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1.
ENNEN KRISTUSTA.

Ennen teosofis-kristosofista sanomaa oli ylei-
seni kisitykseni linsimailla, etti wvain taalld,
kristikunnassa, tiedettiin Jumalasta — muu maail-
ma eli pakanuuden pimeydessi.

Meilld oli perdti suppea, kaavamainen kisitys
elimistd. Jumala oli luonut maailman — niin
meille opetettiin — noin 6000 vuotta sitten.
Kaikki piti oleman hyvin tehty, mutta sittenkin
tapahtui onnettomuus, syntiinlankeemus, jolloin
ithmiskunta joutui kuoleman ja kadotuksen val-
taan; jossa sitd uhkasi loputon piina.

Talloin Jumala otti erikoiseen suojelukseensa
Juudan eli Israelin kansan siinid tarkoituksessa,
ettdi Jumalan Poika syntyisi siihen kansaan, ja
ettd jarjestyisi pelastus ihmiskunnalle.  Niin
sitten tapahtuikin. Syntyi Jeesus Natsarealainen
— jonka roofnalainen maaherra juutalaisten vaa-
timuksesta ja heiddn ahdistamanaan tuomitsi
ristiinnaulittavaksi. Ja sitten meille selitettiin
ettd tdssi verisessi toimituksessa suoritettiin
se sovitusuhri, jossa ihmiskunnan ja Jumalan
viliset rikkoutuneet suhteet sovitettiin — kui-
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tenkin niin, etti ihminen uskossa omistaa itsel-
leen ndin tapahtuneen sovituksen. Ellei ihminen
oikeassa uskossa tiatd sovitusta itselleen omista,
joutuu hin sittenkin loputtomaan piinaan. Kirkot
puolestaan olivat kdyneet tavattoman verisid
sotia péastikseen varmuuteen siitd, mikd oli
tuo oikea usko.

Niin on eletty jo ldahes pari tuhatta vuotta.
Noin vuodesta 325, jolloin kristillisyys vajosi
valtiokirkoksi, kristikunta on levittinyt seki
uskoaan ettd hallitsevaa valtaansa laajalle ympari
maapallon. Kristityt ovat voineet ylpeillen lyoda
rintoihinsa ja sanoa: »ettek6é nie, ettd me kris-
tityt kansat olemme erikoisesti valittuja ja Ju-
malan suosimia, silli Jumala on antanut maail-
man muut kansat meiddn valtaamme ja hallin-
toomme.»

Joudummekin kysymiin: miki oli oleva kris-
tillisyyden tunnnusmerkki? Oliko se siini, ettd
Europan kansat ovat armeijoineen valloittaneet
ja pitdneet orjuudessaan tai ainakin epiitsenii-
syydessi Aasian ja Afrikan kansoja? Jos ndin
olisi, silloin ainakin Japani on jo saavuttamaisil-
laan tunnustetun tasavertaisuuden, ellei erdissi
suhteissa etevimmyydenkin, kristittyjen kanso-
jen rinnalla jumalan suosiossa.

Meiddn ei tarvitse olla erikoisen syvillisid
ajattelijoita oivaltaaksemme, etti meidin on
kidytettdvd aivan toisia mittapuita kristillisyytta
arvioidessamme. Muistammehan Jeesuksen sel-
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vasti sanovan: »Te tieditte, ettdi kansojen ruh-
tinaat herroina niitd hallitsevat, ja etti mahtavat
kayttivit valtaansa niitd kohtaan. Niin ei
ole teiddn kesken, vaan joka teidin keskuudes-
sanne tahtoo tulla suureksi, hin olkoon teidin
palvelijanne, ja joka teiddn keskuudessanne tahtoo
olla ensimmdiinen, hin olkoon teidan kiskyldi-
senney jne. Teosofeina meiddn tidytyykin sanoa
niin: vaikka Kristus on astunut ihmiskuntaan,
ja vaikka linsimaat ovat nimellisesti omaksuneet
Kristuksen, niin kirkollinen kristikuntakaan ei
vield ole astunut Kristukseen, ei omaksunut
Kristuksen oppia, sitd oppia, mikd vuorisaar-
nassa on esitetty. Kaytinnollisesti katsoen
kristikuntakin kirkkoineen eldd ajassa ennen
Jeesus Kristusta.

Asioiden selvittely onkin aloitettava kokonaan
toiselta kannalta. Ja teosofis-kristosofinen sanoma
tulee meille tdssd avuksi. Saamme kuulla kehit-
tyvastd ihmiskunnasta. Maailma ei suinkaan
luotu tyhjastd noin 6000 vuotta sitten. Nykyi-
nen neljds luomispidivikin on toiminut jo noin
300 miljoonaa vuotta. Salaisessa Opissa kerro-
taan, ettdi nykyinen indoeuropalainen juurirotu
pantiin alulle noin miljoona vuotta sitten. Nel-
jannen juurirodun idksi lasketaan noin 5 miljoo-
naa vuotta. Kolmannen juurirodun ik# olisi noin
36 milj. vuotta. Samassa kolmannessa juuriro-
dussa nykyinen ihmiskunta alkoi varsinaisen
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inhimillisen kehityksensi, ja on siiti kulunut
noin 184 milj. vuotta. Siti ennen olivat toinen ja
ensimmiinen juurirotu, jotka olivat eetterisid,
eivitki vield fyysillis-kemiallisia. Toisen juuri-
rodun idksi on laskettu 103 milj. ja ensimmdiisen
juurirodun idksi 170 miljoonaa vuotta.

Tamin ohella on huomattava, etteivit kaikki
ihmiset ole samalla hetkells aloittaneet inhimillista
kehitystdin. Eivitkd he kaikki ole yhtad uutte-
rasti ponnistaneet inhimillisen kehityksen tielld.
Monet kulkevat kirkkojen lavealla tielld, joka
vie kuolemaan, kuolemaan ja pakolliseen jilleen-
syntymiin. Suuret joukot eivit kulje millddn
tielld, eivit edes kirkkojen lavealla tielld. Harvat
kulkevat Mestareiden esittimailli kaidalla tielld,
vuorisaarnan opetuksen tielld, silli tielld, joka
vie sisille taivasten wvaltakunnan, Valkoisen Vel-
jeskunnan eldmidn.

Tami on teosofis-kristosofinen toteamus. Siita
voimme asiallisesti jatkaa niin elimissimme
kuin tutkimuksissamme. Menniksemme eteen-
piin toteamme edelleen, ettd varhaisesta kehityk-
sestd alkaen, miljoonia vuosia sitten, ihmiskunnan
keskuudessa on elinyt suuria tietjid, profeettoja,
jotka alkuaan tulivat toisilta tihdiltd: Merkuriuk-
selta, Venukselta ja Auringosta. He ovat tehneet
miti ovat voineet ihmiskunnan kasvattamiseksi.
Kehityksen kuluessa on muodostunut rotuja,
kansoja ja sivistyksid. Totuus on, ettdi kaikki
kansat, jotka ovat luoneet sivistystd, ovat olleet
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»valittuja kansoja» siten, ettid niiden nikymitts-
ménd johtajana on ollut joku korkea enkeli,
deeva, kansallishaltia. Niinpd Suomen kansan
deeva-johtajaa, kansallishaltiaa, nimitetiin Vii-
nimoéiseksi. Pekka Ervast opettaa, etti Viini-
moinen on Kristuksen palvelija ja seuraaja, joka
tahtoisi johdattaa kansaansa Kristuksen eli vuori-
saarnan opin tietd. Tami taas edellyttdi, ettd
kansassa eldd henkinen valiojoukko, tietdjien
joukko, joka tietoisesti tekee tyotd Kristuksen
opetuksen seuraamisessa. Pekka Ervast sanookin
nimenomaan, etti kansa, jonka keskuudessa ei el
tietajid, se kansa on tuomittu kuolemaan.

Tastd kansan henkisesti valiojoukosta tulem-
mekin sithen yleismaailmalliseen Valittuun Kan-
saan, jonka uskontojen suuret keskushenkilst,
sellaiset kuin Jeesus, Orpheus, Hermes, Zarathust-
ra, Krisna, Mooses, Pythagoras jne. muodosta-
vat, he ja heiddn suuret apostolinsa. Tulemme
Salaiseen eli Valkoiseen Veljeskuntaan. He ovat
ottaneet oppilaikseen kehittyneempii yksiloitd
tdstd ihmiskunnasta. Heidin toimestaan on
perustettu Mysteerio-kouluja vanhojen sivistys-
kansojen keskuuteen.  Sellaisia oli vanhassa
Kreikassa ja muinaisessa Egyptissid. Jaloimmat,
vakavimmat, uhrautuvaisimmat yksilot pddsivit
noihin mysteerio-opistoihin, ja heistd kasvatettiin
ihmiskunnan tulevia auttajia.

Suuri ihmiskunta kansoineen, rotuineen, si-
vistyksineen ja alemman laatuisine, enimmikseen
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alennettuine, ellemme sanoisi rappeutuneine us-
kontoineen ja jumal-kisitteineen kdvi omaa kou-
luaan, monesti kiivaastikin vastustaen suurim-
pien tietdjien ty6td. Kansan suuret joukot saivat
kasvatusta ja opetusta yhteiskunnallisen eldmén
erilaisissa tehtidvissi. Tiedon ja moninaisen tai-
don ohella kehittyi myoskin luonne. Iuonne tuli
nikyviin sekd velvollisuuksiensa uutterassa tayt-
tdmisessd ettd uhrautumisessa toisten hyviksi.
Ruumiillinen uhrautuminen nikyi aluksi siinig,
ettd naiset uhrautuivat diteini ja miehet isdni,
perheensid huoltajana. Tami uhrautuminen laa-
jeni perheen ulkopuolelle suvun, heimon ja kansan
hyviksi. Vksilollisesti se ilmeni siten, etti voi-
makkaammat uhrautuivat heikompien turvaksi
ja suojaksi. Siten kehitettiin ritarillista luonnetta.
Ritarit suojelivat yksildoiden ja kotien rauhaa
sekd petojen etti raakalaisten hydkkidyksilta.
He tunsivat velvollisuudekseen panna henkensd
alttiiksi pelastaakseen ihmisid esim. palavasta
huoneesta tai hukkumasta veteen.

Taten muodostui kuin itsestiin olotila, josta
mythemmin aste asteelta kehittyi sekin toimi,
joka nykyidin tunnetaan sotalaitoksena. Mutta
sotalaitos on saanut alkuperiisyydestidn koko-
naan toisen luonteen. Alkuperdistd ritari- eli
sotilasryhm#d voimme paremminkin verrata ny-
kyaikaiseen poliisilaitokseen. Poliisilaitoksen teh-
tivinihin on nimenomaan turvata kotien ja
yksildiden ja yhteiskunnan rauhaa ja turvalli-
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suutta, pitden rikolliset ainekset kurissa ja jar-
jestyksessd.  Selvdd on myds, ettd tdllaiseen
ritarijoukkoon tultiin luonnollisen luonteen kas-
vamisen kautta. Jos joku pani eldminsi alttiiksi
turvatakseen kotien ja yhteiskunnan rauhaa, oli
hinen tekonsa uhrin luontoinen vain silld edelly-
tykselld, ettd héan teki sen vapaaehtoisesti, oman
ritarillisen Iluonteensa kannustamana.

Voimme siis sanoa, etti tuollainen ritarillinen,
sanoisimmeko sotilaallinen uhrautuminen, ruu-
miillisen elaminsd alttiiksi paneminen, muodosti
ensimmadisen tavoiteltavan siveellisen voittokruu-
nun ihmisen luonteessa. Kun ritarit muinaisina
aikoina tuollatavoin uhrautuen kuolivat joko
petojen tai raakalaisten tai rikollisten hydkkiyk-
sid torjuessaan, tai pelastaessaan ihmisii esim.
palavasta talosta tai hukkumasta veteen, tai
muusta hengenvaarasta, kasvatti se heiddn per-
soonalliseen luonteeseensa rohkeutta, uljuutta,
kuoleman yli menevidd uhrautuvaisuutta. Kun
he sitten aikanaan, korkeamman mindnsi kautta,
syntyivit jilleen lapsiksi ruumiilliseen eldméiin,
tarjoutui heille uusi ihanne, toisenlaisen eliméin-
kruunun tavoittelu. On luonnollista, ettd entinen
ihanne heiddn kohdaltaan menetti kasvattavan
merkityksensd. Jos he edelleen jatkoivat entiseen
tapaan, taistellen ja kaatuen sotilaina, ei se endi
vienyt ehjasti eteenpdin heiddn luonteensa si-
veellista kehitystd.  Pidinvastoin he alkoivat
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kiertda kehissi. Heiddn luonteeseensa ilmestyi
sardja, sirkyneisyytti, siveellisid ristiriitoja. Jat-
kaessaan sotilasuhria he eivit endd olleet siveel-
lisesti ehjid luonteita. Vaistomaisesti he kaipasi-
vat uutta ihannetta, uutta opettavaa liksyid
elamin koulussa.

Heridd kysymys: tarjoutuiko heille uusi ihanne,
uusi liksy? Tietenkin. Ellei niin olisi ollut, sil-
loinhan heidin jatkuva syntymisensi tahin maail-
maan olisi ollut tarpeetonta ja tarkoituksetonta.
Lankeaa luonnostaan, etti ensimmiisen ritari-
kruunun saavuttaneille tarjoutui uusi liksy. Ja
mikd oli tdmd ldksy? Liksy oli siind, ettd he
saivat oppia kuolemaan toisella tavalla: kuole-
maan pois tietimittomyydesti, pois kuolevaisen
persoonallisuuden rajoituksesta.

Tallaiseen kuolemiseen, tillaisen kuoleman har-
jaantumiseen nuo entisajan sotilasritariuden saa-
vuttaneet yksilot saivat tilaisuuden juuri noissa
entisajan Mysteerio-opistoissa. Niinpd muinaisen
Egyptin pyramidi sisdlsi tuollaisen Mysteerio-
koulun. Tavalliset tutkijat otaksuvat, ettd
pyramidit olivat vain kuninkaitten hautakam-
mioita. Tuo on pintapuolista ajattelua. Emmehan
ajattele, etti esim. Turun tuomiokirkko, tai
jotkut muut vanhat kirkot olisivat rakennetut
joidenkin historiallisten henkildiden hautakam-
mioiksi, vaikkakin niihin on tullut kitketyiksi
muutamien ihmisten maalliset jainnokset. Egyp-
tin pyramideja voidaan kyllikin pitds vhautakam-
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mioina» symboolisessa mielessi: ritarisielut saivat
sielld tilaisuuden harjaantua vakavassa itsekasva-
tuksessa, joka askel askeleelta johdatti heidit
kuoleman vakavaan vihkimykseen. Vihkimykses-
sddan he kuolivat maailmalle, sokealle uskolle ja
tietimittomyydelle, mutta elivit sitten kuole-
man ja elimidn yhdistineinid henkisini tiet4jini.

Jo padsytutkinto oli erikoinen. Siinid kysyttiin
ennen kaikkea siveellisen luonteen vakavuutta.
Jamblikhoksen mukaan Pekka Ervast antaa siitd
asiallisen, asiantuntijana asiallisen kuvauksen
kirjassaan »Suuret wuskonnoty. Mysteerioihin
pyrkija kiavi aluksi ldpi vertauskuvalliset maa-,
tuli- ja vesikokeet. Ensimmdisistd kuulusteluista
suoriuduttuaan pyrkiji kuljetettiin pitkid, mut-
kikkaita kidytdvia myOten suureen saliin, joka
oli taynni kookkaita kuvapatsaita, joilla kaikilla
oli eldinten pad. Tistd salista avautui ovi mys-
teerioihin: pitkdn, pimedn maanalaisen kiytiavin
suu. Papit poistuivat, sulkien suuren salin ovet
kaikuvalla jyskeelldi. Pyrkiji 1ihti ryomimisn
pieni lamppu kidessidn. Vihdoin kéaytdvi
pdattyi avaraan tynnyriin, jonka seindin haka-
tut kiviportaat johdattivat alaspdin kaivon par-
taalle. Siihen loppui tie, siind oli pohjaton kaivo,
jossa lampunkaan valolla ei nihnyt mitd4n.
Mutta tutkittuaan lampullaan huomasi pyrkija
kidensijan ja ylempidni toiset portaat. Voimiaan
ponnistaen hdn padsi portaille, kulki ylospéin ja
saapui uuteen huoneeseen.
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Hin oli lapikdynyt maakokeen. Téstd hinet
vietiin suureen saliin, tiynni ihania kuvapatsaita,
jotka oli merkitty eri kirjaimella ja numerolla
ja joiden merkitystd pappi pyrkijille selitti.
Pyrkijille ne olivat kidsittimittomii, mutta hi-
nelle viitattiin pitkdd, pimedd kaytdvad, jonka
toisessa paidssi jyski loimuava tuli. Kokelas
peldstyy ndenniisesti varmaa kuolemaa. Mutta
varovaisesti edettydian hin huomaa, etti tuli
olikin taitavalla koneistolla aikaansaatu harha-
naky. Tastd lapdistydan hidn kauhistuu nidhdes-
sddn seisovansa mustan lammikon partaalla.
Vritettyddn ja padstyddn ylos toiselle rannalle
hin joutuu ystdvallisten palvelijain kisiin, jotka
kantavat hinet ylellisesti sisustettuun huoneeseen,
peseviit ja hierovat, asettavat mukavalle vuoteelle.
Hin jad yksin. Sitten rupeaa dkkii kuulumaan
soittoa, kaihoisaa, kaukaa tulevaa, niin kaihoa
tiynni, ettd kokelaan mieleen nousee kaikenlaisia
kuvia onnellisesta elimistd maailmassa. VYht-
akkii hinen edessddn seisoo toista sukupuolta
oleva lumooja, nuori kaunis nubialainen tyttd,
ja sanoo: »nyt sind, joka olet niin paljon kokenut,
virkistd itsedsi tdlld juomallay  Tyttd istuu
hinen viereensi ja katsoo hinti lumoavin kat-
sein. ‘TAlloin saattoi tapahtua, ettd nuori koke-
las kietoi kisivartensa tyton ympdrille ja joi.
Mutta siihen hidnen kokeensa padttyykin. Juoma
juovuttaa hinet heti syvddn uneen, ja kun hin
herdi, seisoo hinen edessddn hierofantti ja sanoo:
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»onnellisesti sind kdvit lapi maan, tulen ja veden
koetukset, mutta itsedsi et voittanut. Nyt olet
pyramidin orja. Ulos tdiltdi et piidse meidin
salaisuuksiamme kertomaan.» Ja niin tapahtuu.
Mutta jos hian hilliten itsensi tyontdi luotaan
lumoojan ja pikarin, silloin heti ilmestyvit
papit ja tervehtivdt hintd: sterve, sini tuleva
vihitty.»

Taman jalkeen kokelas tuli Mysteerion varsi-
naiseksi oppilaaksi. Hin tutki vapaasti ja itse-
ndisesti. Vihdoin hin valmistui ensimmiiseen
vihkimykseen. Hinet vietiin vihkimysluolaan,
jossa vaipui syviddn transsiin, ollen siini kolme
vuorokautta. Tdni aikana hin tajuntana liikkui
ndkymdittomaissd maailmassa, wvainajien valta-
kunnassa. Hén sai havainnollista opetusta. Hin
sai kokea ja nahdi, mihin vie eldimellinen raa-
kuus, ja mihin vie sellainen kauneus, joka kui-
tenkin on ytimeltddn itsekdstd. Sentihden hin
nyt, vihkimyksensi jialkeen, kieltdytyi niistd
molemmista. Se oli hinen jatkuvaa persoonallista
kuolemaansa alemmalle elimille, mutta samalla
jatkuvaa syntymistd ja ylosnousemista korkeam-
malle elimille.

Sekd kuoleman etti jilleensyntymisen salaisuus
sal titen kiytdnnollisen, ainakin alustavasti rat-
kaisevan selvityksensd. Vihitty oli vihitellen
kuin kuollut, kuollut tietimittomyyden ja itsek-
kyyden elimaille, mutta samalla jilleensyntynyt
tietoiselle, epiitsekkidlle henkiselle elimaille.

2
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Voimmekin syystd kysya: tarvitsiko hinen enidid
harjoitella uhrautumista sotatehtivissd? Ei, se
ei ollut tarpeellista. Hinen eldminsid ja tyonsa
sellaisenaan oli uhrautumista Jumalalle ja ihmi-
sille. Ei uhrautumista siten kuin tietimiton
maailma tahtoo, vaan uhrautumista siten kuin
Jumala tahtoo.

Tami oli siis toinen ritarikruunu. Jos so-
dassa ruumiinsa uhraamista saatettiin sanoa
ensimmiiseksi siveellisen ritariuden kruunuksi,
niin vihkimyksessi tietoiseksi tullutta Jumalalle
ja ihmiskunnalle uhrautuvaa ja palvelevaa eld-
mii voitaisiin nimittia toiseksi, edellistd suu-
remmaksi ritarikruunuksi. Silli edellinen oli
omistettu Kuolemalle, jilkimmdiinen Elimille,
ja Elimi on suurempi Kuolemaa.

Nyt tulemme tirkeddn asiaan, siithen suurim-
paan ritariuden kruunuun, miki ennen Kristusta,
ennen historiallista Jeesus Kristusta saavutettiin.
Tidmi suurimman ritarikruunun saavuttanut ih-
minen ennen Kristusta oli ruhtinas Siddhartha
Gotama, sittemmin tunnettu nimelli Buddha.
Voimme sanoa, etti Buddhassa Mysteerio tuli
ensikerran julkiseksi, tdysin eliviksi ja tietoi-
seksi. Hin ldpidisi voittajana kokonaan tdmin
planeetan silloisen eliminkoulun. Han saavutti
sellaisen #lyllis-siveellisen valistuksen ja tdydelli-
syyden, etti hidn osasi kieltiytya kaikesta,
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kaikesta mitd timi planeetta silloisessa tilassaan
saattoi tarjota.

Tami oli Buddhan suuri voitto, timi nike-
viin tietoon perustuva kieltiytyminen. Samalla
Buddha kuitenkin saavutti toisen, edellistikin
suuremman voiton: hidn uhrautui opastamaan
ihmisid sithen vapautumisen pddmidrdin, minki
lhidn itse oli saavuttanut. Se oli hdnen vapahtaja-
kruununsa. Téssd opettaja- ja vapahtajatehtid-
viassdin Buddha turvautui yksinomaan &lyllis-
siveelliseen kasvatustybhon. Hénen pddmidrd-
ndan oli valistaa ihmisid, jotta he jokainen itse
kykenisivit ratkaisemaan elimin pulman Budd-
han tavalla. Buddha — omaan kokemukseensa
nojaten — luotti yksinomaan valistukseen, dlyllis-
siveelliseen opetus- ja kasvatustychon. Kaikki
vikivalta- ja pakkokeinot Buddha hylkisi. Hin
hylkdsi sodan. Téten Buddha oli se ihminen, joka
ensimméisend ja tdydellisesti voitti pahan koulun.

Niin pitkille ihmiskunta oli voittoisassa kehi-
tyksessddn pddssyt jo ennen Jeesus Kristusta.



2.
KRISTUKSEN JALKEEN.

Edellisestd huomasimme, etti ihmiskunta kiy
kehittyvii koulua. FEi vain ihminen kehity, vaan
itse Koulukin kehittyy. Kaikki kehittyy, kasvaa
ja tiydellistyy. Ensimmadiseni dlyllis-siveellisend
kruununa on pidetty alkuperdistd sotilasuhria.
Pidpaino ei ollut siind, ettd ihmiset surmasivat
toisiaan, vaan siind, ettd ritarit panivat oman
ruumiinsa alttiiksi toisia, heikompia tukeakseen
ja auttaakseen. Siksi alkuperdinen ritarijoukko
vastasi paremmin nykyaikaista poliisilaitosta.

Toisena #lyllis-siveellisend kruununa on pidet-
tivi persoonallisuuden muystillistd kuolemaa, kuo-
lemaa pois tietimittomyydestd ja itsekkyydesti.
Tassd olivat suurten tietdjien perustamat Mys-
teeriokoulut apuna. Mysteerioissa pyrkiji suo-
ritti sellaisen treenauksen, koki sellaisen vihki-
myksen, joka vastasi tavallista kuolemaa ja jil-
leensyntymistd. Hin, vihitty, oli omassa ole-
muksessaan kuin elivd kuolleitten kirja, jollaisia
on loydetty egyptiliisistd haudoista, sanokaamme
muinaisten vihittyjen haudoista.

Kaiken tdmidn ohella saavutti siihenastisen
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suurimman eliminkruunun Gotama Buddha. Hi-
nen kruununsa oli kosmillis-planetaarinen. Hin
saavutti sellaisen #dlyllis-siveellisen tiydellisyyden,
sellaisen henkisen valaistuksen, etti hin saavutti
koko tdmin planeetan silloisesta jumalallisesta
johdosta sellaisen voiton, etti hin osasi kaikesta
kieltaytyd. Voimme nyt jilkeenpdin sanoa, ettd
Buddha pdisi tdydellisesti ulos pahan koulusta.
Buddha ei endd tarvinnut sellaista kokemusta,
minkd paha ja pahan koulu ihmiselle antaa.
Ettd Buddha todella voittajana selviytyi pahan
koulusta nikyy vuorostaan siinid, etti hin ei
kieltiytynyt hyvisti. Hinen uhrinsa on siini,
ettdi hin ryhtyi opettamaan ihmisille Hyvin
Tain tietd, vapauttamisen tieti. Tassi oli hinen
vapahtaja-kruununsa. Hyvdn lain tieti ei kul-
jeta tekemilld pahaa. Tarkoitus ei pyhitd kei-
noja. Siksi Buddha hylkisi kaikki pakkokeinot,
kaiken vikivallan ja sodan. Niinikdin hin hyl-
kisi kaiken sokean uskon. Hin hylkisi kaikki
taikauskoiset keinot, uskomukset ja sepitykset.
Ainoa keino oli jirjellinen ja kidytannollinen tu-
tustuminen ja syventyminen hyviin lakiin, ja
sen seuraaminen, seuraaminen ajattelussaan ja
toiminnassaan. Vain sellainen jumalallisesti lail-
linen menetelmd johti vapauteen, nirvaanaan,
enkelten ja jumalien kaltaiseen harmooniseen
toimintaan.

Kun niin pitkille oli piisty jo ennen kristil-
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listd aikaa -— Buddhahan eli noin 600 vuotta
ennen Kristusta —, niin nousee kysymys: mitd
uutta Jeesus Kristus saattoi tuoda? Missd suh-
teessa Elimidn Koulu Kristuksen kautta taydel-
listyi?

Luonnollisesti timid seikka esiintyy Jeesuksen
omassa opetuksessa. Voimme kysyd: mistd
erikoisesta asiasta Jeesus moittii omia aikalaisiaan?
Tédssd suhteessa huomaamme selvin eron esim.
Johannes Kastajan ja Jeesus Kristuksen vélilld.
Johannes Kastaja kuuluu vield vanhaan liittoon.
Han on parannuksen saarnaaja, kehoittaen aika-
laisiaan luopumaan epirehellisyydesti, eldimelli-
sestda aistillisuudesta ja raakuudesta. Kaikkea
titi Jeesus Kristus ei tullut kumoamaan, ei
mitittomaksi tekemiddn.  Se kuului edelleen
sithen auttamis- ja kasvatustyohon, jossa Buddha
aikanaan oli saavuttanut ennityksen. Mutta se
puute, johon Jeesus opetuksessaan erikoisesti
koskettaa, on ihmisten itsekkyys, rakkaudetiomuus.

Tami seikka ja sen merkitys ja kantavuus on
kylld ymmirrettivissi. Buddha avasi ihmiskun-
nalle tien pois pahan koulusta: omalla opetuksel-
laan ja esimerkillddn hin ndytti, ettd ihminen voi
olla tekemdtti pahaa. FEsimerkilliin ja opetuk-
sellaan Buddha osoitti, ettd ihminen voi olla
tekemittd pahaa pahassa tarkoituksessa ja ih-
minen voi olla tekemitti pahaa hyvissikiin
tarkoituksessa. Siksi hidn hylkisi sodan ja viki-
vallan hyvissidkddn tarkoituksessa. Nyt tuli Jee-
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sus Kristus ja syvensi ihmiskunnan keskuudessa
Hyvin Koulun. Hin tuli panemaan alkuun uutta
ithmistyyppid. Siksi hdntd onkin joskus sanottu
toiseksi Aatamiksi. On kuin Elimi Jeesuksen
kautta sanoisi: »nyt te ihmiset, ainakin jotkut
teiddn joukostanne, olette ratkaisseet pahuuden
pulman, olette saavuttaneet taidon eldd teke-
miattd pahaa, tekemittd pahaa pahassa tai hy-
vissd tarkoituksessa; te olette siten joutumassa
pois inhimillisen eldmidn ndyttamoltd; mutta
nyt teille avautuu Hyvian Koulu, rakkauden
koulu, ja se tuo teiddt takaisin entistid intensii-
visempadn eldmiin tdmin maan padlld. Silla
vaikka te jo — ainakin jotkut teisti — kykeni-
sitte kieltdiytymidn pahasta, pahan tekemisests,
niin ei ole sanottu, etti te kykenisitte elimidn
hyvissd. Silld teissi el ole rakkautta, te ette
kykene rakastamaan. Siksi teidin ja meidin
kaikkien liksymme ja tehtdvimme nyt ja tdsti
eteenpdin onkin: oppikaa rakastamaan, rakasta-
maan eldmii, rakastamaan Jumalaa, henkenne
Isdd, ja toinen toisianne.n

Tahin on lisdttivi, ettd timi ei ollut ainoas-
taan Jeesuksen opillinen sanoma, vaan sen
pohjana oli se kosmillinen tapahtuma, etti
Jeesus Natsarenuksessa ruumiillistui Jumala rak-
kautena ennen kokemattomalla, ennen saavutta-
mattomalla tavalla. Juuri tidmid kosmillinen
tapahtuma on Jeesuksen opetuksen ldhtSkohta,
pohja ja perustus. Ihminen voi oppia rakasta-
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maan. Siiti Jeesus omassa toiminnassaan antoi
esimerkin.  Joskus hin nimenomaan sanookin
antavansa esimerkin.  Hsimerkin vuoksi hidn
kerran pesee oppilaittensa jalat. Niinpd hin
antaa uuden kiaskynkin, jossa hidn nimenomaan
kehoittaa oppilaitaan rakastamaan toisiaan silld
rakkaudella, jolla hin, Jeesus, oli heitd rakastanut,
Hian asettaa ihmisille, oppilailleen, saman pii-
miirin, saman ihanteen kuin miki hinelld itsel-
lain on ollut, ja minkd hidn on saavuttanut:
sisdisen yhteyden taivaalliseen Isiin. Eikd hin
vain itseddn aseta padméadriksi, vaan padmia-
riksi hdn asettaa sen tidydellisyyden, mikd on
taivaallisella Isiallimme. Hin antaa oppilailleen
neuvoja, ohjeita ja kidskyji.  Vuorisaarnassa
hin antaa erikoisesti viisi yksityiskohtaista kis-
kyé ja sanoo niiden seuraajille: »néin ollen tulette
vield tdydellisiksi, niinkuin teiddn taivaallinen
Isinne on taydellinen».

Tamin kaiken — entisen lisiksi — Jeesus
Kristus on tuonut maailmaan. Hin on tuonut
maailmaan ja ihmiskuntaan Jumalan rakkautena.
Han on avannut rakkauden koulun, sellaisen
rakkauden koulun, joka perustuu, jonka edelly-
tykseni on totuus. Totuus vapauttaa, niinkuin
Jeesus sanoo. Totuus vapauttaa valheesta.
Totuus vapauttaa pahasta, jotta ihminen olisi
vapaa elimiddn rakkaudessa, rakkauden eli hyvin
koulussa. Pahasta vapautumisen kisky on eri-
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koisesti vuorisaarnan neljis kisky: Ald ole pahaa
vastaan. Ali vastusta karmallisia kidrsimyksidsi,
koska ne ovat seurauksia entisistd erehdyksistisi.
Aliks vastusta pahaa ihmistd, vaan ole itse
totuudessa hyvi, rakastavainen. Opi rakastamaan.
Opi siunaamaan pahaakin. Opi voittamaan paha
hyvilla: rettd tulisitte taivaallisen Isdnne po-
jiksi, silld hdn antaa aurinkonsa nousta niin pahain
yvli kuin hyvidinkin ja antaa sataa niin oikea-
kuin viidrimielisillekiny; niinkuin viidennessi kis-
kyssd sanotaan.

Tamd on asian myonteinen puoli. Jeesuksen
jilkeen ihmiset saattoivat asettua entisti enem-
mén rakkauden kannalle. Jumala rakkautena
auttoi heitd sikili kuin he itsekin yrittivit. Mutta
asiassa ilmeni myos kielteinen puoli. Ja tdmi
tuli olemaan siinid, etti itsekkyys, rakkaudetto-
muus, ajautui myds entistd voimakkaammin
esille. MyoOhemmin tidm# antoi aihetta myods
erddnlaiseen ruikuttelevaan kristillisyyteen, mil-
teipd syntisyydestddn kerskailuun. Vield myo-
hemmin tdmi puolestaan houkutteli karkeaan
sijaissovitusoppiin.  Kun ihmiset huomasivat
vaikeaksi vapautumisensa itsekkyydesti ja rak-
kaudettomuudesta, oli se omiansa houkuttele-
maan siihen suuntaan, etti he luopuivat kuole-
man vakavasta yrittdmisestikin. Oli houkutte-
levaa luopua yrittimistdkdin seurata vuori-
saarnan oppia — ja heittdi kaikki sijaissovitta-
jan hoidettavaksi. Ja niin syntyi, kehittyi ja
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aste asteelta kypsyi tuo kummallinen oppi, ettd
Kristus sovittikin ihmiskunnan synnit verikuole-
mallaan. Vihitellen luovuttiin kokonaan Kris-
tuksen vuorisaarnan opin seuraamisesta, luovut-
tiin niin opetuksessa kuin kdytannollisessd ela-
méassa. Seuraus tdstd on ollut, ettd kristikunnan
tila on pahentumistaan pahentunut. Kristitty-
jen tunnusmerkki oli oleva keskindinen rakkaus,
niinkuin Jeesus oli opettanut. Mutta kristillis-
ten kirkkojen ja kristillisten kansojen tunnus-
merkki onkin ollut keskinidinen kateus, viha,
sota ja verinen temmellys. On selvad, ettd
tillaiseen nimikristillisyyteen kohdistuvat tédy-
delld teholla ne Kristuksen sanat, jotka hin lau-
sti oman aikansa kirjanoppineille ja fariseuk-
sille: »voi teitd, kirjanoppineet ja fariseukset,
te ulkokullatut, kun suljette taivasten valtakun-
nan ihmisiltd! Silli itse te ette mene sisille,
ettekd salli memnossa olevien menni sisdller.
Ulos jddminen merkitsee, etti kristikunta ei
ole padssyt sisille sithen Kristus-draamaan, niihin
Kristus-kokemuksiin ja -vihkimyksiin, jotka Uu-
den Testamentin kertomuksessa esitetiin. Kir-
kollinen sijaissovitusoppi on vaikuttanut, ettd
Kristus-mysteerio on jadnyt kokonaan ihmisten
ulkopuolelle, kerran Palestiinassa tapahtuneeksi,
vaikka sen piti pddstd tapahtumaan jokaisen
kristityn eldméssd omakohtaisesti. Sen piti paastd
tapahtumaan ensin sisdisesti, sielullisesti, ja sitten
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aina jatkuvasti seki sisdisesti ettd samalla myos
ulkonaisesti. Niinhdn asia tapahtui vanhoissa
Mysteerio-opistoissakin, esim. muinaisessa Egyp-
tissd, josta edelld oli puhetta. Mysteerio oli kylld
ulkoinen, rakennuksellinen oppilaitos, johon ihmi-
nen meni oppilaaksi, mutta sitten mysteerio
tuli ihmiselle sisdiseksi, eldviksi elamiksi. Niin
tiytyy asia luonnollisesti olla Kristus-mystee-
riossakin. Jumala tuli kylld Kristuksessa rak-
kauden mysteeriona ihmiskuntaan, mutta ihmis-
kunta ei ilman muuta tullut sisille tihan rakkau-
teen. Ihmisen on siihen pyrittivd. Ja siksipid
Uuden Testamentin alussa esiintyy vuorisaarnan
oppi, oppi siitd, miten Kristus-mysteerion ovelle
on kolkutettava. Vain kolkuttavalle avataan.

Evankeliumien kertomus on kylla historiallinen
kertomus. Sekd Jeesus Kristus etti Johannes
Kastaja, samoin Maria ja Joosef, Jeesuksen
vanhemmat, ovat historiallisia henkiloitd. XKui-
tenkin ndmi henkilot samalla symbolisoivat niitd
sielullisia ja kdytinnollisia kokemuksia, joita
vuorisaarnan opin kidytinnollinen seuraaja jou-
tuu eldmissdin kokemaan.

Seuratkaamme nyt jonkun verran Kristus-
draaman kokemuksia.

Pyrkija siis kolkuttaa sisdisen Kristustemppe-
lin, tai sanokaamme taivasten valtakunnan ovelle
sikdli kuin hin mietiskelyssi syventyy ja itse-
kasvatuksessaan seuraa Mestarin vuorisaarnassa
esittdimid ohjeita, neuvoja ja kiskyja. T4ta
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tehdessidn pyrkijd alkaa ymmairtia, mitd merkit-
see Johannes Kastaja. Kastaja kidy Kristuksen
edelld niin historiassa kuin psykologiassa. Seki
historiallisesti ettd sielullisesti Johannes Kastaja
esittii ja edustaa vanhaa liittoa. Vaikka otam-
mekin Kristuksen ja hinen oppinsa oppaaksemme,
niin kiytdnnollisesti katsoen me kuitenkin jou-
dumme Johannes Kastajan tai jonkun vanhan
Mestarin, sanokaamme Mooseksen tai Buddhan
oppilaiksi. On huomattava, ettd sekd Mooses
kymmenissd kiskyissddn ettd Buddha siveys-
opissaan kieltivit tappamisen. Moosekseltakin
on suora kisky: dld tapa. FEi siind ole mitdan
varausta, ettd siinid ja siind tapauksessa sopil
tappaa, tai etti on tapettava. Joskin ns. Moo-
seksen Kkirjoissa joku »Mooses» sekd tapattaa.
ettd vielipd omin kisinkin tappaa ihmisen, niin
sehdn on kuin pilantekoa Mooseksen todellisista.
kiskyistd, niinkuin Pekka FErvast huomautti.
Kun kiymme todellisen Mooseksen, Buddhan
tai Johannes Kastajan koulua, silloin tulemme
sisdisesti kastetuiksi vedelld, so. sieluelimimme
puhdistuu eldimellisistd himoista, valheesta ja
raakuudesta.

