenut tai ndhnyt sen toisessa, kysyy himmastyneena itsel-
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tddn, mitd oikeastaan on tapahtunut, mikd on saanut sielussa ai-
kaan muutoksen, jonka vaikutukset ovat niin huomattavat.

Nykyaikaiset ajattelijat, joihin on syvésti juurtunut se kisi-
tys, ettd muuttumattomat lait ohjaavat kaikkia ilmioitd, ja jotka
ovat tutkineet ndiden lakien toimintaa, ovat aluksi taipuvaiset
kerrassaan hylkddmain jokaisen teorian syntien anteeksiannos-
ta, koska se muka on tuon perustotuuden kanssa ristiriidassa,
kuten tiedemieskin, jolle jonkin lain horjumattomuus on var-
maa varmempi, hylkéé kaikki sen kanssa ristiriitaiset ajatukset.
Molemmat ovat oikeassa nojautuessaan lain jiarkdhtamatto-
madn toimintaan, silld laki on jumalallisen luonnon ilmaus, ja
siind ei ole vaihtelua eikd kidnteen varjoa. Minké kisityksen
saanemmekin syntien anteeksi antamisesta, niin se ei saa sotia
tdtd perusaatetta vastaan, joka on yhtd vélttaméton eetilliselle
kuin fyysiselle tieteelle. Pohja putoaisi altamme, jollemme voi-
si turvallisesti luottaa hyviin lain ikivahvoihin késivarsiin.

Mutta tutkimusta jatkaessamme on merkillistd huomata, etti
juuri ne opettajat, jotka voimakkaimmin ovat puhuneet lain
muuttumattomasta toiminnasta, ovat myds samalla tarmok-
kaimmin julistaneet syntien anteeksiantoa. Toisella kertaa Jee-
sus sanoo: “’Jokaisesta turhasta sanasta, minké ihmiset lausuvat,
heiddn pitdd tekemén tili tuomiopdivand” (Matt. 12: 36), ja toi-
sella kertaa: ”Poikani, ole hyvéssi turvassa, sinun syntisi anne-
taan anteeksi” (Matt. 9: 2). Niin myos luemme Bagavad Gitas-
sa alituiseen toiminnan siteistd, kuinka maailma on toimintaan
sidottu” ja kuinka ihminen ”saa takaisin entisen ruumiinsa omi-
naisuudet” ja kuitenkin on sanottu, ettd “kaikkein suurintakin
syntistd, jos hdn minua jakamattomin syddmin palvelee, on pi-
dettdvd hyviand” (Bag. Gita, X, 2; 111, 9; VI, 43; IX, 30). Nayt-
téd siis siltd, ettd mitd maailman pyhissi kirjoissa lieneekin tar-
koitettu sanoilla ”syntien anteeksianto,” niin ne, jotka lain par-
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haiten tunsivat, eivét ajatelleet syyn ja seurauksen jarkdhtamét-
tomén toiminnan rikkomista.

Jos tutkimme karkeintakin nykyaikaista késitystd anteeksian-
nosta, huomaamme, ettd sithen uskojat eivit tarkoita, ettd an-
teeksi saanut syntinen tdssd maailmassa péésisi syntiensi seu-
rauksista. Juomari, joka on katumalla saanut syntinsé anteeksi,
karsii yhé edelleen pilaantuneista hermoistaan ja ruuansulatuk-
sestaan sekd kanssaihmistensd osoittamasta epiluottamuksesta.
Jos perinpohjin tarkastetaan, mitd anteeksiannosta sanotaan,
huomataan silld lopullisesti tarkoitettavan katuvan syntisen ja
Jumalan suhdetta ja niitd kuoleman jilkeisid rangaistuksia, joi-
den saarnaaja luulee seuraavan anteeksiantamattomia synteji,
mutta silld ei tarkoiteta synnin maanpdillisid seurauksia. Kun
oli kadonnut kaikki jirkevd késitys eldmdn jatkumisesta joko
tdssd maailmassa jdlleensyntymisen muodossa tai kahdessa
seuraavassa maailmassa, niin siitd johtui monenlaisia ristiriitoja
ja mahdottomia viitteitd, niiden joukossa se solvaava ja hirvit-
tdvd ajatus, ettd ithmissielu joutuisi ikuiseen kdrsimykseen yh-
den lyhyen maan péilld vietetyn eldmén syntien vuoksi. Pelas-
tuskeinoksi titd painajaista vastaan asettivat jumaluusoppineet
anteeksiannon, joka vapauttaisi syntisen kauhistuttavasta ikui-
sen helvetin vankeudesta. Ei koskaan vditetty sen vapauttavan
hintd tdssd maailmassa pahojen tekojen luonnollisista seurauk-
sista eikd — paitsi myohemmissé protestanttisissa seurakunnis-
sa — viitetty sen pelastavan héntd pitkistd kiirastulen kérsi-
myksistd, synnin suoranaisista seurauksista fyysisen ruumiin
kuoleman jdlkeen. Laki teki tehtdvinsd sekd tdssd maailmassa
ettd kiirastulessa ja kummassakin maailmassa seurasi kérsimys
synnin kintereilld niin kuin py0rdt seuraavat vetojuhtaa. Ai-
noastaan ikuisesta piinasta — joka aina uskojan hdmérdssa
mielikuvituksessa hddmotti — pelasti synnin anteeksianto. Ja
voimme ehkd mennd vield pitemmalle ja sanoa, ettd kun dog-
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maatikko oli rakentanut helvetin ohimenevien erehdysten ylen
hirvittaviksi seuraukseksi, hdn tunsi, ettd hianen tidytyi hankkia
keino uskomattoman ja védridn kohtalon késistd pddsemiseksi.
Jarjestelmat, joita ihmisajattelu panee kokoon katsomatta ela-
méin tosiasioita, ovat omiansa johtamaan ajatuksen tiettoméain
rameikkdon, josta se voi selvitd ainoastaan syoksymaélld pdin-
vastaiseen suuntaan. Liioitellun helvetin vastapainona oli liioi-
teltu anteeksianto, ja siten pysyi oikeuden vééra vaaka tasapai-
nossa. Mutta jattadkddmme ndmd valistumattomien erehdykset
ja palatkaamme totuuden ja jirjen valtakuntaan.

Kun ihminen on tehnyt pahan teon, hin on liittdnyt itseensi
surun, silld surun taimi kasvaa aina synnin siemenesti. Voidaan
sanoa vield tarkemmin, ettd synti ja suru ovat vain saman teon
kaksi puolta, eivitkd erillisid tapahtumia. Kuten kaikilla esi-
neilld on kaksi puolta, toinen takana ndkymaattominé, toinen
edessd ndhtdvind, niin on jokaisella teollakin kaksi puolta, jot-
ka eiviat molemmat samalla kertaa ndy fyysisessd maailmassa.
Muissa maailmoissa ndhddin hyvyys ja onni, pahuus ja suru,
saman asian kahtena puolena. Tétd sanotaan karmaksi — mika
on sopiva ja laajalti. kéytetty sana, alkuaan sanskritinkielinen.
Se ilmaisee titd yhteyttd eli samaisuutta ja merkitsee kirjaimel-
lisesti toimintaa, ja kdrsimystd sanotaan sen tihden pahan teon
karmalliseksi seuraukseksi. Tdma seuraus, “toinen puoli”, voi
kenties véhin viipyd; se ei ehkd kypsy nykyisessd ruumistuk-
sessa, mutta ennemmin tai myShemmin se esiintyy ja sulkee
syntisen tuskalliseen syleilyynsi. Niinpd jokin seuraus fyysi-
sessd maailmassa, jokin seuraus, jonka vaikutuksen fyysinen
tajuntamme tuntee, on lopullinen tulos menneisyydessd mat-
kaan saatetusta syystd. Se on kypsynyt hedelmi, siind tulee eri-
tyinen voima ilmi ja tyhjentyy. Tdmi voima on tyoskennellyt
ulospdin, ja sen vaikutukset ovat jo poistuneet mielestd, ennen
kuin se ilmenee ruumiissa. Sen ruumiillinen ilmennys, sen
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esiintyminen fyysisessd maailmassa, on merkkini sen kiertoku-
lun pééttymisestd. Tassd syy, miksi hyvin puhdasluontoiset sai-
raat usein ovat sangen rakastettavia ja kérsivillisid. He ovat op-
pineet kiarsimyksen ldksyn eivdtkd endd luo uutta karmaa ole-
malla kérsiméttomid entisen pahan karman tulosten johdosta,
jotka nyt tyhjentyvit. jos sellaisena hetkené syntinen tyhjennet-
tyddn syntinsd karman tulee yhteyteen Viisaan kanssa, joka voi
ndhdd menneen ja nykyisen, ndkyméttdmén ja ndkyvin, niin
Viisas voi ndhda, ettd tuo erityinen karma on loppunut, ja hin
voi julistaa vangin vapaaksi koska rangaistus on suoritettu. Sel-
lainen tapaus néyttdd olevan tuo hyvin kuvaava kertomus hal-
vaantuneesta miehestd, johon jo on viitattu. Fyysinen kipu on
muinoisen pahan teon viimeinen ilmaus. Sielullinen ja siveelli-
nen vaikutus on paittynyt, ja kérsivd on joutunut — jonkin en-
kelin, lain toimeenpanijan, johdatuksesta — sellaisen ldheisyy-
teen, joka kykenee poistamaan fyysisen sairauden korkeampia
voimia kayttden. Silloin tdma vihitty julistaa ensiksi, ettd thmi-
sen synnit ovat anteeksi annetut ja todistaa ndkemyksensé oi-
keaksi kdskien: ”Nouse, ota vuoteesi ja kdy taloosi.” Jollei siel-
13 olisi ollut ketdédn sellaista valistunutta, olisi tauti poistunut
luonnon parannuskyvyn avulla ndkyméttdmien enkeliolentojen
kayttaimalld voimalla, enkelin, jotka tdssd maailmassa panevat
karman lain tdytdnto6n. Mutta kun téllainen korkeampi olento
toimii, niin voima tehoaa paljon nopeammin, ja fyysiset vérah-
telyt saatetaan aivan yhtidkkid sopusointuun, s.o. terveydenti-
laan. Kaikkea tdllaista syntien anteeksiantoa voidaan sanoa ju-
listukseksi; karma on tyhjentynyt ja karman tuntija julistaa sen
tosiasian. Tdmi vakuutus on ihmiselle samanlainen huojennus
kuin vangille vapautuskisky. Ja timé késky kuuluu lain alaan
yhtd hyvin kuin alkuperdinen tuomio, mutta se ihminen, joka
titen saa tietdd pahan karmansa tyhjentyneeksi, tuntee paljon
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syvempéad iloa, koska hén itse ei olisi voinut ndhda toimintansa
seurausten paattymishetkea.

On huomattava, ettd néihin anteeksiannon julistuksiin alin-
omaa liittyy lausunto, ettd kérsijd osoitti “uskoa” ja ettd ilman
titd uskoa ei mitddn olisi voitu tehdd, so. timén karman lopet-
tamisessa on todellisena tekijédnd syntinen itse. Kun esim. pu-
hutaan “’syntisestd vaimosta”, kdyvit ndma molemmat julistuk-
set rinnan: “’sinun syntisi ovat anteeksi annetut, . . . sinun usko-
si on sinut pelastanut, mene rauhaan” (Luuk. 7: 48, 50). Tdma
“usko” on ihmisen oman jumalallisen olemuksen esille kum-
puamista, ja se pyrkii yhtédldiseen olemukseen, jumaluuden val-
tamereen. Ja kun tdmé jumalallinen virta tunkeutuu lapi salpaa-
van alemman luonnon — niin kuin lihde puhkeaa maan mul-
lasta — niin titen vapautunut voima toimii koko luonnossa
saattaen sen itsensd kanssa sopusointuun. Ihminen tajuaa ai-
noastaan, kuinka pahan karmallinen kuori puhkaistaan, ja timi
iloinen tictoisuus sisdisestd ennen tuntemattomasta voimasta,
joka ilmenee heti, kun paha karma on tyhjentynyt, lisdd suures-
ti sitd iloa, huojennusta ja uutta intoa, mikd syntyy hédnen tun-
tiessaan syntinsd “anteeksi annetuksi” ja sen seuraukset loppu-
neiksi.

Niin tulemme asian ytimeen — ihmisen sisdisessd luonnossa
tapahtuviin muutoksiin, joita aivoihin ahdettu ja suljettu osa
hinen tajunnastaan ei tunne, kunnes nima muutokset dkkia il-
menevét noiden rajoitusten sisélld, vaikka ei ndy, mistd ne tule-
vat. Ne tulevat ikddn kuin taivaan pilvistd” tai virtaavat tunte-
mattomasta ldhteestd. Onko ihme, ettd ihminen tdméan purkauk-
sen himmentdmidnd — kun hén ei tiedd mitd4dn oman luontonsa
salaisuuksista eika siitd “’sisdisestd Jumalasta”, joka totisesti on
hén itse — otaksuu sen tulevan ulkoapdin, vaikka se itse asias-
sa tulee siséltd, ja omasta jumaluudestaan tietimittoméani ajat-
telee ainoastaan ulkopuolellaan olevan maailman jumaluuksia!
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Ja, tdimd védrinkisitys on sitdkin helpompi, kun viimeinen kos-
ketus, se vdrdhdys, joka murtaa salpaavan kuoren, useinkin tu-
lee toisen ihmisen tai jonkun yliluonnollisen olennon sisdisesta
jumaluudesta, vastauksena hidnen oman vangitun jumaluutensa
epdtoivoiseen huutoon. Usein hén tunnustaa veljellisen avun
tuntematta, ettd han itse, hinen sisdisen luontonsa huuto, saat-
toi avun tulemaan. Itsedmme viisaamman ithmisen selvitys voi
ratkaista meille jonkin ajatuspulman, vaikka oma jirkemme
ndin autettuna oivalsi ratkaisun. Samaten voi itseimme puh-
taamman thmisen rohkaiseva sana kannustaa meité siveelliseen
ponnistukseen, johon emme olisi luulleet voimamme riittdvén,
vaikka kuitenkin oma voimamme sai ponnistuksen aikaan. Niin
my0s itsedimme ylevdmpi ja omasta jumaluudestaan tietoisempi
henki voi auttaa meitd saattamaan oman jumalallisen tarmom-
me ilmi, vaikka juuri tima oma jumalallinen voimamme kohot-
taakin meidit korkeammalle tasolle. Me olemme kaikki veljel-
lisen avun siteilld kiinnitetyt yldpuolellamme samoin kuin ala-
puolellamme oleviin, ja miksi siis emme me, jotka alituisesti
huomaamme voivamme auttaa vihemmin edistyneitd sieluja
heididn kehityksessdén, myontiisi, ettd voimme saada saman-
laista apua niiltd, jotka ovat meitd paljon korkeammalla ja ettd
meidén kehityksemme kulku voi kdydé paljon nopeammin hei-
dén avullaan?