Tami on Kristuksen edelli kulkevaa vanhan
liiton tieti. Se vie siihen, etti sielumme, tun-
teemme puhdistuu. Tunne-sielumme tulee Maria-
tilaan, joka kaihoo ja ikdvoi taivaallista elimdi.
Totuuden Pyhd Henki laskeutuu Marian sieluun,
siis silhen ihmiseen, joka vuorisaarnan oppia
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seuraten kasvattaa itseddn. Kuvaannollisesti ja
samalla todellisesti ihminen tulee tunne-sielus-
saan hedelmailliseksi, henkisesti synnyttamisky-
kyiseksi, raskaaksi Jumalan, Kristuksen lihettd-
méstd totuuden Pyhistdi Hengesti.

Tunteesta Pyhd Henki nousee jirkeen, joten
ihmisessd herdd Joosef-tila. Nihtivisti nimi
molemmat, Maria- ja Joosef-tila, voivat heriti
samanaikaisesti, tai niinkin, ettd Joosef-tila herai
ensin. Joosef-tila merkitsee, ettd ihminen alkaa
jarjessddn aavistella, miten totuus on. Mydhem-
min tdllainen totuuden aavistus muodostuu ko-
kemuksessa tiedoksi ja vihdoin taidoksi. Niinpi
Pekka Ervast sanookin, ettd todellinen tietiminen
on taitamista.

Edelld kuvailtu pyrkimys johtaa sisdisen Kris-
tus-lapsen syntymiseen ihmisessi. Kuvaannolli-
sesti ja samalla todellisesti lapsi joutuu seimeen,
talliin, eldinten asuntoon. Mutta ei millaisten
eldinten tahansa. FEi esim. tiikerien, susien,
karhujen tai matelijoiden luolaan. Edelld tapah-
tunut puhdistus on vapauttanut sielun eldimelli-
sestd matelevaisuudesta ja raakuudesta. On
huomattava, ettd Kristus-lapsi joutuu ahkeran,
noyran ja palvelevan eldimen, joko aasin tai
hevosen seimeen. Tdmi onkin huomattava
piirre suurten mystikkojen elimissi. REivit he
pyri maailmassa valtaan, loistoon ja kunniaan.
Maailmassa he piainvastoin pyrkivit mitd noy-
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rimpdin ja vaatimattomimpaan asemaan ja teh-
tividin — jossa he eivit ainakaan tulisi tehneeksi
pahaa kenellekddn ihmiselle. Niinpd suuri mys-
tikko Leo Tolstoi tunsi olevansa tavallaan kuin
turvassa ahertaessaan ruumiillisessa tyossd. Tols-
toin ihailija, filosofian- ja lakitieteitten kandi-
daatti Arvid Jiarnefelt ryhtyi pienviljelijiksi,
viithtyipd suutarinkin tehtdvissi. Entinen kei-
sari Vilhelm IT 16ysi viihdytystd hakkaillessaan
halkoja. Voimme hyvinkin ymméirtdd hinen
psykologiansa. Siind halkoja hakkaillessaan hin
tunsi olonsa rauhalliseksi ja turvalliseksi, ja
ikddnkuin alitajunnallisesti hinessi eldd ajatus:
nytpd vasta mind olenkin oikealla paikallani;
ainakaan tdssi mind en tee pahaa kenellekdan.

Juuri ndin on Kristus syntynyt ndyrdn, ahke-
ran ja palvelevaisen kotieldimen seimeen.

Samalla timi on pakoa Egyptiin. Nim. yhdeltd
kannalta katsoen. Muistakaamme, ettd sellainen
suuri okkultisti kuin Pekka Ervast pakeni yli-
opistosta vihiksi aikaa kisityokouluun. Se oli
pakoa ndyrimpddn ja vaatimattomimpaan teh-
tavaan.

Paolla Egyptiin on monia vivahduksia. Yksi
puoli siind on se, ettd ihminen tulee velvollisuuk-
siaan tayttiessddn entistd huolellisemmaksi. Vel-
vollisuudet, nim. sellaiset oikeat velvollisuudet,
jotka ihmiselle kuuluvat, tai joita hin on paal-
lensid ottanut, niinkuin huolenpito perheestdén,
tai velkojensa suorittaminen, on pidettiva alin-
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omaisessa jdrjestyksessi. Pakoa FEgyptiin on
myds, kun vilttdd ottamasta paidlleen uusia
maallisia velvollisuuksia; josta Mestarit ovat
aina oppilailleen huomauttaneet. Ja vihdoin
Egypti kuvaa myos tietijien maata.  Pako
Egyptiin kuvaa myos sitd, ettd vihitty, tai totuu-
denetsiji, lahtee etsimédn tietdjii, viisaita ihmi-
sid, jumalia ja mestareita. Niinpd Pekka Ervast
kertoi, kuinka hdn suuren kosmillisen uudesti-
syntymisensi jilkeen, jossa hidn oli yhtynyt
ddrettomyyksien Jumalaan, tai Jumala oli yh-
tynyt hineen, kuinka hin sitten joutui kysy-
médn: Jumalan olen ndhnyt, mutta miti on
Logos? Hin etsi, ja 10ysi. Hén 16ysi mahtavia
Logoksia, aurinkokuntien luojia ja johtajia. Vield
hdn joutui kysymididn: olen nihnyt Jumalan,
olen l6ytinyt mahtavia ILogoksia maailman-
kaikkeudessa, mutta mitd ovat Mestarit? Taas
hian etsi, ja 16ysi. Hin 10ysi myds Mestareita.
Se kaikki oli Pekka FErvastin pakoa Egyptiin,
tietdjlen maailmaan. Eiki hidn ottanutkaan
uusia maallisia velvollisuuksia piilleen. Mutta
siind hoyliillessian hinelle alkoi tulla ajatuksia
henkisestd, teosofisesta tyostd. Siihen hin ryh-
tyikin. Hin ryhtyi sithen olemuksensa kaikella
voimalla ja perusteellisuudella.  Mutta téstd
tuonnempana enemmaén.

Seuratkaamme edelleen evankeliumeissa ku-
vailtua Kristus-draamaa psykologisesti.
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Tulemme kasteeseen. Emme nyt tdssi yhtey-
dessi ajattele kastetta sellaisena suurena, kos-
millisena tapahtumana, jollaisena se tapahtui
ensikerran Jeesus Natsarenukselle — kun Jo-
hannes Kastaja oli hanet painanut upoksiin
Jordanissa — ja jollaisena se tapahtui toisen
kerran Pekka Ervastille hinen omassa huonees-
saan 13 p:nd lokakuuta 1896, hidnen ollessaan
21:11a ikdvuodellaan. Ajattelemme tissd kastetta
sellaisena tapahtumana, jonka Pekka FErvast
sanoi tapahtuneen opetuslapsi Johannekselle Jee-
suksen eliessd, ja joka mydhemmin tapahtui
Stefanukselle hinen kuolinndyssiin, kun hin
niki taivaat auenneina ja ndki IThmisen Pojan,
tajuten Jumalan pojan olevan myds itsessddn;
ja miki vielikin myohemmin tapahtui Paavalille
kun hin ndyssiin niki Jeesuksen, tuntien samalla
Jumalan pojan eldvdn sisdisesti itsessadankin.
Ajattelemme kastetta tillaisena, tai vieldkin
pienempind tapahtumana.  Ajattelemme kas-
tetti sellaisena tapahtumana, joka saa ihmisen
Iuopumaan kaikesta ja antautumaan kokonaan
Jumalan valtakunnan tyohon. Tai ajattelemme
kastetta vahintddn sellaisena kokemuksena, joka
saa ihmisen luopumaan kaikesta muusta, paitsi ei
oikeista velvollisuuksistaan, ja joka saa ihmisen
kayttamain muun aikansa, kykynsi, voimansa ja
taitonsa tyohoén Jumalan valtakunnan puolesta
vuorisaarnan Mestarin opissa, johdossa ja hen-
gessi,
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Tami johtaakin kirkastukseen. Vield on huo-
mautettava siitd Pekka FErvastin lausunnosta,
ettd kaikenlaiset hysteeriset kokemukset ovat
todellisen uwudestisyntymisen irvikuvia. Todelliset
henkiset kokemukset ovat yhteydessd historial-
listen Mestareiden siveysopin mietiskelyn, medi-
taation, ja kaytanndllisen seuraamisen kanssa.
Niinpé kirkastuksen vuori on nimenomaan vuori-
saarnan vuori. Seuratessaan vuorisaarnan oppia
meditaatiossa ja kdytinnossi ja Jumalan valta-
kunnan tyoOssd johtaa se viimein vuorisaarnan
Mestarin ja hidnen suurien auttajiensa 1oytimi-
seen, tuntemiseen ja ymmértdmiseen. Niinpid
Jeesuksen kolme oppilasta: Pietari, Jaakob ja
Johannes kykeniviat nakemidn Opettajansa vuo-
rella kirkastettuna ja hinen lihellifin kaksi hinen
suurta auttajaansa, Mooseksen ja Eliaan.

Kirkastusta seuraa matka Getsemaneen, niin
psykologiassa kuin historiassa.  Siihen johtaa
tyd Jumalan valtakunnan puolesta. Getsemanea
edustavat kaikenlaisten psyykkisten ja dlyllis-
ten voimien nikyviinen ja nikymiton vastustus.
Niitd vastaan ei ole taisteltavd — ne on voitet-
tava. Epiilys vuorisaarnan Mestarin ja hinen
tyonsd suhteen on voitettava.

Getsemanesta vie matka Golgatalle, ristiin-
naulitsemiseen. Jumalan valtakunnan tyo vie
ihmisen ristiriitaan maailman vallitsevien auktori-
teettien kanssa. Se on samalla hinen persoonalli-
suutensa ylimenotila. Silli jos hdn on kokematon

3
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tai vihemmin palvelevainen, silloin hidn joko ei
kykene tai ei uskalla seistd vuorisaarnan Mestarin
auktoriteetissa. Hin ryhtyy tai alistuu kompro-
missiin  maailmassa vallitsevien auktoriteettien
kanssa. Siten hdn kylld valttdd ristiinnaulitsemi-
sen, mutta jaid samalla alemman kolminaismaail-
man psyykkisten voimavirtojen alaisuuteen. Jat-
kuva epdvarmuus, ellen sanoisi pettyneisyys ja
sofistisuus seuraavat hidnen mukanaan. Jos hidn
sensijaan on kokeneempi, tyOssddn ja mietiske-
lyssidn syvillisempi, sanalla sancen palvelevai-
sempi, silloin hdn osaa seistd vuorisaarnan Mesta-
rin auktoriteetissa huolimatta siitd, vaikka kaikki
entiset mahdollisuudet hinen kohdaltaan luhis-
tuisivat. Hin menettdd »paikkansa auringossan,
niinkuin maailmassa sanotaan. Mutta vain nien-
naisesti. Todellisuudessa hidnelle avautuu autta-
mismahdollisuuksia entisti syvemmissi helve-
teissd, auttaen ja opettaen neuvoillaan helvettei-
hin vangittuja sieluja, sekid vainajia ettd eldvid
ihmis-veljiddn. Tdmi tyo johtaa hinet ylosnou-
semukseen ja taivaisiin astumiseen omassa ta-
junnassaan. Voisimme »Hiljaisuuden 4inen»
tapaan sanoa: »Piivin Mestari on noussuty. Pii-
vian ja Valon mestari.

Muistakaamme Pekka FErvastin sanoneen: mes-
tavius on ihmisen paimzdri.  Mestariudesta
jatkuu kehitys kohti taivaallisen Isin taydelli-
syytta.



3.
TEOSOFIS-KRISTOSOFISENA AIKANA.

Edelld olemme puhuneet ihmiskunnan jatku-
vasta kehityksestd tédssd jumalallisessa Elimin
Koulussa. Olemme myo6s nihneet, etti samalla
sekd ihminen etti itse Elidmidn Koulukin kehit-
tyvit.

Olemme nihneet, etti ensimmiinen &alyllis-
siveellinen kruunu ilmeni siten, ettd ithminen uh-
rasi ruumiillisen eliminsi toisia auttaakseen;
johon uhriin kuului myds alkuperiinen sotilas-
uhri.  Toisena, edellistd vaativampana #lyllis-
siveellisend kruununa oli sisiinen kuoleminen
tietdmattomyydelle, itsekkyydelle ja oman per-
soonallisuutensa rajoitukselle; jollaiseen kuolemi-
seen ja samalla syvillisempdin ja laajempaan
elimin ylosnousemiseen erikoisesti pyrittiin ja
padstiin muinaisissa Mysteerio-kouluissa, esim.
vanhassa Egyptissi.

Ensimmadisen, siithen asti suurimman vapahtaja-
kruunun saavutti Gotama Buddha. Héin saavutti
sellaisen valaistuksen, ettd hin elimin lakiin,
karmaan nojaten ja ymmirtden vapautui pla-
neettamme silloisesta johdosta ja kieltiytyi kai-
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kesta. Hianen vapahtajakruununsa ilmeni sitten
jatkuvassa uhrautumisessa: hidn ryhtyi ja jii
opettamaan ihmisille vapautumisen tietd kieltdy-
tymisen kautta.

Niin jarjestyneeseen, tavallaan tyhjentynee-
seen maailmaan vuodattautui sitten uusi sisalto:
Jumala rakkautena Jeesus Kristuksessa. Jeesus
Kristus »edusti yleismaailmallista, kosmillista Lo-
gosta, hidn itseasiassa oli Logos maan pé4lld, hian
oli vuodatus universaalisesta Logoksesta», niin-
kuin Pekka Ervast sanoo kirjassaan Ihmisyyden
uskonto. Jeesus Kristus, hidnen kauttaan tullut
vuodatus tuo ihmiset jdlleen takaisin eldmiidn.
Hin ei mitenkdin tee tyhjiksi Buddhan suurta
saavutusta. Thmisen ldksynd ja pdamadrdnd
on kieltiytyminen kaikesta, kaikesta muusta,
paitsi ei rakkaudesta. Buddhan ja Jeesus Kris-
tuksen jidlkeen on ankarasti inhimillistd, ihmisen
arvoista elimidi vain elimi siind suuressa to-
tuudessa, joka on rakkaus.

Kun nyt niain pitkialle oli pddsty Buddhan ja
Jeesus Kristuksen huippusaavutuksissa ja Elaméan
Koulumme kokonaiskehityksessd, niin joudumme
kysymidin: puuttuuko tastd vield jotakin? Ja
mitd tdsti mahdollisesti puuttuu?

Ensin on vield huomattava, etti kaikista
suurista saavutuksista huolimatta elami jatkuu
— ainakin pinnallisesti katsoen — jotenkin enti-
seen tapaansa. VYot ja pdivit, kesdt ja talvet
vaihtelevat entiseen tapaan. FEntiseen tapaan
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vililli paistaa aurinko, vililli taivas on pilvessd
ja sataa. Joissa virtaa vesi jatkuvasti, eivitki
joet tyhjene eivatkd meret tiyty. Myos ihmisten
elimi jatkuu -— ainakin nidenniisesti — ennal-
laan: valilla on verisid sotia, valilla hiukan rauhal-
lisempaa.  Edelleen on silmiimme cdessi ne
nelja ndkyid, jotka aikanaan panivat tulevan
Buddhan niin syviin mietteisiin: saamme nihda
ikidloppuja, tutisevia vanhuksia, valittavia sai-
raita ja kuolleita ruumiita — ilman etti vallitseva
tieteemme ja sivistyksemme olisi kyennyt niitd
kolmea pulmaa mitenkddn voitollisesti ratkaise-
maan. Edelleen odottaa vallitsevan sivistyk-
semme puolelta ratkaisuaan Buddhan neljis
naky: arvokas erakko.

Kun samalla kuitenkin puhumme suuresta
kehityksestd, niin missd tuo tapahtunut kehitys
ilmenee?  Kylld kehitys ilmenee ihmiskunnan
tavallisessa sivistyksessidkin: tieteellisessd, talou-
dellisessa ja teknillisessd eldmissi. Mutta en-
nen kaikkea suuret jumalalliset vuodatukset
vaikuttavat elimin intensiivisyytend, voimak-
kuutena, niinkuin Pekka FErvast sanoo. FElimin
virdhtelyn luku ja voima on lisidntynyt. Kehi-
tyksen ja tapausten kypsymisen nopeus on
lisadntynyt. Missd ennen tarvittiin tuhansia ja
kymmenid tuhansia vuosia, menee myochemmin
Iyhemmaissd ja yhd lyhemmissi ajassa.

Kuitenkin joudumme jilleen iskeiseen kysy-
mykseemme: mitd vieldi Buddhan ja Jeesus
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Kristuksen jilkeen puuttuu, mitd siind vield
erikoisesti tarvitaan?

Voimme tiedustella asiaa Uudessa Testamen-
tissa esiintyvisti Jeesus XKristuksen puheista.
Mutta ensin vastaamme ymmairryksen ja koke-
muksen kannalta. Mitd meiltd ihmisiltd puuttuu?
Vastaamme suoraan: puwuiiuu taitoa teossa. Teko
edellyttda erikoisesti voimaa. Emme ole jaksaneet
jirjestii elamidmme, tekoamme, Jumalan tah-
don mukaiseksi. Hyvin voima on puuttunut.
Siksi ihmiskunnan elimi yleensi on pyrkinyt
jarjestymiin itsekkyyden mukaiseksi. Mutta
elimin kasvava jumalallinen intensiivisyys, voi-
makkuus taas vaikuttaa, etti itsekkyyden mu-
kaisuuteen rakentuva elimi kidy yhi vaikeam-
min pystyssd pidettaviksi. Ihmisten aikaansaan-
nokset luhistuvat kiihtyvissi tahdissa. Vieldpa
ihmiset itse joutuvat yhi valtavammalla tavalla
tuhoamaan itsensid ja aikaansaannoksensa. Mei-
din pidivinimme ndyttid niinkuin olisimme tul-
leet siihen, ettd noin parinkymmenen vuoden
kuluttua on ihmisten itse toimeenpantava val-
taisa tuhoaminen. On tuhottava laivastoja, kau-
punkeja ja kokonaisia maakuntia. On surmat-
tava noin kymmenen miljoonaa ihmisti ja teh-
tivd vahintdin toiset kymmenen miljoonaa vam-
maisiksi. Kun sota on vihdoin paittynyt rauhan-
tekoon, on se rauhanteko yleensi ollut sellainen,
etti on ryhdytty kiireen kaupalla valmistamaan
uutta sotaa.
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Thmiskunnalta on puuttunut hyvin voimaa.
Thmisiltd on puuttunut totuuden tietoa. Silld
tosi tieto on taitoa, niinkuin Pekka FErvast sanoo.
Thmiset eivdt ole vastaanottaneet Xristuksen
rakkautta. He eividt ole osanneet rakastaa.
Silld rakkaus ei ole rakkautta, ellei se ilmene
rakkauden teossa. Rakkaus on rakkautta kun se
ilmenee ja kohdistuu rakkaudessa Jumalaan ja
toisiin ihmisiin.

Tatd hyvdn voimaa ihmiskunnalta on puuttu-
nut. Siksi onkin vdhin kaikkialla odotettu juma-
lallisen avun tuloa. Niin on kristikuntakin aina
odottanut Kristuksen toista, toista ja pikaistakin
tulemista.

Tastd  siirrymmekin  Jeesuksen  puheisiin
Uudessa Testamentissa. Jeesuksen puheista
saadaan se kisitys, etti seuraavan suuren tule-
misen aika on vain Isin tiedossa, ja kun se
tapahtuu, on se tulemista tuomiolle.

Nyt on heti huomattava, etti tuo tuomio ja
maailman loppu ei merkitse, ettd timi planeetta
havidisi. Se merkitsee, ettd tapahtuu ratkaiseva
kadnne tdmin planeetan elimissi: vanhat saavat
menni ja uutta syntyy, niinkuin Pekka FErvast
sanoi.  Niinpid Jeesuksen puheessakin tuomio
tapahtuu fekojen, ei vain aatelmien ja tunnel-
mien, ei uskomusten, vaan tekojen mukaan.
Jeesuksen puheesta saamme sen kisityksen, ettd
seuraavassa suuressa tulemisessa taivaallisen Isin
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kuningaskunta ottaa ratkaisevasti paikkansa ti-
miankin maapallon pddlld. Siihen valtakuntaan,
Isin valtakuntaan, kutsutaan ne ihmiset — ja
vihitellen kansatkin — jotka ilmentdvit rakkau-
den teossa. He ilmentivit rakkauden teossa Ju-
malaan, Kristukseen, Mestariin, Kristuksen nuo-
rempiin veljiin, ja lopulta kaikkiin ihmisiin.
Menniksemme esityksessimme johdonmukai-
sesti ja askel askeleelta eteenpdin annamme
suturelle tietdjillemme Pekka Ervastille puheen-
vuoron. XKiinnitimme aluksi huomiomme siihen,
mitsd hin kirjassaan Christosophia sanoo Jumalan
valtakunnan toteutumisesta maan pailli. Hén
kysyy: »onko tietoa ajasta, milloin se tapahtuu?»
ja vastaa: »Isd yksin tietdd hetken. Mutta se
tapahtuu, kun kuolema uhkaa maapalloa, ja
kaikki ne sielut, jotka eivit silloin ole valmis-
tautuneet, erotetaan muusta ihmiskunnasta ja
siirretadn toiseen taivaankappaleeseen; jiljelle
jaavit ne, jotka jo ovat jumalan valtakunnan
kansalaisia tai ovat siksi tulemaisillaan.»
Niin Pekka Ervast. Ymmirramme ilman
muuta, ettd tillainen ihmisten tdydellinen eroit-
taminen kahteen joukkoon, joista osa siirretddn
toiselle taivaankappaleelle ja osa jaa talle, yha
kirkastuvalle maapallolle, ettd tidméa ei toteudu
kidenkiddnteessd. Se pannaan ratkaisevasti al-
kuun ja siitd se sitten jatkuvasti toteutuu lopul-
lista ja tdydellistd tdyttymystddn kohti. Eiki
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kehitys ja eldamid tuohonkaan tidyttymykseen
lopu, vaan jatkuu edelleen.

Miten nyt on: onko tuollainen ratkaiseva alku
ja kddnne maapallomme ja ihmiskuntamme eld-
méssd jo tapahtunut? Vai onko meiddn sitd yhi
odotettava?

Kiinnitimme aluksi huomiomme Pekka FEr-
vastin vuonna 1928 pitdmiddn pika- ja konekir-
joitettuun esitelmédn »Kristuksen kuolema ja
ylosnousemusy, silli sen huomioiminen vie esi-
tystdmme taas askeleen eteenpidin. Siini hin
puhuu Kristuksen toisesta tulemisesta ja mm.
sanoo: »T4amdn tulemisen yhteydessi puhutaan
evankeliumissa kaikista vaikeuksista, joita on
maan pddlla viimeisesti ajasta, aionin lopusta
ja uuden, vesimieskulttuurin alkamisesta. Silloin
tapahtuu Kristuksen toinen tuleminen. Ja se
tarkoittaa, ettdi Xristus silloin tulee, kuinka
voisimme sanoa, ottamaan Karman ohjakset
kisiinsd, niin ettd hin tahtoo auttaa jokaista
ihmistd jélleensyntymismysteriossa.»

Niin, Kristus fahtoo auttaa jokaista ihmista,
mutta Kristus vor varsinaisesti auttaa vain niitd
ithmisid, jotka my&s omasta puolestaan tahtovat
auttaa Kristusta. Sanotaanhan Uuden Testa-
mentin tuomion kuvauksessa nimenomaan, etti
Isdan valtakuntaan kutsutaan niitd, jotka ovat
Kristusta ruokkineet, juottaneet jme. Toisin
sanoen Kristus voi ottaa vain niiden ihmisten
karman kiteensi — ja tdstihdn Pekka Ervast
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onkin toisissa yhteyksissi puhunut —, jotka
Kristuksen oppia, hidnen viittd kaskyddn ja
muita vuorisaarnan neuvoja kunnioittavat, niitd
mietiskelevit ja kdytinnollisesti seuraavat. Muuta
tietd ei luonnollisesti olekaan Isin valtakuntaan,
valtaistuimen oikealle puolelle. Millddn muulla
tavalla ihminen ei voi jatkuvasti ja ajanpitkidin
seurata maapallon mukana, sen kulkiessa yhi
suurempaa kirkastumistaan kohti. Ilman Kris-
tusta, s.o. ilman Kristuksen vuorisaarnassa esi-
tetyn totuuden ja rakkauden opin seuraamista
ihminen joutuu pois kirkastuvan maapallon kou-
lusta, joutuu toiselle taivaankappaleelle.

Otamme esityksessimme jilleen askeleen eteen-
pain. Kun P. E. sanoo, ettd Kristuksen toinen
tuleminen tapahtuu vesimieskulttuurin alkaessa,
niin saamme kuulla hinen kirjassaan Ihmisyyden
uskonto perusteellisesti esitettdvan, ettd Kali
Juugasta, mustasta aikakaudesta, oli kulunut
vaikein 5000 vuoden ajanjakso helmikuussa 1898,
ja ettd samana vuonna myds maapallomme
siirtyi Vesimiehen merkkiin.  Siirtyminen ei
tapahtunut yhtakkid, vaan limittdin, vuosien ja
vuosikymmenien kuluessa. Mutta siirtyminen
Kaloista Vesimieheen tapahtui 1898 siten, ettd
silloin Vesimiehen vaikutus alkoi paistd voitolle
Kalojen vaikutuksesta.

Uudessa Testamentissa kuvailtu Kristuksen
tuleminen on niinollen jo tapahtunut. Siind



43

kuvailtu tuomio on jo alkanut. Miten tdmi
tuomio kdytannoéssd tapahtuuy, siitd tuonnempana.

Tulemme jilleen tirkedin kohtaan esitykses-
sdmme. FEdelld esitetty Kristuksen toinen tule-
minen ei merkitse, etti Jeesus Kristus olisi
jalleensyntynyt maan piille. Pekka FErvast
sanoo nimenomaan: »Buddha ei enii ruumistu,
Kristus ei liioin. Molemmat olivat jo tidysid
hedelmid.» Kuitenkin P. E. samalla lisaa: »Siti-
vastoin saattaa syntyd ihminen, joka ilmentii
Jumalan tavalla, jolla hin ei vield ole ilmenty-
nyt.y  Thmisyyden uskonto kirjansa alussa P. E.
sanookin suoraan: »Taasen on Jumala esiintyvi
maan paalla, ilmoittava itsensi erityisen suuren
ja ihmeellisen Pojan ja sanansaattajan kautta.»
Ja hén lisdd: »Uusi uskonto on syntyvid. Kuka-
ties se on syntyvi jo tdlla vuosisadalla, kukaties
joku meisti (siis v. 1909 eldneistd ihmisisti.
J. R. H)) vield saa ndhdi sen kirkkauden, saa
ndhdd opettajan, suuren ihmeellisen liikkeen,
uskonnon, joka kisittdd koko maapallony jne.

Tulemmekin tdssi suoraapiddti Jumala-kisit-
teeseen. Silli puhutaanhan tdssi Jumalan esiin-
tymisestd maan piailld, esiintymisesti suuren ja
ihmeellisen Pojan ja sanansaattajan kautta.

Mitid me nyt ymmirramme Jumalasta? Ym-
mirrimme, ettd Jumala on yksi. Ei ole monta
Jumalaa. On vain yksi Jumala maailmankaikkeu-
dessa.
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Mutta kautta aikojen on samalla ymmirretty,
etti ilmentyessiin Jumala esiintyy kolmena:
voimana, rakkautena ja totuutena. Maailman-
kaikkeuden ilmentynyttd Jumalaa sanotaan myds
kosmilliseksi Logokseksi. Maailmankaikkeuden
ensimmaiisti ILogosta, joka piilee Absoluutissa
ja siiti her#di, sanotaan myos Isdksi. Toisessa
ilmennyksessidin Jumalaa sanotaan Pojaksi, Ju-
malan Pojaksi, tai kosmilliseksi Kristukseksi.
Kolmannessa ilmennyksessidn Jumalaa sanotaan
Jumalan Pyhiksi Hengeksi.

Tami riittddkin tdstd. FEteenpidin menniksem-
me toteamme lyhyesti, ettd avaruudessa on
sitten paljon maailmoja, aurinkokuntia ja linnun-
ratajirjestelmis. Ja niissd toistuu tuo alkuperii-
nen luomisjirjestys. Meidin oma aurinkokun-
tamme on yksi tuollainen maailma. Sen luojana
ja yllipitdjind on samoin kolminainen ILogos.
Jumalaa, I,ogosta, onkin joskus kuvattu kolmi-
kasvoisena, tai kristillisyydessid kolmena per-
soonana. Tistd on sitten syntynyt sangen sekava
jumaluusoppi.

Miten nyt ymmirtdisimme tdméin Jumalan,
Logoksen vhteyden ja kolminaisuuden?  Yksi-
16llisesti ymmirrimme tidmin ihmisen avulla.
Onhan ihmisti sanottukin Jumalan kuvaksi ja
pienoismaailmaksi. Ja ihminen on tajuntana
yksi, mutta ilmenee ja samalla kitkeytyy kol-
meen naamioon. Nimi naamiot ovat: jarki,
joka vastaa Pyhii Henked, tunne, joka vastaa
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Poikaa, ja tahto, joka wvastaa Isad. Jarki,
tunne ja tahto ilmentivit ja samalla rajoitta-
vat ihmistd,

Néin on laita ilmentyneen Jumalan, ndin on
aurinkokuntien ILogoksien.

Tama riittdakin asian tasti puolesta. Mutta
omankaan aurinkokuntamme Iogoksen salaistus
el vield tidstikdin kidynyt tiysin selviksi. - Silli
puhutaan my6s Logos-hierarkioista, Logos-ryh-
mistd. Sanotaan, ettd meiddn maailmassamme on
kaksitoista suurta hierarkiaa, joista seitsemin
on nykydan toiminnassa. Niisti kahdestatoista
hierarkiasta kolmea korkeampaa sanotaan Logos-
hierarkioiksi. . Aurinkokuntamme Iogos ei siis
ole vain yksi olento, vaan sen muodostavat yh-
dessi kolme suurti ryhmidi.  Niitdi ryhmid
sanotaan Isin ryhmiksi, Pojan ryhmiksi ja
Pyhin Hengen ryhmiksi. Kussakin ryhmissi
on paljon korkeita olentoja, mutta yksi kussakin
ryhmaéssd on korkein, ja hin on saanut ryhminsi
nimen. Niinollen ensimmiisen, johtavimman
ryhmain johtajaa sanotaan Isdksi, toisen ryhmin
johtajaa Pojaksi ja kolmannen ryhmin johtajaa
Pyhdksi Hengeksi. Vaikka siis aurinkokuntamme
johtavimman hierarkian johtajaa sanotaan Isiksi,
niin se ei sellaisenaan ole sama kuin maailman-
kaikkeuden Isd, Absoluutissa piilevd ja siita
ilmenevd ensimmiinen ILogos, vaikka se sitd
edustaa ja ilmentdd. Pekka FErvast lisii vield,
ettd ihmiskuntakin kuuluu noihin ILogos-hier-
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arkioihin, keskimmiiseen niistd eli siis Pojan
hierarkiaan.

Tdssd taustassa pddsemme nyt jarjelliseen sel-
vyyteen Jumalan esiintymisesti maan piille.
Logoksen uloimmainen eli Pyhan Hengen ryhmi
padsee ensin ilmenemdidn. Niinpd sanotaan, ettd
kaikki uskonnot Buddhaan saakka olivat Pyhin
Hengen uskontoja. Buddha ilmensi Pyhia
Henked tiydellisimmilld tavalla. Vasta Jeesus
Natsarenuksessa ilmeni Poika. Kirjassaan Teo-
sofian sanoma nykyajalle P. E. sanoco: »Elohimien
joukosta toisen eli Poika-ryhmin johtaja, Kris-~
tukseksi nimitetty olento astui alas maan péille
ja ruumistui Jeesus Natsarealaisessa.»  Mutta
Jeesus Kristuksen salaisuus ei tyhjenny tahidn-
kdin. Myohemmin P. E. — sikidli kuin hinen
kuulijansa jaksoivat seurata ja sulattaa — lisasi
ja syvensi esitystddn. Edelld jo toistimme hénen
sanansa [hmisyyden wuskonto kirjastaan: Jeesus
Kristus »edusti yleismaailmallista, kosmillista Lo-
gosta, hin itseasiassa oli Logos maan padlld, han
oli vuodatus wuniversaalisesta ILogoksesta.»

Edellisten tapahtumien ymmirtdminen on aina
lahtdkohtana ja apuna myohempien tapahtu-
mien ymméirtimiseen. Kun nyt P. E. opettaa
ettd meiddn ajallamme esiintyy taas Jumala
maan piadlle, ilmoittaa itsensi suuren Pojan
ja sanansaattajan kautta — joka ilmentdd Ju-
malan tavalla, jolla hin ei vield ennen ole esiin-
tynyt — niin tahtdi tami sellaiseen, jota todel-
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lakaan ei vield ennen ole ilmentynyt. Aurinko-
kunnan luomisesta puhuessaan P. E. opettaa,
ettd ensin ilmenee Jumala Pyhidni Henkeni,
joka jarjestdd erilaiset tasot ja herdttdi tajunnat.
Sitten ilmenee Jumala rakkautena, joka pitdid
kaiken koossa. Kolmanneksi ilmenee Jumala
Isdnd, joka vetad kaiken takaisin.  Meiddn
maailmaamme on jo ennen esiintynyt Jumala
Pyhdnd Henkend ja rakkautena. Nyt alkaa
tuomio eli takaisin vetdminen. Silloin on Isin
vuoro ilmestysd ndyttimolle. Ja se on nyt ta-
pahtunut. Pekka Ervast kertoo omasta kosmil-
lisesta uudestisyntymisestddn, etti hinelle ta-
pahtui se, mikd tapahtui Jeesukselle Jordanilla:
dérettOmyyksien Jumala tunnusti hinet Pojak-
seen, ja hidn lisdi: »Uudestisyntymisessiin ihmi-
nen tuntee olevansa Jumala, suuri salainen eldmai,
ja samalla sen poika, Jumalan poika.» Pekka
FErvastissa aurinkokuntamme Isi-ryhmin johtaja
otti universaalisen vihkimyksen. Jeesus Kris-
tuksen tavalla hinkin oli vuodatus universaali-
sesta I.ogoksesta, universaalisesta Isdsti.

Ujostuttaako tidmd meitd? Aikanaan tdmin-
kaltainen tapaus ujostutti juutalaisia siihen mii-
rddn, ettd he tavallaan menivit pokerryksiin,
josta pokerryksestidn he eivdt vielikidin ole
selvinneet.

Mutta jatkakaamme.

Pekka Frvast sanoo kirjassaan Ihmisyyden
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uskonto: »Qkkultistit ovat yhtd mieltd siitd, ettd
suuren lihettilddn ilmestymisaika on merkin
loppupuolellas.  Edelleen P. E. sanoo Jeesus
Kristuksen esiintymisestd: »Sen on tiaytynyt ta-
pahtua silloin, kun pyhé planeetta Aurinko oli
hallitsevana, koska Aurinko ja meiddn aurinko-
logoksemme korkeimmalla, intensiivisimmalld ta-
valla edustaa kosmillista Logosta.» Mutta yhtd
tirkeidtd, ehkd tavallaan vieldkin miarddvimpad
on, ettd Jeesus Kristus syntyi Kalojen merkissi.
Siitd P. E. sanoo: »Tdydelld syylld, kuten kohta
niemme, voimme sanoa, etti juuri Kalojen vai-
kutusvallan aikana piti Jeesuksen syntya maail-
maan. Silloin vain oli ndet mahdollista Kristus-
elimin ruumistua kokonaan inhimilliseen hen-
keen; muulloin se ei olisi voinut tapahtua. ..
Miksi nyt timi Kalojen merkki on niin ihmeelli-
nen? Se on ihmeellinen sen takia, etti se on
tekemisissd ihmiskunnan sisdisimméan henkieldman
kanssa.» Mutta nytpd onkin heti lisittavi, ettd
Pekka EFrvast syntyi juuri samassa Kalojen
merkissd, siind jossa Jeesus Kristuskin. Jeesus
syntyi Kalojen merkin alkupiissd, Pekka Ervast
saman historiallisen Kalojen merkin loppupidssi.
Pekka Ervast syntyi ruumiillisesti 26 pinéd joulu-
kuuta 1875, ja kosmillinen XKristus-Isi inkar-
noitui hinessi 13 p:nd lokakuuta 1896, ja pla-
neettamme siirtyi varsinaisesti Kaloista Vesimie-
Theen 1898. Pekka Ervast syntyi siis sekd ruu-
miillisesti ettd henkisesti Kalojen merkin vaiku-
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tusvallan aikana. Ja vain silloinhan oli »mahdol-
lista Kristuselimin ruumistua kokonaan inhi-
milliseen henkeens. Samalla Pekka FErvastissa
tayttyi se toinen, planetaarinen ehto, etti hin
esiintyi ja vaikutti, jatkoli tyotinsi pitkille
silloin, »kun pyhd planeetta Aurinko oli hallit-
sevana».  Silli Aurinko-viikkohan on jokaisen
eldinradan merkin alussa noin 309 vuotta, joten
kun planeettamme siirtyi Vesimieheen 1898,
siirtyi se samalla Aurinko-Mikaelin viikkoon.
Siten Pekka Ervastin vaikutuksen aikana vallitsi
erittdin huomattava kosmillisten ja planetaa-
risten voimien yhtymi. Silloin nimittdin vaikut-
tivat limittdin Kalojen ja Vesimiehen merkit.
Samoin vaikuttivat limittiin Kalojen viimeinen
eli Mars-Rafaelin viikko ja Vesimiehen ensim-
miinen eli Aurinko-Mikaelin viikko.

Pekka Ervast lisda: »Sentdhden voimme myos
lisitd: jos Jeesus tahtoisi itse jatkaa tyotadn
ruumistumalla tdnne ja ottamalla uudestaan
fyysillisen muodon, ei se voisi tapahtua ennenkuin
24000 vuoden perdsti. Silloin vasta olisi Kalojen
merkki taas vallalla, ja silloin Jeesus voisi omassa
merkissddn jatkaa ja aloittaa samalla uuttan»
Samalla P. E. huomauttaa sulkumerkeissi: »Tama
on turha fantasia, silld Jeesus Kristus ei ruumistu
uudestaan.» Sanoihan P. E. jo toisessa yhteydessi,
niinkuin edelld huomautimme: »Buddha ei endi
ruumistu, Kristus ei lijoin. Molemmat olivat
jo tdysii hedelmii.» Sama on Pekka Ervastin

4
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asema. Hinkin on tdysi hedelmid. Pekka Ervast
saattoi kylld itsekin puhua tulevista ruumistuk-
sistaan. Mutta nididen asioiden laita on samoin
kuin on Jeesus Kristuksenkin: se merkitsee, ettd
nyt tapahtunut perustuleminen yhi jatkuu ja
selkeentyy sekid ihmisyksiloissd ettd kansoissa ja
thmiskunnassa.

Vield erditd pienempid huomautuksia. Kirjas-
saan Ihmisyyden uskonto P. E. mm. sanoo:
»Onhan uskottu ja viitetty silloin talldin kris-
tillisen historiamme aikana, ettid Kristus kohta
tulee, — eiki tietddkseni Kristus vield ole tullut.»
Ensiksikin tdssi on kysymys Jeesus Kristuksen
tulosta — siten kuin kirkollisessa maailmassa on
odotettu. Se Kristus ei tule, koska se jo tuli, ja
tulonsa jatkuu ihmisissd, kansoissa ja ihmiskun-
nassa sisdisesti, Eiki Kristus tule kirkon odotta-
malla tavalla. Mutta P. E. jatkaa samassa
luvussa ja sanoo Kristuksen jo tulleen. H. P.
Blavatskysta hidn sanoo: »Kuitenkin hin pukies-
saan taivaallisen inspiratsionin sanoiksi oli se
lihettilds, se ’'Kristus’, joka tuli, tai paremmin
sanoen: hian edusti Kristusta, jolloin emme
tietenkidin Kristuksella tarkoita yksinomaan Jee-
sus Kristusta, vaan sitdi Jumalan Pojan kosmil-
lista tajuntaa, sitd suurta maailmansielun tajun-
taa, joka meissi ihmisissi ilmenee mystillisend
Kristuksena.»

Tamid P. E:n lausunto taittaa kirjen kaikilta
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sellaisilta tuumailuilta, etti Kristus ei olisi meidin
ajallamme tullut. Samoin taittaa se kirjen niilti
tuumailuilta, jotka yhid haluavat jaada odotta-
maan Kristuksen joko pikaista tai vihemmin
pikaista tuloa.

Samalla P. E. puhuessaan Kristuksen tulemi-
sesta H. P. B:n yhteydessd, kiyttid salatieteilijin
verhottua puhetapaa. Niinpd hidn sanoessaan,
ettd H. P. B. oli se »Kristuss, kirjoittaa »Kristus»
lainausmerkeissi. Myos hidn heti lisid: »tai pa-
remmin sanoen: hin edusti Kristustan»  Silli
toisissa yhteyksissi P. E. sanookin nimenomaan,
ettd H. P. B. ja teosofinen liike on huutavaniini,
joka valmistaa tieta Herralle.

Edelleen erds asia. Ihmisyyden uskonnon
toisessa luvussa P. E. puhuessaan nyt jo okkul-
tisesti alkaneesta kuudennesta juurirodusta, sanoo:
»— niin on tdlli hetkelli olemassa se suuri joh-
taja, se ihminen, se Manu, joka on tuleva kuuden-
nen juurirodun kantaisiksi, suojelusenkeliksi ja
johtajaksi. Tédmid suuri olento, timéd Mestarien
Mestari on sama, joka myds on teosofisen litkkeen
takana toisten Mestarien kanssa.»  Tissi siis
ei ole puhe siiti suuresta Jumalan Pojasta, josta
P. E. mainitun kirjansa alussa puhuu, vaan on
selvisti puhe kuudennen juurirodun Manusta.
Muuten P. E. kidyttdd seki Mooriasta etti Kut-
huumista — jotka H. P. B:n kautta aloittivat
teosofisen liikkeen — sanontaa »Mestarien Mes-
tari». T4lld puhetavalla on asiallinen pohja sen-
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kautta, ettdi nadmid Mestarit ovat mestareina
vanhoja, joten heilld on jo sellaisia oppilaitakin,
jotka ovat tulleet Mestariksi. Sanoihan P. E.
Moorian oppilaasta H. P. B:std, ettd hdnkin oli
Mestari. Samoin teosofisessa kirjallisuudessa
mainitaan Mestari D. K. Kuthuumin oppilaana.
Niinollen Mooriasta ja Kuthuumista voidaan
asiallisella syylld kidyttdd nimitysti Mestarien
Mestari.

Samassa luvussa P. E. sanoo: »Pohjois-Ameri-
kassa tulee — emme tied4 kuinka pitkin tai kuinka
lyhyen ajan peristi — esiintyméddn suuri Opet-
taja, joka perustaa uuden maailmanuskonnon.»
Talloin on ensisijassa kysymys siitdi suuresta
Opettajasta, jota toimensa puolesta mainitaan
nimelld Bodhisattva. Kysymys on siis kuudennen
juurirodun tulevasta Manusta ja Bodhisattvasta.
Mutta tidmi el estd, etti Suomessa on laskettu
pohja ja perustus kaikelle tulevalle. Niinhidn
Palestiinassa laskettiin aikanaan pohja ja pe-
rustus myodhemmalle kristinuskolle Furopassa.
Kun P. E. Thmisyyden uskonto kirjassaan puhuu
suurista johtajista ja opettajista, niin erikoisesti
kirjan alussa puhutaan siiti suuresta, kosmilli-
sesta Jumalan Pojasta, joka meiddn ajallamme
inkarnoitui Suomessa, ja tapahtui se Pekka
Ervastissa. Myohemmaissi esityksessd esiintyvit
rinnan myos manut, bodhisattvat ja buddhat,
jotka kaikki ovat oksia, oksia tai hedelmii siind
suuressa kosmillisessa Eldminpuussa, jonka muo-
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dostavat Jeesus Kristus ja Pékka Ervast. Nami
suuret johtajat, manut ja bodhisattvat etupiissi,
kdytannollistyttivit sitd eldmii ja voimaa, minki
Jeesus Kristus ja Pekka Ervast ovat maail-
maamme ja ihmiskuntaamme tuoneet; jota he
yhi elihdyttivit ja kaikessa ja kaiken takana
my6s ohjaavat ja inspiroivat. Sanomme vield:
Jumala on tullut maailmaamme Buddhassa To-
tuutena, Jeesus Kristuksessa Rakkautena, Pekka
Ervastissa Voimana ja Majesteettiutena. Kaikki
nidmé yhtyvit yhdeksi suureksi avuksi ihmis-
kunnalle.  Kaiken tdmin pohjalta vasta voi
syntyd yksi yhteinen suuri maailmanuskonto.

Edelld lupasimme vield puhua nyt alkaneen
tuomion kaytannollistymisestd. Perusajatus tdssi
on, etti Isi vetdd kaiken takaisin. ‘Tuleehan
planeettamme eldmi vihitellen jattimain koko-
naan tamin kemiallisen tason. Kuudennessa
luomispdivdssd, Jupiter-kaudessa, elimi on jo
vetdytynyt eetteritasolle ja ilmenee siini. ‘Tuo-
mio on siis periaatteellisesti siind, ettd kaikki
mikd ei seuraa mukana eetterdityviad, henke-
voityvdd, kirkastuvaa eldmid, se on tuomittu.
Tuomio vaikuttaa sisiisend voimana. Sen tapah-
tumista voimme seurata sekid ulkoisesti ettd
sisdisesti.  Sisdisesti henkinen voimavirta vai-
kuttaa sen, ettd ihmisille tulee yhi vilttimitto-
mammaksi uhrautuminen. Niin sanoakseni yli-
menoaikana siind on erds vaihtoehto.  Ellei
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tahdota uhrautua vuorisaarnan opin mukaiselle
henkiselle elamalle, niin tuskin voidaan vilttii,
etti joudutaan uhraamaan sodalle. Niinkuin on
jo hyvidid vauhtia jouduttukin. Mutta timi on
vain ylimenoaikaa. Pekka Ervast opettaa, ettd
kuudennessa juurirodussa, joka nyt jo on okkul-
tisesti pantu alulle, tulevat sukupuolet hivii-
midn. Silloin on sotakin luonnotonta ja mahdo-
tonta.

Ajatelkaamme titd vahvistuneen henkisen voi-
mavirran vaikutusta vield psykologisesti. Voimme
sanoa niin: ihmisten dlyssi ja omassatunnossa
herdi yha elivimpidnd, voimakkaampana ja
velvoittavampana kysymys: »olemmeko oikeassa,
vai olemmeko viddrassi?» Ajatelkaamme olevam-
me tieteilijoitd ja oppineita, filosofeja, opettajia
ja kirjailijoita, silloin meissd herdd voimakkaana
sisdinen aavistus ja ajatus: »olemmeko me vas-
tuussa niistd ihmiskunnan yhi paisuvista so-
dista ja muista onnettomuuksista? Mihin me
olemme nuorisoa kasvattaneet? Mihin olemme
ihmisten tunne- ja ajatuselimai ohjailleet?» Meille
selvidi, ettid todella olemme vastuussa. Sanoohan
Mestarimme Uudessa Testamentissa, etti olemme
vastuussa jopa turhista sanoistammekin. Jos
olemme kovakorvaisia ja tottelemattomia tille
omalle herdaville aavistuksellemme ja tylsidsti
paadutamme itsemme, silloin olemme itse itsem-
me tuominneet. Jos sellaista jatkamme, silloin
alamme rekisterdidd itsemme siihen joukkoon,
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joka jai valtaistuimen vasemmalle puolelle, joka
aikanaan joutuu siirrettdviksi pois tilti planee-
talta johonkin toiseen taivaankappaleeseen.

Kas nidin se tuomio alkaa. Tami planeetta
alkaa mdadrdtietoisesti kulkea kirkastumistaan
kohti ja yhi selvemmin kysytiin ihmisyksiloilta:
tahdotko seurata mukana?

Niin kysytdan ihmisiltd kaikilla toimialoilla.
Keksijoiltd kysytdan: »vastaatko sind siitd, tuo-
vatko sinun keksintosi maan piille taivaan vaiko
helvetin?  Et sinid voi vastuuttomasti antaa
mitd tahansa ihmisten kiteen, enempidi kuin
4iti vol vastuuttomasti pistdd veitsen tai tuli-
tikkuja pienten lastensa kiteen.»

Uskonnon opettajilta, papeilta ja muilta kysy-
tadn: »luuletko edesvastuutta voivasi asettaa
itsesi Mestaria viisaammaksi ja Hinen ylipuo-
lelleen selittdmalld, ettd vuorisaarnan oppi on
epikidytdnnollinen, ettd se on mahdoton noudat-
taa, jopa ettei se ole tarkoitettukaan noudatet-
tavaksi» Siten alkaa ja jatkuu tuomio kirkoissa,
papistossa ja seurakuntalaisissa. Siten tuomio
jatkuu kaikissa teosofisissa ja ruusu-ristildisissi
seuroissa, kaikissa vapaamuurarijirjestoissi, kai-
kissa henkisissd seuroissa ja yhtymissi.

Ja te miehet yleensi: rettekd tiedi olevanne
vastuussa siitd opetuksesta, siiti toiminnasta,
vaikutuksesta ja esimerkistd, niin juuri, siitd
esimerkistdkin, jonka te Mestarin opetuksien
vastaisella sotaisella toiminnallanne annatte ja
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jalkeenne jititte?» Ja te naiset: »ettekd tiedd
olevanne vastuussa siiti sotilasihailustanne, jolla
te vhi innostatte ja kannustatte miehid sotaan?
Te olette siitd vastuussa.

Ja ihmiset yleensi: ihmisyys velvoittaa! Olemme
ihmisinid vastuussa ihmisyydestimme. Olemme
vastuussa kyvyistimme, talenteistamme. Olem-
me vastuussa ihmisyyden eli Jumalan valtakun-
nan muodostamisesta itsessimme ja keskuudes-
samme maan piille. Olemme vastuussa itses-
taimme ja ihmiskunnan kokonais-eldmistd, silld
olemme samalla kertaa yksiloitd ja veljid keske-
nimme, yhti suuressa Jumalan, Isin kosmilli-
sessa tajunnassa.

Pekka Frvast opettaa, etti kuudennessa juuri-
rodussa opitaan kunnioittamaan ja antamaan
arvoa tietdjille, henkisesti kokeneille ja viisaille
ihmisille. Tdmid on yhteydessd sen opetuksen
kanssa, minkd Pekka Ervast antoi pari paivda
ennen n.s. kuolemaansa. Héin sanoi: »nyt minulla
on matka FEgyptiin ja sitten Palestiinaan.» Tami
merkitsee: »te ette opi tuntemaan minua, ellette
opi kunnioittamaan tietdjid, henkisesti kokeneita
ja viisaita ihmisid, ja ellette seuraa Jeesus Kris-
tusta hidnen opetuksissaan.»  Siten tie Pekka
Ervastin luo kiy Egyptin ja Palestiinan kautta.
Silla Egypti kuvaa tietdjien maata. Ja muista-
kaamme: H. P. B. kuului egyptildiseen looshiin.
Ja Palestiina on se maa, jossa Jeesus Kristus
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ruumistui. Muistakaamme: tie Isin luo kiy
Pyhin Hengen ja Pojan kautta. Tie Pekka
Ervastin luo, hinen varsinaiseen ymmartaimi-
seensi, vastaanottamiseensa ja seuraamiseensa
kay tietajien, henkisesti viisaiden ihmisten kun-
nioittamisen ja Jeesus Kristuksen ja hédnen
oppinsa seuraamisen kautta. Se on tie todelliseen
maailmanuskontoon.






IT
MESTARI JA ME






1.
JOHDANTOA.

Eldmi on vakavampaa kuin miti me ihmiset
vleensi luulemme. Me luulemme omilla mieli-
teorioillamme, kirkolliskokousten midraimilld op-
pilauseilla, eduskuntien lainsaadinnoilld, yksi-
Ioliselld tai joukollisella mielivaltaisuudella —
kaikella tdlld ja monella muulla tavalla me luu-
lemme voivamme seurauksitta sivuuttaa oman-
tunnon lain ja elimdn oman lakiperdisyyden.
Me luulemme voivamme seurauksitta sivuuttaa
karman ja Mestareiden siveysopin.

Kuinka pintapuolista ja ajattelematonta! Em-
mehidn ole tietoisesti aiheuttaneet omaa synty-
miimme — ja kuoltava meiddn on. Silloin
olemme — tekoinemme — alastomina elimin
edessi. Olemmeko jonkun muodollisen asteikon
mukaan olleet mitd tahansa, kadunlakaisijoita
tai ministereitd, ei merkitse mitdin. Merkitystd
on vain silli, miten olemme suhtautuneet eli-
miin: itseemme, Jumalaan ja toisiin ihmisiin.
Vain tdlli on merkitystd — merkitystd joko
kahlehtivaan tai vapauttavaan suuntaan.
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Kristikunnassa onkin puhuttu laista ja evan-
keliumista aivan harhaantuneesti, ilman jirjel-
listi asioiden ymmairtimisti. Seuraukset ovat
kuitenkin ilmeiset, ja ne esiintyvit — tuhoa ja
kuolemaa uhoavassa kristikunnan tilassa. Eikd
asia ole autettavissa — niinkuin kuvaannollisesti
sanotaan — vanhan vaatteen paikkauksella nudel-
la tilkulla. Ei ole lopultakaan muuta keinoa
kuin joko tuhoutua tai palautua elimin omaan
lakiperiisyyteen.

Juuri lakiperdisyyteen palataksemme meilld
on nyt entisti suuremmat mahdollisuudet. Meille
on annettu teosofis-kristosofinen sanoma. Xun
nyt puhumme kisitteistd »laki ja evankeliumiy,
voimme siitd puhua kolmena toisiinsa yhdisty-
vind madritelmini. Ne ovat: karma, dharma ja
kaitselmus. Karma on se puoli elimin lakiperii-
sessd jarjestyksessd, jonka kosketus ehki helpoim-
min huomataan — mikili henkisessd laiskuudes-
samme, itsekkyydessimme ja viakivaltaisuudes-
samme haluamme huomata. Laki sanoo: »milld
tuomiolla te tuomitsette, silli teidit tuomitaan;
ja milld mitalla te mittaatte, sill4 teille mitataan.

Tahin yhtyy dharma, ihanne, velvollisuus,
paamidrsd: »ndinollen tulette vield taydellisiksi,
niinkuin teidin taivaallinen Isdnne on tiydellinen.»
Etenkin timin puolen — pitdnee sanoa tirkeim-
mén puolen ihmiselimin lakiperdisessi jdrjes-
tyksessi — kirkot ovat kokonaan unohtaneet,
ovatpa sen suorastaan kieltdneet.
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Karman ja dharman takana on isillinen kait-
selmus: »katsokaa taivaan lintuja: ne eivit kylvi
eiviatka niitd eividtkd kokoa aittoihin, ja taivaal-
linen Isdnne ruokkii heiddt. Etteks te ole paljon
suurempiarvoiset kuin ne?»

Katsokaamme niiti kolmea vaikutusta ensin
kuin ulkoapiin, ruumiillisen elimdn kannalta
nihddksemme, miten ne pyrkivit esille.

Lapsena ndyttiytyy karma, joka midirdd syn-
tymédn ajan ja paikan, nidyttiytyy luonteena,
ilmenee heikkouksina, kykyinid ja taipumuksina.
Kaikki tamé on karmallista seurausta menneistd
ruumistuksistamme.

Téhidn littyy nuoruusidssi dharma, ihanne,
velvollisuus, tiydellisyyden pdidmiird. Herddvin
sukupuolisuuden yhteydessi heriid myods ihanne,
joka innoittaa toteuttamaan jumalallis-inhimil-
listd paamidrdd. IThmiskunnan nykyinen tila
on kuitenkin vield sellainen, etti nuori ihminen
voi tuntea, niinkuin innoittava ihanne olisi jo
ruumistuneena jossain toista sukupuolta olevassa.
yksilossd. Niin syntyy avioliitto — jota Pekka
Ervast nimitt4d rakkauden kouluksi. Sitd se
kylld. on. Mutta selvdd on myds, etti koulu
jatkuu luokasta luokkaan, alemmasta koulusta
korkeampaan kouluun. Siksi saamme huomata,
etti dharma ei tyhjeme ainoastaan sukupuo-
lisessa avioliitossa. FEldmi kutsuui hmistd var--
sinaiseen henkiseen elim#in huolimatta siiti,
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olemmeko mnaimisissa vai elimmekd yksinii-
send.

Kaitselmus alkaa myohemmin nidkyi ja esiin-
tyy se perhe-eldimissi siten, ettd isd ja &iti jou-
tuvat huolehtimaan lapsistaan. Xaitselmus pyr-
kii esille isdn ja 4didin kautta suhteessa lapsiin.
Kaitselmus kutsuu mydskin huoltamaan ja kun-
nioittamaan vanhuksia. Silli vanhana ihminen
tulee tavallaan uudelleen lapseksi.

Niin ndemme selvisti, miten ihminen ruumiil-
lisessa elamissd pyrkivit esille karma, dharma
ja kaitselmus.

Katsokaamme vield samoja asioita syvallisem-
min, so. henkisen elimin kannalta.

Talldin on otettava huomioon jilleensynty-
minen. Ihminen kehittyy fyysillisessi maailmassa
monissa perikkiisissi ruumistuksissa. Olem-
me henkiolentoja ja sellaisina ruumistumme mo-
nia kertoja ruumiilliseen elamiin. Vaikka ruu-
miillinen syntymisemme ja kuolemamme niin-
ollen ovat tosiasioita sellaisenaan, ovat ne samalla
symbooleja joistain syvillisemmistd asioista. Ne
ovat symbooleja siten, etti meidin on jollain
sisdiselld, sielullisella tavalla opittava kuolemaan
ja syntymiin. Lyhyesti sanoen meiddn on
opittava sisdisesti syntymiddn Jumalassa ja kuo-
lemaan mammonassa: »vaan etsikdd ensin valta-
kuntaa ja sen oikeamielisyytti, niin tdméikin
kaikki sen ohessa tulee teille».
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Pyrkiessimme Jumalassa syntymiseen ja mam-
monassa kuolemiseen opimme tuntemaan kar-
man, dharman ja kaitselmuksen sisdisesti. Inhi-
milliseltd kannalta katsoen voimme sisdisessi
syntymisessimme huomata kolme astetta: ma-
naasisen, buddhisen ja aatmisen. Niit4 sopii myds
sanoa karmalliseksi, dharmalliseksi ja kaitselmuk-
selliseksi. Kun ihmisestd tulee totuuden etsiji,
kolkuttaa hin korkeamman mininsi ovelle ma-
naksen merkeissi. Manaksen eli jirjen ominaisuus
on totuus. Karma sanoo jirjen kautta: ole itsenii-
nen. Sind olet siveellisesti vastuunalainen olento.
Opi toimimaan niin, ettet luo uutta karmaa.

Téhan littyy dharma buddhisten voimien kaut-
ta ja sanoo: totuus on ihmisten veljeys ja yhteys
Jumalassa, niinkuin Pekka Ervast opetti. Dhar-
ma, ihanne sanoco: ellette vield kykene rakasta-
maan, niin oppikaa edes sietim#in toisianne. Se
on inhimillinen ihanteenne, se on velvollisuutenne.

Tahan vyhtyy kaitselmus aatmisten voimien
kautta ja sanoo: ken tahtoo olla ensimmiinen,
hian oppikoon olemaan viimeinen, ja ken tahtoo
olla suurin, hin olkoon ndyrin ja niinkuin se,
joka palvelee.

Tdamid on karmallista, dharmallista ja kaitsel-
muksellista syntymistd Jumalassa. Se merkitsee
samalla kolmeasteista kuolemista mammonalle,
se on tietdmittomyydelle, itsekkyydelle ja wval-
lanhimolle, vakivaltaisuudelle.
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Edells sanottu on arvatenkin jonkunlaista
haavetta niin materialistisen tieteen ja oppinei-
suuden kuin ns. kristillisen kirkonkin kasvateille.
Heidan niakokannaltaan ihminen ei voi mitddn
tietdd Jumalan salaisuuksista, puhumattakaan
siitd, ettd hin voisi kehittyd ja kasvaa taivaalli-
sen Isin tdydellisyyteen. Mutta — jumalalliselle
totuudelle he eivit kuitenkaan vol mitdan.
Silld: »kunnes taivas ja maa katoavat, ei yhtdan
jotaa eikd yhtdan piirtoa katoa ILaista, ennen-
kuin kaikki muodot on lipikdyty.»

Ja toimiihan ihmiskunnan keskuudessa jo tdy-
dellisten ihmisten Valkoinen Veljeskunta. Muu-
tamat yksilot ovat jo tdydellisyyden saavutta-
neet. Heitd, mestareita, on monessa tdydelli-
syyden kehittyvissi asteessa. Heiddn joukos-
saan Buddha on se, joka ensimmiisend saavutti
taydellisen tiedon ja taidon karmassa. Niinpd
Buddha ei erikoisesti puhunutkaan Jumalasta,
vaan hidn puhui jumalallisesta laista. Hén osasi
luopua ja kieltiytyd kaikesta mammonan alai-
sesta. Jeesuksessa Kristuksessa ilmeni edellisen
lisiksi dharma, ihmisen ihanne, rakkaus. Meidin
ajallamme ilmeni edellisten ohella ja lisdksi
kaitselmus sen ihmisen kautta, jonka me tun-
nemme nimelld Pekka Frvast. Karman kannus-
tamaan yksiloitymiseen ja dharman velvoitta-
maan ihanteellisuuteen, veljesrakkauteen, liittyy
nyt entistd voimakkaampana kaitselmuksellinen
yhteys Jumalassa maan paalld.
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Tassd kehittyvin eldimidn tidydellistymisessd,
sen eldvissd taustassa meilli on mahdollisuudet
paremmin ymmartad kisitettd: Mestari ja me.
Pekka Ervast on kaikkein selvimmin paljastanut
ihmisen tdydellistymisen tien. Ulkonaisestikin
katsoen hén on ainoa opettaja, joka yhteniisesti
ja myOnteisesti on esittinyt historiallisten Mes-
tareiden sekd tieto-opillisen ettd kiytinnollisen
siveysopin. Hénen esittimiinsi elimidnymmér-
rykseen mahtuvat ja sisdltyvidt ihmiskunnan
kaikki suuret Mestarit, uskontojen keskushenkilst,
he ja heiddn opetuksensa. Yhdessi he ilmentivit
tietd Isdn taydellisyyteen. Voimme ottaa minki
tahansa Mestarin ja hdnen siveysoppinsa oppaak-
semme — mestarit eivit ole kateellisia, vaan
tekevit yhteisin voimin tyo6td ihmiskunnan aut-
tamiseksi.  Mutta otammepa minkd tahansa
Mestarin oppaaksemme, emme kuitenkaan voi
vialttya joutumasta historiallisen kehityksen tielle.
Toisin sanoen, kun meistd tulee varsinaisia
totuudenetsijoitd, on meidin ensin ratkaistava
elimidn pulma Buddhan tavalla — luopumalla
kaikesta.  Aivan tdydellinen luopuminen on
kuitenkin vield wvain perin harvoille yksiloille
mahdollinen. Tosin olisi helppo luopua kaikesta,
mutta osata elii ja toimia taydellisen luopuml—
sensa jilkeen, ei ole ilman muuta mahdollinen,
niinkuin Pekka FErvast sanoi. Mutta jostain
meiddn on mahdollista luopua. Voimme luopua
esim. turhasta seuraelimisti. Voimme luopua
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henkisestid laiskuudesta. Voimme luopua otta-
masta piillemme uusia maallisia velvollisuuksia,
niinkuin Mestarit ovat aina opettaneet. Voimme
luopua »harrastelustar varsinaisten tehtaviemme
ulkopuolella. Harrastelun ja seurustelun tilalle
asetamme henkisen elimin. Siten meille vahi-
tellen selvidd dharma, se ihanne, jonka Jeesus
Kristus on ensikerran tiydellisimpianid tuonut
maailmaan. Kristilliset kirkot ovat tdméin ihan-
teen kidntineet kyllikin vastakohdakseen. Aja-
tellessamme keskiaikaista inkvisitiota ja sen jat-
kona noitavainoja, niin lutherilaisessa kuin kato-
lisessa kirkossa, tidytyy ihmetellen myontiad:
noin paljon suorastaan perkeleellistd kataluutta
Kristuksen nimen varjolla! Niin, kirkot ovat
sturessa mitassa osoittaneet dharmaansa, kris-
tityn ihannettaan — surmaamalla ihmisii!
Mutta tdmikin on ilmaus, negatiivinen ilmaus
Jeesus Kristuksen aiheuttamasta Jumalan rak-
kauden vuodatuksesta ihmisten sielueldmaian. Ju-
malan rakkaus antaa ihmisille tilaisuuden tehdi
pahaa, jotta he kerran saisivat siitd kyllikseen,
ja oppisivat tekemiin hyvaa. Silloin he voivat
joutua kosketukseen kaitselmuksen kanssa, Isian
tajunnan kanssa, jossa kaikki olemme yhta.
Ulkonainenkin kehitys palvelee tdta tarkoitusta.
Niinpa tieteellinen sivistys ja tekniikka tekee
ihmiskunnalle nykydin mahdolliseksi yhtymisen
pahan tekemisessi. Kun kaiken muun lisiksi
keksittiin lentokone ja radio, tuli ns. totaalinen
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sota mahdolliseksi. Tdméi on uutta ihmiskunnan
historiassa. Ennen saatettiin tdilla Europassa
sotia vaikka 30 vuotta, eiki siitd tarvinnut olla
sanottavasti tietoakaan muissa maapallon osissa,
esim. kaukaisessa iddssi. Nyt on aivan toista.
Tieteellinen ja teknillinen kehitys on tehnyt
maailman tavallaan pienemmiksi. Thmiskunnan
elimid on tullut erittdin yhtenidiseksi, perheen-
omaiseksi — joskin perdti riitaisen perheen
kaltaiseksi.

Mutta tdmén ulkoisen kehityksen ja muutoksen
takana on tapahtunut uusi suuri henkinen vuo-
datus meiddn maailmaamme ja ihmiskuntaamme.
Siitda Pekka FErvast puhuu perusteellisesti kir-
jassaan Ihmisyyden uskonto. Niinkuin perheessi
ilmenee kaitselmus isin ja didin huolenpidossa,
samoin isillinen kaitselmus nyt etsii ilmentijidin
thmiskunnassa. Henkisten valiojoukkojen tiy-
tyy oppia elimidin yhdessi. Heidin on ennen
kaikkea muodostuttava totaaliseksi ryhmiksi tai
ryhmiksi, jotka ovat veljellisessi suhteessa toi-
siinsa.  Niinpd Pekka FErvast opettikin,ettd
teosofien, ruusuristildisten, on aivan yhteiskun-
nallisestikin pyrittivi asumaan ldhelli toisiaan,
keskindisessd - veljeydessd, jossa kenenkiddn ei
tarvitsisi eldd ikddnkuin hyljattyni, lilan suuressa

puutteessa.
Niin, kuvaavaa meiddn ajallemme — ja tule-
ville ajoille — onkin kisite tofaalinen.  Silld

kaitselmus, jonka tajunnassa ihmiskunta muo-
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dostaa totaalin, kokonaisuuden, on nyt astunut
entisti syvemmille ja voimaperidisempsni ih-
miskunnan ruumiilliseen eldmadn. Thmisind
meiddn on opittava olemaan yksiloitd, yksiloind
veljid keskenimme, ja veljind meiddn on opittava
auttamaan taivaallisen Isin Perheen muodostu-
mista maan péaille.

Olkoon tami sanottu kuin alustavaksi johdan-
noksi seuraaville tutkimuksillemme.



2.
PULMIEN SELVITTELY.

Kaikilla toiminnoilla tdytyy olla omat edelly-
tyksensd. Niinpd pulmien selvittelyllikin.
Perusedellytys tdssd luonnollisesti on, ettd
olemme ajatuskyvylld varustettuja olentoja. Em-
me ole vain eldimii, emme edes vain vaistojensa
varassa eldvid ns. yhteiskunnallisia eldimid, vaan
olemme ajattelevia, harkitsemiskykyisia ihmisi4.
Tahdn perusedellytykseen liittyy wuseahkoja
kannustavia, kiihoittavia seikkoja. Muodostuu
moninaisia, osaksi uhkaavia pulmia ja ristiriitoja.
Yksi kaikkein vakavinta laatua oleva pulma
on — niinkuin jo edelli sanoimme — kuolema.
Kuolema on seikka, joka ainakin ruumiilliselta,
aineelliselta ja niin sanoakseni mammonalliselta
kannalta tekee lopun kaikesta. Kevytmielisesti
niinollen eld4 ijhminen, joka ei alunperin ota
huomioon titd seikkaa. Juuri kuoleman asialli-
sesta huomioonottamattomuudesta paiseekin sit-
ten muodostumaan moninaisia muita pulmia ja
ristiriitoja. Niitd ilmenee taloudellisessa, uskon-
nollisessa, kansallisessa ja kansainvilisessi eld-
massd.  Vaikka ihmiskunta tavallaan pyrkii
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ratkaisuun ja voitolliseen tasapainoon, niin kui-
tenkaan eivit kansat toistaiseksi ole kyenneet
pulmiaan selvittelemddn jarjellisesti, inhimilli-
sesti — wvaan ainoastaan elidimellisen karkeasti,
vikivaltaisesti, verisen sotaisesti ja tuhoavasti.
Kansat ja niiden johtajat eivit vield ole padsseet
selvyyteen siitd, ettd pulmat eivit tuollatavoein
kuitenkaan tule ratkaistuiksi. Maahan lyddystd
verisestd tuhkasta pulmat uudelleen ja uudelleen
nousevat, lisdintyen kerta kerralta vaikeudes-
saan ja uhkaavaisuudessaan.

Kuitenkin ndmi paisuvat ja uusiintuvat vai-
keudet heridttivit ainakin muutamissa yksiloissd
syvempaa ajattelua. He joutuvat kysyméin:
missd vika? missd pelastus? Vihdoin, monien
viliasteitten kautta heiddn mielessdin voi kuin
salaman tavoin vialihtaa Kristuksen lausuma
ajatus: Totuus vapauttaa.

Ahaa, ajattelee ihminen iloisesti ylldttyen,
siinghdn se vika onkin: emme ole varsinaisesti
ja kuoleman vakavasti etsineet totuutta! Olemme
etsineet jotain muuta, mikd mitdkin: ken menes-
tystd ja pitkda ikdd maanpididlld, ken wvaltaa,
rikkautta ja kunniaa — totuudesta, ainakaan
henkisestd totuudesta paljoakaan piittaamatta.

Nyt seuraa kysymys: miten saattaisimme tajuta
totuuden vapauttavan luonteen?

Vastaus on, ettd totuutta on etsittivi ja 16y-
dettivi, ja vasta sitten meilld on tilaisuus kokea
totuus vapauttavaksi. Kokemus sanoo, etti kun
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etsimme totuutta ja vihdoin 16ydimme sen,
vaikuttaa se heti vapauttavasti. Tunnemme
iloa ja vapautuneisuutta. Toinen asia on, ettd
sitten alkaa tyo totuuden valossa. Ensimméiinen
jakso tyOssimme on, ettd kisityksemme elimista
kokonaisuudessaan on saatava totuuden mukai-
seksi, wvalaistuksi. On myo6skin ulkonaisesti,
teknillisesti ja historiallisesti padstivd totuuden
alkuldhteille — vapautuaksemme historiallisista
ja opillisista harhakisitteistd.  Toisin sanoen
meiddn on oman etsimisemme ja 19ytimisemme
ohella kdannyttiva ihmiskunnan suurimpien Tie-
tdjien, Opettajien, Mestarien puoleen. On otet-
tava puolueettomasti ja ennakkoluulottomasti
selvid, mita ennen kaikkea suurten uskontojen
Mestarit ovat opettaneet, opettaneet totuudesta
ja sen etsimisestd. Tdssd suhteessa meilld on
verrattomasti suurimpana apuna teosofis-kris-
tosofinen kirjallisuus. Voimme tutustua moniin
kirjailijoihin ja opettajiin — todetaksemme viahi-
tellen, ettd luotettavimman ja elimin oman
jarjestvksen kanssa yhtidpitivimmin esityksen
saamme valmistavasti H. P. Blavatskylta ja
varsinaisesti Pekka Ervastilta.

Tahdn eliminkatsomukseen tutustumme rin-
nan — tai aluksi limittdin — kahta tietd: alyllis-
teoreettista ja kiytdnnollis-siveysopillista.

Alyllinenkin tutkimuksemme etenee kahta puol-
ta: yritimme ymmartdd elaimdid muodolliselta ja
sisdllykselliseltd puolelta. Seuraamme tissid en-
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sin muodollista puolta. Saamme kuulla eldmin
kahdesta puolesta, hengestd ja aineesta. Saamme
kuulla Jumalasta, joka Ehdottomassa vuoroon
piilee ja vuoroon ilmenee. Saamme kuulla ava-
ruuksien maailmoista, aurinkokunnista, niiden
synnystd, elimistid ja kehityksesti. Edelleen
oman aurinkokuntamme kiertotihdisti, oman
maapallomme luomispdivistd, juurireduista ja
niiden sivistyksisti. Ja nykyisen ihmisen kah-
denlaisesta alkuperdstd ja kehityksestd, s.o. muo-
dollisesta ja tajunnallisesta. FEnsimmdiisessd ja
toisessa juurirodussa ihmisruumis oli eteerinen,
ja vasta kolmannessa juurirodussa ihminen puet-
tiin »nahkavaatteisiiny, s.o. sai fyysillis-kemialli-
sen ruumiin.

Nimi ruumiilliset muodot olivat aluksi mel-
koisen viahi-dlyisii, kunnes kolmannessa juuri-
rodussa noin 18%4 miljoonaa vuotta sitten kos-
millisen Kristuksen laskeutuessa aurinkotasolle
tapahtui jarjen poikain ruumistuminen. Silloin
tapahtui myos suurten auttajien saapuminen
Venuksesta, Merkuriuksesta ja Auringosta.

Niin alkoi ihmiskunnan nykyisen kaltainen
ruumiillinen elimi Lemurialla, kolmannessa juu-
rirodussa. Sitd seurasi neljds juurirotu muinai-
sella Atlantis-mantereella.  Vield mydhemmin
alkoi viides, nykyinen indo-europalainen juuri-
rotu. Ja niin jatkuu kehityksemme tissi rodussa.
Vield saamme kuulla, ettd nykyisen rodun kuudes
alarotu ja sen sivistys alkaa teosofis-kristosofisen
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sanoman yhteydessi, ja etti okkultisesti eli siis
todellisesti on samalla kuudes suuri juurirotu
alkanut.