Ihmisen sisdisessd luonnossa tapahtuu hidnen alemman tajun-
tansa tietdmittd alinomaisia muutoksia, ja muutamat niistd ovat
tekemisissd hdnen oman tahdonponnistuksensa kanssa. Ego
katsoo taaksepdin menneisyyttddn, punnitsee sen seurauksia,
kérsii sen erehdyksistd ja pdattdd silloin muuttaa asenteensa ja
toimiltansa. Vaikka alempi kéyttoviline entisid vaikuttimiaan
seuraten yhé syoksyy kaikenmoisiin toimintoihin, jotka saatta-
vat sen jyrkkéén ristiriitaan lakia vastaan, niin itse ego paattaa
jo valita vastakkaisen kédytoksen. Téhén asti hidnen kaipauksen-
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sa on suuntautunut eldimelliseen pdin, ja alemman maailman
nautinnot ovat pitdneet héntd vahvoissa kahleissa. Nyt hin
kadntyy todellista kehityksen pddmiddrad kohti ja paittdd tyos-
kennelld ylevdmpien nautintojen puolesta. Hin ndkee, ettd
koko maailma on kehittyvi ja ettd jos hén asettuu tdtd mahta-
vaa virtaa vastaan, se heittdd hinet tieltdén kovia kolhaisuja an-
taen. Hén nékee, ettd jos hin antautuu kulkemaan virran suun-
taan, se kantaa hanet kerran sylissdin toivottuun satamaan.

Silloin thminen pdattdd muuttaa eldménsd, hin kdéntyy péét-
taviisesti kulkemaan toista tieti. Ensimméiinen seuraus tasté
alemman luonnon muuttamisyrityksestd on suuri himmennys
ja pulma. Vanhojen késitysten vallassa saadut tavat vastustavat
itsepintaisesti uusia vaikutelmia, ja syntyy katkeria ristiriitoja.
Vihitellen aivoissa toimiva tajunta hyviksyy korkeammilla ta-
soilla tehdyn péétoksen ja ’tulee synnin tuntoon” tunnustaen si-
ten lain. Syyllisyyden tunto syvenee, katumus kalvaa mieltd,
thminen tekee lujia parantumisponnistuksia, jotka yhi uudel-
leen raukeavat tyhjiin vanhojen tapojen vaikutuksesta, kunnes
hin lankeaa syvimpéédn suruun menneisyytensa takia ja epdtoi-
voon nykyisyydestddn. Lopuksi yhé kasvava tuska pusertaa mi-
ndstd avunhuudon, joka saa vastauksen hdnen oman luontonsa
sisdisistd syvyyksistd, Jumalalta, joka on hédnen sisdllddn yhti
hyvin kuin ulkopuolella, hinen eldménsd Eldmaltd. Han k&an-
tyy alemman luontonsa luota, joka hédntd orjuuttaa ja kiduttaa,
korkeamman puoleen, joka on hédnen sisdisintd olemustaan,
eristetyn itsen luota ainoa Itsen luo, joka on kaikkeuden sydin.

Mutta timé tdyskddnnds merkitseekin sitd, ettd ihminen
kaantdd silméinsd pimeydestd valoa kohti. Valo oli aina ldsni,
mutta hén oli kdéntényt sille selkdnsd. Nyt hdn nikee auringon,
ja sen valo miltei hdikéisee hénen silmidédn ja tiyttdd koko ha-
nen olemuksensa riemulla. Hanen syddmensd oli suljettu, nyt
se on avoinna, ja eldmin valtameri lainehtii vapaasti sisddn.
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Uuden eldmén aallot nostavat hdnet harjalleen, ja aamunsaras-
tuksen thanuus valloittaa hédnet. Hidn nidkee menneisyytensa
menneisyydeksi, silld hdnen tahtonsa on pééttinyt seurata kor-
keampaa polkua ja vdhit hin valittdd karsimyksesté, jonka en-
tiset hairahdukset voivat tuottaa, silld hén tietdd, ettei nykyises-
td eldmastd ole tuleva sellaista katkeraa perintod. Tama rauhan,
tdmd ilon ja vapauden tunnelma on juuri sitd, mitd sanotaan
syntien anteeksiannoksi. Esteet, mitd alempi luonto rakensi si-
sdisen Jumalan ja ulkoisen vilille, ovat kuin pois puhalletut,
vaikka tuo luonto tuskin huomaakaan, etti muutos on tapahtu-
nut siind itsessdén eikd Ylisielussa. Niin kuin lapsi tyrkkia luo-
taan didin ohjaavan kdden ja kitkee pddnsid seindi vasten kuvi-
tellen olevansa yksin ja hyldtty, kunnes itkien kdéntyy ja huo-
maakin ympérillddn didin kdsivarret, jotka eivit olleet hénestad
vaaksankaan vertaa eronneet — samoin ihminenkin itsepdisesti
tyontdd luotaan maailmoiden jumalallisen Aidin kisivarret,
mutta kddnnettyddn pdinsd huomaakin, ettei hin koskaan ole
ollut tuota turvaa vailla, ettd missd han lieneekin vaeltanut, tuo
suojaava rakkaus on aina ollut ja on ladsna.

Selittdvan avaimen tdhdn ihmisessd tapahtuvaan muutok-
seen, jonka “anteeksianto” saa aikaan, tarjoaa jo ennen mainittu
Bagavad Gitan sde: “Kaikkein suurintakin syntisti, jos hén ja-
kamattomin syddmin minua palvelee, on pidettdvd hurskaana,
silld hdn on tehnyt oikean pddtoksen.” Tastd oikeasta padtok-
sestd johtuu vilttamattad tulos: “Nopeasti hdn tulee hyviksi ja
menee rauhaan.” Synnin olemus on juuri siind, ettd osa korot-
taa tahtonsa kokonaisuuden tahtoa vastaan, inhimillinen juma-
lallista vastaan. Kun tdmé suhde on muuttunut, kun miné saat-
taa eristetyn tahtonsa sopusointuun kehitystd edistdvdn tahdon
kanssa, silloin siind maailmassa, missa tahtominen on tekemis-
td, missd vaikutukset jo syissd selvésti ilmenevit, ihmistd pide-
tadn “hurskaana.” Silloin seuraukset esiintyvit ehdottomasti
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alemmilla tasoilla. ”"Nopeasti hédn tulee hyvéksi” myos teoissa,
kun hén on jo tullut hyvéksi tahdossaan. T4illd me tuomitsem-
me tekojen mukaan, menneisyyden kuihtuneiden lehtien mu-
kaan, mutta sielld tuomitaan tahdon mukaan, itdvien tulevai-
suuden siementen mukaan. Siksipd sanookin Kristus alemman
maailman ihmisille: ”Alké4 tuomitko.”

Vield senkin jdlkeen, kun uutta suuntaa on pééttiavasti alettu
kulkea ja se on jo tullut suorastaan eldmén tavaksi, sattuu heik-
kouden hetkid ja kompastuksia. Néihin viitataan Pistis Sophias-
sa, kun Jeesukselta kysytdén, voiko joku ithminen péésté takai-
sin mysteereihin langettuaan niistd pois, jos hdn uudelleen ka-
tuu. Jeesus vastaa myontiviasti, mutta selittdd, ettd tulee aika,
jolloin takaisin pddseminen ei ole kenenkdin muun vallassa
kuin korkeimman Mysteerin, joka aina antaa anteeksi. ”Totises-
ti, totisesti sanon min4 teille, kuka tahansa ottaa vastaan ensim-
méiisen mysteerin salaisuudet ja sitten luopuu ja rikkoo (vaik-
ka) kaksitoista kertaa ja taas katuu kaksitoista kertaa rukoillen
ensimmadisen mysteerin salaisuutta, hinelle annetaan anteeksi.
Mutta jos hédn rikkoo kahdennentoista kerran jélkeen, luopuu ja
rikkoo, sitd ei hédnelle anneta ikind anteeksi, niin ettd hidn taas
voisi kddntyd mysteeriinsd, mikd tahansa se lieneekin. Hanelld
ei ole mitdén katumiskeinoa, jollei hidn ole ottanut vastaan tuon
sanomattoman mysteerid, sen joka armahtaa kaikkina aikoina
ja antaa synnit anteeksi iankaikkisesti” (II, 305). Téllaisia lan-
keemuksen jdlkeen tapahtuvia palautuksia, jolloin ”synti anne-
taan anteeksi,” tavataan usein ihmiseldmassd, varsinkin kehi-
tyksen korkeimmilla asteilla. Thmiselle tarjoutuu tilaisuus, joka
avaa hénelle uusia mahdollisuuksia kasvamiseen, jos hdn vain
kayttdd sitd hyvikseen. Mutta jos hédn ei ota siitd vaaria, niin
hin lankeaa silloin pois siitdkin asemasta, mikd hinella oli, en-
nen kuin tilaisuus hénelle tarjottiin. Hédnen kehityksensi tie on
silloin ummessa, hinen tiytyy visymykseen asti ponnistaa kul-
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kemalla takaisin samaa tietd, jonka hin jo oli kulkenut, koet-
taen saada varman jalansijan siind, missa hén liukahti alas. Vas-
ta kun timi on tehty, hin saa kuulla lempeéin Afinen lausuvan,
ettd menneisyys on loppuun kulutettu, heikkous on muuttunut,
voimaksi ja portti taas hidnelle auennut. Tassdkin anteeksianto
on vain oikean auktoriteetin antama julistus asian oikeasta ti-
lasta, ja portti avataan kelvolliselle, mutta suljetaan kelvotto-
milta. Kun edelld on kdynyt lankeemus ja siitd johtunut kérsi-
mys, tuntuu tdmi julistus “’kasteelta syntien anteeksi saamisek-
si,” ja se suo pyrkijélle takaisin etuoikeuden, jonka hén omalla
teollaan oli kadottanut. Tadma herittdd luonnollisesti ilon ja rau-
han tunteita, kun surujen taakka on hartioilta nostettu ja men-
neisyyden kahleet jaloista kirvonneet.

Yksi totuus on vield, jota ei saa koskaan unohtaa: etti me
eldmme dédrettomassd valon, rakkauden, autuuden meressé, Ju-
malan eldméssd, joka meitd alati ympardi. Niin kuin pdivén-
paiste kattaa maan, niin tdma eldmé valaisee kaikkia. Taméa
maailman aurinko ei milloinkaan laske missddn osassa maata.
Me estimme valon pddsemadstd tajuntaamme itsekkyytemme,
syddmettomyytemme, epédpuhtautemme, suvaitsemattomuu-
temme kautta, mutta se loistaa meille aina yhtéldisesti, se piirit-
tdd meitd joka puolelta, puristaa itsemme rakentamia seinié hel-
lasti, mutta tarmokkaan lujasti. Kun sielu sidrkee nima seinit,
silloin valo virtaa sisédn ja sielu kylpee auringonvalossa ja hen-
gittdd taivaan autuaallista ilmaa. ”Silld ihmisen poika on tai-
vaissa,” vaikkei hdn tiedi sitd ja sen henkdykset liehtovat hi-
nen otsaansa, jos hén vain paljastaa sen. Jumala pitd4 aina ar-
vossa thmisen yksil6llisyyttd eikd tunkeudu hédnen tajuntaansa,
ennen kuin tajunta avautuu hénelle lausuen hinet tervetulleek-
si. Katso, miné seison ovella ja kolkutan” (Ilm.K. 3:20), on jo-
kaisen korkean henkiolennon asema kehittyvddn ithmissieluun
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ndhden, eikd tdmd odotus, ettd ovi aukenisi, johdu myotitun-
non puutteesta, vaan syvimmasti viisaudesta.

Ihmista ei saa pakottaa, hdn on vapaa. Hén ei ole orja, vaan
tulossa Jumalaksi, eikd kasvu voi tapahtua pakosta, vaan sen
tdytyy johtua siséstd pdin. Ainoastaan silloin kun tahto taipuu,
kuten Giordano Bruno opettaa, vaikuttaa Jumala ihmiseen,
vaikka héin onkin “kaikkialla 1dsnd ja valmiina tulemaan autta-
maan jokaista, joka kddntyy hénen puoleensa ja:jarkenséd voi-
malla ja joka vilpittomaésti ldhestyy hédntd tahtonsa hartaudella.”
”Jumalallinen mahti, joka on kaikki kaikessa, ei veda eiké- pi-
ditd, jollei ihminen itse ota sitd itseensd tai ty0nnd luotansa.
’Se tulee sisdéin nopeasti ja viipyméttd niin kuin pdivénpaiste ja
astuu jokaisen luo, joka kiddntyy sen puoleen ja avautuu
sille . . . kohta kun ikkunat avataan, tulvii auringonvalo sisédn
ja niin téssikin tapahtuu.”"

”Anteeksiannon” tuntemus tdyttdd siis syddmen ilolla, kun
tahto on viritetty sopusointuun Jumaluuden kanssa, kun sielu
on avannut ikkunansa ja rakkauden, valon ja autuuden aallot
tulvivat sisddn, kun osa tuntee yhteytensé kokonaisuuden kans-
sa ja Ainoa Elami sykkii joka suonessa. Tdmé ylevd totuus
eldhdyttad karkeintakin esitystd ’syntien anteeksiannosta”, niin
ettd se usein dlyllisistd puutteistaan huolimatta voi innostuttaa
puhtaaseen ja henkiseen eldméén. Ja tdllainen on pienemmissi
mysteereissa nihty totuus.

19 G. Bruno, trans. by L. Williams. The Heroic Enthusiasts, I p. 133, IL, pp.
27,102, 103.
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XII LUKU

Sakramentit

Kaikissa uskonnoissa on erdité pyhid menoja eli kirkollisia toi-
mituksia, seremonioita, joita uskonnon tunnustajat pitévét erin-
omaisen térkeind ja joiden arvellaan tuottavan niihin osaa otta-
ville siunausta. Ndille toimituksille on annettu nimeksi sakra-
mentti tai jokin sitd vastaava sana, ja niilld on kaikilla vastaava
luonne. Todenmukaista selitystd niiden luonnosta ja merkityk-
sestd ei ole paljoakaan annettu, mutta tdmikin on yksi niité ai-
neita, joita ennen vanhaan selitettiin vihemmissd mysteereissa.