Niin olemme saaneet kuin ulkonaiset, muodol-
liset kehykset maailmankatsomuksellemme. Ti4-
hin muodolliseen puoleen laskeutuu universaali-
nen sisiltd kosmillisen Kristuksen asteettaisessa
tulemisessa meidin maailmaamme ja ihmiskun-
taamme. Kolmannen juurirodun aikana kosmil-
linen Kristus — niinkuin Pekka Ervast opettaa —
oli aurinkotasolla. Silloin tapahtui — niinkuin jo
edelld sanoimme — manasaputrojen eli jirjen
poikien ruumistuminen. Neljannen juurirodun
aikana kosmillinen Kristus laskeutui tdhtimaail-
maan, astraalitasolle, josta vihitellen seurasi
purgatorion eli puhdistavan kiirastulen muodos-
tuminen vainajien maailmaan.

Nykyisessd viidennessd juurirodussa kosmilli-
nen Kristus on asteettaisesti tullut ihmiskunnan
piivdtajuntaan, tullen samalla uudeksi suureksi
luonnonvoimaksi taillid fyysilliselld tasolla. Alus-
tavasti timi tapahtui Buddhassa. Buddha saa-
vutti kosmillisen Kristuksen, maailmanjirjen,
padssdin, jarjessddn piivitajuisesti. Mutta kos-
millinen Kristus pysyi edelleen astraalitasolla.
Kuitenkin kosmillinen Kristus oli tdten yhtynyt
ihmiskunnan henkeen. Vasta Jeesus Natsare-
nuksessa kosmillinen Kristus ensikerran tiydelli-
sesti ruumistui paivitajuisesti, tullen samalla
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eetteritasolle, joka on fyysillisen tason nikyméa-
ton puoli. Kosmillinen Kristus tuli tdlléin ihmis-
kunnan sieluun. Tdmidn kautta puhdistuksen
kiirastuli padsee vaikuttamaan ihmisten sieluissa
myoskin ruumiissa eliessddn, erikoisemmin niissi
yksildissd, jotka tietoisesti kasvattavat itseddn
Jeesuksen kidytdnnollisen siveysopin mukaan.

Kolmannen askeleen kosmillinen Kristus on
astunut siind suuressa henkisessi vuodatuksessa,
josta Pekka Ervast puhuu erikoisesti kirjassaan
IThmisyyden uskonto. Johannes Kastajan tapai-
sena valmistavana vastaanottajana siini oli H. P.
Blavatsky, mutta varsinaisena keskushenkiloni
oli Pekka Ervast. Téstd tapahtumasta olen aikai-
semmin — etenkin teokseni Vuorisaarnan oppilaan
nakokulmasta osissa I11I—V — perustellusti selvad
tehnyt. Pekka Ervastissa kosmillinen Kristus
Isdnd ruumistui pidivitajuisesti, yhtyen hédnen
kauttaan ihmiskunnan ruumiilliseen eldmédn ja
planecettamme kemialliseen tasoon asti.

Tami oli se Kristuksen toinen eli seuraava
tuleminen, josta Jeesus Uudessa Testamentissa
niin vavistuttavan vakavasti puhuu. Se ei tie-
tenkdin merkitse planeetan loppua, vaan vanhan
aikakauden, vanhan sivistyksen loppua ja uuden
alkamista. Sellaisena se on mullistava ja kddn-
teentekevi tapaus. Moraalisessa merkityksessi,
inhimillisyydesss, elimi maanpdilld muodostuu
vhi voimakkaammaksi, velvoittavammaksi, mut-
ta mydskin lupaavammaksi — nim. siinid tapauk-
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sessa, ettd ihminenkin tietoisesti yrittia paras-
taan ihmistymisessddn. Mestarin neuvoja seura-
tessaan.

Jumal-ihmisyys alkaa yhi enemmin velvoit-
taa tekojen maailmassa. ‘Téstd syysti myoskin
vikivalta ja siihen liheisesti liittyvi sota, ihmis-
ten ruumiillinenkin tappaminen sodassa kidy yhi
vanhanaikaisemmaksi, yli-ikdisemmaiksi, jirjet-
tomyydessddn suorastaan mahdottomaksi. Ih-
miskunta, etenkin sen johtajat ja henkiset valio-
joukot ovat yhi enemmin velvoitetut ajattele-
maan, valvaamaan paitddn siithen suuntaan, ettd
ainakin sodan tilalle tulee kansainvilinen oikeus.
Ensin pitdisi edes samojen sivistyspiirien yhtyai.
Siksi sanotaan, ettd Europan pelastus olisi ollut,
olisi ollut ja olisi Pan-Europan eli Europan Yh-
dysvaltain muodostamisessa. Mutta toistaiseksi
Europa on edelleen »vaivannut pddtidny sotien
paisuttamisessa mieluummin kuin kansainvilisen
oikeuden ja inhimillisemmé&n jirjestyksen aikaan-
saamiseksi. Toivon kipindni ovat kuitenkin ne
Uudessa Testamentissa esiintyvit Jeesuksen sa-
nat, ettd kaikki nimi sodat ja muut mullistukset
ovat ihmiskunnan uudestisyntymisen tuskien al-
kua. Vanhaa hividd ja uutta syntyy.

Edelld esitetylla tavalla olemme lyhyesti osoit-
taneet maailmankatsomuksenne muodolliset puit-
teet ja niiden wuniversaalisen sisdllon.  Téstd
jatkutt huomioimisemme enemmin yksilolliselle
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alueelle. Silli jokainen yksilé muodostaa oman
kokonaisuutensa. Siiti johtuu, etti vaikka pla-
neettamme ja aurinkokuntamme saavuttaisi mil-
laisia voittoja tahansa, el se sellaisenaan vie
vksilod kasvussaan eteenpidin — ellei yksilo itse
omakohtaisesti pounista ja kulje jumalallisen
jarjestyksen mukana. Niinpi eldmmekin ny-
ky#ddn erikoisen suuressa, syvillisessi ja perus-
tavaa laatua olevassa uskonpuhdistuksen ajassa.
Syntyy — tai oikeastaan on jo syntynyt — uusi
suuri uskonto, todellinen maailmanuskonto, jota
voisimme nimittdi ihmisyyden uskonnoksi. Tie-
tysti voisimme my6s puhua Isin wuskonnosta.
Niinkuin Buddhaan asti puhuatan Pyhin Hengen
uskonnoista — buddhalaisuus niihin luettuna —
ja Jeesus Kristuksen jalkeen Pojan uskonnosta,
samoin nyt Pekka FErvastin jilkeen voitaisiin
puhua Isdn uskonnosta. Sopivaa on kuitenkin
puhua maailmanuskonnosta,  Silld sanallisena
kisitteeni maarlmanuskonto ilmentdid Isd-tajun-
nan erikoista ominaisuutta: ykseyitd. Isd-tajun-
nassa olemme kaikki ykseyttd. Niin my6s maail-
manuskonto sisillyttis itseensi kaikki suuret
uskonnot, yhdistien siten kaiken yhdeksi suureksi
kokonaisuudeksi.

Maailmanuskonnossa voimme huomata kolme
erikoista totuutta, joihin kunkin yksilon on
omalta osaltaan kidytdnnollisesti syvennyttivi.
Nimi kolme erikoista totuutta sisiltyvit kar-
maan, jilleensyntymiseen ja veljeyteen ja ne
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ovat: 7. yksildllinen vastwunalaisuus, 2. yksi-
lollinen  kehittyvdisyys ja 3. yksilollinen kaikki-
yhieys.

Kasittelemme kutakin hiukan erikseen. Aloi-
tamme muistuttamalla, etti jokaisen ihmisen
padmadrand on mestarius, tai niinkuin Vuori-
saarnassa sanotaan: taivaallisen Isdn tdydelli-
syys. Mutta tdlldinpd onkin ensimméinen valtti-
miton huomioiminen, etti ihminen on vastuulli-
nen yksilé — niinkuin Mestari ja Isikin on. T4td
vastuuta voimme eritelld. Sanokaamme ensiksi,
ettd ihminen on vastuussa menneisyydestiin,
niin nykyisen kuin menneitten ruumistustensa
toiminnoista, hyvistd ja huonoista. Huono
karma hinen on lunastettava, hyvid karma
edelleen jalostettava ja kidytettivd ihanteen pal-
velukseen. Toiseksi ihminen nykyisyydessiddn on
vastuussa tulevaisuudestaan. Toisin sanoen ihmi-
nen on vastuussa sen jumalallisen osan mahdolli-
simman hyvasti suorittamisesta, mikd hinen
osalleen kuuluu. XKaiken timidn voimme sanoa
my0s ndin: ithminen on vastuussa kyvyistdin,
lahjakkaisuudestaan, kaikesta siiti, miti hinen
kiytettavanidin on. Hin on vastuussa siitd,
ettd hidn mahdollisimman hyvin tiyttii Elimin
haneen asettamat toiveet.  Sitdvarten hinen
tiytyy aina seki tiedossa ettd taidossa voittaa
itsensd, sanoisimmeko ylittia omat saavutuk-
sensa. Alkdéon ihminen takertuko kuvittelemaan
olevansa lilan pieni tai liian suuri toteuttaakseen
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parhainta, s.o. sisdisen Ihmisensd mahdollisuuk-
sia, taivaallisen Isdn tahtoa.

Tahan vastuunalaisutiteensa ihmisen on syven-
nyttivia niin perusteellisesti, ettd hidn saavuttaa
siind sisdisen valon, tai Jeesuksen tavalla sanoen
etti hidnessi syttyy sisdinen kynttild.

Sisdisen kynttilan titen syttyessi on ensim-
miinen puoli asiassa saavutettu. Sitten alkaa
toinen jakso. Kynttilda on hoidettava. Se on
pidettiva poydilla valaisemassa. Toisin sanoen:
vastuunalaisuuden valossa on toimittava kykynsi
ja taitonsa mukaan. On pyrittivd vaikutta-
maan ympéristossidn siten, etti yleensi maail-
massa heriisi tieto ja selvyys ihmisten yksilolli-
sestd vastuullisuudesta. Tamd ei tarvitse johtaa
tungettelevaisuuteen. On muistettava: ensin on
oleminen, sitten puhuminen ja muu tekeminen.
Puheet ilman elivid esimerkkid ovat ponnetto-
mia. Ne ovat rakkaudettomia.

Nyt siirrymme toiseen asiaan: yksilolliseen ke-
hittyviisyyteen.  Tarkedti on huomata, ettd
vaikka jokaisen yksilon pddmddranid on mesta-
rius, niin eivit kaikki vksilot kuitenkaan ole
samassa kehityksen kohdassa. Toiset voivat olla
lahempdnd, toiset kauempana padmdadrdstd. Tai
my0s, ettd toisilla voi olla joku toinen puoli etu-
alalla, toisilla toinen. Jokainen on kuitenkin
erikoinen yksiléo omalla kehityksensd kohdalla.
Kukaan ihminen ei saa asettaa itsedin tiydelli-
syyden mittapuuksi, ei itselleen eikd toisille.
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Mittapuu on Jumalassa. Voimme kylld tehda
huomioita ympiristossimme. Niitd tuleekin
tehdd. Voimme huomata paheita ja heikkouksia.
Samoin laiskuutta, tietimattomyytta, itsekkyytts,
ylpeyttd ja pelkuruutta, mutta niidenkin vallassa
olevaa yksilod emme saa henkiloni loukata.
Hantd on pyrittivid ymmartimiin, hinesti on
osattava ottaa oppia. Onhan selvidd, etti el-
lemme pyri ja opi nikemiddn kehityksen asteik-
koa kiytdnnossd, eldvissd yksiloissd, silloin pu-
heemme jilleensyntymisesti ja kehityksesti on
korkeintaan vain teoriaa. Onhan tavallisessakin
perheessi niin, ettd kurinpito kuuluu isille, tai
my6s 4idille, mutta ei veljille tai sisarille toi-
siinsa ndhden. Veljille ja sisarille kuuluu tois-
tensa veljellinen ymmirtdminen ja auttavaisuus.

Pitdessamme jatkuvasti kiinni yksilollisestd ke-
hityskisitteestd, johtaa se myds voittoon, tai-
toon: on kuin toinen kynttild meissi syttyisi.
Ja luonnollisesti tdssdkin asiassa on toinen jakso:
kynttild on pidettavd poydillda valaisemassa.
Olemisellamme ja tekemisellimme lisidimme tis-
sikin asiassa ymmAartiviisyyttd ihmisten kes-
kuudessa.

Kolmanneksi tulee yksilollinen kaikkiyhteys.
Kiaytannossa joudumme kosketukseen vain joit-
tenkin yksiléiden kanssa, mutta siiti huolimatta
kuulumme kaikki yhteen suureen kokonaisuu-
teen. Olemme samalla kertaa yksiloiti ja kui-
tenkin kaikki yhtd suuressa Isi-tajunnassa. Té-
6
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hin totuuteen perustuu se, ettd todellinen henki-
nen elimid on hierarkinen. Elimi saavuttaa
hierarkisuuden sielld, missi veljien yhteistyOssd
toteutuu Isan tahto. Mielivalta ja tyrannius
muodostavat hierarkian vastakohdan, irvikuvan.
Ja sellainenhan tdssi maailmassa yleensi vield
vallitsee,  Karma kuitenkin juurtuu eldmén
ykseyteen. Kaikkien onnettomuus littyy lo-
pulta jokaisen onnettomuuteen, ja jokaisen onni
liittyy lopulta kaikkien onneen. Uudessa suu-
ressa maailmanuskonnossa, joka sulkee sisddnsd
kaikki vanhat suuret uskonnot, kuuluu timikin
asia oleellisesti opetus- ja kasvatusohjelmaan.
H. P. Blavatsky puhuukin tdsti jo Teosofian
avatmessa. ‘Tahidnkin asiaan totuudenetsiji sy-
ventyy mniin perusteellisesti, ettd hin siindkin
saavuttaa sisdisen valon, kiytdnnollisen koke-
muksen eli taidon. Silloin hinelld valaisee jo
kolmas kynttild, tai ettd yksi ja sama kynttild on
saanut yhi suuremman valovoiman. Sekin kynt-
tild valaisee poydilld. Se lisid Mestarin, taivaalli-
sen Isdn hierarkisen valon voimaa ihmiskun-
nassa. Pois henkinen laiskottelu ja tyrannius!
Muistakaamme yleinen ohje: toisia auttaessasi ja
palvellessasi tulet itsekin parhaiten autetuksi ja
palvelluksi. Siten eldt maailmanuskontoa sisasta
ulospain. Ensin kylld ulkoa sisidn piin, mutta
valon sytyttyd myos sisdstd ulospiin.

Liitimmekin tdhidn vield yhden Kristus-draa-
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maan kuuluvan asian. Jeesuksen ollessa ristilla
kerrotaan tapahtuneen muutamia erikoisia asioita.
Niinpd sanotaan: »— ja haudat aukenivat, ja
monta nukkuneiden pyhien ruumista nousi ylds.
Ja he lahtivdt haudoistaan ja tulivat hinen
ylosnousemisensa jélkeen pyhidin kaupunkiin ja
ilmestyivit monelle.»

Muistakaamme Jeesuksenkin joskus sanovan
ruumiillisesti eldvia ihmisid kuolleiksi. Eraille
opetuslapselleen hidn sanoo: »anna kuolleiden
haudata kuolleensa.»  Niinpi kokemus sanoo,
ettd kun ihminen meididnkin piivinimme joutuu
elaviin kosketukseen maailmanuskonnon kanssa,
teosofis-kristosofisen sanoman kanssa, saattaa
se vaikuttaa hinessi niin herdttivisti, ettd niyssi
nikyy — vaikkapa unitajunnassa — niinkuin
kuollut herdisi ja nousisi ylos arkustaan, haudas-
taan. Hauta on silloin hidnen aineellinen ruumiinsa
jossa han eldd pimeydessd, sokeassa uskossa,
ilman henkistd valoa eli henkisti ymmirtimysta.
Taten on ymmirrettivissi Jeesuksen kehoitus
opetuslapsilleen: »herittikid kuolleitan.

Tastd avautuu myo6s yksi mahdollisuus ym-
mértddksemme menneitten eli kuolleitten per-
soonallisuuksien karman sovittamista. Niinpi
Pekka Frvast opettaa, ettd vihkimyksen tielld
kulkeva ihminen joutuu lunastamaan edellisii
ruumistuksiaan, persoonallisuuksiaan, auttaes-
saan, tukiessaan ja johdattaessaan toisia ihmisis
puhdistuksen ja vihkimyksen tielld.
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Tatakin tietd tulemme siis jilleen siihen, ettd
vaikka jokainen ihminen on yksilo, niin kaikki
olemme kuitenkin veljii keskenimme ja yhtd
Isdssi.

Téstd johdumme edelleen erdidseen vastakohtien
pariin.

Kun ihmiset voivat surmata toisiaan — ainakin
ruumiillisesti, mutta ehkd jossain miérin sielulli-
sestikin — niin luonnollisesti heiddn on opittava
myos herdttimadn toisilaan. Ruumiillisesti me
isind ja ditind voimme tarjota ainakin mahdolli-
suuden jonkun sielun jilleenruumistumiseen. Mut-
ta Jeesushan kehoittaa sielulliseen ja henkiseen
herddamiseen ja herittdmiseen. Nousee siis kysy-
mys: tahdommeko tuhota wvaiko heridttia toi-
siamme? Elimin majesteetti asettuu eteemme,
ensin teoreettisesti ja sitten kidytannoéllisesti ja
kysyy: stahdotko surmata ihmisii vaiko herattdi
heitd kuolleista?s

Vakivalta-ihmiset, historian suuret soturit ja
valloittajat, ovat epdilemittd vieneet ihmiskun-
nan kehitystd jollain tavoin eteenpidin. Mutta
silld tavoin emme pdise varsinaisen ihmisyyden
tielle. Pdidstiksemme varsinaisesti ihmisyyden
tielle on meiddn wvalittava itsellemme sankari-
ihanne jumalallis-inhimillisen mittapuun mukaan.
Sellaiseksi kelpaa, ainakin alustavasti, Johannes
Kastaja. Sellaiseksi kelpaa varsinaisesti Jeesus
Natsarenus. Ja myoskin Stefanus — ottaaksem-
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me esikuvat Uudesta Testamentista. Vallitseva
sivistys surmasi kyllikin heidit kaikki — rauhan
hiiritsijoina! Mutta siitd huolimatta heissi
ilmenee ihmisyyden esikoisuus, ja siksi he eri-
koisesti sopivat meille ihmisyyden sankari-ihan-
teiksi.



3.
YLEINEN VELJEYS.

Fdella tulimme ihmiskunnan ykseyteen. Ih-
misind olemme yksilditi, mutta samalla yhti
Jumalan Isd-tajunnassa. Tédten olemme — toi-
sella tavalla sanoen — kuin yhtd suurta kosmil-
lista perhetti. Olemme ihmisind veljid keske-
nidmme. Tami on totuus elimissi — vaikkakaan
emme yleensi vieli ole osanneet tdti totuutta
sulattaa. Olemme — niinkuin edelld puhe oli —
tyytyneet etsimididn jotain muuta, mutta emme
niinkdin ihmis-totuutta, veljesrakkautta ja yh-
teytti Jumalassa. Rakkautta emme ole etsineet,
emme opetelleet rakastamaan. Mutta opittava
meidin on — ellemme tahdo luopua ihmisyydes-
timme. Meiddn on dlyllimme autettava itsedm-
me.  Alyolentoina voimme suorittaa alkeis-
kurssia rakkauden koulussa.  Alkeiskurssi on
suvaitsevaisuus. Niinpd Pekka Ervast useasti
huomauttikin: ellette vield kykene rakastamaan,
nun oppikaa edes sietdmddn toisianne.

Tata rakkauden alkeiskurssia, suvaitsevaisuut-
ta, on kautta historian jouduttu opettelemaan,
vaikkakaan emme siini vieli ole sanottavasti
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onnistuneet. Jos jossain suhteessa on hiukan
osattu, olemme toisessa suhteessa siti pahemmin
epdonnistuneet. Niinpd vanhasta Intiasta sano-
taan, ettd sielld on osoitettu erikoisen suurta
suvaitsevaisuutta uskonnollisessa suhteessa. Yleen-
si eri uskonnon suunnat ovat sielld saaneet
vapaasti toimia, ovat saaneet saavuttaa niin
suurta kannatusta kuin ovat ansainneet. Mutta
timi el merkitse, etteiko Intiassa olisi oltu
suvaitsemattomia jossain toisessa suhteessa. Niin-
Pé kun aikoinaan asiallinen tyonjako myShem-
min muodostui asiattomaksi kastijirjestelmiksi,
on siind jouduttu miti suurimpaan suvaitsemat-
tomuuteen ja ahdasmielisyyteen. Than taika-
uskoon saakka. Kerrotaan, etti ylimmin kastin
jasen saattaa tuntea itsensid suorastaan saastu-
tetuksi, jos paarian varjokaan kulkee hinen
ylitseen.

Meilld ldnsimaalaisilla ei kuitenkaan ole syyti
surkutella Intiaa, silli meilld on omat epiinhi-
milliset kahleemme. Ja ensin on aina otettava
rikka omasta silméista. Niinpad muinaisessa
Rooman valtakunnassa vallitsi myos uskonnolli-
nen suvaitsevaisuus. Mitd useammille jumalille
temppeleitd pystytettiin, sitd parempi, silld sehin
osoitti henkisti rikkautta. Mutta roomalaiset
tyydyttivit epdinhimillisyytensi ja suvaitsematto-
muutensa siten, etteivit suvainneet — mikili se
heistd suinkin riippui — eivit suvainneet lihel-
ladn vapaita ja itsendisid kansojal
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Muinaiset juutalaiset Palestiinassa olivat taas
uskonnollisessa suhteessa ddrimméisen suvaitse-
mattomia ja ahdasmielisia. Niin sanotuissa Moo-
seksen kirjoissa saamme kauhuksemme lukea
miadridyksid ja ohjeita, joiden mukaan uskonnolli-
sesti toisinajattelevia on kohdeltava. Ne ovat
— yksinkertaisesti sanoen —— suorastaan epiinhi-
millisia. Ja tdmin, erittdin uskonnollisen, mutta
tavattoman ahdasmielisen kansan keskuuteen
syntyi sitten Jeesus Natsarenus. Ei néinollen ole
ihme, jos Jeesus ennen pitkidd joutui sen kohtelun
alaiseksi, johon nuo Vanhantestamentin julmat
madrdykset juutalaisia kannustivat.  Etenkin
juutalaisen papiston Jeesus sai jyrkasti vastaansa.
Mooseksen kirjoissa annettnjen méidriaysten mu-
kaisesti he aikoivat kivittimailld surmata Jee-
suksen, kuitenkaan siinid onnistumatta. Sensijaan
he onnistuivat ahdistamaan roomalaisen maa-
herran allekirjoittamaan Jeesuksen kuoleman-
tuomion, ja niin Jeesus roomalaisittain ristiin-
naulittiin.

Mutta menniksemme eteenpdin kysymme nyt:
miten nikyy Jeesuksen oma kanta suhteessa
rakkauteen ja suvaitsevaisuuteen?  Opillisesti
timi ndkyy hyvin vuorisaarnan viidennessi kis-
kyssd: »mutta mind sanon teille: rakastakaat
vihollisianne, ja rukoilkaa niiden edestd, jotka
teitd vainoavat, ettd tulisitte taivaallisen Isinne
pojiksi, sillda hdn antaa aurinkonsa nousta niin
pahain yli kuin hyvidinkin ja antaa sataa niin



89

oikea- kuin viirdmielisillekin. Silli jos rakas-
tatte niitd, jotka teiti rakastavat, mitd palkkaa
teilld siitd on? FEivitko publikaanitkin tee sa-
moin? Ja jos osoitatte ystivillisyytti ainoastaan
veljillenne, mit4 erinomaista te siinid teette?
Eivitkod jokapiiviiset ihmisetkin tee samoin?
Niin ollen tulette vield tiaydellisiksi, niinkuin tei-
dan taivaallinen Isinne on tdydellinen.

Tahan kidskyyn sisiltyy Jeesuksen oma kiy-
tinnollinenkin suvaitsevaisuus.  Luonnollisesti
Jeesuksen suvaitsevaisuus ei ollut umpiméahkiists.
Ei sellaista, ettd hidn ndenniisen rauvhan tai
sovinnon vuoksi olisi alistunut uskomaan, puhu-
maan tai muuten toimimaan joko papiston tai
jonkun muun auktoriteetin ohjeitten mukaan —
jollaiseen maailmalliseksi menneitten kirkkojen,
seurojen ja jirjestdjen johto niin mielelliin tah-
toisi kaikki alistaa. Sellaista ei Jeesuksen suvait-
sevaisuus ollut.

Mutta millaista se sitten oli? Vtimekkain
lyhyesti sanoen: [Jeesus enstksi ja ylt katken
suvaitsy taivaallisen Isdn tahdon, fotuuden ja vii-
sauden opin, ilmenevin itsensd ja tyonsd kautta.
Hin suvaitsi antaa Jumalan ilmentyid itsensi
kautta sellaisena kuin Jumala tahtoi hinessd
ilmentyd. Juuri tdssi Jeesus toteutti ehdotonta,
tinkimidtontd suvaitsevaisuutta.  Siksi Jumala
oli tilaisuudessa jatkuvasti ilmentimiin itseddn
hinessi — ja tulemaan tietimittdmin, ylpedn
ja itsekkiddn ja henkisesti laiskan ihmiskunnan
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puolelta vaikkapa kivitetyksi tai ristiinnauli-
tuksi. —

Entd miten niyttiytyi Jeesuksen suvaitsevai-
suus suhteessa papistoon ja muihin maailman
auktoriteetteihin? Se niyttiytyi siten, etti kun
Jeesus julisti ihmisille Isdn oppia, niin hin ei
ryhtynyt vikivaltaisilla voimakeinoilla puolus-
tautumaan niiti vastaan, jotka nousivat hinti
syyttimiin, tuomitsemaan ja vainoamaan. Viki-
valtaan ryhtymittid Jeesus suvaitsi vainoojilleen
vapauden syyttdd, hipidistd ja radkitd itsedidn.
Sellainen onkin ollut maailman auktoriteettien
mielityotd.  Ryhtymittd vikivaltaisiin vasta-
toimenpiteisiin Jeesus suvaitsi antaa heiddn hat-
joittaa mielity6taan.

T4t4 samaa suvaitsevaisuutta ensimméiset kris-
tityt harjoittivat parina kolmena vuosisatana.
Hekin suvaitsivat antaa taivaallisen Isin ihmi-
syys-tahdon, ihmis-ihanteen, toteutua itsessiin.
He seurasivat Mestarinsa oppia ja esimerkkii.

Myéskin he suvaitsivat antaa ihmisten yleensd
elas, niin lihimmadiisten kuin vihollisten, niin
roomalaisten kuin ei-roomalaisten. Kristityt
kieltiytyiviat ihmistd tappamasta. Tastd syystd
he eivdt antaneet lippuvalaa, eivit liittyneet
Rooman legiooneihin, eivit ottaneet asetta ka-
teensd, eivdt menneet sotavikeen eivitki sotaan.
He olivat Jeesuksen tavalla loppuun saakka
suvaitsevaisia siten, etti mieltummin suvaitsi-
vat antaa tappaa itsensi kuin olisivat olleet
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suvaitsemattomia taivaallisen Isin ihmisyys-tah-
don ilmentymiselle.

Mutta ennenkuin kolmas vuosisata oli loppuun
kulunut, tapahtui kristityissi ja heididn johtajis-
saan maailmallistuminen. He mukautuivat
jélleen sotilasuhriin.  Niin muodostui valtio-
kirkko. Siihen hivisi kristittyjen suvaitsevaisuus.
He eivit endi suvainneet taivaallisen Isdn ihmi-
syys-tahdon ilmentyd itsensd kautta. Eivitki he
endd suvainneet ihmisten elivin. He antoivat
lippuvalan, menivit sotilaiksi — ryhtyivit jal-
leen tappamaan. Knsin tietysti »vihollisia», s.o.
ei-roomalaisia, mutta sitten myds Kkristityt toi-
siaan. Syntyivit veriset uskonvainot, kauhistut-
tava inkvisitio, myOhemmin noitavainot niin
lutherilaisessa kuin katolisessa kirkossa. Tietysti
tillaiseen asiain menoon sopi ja kuului, ettd
Kristuksen oppi, vuorisaarna, sopivalla teologi-
sella saivartelulla ja viisastelulla kierrettiin, lo-
puksi kiellettiin. Tilalle tuli karkea sijaissovitus
ja muut sekavat ja sekoittavat opit — joihin
kaikkiin ihmisten sokea tietimittomyys, itsek-
kyys ja henkinen laiskuus saattoi sopivasti lui-
kerrellen pukeutua. T#llaisessa olotilassa olemme
Furopassa elineet jo noin puolitoista tuhatta
vuotta. Mutta me joudumme pakostakin kysy-
médn: mihin tdmi kaikki lopulta johtaa? Vas-
taus on selvd: kun Europa ensin on onnistunut
orjuuttamaan ja lopulta militarisoimaan Aasian
ja Afrikan kansat, kdintyy vyory takaisin luon-
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nossa olevan lain mukaan joka sanoo: »mitd tah-
dotte itsellenne, tehkid sitd toisille» Furopa on
tahtonut orjuutta ja epiitseniisyyttd Aasian ja
Afrikan kansoille, ja seuraus on, ettd Furopa
joutuu kokemaan oman kylvonsd seurauksia —
ellei ihmettid, s.o. pikaista muutosta ja korjausta
tapahdu.

Kaiken timin linsimaisen ylpeyden, itsekkyy-
den, tietiméattomyyden ja henkisen laiskuuden ja
vakivaltaisuuden keskelle ilmestyi sitten H. P.
Blavatsky yhdeksidnnentoista vuosisadan viimei-
selli neljinnekselld. Iinessd ja hédnen teosofi-
sessa sanomassaan ojennettiin auttava kisi linsi-
maille. Pelastava ihme, josta juuri edelld mai-
nitsimme, olisi ollut, olisi ollut ja olisi siini, ettd
teosofinen sanoma riittivisti olisi vastaanotettu,
tai ettd se — ainakin Furopan kulttuurin kannalta
— otettaisiin ajoissa, ennenkuin on aivan lilan
myohiista.

Johan Nostradamuksenkin ennustuksista on
laskettu, ettd ainakin eteli- ja keski-Furopan
itsendisyys uhkaa luhistua 19 s:sta ja seuraavan
sataluvun vaihteen aikoina.

Ulkonaisesti Furopan pelastus olisi ollut, ja
olisi, Pan-Europan, Europan Yhdysvaltojen muo-
dostamisessa. Mutta totuus on, etti tadmin
asian onnistuminen oli, tai on, yhteydessi teo-
sofisen sanoman, tai sanokaamme heti: teosofis-
kristosofisen sanoman kanssa. Tdssi taas on
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kaksi puolta. Ensiksi itse teosofis-kristosofinen
sanoma ja toiseksi sen kidytannollistyttiminen.
H. P. Blavatsky pani asian alulle molemmissa
puolissaan. Kahden itimaisen Mestarin, Moorian
ja Kuthuumin lihettilddnd hin julisti teosofista
sanomaa, ja sen kaytdnnollistyttimiseksi hidn
perusti Teosofisen Seuran tai niinkuin Pekka
Ervastin tapaan nyttemmin tiytyy sanoa, teo-
sofisen liikkeen 1875. Tille liikkeelle, Seuralle,
laadittiin heti kiytidnnollistyttamisohjelma. Aivan
kuin portti tai ovi teosofiseen liikkeeseen oli
ohjelman ensimméinen pykild, ja se oli nimen-
omaan veljeyden, suvaitsevaisuuden lupaus. Lu-
vattiin muodostaa yleisen veljeyden ydin, katso-
matta rotuun, uskontoon, sukupuoleen, yhteis-
kunnalliseen asemaan tai muuhun ihmisii toi-
sistaan erottavaan seikkaan.

Nyt meilld on jo takanamme jonkunmoinen tai-
val teosofisen liikkeen historiaa. T#inid vuonna,
1942, marraskuun 17 p:nid, tulee kuluneeksi 67
vuotta Teosofisen Seuran perustamisesta. His-
toria on elettyd eldmii, ja se on myds oppimista
varten. Allekirjoittanut tutustui teosofiaan 1907,
liittyi T. S:raan 1909, tuli syvillisemmin mukaan
Pekka FErvastin johtamilla historiallisilla kesi-
kursseilla Kiteelld 1912, luopui kaikesta muusta
ja joutui kokonaan teosofiseen tyohon 1915.
Niin ollen olen joutunut henkildkohtaisestikin,
ja tiytynee sanoa kiinteisti ja melko pitkdn ajan
olemaan mukana luotaessa teosofisen liikkeen
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historiaa, kiytannollistyttiessd teosofista sano-
maa. Kokemukseni yhtyy siihen, lyhyesti ja
ytimekk#din asiallisesti kirjoitettuun historiik-
kiin, joka esiintyy kirjassa Ihmisyyden uskonto,
ja jonka on kirjoittanut teosofisen tyén alkuun-
panija ja sen pitkdaikainen ja voimakkain tyon-
tekiji Suomessa, kirjailija Pekka Ervast. His-
toriikki esiintyy nimelld: »Olemmeko kisittineet
oikein?»

Niin, olemmeko kisittineet oikein?  Allekir-
joittaneen oma kokemus vhtyy Pekka Ervastin
historiikkiin: emme, emme ole kiisittineet oikein.
Teosofisen liikkeen eletty historia osoittaa, et-
temme seurana ole kyenneet kiytannollistytti-
mian edes teosofiseen ohjelmaan sisdltyvin vel-
jeyden passiivistakaan puolta: suvaitsevaisuutta!
Pian H. P. Blavatskyn kuoleman jilkeen Adyarin
Teosofinen Seura »jarkytettiiny kahtia: syntyi
Yleinen Veljeys Amerikassa. Ja sitten seurasi
suvaitsemattomuuden aiheuttama »jarkytys» tois-
taan — kunnes sellainen kohtasi Suomenkin
Teosofista Seuraa. Adyarin T. S:n johtajat
julistivat tavallaan pyhiksi sodan 1914—18, jossa
Englanti muka taisteli valkoisten voimien puo-
lesta. Kun Pekka Ervast, joka toimi Suomen
T. S:n ylisihteerind, piti kiinni sekd T. S:in vel-
jeysohjelmasta ettd suurten historiallisten opetta-
jien Buddhan ja Jeesus Kristuksen opista, kuin
myés teosofisen sanoman julistajan H. P. Bla-
vatskyn opetuksista, jotka kaikki olivat jo aikoja
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sitten hyljinneet sodan, niin ei voitu valttii,
ettd tdmid aiheutti kriisin my0ds Suomen T. S:ssa.
Vuosikokouksessa 1917 Pekka Ervast luopui
ylisihteeriydesti.

Nyt tulemme tarkeddn asiaan. Pekka FErvast
kirjoitti Tietdjassa 1920: »— olemme huomanneet,
ettd merdin Teosofinen Seuramme pienoiskoossa
edeltdkdsin toteuttaa, mitd koko wmaallemme sitten

tapahtuw —» Olimme kansana 1918 joutuneet
veljessotaan.  Kaikesta tdstd — ja paljosta
muusta — oli Pekka Ervast etukiteen tietoinen.

Siksi hdn vuosikokouksessa Viipurissa 1916, kun
hdnet jilleen wvalittiin ylisihteeriksi, huomautti:
»Olkaa nyt ensi vuoden atkana puolellani ja koh-
delkaa minua hivkan helldvaroen, silld siitd viippun
suurestt Suomen kohtalo» 'Timi oli suuri luotta-
muksen osoitus Seuraa kohtaan, ja vain rajaton
rakkaus ihmisiin, Suomen kansaan, Teosofiseen
Seuraan ja ihmiskuntaan sai Pekka Xrvastin
asettamaan taten itsensd alttiiksi vadrinymmair-
rykselle. Eikd hantd ymmirrettykdan. Siksi hin
seuraavassa vuosikokouksessa Helsingissa 1917
luopui ylisihteeriydests, niinkuin jo edelli sa-
noimme. Ja vuosikokouksessa 1918, kun taasen
oli hintd ehdotettu ylisihteeriksi, hin sanoi:
»Waiipurissa lauswin: Silld tavoin, miten kohtelette
minua, on oleva Swuomen kohialo. Teinkin sen
kokemuksen sewraavana vuonna, ettei seurva kan-
nattanut minua, ei tahtonut kulkea nitn sanoaksens
‘minun  wmerkeissani’.  Niim ollen tunsin, etten
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kyennyt enkd jaksanut ryhtyid Sewraa johtamaan.»
Ja niin kivi, niinkuin sanottu, etti kun Pekka
Ervast oli ymmairtamyksen  ja kannatuksen
puutteessa joutunut syrjadn T. S:ssa 1917, niin
muutamaa kuukautta myShemmin, talvella 1918,
kansamme joutui veljessotaan. Ja vaikka H. P.
Blavatsky aikanaan oli sanonut: »jos linsimaat
ottavat wvastaan teosofisen sanoman, koittaa
niille uusi, onnellisempi aika, mutta ellei, niin
Europa tulee vajoamaan ennen kuulumattomaan
kauhujen mereeny, niin siitikdin huolimatta el
enempidd Blavatskyn kuin Pekka Ervastin huo-
mautuksia ja varotuksia ymmirretty, eikd niitd
ole vielakddn edes Suomenkaan teosofisessa liik-
keessa ymmirretty. Puhumattakaan muusta
Europasta, Amerikasta tai Intian Adyarista.
Mutta yhi ja jatkuvasti on pitinyt paikkansa
my0skin ajatus: niinkuin tapahtuu ensin henki-
sessd valiojoukossa, niin tapahtuu sitten kansassa.

Edelld esitetystd kristillisten kirkkojen ja teo-
sofisen liikkeen historiasta ndemme — ellemme
sitd muuten oivaltaisi — ettd kun henkiset valio-
joukot epdonnistuvat ihmisyys-aatteen kaytan-
nollistdmisessd, ei ole silloin toivoa, etti kansat-
kaan kykenevit parhain piin jarjestimidn. Hen-
kisen valiojoukon merkitystd korostavat myos
Jeesuksen sanat, puhuessaan seuraavasta suuresta
tulemisesta ja sen yhteydessi kansoja kohtaavista
wvaikeuksista, kun hidn sanoo: »ellei titd aikaa
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lyhennettdisi, ei yksikddn liha pelastuisi, mutta
valittujen tdhden se aika lyhennetddn.