Sakramentin erikoisena tunnusmerkkind on kaksi ominai-
suutta. Siind on ensiksikin ulkonainen seremonia, joka on ku-
vallinen allegoria ja joka teoilla ja aineilla esittdd jotakin to-
tuutta. Se ei ole sanallinen allegoria eli sanoin lausuttu opetus,
vaan ndytelty esitys, jossa muutamia aineksia kéytetddn erikoi-
sella tavalla. Ndiden ainesten valitsemisella ja niiden késittele-
miselld asianmukaisten menojen kera on tarkoituksena esittdd
ikddn kuin tauluna jokin totuus, joka tahdotaan painaa ldsnd
olevien mieleen. Tdémi on sakramentin ensimmaéinen huomatta-
va ominaisuus, joka erottaa sen muista jumalanpalveluksen ja
rukoilemisen muodoista. Se on tarkoitettu niille, jotka ilman
tatd kuvausta eivit voisi oivaltaa jotakin ylevad totuutta, ja se
ndyttdd heille eldvéssd ja kuvainnollisessa muodossa tuon to-
tuuden, joka heiltd muuten jiisi huomaamatta. Jokainen sakra-
mentti pitdisi ensin ottaa tdltd kannalta, siis kuvainnollisena al-
legoriana. Silloin tutkimuksen padkysymykset ovat: mitkd ai-
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neelliset, vdlikappaleet allegoriaan kuuluvat, miten niitd kéyte-
tddn ja mikd merkitys on kaiken pohjalla?

Sakramentin toinen luonteenominaisuus kuuluu nakymitto-
mien maailmoiden tosiasioihin, ja sitd tutkii salatiede. Sakra-
mentin toimeenpanijalla pitdisi olla titd tietoa, koska paljon,
joskaan ei kaikki, sakramentin vaikuttavasta voimasta riippuu
toimeenpanijan tiedosta. Sakramentti yhdistdd aineellisen
maailman niihin hienoihin ja ndkyméittomiin alueisiin, joiden
kanssa tdmd maailma on yhteydessd; sakramentti on yhdyssi-
teend nédkyvéisen ja ndkymittomén vililld. Eikd se ole ainoas-
taan tdmdn maailman ja muiden maailmoiden vilinen side
vaan myo0s keino, jolla ndkymittdmén maailman voimat siirty-
vat vaikuttamaan fyysiseen maailmaan. Se on kéytdnndllinen
keino erdinlaatuisten voimien muuntamiseksi toisenlaatuisiksi
yhtd kirjaimellisesti, kuin galvaanisessa patterissa kemialliset
voimat muutetaan sihkovoimiksi. Kaikkien voimien sisdinen
olemus on yhté ja samaa seké ndkyvéisessd ettd ndkyméattomas-
sd maailmassa, mutta voimat eroavat toisistaan sen mukaan,
minkélaisessa aineessa ne ilmenevit. Sakramentti on ikddn
kuin jonkinlainen sulatusuuni, jossa henkinen alkemia tapah-
tuu. Voima, joka pannaan tdhdn valimoon ja jota kisitelldan tie-
tylld tavalla, tulee siitd pois ilmaukseltaan erilaisena. Téten voi-
daan hienommanlaatuinen voima, joka kuuluu kaikkeuden kor-
keimpiin piireihin, saattaa suoranaisesti tekemisiin fyysisessa
maailmassa eldvien ithmisten kanssa, ja se voi silloin vaikuttaa
heihin tdssd maailmassa yhtd hyvin kuin omalla alueellaan.
Sakramentti on viimeinen silta nidkyviisen ja nidkyméattomén
vililld, ja se kddntdd ja kohdistaa voimat suoraan nithin ihmi-
siin, jotka tiyttidvat vaaditut ehdot ja tulevat sakramentista osal-
lisiksi.

Kristillisen kirkon sakramentit kadottivat paljon arvostaan ja
salaisen voimansa tunnustuksesta niiden keskuudessa, jotka
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“uskonpuhdistuksen™ aikana erosivat roomalaiskatolisesta kir-
kosta. Aikaisempi jakautuminen idén ja ldnnen vililld, jolloin
kreikkalainen eli ns. oikeaoppinen kirkko jdi toiselle puolelle ja
roomalainen kirkko toiselle, ei mitenkddn vaikuttanut sakra-
mentteja koskevaan uskoon. Kummassakin suuressa kirkossa
ne sdilyivét, tunnustettiin yhdyssiteiksi ndkyvéisen ja ndkymét-
toman vililld ja antoivat uskovaisen eldmdlle pyhityksensa
kehdosta hautaan asti. Kristikunnan seitsemidn® sakramenttia
kasittdvat koko eldmin, kasteen tervehdyksestd “viimeisen voi-
telun” hyvéstijattoon saakka. Ne ovat okkultistien asettamat,
thmisten, jotka tunsivat ndkyméttomat maailmat, ja sakramen-
teissa kéytetyt ainekset, lausutut sanat ja tehdyt merkit valittiin
ja jarjesteltiin kaikki varta vasten tiettyjen tulosten aikaansaa-
miseksi.

Niitd kirkkoja, jotka uskonpuhdistuksen aikana loivat péal-
tddn Rooman ikeen, eivdt okkultistit johtaneet, vaan tavalliset
maailmanmiehet, toiset hyvii toiset pahoja, mutta kaikki koko-
naan vailla tietoa ndkymattomien maailmoiden tosiasioista; he
tunsivat ainoastaan kristinuskon ulkonaisen kuoren, sen kirjai-
melliset dogmit ja julkisen jumalanpalveluksen. Tésti oli seu-
rauksena, ettd sakramentit menettivit arvoasemansa Kristillises-
sd jumalanpalveluksessa ja ettd niiden luku useimmissa protes-
tantti seurakunnissa supistettiin kahteen, kasteeseen ja ehtoolli-
seen. Muiden sakramenttien arvoa ei nimenomaan kielletty tér-

20 Namai seitsemin sakramenttia, jotka katolisessa kirkossa yhi ovat jiljel-
14, ovat: 1. kaste, 2. ehtoollinen, 3. konfirmaatio eli ripille laskeminen
(joka tapahtuu voitelulla ja kétten paille panemisella), 4. katumusrippi,
5. viimeinen voitelu, 6. avioliitto ja 7.papiksi vihkiminen. Téssi seuraa-
vassa esityksessd on huomattava, ettd reformoitu kirkko, jossa A. B.
englantilaisena on kasvatettu, ei tunnusta sakramentteja todellisiksi ar-
mon antajiksi, niin kuin luterilainen kirkko, vaan ainoastaan armon pan-
teiksi. Suom.
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keimmasséd luopuvassa kirkossa, mutta nuo kaksi erotettiin vii-
destd muusta ja niille annettiin yleinen sitovuus, niin ettd jokai-
sen kirkon jésenen tdytyi olla niistd osallinen tullakseen jdsene-
nd tunnustetuksi.

Sakramentin yleinen mééritelméa lausutaan aivan oikein Eng-
lannin kirkon katkismuksessa, lukuun ottamatta tarpeettomia
sanoja “Kristuksen itsensd asettama”, mutta nekin sanat voi-
daan sdilyttdd, jos “Kristuksen" nimelle annetaan mystillinen
merkitys. Sakramentin sanotaan olevan “meille annetun sisdi-
sen ja henkisen armon ulkonainen ja nidkyva merkki, Kristuk-
sen itsensd asettama keinoksi, jolla saamme vastaanottaa ar-
mon, ja vakuudeksi siitd.”

Tassd médritelmissé esitetddn sakramentin molemmat ylem-
pdnd mainitut ominaisuudet. “Ulkonainen ja ndkyvd merkki”
on kuvainnollinen allegoria ja sanat “’keinoksi, jolla saamme
vastaanottaa” “henkisen ja sisdisen armon”, esittivét toisen
ominaisuuden. Tdmé viimeinen lause olisi niiden protestanttien
erittdinkin otettava huomioon, jotka pitivéat sakramentteja pelk-
kind ulkonaisina muotoina ja seremonioina. Silld siind maéri-
tellddn tarkasti, ettd sakramentti on todella keino, jolla armo
saadaan, ja timi edellyttdd, ettd ilman sitd ei armo samalla
muotoa tule henkisestd maailmasta fyysiseen. Siind paivinsel-
vésti tunnustetaan sakramentin toinen puoli, nimittdin ettd sen
kautta henkiset voimat saatetaan vaikuttamaan maan paalla.

Sakramentin ymmartdmiseksi on valttimatontd, ettd tunnem-
me hyvin luonnon salaisen eli kitketyn puolen olemassaolon.
Tatd puolta sanotaan luonnon eldmin eli tajunnan puoleksi ja
vield tarkemmin luonnossa eldviksi jarjeksi. Kaiken sakra-
menttitoimituksen perustana on se usko, ettd nakyméaton maail-
ma vaikuttaa mahtavasti nakyviiseen, ja sakramentin ymmarti-
miseksi meiddn on vihdsen tunnettava luontoa johtavien niky-
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mittdmien jarkiolentojen toimintaa. Tutkiessamme kolminai-
suuden oppia olemme néhneet, ettd henki ilmenee kolminaise-
na itsend ja ettd sen ilmenemisalana on aine, luonnon muoto-
puoli, jota usein syystd kylla pidetdén itse luontona. Meidén on
tutkittava kumpaakin puolta, eldmén puolta ja muodon puolia,
ymmartddksemme oikein sakramentin.

Kolminaisuuden ja thmiskunnan vililld on monta astetta ja
sarjaa nikymattomid olentoja. Korkeimmat niistd ovat seitse-
méan Jumalan henked, tulta eli liekkid, jotka ovat Jumalan valta-
istuimen edessd (Ilm.K. 4:5). Kukin néisti on suuren enkelijou-
kon pii, ja ne ovat kaikki osallisia Hinen luonnostaan ja toimi-
vat Hénen johdollaan. Ndma jarkiolennot ovat itse eriasteisia,
niitd Herrauksia, Voimia, Ruhtinaita, Valtakuntia, Pddenkeleitd
ja Enkeleitd, joista puhutaan mysteereihin perehtyneiden kirk-
koisien teoksissa. Nditd olentoja on seitsemdn suurta joukkoa,
ja ne edustavat jérjeltdén luonnon jumalallista jarked. Niitd ta-
vataan kaikilla luonnon alueilla, ja ne ovat luonnon voimien
sieluna. Okkultismin kannalta katsoen ei ole olemassa mitidén
kuollutta voimaa tai kuollutta ainetta. Voima ja aine ovat kum-
pikin eldvid ja toimivia, ja jokainen voima tai voimaryhmé on
jonkun jarkiolennon eli tajunnan verhona ja ulkonaisena il-
mauksena. Se aine, missd voima vaikuttaa, tarjoaa muodon hi-
nen johdettavakseen. Jollei thminen voi pitdd luontoa tillaise-
na, tdytyy kaiken esoteerisen opetuksen pysyé hanelle suljettu-
na kirjana. Ellei olisi nditd enkeleitd, nditd lukemattomia jérki-
olentoja, ndité tajunta keskuksia, jotka ovat luonnon voiman ja
aineen?' sieluna, niin luonto itse jéisi kerrassaan kisittimétto-
miksi, eikd se voisi olla missddn suhteessa sithen jumalalliseen

21 Sanoja ’voima” ja “aine” kéytetdédn tdssd niiden tunnetussa tieteen anta-
massa merkityksessd. Mutta ”voima” on yksi aineen ominaisuuksista,
se jota sanoimme litkunnoksi.
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Eldmaiin, joka litkkuu sen sisdlld ja ympérilld, eikd nithin ih-
misolentoihin, jotka kehittyvét sen helmassa. Ndma lukematto-
mat enkelit yhdistdvat maailmoita toisiinsa. Ne kehittyvit, itse-
kin auttaessaan itseddn alempien olentojen kehitystd, ja me
ndemme kehityksen aivan uudessa valossa, kun huomaamme,
ettd ithmiset ovat yhtend asteena ndissd jdrkiolentojen luoma-
kunnissa eli asteikoissa. Ndmé enkelit ovat niitd aikaisemmin
syntyneitd ”Jumalan poikia”, jotka “riemuitsivat” (Job. 38:7),
kun maan perustus laskettiin aamutdhtien laulaessa yhdessa
kuorossa.

Meitd alemmalla kehitysasteella on muita olentoja — eléi-
mid, kasveja, kivennésid ja alkuolentoja — niin kuin enkelit
ovat meidédn yldpuolellamme. Taten tutkiessamme meissé herdd
kidsitys suuresta elimén pyordstd ja lukemattomista olemassa-
olon muodoista, jotka ovat suhteissa keskendin ja kaikki toisil-
leen vilttdiméattomid, ja thmiselld on eldvéni, itsetietoisena jir-
kiolentona oma paikkansa tdssd pyOrdssd. Pyordn pitdd aina
litkkkeessd jumalallinen tahto, ja ne eldvit jarkiolennot, jotka
sithen kuuluvat, oppivat tydskentelemién tuon tahdon mukaan.
Jos heidédn toimintaansa on tullut, jokin aukko tai keskeytys lai-
minlydnnin tai vastustuksen vuoksi, silloin pyora vierii hitaam-
min ja maailmoiden kehitysvaunu kulkee raskaasti tietddn.

Néami lukemattomat ihmistd korkeammat ja alemmat elolli-
set olennot tulevat kosketukseen ihmistajunnan kanssa hyvin
monella eri tavalla, mm. &énten ja vdrien kautta. Joka dédnelld
on oma muotonsa nikymattdmissd maailmassa, ja dénten yh-
distelmét luovat monimutkaisia muotoja.”> Noiden maailmoi-
den hienossa aineessa seuraa kaikkien ddnten kera vérejd, niin
ettd syntyy monenkirjavia kappaleita, usein hyvin kauniita. Ne

22 Katso soitondénien luomia muotoja jostakin tieteellisestd ddniopista tai
fysiikasta.
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vérdhtelyt, jotka nékyvéisessd maailmassa syntyvét, kun jota-
kin nuottia soitetaan, herittivit ndkyméttomissd maailmoissa
vérdhtelyji, joilla kaikilla on oma erikoinen luonteensa ja jotka
voivat aikaansaada erindisid vaikutuksia. Kun ollaan tekemisis-
sd thmistd alempien jarkiolentojen kanssa, jotka kuuluvat alem-
paan nidkymattdmédn maailmaan ja fyysiseen ja kun niitd tah-
dotaan hallita ja ohjata, on kéytettidvi ddnid, jotka tuottavat toi-
vottuja tuloksia aivan kuin tdélld meilld kédytetddn erindisistd
adnteistd kokoonpantua kieltd. Kun olemme kosketuksissa vie-
1a korkeampien jéirkiolentojen kanssa, ovat tietyt ddnet apuna
sopusointuisen ilmapiirin luomiseksi, joka soveltuu niiden toi-
mintaan ja joka tekee meiddn hienot ruumiimme alttiiksi niiden
vaikutuksille.