Tastd tulemmekin seuraavaan johtopaditok-
seen: tdrkedtd on henkisen valiojoukon kasvami-
nen siveellisen itsekasvatuksen tielli. On puh-
distuttava jostakin alemmasta, sanokaamme elii-
mellisestd, ja herdttiva johonkin korkeampaan,
inhimillisempadn. Niinpd henkinen eldmi onkin
kautta aikojen jaettu kahteen puocleen, puhdis-
tukseen ja vihkimykseen. Puhdistuksen tie on
jaettu neljadn jaksoon: 1 kyky eroittaa todellinen
epidtodellisesta, 2 valinpitamittomyys epatodelli-
sesta, 3 kuusi hyvettd (1 ajatuksen hillitseminen,
2 kaytoksen hillitseminen, 3 suvaitsevaisuus ja
kirsivillisyys, 4 kestivyys, 5 usko, luottamus ja
6 mielen tyyneys) ja 4 pelastuksen kaipuu.

Puhdistuksen tie johtaa vihkimykseen, tai
uudestisyntymiseen. Ensimmiiseni on kyky
erottaa todellinen epatodellisesta. Jos tdmén
yhdistimme Uudessa Testamentissa esiintyviin
Kristus-lapsen syntymiseen symboolisesti, psy-
kologisesti, niin voitaisiin sanoa, ettd on kysymys
ily-Joosefin herddmisestd meissi sisdiseksi, filo-
sofiseksi intuitioksi, aavistuskyvyksi, s.o. enkeli-
mindmme hiljaisen Zdnen kuulemiseksi ja ym-
miartamiseksi; jolloin samalla alamme hiukan
paremmin ymmaértda suurten vihittyjen opetuk-
sia, kehoituksia ja varoituksia.

Toiseksi on vilinpitimattomyys epitodellisesta.
Jos timinkin yhdistimme psykologisesti sisdisen

~
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Kristus-lapsen syntymiseen, niin koskee se meissi
tunne-Marian herddmists sisdiseksi kauneusvais-
toksi; joka myés johtaa enkelimindmme yhtey-
teen, sen hiljaisen d4nen kuulemiseen, noyryyteen
ja uhrautuvaan palvelevaisuuteen.

Kolmanneksi kuusi hyvettd. VYhdistdessimme
timin joulusymboliikkaan, kuvaa se sydimemme
eli tahtomme puhdistumista, jotta Kristus-lapsi
voisi sielumme tallissa syntyi.

Neljanneksi on pelastuksen kaipuu.  Mistd
siis olisi pelastuttava? Todellinen pelastus on
pelastumista henkisestd laiskuudesta, tietimatto-
myydestd, itsekkyydestd, ylpeydestd, kunnian-
ja vallanhimosta. Voimme myo6s sanoa: on pelas-
tuttava siitd taitamattomuudesta, ettemme ky-
kene elaméan henkisti elimdd. Kokeneet sano-
vat, ettd pelastuksen kaipuu vie ihmisen koke-
maan helvetteji, mutta kuitenkin on se samalla
syntymisen tuskaa. Se on tietoista kulkua kuo-
leman eli kiirastulen kautta eldmiin, siihen
taivasten valtakuntaan, miki piilee ihmisen si-
silld, ja toteutuu asteettaisesti uudestisyntynei-
den veljien keskuudessa. Se on joko Kristuksen
syntymistd tai kastekokemusta, riippuen yksilon
kehityksestd.  Se on astumista vihkimyksen
tielle siind asteessa ja syvyydessd, mikd kullekin
kuuluu ja sopii.

Puhdistuksen ja vihkimyksen tien yhteydessd
otamme vield esille erddn vertauskuvan, sen, kun
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puhutaan tuhatvuotisesta valtakunnasta. Siini-
hdn on numerosymboliikkaa. On yksi ykkénen
ja kolme nollaa (1000). Nollat sinddn ovat tyhjid,
mutta ykkosen perdssid ja siithen liittyneini ne
antavat ykkoselle kukin kymmenkertaisen arvon.
Yksi nolla tekee ykkdsen kymmeneksi, kaksi
nollaa sadaksi ja kolme nollaa tuhanneksi.
Sanomme heti, ettd tissi on kysymyksessi
sielulliset arvot. Puhutaanhan alemmasta eli
persoonallisesta neli6std. Prinsiippien kannalta
ne ovat: astraali-, eetteri- ja fyysillinen ruumis.
Neljantend, tai ensimmdiisend, on persoonallinen
eli paivitietoinen mind. On siis neljd persoonal-
lista arvoa, niinkuin tuhatluvussa on nelji mate-
maattista merkkii. Persoonallinen mini on
johtava ykkonen. Sen kiytettividni on kolme
prinsiippid, joita edustavat kolme nollaa. Kun
siis ihminen on kulkenut puhdistuksen tien,
kun hin on tullut tietoiseksi itsestdin vastuun-
alaisena olentona, on hin minuutena ykkonen,
ja kun hin on vaadittavalla tavalla puhdistanut
fyysillistd, eetteristi ja astraalista kiyttovilinet-
tddn, on hénelld ykkosen perissi kolme matemaat-
tista nollaa. On huomattava, ettd ihmiset yleensi
eivit ole muodostuneet jirjestyneiksi matemaat-
tisiksi arvoiksi. Kaikki on enemmin tai vihem-
min kaaosta, Iuonnon varassa. Vasta kun ihmi-
nen on kulkenut puhdistuksen tien, tyhjentinyt
persoonallisuutensa, saavuttanut sisiisen jirjes-
tyksen ja rauhan, silloin hinen prinsiippinsi ovat
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suhteellisesti tyhjiat maailmallisesta ja eldimelli-
sestd, mutta eividt vield ole tdyttyneet henkiselld
elamalld, joten ne nyt ovat tyhjid, mutta kuiten-
kin matemaattisesti jirjestyneiti arvoja.

Tamai siis on psykologinen tuhatvuotinen valta-
kunta. Suuret ihmisjoukot eivit ole siti vield
saavuttaneet. Joku miari ihmisia on lahtenyt
sitd tavoittelemaan, on lihtenyt kulkemaan puh-
distuksen tielld. Jotkut ovat jo saavuttaneet
tuhatluvun, tuhatvuotisen valtakunnan. He
ovat kulkeneet puhdistuksen tien. Jotkut ovat
siirtyneet vihkimyksen tielle, saamaan nolliinsa
sisdltod, jarjestidkseen ne ykkosiksi, kakkosiksi,
kolmosiksi jne.

Tédstd tulemmekin toiseen numero-symboliik-
kaan. Sanotaan, etti ihmisen luku, joka samalla
on pedon luku, on 666. Luomiskertomuksessa
taas sanotaan, ettid kuudentena piivini luodaan
eldiimet maanpiille ja ihminen. Kuudentena
pdivdnd — tai ehkd wvastaavasti kuudennessa
vihkimyksessd — persoonallisen peto-thmisen nol-
lat ovat kasvaneet kuutosiksi. Ja siitd aina
eteenpiin.

Vielda erds tdrked huomautus. Thmiselld on
nim. aina paikalleen jihmettymisen vaara. Jos
han jdisi vain pelkdn puhtauden tavoitteluun,
pyrkimattd vihkimyksen tielle, silloin hin jdisi
sielullisesti tyhjaksi, joutilaaksi, jolloin hinelle
voi kidydd niinkuin Uudessa Testamentissa esiin-
tyvissd Jeesuksen kertomuksessa. Jeesus kertoo,
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ettd kun saastainen henki — siis tietdmittomyy-
den, itsekkyyden ja pahuuden henki -— poistuu
ihmisestd se kuljeksii karuja seutuja, etsii lepoa,
eikd 16yda. Silloin se sanoo : »Mind palaan huo-
neeseeni, josta ldhdiny» Ja kun hidn tulee, tapaa
hén sen joutilaana ja lakaistuna ja koristettuna.
Silloin hdn menee ja ottaa mukaansa seitsemin
muuta, hdntd pahempaa henkei ja ne tulevat
sisadn ja asuvat sielli. Ja sen ithmisen viimeinen
tila on oleva pahempi kuin ensimméinen.

Taméd on mainio kuvaus pelkdn puhtaus-
ihanteen riittiméattomyydesti. Thminen ei saa
pysidhtyd puhtauden joutilaisuuteen. Puhdistuva
sielu on tehtivd Jumalan ja Mestarin tyohuo-
neeksi. Nollien tilalle tiytyy tulla numeroita,
joilla itsellidnkin on kasvavaa arvoa. IThmisen
ihanteena on oleva tdydellistyvd tyé Jumalan
valtakunnassa. Tyon yhteydessi opimme myos
parhaiten veljeyden passiivista puolta, suvaitse-
vaisuutta. Joutilaaseen, henkisesti joutilaaseen
sieluun pesiytyy helposti suvaitsemattomuuden
saastainen henki.
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SAATANA JA KRISTUS.

Mooseksen luomiskertomus on meille yleensi
tuttu lapsuuden ajoista asti. Sitd luettiin ja lue-
tettiin kuin jotain taika-mantraa, ilman vihinti-
kddn asioiden jdrjellistd ymmairtimistd. Jos
yritti jotain kysyd, seurasi nuhteleva katse
opettajan puolelta — johon naamioon opettajan
oma tietimittomyys kitkeytyi. Sama naamio
sisaltyi huomautukseen: »ei sovi kaikkia kyselldy,
tai: »sana on uskottava sellaisenaan» Se oli
tukahduttavaa sokkosilla oloa.

Vasta teosofia on tuonut wvaloa, jirjellisen
ymmartimisen mahdollisuutta, niin luomisker-
tomukseen kuin elimiddn yleensi. ‘Teosofia on
sekd antanut jarjellisen selityksen asioista ettid
opastanut lukemaan itse eliminkirjaa, s.o. itse
elimda, sen syitd ja ilmiditd sellaisina kuin ne
eliméssd ovat ja tapahtuvat.

Ja nyt asiaan. Jumala loi valkeuden jo ensim-
miisend pdivanid, mutta vasta neljainteni pidivini
luotiin kaksi valoa, suurempi hallitsemaan pii-
vad, pienempi yotdi ja tédhdet.

Jos siis aurinkokin luotiin vasta neljinteni
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piivini, niin mikd oli se valo, joka ensimmiisend
pdivand luotiin?

Niistd ja monista muista asioista puhutaan
H. P. Blavatskyn laajassa teoksessa Salatnen
Oppi.  Pekka Ervast puhuu niistd asioista eri-
koisen syvillisesti ja asiallisen valaisevasti eten-
kin v. 1914 pitdmissiddn esitelmisarjassa Jumala
ja luowminen, julkaistu kirjana »Christosophisia
peruskysymyksid I».  Seitsemin luomispidivaid
ovat pitkid ajanjaksoja, joita kutakin »pdivididy
varten maapallomme jirjestyy kokonaan uudel-
leen, aivan erikoiseen olotilaan. Emme ryhdy
niitd tédssd selostamaan, emme enempid kuin miti
on tarpeellista etenkin valon luomisen kannalta.
Flimme nyt luomiskauden puolivilissi, neljin-
nessi luomiskaudessa sen viidennessi, indo-euro-
palaisessa juurirodussa. Pekka Ervast sanoo,
ettd sekid nykyisen rodun kuudes alarotu ettd
okkultisesti siis todellisesti myos kuudes suuri
judrirotu on jo pantu alulle. Ne on pantu alulle
siind kosmillisessa henkisessd vuodatuksessa, josta
P. E. puhuu kirjassaan [hmisyyden wuskonto.
Niiden sivistyksellinen pohja on laskettu H. P.
Blavatskyn ja Pekka Frvastin teosofis-kristosofi-
sessa sanomassa.

Nykyista neljatta luomispdivad on jo ollut yli
300 miljoonaa vuotta. Kolme edellisti luomis-
piividd eivdt olleet nidin kiintedsti aineellisia.
Ensimmaiisend eli saturnuskautena planeetta il-
meni dlytasolla, toisena eli aurinkokautena tunne-
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tasolla, kolmantena eli kuukautena eetteritasolla.
Neljds eli nykyinen ilmenee kemiallisella tasolla.

Kolmena edellisend piivini ei ollut aurinkoa
eiki kuuta nykyiselld tavalla. Miten timi on
ymmairrettava? Asia on niin, ettd aurinko ei ole
vain se ilmi6, jonka nyt niemme taivaalla,
vaan koko aurinkokunta on aurinkca. Ensimmii-
send luomispdivdnd el siis ndkynyt mitddn ny-
kyisen kaltaista aurinkoa, vaan kaikki oli valoa
sellaisenaan. Samoin oli asia toisena luomispéi-
vdand. Niinhdn asian sanotaan olevan astraali-
tasolla nykyiddnkin. Vasta nykyisend neljinteni
luomispdivinid planeettamme aineellistui ja jar-
jestyi fyysilliselle tasolle, ja vasta tilléin aurin-
kokin vihitellen ilmeni ja alkoi nikyid sellaisena
kuin sen nyt ndemme. Samalla myds kuu ilmeni
nikyviin ja tdhdet.

Niin kiy siis valojen luominen, nim. aineellisten
valojen luominen, jirjellisesti ja asiallisesti ym-
mairrettaviksi.

Mutta asialla on myd&s sisdinen eli henkinen puoli.
Puhutaanhan yleensikin dlyllisesti ja henkisestd
valosta. Jumalasta sanotaan nimenomaan, ettd
hian on wvalo.

Kysymme nyt: mikd on se valo, miki alusta
alkaen on ollut? Ulkoiselta kannalta asia tuli
jo edelld esitetyksi: itse aineellinen ilmennys
sellaisenaan oli valoa. Mutta henkisesti? Luonnol-
lisesti tami oli hengen eli jirjen valo. Jumala loi
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eli ilmensi puhtaan jirjen valon. Tdmi jumalal-
linen jirjen valo on valaissut ithmisten tajunnassa
kaikkina luomispdivini.

Mutta miksi tdmd jumelallinen hengen eli
jirjen valo tdssd meiddn neljinnessd luomispii-
vigsimme menee kuin kahtia?  Miksi tulee
suurempi henkinen valo hallitsemaan pidivad ja
pienempi valo yoti? Ja miti ne silloin ovat?

Katsokaamme ensin, mikid on pienempi valo.
Jos yleensd sanotaan, etti Jumala on valo, ja
vaikka Jumala on yksi, niin kun puhutaan suu-
remmasta ja pienemmdistd valosta, niin aavis-
tamme jo, etti tdytyy olla puhe kahdesta eri-
asteisesta Jumalan ilmennyksestd, sanoisimmeko
personoitumisesta. Ja niin asia onkin. Pienempi
valo, joka hallitsee y6td, on timin meiddn maa-
pallomme jumala, se merkillinen valo-olento,
enkeli, joka johtaa tdti meiddn maapalloamme.
Puhuuhan Jeesuskin tdmin maailman jumalasta.
Kutakin planeettaa johtaa sen oma jumala, kor-
kea enkeli.

Tamikin pienempi valo, planeettamme joh-
taja, voi olla sekd joukollinen etti yksiléllinen.
Ainakin sitd nimitetdin kollektiivisesti lusiferi-
seksi, ahrimaniseksi ja saatanalliseksi. Tavalli-
semmin tdtd kiertotahtemme johtajaa — nyt-
temmin alempaa tai entisti johtajaa — nimite-
tddn Saatanaksi, toisinaan I usiferiksi.

Tamid siis on meidin maailmamme pienempi,
y6td hallitseva valo. Miksi hdan juuri y6td hal-
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litsee? Saatana on merkillinen olento. Hin on
uhrautunut ottamaan osalleen vaikean tehtivin:
timin ihmiskunnan opastamisen suuremman va-
lon Iuo. Mutta juuri tissi onkin Saatanan vaikeus.
Sill4 ihmiset ovat perin hitaita pyrkimiin suurem-
paan valoon. Siksi hdnelld on ollut kuin varalla
toinen kasvatuskeino: toimittaa ihmisille kirsi-
myksii. Mutta kirsimyksetkdin eivit tule
noin vaan itsestddn, tyhjidsti. Nekin on jokaisen
tavallaan itse ansaittava, Lkylvettivi. Siksi
Saatana inspiroi ja yllyttid pimeyteen: kaiken-
laiseen vehkeilyyn ja juonitteluun, eldimelliseen
aistillisuuteen ja raakuuteen, ylpeyteen ja viki-
valtaan, tyranniuteen ja kaikenlaiseen pahaan
siind  mielessd, ettdi ihmiset kaikesta tistid
johtuvissa kiérsimyksissd herdisivit, jattdisivit
hinet, Saatanan, ja ldhtisivit suurempaa valoa,
todellista ihmisyyttd etsimidin, etsimiin ja seu-
raamaan,

Tdmédn kaksinaisuutensa vuoksi Saatanaa myds
toisinaan sanotaan hyvin- ja pahan tiedon puuksi.
On kuin hin toisella kadellddn viittaisi ihmisig
menemiin pois luotaan: #ilkii seuratko minual
Jos suuremman valon Mestari sanoo: »seuratkaa
minualy niin Saatana toisella kidellddn viittaa ja
sanoo: »ilkdd seuratko minualy Mutta vapau-
tuakseen Saatanasta tiytyy ihmisen todella etsii
suurempaa valoa ja sitd seurata. Vasta silloin
Saatana vihitellen vapautuu siiti ihmisesti, ja
ihminen Saatanasta. Saatana vapautuu ihmisesti,
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joka hénet hylkdsd. Muussa tapauksessa Saatana
tuntee velvollisuudekseen herdttid ihmisessd kaik-
kia hénessd piilevia alempia, itsekkiitd taipu-
muksia: aistillisuutta, ahneutta, vilpillisyytta,
turhamaisuutta, mustasukkaisuutta, kateutta, it-
sekeskeisyyttd, ylpeyttd, kunnian- ja vallan-
himoa, koston ja vikivallan henked. Varsinainen
opetus tulee kiertoteitse. Oppi tulee romahduk-
sien, kolauksien, pettymyksien ja kidrsimyksien
muodossa. Saatana kuin syrjdstipdin seuraa ja
katselee, miten ihminen kurjuuksissaan kiyttiy-
tyy. Saatana saattaa ajatella: »jokohan tuo
laiska tyhmeliini ymmirtii heratd?» Saatana
salaisesti toivoo, etti ihmiset pettymyksiensd
jilkeen herdisivit ja hylkdisivdt hénet, s.o.
hylkiisivit itsekkyytensi. Mutta Saatanalla on
omat pettymyksensi. Kun ahdistus vihin
helpottaa, silloin ihmiset yleensd laiminlyovit
hyvit aikeensa, ja niin ovat jilleen Saatanan
taakkana. He ovat jilleen alttiita itsekkyydelle,
Saatanan alemmalle, pimeille vaikutukselle. Ja
niin aloitetaan niytelmin uusi jakso. Onkin
huomattava, etti Saatanan kehittyneemmit op-
pilaat eivit suinkaan ole tavallisia laiskureita
tai elostelijoita. He ovat moraalisia olentoja,
tavallisen siveysopin mukaan moitteettomia. Jee-
sus puhuu nimenomaan sudesta lammasten vaat-
teissa. FEikd hdn tdlléin puhu publikaaneista tai
muista syntisistd. Missi siis ero? YVhdelld sanalla
sanoen: ero on rakkaudessa tai rakkaudettomuu-
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dessa. Ja my®skin siind, etti Saatanan koulussa
tarkoitus on pyhittivindin keinot.

Mutta jattikddmme nyt tdmid pienempi valo
toistaiseksi tédllensd. Ajatellessamme sutrempaa
valoa on uudelleen pantava merkille, etti valo
kaksiutuu juuri meiddn neljinnessd luomispii-
vissimme. Asiallinen syykin on selvd. Silld
neljannessd ruumistuksessaan planeettamme on
syvimmalld aineessa, ja tdssi on nyt tapahtuva
kaannés ylospiin. Ymmirrimme myoskin, ettd
kiddannekohta muodostuu kriitilliseksi, vaikeaksi.
Silla vanhasta tottumuksesta ihmiset ovat tai-
puvaisia alenevalle menolle, yon valolle, itsek-
kidlle ajattelulle ja siitd johtuvalle itsekkiille ja
vikivaltaiselle toiminnalle. Kuitenkin on selvai,
ettd jotkut yksilét ovat jo vapautuneet Saatanan
koulusta. Silla suurempi, piaivii hallitseva valo on
myo0s alusta alkaen pyrkinyt ihmisissi esille. Vaih-
tuminen pienemmistd valosta suurempaan tapah-
tuu limittdin. Muinaisina aikoina suurempi valo,
kosmillinen Kristus, oli korkealla sisdisissi maail-
moissa. Mysteerioissa kasvatettiin vakavia yksiloi-
td niin pitkélle, ettd he syvissd transsissa jattivit
ruumiinsa ja tapasivat Kristuksen sisdisissi maail-
moissa. Herdttyddn he muistivat miti olivat nih-
neet, ja osasivat sen perusteella toisia opettaa.

L uonnollisesti titen valmistettiin mahdollisuuk-
sila ja asteettaisesti ldhestyttiin aikaa, jolloin
suurempi valo voisi ruumistua ihmiskuntaan.
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Tassd taas on huomattava elimin eri tasot ja
ithmisen psykologinen rakenne. Ihmisesti sano-
taan, ettd hidn on henki, sielu ja ruumis. Tai
toisella tavalla sanoen: ihminen on ajatteleva,
tunteva ja tahtova eli toimiva olento. Niinhin
Pekka Frvast sanoo, ettd teko on lapsi, jonka
4iti on tunne ja ajatus sen isd. Teon aate heraid
ensin ajatuksissa, hedelméityy tunteessa ja puh-
keaa ilmi teossa.

Nain on myoskin laita suuremman valon las-
keutuessa ihmiskuntaan. Kosmillinen XKristus
laskeutuu vihitellen ensin ihmiskunnan henkeen
eli jiarkeen, sitten tunteeseen eli sieluun, ja
kolmanneksi tahtoon, ruumiiseen, tekoon. Asiaan
kuuluu, ettd on, tai ettd on ollut joitakin yksi-
16itd niin pitkdlld kehityksessdidn, ettd he ovat
sivuuttaneet tavallisen ihmisen kehitysasteen,
ovat tulleet universaalisen kehityksen rajoille.

Mutta ennenkuin menemme niihin kosmilli-
siin tapahtumiin, suuremman valon asteettai-
seen ruumistumiseen ihmiskunnassa, voimme asian
ymmirtidmisen helpottamiseksi tarkastella wval-
mistavaa kolminaista kehitystd. — Ennen varsi-
naista itsetietoista henkisti elimidd voi ihmiselld
jo olla pitkia aikoja, vaikkapa useita ruumistuk-
sia, jonkunlaista uskonnollista pyrkimysta. Mutta
varsinainen opetuslapsius yleensd edellyttid har-
kitsevaa dlykkyyttd, jopa nerokkuutta. Sillg
dlyssddan ihmisen ensin on varsinaisesti etsittivi
ja 1oydettivi totuus. Sitten totuus hedelmoéityy
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tunteena ja ilmenee teossa. Asiallisesti valaise-
vaa tdssi on tuo tyypillinen keskustelu ylos-
nousseen Mestarin ja opetuslapsi Pietarin vililli.
Jeesus kysyy Pietarilta kolmasti: »Rakastatkos
minua?y Ja Pietari vastaa kolmasti myo6ntéen,
vaikkakin kolmannella kerralla jo vihan murheel-
lisena. Pietari oli vanha vihitty, ollut totuuden-
etsijia jo edellisissi ruumistuksissa. Nyt hin
kertasi menneitdi saavutuksiaan nopeasti, jat-
kaakseen siiti eteenpidin. XKun Pietari vastaa
myontavisti, merkitsee se ensimmiiselld ker-
ralla, ettd Pietari jarjessiin ymméartia Mestaria
ja hinen sanomaansa. Kun Pietari toisen kerran
vastaa myontivisti, merkitsee se, ettd Pietarin
tunne-eldmi on jarjestyksessd, hedelmdimis- ja
synnyttimiskykyinen. Kolmannen kerran myon-
tdessddn osoittaa se, ettd Pietari on kypsd jar-
jestdméddn ruumiillisen eli toiminnallisenkin eld-
ménséd tychon Mestarin johdolla ja Hinen kans-
saan.

Tédssd on nyt pienoiskoossa skaala eli psykolo-
ginen jarjestys sille suuremmalle tapahtumalle,
kun kosmillinen Kristus asteettaisesti ruumistuu,
tai on ruumistunut ihmiskuntaan. Sekin on
tullut ensin thmiskunnan henkeen, jirkeen, sitten
ithmiskunnan tunteeseen, sieluun ja viimeksi ih-
miskunnan tahtoon, ruumiiseen. Esitimme vain
Iyhyesti ndmi kolme suurta etappia eli astetta,
joissa suurempi valo on esille astunut, ja jonka
jalkeen Saatanaa tullaan yhi selvemmin nimit-
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tamdédn pienemmaiksi valoksi ja planeettamme
entiseksi johtajaksi.

Ennen Buddhaa ihmiskunta yleensid — poik~
keuksia lukuunottamatta — oli siind tilassa kuin
vksilo — josta edelld oli hiukan puhetta —, jolla
on uskonnollista harrastusta, mutta ei ole vield
henkisesti jarjessddn siten hereilld, ettd han
osaisi tietoisesti etsii totuutta.

Ensimmiiseni suuremman valon vastaanot-
tajana oli Buddha. Héinessd kosmillinen Kristus
tuli aalajana, maailmanjirkend, Pyhinid Hen-
kend ihmiskunnan henkeen. Buddha saavutti
voittonsa pdivitajunnassa, ja han voitti Saatanan
dlyssddn lusiferisena voimana. Hinen uhrinsa oli
aluksi kieltiytymisessd, mutta varsinaisesti siini,
ettd hin sitten uhrasi koko eldminsi opettaak-
seen ihmiskunnalle kieltdytymistd ja edesvas-
tuullista itsendistymisti.

Jeesus Natsarenuksessa suurempi valo, kos-
millinen Kristus Poikana tuli ihmiskunnan sie-
luun, laskeutuen samalla astraalitasolta eetteri-
tasolle.  Jeesus Kristus voitti Saatanan ahri-
manisena voimana, ja Jeesuksen wuhri jatkuu
siind, ettd han auttaa ja opastaa ihmisii yksiloi-
tymddn rakkaudessa.

Pekka Ervastissa suurempi valo, kosmillinen
Kristus Isdnd tuli kemiallis-fyysilliselle tasolle
ja ihmiskunnan ruumiiseen, tekojen maailmaan.
Pekka Ervast voitti Saatanan saatana-voimana,
ja hinen uhrinsa oli ja jatkuu siini auttamis-
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ja opettamisty0ssi, jota hidn teki ja tekee, auttaen
ihmiskuntaa kdytinnodssi jarjestymiin taivaalli-
seksi valtakunnaksi maan padll.

Téten on suurempi valo, joka on pidivii, s.o.
ihmisyyttd, totuuden, rakkauden ja hyvin voi-
man luovaa, rakastavaa ja palvelevaa eldmii,
astunut tdnd neljanteni luomispiivdani tiydelli-
send tdhidn alempaan, persoonalliseen elamidn.

Onko siis Saatanan valta hivinnyt tdmédn
maan paalta? Ei yhtdkkid ja umpimahkaidn.
Kosmillinen kolminainen voitto on pelastanut
tdméan maapallon tuhoutumiselta. On luotu rat-
kaisevalla tavalla mahdollisuudet ihmisille aset-
taakseen Jumalan valtakunnan ensimmiiselle si-
jalle, jotta kaikki muu siini ohella seuraisi vé-
hemmaélld puuhalla. Mutta Jumala ei pakota
ihmisid n#in tekemi#dn. Jokaisen yksilon on
omalta kohdaltaan tehtiva valinta pienemmin ja
suuremman valon vililld, so. valheen ja totuuden
vililla, itsekkyyden ja rakkauden vililld, kuole-
man ja eldman valilla.  Toistaiseksi ainakin
ihmisilld on tilaisuus seurata Saatanaa, s.o. val-
heellisuutta kaikkine viisasteluineen ja saivar-
teluineen, itsekkyytti kateuksineen, omahyvii-
syyksineen ja kunnianhimoineen, kuolemaa kaik-
kine koston- ja vallanhimoineen, vikivaltaisuuk-
sineen ja sotineen. Xaikkea t#4td ihmisilld on
edelleen tilaisuus jatkaa, vaikkapa kaikenlaisten
sakramentaalisten rituaalien mukaan ja Jumalan
nimi huulillaan. Heilld on tilaisuus edelleen
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syodd hyvin- ja pahan tiedon puusta. Yhdelld
kiddelldan heilld on tilaisuus torjua sotaa, tuota
Saatanan mnoitasapattia, jopa rukoilla Jumalalta
rauhaa maan piidlle, samalla kun he toisella
suupielelladn selittdvit, ettd Jumala itse on
jarjestinyt sodat, rukoillen Jumalaa olemaan
sodassaan mukana, tehden samalla kaikkensa
valmistaakseen ja valmistuakseen sotaan — viit-
simitti asettaa sanottavasti tikkua ristiin, roh-
kenematta panna mitidin alttiiksi inhimillisemmin
jarjestyksen aikaansaamiseksi maan piille. Vield
voivat thmiset kulkea kuoleman, itsekkyyden ja
valheen teilld. Fikd ihmistd siiti mikiddn voi
pelastaa, ellei han itse kieltdydy ja ala etsid ja
seurata suurempaa valoa.

Kuitenkin luulisi ihmiskunnan ja kansojen ja
niiden johtajien olevan jo niin jarkevoityneiti,
etti he edes ihmisteurastuksen lopettaisivat,
ettd he kansojen ja kansainvilisen oikeuden
sodan tilalle asettaisivat.

Onko tami ylivoimainen vaatimus sheikolle»
ihmiselle?

On turhaa nyt endi sanoa ihmisti heikoksi.
Katsokaamme miten suunnattomasti ihmiset jak-
savat ponnistella valheen, itsekkyyden ja kuole-
man kentilld!  Se on jattildismiisti voimain
mittely4, suunnatonta elimin tuhlausta. Ei sis
aluksi tarvitse oikeastaan muuta kuin mielen-
muutos. Taytyy lakata pelkddmisti rauhaa ja
ihannoimasta sotaa. Sensijaan on opittava
8
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ihannoimaan rauhaa, veljesrakkautta, totuutta,
ihmisyytta.

Ja mikali on puhe ihmisen muka heikkoudesta,
niin — jumalat sen paremmin tietdnevit. Eihin
Jumala ja Mestari aseta ihmiselle ihannetta, joka
olisi hidnen voimilleen mahdoton. Ihmisten voi-
mat ja mahdollisuudet huomioon ottaen Jumala
on médrinnyt ajan, jolloin johto ja wvalta on
siirtyvi Saatanalta Kristukselle, Isalle. Alkdim-
me ummistako silmiimme siltd historialliselta
tosiasialta, etti mekin ihmiset olemme jumal-
syntyisid ja lipikdyneet pitkdn kehityksen kou-
lun. Miljoonia vuosia me olemme minuuksina
koulua kidyneet. Persoonallisuuksina me olemme
olleet kuolevia, mutta jalleensyntyvii. Jumalan
suunnitelmassa on tdydellinen ihminen. Thmis-
kunta ja maapallo on kehityksessddn sivuuttanut
lapsuutensa ja on tulemassa miehuutensa ikain.
Olemme nyt jo mahdolliset vastaanottamaan
suuremman valon. Kristuksen ja Isin. Meilld on
nyt jo mahdollisuus ratkaista ainakin sodan ja
oikeudellisen ratthan vililld, ainakin tdssi merki-
tyksessd Saatanan ja Isan valilld.

Siirrymmekin vield lyhyesti ja erikseen ki#sit-
telemddn yksilollistd siirtymistapahtumaa.

On pidetty ihanteellisena, kun nuorukaiset
ovat ase kiddessd kaatuneet taistelukentilla. Th-
mising tdytyy meidan kysyd: miki siind on
ihanteellista? mikd ei-ihanteellista?  Thanteel-
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lista tdssd on ollut uhrimieli itsensd alttitksi
antamisessa. Ritarillista on ollut, kun ihminen
on pannut eldminsi alttiiksi pelastaakseen toisen
ihmisen esim. palavasta talosta, tai hukkumasta
veteen. Mutta ihanteellista ei suinkaan ole—
toisen ihmisen tappaminen! Ja kuitenkin sota
kokonaisuudessaan on juuri ja nimenomaan —
toistensa, toisen ihmisen tappamista!

Ensimmiinen jirjellinen herdiminen — joko
elaville tai aluksi etenkin sodassa kuolleille vai-
najille — tapahtuu siis johdonmukaisesti niin:
jos joku asia tai aate, isdnmaa tai muu, vaatii
minun uhrautumistani, niin tarvitseeko minun
silti tappaa toista ihmistd? FEivitké tappaminen
ja uhrautuminen ole kaksi eri asiaa. —

Tehtydidn téllaisen kysymyksen kiintedsti, kuo-
lemanvakavasti, kiy asia lopulta kysyjille sel-
vidksi: tappaminen ja uhrautuminen ovat koko-
naan kaksi eri asiaa.

Niin, uhrautuihan Jeesuskin Isin asialle thmis-
veljiddn auttaakseen, mutta ei hin ketddn tappa-
nut. Samoin tekivdt Jeesuksen oppilaat parina
kolmena vuosisatana, niinkuin jo edelld puhe oli.
Ja wvaikka seurakunta sitten lankesi takaisin
roomalaiseen vikevimmin oikeuteen ja veri-
tekoihin, niin on kuitenkin aina ollut yksil6ita,
jotka ovat seuranneet Jeesuksen ja apostolisen
alkuseurakunnan esimerkkii.

Ja jélleen elimme murroskaudessa. Uudessa
Testamentissa puheena ollut Kristuksen uusi
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tuleminen on tapahtunut. Jumala voimana ja
majesteettivtena on tullut tekojen maailmaan.
Téstd johtuu yhdeltipuolen, ettd sota saa yhi
valtavammat mittasuhteet. Silli ihmisten ja
kansojen on nyt entisti enemmdin toteutettava
aatteensa teossa. Kun he uskovat sodan aattee-
seen, sitd ihannoivat ja juhlivat, sithen turvau-
tuvat, joutuvat he my6s entistd valtavammin
toteuttamaan aatteensa teossa. Silld teossa aate
saa tayttymyksensi. Mutta asian toinen puoli
on tirkedmpi. Silld Isd voittaa Saatanan fyy-
sillisessi maailmassa. Kun ihminen uskoo Isidn
ihmisyys-aatteeseen, on sillikin nyt entistd suu-
remmat mahdollisuudet toteutua teossa. Juuri
slindkin padsee nikyviin se seikka, ettd Kristus on
ottanut Karman johdon kisiinsi jalleensyntymi-
sen mysteerioissa, niinkuin Pekka Ervast sanoo.
Thmisen tiytyy kylld olla valmis kuolemaan
marttyyrini ihmisyys-aatteensa vuoksi. Mutta
tamihin on asia, joka on kolhtalon kadessa.
Seuratessamme ihmisyys-aatetta, silloin on koh-
talomme myos Kristuksen, Isin kidessi.
Mutta tamakin selvittely on ldpiistava kol-
messa asteessa. Xnsin dlyn, sitten tunteen ja
teon asteessa. Aloitamme lueskelemalla H. P.
Blavatskyn ja Pekka Ervastin kirjoja. Ja muu-
toinkin mietiskelemilld asiaa, kunnes alamme
selviasti ymmirtia teosofis-kristosofista elamin-
kisitystd, sithen kuuluvaa aseettomuutta. Siind
ovat kyllikin omat vaikeutensa, jotka on voitet-
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tava.  Ainaisena vaarana on, etti visymme
alyllisissd ponnistuksissamme. Jos pyrkimyk-
semme on vakavaa, saattaa korkeampi minimme
ja Mestari meiltd kysyd: »srakastatko minua?»
totuutta, thmisyyttd niin paljon, ettd voitat nimi
opilliset, alylliset vaikeudet. Tillainen kysymys
on samalla kuin rohkaisu. Kun ihminen rakastaa
totuutta ja syventyy siihen jatkuvasti, silloin
Mestari voi antaa auttavan neuvon: »ruoki minun
kaiitsojani» Se on kuin sesam-sana. Silli totuus
selvidd sikdli paremmin mikali yrittid asiaa
ystivilleenkin ja toisille ihmisille valaista ja
selvitelld.

Pidstyimme dlylliseen selvyyteen aseettomasta
teosofis-kristosofisesta eliminkisityksestd, silloin
alkaa asioiden selvittely tunne-eldimissi. Tun-
teethan ne vievit etenkin naisia sodan ihailuun,
ja naiset sitten ihailullaan innoittavat miehii
sotaan. Siksi meiddn on dlyolentoina vaikutettava
omaan tunne-elimiimme. Tunne-elimi on puh-
distettava vanhoista unelmista, vanhoista sankari-
runoelmista, jotta tunteessamme voisimme ihastua
ihmisyyteen. Siind on jidlleen omat vaikeutensa
— joiden keskelld sopivalla kohdalla voi kuulua
Mestarin 44ni: »poikani, tyttireni, rakastatko
minua?» rakastatko vielikin totuutta, ihmisyytta
naissd puhdistuksen ja uudelleenjirjestelyn tus-
kissa? Ja ah, kuinka monasti ihminen visyy ja
heittdd kesken. Vanha ihanne pitda puoliaan ja
selittda: »on hipeillistd istua tuumailemassa,
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kun veljemme vuodattavat syddnverensi.» Mutta
jos ihminen on syvillda alkundkemyksessdin,
silloin voi pulpahtaa muistista: »toistensa veren...»
Hin hatkahtas, tuntee itsensi hiukan noloksi.
Ja sopivalla hetkelli kuuluu Mestarin #éni:
»kaitse minun lampaitani.» Onnistumisen salaisuus
piilee siind, ettd tukee ja auttaa toisiakin ihmisia
kaintimiaian ihastuksensa Mestarin ihmisyys-aat-
teeseen. Silla ihminen ei ole kutsuttu vain luopu-
maan pimeydestd, yotd hallitsevasta valosta,
vaan hin on varsinaisesti kutsuttu ihmisyys-
aatteen ihannoijaksi ja seuraajaksi.