Tamé hienoihin ruumiisiin kohdistuva vaikutus on mité tér-
kein osa dinten salatieteellisessd kédytossd. Ndmé ruumiit sa-
moin kuin fyysinenkin véreilevit lakkaamatta ja niiden viréh-
telyt vaihtelevat jokaisen ajatuksen ja tunteen mukaan. Nami
muuttuvat, sddnnottomait vérdhtelyt ovat esteind jokaiselle ul-
kopuolelta tulevalle uudelle virdhdykselle, ja jotta meiddn ruu-
miimme tulisivat korkeammille vaikutuksille alttiiksi, kéyte-
tdén ddnid, jotka saattavat nuo sddnnottomat vardhtelyt tasaisen
rytmillisiksi, samanlaisiksi kuin asianomaisen jérkiolennon ryt-
mi on. Kaikilla usein toistetuilla lauseilla on tidméi tarkoitus,
niin kuin soiton johtaja yhd uudelleen lyo samaa kieltd, kunnes
kaikki soittokoneet ovat keskenddn sopusoinnussa. Hienojen
ruumiiden tdytyy mukautua etsittdvin olennon perussivelee-
seen, jotta hdnen vaikutuksensa voisi saada kosketuksen rukoi-
lijan luontoon, ja ndin tapahtui jo muinoin dénten avulla. Sen
tdhden on soitto aina ollut tirkednd osana jumalanpalvelukses-
sa ja tiettyjd sdvelid on huolellisesti séilytetty ajasta toiseen.

Kaikissa uskonnoissa tavataan erikoisluontoisia @dnid, joita
voidaan sanoa voimasanoiksi. Ne ovat erityiselld kielell4 ja eri-
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tyiselld tavalla laulettuja lauseita. Jokaisella uskonnolla on
joukko sellaisia lauseita, erityisid ddnten yhdistyksid, joita ny-
kyddn yleisesti itdmaisella nimelld sanotaan mantroiksi. Ité-
mailla on nimittdin paljon tutkittu ja harjoitettu mantrojen tie-
dettd. Ei ole vilttdimatontd, ettd mantran — &ddnnesarjan, joka
on erityiseen muotoon jdrjestetty toivotun tuloksen aikaansaa-
miseksi — pitdisi olla jotakin erikoista kieltd. Mita kieltd ta-
hansa voidaan tdhdn kéyttdd, vaikka toiset kielet ovatkin sopi-
vampia kuin toiset, kunhan vain mantran laatijalla on asiaan-
kuuluvaa salaista tietoa. Sanskritin kielelld on satoja mantroja,
joita ovat tehneet muinaiset salatieteilijdt, ndkyméttomien
maailmoiden lakeihin perehtyneet ihmiset. Ne ovat kulkeneet
sukupolvesta sukupolveen, aina samoin sanoin ja samassa jar-
jestyksessd lausuttuina. Laulaminen tai lausuminen saa aikaan
vardhtelyjd ja siis myOs muotoja fyysisessd ja ylifyysisissd
maailmoissa, ja mitd suurempi on laulajan tieto ja puhtaus, sitd
korkeampiin maailmoihin vaikutus ulottuu. Jos hinen tietonsa
on avara ja syvd, jos hinen tahtonsa on voimakas ja syddmensa
puhdas, niin hén voi panna liikkeelle melkein rajattomia voi-
mia nditd vanhoja mantroja kdyttdmalla.

Kuten sanottu tdhdn ei vélttdmattd tarvita jotakin erikoista
kieltd. Mantrat voivat olla sanskritia ja mitd muuta kieltd tahan-
sa, johon tietdjét ovat ne pukeneet.

Téssd ndhddédn syy, miksi roomalaiskatolisessa kirkossa lati-
nan kieltd aina on kéytetty jumalanpalveluksen térkeissd toimi-
tuksissa. Sitd ei télloin kédytetd kuolleena kielend, “rahvaalle
kdsittdmittomand”, vaan eldvdnd voimana, ndkyméttomiin
maailmoihin vaikuttavana. Sitd ei kdytetd tiedon salaamiseksi
kansalta, vaan sitd varten, ettd nidkymittdmissd maailmoissa
synnytettiisiin tiettyjd vireilyji, joita tavalliset Euroopan kielet
etvit synnyttiisi, ellei joku suuri okkultisti niilld kielilld panisi
kokoon tiettyjd dénnesarjoja. Kun mantra kddnnetdin toiselle
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kielelle, muuttuu ’voimasana” tavalliseksi lauseeksi. Kun dédnet
muuttuvat, syntyy uusia ddnimuotoja.

Muutamat latinankieliset sana sovitelmat ynnd niihin kristil-
lisessd jumalanpalveluksessa liittyvi soitto saavat aikaan hyvin
huomattavia vaikutuksia yli-fyysisissd maailmoissa, ja jokainen
vahdnkin herkkdtuntoinen havaitsee erikoisia vaikutuksia py-
himpid lauseita laulettaecssa varsinkin messussa. Virdhtelyja
voi tuntea jokainen, joka tahtoo istua alallaan vastaanottavaise-
na, kun pappi tai kuorolaulajat lausuvat tillaisia lauseita. Sa-
malla syntyy korkeammissa maailmoissa vaikutuksia, jotka
suorastaan tuntuvat rukoilijoiden hienoissa ruumiissa ylempéna
kerrotulla tavalla ja jotka myds vetoavat niiden maailmoiden
jarkiolentoihin yhtd ilmeisesti kuin sanat, jotka toinen henkild
lausuu toiselle fyysisella tasolla joko rukouksena tai muutamis-
sa tapauksissa kiskyni. Adnet synnyttivit tehokkaita virihte-
levid muotoja, nousevat kautta maailmoiden ja vaikuttavat niis-
sd asuvien jarkiolentojen tajuntaan, niin ettd jotkut heisti saa-
daan tekemain niité erikoisia palveluksia, joita kirkolliseen toi-
mitukseen osaaottavat heiltd pyytavit.

Téllaiset mantrat ovat olennaisena osana kaikissa sakramen-
teissa. Sakramentin toisena pddosana sen ulkonaisessa ja niky-
vassd muodossa ovat erindiset liikkeet ja eleet. Niitd sanotaan
merkeiksi eli sineteiksi — jotka sakramentissa merkitsevit sa-
maa. Kullakin merkilld on oma erityinen merkityksensd, ja se
osoittaa, mihin suuntaan ohjataan niitd ndkymaittomid voimia,
joita seremonian toimittaja liikuttelee, joko ne sitten ovat hdnen
omiaan tai virtaavat hdnen kauttaan. Joka tapauksessa nima
merkit ovat valttdimattomid halutun tuloksen aikaansaamiseksi,
ja ne ovat tiarkednd osana sakramentti toimituksessa. Sellaista
merkkid sanotaan “voiman merkiksi”, niin kuin mantra on
’voimasana.”
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On mielenkiintoista lukea muinoisista okkultisista teoksista
viittauksia ndihin tosiasioihin, jotka silloin olivat tosia niin
kuin nytkin ja nyt niin kuin silloin. Egyptildisten “Kuolleiden
kirjassa” kuvataan sielun matkaa kuoleman jilkeen ja luemme,
kuinka se pysdytettiin ja vaadittiin tilille timén matkan eri koh-
dissa. Sen pysayttivét tilintekoa varten Portinvartijat kunkin eri
maailman kynnyksell4, ja sielu ei voinut kulkea portista ja jat-
kaa matkaansa, jollei se osannut kahta asiaa: sen tdytyi lausua
sana, “voimasana,” sen tdytyi tehdd merkki, “voimamerkki.”
Kun tdmid merkki tehtiin, niin portin salvat kirposivat, ja Varti-
jat astuivat syrjddn laskeakseen sielun ldvitse. Samanlainen
kertomus tavataan kristittyjen suuressa mystillisessd evankeliu-
missa Pistis Sophia, josta ennenkin on jo mainittu. Tdssad ei
maailmojen kautta matkustajana ole kuoleman kautta ruumiista
irronnut sielu, vaan sellainen, joka vihkimyksessd vapaaehtoi-
sesti on jittdnyt ruumiin. On suuria voimia, luonnon voimia,
jotka sulkevat hdneltd tien, ja kunnes vihitty antaa sanan ja
merkin, ne eivit laske hintd sisille valtakuntiinsa. Tdma kak-
sinkertainen tieto siis tarvittiin — voimasanan lausuminen ja
voimamerkin tekeminen. I[lman niitd eteneminen oli suljettu, ja
ilman niitd sakramentti ei ole sakramentti.

Taman lisdksi kdytetddn kaikissa sakramenteissa jotakin fyy-
sistd ainetta, tai sitd tulisi kiyttdd.” Tdmi on aina sen vertaus-
kuva, miti sakramentissa saadaan ja viittaa sakramentissa an-
netun “’sisdisen ja henkisen armon” luonteeseen. Se on myods ai-
neellinen vilikappale armon saamiseksi, ei vertauskuvallisesti
vaan toden teolla ja tilloin aineessa tapahtuva hieno muutos te-
kee sen korkeisiin tarkoituksiin soveliaaksi.

23 Katumuksen sakramentissa jatetdfin nykyédén tavallisesti tuhka kaytta-
méttd, paitsi erityisissé tilaisuuksissa, mutta se on kuitenkin toimituk-
seen kuuluva.
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Fyysinen kappale on kokoonpantu kiinteisté, nestemiisistd ja
kaasumaisista osasista, joihin kemisti voisi sen analysoida, ja
sitd paitsi eetteristd, joka ldpdisee karkeammat ainekset. Téssd
eetterissd toimii magneettisia voimia. Eetteri on sitd paitsi yh-
teydessd hienoaineisten kaksoismuotojen kanssa, joissa vaikut-
tavat vield hienommat voimat kuin magneettiset, niiden kaltai-
set, mutta voimakkaammat.

Kun téllainen esine magnetisoidaan, tapahtuu sen eetteripuo-
lessa muutos, aaltoliikkeet vaihtuvat, asettuvat jarjestykseen ja
alkavat seurata magnetisoijan eetterimuodon aaltoliikkeitd. Si-
ten esine tulee osalliseksi hdnen luonnostaan ja sen tiheammat
osaset, joihin eetteri vaikuttaa, muuttavat véhitellen vardhtely-
tapaansa. Jos magnetisoijalla on vield kyky vaikuttaa hienoihin
kaksoismuotoihin, saattaa hén nekin vérdhtelemddn sopusoin-
tuisesti oman kaksoispuolensa mukaan.

Tassd on magneettisen parantamisen salaisuus: sairaan hen-
kilon sddnnottomét virdhtelyt saatetaan sopusointuun terveen
parantajan sddnnollisten vérdhtelyjen kanssa, aivan samoin
kuin sddannottomasti heilahteleva esine voidaan saattaa saannol-
lisesti heilumaan tahdin mukaan sitd useammin sysddmalla.
Ladkdri voi magnetisoida veden ja parantaa silld potilaansa.
Héan magnetisoi vaatekappaleen, ja kun se pannaan kipedlle
paikalle, sairas paranee. Hian kéyttdd voimakasta magneettia tai
galvaanisesta patterista ldhtevdd sdhkovirtaa palauttaakseen
hermoon voiman. Kaikissa ndissd tapauksissa pannaan eetteri
liikkkeeseen ja sen kautta vaikutetaan karkeampiin fyysisiin osa-
siin.

Samanlainen tulos saadaan aikaan, kun sakramenteissi kaiy-
tettyihin aineksiin vaikuttaa voimasana ja voimamerkki. Fyysi-
sen substanssin eetterissd tapahtuu magneettisia muutoksia, ja
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hienoihin kaksoispuoliin vaikutetaan sen mukaan miten viisas,
puhdas ja harras on se henkild, joka toimittaa magnetisoimisen

— eli uskonnollisella kielelld vihkii. Sitd paitsi voimasana ja
merkki kutsuvat tdhdn pyhéén tilaisuuteen niitd enkeleitd, jotka
erityisesti ovat tekemisissd kdytettyjen aineiden ja timén laa-
tuisen toimituksen kanssa, ja he antavat tehokasta apua vuodat-
tamalla omaa magneettista voimaansa hienoimpiin kaksoispuo-
liin, vieldpé fyysiseen eetteriin ja siten uudistamalla vihkijan
voimia. Se joka vdhdnkin tuntee magnetismin voimia, ei voi
epdilld, ettd tdssd tarkoitettuja muutoksia todella voi tapahtua
aineellisissa esineissd. Ja jos tiedemies, joka ei usko mihink&én
nakyméttomiin, kykenee kylldstimédan vettd omalla elonvoi-
mallaan, niin ettd se parantaa fyysisen sairauden, miksi silloin
kiellettdisiin hienonpaa vaikka samanlaatuista voimaa olevan
niilld, joiden eldma on pyhd, luonne jalo ja jotka tuntevat néky-
mittomid? Ne jotka tuntevat magnetismin korkeampia ilmauk-
sia, tietdvat aivan hyvin, ettd vihityt esineet ovat voimaltaan
hyvin vaihtelevia ja ettd niiden magneettinen vaikutus riippuu
vihkijdn, papin, tiedosta, puhtaudesta ja henkisyydesta.

Muutamat ihmiset kieltdvét koko elollismagnetismin ja hyl-
kadvat sekd uskonnon pyhédn veden ettd lddketieteen magneti-
soidun veden. He ovat siind johdonmukaisia, mutta tietiméatto-
mid. Mutta ne jotka myoOntavit toisen hyodylliseksi ja toiselle
nauravat, eivit ole viisaita vaan ennakkoluuloisia, eivit oppi-
neita vaan yksipuolisia, ja ndhdddn kuinka heidén epduskonsa
uskontoa kohtaan vie harhaan heidin jiarkensi ja saattaa heidét
hylkddmaién uskonnosta sen, mitd tieteestd ottavat vastaan. Ta-
hin asiaan kajotaan vield XIV luvussa, kun puhutaan “pyhisti
esineistd.”