Tiasti joudutaan teon asteeseen. Yon aate
esittdd ihmisen tappamisen meiddn velvollisuu-
deksemme. FEikd siiti vapauduta ilman ponnis-
tuksia. Siksi Mestari kysyy kolmannen kerran:
»poikani, tyttdreni, olenko sinulle rakas?» s.o.
mind olen jokaisessa ihmisessd, jos olen sinulle
rakas, niin osoita se minulle heissi, jokaisessa
ihmisessi. Miten sen osoittaisin? ajattelee ihmi-
nen. »Ruoki minun lampaitani», vastaa Mestari.
Siind on palvelevan voittajan tie. Se on luovaa,
palvelevaa ty6td ja ponnistusta. Mutta se on
siind ohella my6s jumalallis-inhimillistd vapautta.
Tyo6ta ja voittamista aina ensin, ja sitten vapautta.
Ja taas tyotd ja vapautta. Sellainen kuuluu nyt
ja vastaisuudessa yhd selvemmin ihmisen dhar-
maan, inhimilliseen oikeuteen ja velvollisuuteen.
Thmisyys kruunaa ihmisen luomakunnan kruu-
nuksi.



5.
VAHVUUS VESIEN VALILLA.

Jatkamme esitystimme pitden edelleen taus-
tassa Mooseksen luomiskertomusta.

TLouomiskertomuksessa Jumala sanoin» tulkoon
vahvuus vetten vaiheelle, erottamaan vesii ve-
sistd. Ja Jumala teki vahvuuden, ja erotti
vedet, jotka ovat vahvuuden alla, niisti vesisti,
jotka ovat vahvuuden pasalld. Ja tapahtui niin.
Ja Jumala kutsui vahvuuden taivaaksi. Ja tuli
ehtoosta ja aamusta toinen paivi.n

Kysymme: mikd on tdmid vahvuus? mitd
ovat ndmid vedet, toiset wvahvuuden paalls,
toiset sen alla?

VYmmairramme asian seuraavalla tavalla. En-
simmaéiseni eli saturnuskautena elimi oli ilmen-
tyneena adlytasolla, mutta toisena eli aurinkokau-
tena eldmi ilmeni tunnetasolla. XKahdet vedet
niinollen tulivat olemaan kahdenlaiset tunteet,
alemmat, astraaliset tunteet vahvuuden alla,
ylemmait, henkiset eli buddhiset tunteet vahvuu-
den pailla. Vahvuus vesien vililli tuli nidinollen
olemaan ilytaso, jirjen elami.

Tami on ihmisen asema tdnikin pidivini,
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Ilmennyksessddn ihminen on ensin ja ennen muuta
ajattelija. Ajattelijana hidn joutuu olemaan
kuin kaksien vesien vililld. Alapuolella hinelld
ovat astraaliset, persoonalliset tunteet, eldimelli-
nen himoeldmi, ylipuolella henkiset, taivaalliset
tunteet, veljesrakkaus, buddhinen elami. Molem-
pien vesien kanssa ihminen ajattelijana joutuu
kosketukseen. Kokeillen ja valintansa mukaan
hin joutuu etsimdin kostuketta, virkistysti,
jommasta kummasta, astraalisesta tai buddhi-
sesta.

Tastd tulemme aluksi eridseen tdrkeddn seik-
kaan — josta kylld edelld oli jo puhetta. Asia on
se, ettd luomistyd ei toteudu vain Jumalan tyond,
vaan jokainen ihminen on kutsuttu osallistumaan
sithen. Olemme puhuneet valosta, joka ensim-
miiseni ja neljinteni pdivind luodaan. Nyt
tdssd toisen paivin luomistydssi on ensimmaéisend
vahvuuden asettaminen vesien viliin. Sanoimme
jo, ettdi vahvuus on jarki, jarjellinen eldma.
Mikid taas jdrjessi erikoisesti on vahvuus, tai
sanokaamme Iujuus?  Mikd se on? Lyhyesti
sanottuna jirjen vahvuus on totuus, totuuden
nikeminen, sen ymmirtiminen ja siind pysymi-
nen. Kun ihmiselld on kyseessé jarjellinen eldmén-
kisitys, tiytyy sen olla ytimiddn mydden totta.
Ei umpimihkiinen totenapitiminen ole mikédin
vahvuus. Vahvuudeksi eivit kelpaa ihmisten
hyotyperiiset pddtelmat. Sellaiseksi eivat kelpaa
kirkkojen muotomenolliset, sakramenttaaliset us-
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komusten kiivailut. Fivit filosofoivat pohdinnat
— puhumattakaan sotajoukkojen aseellisesta mah-
dista. Vahvuudeksi kelpaa vain totuus, totuus
sellaisena kuin se eldméssi itsessddn on.
Siirrymmekin nyt tihdn vesien vialilld tarvit-
tavan vahvuuden ja sen rakentamisen ymmirtd-
miseen. Kysymme: mikd on ensimmiinen kisit-
teellinen ja kdytdnnollinen vahvuuden rakennus-
aine? Vastaamme lyhyesti: timid on elimissd
vallitseva jarkdhtdmiton lakiperidisyys, syysuh-
teellisuus, josta johtuu siveellinen vastuunalai-
suus, karma. Juuri tdméd vahvuus yllapitda jar-
jestyksen kaikessa ilmenneessi maailmankaik-
keudessa. Ja koska ihminen omassa olemukses-
saan on pienoismaailma, on hénenkin omassa
elaméssddn asetettava tdllainen vahvuus vesien
viliin. Vain siten hén vihitellen oppii tekemdan
eron persoonallisen tunne- ja ajatuselimin ja
taivaallisten tunteitten ja ajatusten vililli. Ilman
tatd menee kaikki sekaisin. Kristus-rakkaus ja
itsekds tunne, jopa eldimellinen himo sekoitetaan
vhdeksi sekamelskaksi. Niin on kidynyt ns.
kristillisille kirkoille — kun ne elimin siveellisen
lakiperiisyyden, Kristuksen vuorisaarnan tilalle
asettivat karkean sijaissovitusopin. Kirkoissa
el ole mitdan jirjellistd vahvuutta vesien valilla.
Niinp4d kun ihmiset kansojen suurissa temmellyk-
sissd surmaavat toisiaan, kuulee pappien selit-
tivin, kuinka ihmiset juuri tdlloin, toisiaan
tuhoten, kulkevat Golgatalle, jatkavat Kristuk-



122

sen thria. Tahallaan he ummistavat silminsd
niakemistd, ettei Jeesus kuollut aseissa, ei toisia
surmaamalla. Jollain tavalla saivarrellen he si-
vuuttavat Jeesuksen kehoituksen Pietarille: »pistd
miekkasi takaisin tuppeen; silld kaikki, jotka
miekkaan tarttuvat, ne miekkaan hukkuvat.y

N#in on ns. kristillisten kirkkojen laita. Ne
eivit vields — tai ei endd — osallistu ihmisen
siveelliseen luomistyohon. Niilld ei ole laillista
vahvuutta eli perustusta eldminkisityksellisten
jalkojensa alla, vaan ne itse uiskentelevat himojen
vesissid kuin kalat — josta heitd ja heiddn kas-
vattejaan pitdisi kalastaa ylos. Mutta kuka tai
kutka heitd voisivat kalastaa? Vain ne, jotka
itse ensin ovat nousseet eldmin lakiperiiselle
vahvuudelle, Siis vuorisaarnan Mestari ja Hénen
todelliset oppilaansa. Niinpia Uudessa Testamen-
tissa kerrotaan, kuinka Jeesus lupaa tehdd oppi-
laistaan ihmisten kalastajia.

T#ssd siis Jeesus vertaakin ihmisid kaloihin —
jotka kalojen lailla, vaistojen ja eliminhalun
kannustamina, ilman jirjellistd pohjaa, uisken-
televat alemmissa vesissd. Kauniimmin sanoen:
jonkunlainen kaiho ajaa ja inspiroi ihmisid liik-
keelle. Kaiho heijastuu ylemmistd vesistd,
buddhisista, taivaallisista tunteista. Kaiho saa
heiddt kaipaamaan ja etsimdidnkin jotain kau-
nista, ylevii, taivaallista. Mutta se jii jotenkin
sekavaksi, epamdidrdiseksi — koska eivit ole
tietoisesti nousseet vahvuuden kalliolle.  Siksi
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kaiho k#antyy heissi pyyteeksi. Pyyde panee
etsimddn tunteen mairdia laadun kustannuk-
sella. Ei niinkddn eikd tietoisesti ponnisteta —
toisiaan tukien ja auttaen — ylevin, puhtaan ja
kauniin saavuttamiseksi, vaan painutaan alas-

pdin  — kateellisesti toisiaan syrjiyttien ja
sortaen —, ridikean eldimellisten virdhtelyjen
voimakkuuteen.

Tavallisten kalojen elimissi voimme huomata
kaksi erikoista ominaisuutta: arkuus ja raakuus.
Kala on perin arka. Pauke, kolina ja jyrind voi
sdikyttdd kalat miltei tajuttomiksi. ‘Toisella
tavalla kala voi kuitenkin olla royhkein rohkea:
ne sy6vit toisiaan.

Mutta juuri n#issi ominaisuuksissa ihmiset
voivat olla verrattavissa kaloithin. Pelko, omi-
tuista kylli, nayttdsa ihmisilld yleensid kohdistu-

van — ihmisyyteen. He pelkdivit todellista
Kristusta, he karttavat Mestarin viisautta, vuori-
saarnan elidménoppia. Tamid on kohtalokas

pelko. Siksipd ihmisissd yleensd sidilyykin kalan
toinen ominaisuus: kalsea hiikiilemittomyys.
Heid4dn kalamainen nilkinsi vaatii, etti heidin
on aika-ajoittain tuhottava toisiaan kaikin voi-
min.

Vaikeata on Mestarin ja hinen oppilaittensa
kalastaa ihmisid ylos himojen meresti. FEtenkin
sen jilkeen, kun kirkko yhtyi valtioon ja leimasi
Kristuksen vuorisaarnan opin epikiytinnolliseksi.
Jo noin puolitoistatuhatta vuotta on ihmisille
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lapsesta alkaen opetettu tuollaista Kristus-vas-
taista, anti-kristillistd elaminkdésitystd — jossa
ei ole jdrjellistd vahvuutta vesien vililli. Pelko
ja ihmisyydeton kateus onkin paisunut niin suu-
reksi, noussut jo niin yli pddn, ettd Europa on
vajonnut oman sivistyksensd tuhoojaksi. Europa
nikyy valmistavan itselleen jotensakin saman
kohtalon kuin miki kohtasi atlantilaista rotua.
Siihenhidn Jeesus Uudessa Testamentissa viittaa-
kin. Toivottavasti téllikin kertaa muodostuu
Nooan arkki, henkinen valiojoukko, joka jossain
syrjemmissi — niinkuin muinoin Egyptissi —
aloittaisi uuden sivistyksen. T#ssi suhteessa
onkin voimakkaasti ja jo pitkid aikoja viitattu
Pohjolaan, Suomeen, Fenno-Skandiaan, johon
saattaisi liittyd joitain muitakin Itdmeren ympé-
riston alueita. Mutta tidméan aatteen toteutuminen
luonnollisesti vaatii tyontekijoitd, se edellyttdd
ihmisid, jotka tietoisesti nousevat vesien viliselle
vahvuudelle, jotka elimin lakiperiiselld totuuden
kalliolla seisten ja vuorisaarnan Mestarin johdolla
rakentavat ja tyotd tekevit.

Pekka Krvast joskus mainitsikin, ettd Egyptin
sivistys pyrkii jilleensyntymédin Suomessa. Hin
puhui egyptildisestd renessanssista. Tdma tuokin
mieleemme jalleensyntymisopin. Oppi jilleen-
syntymisesti ja siihen liittyvisti kehitys-kisit-
teestd onkin toinen vilttdmiton rakennusaine
vesien vilisen vahvuuden rakentamisessa. Jil-
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leensyntymisoppi tekee jatkuvan, tiaydellistyvin
kehityksen kisitettaviksi.

Jalleensyntymisoppi ja karma yhdessi teke-
viat ymmirrettaviksi myos sen, etti menneisyys,
omien edellisten ruumistustemme karma, seuraa
mukanamme jatkuvassa nykyisyydessi. ‘Titen
saa sekd yksilollinen etti joukollinen lunastus-
oppi jarjellisesti ymmirrettivin pohjan. Men-
neitten ruumistustemme karma seuraa jatkuvasti
mukanamme ja meidin on se lunastettava. Meilld
on sekd ulkoista ettd sisdistd karmaa. Ulkoinen
karma miarad ulkoisen kohtalon, sisiinen karma
voi esiintyd esim. luonnottoman voimakkaina
himo-taipumuksina: syomisen ja juopottelun himo,
epirehellisyyden himo, kunnian ja vallanhimo.
Tdami on pahan karman »renessanssiay meissi
itsessimme. Sen voittaminen vaatii voimakasta
ja tietoista itsekasvatusta. Vesien vilisti vah-
vautta rakennettaessa on niinollen vilttimitti
otettava huomioon itse arkkitehdin piirustukset,
ohjeet, neuvot ja kiskyt. Tdssi yhteydessi
nikyykin kuin suurennuslasissa se tuhoisa ja
nurinkurinen asema, johon kirkot suhteessaan
arkkitehdin piirustuksiin, vuorisaarnan oppiin,
ovat joutuneet. Toivotonta olisi Europan ja
ihmiskunnan elimi, ellemme saisi todellista us-
kontoa levidmiin ja kasvamaan ihmiskunnassa.
Sanon tahallani »levidmiddn ja kasvamaany, silla
sen syntymisestd emme enddn tarvitse puhua.
Se on syntynyt Pekka Ervastin teosofis-kristosofi-



126

sessa sanomassa — jolle H. P. Blavatsky, Rudolf
Steiner, Leo Tolstoi ynnid muut tekiviat valmis-
tavan tyon.

Kun vahvuutta rakentaessamme otamme huo-
mioon elimian suuren arkkitehdin neuvot, silloin
tulevat samalla kertaa suoritetuiksi sekid vesien
vilisen vahvuuden rakentaminen etti karman
lunastus.  Arkkitehdin ensimmiinen yksityis-
kohtainen neuvo on: @ld suutu. Thmisen karmalli-
sessa luonteessa voi olla taipumusta vihaan,
suuttumiseen. Mutta se on lunastettava. Siitd
on paistavd. Viha ja suuttuminen ei rakenna,
vaan se tuhoo ja hivittid. Ensiksikin suuttu-
minen »tarisyttid» vahvuutta ihmisen omassa
rakennuksessa, ja toiseksi se vaikuttaa hiiritse-
visti ympiristoon, toisiin ihmisiin, joten huono
karma siten jatkuu.

Samoin on himokkaiden, epdpuhtaiden tun-
teitten ja ajatusten laita. Siksi toinen ohje onkin:
Yild ajatuksissastkaan ole epipuhdasy. Jos olet
naimisissa tai yksinddn, pyri puhtauteen, suku-
puolisesti ja muuten. Puhtauteen niin ajatuksissa
kuin tunteissa ja teossa. Siind onnistut mikali
opit pyyteettomaisti rakastamaan ja palvelemaan.

Valheellisuus on kolmas perustusta jaytdvi
tekijd. Siksi kolmas neuvo on: dld vanno. Kun jos-
kus vannot puhuvasi totta, on se kuin myonnytys
sithen, ettet yleensd puhuisikaan totta. J4td niin-
ollen vannominen, ja harjoittaudu aina puhu-
maan totuuden ja veljesrakkauden mukaisesti
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Neljdas havittivd tekiji on koston, pakon ja
vakivallan henki. Ja tdmi onkin kaikkein tu-
hoisinta.  Siksi neljis neuvo on: dld ole pahaa
vastaan. Tamid neuvo voi ensi kuulemalta ja
ilman syvillistd ajattelua tuntua vahintiin omi-
tuiselta. Niin, maailma kirkkoineen taistelee
nimenomaan pahaa vastaan kaikin voimin, mutta
juuri siten tekeekin — niinkuin jotkut sanovat —
elimin helvetiksi ihmisten keskuudessa. Siksi
syvempi ajattelu ja kokemus sanookin, ettd
neljis kisky, pahan vastustamattomuus, on oleva
kristinuskon ja uuden suuren maailmanuskonnon
kulmakivi. Pekka FErvast opettaa, ettd kun
emme vastusta karmallisia kdrsimyksidmme, sil-
loin opimme niistd ja 16yddmme niiden voittami-
sen salaisuuden. Paha ei hivid vastustamalla
siti, vaan on se opittava voittamaan kaikissa.
sen muodoissa. Vain siten on rauha ja viisaus
mahdollinen.

Viidenteni haittana ovat kaikenlaiset yhteis-
kunnalliset, kansalliset ja valtiolliset rajat, jotka
erottavat ihmiset toisistaan, tehden niiden vililla
mahdolliseksi kaikenlaisen vieroksumisen, viha-
mielisyyden ja sodan. Tdmdi haitta on opittava
voittamaan kielteisessi suvaitsevaisuudessa ja
myonteisessi rakkaudessa, palvelevaisuudessa.
Siksi viides ohje on: dld sodi, vaan rakasta kaikkia
thmistd.

Niaita viittd yksityiskohtaista neuvoa tietoi-
sesti seuraamalla me voimme — niinkuin jo
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sanoimme — samalla kertaa rakentaa vesien
vilistd vahvuutta ja lunastaa karmaamme. Niitd
ohjeita seuraamalla kaikki tapahtuu varmasti
ja turvallisesti.

Ja tdmi on tehtivi nimenomaan ruumiissa
eliessimme. Silld vaikka kuoltuamme Kiiras-
tulessa puhdistummekin, ja sitten korkeamman
mindmme kautta synnymime jilleen maan paélle,
niin karma huonoine taipumuksineen seuraa
kuitenkin wusiin ruumistuksiin sithen asti, kunnes
ne rutmiissa eldessi tulee voitetuiksi. — Niinhdn
on esim. vedenkin kiertokulun laita. Juomave-
deksi kelpaamaton merivesi puhdistuu kylld,
kun se hoyrynd nousee taivaalle ja sitten sateena
tulee jilleen maan pédlle (siis niinkuin vainaja-
kin kiirastulen kautta nousee taivaaseen ja
sieltd syntyy jilleen maan piédlle), mutta par-
hainta juomavetti tulee vasta silloin, kun sade-
vesi kulkee maisten hiekkakerrosten ldpi ja
esiintyy raikkaana lihdeveteni.

Vaikean karman ohella meilld voi olla hyvii ja
mieluistakin karmaa. Meille voi tulla — totuuden-
etsijoindkin — ystdvyydenkin osoituksia. Ja
namikin on opittava vastaanottamaan. Kuulos-
taa ehkd kummalta sanoa, ettd ystidvillisyyden
osoituksetkin on opittava vastaanottamaan. Ja
kuitenkin on siindkin oma liksynsd. Vaikeudet
ja ystivyydet on meiddn opittava — jos niin
sopii sanoa — sulattamaan yhteen, ja siten jir-
jestettavdi — kuten Paavalin tavalla saattai-
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simme sanoa — kiytettiviksi Jumalan talou-
den hoitoon.

Edelld esitettyyn liittyy vield liheisesti eris
seikka: aikakautisuuden laki, ja sen ymméirti-
minen. Aikakautisuuden laki vaatii, etti kaikki
on tehtdvi oikeana aikana. Emme voi nukkues-
samme tehdd sitd mitd piivitajunnassamme,
tai pdinvastoin. Emme voi kuoltuamme jatkaa
samalla tavoin kuin eldessimme maisessa ruu-
miissa. Emme voi olla mukana jonkun koulun
korkeammalla, luokalla, ellemme ole suorittaneet
tehtivii alemmilla luokilla jne. Niinpi sanotaan,
ettd kosmillisen Kristuksen ruumistuminen mei-
din maailmaamme Jeesus Natsarenuksessa ta-
pahtui, kun aika oli tdyttynyt. Se tapahtuma
avasi nudet mahdollisuudet, alkoi uuden luokan,
tai wuden koulun tissi meidin elamin koulus-
samme. Vanhakin koulu on edelleen olemassa,
mutta uusi koulu on alkanut, ja sen vaikutus
lipdisee vanhankin koulun.

Mutta ihmiskunta on osoittautunut olevan
ylen hidas kiasittdmain elimidd kehittyviksi ju-
malalliseksi kouluksi. Meilld on ollut merkillinen
itsesdali, tuo harhoista suurin, niinkuin Pekka
Ervast sanoi. ‘Tdsti ihmisten hitaudesta ja
henkisestd uneliaisuudesta Jeesuskin puhuu. Erit-
tain varoittavassa dinilajissa Jeesus puhuu seu-
raavasta suuresta tulemisesta, siiti tulemisesta,
jolloin Kristus ottaa Karman ohjakset kisiinsi
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jalleensyntymisen mysteerioissa, niinkuin Pekka
Frvast opettaa. Ja tdmikin tuleminen on nyt
tapahtunut. Pekka Ervast sanoo nimenomaan,
etti Uudessa Testamentissa puheena oleva Kris-
tuksen tuleminen tapahtuu Vesimies-kulttuurin
alkaessa, jonka hin sanoo alkaneen 19:sta ja
20:nen vuosisadan vaihteessa. Jeesus kuvailee
titd tulemista mm. siten, ettd kansat jaetaan
jumalallisen  valtaistuimen kahden puolen,
oikealle ja vasemumalle, jolloin oikealla puolella
olevat kutsutaan toteuttamaan Isin valtakunnan
elimid, vasemmalla puolella olevien jaddessd
siitd pois. Pekka Frvast taas sanoo, ettei ole
niin suunnattoman kaukana se aika, jolloin maa-
pallon eldmid kidy niin eteeriseksi, ettd taalla
voivat hengittdd ja eldd vain ne ihmiset, jotka
ovat oppineet hengittdmidn taivaallisia tunteita
ja ajatuksia (siis vahvuuden péilld olevia budd-
hisia, veljesrakkaudellisia tunteita ja ajatuksia).
Ne ihmiset, jotka eldvit persoonallisissa tunteissa
ja ajatuksissa (siis vahvuuden alla olevissa astraa-
lisissa tunteissa ja ajatuksissa), eivit silloin enidd
voi eldd tidlld pallolla, silld he tukahtuisivat
kuin kalat kuivalla maalla. Siksi heiddn on
slirryttavd johonkin toiseen tidhteen.

Juuri tdmd Kuninkaallinen Valtaistuin on nyt
laskeutunut maanpdille siten, ettd Kristus on
ottanut Karman johdon kisiinsd myds maankin
padlld. Planeettaamme nidhden lopullinen tuomio,
tiydellinen erottaminen, ei tapahdu yhtikkia.
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Se vie aikansa, ja kuinka pitkd se aika on, sitd
emme kykene sanomaan. Mutta ratkaiseva alku
on tapahtunut. Se on tapahtunut siini suuressa
universaalisessa henkisessi vuodatuksessa, joka
tapahtui meiddn maailmaamme mnoin viiden-
kymmenen vuoden ajalla, alkaen vuodesta 1875
ja padttyen vuonna 1926, niinkuin Pekka Ervast
esittad erittdinkin kirjassaan Ihmisyyden uskonto.
Silloin aurinkokuntamme Kuninkaallisen Keskus-
Looshin Johtaja, joka aurinkokuntamme Logok-
sen kolminaisuudessa kantaa Isin nimen, tiy-
dellisesti, tdydellisemmin kuin milloinkaan ennen,
inkarnoitui ihmisessi ja otti kosmillisen vihki-
myksen, veti kosmillisen Xristuksen ja Isin
piivitajuisesti planeettamme fyysillisen tason
elimdédn asti. Tadmédn suuren tapahtuman val-
mistavana vastaanottajana oli H. P. Blavatsky,
mutta sen varsinaisena keskushenkildoni, vuoda-
tuksen aiheuttajana ja vastaisena Johtajana ja
Jarjestajand oli ja on se ihminen, jonka me taalla
Suomessa tunsimme nimelli Pekka Ervast.
Uusi aika on alkanut ihmiskunnassa. Tamin
alkaneen ajan suuri maailmanuskonto esiintyy nyt
keskeisend Pekka Ervastin teosofis-kristosofisessa
sanomassa. Rodullisesti timd merkitsee, ettd ei
vain nykyisen viidennen juurirodun kuudes ala-
rotu, vaan myo6s kuudes suuri juurirotu on okkul-
tisesti pantu alulle. Johan Jeesus Kristus esitti
kuudennen juurirodun dharman eli tehtidvin,
veljesrakkauden opin, esoteerisesti, niinkuin Pekka
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Ervast opettaa. Mutta Pekka Ervastin teosofis-
kristosofisessa sanomassa tulee kuudennen juuri-
rodun dharma, oppi, ihanne, velvollisuus esite-
tyksi tdydellisesti, avoimesti, eksoteerisesti —
samalla kun siithen sisiltyy myos seitsemidnnen
suuren juurirodun dharma esoteerisesti.

Téstd saammekin uuden, entistd selvemmin ja
velvoittavamman 1ahtokohdan ymmairtiaaksemme
edelld esittimiddmme, osaksi kuvaannollista pu-
hetta vahvuuden rakentamiseksi alempien ja
ylempien vesien viliin. Kuudes juurirotu —
alustavasti jo viidennen juurirodun kuudes ala-
rotu — kulkee nimenomaan buddhin merkeissi.
Siis ylempien, taivaallisten tunteitten ja ajatus-
ten alaisena, inspiroimana. Nykyinen viides
juurirotu kulkee manaksen eli jarjellisyyden mer-
keissd. Oikeastaan viidennen rodun dharma eli
tehtdvd nidinollen on rakentaa puheena ollut
vahvuus vesien viliin. Mutta vaikeata se ndyt-
tid olevan. Miksi? Siksi, ettd alemmat vedet,
astraaliset eli persoonalliset tunteet ja ajatukset
vetdavit ihmisid kiehtovasti puoleensa. Astraali-
sissa tunteissa ja ajatuksissa ihmiset yleensi halua-
vat uiskennella kuin ainakin kalat vedessi. Vai-
keata on ihmisten kalastaminen sielti ylos sille
totuudellisen eldmanymmirryksen vahvuudelle,
jonka Mestari todellisine opetuslapsineen on ra-
kentanut. Mutta tapahtuneen suuren kosmillisen
vuodatuksen jialkeen ihmisten kalastaminen ylos
ihmisyyden maaperille kiy yhi tirkeimmiksi ja
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valttiméttomammaksi. Kuudennen rodun ihanne:
ihmisyys, veljesrakkaus, alkaa vaikuttaa yhi
voimakkaampana. Thmisten on luovuttava epi-
inhimillisestd, kalamaisesta pelkuruudestaan ja
karkeudestaan, henkisestd laiskuudestaan. Muuta
pelastusta ei ole. Silld tehtivamme el ole jaada
eldimelliseen raakuuteemine, ei saatanalliseen yl-
pevteemme, itsekkyyteemme ja sotiimme, vaan
olemme me kutsutut todelliseen ihmisyyteen.
Kuudennen juurirodun dharmassa sota on jo
mahdottomuus. Pelastuaksemme meiddn on
ihmisind — kuvaannollisesti ja samalla selvisti
sanoen — tartuttava sithen jumalallisen kalasta-
jan syottiin, mikid meille ojennetaan teosofis-
kristosofisessa sanomassa.



6.
VESIEN KALAT JA TAIVAAN LINNUT.

Paremmin ymmartidksemme edelld esitettyji
asioita lienee syytd palata hiukan takaisin piin.
Menemme kylld eteenkinpiin siten, ettd tulee
puheeksi viides luomispdivd, jolloin Jumala luo
kalat ja kaikenlaiset merieldimet, ja linnut
lentdmadn ilmassa.

Planeettamme eldmissd viides luomispdivd on
vield kaukaisessa tulevaisuudessa. Silli eldmme
nykyddn neljinnessid luomispdivissd, jossa eri-
koisen tunnusmerkillisti on valon kaksiutuminen,
niinkuin edelld puhe oli. Mutta nykyinen viides
eli indo-europalainen juurirotu jotenkin ennakoi
tulevaa viidettd luomispdivdd, niinkuin kuudes
ja seitsemis juurirotu tulevat ennakoimaan kuu-
detta ja seitsemidttd luomispidivid.

Toistamme vield, ettd nykyistdi neljatti luo-
mispédivad, kaikkiakin sen juurirotuja, mairdi
luomispdivin perustehtivi: valon kaksiutuminen.
Persoonallinen, itsekds dly, ilman sen yhtymistd
korkeamman minin jiarkeen, tullaan huomaamaan
pimeydeksi. Edelld jo huomasimme, etti plane-
taariseksi pienemméksi valoksi jii tdmin planee-
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tan entinen johtaja, Saatanaksi tai Lusiferiksi
kutsuttu korkea enkeli, kun taas suuremmaksi
valoksi tulee ja jd4d kosmillinen Kristus, Isi; joka
nyt jo on ottanut alustavan ratkaisevasti johdon
kisiinsd.  Tahdn voimme lisdti, etti musta
magia, yleensd pahan koulu, pienemmit mystee-
riot, kuuluvat yo6hén, yon valoon, kun taas
valkoinen magia, yleensi hyvidn koulu, suurem-
mat mysteeriot, ovat pdivdd hallitseva valo.

Havion tietd voisimme niinollen psykologisesti
madritelld ndin: ihminen: eldimellisyys, moraali-
suus, pirullisuus, perkeleellisyys, musta maagikko.
Elimidn tietd voisimme samoin psykologisesti
midritelld ndin: jhminen: eldimellisyys, moraali-
suus, enkelimidisyys, mestarius, Kristus, Isi.

Sanoimme, ettdi nykyisen neljinnen luomis-
paivan viides, kuudes ja seitsemis juurirotu
ennakoivat tulevia viidettd, kuudetta ja seitse-
mattd luomispdivad. Tahan vastaavaisuuteen
voimme vield liittad vihkimykset. Niinollen
voinemme sanoa, ettd neljinnen luomispdivan
perustehtdvid, valon kaksiutumista ja korkeam-
man valon voittoa edustaisi neljis eli Mars-
vihkimys. Pekka Frvast sanoo, ettd Mars-
kokemus — silli vihkimys on kokemusta —
merkitsee miekan kddantdmistd ristiksi. Tatd
voimme ymmirtii kuvaannollisesti nidin: kun
ihminen taistelee, jittdd hin jilkeensd — hautoja.
Vuosien 1914—18 sodan jilkeen alettiin puhua
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tuntemattoman sotilaan haudasta. Timi on jo
itsessidin symboolia, ainakin niin, ettid tuollainen
hauta symbolisoi kaikkia sodassa kaatuneita.
Mutta asialla tulee olemaan — tai on jo — sy-
vempikin symboolinen merkitys. Silla kun
ihminen ottaa Mars-vihkimyksen, kun hinestd
tulee todellinen kristitty, silloin hin tavallaan
kuolee, kuolee sotilaana, ja hidn pystyttdd miek-
kansa ristiksi oman sotilaallisuutensa haudalle.
Samalla hin myds, kuvaannollisesti, painaa mie-
kan omaan sydameensd, so. alkaa kasvattaa
itseddn totuuden ja veljeyden rakkaudessa. Siten
jotkut ihmiset, todelliset kristityt, ovat jo pys-
tyttineet oman yksilollisen tuntemattoman soti-
laan hautansa. Mainittakoon tdssi, ettd Suomen
valloittajan Aleksanteri Isen sanotaan toimitta-
neen tsaarin hautajaiset, mutta itse 1ahti tunte-
mattomana vaeltamaan. Hin siis omalla taval-
laan jarjesti tuntemattoman sotilaan haudan.
Hiénen edustajanaan haudattiinkin tuntematto-
man sotilaan ruumis. Aleksanteri I:sen kohta-
lossa tuli nidinollen toimitetuksi oikein konkreet-
tinen, seremoniallinen tuntemattoman sotilaan
hautaus. Mutta niin draagillisen runollinen ja
harvinainenkin kuin timéd Aleksanterin toimeen-
panema seremonia olikin, ei se sellaisenaan suin-
kaan ole valttdmiton todellisessa Mars-vihkimyk-
sessi. Silld todellisuudessa se tapahtuu niin, ettd
ihminen kddntaa miekkansa ristiksi, jolloin sotilas
haudataan hinen omassa sielussaan. Se on sa-
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malla niiden menneitten omien persoonallisuuk-
siensa hauta, jolloin hin on toiminut miekan
sankarina.

Siten asia onkin niin, etti jokaisen ihmisen on
itse jarjestettivd oma tuntemattoman sotilaansa
hauta. Siind haudassa piilevdt hinen sotaiset,
joko tuntemattomat tai maailman historiassa
kuuluisat sankariruumistuksensa. Hidn ei endi
kalistele miekkaa — hautajaisia aikaansaadak-
seen, vaan hin vaihettaa miekkansa suuremman
valon kynttildan, voidakseen toimia inhimillis-
jumalallisessa valossa.

Vasta tdmaén valon kaksiutumisen ja korkeam-
man valon johtoon piddsemisen yhteydessi ja sen
jalkeen voivat tulla viidennen luomispidivin ko-
kemukset, meren kalojen ja ilman lintujen luo-
minen, varsinaisesti esille.

Kysymme nyt heti: mitdi merkitsee ihmisen
slelueldmissd kalojen ja lintujen luominen? Vas-
tataksemme asiaan lyhyen asiallisesti sanoisimme
niin: kalojen ja lintujen luominen ihmisen sielu-
eliméassd merkitsee, ettd ihminen ihmisend p#a-
see irroittumaan eldimellisestd kalamaisuudesta
ja lintumaisuudesta.

Tallainen lyhyt madritelmd kaipaa kuitenkin
valmistavaa esittelyd. Voimme heti sanoa, ettd
kalojen yhteydessi olemme tekemisissd tunne-
voimien kanssa, ei vain alempien, vaan myds
ylempienkin tunteiden kanssa. Onhan Jeesuk-
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sestakin kidytetty kala- symboolia. Lintujen
vhteydessd taas olemme tekemisissi ajatusvoi-
man, niin alemman kuin ylemminkin ajatus-
voiman kanssa. Puhutaanhan »spahanilman lin-
nustay, mutta linnut toivat myds profeetta
Eliaalle ruokaa, samoin Pyhii Henkeid kuvataan
joskus lintuna.

Thmiset voivat niitd asioita kokea esim. uni-
elimissd. Kun unessa litkumme tai uiskentelem-
me vedessd, on se yleensd merkki siitd, ettd
olemme erikoisesti kokeella tai tekemisissi tunne-
elamin kanssa. Jos taas unessa liitelemme
ilmassa, olemme erikoisesti tekemisissid tai ko-
keella ajatusvoimien kanssa. Tietysti tahtoelami
vol liittyd kumpaankin, niin uiskenteluun kuin
lentoon.

Kun nyt otamme huomioon, etti nykyinen vii-
des eli indo-europalainen juurirotu jotenkin enna-
koi tulevaa viidettd luomispdivii, ja kun otamme
huomioon nykyisen europalaisen sekid sielullisen
ettd teknillisen tilan, niin huomaamme miten
kaukana vield olemme ihanteesta; vaikka jotain
voidaan vield saavuttaa kuudennessa ja seitse-
minnessi alarodussa. Mehdn nyt sukellusveneil-
ldimme ja lentokoneillamme jotenkin apinoimme
kaloja ja lintuja. Mutta kumpaakin kdytetdin
vield epdinhimillisesti: toisten ihmisten ja heiddn
aikaansaannostensa tuhoamiseen, Vleinen meno
kulkee vieldi pahan koulun merkeissi.

Seuratkaamme nyt hiukan sielullisen uima- ja
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lentotaidon kehitystid. Paidstikseen alkuun tiy-
tyy ihmiselld olla jonkunlainen kannustin, tuki-
ja lahtdkohta. Pahan koulussa kannustin on
itsekds olemassaolon halu. Se johtaa hauki- ja
haukkamaiseen vikevimmin oikeuteen, sotaan.
Emme tarvitse tdstd puhua timidn enempii.
Lahtedksemme inhimilliseen suuntaan, hyvin kou-
Iuun, otamme toisenlaisen tukikohdan. Otta-
kaamme vaikka elimidn-koulun mahtavin kiel-
teinen ilmib- Auolema, ja tehkiimme siiti oikea
johtopddtés.  Oikea johtopdités on se, mikid
sisdltyy Jeesuksen lausumaan ajatukseen: olen
tissd maailmassa, mutta en tisti maailmasta.
Thmisind olemme kaikki samassa asemassa. Olem-
me henkiolentoja, emmeki ole henkiolentoja
vain alkuperimme vuoksi, vaan olemme sitd
aina, siis silloinkin, kun olemme ja elimme ruu-
miillisessa muodossa. Miksi siis dlyttomien hau-
kien ja haukkojen tavalla riitelemme, sorramme
toisiamme, pyrimme komentamaan ja hallitse-
maan? Jos olemme kuolemattomia, ei se kuole-
mattomuus ole ainakaan ilman muuta ruumiillista
laatua. Ruumiillisesti kuolemme kuitenkin, niin
sanoakseni omia aikojamme. Niin me kuin muut-
kin. Kaikkinielevin kuoleman edessi olemme
kohtalotovereita. Olemme veljii keskenimme.
Pekka FErvast sanookin, etti ensimmiinen inhi-
millinen totuus on: ihmisten veljeys ja yhteys
Jumalassa.