Néemme siis, ettd sakramenttien ulkonainen osa on sangen
tarked. Kéytetyissd aineissa tapahtuu todellisia muutoksia. Ne
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tulevat korkeampien voimien vélikappaleiksi kuin mitd niille
luonnostaan kuuluu; henkil6t, jotka niitd ldhestyvit ja nithin
koskevat, saavat niiden voimakasta magnetismia eetterisiin ja
hienoihin ruumiisiinsa ja tulevat hyvin vastaanottavaisiksi kor-
keammille vaikutuksille. He virittyvit sopusointuisesti niiden
korkeiden olentojen mukaan, joita vihkimyksessd kiytetty sana
ja merkki kutsuu luokseen. Nikymattomain maailmaan kuulu-
via olentoja on ldsnd sakramenttitoimituksessa, ja ne vuodatta-
vat sithen siunaavaa ja armollista vaikutusta. Siten kaikki, jotka
ovat ansiokkaita toimituksen osanottajia — tarpeeksi puhtaita
ja hartaita tullakseen vardhtelyjen kautta oikeaan vireeseen —
huomaavat, ettd heiddn tunteensa puhdistuvat, heiddn henki-
syytensd elpyy ja heidén syddmensa tdyttdd rauha, kun he tule-
vat ndin ldheiseen yhteyteen ndkymaéttomien todellisuuksien
kanssa.
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XIII LUKU

Sakramentit
(Jatkoa)

Meidén on nyt sovitettava ndmé yleiset periaatteet nimenomai-
siin esimerkkeihin ja katsottava, millaisen selityksen ja oikeu-
tuksen ne antavat kaikissa uskonnoissa tavattaville sakramentti
toimituksille.

On riittdvéa ottaa esimerkiksi kolme katolisen kirkon seitse-
mistd sakramentista. Kaikki kristityt tunnustavat pakollisiksi
kaksi niistd, vaikka ddrimmadiset protestantit (s.o. reformeeratut,
suom.) riistavét niiltd sakramentin luonteen ja myontdvét niille
ainoastaan selittdvdn ja muistotoimituksen arvon. Mutta néi-
denkin piirissd tosiharras sydén saa jotakin siitd sakramentin
siunauksesta, minkd pdd kieltdd. Kolmatta eivit protestanttiset
kirkot nimenomaan tunnusta sakramentiksi, vaikka siini ilme-
nee sakramentin padtunnusmerkit, niin kuin Englannin kirkon
katkismuksessa maédritellddn. Ensimméinen on kasteen sakra-
mentti, toinen ehtoollinen ja kolmas avioliiton sakramentti.
Avioliiton poistaminen sakramenttien joukosta on paljon alen-
tanut sen ylevéd ihannetta ja vaikuttanut suuresti sithen aviosi-
teen holtymiseen, jota ajattelevat ihmiset valittavat.

Kasteen sakramentti tavataan kaikissa uskonnoissa, ei ai-
noastaan maallisen eldmén kynnykselld vaan vield useammin
puhdistustoimituksena. Kun vastasyntynyt lapsi — tai tdysikas-
vuinen — otetaan jonkun uskonnon jaseneksi, on tidssd toimi-
tuksessa vedelld pirskotus tirkedna puolena, ja se oli yhtd yleis-
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td muinoin kuin nykypéivind. Rev.tri Giles huomauttaa: ”Veden
kiyttdminen henkisen pesun vertauskuvana, on niin itsestdin
selvai, ettei tarvitse ithmetelld tdmén toimituksen vanhuutta.”
Tri Hyde kertoo kirjasessaan “Religion of the Acient Petsians”
(34:4006), ettd kaste oli aivan yleinen muinaisten persialaisten
keskuudessa. ”He eivit ympérileikkaa lapsiansa vaan ainoas-
taan kastavat eli pesevit heidit sielun puhdistamiseksi. He tuo-
vat lapsen papin luo kirkkoon ja asettavat hdnet auringon ja tu-
len eteen, ja kun tdmi on toimitettu, pidetdédn lasta pyhempéni
kuin sitd ennen, Lord sanoo, ettd titd tarkoitusta varten he tuo-
vat vettd holm-puun kuoressa. Tdmad puu on maagikkojen
haum, josta puhumme toisessa paikassa. Joskus myos kaste ta-
pahtuu toisin, nim. siten ettd lapsi upotetaan suureen vesisdi-
1i66n, niin kuin Tavernier kertoo. Sellaisen pesun eli kasteen
jalkeen pappi antaa lapselle vanhempain maidrddmén nimen”
(Christian Records, p. 129). Muutamia viikkoja hindulaisen
lapsen synnyttyd toimitetaan seremonia, johon kuuluu lapsen
pirskottaminen vedelld — jollainen toimitus aina esiintyy hin-
dulaisessa jumalanpalveluksessa. Williamson mainitsee ldhtei-
td, jotka todistavat, ettd kastetta kdytettiin Egyptissd, Persiassa,
Tiibetissd, Mongoliassa, Meksikossa, Perussa, Kreikassa, Roo-
massa, Skandinaviassa ja druidien keskuudessa (The Great
Law, pp. 161-166). Muutamat hdanen mainitsemistaan rukouk-
sista ovat hyvin hienoja: ”Rukoilen, ettd tdma taivaallinen vesi,
sininen ja vaaleansininen, astuisi sinun ruumiiseesi ja eldisi
sielld. Rukoilen, ettd se hévittiisi ja karkottaisi sinusta kaikki
pahat ja vastahakoiset aineet, jotka sinulle annettiin ennen
maailman alkua.” ”Oi lapsi! ota vastaan timé vesi maailman
Herralta, joka on elamdmme: se on pesuksi ja puhdistukseksi.
Poistakoot ndmé pisarat synnin, joka sinulle annettiin ennen
maailman luomista, koska kaikki olemme sen vallassa.”
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Tertullianus puhuu ennen mainitussa kohdassa kasteen hyvin
yleisestd kéytostd ei-kristittyjen kansojen keskuudessa, ja
muutkin kirkkoisét viittaavat siithen.

Useimmissa uskonnollisissa yhdyskunnissa seuraa kaikkia
uskonnollisia toimituksia pienempi kaste. Siind kdytetdan vetta
puhdistuksen symbolina ja sen ajatuksena on, ettei kukaan saa
tulla jumalanpalvelukseen, ennen kuin hdn on puhdistanut sy-
dédmensé ja omantuntonsa. Ulkonainen pesu siis kuvaa sisdistd
puhdistusta. Kreikkalaiskatolisissa ja roomalaiskatolisissa kir-
koissa on aina oven ldhelld pieni astia pyhdd vettd, ja jokainen
sisddntulija kastaa sithen sormensa ja tekee silld ristinmerkin,
ennen kuin astuu ldhemmaéksi alttaria kohti. Tdstd lausuu Ro-
bert Taylor: Protestanttisten kirkkojemme kastemaljat — ja
varsinkin katolisten rukoushuoneiden ovilla olevat pienet vesi-
sdiliot eivdt ole jéljennettyjd, vaan katkeamattomana sarjana
johtuneet niistd pyhédn veden astioista ’aqua minaria” eli ”amu-
la”, joista oppinut Montfaucon kirjassaan Antiquities puhuu,
ettd pakanat asettivat niitd temppeleittensé sisddnkaytiviin pirs-
kottaakseen itseddn vedelld astuessaan noihin pyhiin rakennuk-
siin” (Diegesis, p. 219).

Seké kirkkoon ottamiskasteessa ettd ndissd pienemmissé pe-
suissa kiytetddn vettd ainoallisena tekijdné, koska se on luon-
non puhdistava neste ja sen tdhden paras puhdistuksen vertaus-
kuva. Tdmén veden yli lausutaan mantra, jota englantilaisessa-
kastekaavassa edustaa rukous: ”Pyhitd tdmé vesi mystilliseksi
synnin poispesemiseksi,” loppuen sanoilla ”Isdn ja Pojan ja Py-
hin Hengen nimeen, Amen.” Tdma on ’voimasana” ja sitd seu-
raa “voimamerkki,” ristinmerkki, joka tehddidn veden pinnalle.

Tadma sana ja merkki antavat vedelle, kuten edelld on selitet-
ty, ominaisuuden, jota silld ennen ei ollut ja syystéd sitd sano-
taan “pyhéksi vedeksi.” Pimedt voimat eivit sitd ldhesty; kun
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sitd ripotellaan ruumiiseen, antaa se rauhan tunteen ja uutta
henkistd eldmédd. Kun lapsi kastetaan, niin henkinen voima,
minkd sana ja merkki antavat vedelle, vahvistaa lapsen henkis-
td elamaid; sitten lausutaan taas voimansana, tilld kertaa lapsen
yli, merkki tehddén, sen otsalle, sen hienoissa ruumiissa tuntuu
vardhdyksid ja kautta ndkyméttoman maailman kiy kutsu var-
jelemaan ndin pyhitetyn Lapsen eldméd. Taméd merkki on néet
samalla puhdistava ja varjeleva — puhdistava, koska sen kautta
vuodatetaan eldmai, ja varjeleva, koska se synnyttda vardhdyk-
sid hienoissa ruumiissa. Ndmé vardhdykset ovat suojamuurina
nidkymittomien maailmoiden vihamielisid vaikutuksia vastaan
ja joka kerta, kun pyhdin veteen kosketaan, sana lausutaan ja
merkki tehddin, uudistuu voima, ja vérdhdykset vahvistuvat,
silld kumpikin néistd on tekijanid ndkymaéttdmissd maailmoissa
ja tuo asianomaisille apua.

Varhaisessa kirkossa kévi kasteen edelld hyvin huolellinen
valmistus, silld kirkkoon otetut olivat tavallisesti ympardivista
uskonnoista kddntyneitd. Kdidntynyt kdvi kolmen tietyn oppias-
teen lépi ja pysyi kullakin asteella siksi kunnes oli pdéssyt sen
opetuksen herraksi, ja sitten vasta hinet otettiin kirkkoon kas-
teen kautta. Tamén jilkeen hénelld vasta opetettiin uskontun-
nustus, jota ei sdilytetty kirjoitettuna eikd milloinkaan lausuttu
uskomattoman ldsnd ollessa. Se oli siten tunnustuksen merkki-
nd ja osoitti, ettd henkild, joka sen kykeni lausumaa, oli kastet-
tu kirkon jisen. Kuinka lujasti noihin aikoihin uskottiin kasteen
tarjoamaan armoon, nikyy siit, ettd tuli tavaksi toimittaa kaste
vasta kuolinvuoteella. Uskoessaan kasteen todellisuuteen
maailmanmieliset michet ja naiset, jotka eivit tahtoneet kiel-
tdytyd tai pitdd eldméédnsd puhtaana, lykkasivdt kasteen aina
kuoleman hetkeen, jotta voisivat hydtyd sakramentin armosta ja
kdydd kuoleman portin ldpi tahrattomina ja tdynnd henkisti
voimaa. Tétd vddrinkdytt0d vastaan taistelivat monet suuret
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kirkkoisit ja taistelivat vaikuttavasti. Erds heistd kertoo kum-
mallisen tarinan, muistaakseni pyhd Atanasius, joka osasi olla
ivallisen terdva ja toisinaan kéyttdd leikinlaskuakin saadakseen
kuulijat ymmartimain kaytoksensd typeryyden ja nurinkuri-
suuden. Hén kertoi seurakunnalleen ndhneensd nédyn ja tulleen-
sa taivaan portille, missd pyhd Pietari seisoi vartijana. Hén ei
hymyillyt lempeisti tulijalle, vaan rypisti ankarana ja pahastu-
neena otsaansa. ’Atanasius,” hidn sanoi, ’miksi alinomaa ldhe-
tat minulle noita tyhjiad sdkkeji, jotka ovat huolellisesti sinetilld
lukitut, mutta sisdltd tyhjat?” Tamai oli erds niitd terdvid lausei-
ta, joita tapaamme kristillisessd muinaisuudessa, jolloin nidma
asiat olivat kristityille todellisuuksia eiké pelkkid muotoja, niin
kuin ne useinkin meidin pédivindmme ovat.

Lasten kaste tuli vihitellen tavaksi kirkossa ja sen tdhden
opetus, joka aikaisemmin tapahtui ennen kastetta, siirtyi ripille
laskemisen valmistukseksi, jolloin herénnyt sielu ja jérki uudis-
taa kastelupauksensa. Ndemme, ettd pienen lapsen ottaminen
kirkkoon on aivan oikein tehty, kun otetaan huomioon, etti ih-
minen eldd kolmessa maailmassa ja ettd se henki ja sielu, joka
on tuleva vastasyntyneeseen ruumiiseen asumaan, ei ole itsetie-
doton ja jdrjeton, vaan tietoinen, tajuava ja tiysikykyinen néky-
méittdmissd maailmoissa. On aivan oikein, ettd “syddmen salat-
tua ihmistd” (1 Piet. 3:4) tervehditddn hidnen alkaessaan uutta
taivalta toivioretkellddn ja ettd tahdotaan antaa mitd parhaita
vaikutuksia sille kédyttovélineelle, jossa hdnen on asuttava ja
joka hénen on muovailtava palvelukseensa. Jos ihmisten silmét
avautuisivat niin kuin muinoin Elisan palvelijan, niin he nytkin
nékisivit hevosia ja tulisia vaunuja sen vuoren ympadrilld, missa
on Herran profeetta (2 Kun. 6:17).

Tulemme nyt toiseen sakramenttiin, jonka olemme valinneet
tutkittavaksemme, eukaristian eli ehtoollisen uhriin, joka on jo
ennen mainitun uhrin vertauskuva. Katolisen kirkon ehtoollis-

206



uhri, joka toimitetaan joka pdivd yli maailman, kuvaa. Nimit-
tdin sitd ikuista uhria, jolla maailmat luotiin ja jonka kautta nii-
td yhi edelleen pidetdén ylld. Uhri on suoritettava joka pdivé,
niin kuin sen perikuva on aina olemassa, ja tuota toimitusta
tehdessddn ihmiset ottavat osaa Uhrauksen Lain tydskentelyyn,
yhtéldistyvit sen kanssa, tunnustavat sen sitovaksi ja liittyvét
vapaachtoisesti sithen. Jotta tuo yhtéldistyminen olisi tidydelli-
nen, on vilttdimétontd ottaa osaa sakramentin aineelliseen puo-
leen, mutta paljon sen siunausta voi tulla senkin hartaan usko-
vaisen osaksi, joka sielullisesti vaikkei fyysisesti on toimituk-
sessa mukana, ja hin voi my®ds lisdtd ndkymaittomiin maailmoi-
hin menevii vaikutusta.

Tama kristillisen jumalanpalveluksen suuri toimitus kadottaa
voimansa ja merkityksensé, jos sitd pidetdén ainoastaan pelkka-
nd muinaisen uhrin muistona, kuvallisena allegoriana, vailla
suurta eldhdyttdvaa totuutta, leivdn murtamisena ja viinin vuo-
dattamisena eikd osanottona ikuiseen Uhriin. Télld tavoin kat-
sottuna se on pelkka kuori, kuollut kuva eikd eldva todellisuus.
”Se siunattu kalkki, jonka siunaamme, eikd se ole Kristuksen
veren osallisuus?” kysyy apostoli. ’Se leipd, jonka murramme,
eikod se ole Kristuksen ruumiin osallisuus?” (1 Kor. 10:16). Ja
hén jatkaa viittaamalla siithen, ettd kaikki, jotka uhrista syoviit,
tulevat osallisiksi yhdestd luonnosta ja yhdistyvét yhdeksi ruu-
miiksi, joka on yhtd uhrissa ldsnd olevan Olennon kanssa ja sa-
maa luontoa. Tésséd on kasilld muuan ndkyméttoméan maailman
tosiasia, ja hdn puhuu tiedon auktoriteetilla. Nakymattomét
olennot vuodattavat omaa olemustaan sakramenttitoimituksessa
kiytetty aineksiin ja — kun ndma4 aineet sulautuvat ruumiiseen
ja yhtyvit sen kudoksiin — yhdistyvit nauttijat niithin olentoi-
hin, joiden olemusta siind on, niin ettd he kaikki tulevat samas-
ta luonnosta osallisiksi. Tdmé& on totta silloinkin, kun otamme
tavallista ruokaa toisen kddestd, osa hdnen luontoaan, hdnen
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elollista magnetismiaan sekoittuu meiddn omaamme. Kuinka
paljon todempaa tdmé on, kun ruoka on juhlallisesti ja tarkoi-
tusperdisesti kylldstetty korkeammalla magnetismilla, joka vai-
kuttaa hienoihin ruumiisiin yhtd hyvin kuin fyysiseen. Jotta
ymmaértdisimme ehtoollisen tarkoitukset ja hyddyn, meidin
tdytyy oivaltaa ndmé ndkymaéttomien maailmoiden totuudet ja
ndhda, ettd ehtoollinen on yhdyssiteend maallisen ja taivaalli-
sen vililld ja samalla yleismaailmallisen jumalanpalveluksen
toimitus, yhteistyd eli liitto Uhrauksen Lain kanssa, silld muu-
ten se kadottaa suurimman merkityksensé.

Leivdn ja viinin kdyttdiminen tdmén sakramentin aineksina
— samoin kuin veden kiytto kasteen sakramentissa — on hy-
vin vanha ja yleinen tapa. Persialaiset uhrasivat leipdd ja viinid
Mithralle, ja samanlaisia uhreja toimitetaan Tiibetissd ja tataa-
rien maassa. Jeremias puhuu leivdsté ja juomasta, joita juutalai-
set Egyptissé uhrasivat Taivaan Kuningattarelle ottaessaan osaa
egyptildisten jumalanpalvelukseen (Jer. 46: 19). 1 Moos. Kirjas-
ta luemme, ettd Melkisedek, kuningas ja vihitty, kaytti leipad ja
viinid Abrahamin siunaamiseksi (14: 18. 19). Monissa Kreikan
mysteereissa kaytettiin leipdd ja viinid, ja Williamson mainitsee
niitd kdytetyn myos meksikolaisten, perulaisten ja druidien kes-
ken (The Great Law, pp. 177 - 181, 185).

Leipéd on yleinen ruoan symboli, ja se rakentaa ruumiin, ja
viini veren, jota pidettiin elonnesteend, silld lihan sielu on ve-
ressd” (3 Moos. 17:11). Tamén vuoksi sanotaankin, etti jonkin
perheen jdsenet ovat samaa verta ja ettd oleminen jonkun hen-
kilon verta merkitsee sukulaisuutta. Tastd johtuvat myds “veri-
liiton” vanhat menot: kun joku vieras tuli perheen tai heimon
jaseneksi, hdnen suoniinsa pantiin jonkun entisen jédsenen verta
tai hdnen annettiin juoda sitd — tavallisesti veden seassa — ja
siitd ldhtien hédnta pidettiin syntyperdisend perheen tai heimon
jasenend, koska hén oli samaa verta. Samaten ehtoollisessa
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osanottajat nauttivat leipdd, joka kuvaa Kristuksen ruumista,
luontoa, ja viinid, joka kuvaa Kristuksen verta, eldmaa, ja tule-
vat samansukuisiksi ja yhdeksi Hénen kanssaan.

2% 9

Voimasanoja ovat lauseet: “timé on minun ruumiini,” tdma
on minun vereni.” Tdma juuri saa aikaan sen muutoksen, josta
kohta puhumme, ja saattaa ainekset henkisten voimien vilitti-
jiksi. Voimamerkkind on taas kdden ojentaminen leivén ja vii-
nin yli, ja niiden péélle pitéisi tehdd ristinmerkki, vaikka pro-
testantit eivdt aina niin tee. Ndma ovat ehtoollisen sakramentin
ulkonaiset olemuspuolet.

On tarkedtd kisittdd, mikd muutos tdssd sakramentissa tapah-
tuu, silld se on enemmaén kuin ennen selvitetty magnetisoimi-
nen, vaikka sekin téssd saadaan aikaan. Meilld on tissd yksityi-
nen esimerkki yleisestd laista.

Okkultisti pitdd ndkyvdistd esinettd ndkyméattomén totuuden
viimeisend, fyysisend ilmauksena. Kaikki on jonkin ajatuksen
fyysistd ilmausta. Esine on vain ulkonaistettu, tihennetty aate.
Kaikki maailman kappaleet ovat fyysisessd aineessa ilmaistuja
jumalallisia ajatuksia. Ndin ollen jonkin kappaleen todellisuus
ei ole sen ulkonaisessa muodossa, vaan sen sisdisessi eldmaéssa,
siind aatteessa, joka on muovaillut ja muodostanut aineen itsen-
sd ilmaukseksi. Korkeammissa maailmoissa aine on hyvin hie-
noa ja helposti muovailtavaa, se mukautuu nopeasti ajatukseen
ja muuttaa muotoaan sen muuttuessa. Kun aine tulee tihedm-
maksi ja raskaammaksi, se muuttaa yhi vaikeammin ja hitaam-
min muotoaan, kunnes fyysisessd maailmassa muutokset ovat
kaikkein hitaimmat, koska vastusvoima on hyvin suuri fyysisen
maailman tiheéssd aineessa. Mutta kunhan se vain saa tarpeeksi
aikaa, niin tdmakin raskas aine muuttuu eldhdyttdvin ajatuksen
painostuksesta, niin kuin nikyy siité, ettd tavanomaiset ajatuk-
set ja tunteet painavat leimansa kasvonpiirteisiin.
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Tadma totuus on niin sanotun transmutaatio-opin perustana,
mutta tavallinen protestantti kdsittdd sen surkeasti vadrin. Sel-
lainen on kuitenkin aina okkultisten totuuksien kohtalo, kun ne
esitetddn tietdiméittomille. ”Substanssi”, joka muuttuu, on juuri
se aate, joka saa kappaleen siksi mitd se on; "leipd” ei ole pel-
kastddn jauhoja ja vettd; se aate, joka johtaa sekoitusta, jauho-
jen ja veden kisittelyd, on ’substanssi”, joka tekee sen “’leivak-
si”, ja jauhoja ja vettd voisimme sanoa “’sivuseikoiksi”, aineen
jarjestelyiksi, jotka antavat aatteelle muodon. Jos aate eli subs-
tanssi olisi toisenlainen, jauhot ja vesi saisivat toisen muodon,
niin kuin tapahtuu silloin, kun ne sulautuvat ruumiiseen. Ke-
mistitkin ovat huomanneet, ettd sama maidrd samanlaisia ke-
miallisia atomeja voidaan ryhmittéé eri tavoin ja ettd siten saa-
daan aineita, jotka ominaisuuksillaan ovat aivan erilaisia, vaik-
ka perusainekset ovat muuttumattomia. Téllaiset “isomeeriset
yhdistykset” ovat merkillisimpid uudenaikaisia kemiallisia kek-
sintdjd; samanlaisten atomien jdrjestiminen eri aatteiden mu-
kaan antaa erilaisia aineita.

Minkélainen substanssin muutos siis tapahtuu ehtoollisen ai-
neksissa? Kappaletta hallitseva aate on muuttunut; tavallisessa
muodossaan leipd ja viini ovat vain ruoka-aineita ja ilmaisevat
ruumiin rakentamiseksi sopivien ravintoaineiden jumalallisia
aatteita.

Uusi aate taas kuvaa Kristuksen luontoa ja elimai ja sovel-
tuu ihmisen henkisen luonnon ja eldmén rakentamiseksi. Tdma
on substanssin muutos; kappale pysyy “tilapdisluonnossaan” eli
fyysisissd aineksissaan muuttumattomana, mutta sen yhteydes-
sd oleva hieno aine on muuttunut vaihtuneen aatteen painosta,
ja tdimédn muutoksen kautta se saa uusia ominaisuuksia. Ndma
vaikuttavat osaan ottajien hienoihin ruumiisiin ja virittdvét ne
Kristuksen luonnon ja eldmédn mukaisiksi. Osanottajan “arvok-
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kuudesta” riippuu, missd miédrdssd hidn titen saattaa tulla oi-
keaan vireeseen.

Kelvoton nauttija, johon kohdistuu sama prosessi, saa siitd
vain haitallisia vaikutuksia, silld hdnen luontonsa vastustaa vai-
kutusta, ja silloin sitd repivit ja raastavat ne voimat, joihin se ei
kykene vastaamaan, niin kuin jokin kappale voi sirkyd sépé-
leiksi vardhtelyistd, joihin se ei kykene mukautumaan.

Kelvollinen nauttija sitd vastoin yhdistyy uhriin, Kristukseen
ja tulee siten yhdeksi my0s sen jumalallisen eldmin kanssa,
joka on Kristuksen isd. Koska uhritoimitus muodon kannalta
on sen eldman hylkdamistd, mika erottaa sen muista, jotta se tu-
lisi osalliseksi yhteisestd eldmasté, jotta se, oltuaan erillinen ka-
nava, tulisi aineen eldmin kanavaksi, niin my0s tdmén alttiiksi
antautumisen kautta uhraaja tulee yhdeksi Jumalan kanssa.
Alempi uhraa itsensd tullakseen korkeamman osaksi, ruumis
uhrautuu, oltuaan eristetyn tahdon vélikappale, tullakseen ju-
malallisen tahdon vélikappaleeksi, ja ndin ihmisten ruumiit tu-
levat, ”Jumalalle eldviksi, pyhédksi, otolliseksi uhriksi” (Room.
12:1). Siksipd on syystd kirkossa opetettu, ettd ehtoollisen oi-
keat nauttijat tulevat osallisiksi Kristus-eldmasté, joka vuodate-
taan ihmisten hyviksi. Alemman muuttaminen korkeammaksi
on tdmin niin kuin kaikkien sakramenttien tarkoitus. Alemman
voiman muuttumista korkeammaksi yhtymadlld ylevimpédin
voimaan — sité tavoittelevat ehtoollisen nauttijat. Ja ne, jotka
tuntevat sisdisen totuuden ja kisittavit korkeamman eldmaén to-
deksi, voivat missd uskonnossa tahansa sen sakramenttien kaut-
ta tulla tdydellisempédn kosketukseen sen jumalallisen Eldimén
kanssa, joka pitdd maailmoita ylld, jos he vain tuovat toimituk-
seen vastaanottavaisen hengen, todellisen uskon ja avoimen sy-
dédmen, jotka ovat vilttdmattomit sakramentin mahdollisuuk-
sien toteuttamiseksi.
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Avioliiton sakramentti osoittaa yhtd selvésti ja tarkasti sakra-
mentin tunnusmerkit kuin kaste ja ehtoollinen. Seké ulkonainen
merkki ettd sisdinen arvo ovat siind. Aineksena on sormus —
ympyrd ikuisuuden symboli. Voimasana on vanha lause: ”Ni-
meen Isén ja Pojan ja Pyhidn Hengen”. Voimamerkkiné on k-
sien yhteen liittdiminen, joka kuvaa eldmien yhteen liittimista.
Néama ovat sakramentin ulkonaiset ominaisuudet.

Sisdinen armo taas on sielun yhdistyminen toiseen, syddmen
liittyminen syddmeen, joka tekee mahdolliseksi hengen yhtey-
den toteuttamisen. Ilman sitd avioliitto ei ole avioliitto, vaan
pelkkéd ruumiiden ajallinen yhteen saattaminen. Sormuksen an-
taminen ja vastaanottaminen, pyhin lauseen lukeminen, késien
yhdistiminen — n@mé ovat kuvallisena allegoriana. Jollei si-
sdistd armoa siind saada, jolleivit asianomaiset avaudu sille toi-
vomalla koko luontonsa yhdistdmisté, niin sakramentti jaa vail-
le siunaavaa merkitystddn ja tulee pelkdksi muodon asiaksi.

Mutta avioliitolla on vield syvempikin merkitys. Yhteen &a-
neen ovat uskonnot julistaneet, ettd se on maan pailld kuvana
maallisen ja taivaallisen yhdistymisestd, Jumalan ja ihmisen lii-
tosta. Eika silloinkaan ole sen merkitys tyhjennetty, silld se ku-
vaa my0s hengen ja aineen, kolminaisuuden ja maailman suh-
detta toisiinsa. Niin syvé, niin laaja merkitys on michen ja nai-
sen yhdistymiselld avioliittoon.

Tassd mies edustaa henked, eldman kolminaisuutta, ja vaimo
edustaa, ainetta, muotoaineksen kolminaisuutta. Toinen antaa
eldmédn, toinen ottaa sen vastaan ja ravitsee sitd. Ne ovat toi-
siansa tiydentdvid, yhden kokonaisuuden kaksi erottamatonta
puoliskoa, joista kumpikaan ei voi olla olemassa ilman toista.
Henki vaatii ainetta ja aine henked, niin kuin mies vaatii vai-
moa ja vaimo miestd. Niin kuin abstraktinen olemassaolo ilme-
nee kahtena olemuspuolena, hengen ja aineen kaksinaisuutena,
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joista kumpikin riippuu toisesta ja tulee toisen kautta ilmen-
neeksi, niin on ithmiskunta ilmennyt kahtena olemuspuolena,
miehend ja naisena, joista kumpikaan ei voi tulla toimeen yksi-
nddn, vaan ne esiintyvit yhdessd. Ne eivit ole kaksosia, vaan
yhtd, kaksipuolinen ykseys. Jumalaa ja maailmaa kuvaa avio-
liitto; ndin likeinen on miehen ja vaimon yhteys.