Tiasti tulemmekin suoraapiditi seuraavaan to-
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teamukseen: henkinen eldmid on asetettava en-
simmaéiselle sijalle. Silli ruumiimme kuoltua asia
kuitenkin jirjestyy niin. Siksi jarkevid ihminen
jo ruumiissa eldessddn pitdd kiinni suvaitsevai-
suudesta, ihmisten veljeydestd, opetellen siten
jalostavaa uima- ja lentotaitoa. Uimataitoa hin
erikoisesti harjoittaa suvaitsevaisuuden ja veljey-
den eldamiselld, lentotaitoa henkisten asioiden
selvittelevilld ja rakentavalla mietiskelylld.

Kun ihminen niin on harjoittanut uima- ja
lentotaitoa, samalla kaiken aikaa huolellisesti
tiyttien oikeat velvollisuutensa, herdi hinessd
erikoisesti kysymys uhrautumisesta, uhrautumi-
sesta ihmisyyden eldmassd. FEi siis ole kysymys
uhrautumisesta omille tai toisten heikkouksille,
vikivaltaisille kunnian- tai vallan pyrkimyksille.
Ei, vaan ihmisyydelle.

Tiatid uhrautuvan elimin herddmisti voimme
erittdin hyvin seurata erdan Uudessa Testamen-
tissa esiintyvidn tapahtuman yhteydessi. Kerro-
taan, kuinka opetuslapset ja suuri kansanjoukko
oli keradntynyt Jeesuksen ympdrille hinen ope-
tustaan kuuntelemaan. Opetuslapset huomautti-
vat Jeesukselle, ettd ilta lihestyy eikd kansalla
ole ruokaa, joten kansa olisi padstettivi kotiin.
Talloin Jeesus hdmmaistyen kysyy: kuinka, eiko
ole ruokaa? T4alloin selvida, ettd erddlld oppilaalla
ainakin ol kaksi kalaa ja viisi leipdd. Silloin
Jeesus kehoittaa kidymidn aterioimaan. Hin
itse ottaa nuo kaksi kalaa ja viisi leipdd, siunaa
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ne ja jakaa ymparilleen. Ja niin kivi, ettd kaikki
kansa tuli ravituksi, jaipd vield tdhteitikin 12
kopallista. Pekka Frvast huomautti, ettd timi
oli — johtuen Jeesuksen esimerkisti ja lisniolon
vaikutuksesta — erikoinen veljesrakkauden he-
rddminen koko tuossa valtavassa ihmisjoukossa.
Heilld luonnollisesti oli eviitd, eviskoppia mu-
kana, kelld heikommin kelli runsaammin. Nyt
he — seuraten Jeesuksen esimerkkii ja hinen
rakkautensa herkistiminid — jakoivat eviidnsi
yhteisesti kaikille. Kylla kaksi kalaa ja viisi
leipada olisivat kokonaankin mahtuneet yhteen
koppaan. Niinhidn ne alkuaan olivatkin erailld
pojalla mukanaan. Mutta nytpd jai vield tdhtei-
tikin 12 kopallista; joka samalla osoittaa, ettid
koppia oli paljon mukana.

T4ata samaa tapaa noudatettiin mydhemmin
Paavalin mainitsemissa veljesaterioissa. Niinpi
Paavali moittiikin siitd, ettd veljet kokouksissaan
unohtavat rakkauden ja syovit erikseen kukin
omia eviitdin, jolloin jotkut ehki kirsivit nilkai,
vaikka toisilla on liikaakin.

Téaten asia, Jeesuksen johtama ateriointi, kiy
aivan luonnolliseksi ja ymméirrettiviksi. Se ei
ollut mikddn taikatemppu, vaan rakkauden ih-
meellinen aikaansaannos. Se oli ensimmiinen,
aivan luonnostaan puhjennut rakkausateria.

Tami el kuitenkaan esti, ettd kertomuksella on
useampiakin avaimia. Sanoihan H. P. Blavatsky,
etta pyhien kirjojen kertomuksia voidaan avata
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seitsemilld avaimella, ja etti jokaista avainta
voidaan kiertdd seitsemin kertaa.

Tassd tapauksessa voi ndinollen olla kyseessid
myos henkinen ruoka ja ruokkiminen. Tami on
luonnoliista Jeesuksen asennoitumisen vuoksi
yleensi aineen ja hengen suhteessa toisiinsa.
Hinhdn opettaa: miti te huolehditte ruuasta tai
pukeutumisesta — eiihminen eld vain aineellisesta
ravinnosta, vaan hengen tosi ruuasta ja juomasta.
Jokapiiviisten ihmisten hdn sanoo eldvdn aineel-
lisissa huolissa, mutta henkisen ithmisen ruoka on
siind, ettd tekee taivaallisen Isdnsi tahdon.
Opetuslapsiaan hin nimenomaan kehoittaa pyr-
kimd4an siihen, etti he kykenisivdt valmistamaan
ja jakamaan taivaallista ravintoa veljille ja kan-
salle.

Kun nyt on erikoisesti tarjottavana kaksi
kalaa ja viisi leipdd, niin mistd oikeastaan on
kysymys?

On tietenkin kysymys Jeesuksen omasta eri-
koisesta opetuksesta. Kysymys on niistd Jeesuk-
sen antamista kiytdnnollisistd kaskyistd, joita
seuraamalla oppilaasta voi tulla henkisen rudan
valmistaja ja jakaja. Ja nditd Jeesuksen kiskyja
on — niinkuin Pekka Ervast esittid — seitsemin,
joista kaksi yleistd ja wviisi yksityiskohtaista.
Kaksi yleisti kidskyd ovat: 1. Rakastakaa Ju-
malaa, henkemme Isdi, ensin ja yli kaiken. 2.
Rakastakaa toisianne silldi rakkaudella, jolla
Mestari, jolla Kristus teitd rakastaa.
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Niditd kahta yleistd kiskyd, rakkauden kis-
kyd, joihin suurin piirtein sisiltyy koko Laki,
voidaan erikoisesti kuvata kahdella kalalla. On-
han Jeesus Kristusta itsedinkin, tuota Jumalan
rakkauden ruumistumaa, nimitetty kalaksi. Myos-
kin hinen esiintymisensi tapahtui Kalojen metkin
alussa, alkupadssid. Vesi ja kala — niinkuin edelld
jo puhe oli — on paremmin tekemisessid tunne-
voimien kanssa, joihin Jumala rakkautena alkoi
entistd enemmin vaikuttaa Jeesus Kristuksen
voiton kautta. Niinollen Jeesuksen oppilailla on
kaksi kalaa sikdli kuin heissi eldd taivaallinen
rakkaus: rakkaus Isddn ja ihmisveljiin,

Viist yksityiskohtaista kiskyd puolestaan voi-
vat olla enemmin tekemisessi harkitsevan, rak-
kautta palvelevan ja ilmentdvin ajatuseldmin
kanssa. Niitd seuratessaan ihminen muokkaa ja
jarjestdd sielussaan sitd peltoa tai puutarhaa,
jossa taivaallinen leipivilja kasvaa ja tuleentuu.
Vertaahan Jeesus oppilaitaan joskus puutarhaan
ja taivaallista Isdd puutarhuriin. Mikili oppilas
harkiten ja kiytinnollisen elimin yhteydessi
syventyy viiteen kiskyyn: 4ld suutu, 4l4 ajatuk-
sissasikaan ole epidpuhdas, dld vanno, ili ole
pahaa vastaan, 4l4 sodi, vaan rakasta kaikkia
ihmisid, sikdli hdnen seki sielunsa siivet kasvavat.
ettd hinessi viahitellen myos kypsyviat viisi tai-
vaallista leipdd. Hinestdkin voi kehittyd se
kaarne, joka jollekin Eliaalle voi viedd ruokaa.
Tai hidn voi tarjota ruokaa Mestarin kiytettaviksi
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kansan ravitsemiseksi, jopa itsekin valmistaa ja
tarjota ruokaa henkisesti janoiselle ja nilkidiselle
kansalle.

Niistd sisdisistd ruokavaroistaan ei oppilas
aluksi ole niinkdin tietoinen. Vasta kun hédnessd
herdi sddli kansan tietimittomyytti kohtaan —
jota kuvaa se, ettd ilta tulee eikd kansalla ole
ruokaa, niinkuin joku oppilas Jeesukselle huo-
mauttaa — herdd hin tajuamaan, ettd hidnen
kdytettivindin onkin henkisid ruokavaroja: on
kaksi kalaa ja viisi leipdd. Silld hdnellda on koke-
musta noiden seitsemin kidskyn seuraamisessa.
Kokemus juuri on arvokasta. Se on ruoka-
ainetta. Siiti sopii ruokaa valmistaa. Tatd
Mestarin kiiskyjen seuraamisen ja siitd aiheutuvien
kokemusten tietd kulkemalla ihminen oppii luo-
maan taivaallisten vesien kalat ja taivaan linnut.
Hinen tunne- ja ajatuseldménsid sopeutuvat
Kristuksen ja taivaallisen Isin tyohon ihmiskun-
nan henkiseksi kasvamiseksi.

Tarkedni kohtana tidssi on edelleen se, ettd
Mestari siunaa oppilaalla olevat kalat ja leivit.
Oppilas ei saa asettaa itseddn piaidtekohdaksi,
vaan hinen tdytyy osata johdattaa ihmisia Mes-
tarin luo, Kristuksen ja taivaallisen Isin luo.
Vain silld edellytykselld oppilaalla voi olla todel-
lista henkistd ruokaa, nuo ihmeelliset kaksi kalaa
ja viisi leipdd. Ne voivat riittdd kansan ravitsemi-
seksi ja jai vield tihteeksikin.
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Mutta miksi niitd jaa juuri kaksitoista koril-
lista? Mitd nuo korit silloin ovat? Eriilld avai-
mella avattuna ne korit ovat Mestarin kaksitoista
opetuslasta. Mestarin tarjoillessa jokainen heistd
on tullut sielussaan ravituksi, ja jokaisella on
vield oma korillisensa sille varalle, etti he myo-
hemmin ja tilaisuuden tullessa voivat tarjota
niille ihmisille, joiden kanssa joutuvat kosketuk-
seen.

Edelld oli jo puhetta, ettd tiytyy olla joku ldh-
td- tai tukikohta. Kielteiseksi lahtokohdaksi tuli
kuolema, kuolema ja siiti tehtdvit oikeat johto-
péadtokset. Ymmirrettavisti tulee olemaan myos
mydnteisid tukikohtia. Sellainen on palvelevaisuus,
palvelevaisuus Jumalan luomistyon toteutumi-
seksi ihmiskunnassa ja yleensi luomakunnissa.
Tastd johtuvan itsekasvatuksen ja tyon yhtey-
dessd muodostuvien kahden kalan ja viiden lei-
van suhteen lihto- ja tukikohtina ovat myos
Mestarin kukin kisky erikseen ja kaikki yhdessi.
Mutta mitd tdssi erikoisesti ajettelemme, on
neljds kasky: pahan vastustamattomuus. Niinpd
Pekka KErvast sanoo, etti timid kidsky on se
kulmakivi, jonka mukana toisetkin kiskyt sei-
sovat tai kaatuvat.

Pahan vastustamattomuus kruunautuu luo-
pumalla pakkokeinoista, ihannoidustakin viki-
vallasta, Tédhidn liittyy viides kisky, joka eri-
koisesti kieltdd sodan. Pekka FErvast sanookin,

n
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ettd »vikivalta- ja sotakysymys on kiytidnnolli-
seni kysymyksend kaikista raskain ratkaista,
silld se ei ole joukkopoliittinen, vaan yksil6llinen
kysymys.» Luonnollista niinollen on, etti ihmi-
nen, ryfltyesséiin tai joutuessaan tdtd vaikeinta
kysymysti ratkaisemaan, joutuu rakkaudessaan
kalana sukeltamaan entistd syvemmalle Jumalaan
ja ihmiselimdin. Samoin hinen mietiskelyssidn
on jarjen ja Jumalan tahdon toteutumisen lintuna
noustava entistd korkeammalle kohti totuuden
ja rakkauden jumalallista aurinkoa. Hénen on
syvennyttivi sota- ja vikivaltakysymykseen niin
perusteellisesti, ettd hin osaa sen ratkaista ensin
ymmirryksessdin ja sitten kidytinnossd. Selvii
on, ettd jos jarjellinen selvittely ja4 puolitiehen,
silloin ei ole takeita kidytannollisenkidn ratkaisun
onnistumisesta. Vaikka ihmiselld jo alustavasti
olisikin kaksi kalaa ja viisi leipdd, hdvidvit ne
vikivallan tielli. Toisetkin kiskyt hinen koh-
daltaan samalla kaatuvat.  Vikivallan tielle
jouduttuaan ihminen Iluulee kivid Ieiviksi ja
kukaties kyitd kaloiksi, ja tarjoo niiti ympdril-
leén.

Ottakaamme kuvailussamme vield askel taak-
sepdin. Thminen, esim. nuori ihminen, voi kyl-
likin kieltdytyd sodasta niin sanoaksemme us-
konsa varassa — uskossa ihmisyyteen, Mestarin
kiskyyn — tarvitsematta ymmirtdd eldmin
koko ympyrdd, tai vikivaltakysymystd kaikessa
laajuudessaan ja syvyydessddn. Hin mieluummin
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vaikkapa kuolee marttyyrind, kuin menisi tap-
pamaan toisia ihmisii.

Mutta vaikka ihminen ndin onkin ratkaissut
sotakysymyksen kidytiannollisessd uskossa, uskossa
ihmisyyteen, Jumalaan, Mestarin kiskyyn, jou-
tuu hidn edelleen syventymiin vikivaltakysy-
mykseen. Elimi kutsuu hinti selvittimiin
valinsd my®ds suhteessa sielulliseen ja henkiseen
vikivaltaan ja pakkokeinoihin. Silli lankeemus
aatteellisiin pakkokeinoihin voi kdydi niin ove-
lasti, ettei sitd niin vaan huomaakaan. Niinpd
Pekka Ervast opettaa, ettd kun esim. vertauskuvat
ja seremoniat tehddin sellaisinaan todellisuuk-
siksi, silloin ne ovat henkisesti kuolleita — ja
niinollen luonnollisesti vaikuttavat kuollettavasti
toimeenpanijoihinsa ja osanottajiinsa. Erikoisesti
Pekka Frvast mainitsee, etti kun hierarkiasta
tehdddn sellaisenaan todellisuus tdalla fyysilliselld
tasolla, vaikka sen pitdisi olla symboolia, silloin
katkaistaan suhde Valkoiseen Veljeskuntaan, ja
joudutaan alemman astraalimaailman, persoo-
nallisen taivaan, kiirastulen ja helvetin inspira-
tioon. Silloin tartutaan valta-kisitteeseen sen
sijaan, ettd olisi tartuttu palvelus-kisitteeseen.
Aletaan vaatia umpimihkiistd totenapitimista
ja tottelevaisuutta. Siis  niinkuin Emanuel
Svedenborgin kuvailemissa vainajien helveteissi,
niinkuin maailman hirmuvalloissa ja tyranni-
kunnissa. Jos Mestarin oppilas tuollaiseen ryhtyy
tai mukautuu, silloin hinen kaksi kalaansa
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kyllikin kuolevat ja hinen viisi leipddnsd kivet-
tyvit. Sen tihden Pekka Ervast sanookin, ettd
meiddn on tultava tottelemattomiksi maailman
auktoriteetteja kohtaan. On parempi, ja lopulta
valttimatontikin, ettd oppilas jad vaikka yksi-
niddn Jumalansa ja Mestarinsa kanssa, kuin etti
hin vaihettaa henkisen esikoisuutensa maailman
auktoriteettien ja vertauskuvallisten tai sere-
moniallisten irvikuvien ruskeaan hernekeittoon.



7.
UUDISTUVA JARJESTYMINEN.

Tulemme nyt kuudenteen luomispiiviin, jolloin
Jumala luo eldimet maan piille, ja viimeksi
ihmisen.

Kuudes luomispdivi — niinkuin jo edelld
puhe oli — on vield kaukaisessa tulevaisuudessa.
Kun se pidivi tulee, silloin nykyinen kasvikunta-
tajunta yleensd jo saavuttaa ihmisasteen. Xui-
tenkin nykyisen neljdnnen luomispdivin kuudes
juurirotu, joka okkultisesti eli siis todellisesti on
jo pantu alulle, ennakoi tulevaa kuudetta luo-
mispdivdd.  Samoin vihkimykset voivat olla
psykologisesti yhteydessid luomispidivien kanssa.

Ennenkuin etenemme, on vield erikoisesti huo-
mattava, etti luonnollisena edellytykseni kuu-
dennen luomispdivin — tai vastaavasti kuuden-
nen juurirodun — elimidn ymmirtimiseen on
viidennen luomispdivin — tal vastaavasti vii-
dennen juurirodun — kalojen ja lintujen luomi-
sen ymmartiminen; josta edelli puhuttiin. Sa-
moin kaikkien niiden valmistavana edellytyksend
on valon kaksiutuminen ja korkeamman wvalon
omaksuminen. Se kuuluu erottamiskykyyn.
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Yon valo pyrkii aineeseen, materiaan, itsekkyy-
teen. Suurempi valo pyrkii henkeen, totuuteen
ja rakkauteen, Jumalaan.

Niiden kahden valon vililld kiytiin oikeastaan
ratkaiseva kamppailu nykyisen neljannen luo-
mispdivdn mneljannessi eli atlantilaisessa juuri-
rodussa.  Silloin suurempi valo voitti, jonka
seuratksena pienemmin valon valtaama manner
sortui mereen. Voittava valo puhuu vuorisaarnas-
sa ja huomauttaa nimenomaan, etti pienemmin
valon aikaansaannokset tulevat jatkuvasti sor-
tumaan, ja ettd sortuminen tulee olemaan suuri.
Suuri oli Atlantis-mantereen sortuminen, jolloin
kymmenid miljoonia ihmisia hukkui.  Miten
kiynee Furopan mantereen? H. P. Blavatsky
huomautti, etti jos LAnsimaat wvastaanottavat
teosotisen sanoman — siis suuremman valon —
silloin niille alkaa wuusi ja onnellisempi aika,
mutta ellei, silloin FEuropa tulee vajoamaan
ennen kuulumattomaan kauhujen mereen. Silld
vaikka suurempi valo on saavuttanut planetaari-
sen voiton, niin siitd huolimatta pienempi valo,
alempi dly, on yhi padssyt johtoon tavallisessa
elimissd. Mutta luhistuminen myds jatkuu,
tavalla tai toisella, kunnes suurempi valo pidsee
fyysillisenkin tasori elimissid johtoon. Tamikin
on nyt ratkaisevasti pddssyt alkamaan — koska
Kristus on jo ottanut karman johdon kisiinsi
fyysillisellikin tasolla. Mutta vaikka niin on
tapahtunut planetaarisesti, ei se merkitse, ettd
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Kiristus ilman muuta olisi ottanut jokaisen ihmi-
sen karman kiasiinsd. Tdmi johdon siirto Saata-
nalta Kristukselle tdytyy tapahtua yksilollisesti,
jokaisen ihmisen omalta kohdalta. Eiki se suin-
kaan tapahdu huutamalla »Herra, Herra», vaan
tapahtuu se siten, ettd yksilé omalta kohdaltaan
alkaa kasvattaa itsedin Kristuksen neuvojen,
aluksi ainakin viiden kidskyn mukaan. Kuuden-
nen juurirodun dharman eli tehtivin tuleminen
esoteerisesta eksoteeriseksi nikyykin opillisesti
siini, ettd meilld nyt on Pekka Ervastin uudelleen,
selvasti ymmarrettdviksi jirjestimi Vuorisaarna
kidytettavinamme. Teosofis-kristosofinen sanoma
auttaa nyt yksiléd jarjestymidin suuremman
valon johtoon. Pienemmistd eli yon valosta
kieltaytyminen ja suurempaan valoon liittyminen
ei ole joukkopoliittinen wvaan yksilollinen asia.

Puhuessamme kalojen ja lintujen luomisesta
huomasimme, ettd oli erikoisesti kysymys tunne-
ja ajatuselimin wuudelleen jirjestimisesti sen-
jalkeen, kun ihminen ensin jirjestid itsensi suu-
remman valon johtoon. Sanoimme myds, ettd
tunne- ja ajatusvoimiin liittyy kolmas psyko-
loginen voima, tahto. Kun nyt etenemme kuu-
dennen luomispdivin — tai kuudennen juuriro-
dun — ty6td ymmaiartdmiin, silloin luonnollisesti
tahto, aatma, astuu johtavaan asemaan. Silld
hyvd tahto voittaa pahan tahdon. Isi voittaa
Saatanan.
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Aatman eldmidi voimme myos sanoa wuskon
elimiksi. Niinkuin aatma on hengenvoimaa,
Kristusvoimaa, samoin uskostakin sanotaan, etti
se voi slirtdd vuoria.

Uskonelamé siis jollain varsinaisemmalla ta-
valla kuuluu kuudennen juurirodun eldméadn.
Jeesus Kristuksessahan kuudennen juurirodun
dharma avautui esoteerisesti, ja hankin puhui
uskosta voittavana voimana. Pekka FErvastissa
kuudennen juurirodun dharma tuli eksoteeri-
seksi ja hanhédn opettaa, ettd usko on tahdon asia,
ettd varsinainen henkinen eldmi alkaa aatmasta,
jolloin buddhi ja manas ovat siind ldsnd ominai-
suuksina. Fi tietenkidin niin, etteikd uskonelimi
voisi olla mukana jo aikaisemmin. H. P. Blavatsky
— joka edusti vanhan liiton parhainta saavutusta
— huomauttikin, ettd usko on manaksen, jirjen
asia. Voimmekin kysyi: miten usko olisi jarjen
asia? Negatiivisesti siten, ettd ihminen kieltdy-
tyy uskomasta mitdan umpimahkidin, sokeasti.
Myonteisesti usko taas on jirjen asia siten, ettd
ihminen jirjellaan etsii ja uskoo 10ytdmisen eli
tietimisen mahdollisuuteen jumalallis-inhimillisis-
sd asioissa. Miten taas usko olisi yhteydessd
buddhin eli puhtaan tunteen kanssa? I,uonnolli-
sesti niin, ettd totuudenetsiji wuskoo ihmisten
veljeyteen ja pyrkii sithen — kestden siind pyrki-
myksessiin kokemansa sielullisen kiirastulen tus-
kat.

Kuitenkin usko varsinaisemmin kuuluu tahdon
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eli aatman eldmain, ja merkitsee se silloin uskoa
taivaallisen Isdn tahdon ilmenemiseen ja toteutu-
miseen tiskojan omassa kiytinnollisessd elamissi.
Se on itsensid ja vaikeuksiensa alinomaista voitta-
mista sisdisesti ja sitten ulkoisestikin.

Ryhtyessimme kisittelemidin uskonelimid tiy-
tyy meiddn ensin pohtia uskon kielteistd puolta:
epdilystd. Pekka Ervast sanoo: »Ken ei koskaan
ole uskonnollisessa merkityksessd epdillyt, hin ei
liioin ole tuntenut uskon autuutta. Tie uskoon
kdy epdilyksen kautta.»

Mitd meidan néinollen on epdileminen? Mitd
kirkko tdhdn sanoo? Edellyttiddko kirkon usko
epdilystd? Kylld. Mutta huomaamme heti, ettd
kirkon uskossa ovat usko ja epiilys vaihettaneet
paikkansa. FEpidillian sitd, mitd pitdisi uskoa, ja
uskotaan semmoista, minkd pitdisi herdttdd epii-
lystd. Silld kirkon uskossa epaillian — Kristuk-
sen vuorisaarnan oppia! FEttd niin on saattanut
kdyda, se on suorastaan yllitys ja ihme. Ettd
kirkko, joka kunnioittaa Kristusta Jumalan Poi-
kana, joka uskoo hidneen Vapahtajana, kuitenkin
epdilee hidnen oppiaan! FEikd kirkkojen kieltei-
syys rajoitu — eikd se ajanpitkddn ole voinut-
kaan rajoittua — vain dlylliseen epdilyyn, vaan
on se vajonnut Kristuksen kiskyjen kiytannolli-
seen kieltimiseen. Kirkot kieltivit sekd opis-
saan etti kiytinnossi Kristuksen vuorisaarnan
opin! Se on ollut kirkkojen suuri erehdys, kirk-
kojen hirmuinen lankeemus.
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Hylkiiméansa Kristuksen opin tilalle kirkko on
laatinut omia suskonkappaleitaan». Iutherinkin
katekismuksessa niitd on kolme, kolme sellaista
uskonkappaletta, jotka eivit ole kiytannollisii,
eivit siveysopillisia, vaan historiallis-teoreettisia,
sanalla sanoen sellaisia, joilla ei ole mitdin tehoa
ihmiseldmadn — paitsi kielteiseen suuntaan.
Silld niissd ei uskota Mestarin ihmisille antamiin
kaskyihin ja kdytdnnéllisiin neuvoihin, vaan
historiallis-metafyysillisiin asioihin, ja ne tie-
tenkin kokonaan vddrin ymmirrettyind. Ne on
pakostakin ymméirretty viddrin, silld oikea ym-
mairtiminen olisi ollut tuloksena Kristuksen vuori-
saarnan opin kidytinnollisesti seuraamisesta. Olisi
ollut aivan toista, jos kirkko olisi pysynyt alku-
seurakunnan kannalla, Kristuksen opetuksen kan-
nalla. Olisi ollut toista, jos kirkko itse johdos-
saan ja opetuksessaan olisi uskonut edes vuori-
saarnan viiteen kiskyyn, olisi itse niitd seurannut
ja seurakuntiensa jdsenille niitd selvitellyt. Silloin
olisi kasvanut todellinen ecclesia, todellinen Kris-
tuksen seurakunta ihmisten keskuudessa.

Nyt kysymme: mihin siis kuuluu terve ja
raikas epdilys? Téassd kohdin ihmiskunnan
.suturimmat tietdjit ja profeetat antavat esimer-
kin. Ensiksikin Buddha on oivallinen niyte
oikeasta epailystd. Héin oli perintdprinssi ja on-
nellinen ihminen, kunnes hin sai nihdi tutisevan
ukon, sairaan ihmisen ja kuolleen ruumiin, jol-
laisia hinet oli estetty aikaisemmin nikemdista.



155

Se niky heritti hidnet epiilemdin tavallista
elimidn menoa. — Hyvd esimerkki on my0s
Leo Tolstoi. Hian oli tavallisen elimidn onnen
kukkuloilla, kunnes alkoi epiilld kaiken valheelli-
suutta. Hidn jo ajatteli itsemurhaakin, ja vain
pieni toivo, ettd hin ehki voisi 16ytdd ihmistd
tyydyttivian jirjellisen ratkaisun, piti hintd
pystyssi. Héin 16ysikin valon, ja hinen uskonsa
kohdistui silloin Kristuksen oppiin, vuorisaarnaan.
— Jeesus Natsarenus ja Pekka FErvast olivat
taydellisii epiilijoitd aikansa vallitseviin oppeihin.
Molemmat myo0s 10ysivit totuuden, Jumalan, ja
siitd alkoi heiddn toimiva uskoneliminsi. Silld
epdilys heissi ei ollut epdilystd epdilyksen vuoksi,
vaan epidilyksen kannustimena oli totuuden,
Jumalan, kaiken alkuperin, syyn ja tarkoituksen
16ytiminen.  Pekka FErvast kertoo — oman
kokemuksensa yhteydessi — kuinka ihminen,
totuudenetsiji, joutuu kulkemaan suunnattomien
helvettien lapi, 16ytddkseen uudestisyntymises-
sdin Jumalan, mutta kuinka kaikki sitten on
selvdd ja ymmirrettdvaa.

Niiden suurten tietdjien saavutukset koituvat
sitten kaikkien ihmisten hyviksi. XEnsiksi niin,
ettd eldmd — esim. meiddn maapallomme —
kokonaisuudessaan padsee kirkastumaan, kohou-
tumaan, tiydellistymiddn. Niinpd kun suurempi
valo nyt on tullut ajatusten, tunteitten ja tekojen
tasolle tdssd meiddn maailmassamme, seuraa
tistd, ettd pienempi valo ei endid voi muodostaa
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status quo'ta, ei omien midritelmiensd, omien
itsekkiiden laskelmiensa mukaista pysyviisti
ronnelaan. Itsekkyyden sanelema sfatus quo
ei milloinkaan ole ollut pysyviinen, mutta sellai-
sen elinaika lyhenee lyhenemistddn — kunnes
sellainen kidy kokonaan mahdottomaksi talla
tihdelld. Toiseksi meilli on kiytettivinimme
noiden suurten voittajien opetukset, jotka taydel-
listytettyind esiintyvit teosofis-kristosofisena sa-
nomana. Siithen meilld nyt on itsekullakin tilai-
suus tutustua Pekka FErvastin monipuolisessa
kirjallisessa tuotannossa. Pyrkimyksessimme
voimme osoittaa uskoamme hyvin voimaan,
rakkauteen ja totuuteen. Ottaessamme Pekka
Ervastin uudelleen jirjestdmit vuorisaarnan viisi
kiaskyi itsekasvatuksemme ojennusnuoraksi, sil-
loin sielumme puhdistuu ja dlymme valaistuu,
joten alamme my6s paremmin ymmirtid teo-
sofis-kristosofisen sanoman filosofisia ja meta-
fyysillisia opetuksia.

Luomiskertomukseen ldheisesti liittyvistd pa-
han alkuperiistd ja syntiinlankeemuksesta saamme
nyt teosofis-kristosofisessa sanomassa myds tay-
dellisesti selventdvin valaistuksen. Pahan alku-
perdn voimme lyhyesti médritelld nédin. Pahan
alkkuperi piilee vapaudessa. FElimi, Jumala, on
itsessddn jarkdahtimiton.  Mutta kehittyvilla
tajunnoilla on siind erddnlainen vapaus. Heilld
on vapaus kuunnella ja seurata sisintd johtoa,
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Jumalaa sen todellisimmassa olemuksessa, mutta
heilli on vapaus kieltiytyd siti tottelemasta,
seuratakseen omaa alempaa, epitdydellistd vii-
sauttaan. Téssd vapaudessa on pahan mahdolli-
suus. Mutta mitid taas tulisi elaméstd ilman til-
laista vapautta? Ellei meilli olisi vapautta,
silloin olisimme kuih jihmettyneiti kivii, joilla
ei olisi valinnan varaa tdilli fyysillisessi maail-
massa. Ilman tdllaista vapautta emme tajuntoina
olisi voineet tulla ihmisiksi, eikd meilli olisi
itsendisti eteenpiin kehittymisen mahdollisuutta.

Vapaus on siis ollut inhimillisen kehittymisen
vilttimiton ehto — vaikkakin samaisesta vapau-
desta johtuu kaikki kdytdnnéllinen paha. Paha
puolestaan opettaa kidrsimyksen kautta. Thmiset
herddvat luomissaan kirsimyksissi — epiilemiin
omaa viisauttaan, so. tietimittdémyyttddn, al-
kaakseen sitten totuuden etsimisen. Vihitellen
alamme ymmairtda, ettd vapauskin on lakiperii-
nen. Vapaus ei ole mielivaltaisuutta, vaan vapaus
on totuudessa, rakkaudessa, vapaus on Isin
tahdon tayttymisessi. Vapaus on jatkuvasti
saavutettava. Kegkitetysti voimme sanoa niin:
pahan mahdollisuus piilee vapaudessa, mutta
vapaus on seuraus Isidn tahdon jatkuvasta to-
teutumisesta meissi.

Alkuperiaistd, samoin kuin jatkuvaakin syn-
tiinlankeemusta voimme niinollen ymmirtii va-
pauden, sanokaamme vapauden vidrinkayttami-
sen pohjalta. Niinpd saammekin teosofisilta opet-
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tajiltamme kuulla, etti ihmiskunta alkoi heti
alunperin kidyttidd vapauttaan vidrin. Kun
kolmannessa juurirodussa, noin 18%, miljoonaa
vuotta sitten, jumalallinen kasky kuului: nyt
ruumistukaa niithin ruumiisiin, jotka teitd varten
on kehitetty, silloin suuri osa dlykkdimmistd
minuuksista kieltiytyi. He kieltdytyivit tottele-
masta jumalallista johtoa selittimilld, ettd nuo
tarjoutuvat ruumiilliset muodot olivat lilan kém-
peloitd heiddn kidytettivikseen. Tavallaan he
siis asettivat itsensd jumalallista johtoa viisaam-
miksi! Heissd paidsi omanarvon tunto voitolle
viisaasta tottelevaisuudesta. Siksipi onkin sanot-
tu, etti enkelit lankesivat ensin, ja ettd he lan-
kesivat ylpeydessidin.

Tami siis oli — tdmi vapauden vidrinkaytti-
minen — alkuperdinen syntiinlankeemus. Mutta
tarvitseeko meiddn téstd moittia silloisia ithmisid
tai enkeleitd heiddn ylpeydestddn?  Silli eikd
sama ylpeys ja lankeemus jatku yhd meidankin
péaivindmme? Eivitko kaikki ne, jotka epiilevit
vuorisaarnan oppia epdkidytdnnodlliseksi ja kiel-
tivdt sen, niin opetuksessa kuin kaytinndssi,
eivatko he juuri silloin aseta itseddn jumallista
Mestaria viisaammiksi? Epailematta. Se juuri on
jatkuvaa enkelten lankeemusta omaan ylpey-
teensd — kaikkine siitd johtuvine seurauksineen.

Mutta palatkaamme alkuperiiseen syntiinlan-
keemukseen. Kun suuri osa ilykkdimpid mi-
nuuksia jii pitkiksi aikaa pois, johtui tédstd toi-
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nen lanKeemus: suuret joukot eivit kyenneet
tekemidin eroa eldimen ja ihmisen vialilla, vaan
ottivat silloisia eldimid miehikseen ja vaimoik-
seen. Siten he aibeuttivet petoeldinten synty-
misen.

Tamin lankeemuksen vuoksi ihmisetkin jou-
tuivat jakautumaan kahteen sukupuoleen, mie-
hiin ja naisiin, voidakseen menni keskeniin
sukupuoliseen liittoon.  Jirjestyl ruumiillinen
kuolema ja jilleensyntyminen. Vapaus — jota
oli vadrinkiytetty — tuli kuoleman rajoittamaksi.
Tulimme ruumiillisesti ja persoonallisesti kuole-
vaisiksi, pakollisen kuoleman ja jilleensyntymisen
alaisiksi siihen asti, kunnes jokainen yksilo omalta
kohdaltaan saavuttaa eli voittaa todellisen va-
pauden.

Lankeemus jatkui vield neljadnnessi juuriro-
dussa. Edelleen ihmiset sekaantuivat eldimiin.
Siita johtuivat apinat, tuon inhoittavan lankee-
muksen ruumiilliset seuraukset.

Niin me ihmiskunta olemme — vapautemme
vadrin kiayttamiselli — vajonneet siithen olo-
tilaan, missd nyt olemme. 7Tdmi langennut olo-
tila ei paljastu ainoastaan ulkonaisesti, se ei tyh-
jene vain ruumiillisessa kuolemassa ja pakolli-
sessa syntymisessd, ei jakautumisessa kahteen
sukupuoleen, ei petoeldimissi ja apinoissa. Lan-
keemus eldd jatkuvasti meiddn luonteessamme
ja karmassamme. Jatkuvasti me olemme ylpeitd,
vadralla tavalla itsendisia — epaillen ja kieltden
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jumalallisen johdon, Mestarin vuorisaarnan opin.
Edelleen olemme petomaisia, eldimellisen into-
himoisia, raakoja, kylmid, epiveljellisii. Edelleen
olemme toiselta puolen vidrilla tavalla noyrii,
apinamaisia, kumarrellen ja totellen timin maail-
man auktoriteetteja, niiti, jotka asettavat it-
sensd Mestaria ja Hinen oppiaan viisaammiksi.
Se on meiddn turmeltunut, viiraian suuntautunut
olotilamme.

Nyt seuraa kysymys: miten ihmiskunta voi
saavuttaa laillisen vapautensa?

Alhaalta pdin katsoen niin, etti ihmiskunta
yhdeltd puolen sovittaa eli lunastaa karmansa,
erehdyksensd, syntinsd, ja toiselta puolen niin
ettd jokainen ihminen ryhtyy toteuttamaan ih-
misyyttddn, sitdi mikd sisiltyy hidnen henkiseen
jumalsyntyisyyteensi.

Mutta tdssdpd tulemme jilleen siihen tottele-
vaisuuteen, mika ihmiselld ja ihmiskunnalla on
suhteessa Jumalaan. Siksi asiaa voidaan katsoa
myos ylhaaltapdin, Silloin sanotaan, ettd pelas-
tuksemme on Jumalan Pojassa. Asiallisesti puhuen
merkitsee tdmi, ettd Jumalan Poika ensin piisee
tdydellisesti esille jossain tai joissain ihmisissi,
erikoisen kehittyneissd, ja sitten aina jatkuvasti
yksiloissd, yhdessd toisensa jdlkeen.

Hdelld olemme jo sanoneet, ettdi Jumala kol-
messa suutessa inhimillisessd ilmennyksessiin:
Buddhassa, Jeesus Natsarenuksessa ja Pekka
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Frvastissa on piddssyt eliviin, kiytinnolliseen
yhteyteen ihmiskuntaan henkisesti, sielullisesti
ja roumiillisesti. Niin on planeettamme vapau-
tunut Saatanan wvallasta, joten tietdmittémyy-
den, itsekkyyden ja vikivallan suunnittelemat
ja muodostamat jarjestelmit kiyvidt yhi lyhyt-
ikdisemmiksi, yhi vaikeammin pystyssi pidetti-
viksi. Muodollisuuden elimi kiy entistd vihem-
mén staatitseksi, yhi enemmin dynaamiseksi.
Silld henki nousee entistd voimakkaammin joh-
tamaan aineen elimii.

Katsokaamme nyt noiden ylhadltd piin tullei-
den kolmen avun merkitysti vield joltain erikoi-
selta kannalta. Voimmehan ymmiartaa, ettd —
paitsi niiden yhteisti tehoa — ovat jotkut eri-
koiset asiat niiden kautta saatetut entisti sel-
vempddn jarjestykseen.  Esitimme tarkoitta-
mamme kolme asiaa ja selvittelemme niitd hiu-
kan, emme mitenkddn tyhjentavisti, mutta asioita
valaisevasti.