Ylempidna sanottiin, ettd avioliitto on my0ds kuva Jumalan ja
thmisen, kaikkiallisten ja yksiloityneiden henkien vilisestd yh-
teydestd. Tatd vertauskuvaa kdytetddn kaikissa maailman suu-
rissa pyhissd kirjoituksissa — hindulaisissa, heprealaisissa,
kristillisissé. Ja se on laajennettu siten, ettd yksildityneeksi hen-
geksi on otettu yksi kansakunta tai yksi kirkko, siis joukko yh-
dyskuntaan liittyneitd ihmisid. Niinpd lausuukin Jesaias Israe-
lille: ”Joka sinut tehnyt on, hin on sinun miehesi; sotajoukko-
jen herra on hdnen nimensd . . . Niin kuin ylki iloitsee morsia-
mestansa, niin myds sinun Jumalasi iloitsee sinusta” (Jes. 54:5
ja 62: 5). Niin kirjoitti Paavalikin, ettd avioliiton mysteeri ku-
vasi Kristusta ja kirkkoa (Ef. 5: 23 - 32).

Jos kuvittelemme henked ja ainetta uinuviksi, ilmenematto-
miksi, silloin ei ole mitddn synnyttdmistd; kun ne yhdessé ilme-
nevit, syntyy kehitys. Ja samaten, kun ihmiskunnan eri puolet
eivit ole miehend ja vaimona ilmenneet, ei ole mitddn uuden
eldmén synnyttdmistd. Sitd paitsi pitdd niiden yhdistya sitdkin
varten, ettd molemmissa eldma kasvaisi, kehitys tulisi nopeam-
maksi, kun kumpikin antaa oman puolensa toiselle ja tarjoaa
sen, mitd toiselta puuttuu. Kaksosten on liityttdva yhdeksi ja
tuotava esiin ihmisen henkiset mahdollisuudet. Ne esittavat
myds tiydellistd ihmistd, joka omassa persoonassaan yhdistdi
miehen ja vaimon, luonnon michiset ja naiselliset ominaisuu-
det, niin kuin ”Jumala ja ithminen ovat yksi Kristus” (Athana-
siuksen tunnustus).
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Ne jotka ndin tutkivat avioliiton sakramenttia, ymmaértavét,
miksi uskonnot ovat aina piténeet avioliittoa purkamattomana
ja pitdneet parempana, ettd muutamat huonosti sopivat paris-
kunnat kérsivdt muutamia vuosia kuin ettd todellisen avioliiton
ihanne ainaiseksi alennettaisiin. Jokaisen kansan on valittava,
tahtooko se ottaa kansalliseksi ihanteekseen henkisen vai maal-
lisen aviositeen, tahtooko se avioliitossa etsid henkistd yhteytta
vai pitdd sitd pelkkdnd fyysisend yhdyssiteend. Edellinen on
avioliiton uskonnollinen, sakramenttaalinen aate, jalkimmaéinen
materialistinen ajatus, jonka mukaan se on tavallinen méaériai-
kainen sopimus. Pienempien mysteereiden tutkija, ndhkdon sii-
nd aina sakramenttitoimituksen.
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XIV LUKU

Ilmoitus

Kaikki meiddn tuntemamme uskonnot sdilyttavit pyhid kirjoja
ja vetoavat niihin riidanalaisten kysymysten ratkaisemiseksi.
Niissé on aina uskonnon perustajan antamia opetuksia tai myo-
hempien opettajien, joilla katsotaan olleen yli-inhimillisté tie-
toa. Silloinkin kun uskonnon piirissd syntyy monta keskendin
erimielistd lahkoa, jokainen lahko pitdé kiinni pyhdstd kanoo-
nista ja tulkitsee sen sanoja siten kuin sen omiin erikoisoppei-
hin parhaiten soveltuu. Kuinka kaukana toisistaan lienevétkéaan
adrimmdinen roomalaiskatolinen ja ddrimméinen protestantti,
ne molemmat kuitenkin vetoavat samaan raamattuun. Kuinka
kaukana toisistaan lienevétkin filosofinen vedantisti ja tietd-
mattdmin vallabhaatshaarja, niin molemmat pitédvat Veeda-kir-
joja korkeimpina. Kuinka katkera vihamielisyys lieneekdin
shiiat ja sunnit vélilld, niin molemmat pitdvdt pyhdnd samaa
Koraania. Erimielisyyksid ja riitoja voi syntya tekstien merki-
tyksestd, mutta itse kirjaa katsotaan aina mitd suurimmalla kun-
nioituksella. Ja syysté kylld, silld kaikki sellaiset kirjat sisélté-
vat katkelmia ilmoituksesta, joita joku suurista viisauden Varti-
joista on valikoinut. Téllaista katkelmaa me nimitimme taalla
alhaalla ilmoitukseksi eli pyhdksi sanaksi ja jokin maailman
osa nauttii siitd kuin arvaamattomasta aarteesta. Katkelma on
valittu ajan tarpeet, asianomaisen kansan vastaanottokyky ja
opetettavan ihmisrodun luonne huomioon ottaen. Se annetaan
tavallisesti erikoisessa muodossa, joten ulkonainen historia tai
kertomus tai laulu tai psalmi tai ennustus nayttéa pintapuolisei-

215



ta, ja tietimiton lukija luulee sen sisdltdvédn kaiken. Mutta nii-
hin on aina kétkettynd syvempi merkitys, milloin numeroihin,
milloin sanoihin, jotka on valittu salaisen suunnitelman mu-
kaan — tosiaan sana-arvoituksia — milloin vertauskuviin, jot-
ka opinsaanut kasittdd, milloin allegorioihin, jotka on kirjoitet-
tu kertomusten muotoon ja monella muulla tavalla. Nailld kir-
joilla on tosiaan ikddn kuin sakramentin luonne: ulkonainen
muoto ja sisdinen eldmé, ulkonainen vertauskuva ja sisdinen to-
tuus. Salatun merkityksen voivat selittdd ainoastaan ne, jotka
ovat saaneet opetusta kirjoitusten taitajilta; siksipd sanookin
Pietari, etti “ei mikdéin profetia tapahdu omasta selityksestd” (2
Piet. 1: 20). Raamatun tekstien monimutkaiset selitykset, joita
kirkkoisien teokset ovat tdynnd, tuntuvat nykyaikaisesta arki-
ithmisestd kiithtyneen mielikuvituksen luomilta. Nykyaikaista
lukijaa tuskastuttaa tuo kirjaimilla ja numeroilla leikkiminen ja
ndenndisesti mielivaltaiset selitykset sellaisista kohdista, jotka
muka ilmeisesti ovat vain tavallisia historiallisia kertomuksia.
Hén tahtoisi saada asiat selvésti ja yhtendisesti esitetyksi ja en-
nen kaikkea hdn pyytdd “lujaa maaperdd” jalkainsa alle. Hin
kieltdytyy jyrkdsti seuraamasta kepedjalkaista mystikkoa sinne,
missd hénestd ndyttdd olevan vain hyllyvid hetteitd; hin ei tah-
do lahted ajamaan takaa valkkyvid virvatulia, jotka drsyttivit ja
oikullisesti ja mielettomaisti kulkevat omia teitdédn. Ja kuitenkin
ne miehet, jotka kirjoittivat néditd hAmmentavia kirjoituksia, oli-
vat loistavan dlykkaiti ja tyynesti harkitsevia, kirkon rakennus-
mestareita. Ja niille, jotka oikealla tavalla osaavat lukea, ovat
heiddn kirjansa vieldkin tdynnd viittauksia ja herdtyksid ja il-
maisevat monesti kitketyn polun, joka vie tiedon perille ja joka
muuten olisi saattanut jddda huomaamatta.

Olemme jo ndhneet, kuinka Origenes — mité terdvéjérkisin
ja salaisiin oppeihin perehtynyt mies — opetti, ettd raamatut
ovat kolminaisia: ruumista, sielua ja henked. Hian sanoo, ettd
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raamatun ruumis on rakennettu kertomusten ulkonaisista sa-
noista, ettd ne eivit ole kirjaimellisesti tosia vaan ainoastaan ta-
rinoita tietimittomien opiksi. Vieldpd hidn rohkenee huomaut-
taa, ettd nidissd kertomuksissa puhutaan silminndhtavisti perit-
tomid asioita varta vasten, jotta pinnalla olevat ilmeiset ristirii-
dat, yllyttdisivdt ihmisid tutkimaan ndiden mahdottomuuksien
oikeata merkitystd. Hén sanoo, ettd niin kauan kuin ihmiset
ovat tietdméttomid, on raamatun ruumis heille kylliksi. Se tar-
joaa oppia ja johdatusta, eivitkd he néde, miti ristiriitaisuuksia
ja mahdottomuuksia piilee kirjaimellisessa esityksessd, eivatkd
niin muodoin hdiriinny niistd. Mikéli ajatuskyky ja jérki kehit-
tyy, ndmad ristiriidat pistdvét silmiin ja saattavat lukijan neu-
vottomaksi. Silloin hdn ryhtyy etsimdin syvempédd merkitysté
ja alkaa 10ytdd raamatusta sielua. Tama “sielu” on dlykkdan et-
sijan palkkana, ja hin pédédsee kirjaimen orjuudesta, silld “kir-
jain kuolettaa” (2 Kor. 3:6). Mutta raamatun ”hengen voi ndhda
ainoastaan henkisesti valistunut”. Henkisen merkityksen voi-
vat, ymmartid ainoastaan ne, joissa henki on kehittynyt: "Mitd
Jumalassa on, ei yksikdédn tiedd vaan Jumalan henki . . . Jota
me myds puhumme, ei niilld sanoilla kuin inhimillinen viisaus
opettaa vaan niilld kuin Pyhd Henki opettaa” (1 Kor. 2: 11, 13).

Syy téllaiseen ilmoituksen esittdmistapaan ei ole kaukaa
haettavissa. Se on ainoa keino, milld yksi ja sama opetus voi-
daan saattaa hyodyttimadn eri kehitysasteilla olevia ihmisié ja
siten kehittdimain seké niitd, joille se vélittomasti annetaan, ettd
my0s myohempinid aikoina sellaisia, jotka ovat edistyneempid
kuin ne, joille se aluksi annettiin. [hminen on kehittyva olento.
Ulkonainen merkitys, joka aikoja sitten tarjottiin kehittymatto-
mille, on tietysti hyvin vaillinainen ja jollei mitddn syvempaa ja
tdydellisempid kuin timé ulkonainen merkitys olisi raamattuun
katkettynd, niin sen arvo hdvidisi muutaman vuosituhannen ku-
luttua. Mutta kun kirjoituksilla on useamman asteisia merkityk-
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sid, niin ne saavat katoamattoman arvon ja kehittyneet voivat
niistd 10ytdd salattuja aarteita aina sithen pdivddn saakka, jol-
loin he, pdéstyddn kokonaisuuteen késiksi, eivit ole endéd osan
tarpeessa.

Maailman raamatut ovat siis katkelmia — ilmoituksen kat-
kelmia, ja sen tdhden niitd syystd sanotaankin ilmoituksiksi.

Tamén sanan ldhinnd syvempi merkitys tarkoittaa sitd ope-
tuksen madrdé, jota henkisten opettajain suuri veljeskunta tal-
lettaa ihmisid varten. Tamé opetus on keskitetty symboleilla
kirjoitettuihin kirjoihin ja niissd sidilyy kertomus siitd, mitka
lait ohjaavat maailmankaikkeutta ja mille periaatteille se raken-
tuu, milld keinoin se kehittyy, mitkd olennot sen muodostavat,
mikd on sen menneisyys, nykyisyys ja tulevaisuus; timé on il-
moitus. Tdma on se verraton aarre, jonka ihmiskunnan vartijat
sdilyttavit ja josta he aika ajoin valikoivat katkelmia muodos-
taakseen maailman raamatuita.

Kolmanneksi ilmoitus, korkein, tdydellisin, paras, on Juma-
luuden itse-ilmennys, kun Hanestd paljastuu ominaisuus toisen-
sa jilkeen, voima voiman perdstd, kauneus toistaan suurempi,
niissd moninaisissa muodoissa, joista kaikkeus on muodostu-
nut. Hin ndyttdd loistonsa auringossa, rajattomuutensa tdhtien
tdyttdméssd avaruudessa, voimansa vuoristossa, puhtautensa
lumipeitteisilld huipuilla ja ldpindkyvéssd aamuauteressa, kau-
neutensa lirisevéssd vuoripurossa, kirkkaan jarven péilyvalla
pinnalla, syvidssd, viiledssd metsdssd ja pdivinpaisteisella ke-
dolla, pelottomuutensa sankarissa, kérsivillisyytensd pyhimyk-
sessd, hellyytensd didin rakkaudessa, suojelevan huolenpitonsa
iséssd ja kuninkaassa, viisautensa filosofissa, tictonsa tiedemie-
hessé, parantavan voimansa ladkarisséd, oikeutensa tuomarissa,
rikkautensa kauppamiehessé, opetustaitonsa papissa, uutteruu-
tensa tyomiehessd. Hian kuiskaa meille honkain huminassa, hin
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hymyilee meille pdivdnpaisteessa, hin nuhtelee meitd sairau-
della, hin yllyttd4 meitd milloin menestykselld, milloin tappiol-
la. Kaikkialla ja kaikessa hidn suo meille vdldhdyksii itsestdén
houkutellakseen meitd rakastamaan itsedén, ja hin kitkee itsen-
sd opettaakseen meitd seisomaan yksindmme. Tuntea Hénet
kaikkialla on totinen viisaus, rakastaa Hantéd kaikkialla on toti-
nen halu, palvella héntd kaikkialla on totinen toiminta. Tdma
Jumalan itse-ilmennys on korkein ilmoitus, kaikki muut ilmoi-
tukset ovat vain avustavia ja osittaisia.

Inspiroitu eli Jumalan innoittama on se ihminen, joka on saa-
nut tdmén ilmoituksen siten, ettd kaikkeuden Henki on suora-
naisesti vaikuttanut sithen eristettyyn henkeen, joka on siitd
ldhtenyt ja antanut hénelle valistuksen hengestd henkeen. Ei
kukaan tunne totuutta niin, ettei hdn voisi sitd koskaan kadot-
taa, el kukaan tunne totuutta niin, ettei hin voisi sitd epdilla,
ennen kuin ilmoitus on tullut hénelle aivan kuin hidn seisoisi
yksinddn maan pdilld, ennen kuin Jumaluus ulkopuolelta on
puhunut Jumaluudelle hénen sisdllddn, ihmissyddmen temppe-
lissé - silloin ihminen tietdd itsestddn eikd toisen kautta.

Vihemmaissd madrdssd ithminen on inspiroitu silloin, kun
joku hintd suurempi heréttdd hanessa eloon voimia, jotka vield
tavallisesti ovat toimettomia, tai suorastaan ottaa hinet valtaan-
sa ja jonkin aikaa kdyttdd hdanen ruumistaan vilikappaleenaan.
Sellainen valaistu voi inspiraationsa hetkend puhua sellaista,
mikd on hdnen oman tietonsa tuolla puolen, ja lausua totuuksia,
joita hdn ei ennen ole aavistanutkaan. Taten vuodatetaan toisi-
naan totuuksia jonkun ihmisen viélitykselld maailman auttami-
seksi; joku puhujaa suurempi olento ldhettdd oman eldmédnsa
thmisvélikappaleeseen, ja sanat vuotavat virtanaan ihmishuulil-
ta. Silloin suuri opettaja puhuu vield suurempia kuin ihminen
tietdd, sillda Herran Enkeli on tulella koskettanut hdnen huuliaan
(Jes. 6: 6, 7). Tallaisia ovat kansojen profeetat, jotka aika ajoin
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ovat puhuneet valtavalla varmuudella, kirkkaalla tiedolla ja ih-
misen henkisten tarpeiden tdydelliselld ymmartdmisella. Silloin
heidén sanansa eldvét kuolematonta eliméa, ja puhuja on todel-
la Jumalan ldhettilds. Ihminen, joka tdten on tiennyt, ei milloin-
kaan endd voi kokonaan kadottaa muistinsa tietoa, vaan hén
sédilyttdd syddmessddn havidméattoman varmuuden. Valo voi
hiipyé ja pimeys hidnet piirittdd, taivaallinen sdde voi sammua
ja pilvet hénet peittdd, uhma, kysymykset, vaatimukset, voivat
hintd ahdistaa, mutta syddmesséd asuu rauhan salaisuus — hén
tietdd — eli tietdd tietdneensa.

Frederick Myers on pukenut tdmin todellisen inspiraation
muiston, salaisen eldmin todellisuuden, kauniisiin ja tosiin sa-
noihin tunnetussa runossaan “Pyhd Paavali”. Apostoli puhuu
omasta kokemuksestaan ja koettaa ilmaista selvésti mitd héin
muistaa. Hin ei kuitenkaan kykene uudelleen kuvaamaan tie-
toaan, vaikka hén tietdd, eikd hanen varmuutensa horju:

PYHA PAAVALI
Frederick Myers.

Mydés mind Henkedinsd janoan,

kun unhoitin jo, mitd Hdltd kuulin.
Niin kauan Hdantd vuotin, huokailin
Jumalan puoleen virdjéivin huulin.

Kun heikkouteni kaiken tunnustin,
rukoilin ndhdd Hdnet vield kerran,

niin dkkid taas Hénet omistin
hurmaantuneena, kun sain ndhdd Herran.
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Jos kdsi tulimerkein kirjoittais
tuon Mene Mene Tekel seindllenne,
niin tuskin muisto tdydellinen vois
kaikesta tuosta jdddd mielehenne.

Jos salaisuudet tihden kaukaisen
Jylisten, ddni taivaan julistaisi,
niin varsin vaillinaisen tarinan
Maa, kauhun lyomad siitd tallettaisi.

Sanoja Hdinen enhdn muistaa voi,

kun tuskin ymmdrrdn ja ddntddn kuulen,
Minussa voimansa vain vaikuttaa,
menehtyvdni, usein siithen luulen.

Ken tuntenut on Hengen Korkeimman,
on kieltdminnen hdlle mahdotonta,

Jja vaikka kieltdis koko maailma,

hdn seisoo yksin — muita olkoon monta.

Epdilld maailma vois ennemmin
sateiden siunausta, kesdd uutta,
kuin epdilld voi, sielu sellainen,
ken kokenut on, itse Jumaluutta.

Ja vaikka veisit hdltd kunnian,
hdn pilkattuna vield ristinpuulla
— tulessa helvetinkin todistais:

"Niin, tunsin Hdnet!’ kuiskais piinan suulla.

Suom. J. S:man.
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Ne jotka edes jossain mielessd ovat kisittidneet ettd Jumala on
heiddn ympérillddn, heissi ja kaikessa, kykenevit myos oival-
tamaan, kuinka jokin paikka tai esine voi tulla “pyhdksi”, kun
taméd ikuinen kaikkiallinen Lésndolo tulee ikddn kuin hiukan
ulkokohtaisemmaksi, niin ettd Hénet voivat tuntea sellaisetkin,
jotka eivit tavallisissa oloissa tunne Hanen kaikkialla oloaan.
Tédmin saa tavallisesti aikaan joku korkealle kehittynyt ihmi-
nen, jonka hienot ruumiit vastaavat tajunnan hienompiin vérah-
telyihin. Sellainen ihminen voi tai hinen kauttaan voidaan vuo-
dattaa henkistd voimaa ja tdimd voima yhdistyy silloin hdnen
omaan puhtaaseen elollis-magnetismiinsa. Silloin hin voi vuo-
dattaa sitd johonkin esineeseen, jolloin sen eetteri ja hienom-
mat ruumiit tulevat viritetyiksi hénen viréhtelyittensd mukaan,
niin kuin ennen olemme selittidneet, ja sitd paitsi siind oleva Ju-
maluus voi helpommin ilmetd. Sellainen esine tulee magneti-
soiduksi, ja jos tdimi on tehty voimaperdisesti, tulee itse esine
magneettiseksi keskukseksi, joka vuorostaan voi magnetisoida
niitd, jotka sitd ldhestyvit. Niin hdn sdhkolla kyllastetty kappa-
lekin tekee sdahkoisiksi, muut kappaleet, joiden ldheisyyteen se
asetetaan.

Esine, joka tilld tavoin on ’pyhitetty”, on suureksi avuksi ru-
koukselle ja mietiskelylle. Rukoilijan hienot ruumiit mukautu-
vat sen korkeisiin vardhtelyihin, ja hin huomaa olevansa levol-
linen, tyyni, rauhallinen ilman omaa ponnistustaan. Hén joutuu
sellaiseen tilaan, jossa rukoileminen ja mietiskely kdy helpoksi
ja tulokselliseksi eikd tunnu raskaalta ja kuivalta, ja ennen vas-
tenmielinen sielun ponnistus tulee huomaamatta mieluisaksi.
Jos tuo esine on jonkun pyhin henkilon kuva — ristiinnaulittu,
madonna lapsineen, enkeli tai pyhimys — on siitd vield enem-
min hyotyd. Jos kuvatun olennon magnetismi on valettu ku-
vaan asianmukaisella voimasanalla ja voimamerkilld, hin voi
uudistaa titd magnetismia tarvitsematta liiaksi kuluttaa henkis-
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td voimaa, ja hdn voi siten vaikuttaa rukoilijaan, jopa ndyttdy-
tydkin kuvan kautta, vaikkei hdn muuten olisi voinut sitéd tehda.
Henkisessd maailmassa noudatetaan nédet voimien sddstdmistd
ja usein vuodatetaan pienikin miird voimaa, milloin suurem-
man voimamadrin jakaminen ei olisi sallittua.

Naitd samoja okkultisia lakeja soveltamalla voidaan selittda
kaikkien vihittyjen eli pyhitettyjen esineiden kdytt6 — pyhdin
jaannosten, amulettien yms. Ne ovat kaikki magnetisoituja ja
enemman tai vihemmain voimakkaita tai hyodyttomid sen mu-
kaan, millainen on ollut magnetisoijan tieto, puhtaus ja henki-
SYYSs.

Paikat voivat samaten tulla pyhiksi sen johdosta, ettd niissd
asuu pyhid ihmisié, joiden puhdas magnetismi siteilee heisti ja
virittdd koko ilmapiirin rauhoittavasti véardhtelemddn. Joskus
pyhét miehet tai korkeampien maailmoiden olennot suorastaan
magnetisoivat jonkin paikan, niin kuin neljannessd evankeliu-
missa kerrotaan enkelistd, joka tietylld ajalla tuli ja kosketti ve-
teen antaen sille parantavan voiman (Joh. 5:4). Sellaisissa pai-
koissa vélinpitiméttomit maailmalliset ihmisetkin toisinaan
tuntevat siunaavan vaikutuksen; he tulevat hetkeksi lempedam-
miksi ja tuntevat vetdymystd korkeampiin asioihin. Jumalalli-
nen eldmai koettaa aina joka ihmisessd pddstd muodosta voitolle
ja muovailla sitd itsensd ilmaisuksi. On helppo nihdé, kuinka
paljon apua on eldmissa siitd, ettd muoto joutuu vardhtelemiin
myotituntoisesti jonkun korkeamman olennon mukaan ja saa
omiin ponnistuksiinsa tukea suuremmalta voimalta. Timén vai-
kutuksen ulkonainen merkki on tyyneys ja rauha, mieli paédsee
levottomuudestaan, sydén huolestaan. Jokainen joka tarkkailee
itseddn, huomaa, etti muutamat paikat ovat enemmén omiansa
edistdiméédn tyyneyttd, mietiskelyd, uskonnollista ajattelua, ju-
malanpalvelusta kuin muut paikat. Sellaisessa huoneessa, sel-
laisessa rakennuksessa, missd on ollut paljon maailmallisia aja-

223



tuksia, kevytmielistd keskustelua, tavallisen arkieldmén hydri-
ndd, on paljon vaikeampi saada mieltd rauhoittumaan ja ajatus-
ta keskitetyksi kuin sellaisessa paikassa, missd on harjoitettu
uskonnollista ajattelua vuodesta vuoteen, vuosisadasta vuosisa-
taan. Sielld mieli huomaamatta hiljenee ja tyyntyy, ja se mika
edellisesséd paikassa olisi vaatinut kovaa ponnistusta, tapahtuu
toisessa paikassa ilman vaikeutta.

Téssd on jarkevé peruste sille, miksi syntyy pyhid paikkoja, joi-
hin tehddan toivioretkié tai joihin joksikin ajaksi sulkeudutaan
yksindisyyden kaipuusta. Thminen kédntyy sisddnpéin etsidk-
seen sisdistd Jumalaa, ja héntd auttaa silloin tuhansien muiden
luoma ilmapiiri, kun he ennen hédnté ovat samaa etsineet samas-
sa paikassa. Paitsi sitd magneettista voimaa, jonka yksityinen
pyhimys tai joku suuri ndkyméattdman maailman olento on siel-
14 kdydessdin aikaansaanut, jokainen joka tulee paikalle sydin
tdynnd kunnioitusta ja hartautta ja mukautuu sen vérdhtelyihin,
vahvistaa noita virdhtelyjd omalla eldamailldén ja jattdd paikan
paremmaksi kuin se oli hinen sinne tullessaan.

Magneettinen voima haihtuu hiljalleen, ja pyhi esine tai paikka
kadottaa védhitellen magnetisminsa, jos se hyldtddn. Mutta se
saa lisdd magnetismia, jos sitd kdytetdin tai sielld kdyddén. Sitd
paitsi tietiméttomén pilkkaajan ldsndolo vahingoittaa sellaisia
kappaleita ja paikkoja aiheuttamalla vastakkaisia vérdhtelyjd,
jotka heikentévét siind ennestddn olevia. Niin kuin &éniaallon
voi kohdata toinen aalto ja tehdd sen tyhjdksi, jolloin syntyy
hiljaisuus, samaten pilkallisen ajatuksen virdhtelyt heikontavat
tai tuhoavat kunnioittavien ja rakastavien ihmisten vérdhtelyt.
Aikaansaatu vaikutus riippuu tietysti virdhtelyjen voimasta,
mutta huonot vérdhtelyt eivit voi olla vaikuttamatta, silld vi-
rahtelylait ovat samat korkeammissa maailmoissa kuin fyysi-
sessd, ja ajatusvérdhtelyt ovat todellisten voimien ilmausta.
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Nyt on varmaankin kdynyt selville, mistd syystd kirkkoja, ru-
koushuoneita, hautausmaita yms. vihitdidn ja mitd vihkiminen
nithin vaikuttaa. Vihkimistoimitus ei ole ainoastaan jonkin pai-
kan julkinen médrddminen tiettyyn tarkoitukseen. Se on paikan
magnetisoimista kaikkien niiden hyddyksi, jotka sielld kayvit.
Silla nakyvdiset ja ndkymattomét maailmat ovat suhteissa kes-
kendin, toisiinsa kietoutuneita, ja se voi parhaiten palvella ni-
kyviistd, joka kykenee jakamaan ndkymattomiin voimia.
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Loppusanat

Olemme nyt tulleet suurta ainetta késittelevin pienen kirjan
loppuun ja olemme ainoastaan hiukan kohottaneet sen hunnun
lievettd, joka kétkee ikuisen totuuden neitseen ihmisten huoli-
mattomilta silmiltd. Ainoastaan héinen vaatteensa helma on
néhty, kullalla kirjailtu, jalokivin koristeltu. Mutta tdmékin vie-
nosti liehuessaan leyhkii taivaallisia tuoksuja ihanammista
maailmoista kuin meidédn. Mik4 aavistamaton thanuus avautui-
sikaan, jos huntu kokonaan kohotettaisiin ja nidkisimme juma-
lallisen didin kasvojen kirkkauden ja hénen sylissddn lapsen,
joka on itse Totuus! Sen lapsen edessd aina serafit kitkevét
painsi, kuka siis kuolevaisista voisi hinté katsoa ja eldd?

Mutta koska ihmisessd asuu Hinen todellinen Itsensd, niin
kuka estdd héntd padsemasta esiripun taakse ja ndikemaéstd “’kas-
voista kasvoihin Herran kunnian”? Tallin luolasta korkeimpaan
taivaaseen, se oli lihaksi tulleen Sanan polku ja tunnettiin Ris-
tin Tien nimelld. Ne jotka ovat ihmisyydestd osallisia, ovat
myos osallisia jumaluudesta ja voivat kulkea siind, missd Han
on kulkenut. ”Mit4 Sini olet, sitd olen mind.”

Rauha kaikille olennoille.
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