Aloitamme Buddhasta, koska sellainen on
asioiden sekd psykologinen ettd historiallinen
jarjestys. Buddha tietenkin saavutti oman ju-
malallisen tdydellisyytensd. Ja hinen kauttaan
tuli meiddn suhteemme itseemme jirjestetyksi
entistd selvemmiksi siten, etti meille tuli sel-
viksi yksilollinen vastuullisuutemme eldmissd.
Thmisen yksilollinen vastuullisuus edellyttii, etta
hinen ei sovi umpimihkdin uskoa eikd umpi-
mihkadn kieltdd mitddn. Taltd pohjalta Buddha

11
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avasi meille vapautumisen tien — niinkuin Jeesus
Natsarenus ja Pekka Frvast heille mythemmin
avautuneelta pohjalta — kieltdytymilld himosta,
elimidnhalusta, ja ottamalla kiytinnossi huo-
mioon karman lain. Mutta timin ohella tai li-
sdksi tuli yksi ajattelemistamme kolmesta asiasta
Buddhan kautta erikoisemmin jirjestetyksi. Ja
tdmi on suhteemme ns. nuorempiin veljiimme eli
elainkuntaan. Suhteessa eldinkuntaan Buddha
saavutti erikoisesti taydellistyneen jdrjestyksen.
Buddha ndytti, ettd oikea suhde eldinkuntaan on
ymmairtimyksellinen sddlin suhde.  Hintihin
sanotaankin S4alin Herraksi. Luonnotonta ihmi-
sen on eldd elidimellisyydessd, himoissa. My0s-
kddn ei kylméd piittaamattomuus suhteessamme
eldimiin ole paikallaan. FEi liioin hempeilevian
tunteileva suhtautumisemme eldimiin ole viisasta.
Sellainen sekoittaa eldimen ja ihmisen kohtalot
epiviisaasti toisiinsa. Jarjestyksellinen saili
ithmisen puolelta herdttda arvonannon tunteen
eliimen puolella. Kumpikin kiyvit suurta
elamidn koulua, mutta ihmiskunta yhden suuren
luokan ylempénd, eldinkunta alempana.
Buddha hylkisikin kaiken tappamisen, ei vain
ihmisten vaan eldinteukin tappamisen. Eldimet
todella ovat meiddn nuorempia veljidmme, niin-
kuin mestareista sanotaan, etti he ovat meidin
vanhempia veljidgmme.  Eliimilli ovat omat
tuskalliset kokemuksensa ihmiskunnan ohella.
Tkdvoiminen ajaa heitdkin eteenpdin.  Hekin
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ikdvoivit vapautumisensa piividd, niinkuin Paa-
vali opettaa.

Myohemmin Jeesus Natsarenus saavutti juma-
lallisen tdydellisyyden omalta kohdaltaan. Hian
avasi meille entistd paremman eli uuden liiton
tien. Mutta niinkuin Buddha avasi tai jirjesti
oikean suhtautumisen itseemme ja erikoisesti
alaspdin, nuorempiin veljiimme, eldinkuntaan,
niin Jeesus Natsarenus erikoisesti jdrjesti, jos
niin sopii sanoa, vaakastoran suhtautumistavan,
so. oikean suhtautumistavan toinen toisiimme.
Hinen erikoinen uusi kdskynsihin onkin: »uuden
kidskyn annan teille, ettd rakastatte toisianne
niin, kuin mind olen rakastanut teitd; jotta tekin
niin rakastaisitte toisianne.»

Thmisten vililli ei riitd sdidli. Thmisten vilisen
stthteen saattaa oikeaan jarjestykseen Kristuk-
sen avaama veljesrakkaus. Tamid vaikuttaa
vapauttavasti, inhimillistyttavisti myds eri suku-
puolien vilisiin suhteisiin. Miesten ja naisten
vilinen suhde saattoi ennen Kristusta olla mel-
koisen epidveljellinen. Mutta Jeesus Natsare-
nuksen aikaansaannoksen vaikutuksesta naisten
ja miesten vilinen toverillinen tasa-arvoisuus
pidsee paremmin esille. Sukupuolisen lemmen
jalostavaksi vaikuttajaksi tulee yhi enemméin
pyyteetén, palveleva rakkaus, toveruuden ja
ystivyyden henki. Siten sukupuolet lihestyvit
toisiaan kasvavassa tdydellistymisessi. Muista-
kaamme, etti kuudennessa juurirodussa nykyi-
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nen jakautuminen kahteen sukupuoleen tulee
hividmain., Thmiset muodostuvat ruumiillisesti
samanlaisiksi. Thmisruumiita syntyy jollain uudel-
la, luonnon itsensd keksimilli tavalla. Siten
ihmiset ovat ruumiillisen samankaltaisuutensakin
perusteella veljid keskendin.

Tarvinneeko edes mainita, etti Jeesus Kristus
— niinkuin jo Buddha aikanaan -— hylkisi ih-
misten tappamisen, sodan.

Tamidn jilkeen Pekka FErvast saavutti uuden
jumalallisen tdydellisyyden jilleen omalta koh-
daltaan — tehden Isin uskonnon, suuren maail-
manuskonnon syntymisen mahdolliseksi. Hinen
kauttaan jarjestyi kolmas erikoinen asia: entistd
tehokkaampi ja jirjestyskykyisempi suhde ylos-
pdin, Jumalaan, taivaalliseen Isddn. Ei niin,
etteik6 Buddhan ja Jeesus Kristuksen saavutuk-
set jo olisi olleet jirjestyneessi suhteessa Isddn.
Johan Kristus sanoi: »joka on nidhnyt minut,
on nihnyt Isin» Asiat ja suhteet tulevat vain
voimaperiisemmiksi, virdhtelykykyisemmiksi, sa-
noisimmeko eteerisemmiksi. Suhteessamme Isdin
se merkitsee, ettd Isin kuningaskunnan pyrki-
mys ihmisten keskuuteen on tullut entisti te-
hokkaammaksi. Entistd voimakkaammin pyrkii
muodostumaan ryhmid, buddhalaisittain yksildi-
tyneiden ja kristillisesti veljistyneiden ihmisten
ryhmii, jotka ryhmini jarjestyvit palvelemaan
Isin tahdon ilmentymistd kiytdnndssd, teossa.
Tsahin liittyy entisti voimakkaammin toinen eli
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rinnakkainen pyrkimys: tuollaisten ryhmien kes-
kindinen veljistyminen. Juuri ndissi kahdessa
rinnakkaisessa, voimistuneessa pyrkimyksessi
kaytannollistyykin tuo Pekka Ervastin esittimi
lahtokohta eli ensimmdiinen totuus: ihmisten
veljeys ja yhteys Jumalassa. VYksilot ja ryhmit
elivat Jumal-yhteydessd ja sekid itsessdin etti
keskendin veljeydessi.

Kun tdmi ensin tapahtuu henkisissi valio-
joukoissa, vaikuttaa se samaan suuntaan elihyt-
tavisti kansojen ja valtakuntien eliméissi, niiden
omassa eldmédssi ja keskindisissd suhteissa. Tiltd
pohjalta kdykin paremmin ymmaérrettiviksi Pek-
ka Ervastin silloin talléin lausuma ajatus: miki
ensin tapahtuu henkisessd valiojoukossa, se ta-
pahtuu sitten kansassa. Kehitys etenee limittiin.



8.
ELAMANPUU.

Ihmisen luomisen yhteydessd tulee puheeksi
my0s eldmdnpuu. Samalla puhutaan hyvin ja
pahan tiedon puusta. T, uomiskertomuksessa
Herra Jumala kiski ihmistd, sanoen: »syd va-
paasti kaikkinaisista puista paradiisissa; mutta
hyvédn ja pahan tiedon puusta ali syo: silld jona
paivand sind siitd syot, pitad sinun kuolemalla
kuoleman.»

Katsomme nyt asiaa psykologiselta kannalta
ja heitdmme aluksi pienen silmiyksen ulospiin.
Niaemme miten ihmiskunta ponnistelee onneen ja
yleiseen hyvinvointiin. Paljon onkin saatu
aikaan., Kaikilla aloilla on suuresti edistytty.
Mutta jollain tavalla kaikki on kuitenkin nien-
niisti ja onttoa. Jotain siitd puuttuu. Jostain
merkillisestd syystd saavutettu onni yleensid pet-
tad, luhistuu. Ja kaikkein kummallisinta: ihmis-
kunta itse toisella kddelliin tuhoo sen hyvin-
voinnin ja onnen, mitd se toisella kidellddn ra-
kentaa. Tietysti voimme sanoa asian myds niin:
toisella kidelldin ihmiset yrittivit rakentaa
onnea itselleen, toisella taas tuhota toisten ihmis-
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ten onnen. Tami kaksinainen tehtivi kannustaa
heitdi ryhmittymddn yhi suurempiin ryhmiin,
jotta paremmin voisivat rakentaa omaa onneaan
ja tehokkaammin tuhota toistensa onnen.

Vieldpd ihmiset tdssi kaksinaisessa tehtidvis-
sddn — nim. yrittdessddn itselleen hyvdi ja
toisille pahaa — katsovat lopulta kaikki keinot
luvallisiksi. Kylli he jo jossain miirin ovat
tietoisia siitd, etteivit sentddn kaikki keinot ole
luvallisia. Kyllad he yleensi hylkdivit ryoviyk-
set, varkaudet, murhat ja muut sellaiset. Sel-
laista ei yleensd hyviksytd. Mutta silloin talldin,
yrittdessddn saada itselleen jotain oikein suurta
hyvai ja toisille jotain oikein suurta pahaa,
silloin he eivdt ainoastaan hyviksy kaikkia kei-
noja: murhaamista, ryOviddmistd, varastamista
ja kavaltamista, vaan jopa ylistdvit sita, pitavit
sellaista erittdin kunniallisena ja suuriarvoisena,
jopa — kirkkojensa mydétavaikutuksella — miltei-
pd jumalallisen pyhana.

On sanottu: »tyontekija on ruokansa ansainnut.»
Mutta voidaanko otaksua, etti’ ihmiset kaikella
tuollaisella puuhallaan, tydllddn ja vaivannidl-
lddn joutuisivat saamaan sielullisen ja henkisen
ravintonsa eldmin puusta? —

Ei ole luultavaa, etti monikaan sellaista
sentddn tosissaan otaksuisikaan.

Mutta entds hyvdn ja pahan tiedon puusta?
Ehki he juuri siitd puusta sydvatkin? Kysymme:
eivitko ihmiset silloin sy hyvdn ja pahan tie-
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don puusta, kun he yhdelld kddellddn yrittavit
tehdd itselleen hyvidd ja toisella kidellddn toisil-
leen pahaa? Ja eikd ihminen itsekin juuri tdlloin
ole tuollainen kaksinaisen hedelmin puw? Eiko
hin silloin ole kuolemaa ja tuhoa, tuskaa ja
kirsimystd tuottava puu? Eiko hin ole petollinen
pun? Kun hin puheessaan, opetuksessaan, propa-
gandassaan tarjoaa puunsa hedelmii, ovat hinell3
kauniit tai vakavat sanat huulillaan, mutta oma
persoonallinen, itsekds etu mielessdadn.  Tiltd
pohjalta joku paavi on joskus lausahtanut:
vkylla tarina Kristuksesta on verraton, se tuottaa
meille paljon rahaar, josta Pekka Ervast joskus
esitelmissddn mainitsi.

Mutta karma sanoo: »milld mitalla te mittaatte,
silld teille mitataan.» I,uomiskertomuksessa taas
sanotaan: »silld jona pdiviand sind siitd syot
(hyvdn ja pahan tiedon puusta), pitdd sinun
kuolemalla kuoleman.»

Tassd tulee erikoisesti mieleen tuo »kuolemalla
kuolemineny. Herdid kysymys: voitaisiinko vasta-
kohtana myss elimilli kuolla?  Miten ndmi
vastakohdat voitaisiin huomata esim. seurojen,
kirkkojen, kansojen ja valtioiden elimissi?

Katsokaamme. Jos seurat ja henkiset jirjestot,
kirkot, yhteiskunnat ja valtiot vastaanottaisivat
suurten profeettain ja tietéjien esittimin totuu-
den, ihmisyyden sanoman — jollaisesta oli edelld
puhe puhuessamme H. P. Blavatskyn ja Pekka
Ervastin opetuksesta ja huomautuksesta Furo-
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palle ja Suomelle — silloin ne kuolisivat elamalli,
ne kuolisivat sisidisen uudestisyntymisen kautta.
He syntyisivit uudelle, inhimillisemmaille tyolle
ja jirjestelmille, ja kuolisivat vanhalle jirjestel-
mélle. Niin tehdessiin ne joutuisivat syoméiin
elimdnpuusta, kulkien eteenpdin jatkuvien uudes-
tisyntymisien tieti. Mutta kun ne syovit hyvin
ja pahan tiedon puusta, ajattelemalla itsekistd
hyvai, suhtautumalla toisiin epiveljellisesti, sil-
loin ne joutuvat kokemaan kuolemaa, luhistu-
mista ja kurjuutta.

Pelastus alkaa yksiloistd. Se tapahtuu jirjel-
lisessd herddmisessi. Karmaoppi on tdssd oival-
lisena ojennusnuorana. Silli se sanoo: »mitd
tahdot itsellesi, tee sitd toisilles Tiatd ajatelles-
saan ihminen ka4dntda kritiikin itseensd ja ajat-
telee: kun mind tyoskentelen omaksi hyvikseni
ja toisten vahingoksi — tai olemalla ainakin
valinpitdm#tén toisista — silloinhan minussa
ilmenee aktiivisesti hyvd ja paha, hyvid kohdis-
tuen itseeni ja paha — tai piittaamattomuus —
toisiin, ja niinollen mind ilmennidn hyvin ja
pahan tiedon puuta, syon itse sen hedelmii ja
tarjoan sitd toisille. Mutta karmapa aikanaan
kaantda kaiken toisille aiheuttamani pahan, osoit-
tamani kylmyyden ja piittaamattomuuden itsedni
vastaan. Miksi siis jatkaisin tuollaista kaksinai-
suutta? Aivan kuin joku jdrjet6n tai harkinta-
kyvyton olento! Enhdn kuitenkaan piddse kar-
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maa pakoon. Miksi en siis alkaisi syodd elimin-
puusta? Miksi en asettuisi oppilaan kannalle
suuressa eldméan koulussa? Miksi en ottaisi kiinni
ensimmadisestd inhimillisestd totuudesta: ihmisten
veljeydestd ja yhteydesti Jumalassa?

Nyt seuraa kuin itsestidn kysymys: miksi
tuollainen jarjellinen ja peridti inhimillinen herii-
minen kiy niin kovin hitaasti? Miksi vain jotkut
harvat yksilét — toistaiseksi — ovat ottaneet
vakavasti kiinni thmisyydesti? Miksi he yhi
niin sanoakseni prostituoivat jarkensd?  Miksi
he eivit kdyti jarkeddn arvokkaammin: ihmisyy-
den viljelykseen? -— Niin, vika on hitaudessa,
henkisessid laiskuudessa. Silli huomattava on,
ettd ihmisyyteen kiddntyminen el mene »noin
vaan», se el mene sanoisimmeko: vain muoto-
menollisila saarnoilla, sakramentaalisten seremo-
nioiden rituaaleilla. Sellaistahan on kristikunnassa
paljon harjoitettu. Eji, sellainen ei riitid johdatta-
maan ihmistd pois hyvédn ja pahan tiedon puusta.
Taytyy koko sielunsa ja henkensi ja ruumiinsa-
kin voimalla etsid elimdnpuuta. Ja eliminpuuta
on etsittdvd sen itsensd antamien neuvojen,
vuorisaarnan viiden kidskyn ja muiden sen ohjei-
den seuraamisella. Silli #4lkdimme unohtako,
ettd hyvidn ja pahan tiedon puu ja sen hedelmi
vaikuttaa suurena psyykkiseni voimana persoo-
nallisesta taivaasta, kiirastulesta ja helvetistd.
Sellaisena se vetdi voimakkaasti mukaansa, ta-
kertuen meidin heikkouksiimme, itsekkyyteemme,
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ylpeyteemme, kuin my&skin huonoon karmaamme.
Siksi ei ole muuta pelastusta kuin tietoinen kuole-
minen pois Saatanasta, pois hyvidn ja pahan
tiedon puusta, ja syntyminen Kristukseen, Isdin,
elaminpuunhun.

Persoonallisuuksina me olemme kuolevia ja
jalleensyntyvid olentoja. Siksi meihin itsekuhun-
kin sisdltyy oma muinainen langennut Kevamme
ja Aatamimme, so. persoonalliset, epidpuhtaat
tunteemme (Eevamme) ja samoin epdpuhtaat
ajatuksemme (Aatamimme). Syntyessimme tinne
maan pdidlle lapsina, olemme tavallaan ja yhi
uudelleen asetetut Edeniin, so. olemme tietiméit-
tomid hyvistd ja pahasta. Nuorina meissd sitten
herda Herran #4ni, so. ihmisyyden ihanne, joka
kieltid olemasta kaksimoraalinen, kaksimielinen,
omahyviinen, toisista piittaamaton. Mutta yhi
uudelleen me olemme langenneet — niinkuin
ihmiskunnan kirkkojen, valtioiden ja kulttuurin
historia osoittaa.

Vrittakddmme nyt seurata asteettaista kehi-
tystd eldmén ja kuoleman pyorissi. Eldessimme
kuolevaisuuden kolminaismaailmassa voimme hy-
vinkin seurata kolmea kehityksen tyyppid. Esi-
timme ndmi kolme tyyppid ensiksi vain tavalli-
sen eldmidn kannalta, ottamatta huomioon aina-
kaan kirkollista sovitusoppia.

Ensimmaisii kdytinnollisia huomioita on, ettd
me emme ole joitain itsestddn toimivia olentoja,
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vaan ettd meiddn on itse huolehdittava niin sano-
tusta toimeentulostamme. Timid on meidan
ihmisten ensimméinen ja yleinen kannustimem-
me: tiytyy tulla toimeen. Ja niin me sitten ta-
voittelemme toimeentuloa kautta linjan. Me
puuhaamme, teemme tyotd mikd millikin tyo-
alalla: hankimme rikkautta, asuntoa, vaatetta,
ruokaa, juomaa, naimme ja menemme naimisiin
— vyleensi ilman kuolemanvakavaa syventymisti
ithmiseldmin ongelmaan.

Sitten me kuolemme, kuka mitenkin ja minki-
laisissa olosuhteissa. Silloin elimi kiintyy enem-
mén sisdkohtaiseksi. Vihitellen elimid asettuu
tajuntamme eteen voimakkaana kysymykseni:
mitd varten sind elit ja puuhasit maan paalla?
Meidan on vastattava — kierdilemitti: elin
tullakseni toimeen. Hyvi, vastaa elimid. Mutta
vastaappas, mikd se sind olit, jonka piti tulla
toimeen? Voimme ymmirtid, kuinka vainaja
ikddnkuin hatkdhtaa. Silla tavalliseen tapaan hin
piti itseddn juuri tuona ruumiina, joka soi, joi
jne. Mutta nyt se ruumis on kuollut, on poltettu
tai muuten haudattu maahan hajoamaan. Sa-
malla on jidnyt maan pdalle kaikki se rikkaus ja
muu, mitd olin eldikseni varannut. Niinollen
ruumiini ei ollutkaan se mind, se thminen, jonka
piti tulla toimeen. Mutta miki mind siis olin?
— Ahaa, mind olinkin juuri »mind», tidmi inhi-
millinen minuus! Minuutena minun piti »tulla
toimeen», eikd vain ruumiina. Mutta minuutena
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mind en tullutkaan toimeen silid milld ruumiini.
Ruumiini oli kotoisin maasta, joten se tuli toimeen
maasta, maan antimilla. Mutta minuutena mini
olin taivaallinen, jumalsyntyinen olento. Siksipi
mind minuutena olisin elinyt ja tullut toimeen
taivaallisesta ravinnosta, totuuden leivdsti ja
rakkauden juomasta. Mutta siti mind en etsinyt.
Minuutena mind henkisesti nukuin. Ja nyt on
kaikki liian myohdisti. Mind en opetellut etsi-
maidn henkistdi ruokaa, ja nyt en senvuoksi
kykene sithen. Minulla on nyt edessi kuolemalla
kuoleminen. Se on minun kiirastuleni. ..
Emme jatka pidemmélle vainajan mukana.
Hin kulkee ldpi kifrastulensa persoonallisen tai-
vaansa, kuollakseen sitten persoonallisuutena.
Silla persoonallisuus saavuttaa kuolemattomuuden
vain suuressa vihkimyksessd, yhtymisessi kor-
keampaan minddn, taivaalliseen ihmiseen: syo-
milla minuutemme takaisesta elimidnpuusta, joka
on kosmillis-mystillinen XKristus-Isi maailman-
kaikkeudessa ja meissi — meissd ainakin sieme-
nend, tai kapaloihinsa kddrittynd lapsena.
Seuraamme nyt toista tavallista tyyppid. Per-
soonallisuus kehittyy, saavuttaa kyvykkyytti.
Tai ainakin ihminen voi itse huomioida omaa
kyvykkyyttadn. Syddikseen elimidnpuusta tulisi
hdanen talldin kysy4d, tai osata oikein vastata
kysymykseen: miti minun olisi tekeminen, ketd
tai mitd kyvyllini palveleminen?  Osatessaan
oikein arvioida tilanteen hin selittdisi: en ole
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itse ansiollinen siihen, etti mahdollisesti olen
kyvykkiampi — ainakin joissain suhteissa —
kuin ihmiset yleensi. Miksi, mitd varten eldimi
on jarjestinyt minuun tallaista kyvykkyytti?
Tietenkin ilmentdikseni I,uojaani taitavammin
kuin vidhemmidn kyvykkidit olennot, eldimet tai
ihmiset.  Mutta kyetikseni siithen on minun
piadstivd perille Luojani tahdosta: minun on
tutustuttava ihmiskunnan viisaimpien ihmisten,
Jumalan Poikien, antamiin opetuksiin. Yhdessi
heiddn kanssaan on minun palveltava Jumalan
ty6td ihmiskunnassa. — Jos ndin tapahtuisi,
silloin ihminen s6isi elaminpuusta, kuolisi kuole-
malle ja eldisi elamille. Mutta tdllaistapa on
vain vihidssi miidrin tapahtunut. Enimmikseen
nuo lahjakkaat ihmiset ovatkin tyytyneet syo-
miin oman itsekkyytensi puusta. Oma itsekis
etu ja kunnia merkitsee enemmin kuin Jumalan
ja Mestarin viisauden kunnioittaminen. Sitten
hekin kuolevat — kokeakseen valtavan petty-
myksen. Itsekds kunnia hiipyy, tyhjyys ja hiped
astuu esille. Nyt on kuoltava kuolemalla. On
kuoltava pois itsekkyydesti ja kunnianhimosta.
Kiirastulen 14pi on kuljettava.

Emme jatka enempdd tdssi tyypissi. Kor-
keamman mindn kautta syntyy aikanaan uusi
persoonallisuus. Tulemme kolmanteen tyyppiin.
Niyttiytyy erikoinen tarmo ja jirjestelykyky.
Syodikseen eliminpuusta tulisi heiddn aloittaa
slitd, ettd itse ensin ja ennen kaikkea jdrjestdi-
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sivat itsensd, elimdnsi ja tyonsi Kristuksen
Lain mukaiseksi. Mutta tillaistapa tapahtuu
viela vain harvoin. Tarmokkaat ja jirjestely-
kykyiset ihmiset yleensi otaksuvat olevansa
ilman muuta mallikelpoisessa jirjestyksessi. Hei-
ddn erehdyksensi onkin sitten siind, etti he
ryhtyviat panemaan muittenkin ihmisten elimii
sithen samaan jdrjestykseen, mihin he itse ovat
mallina. Ei siis Jumalan mallin ja jirjestyksen,
vaan oman mallinsa ja jdrjestyksensi mukaan.
Niin he enimmikseen luovatkin maan piille
helvetin, Jumalan jarjestyksen vastakohdan, irvi-
kuvan.

Ajkanaan tidminkin tyypin ihminen kuolee.
Valta, mahti ja oma vapaus on mennyt. Tilalle
on tullut — niinkuin vuorisaarnassa sanotaan —
vankila, josta emme piddse, ennenkuin olemme
maksaneet viimeisen rovon. Vankila ilmenee
seuraavassa tai seuraavissa ruumistuksissa kar-
mana, vaikeana kohtalona. Tie vapauteen avau-
tun liittymalla syomédn elimidnpuusta, ryhty-
milld jarjestiméddn omaa elamidnsi Jumalan eli
vuorisaarnan Lain mukaan. Eliminpuusta syo-
minen edellyttdd tyotd eldminpuun puolesta.
Vain tyontekijia on ruokansa ansainnut. Siksi on
tehtdvd tyotd Mestarin esittdmin Jumalan jar-
jestyksen puolesta itsessddn ja ihmiskunnassa.

Siirrymme nyt seuraamaan samoja kolmea
tyyppida kirkkojen karkean sijaissovitusopin yh-
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teydessi. Jonkunlaiseksi yleiseksi pohjaksi sanom-
me ensin, ettd jos kirkko, ts. sen johtajat itse
sOisiviat elaménpuusta, silloin heiddn kristilli-
syytensd olisi siind, ettd he kulkisivat Mestarinsa
jaljissd, seuraisivat hdnen oppiaan. Mutta kir-
kotpa johtajineen ovatkin omaksuneet sovinnaisen
suhteen maailmaan, omaksuneet sotaisen, viki-
valtaisen siveysopin, ryhtyen siten sydmiin kuo-
lemalla kuolemiseen johtavasta hyvin ja pahan
tiedon puusta. Mestarin esittimidn siveysopin
kirkko sivuuttaa karkealla sijaissovitusopillaan
ynné siihen liittyvilld opeillaan jumalan vihasta
ja loputtomasta helvetin piinasta.
Suhtautumistavassa kirkkojen sijaissovitusop-
piin huomaamme sitten kolme tyyppid. Yhden
tyypin muodostavat ne, jotka uskossaan erikoi-
sesti nojautuvat historiallisen Jeesus Kristuksen
ruumiilliseen uhrikuolemaan ristinpuulla.  He
elavdt tdssd uskossaan ja toimivat siten kuin
kirkko esimerkillidn ndyttdd ja puheillaan opet-
taa. Sitten he aikanaan kuolevat. On huomattava,
ettd jo kuollessa siveellinen taju herkistyy ta-
vattomasti. Pekka FErvast huomauttikin, ettid
tdssd tapahtuu se kun sanotaan, etti Kristus
herdttdd viimeisend pidivdnd.  Sils viimeisend
elinpidivind, kuolinpdivani, juuri kuolinhetkelld.
Thminen heritetiin mietiskelemiin, katselemaan
omaa mennyttd elimiinsi siveellisesti, totuudelli-
sesti, puolueettomasti. Hinen eliminsi kulkee
hinen silmiinsid editse kuin kuvasarja. Hin
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osaa arvostella eldmdinsi ja tekojansa totuuden
vaa’'alla. Hén joutuu jo tillitavoin lausumaan
totuudenmukaisen tuomion omasta elimistiin ja
toiminnastadn.

Kuitenkin tuomio toistuu tai sanoisimmeko
toteutun kuoleman jidlkeen. Korkeampi minid
nousee devakhaniin, taivastilaan, alemman eli
persoonallisen mindn painuessa kaamalookaan,
himojen paikkaan, tuonelaan, kiirastuleen. To-
tuus kysyy vainajan tajunnassa: missi sinun
uskosi nikyi, miki oli uskosi hedelma? Tilléin
sielu jotenkin hitkahtdd, tuntee itsensd alasto-
maksi, siveellisesti ldpindkyviksi. Tosiaan: missi
ndkyi hdnen wuskonsa? FEikd eridskin apostoli
ollut sanonut: «tahdotko tietdd, sind tyhjanpii-
véinen ihminen, etti usko ilman tekoja on teho-
ton?» Ja eikd Jeesus itse sanonut: »joka kuulee
nami minun sanani eiki tee niiden mukaan, voi-
daan verrata tyhmédin mieheen, joka rakensi
huoneensa hiekalle.» Eiko Jeesus, pestyidin
oppilaittensa jalat, sanonut: »mini annoin teille
esikuvan, jotta tekin tekisitte, niinkuin mini
tein teille.» Sini uskoit, ettd Mestari ruumiillisella
uhrikuolemallaan sai aikaan syntien sovituksen.
Mutta miksi Jeesus kirsi ruumiillisen kuoleman?
Eiko siksi, ettd hdn kuunteli ja seurasi Isin
opetusta; eikd pappien tai muiden auktoriteettien
vaatimuksesta alistunut heidin uskomuksiinsa.
Niin olisi tullut sinunkin tehdi. Sinunkin olisi
pitinyt olla kuolemaan saakka uskollinen Mesta-
12
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rin opin kuuntelemisessa. Jos sinutkin olisi
talldin  ruumiillisesti tapettu, silloin sinunkin
marttyyrikuolemasi olisi sovittanut synteji, niin
viimeisessd kuin jo monissa edellisissikin ruumis-
tuksissasi tehtyja synteji. Ja marttyyrikuole-
mallasi sind olisit antanut rohkaisevan esimerkin
toisille, joten sinun kuolemasi olisi — ainakin vi-
lillisesti — koitunut toistenkin ihmisten syntien
sovitukseksi. Mutta sindpd mukauduit maailman
itsekkaisiin oppeihin, saivarteleviin ja viisastele-
viin selityksiin, koska se sopi paremmin sinunkin
henkisesti laiskottelevalle mukavuuden halullesi.
Siten sind s6it kielletystd hyvin ja pahan tiedon
puusta, josta seuraa kuolemalla kuoleminen.

Ja niin tapahtuu. Aikanaan syntyy korkeam-
man mindn kautta uusi persoonallisuus lapseksi
maan pddlle. Alkaa uusi nidytelmd, joka on
sidottu entisiin erehdyksiin ja laiminlyOnteihin.

Seuratkaamme sitten sovitusoppi-uskovaisten
toista tyyppid. Tami tyyppi uskoo sovintovereen,
sithen vereen, joka Golgatalla vuoti Jeesus Kris-
tuksen haavoista. He uskovat, etti Jeesuksen
vuotanut veri pesee pois heidin syntinsi, vaikka-
kin vasta kuolemassa. Sovintoverestd he puhuvat,
slind he toistaan innoittavat. 7Timi on heiddn
uskonsa keskusoppi. Veritodistajiksi he toisinaan
itseddn sanovatkin.

Kun tdmin tyypin uskovainen sitten kuolee,
kay hinelle kuten edellisellekin: hinenkin moraa-
linen ymmirryksensd herkistyy, joten hinen
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tajunnalleen kohdistuu kysymys: miki oli tai on
uskosi hedelmd? Himmistys. Tosiaan: miki oli
uskoni hedelmd? Olen kdynyt kuoleman porttien
lavitse, joten minun nyt pitiisi olla enkelten seu-
rassa, puhtaana sisdstd ulkoa. Mutta olenko sitid?
En. Olen omien epidpuhtaitten ja saastaisten
tunteitteni ja ajatusteni ahdistamana.  Missd
vika? Siind vika, etten kuunneltut enki seurannut
Mestarin oppia syntien sovituksesta. Kylld mini
yhtenddn hoin Isi meiddn rukousta: »— ja anna
meille velkamme anteeksi, niinkuin mekin an-
namme anteeksi velallisillemme», mutta se oli
huulten hyminidd. Kiytinnossi en niin menetel-
Iyt. Kylla joskus luin edelleen: »silld jos annatte
ihmisille anteeksi heiddn erehdyksensd, niin tai-
vaallinen Isdnne myds antaa teille anteeksi,
mutta jos ette anna ihmisille anteeksi heidin
erehdyksiddn, ei Isdnnekidin anna anteeksi tei-
ddn erehdyksidnne», mutta kaikki tdmi hukkui
sakramenttaaliseen sovintoverioppiin. Miksi? Siksi,
ettd kokonaan wunohdimme kristityn tunnus-
merkin: »siitd kaikki tuntevat teiddt minun
opetuslapsikseni, jos teissi on keskindinen rak-
kausy. Jos tdmin olisin muistanut, silloinhan
keskindinen anteeksiantaminen, kuin myoskin
tekemieni virheitten sovittaminen ihmisille olisi
ollut luonnollinen velvollisuuteni. Jos niin olisin
menetellyt, silloin Jumalan rakkaus olisi mennyt
sieluni lavitse, ja se olisi asteettaisesti puhdistu-
nut. Minun vereni olisi puhdistunut, se olisi
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vihitellen muodostunut Jeesus Kristuksen veren
kaltaisuutta kohti. Minid olisin siten ristiinnaulin-
nut itseni sisdisesti, kuollut synnille ja maailmalle.
Olisin siten kuollut maailmalle ja elinyt Kristuk-
selle. Mutta kun tdmin 16in laimin, siksi saan nyt
puhdistua kiirastulessa, kuolla kuolemalla.

Ja niin tapahtuu. Siirrymmekin kolmanteen
kirkollisen sovitusopin uskovaisten tyyppiin. Heil-
le on tdrkedts, etti Jeesus uhrikuolemallaan ja
ylosnousemuksellaan voitti Saatanan, musersi
pimeyden vallan. He eldvit ja kuolevat tissi
uskossaan.  Kuolemassa ja kuoleman jilkeen
hekin joutuvat tuomiolle ja herddvit itsekohtai-
suuteen. He joutuvat kokemaan uskonsa hedel-
mattéomyyden siten, ettd saavat huomata ole-
vansa edelleen kuoleman ja pimeyden vallassa.
Oliko siis kirkon oppi valhetta? KEi itsessddn val-
hetta, mutta vidrin ymmaéirrettynd ja esitettyni
se oli tehty hedelmittomiksi. Oikein esitettyni ja
oikein kaytantéon sovellettuna olisi se merkin-
nyt: kun Mestari oli voittanut Saatanan, itsek-
kyyden ja pimeyden vallan, niin sini Mestarin
oppilaana olisit vahitellen pdassyt samaan tulok-
seen, kunhan vaan olisit kulkenut Mestarisi jilkii,
kuunnellut ja seurannut hinen neuvojaan ja ohjei-
taan. Sindkin olisit vihitellen voittanut oman
persoonallisuutesi, oman itsekkyytesi. Mestarin
opetusta ja esimerkkii seuraamalla sindkin olisit
oppinut alemmassa puolessasi kuolemaan ja ylem-
maissd puolessasi jatkuvasti ylosnousemaan. Mutta



181

kun tdmian 16it laimin eldessdsi maan p#ills, saat
nyt kuolla kuolemalla.

Ja niin tapahtuu. Kehitys jatkuu seuraavissa
ruumistuksissa sithen asti, ettd ihminen todella-
kin voittaa Saatanan, persoonallisuutensa, elidk-
seen yhti Kristuksessa, Isissi.

Fdelld oli puhetta aikakautisuuden laista ja
siitd, ettd Kristus on jo ottanut Karman johdon
kisiinsd jilleensyntymisen mysteerioissa. Uuden
suuren vuodatuksen julkisena esitykseni meilld
on nyt teosofis-kristosofinen sanoma. On jo
aika luopua sellaisesta herjaavasta viisastelusta,
ettd yhdelti puolen jumaloimme Mestaria ja
toiselta puolen kiellimme hinen opetuksensa!
Niin tehdessimme olemme tahallamme sokkosilla.
Meiddn kehityksemme on jo niin pitkalld, ettd
meiltd odotetaan jirkevampii, inhimillisempia
asennetta elimissid. KEmme endd ole mahdotto-
mia asettumaan mydnteiselle kannalle elimin-
puuhun. Péinvastoin ihmisille tulee yhi tuka-
lammaksi, yhi mahdottomammaksi jatkaa syo-
mistddn hyvin ja pahan tiedon puusta. Pekka
Ervast sanoo: suuri uskonpuhdistus alkaa siitd,
ettd asetumme myOnteiselle kannalle Mestarin
viiteen kdskyyn. Ne ovat sellaiset ohjeet, joita
jokainen ihminen voi ryhtyi miettimiin, niiden
mukaan itsednsd kasvattamaan. Se on todellista
kristinuskoa.  Siitd alkaa todellinen uusi suuri
maailmanuskonto.



9.
KRISTUS TULEE PILVIIN.

Kirkkojen jarjestimi kisitys eldmiasta on pai-
kalleen jihmettynyt.  Kerran luotiin kaikki
valmiiksi, kerran tapahtui syntiinlankeemus, ker-
ran tapahtui syntien sovitus, kerran saamme
odottaa tuomion tapahtuvan, jonka jilkeen seu-
raa lopullinen jihmettyminen, toisille loputto-
maan piinaan, toisille loputtomaan autuuteen.
Toivoton on kirkkojen oppi elimistd, mutta
jotensakin yhtd toivottomaksi on muodostunut
myos kirkkojen oma tilanne. Onhan sanottu:
mitd kylvitte, sitd niitdtte.

Totuus kuitenkin on, ettd eldmi itsessdin ja
kauttaaltaan kehittyy ja pyrkii tiydellistymiin.
Ainoastaan kdytetyt, jaykistyneet, kuolleet muo-
dot ja jarjestot jadvat hajoamaan, mutta elimi
synnyttdda ja kehittdd uusia muotoja, pyrkien
kaikessa tdydellistyméddan. Teosofis-kristosofinen
elaminkisitys on sopusoinnussa tdmin eldméin
itseensd sisdltyvin taydellisyys-pyrkimyksen kans-
sa. Siksi tdmi aate, tdydellistyminen, vallitsee
kaikessa esityksessimme.

Thmisestd sanotaan, ettd hdn on pienoismaailma
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ja maailmankaikkeuden avain. Tisti johtuu, ettd
maailmaa ja ihmistd voimme tutkia rinnan, voim-
me ymmirtdi toistensa avulla. Maailman tai
aurinkokunnan ja planeetan luomisesta Pekka
Ervast sanoo, etti Jumalan luomisvoima esiin-
tyy siind seuraavassa jirjestyksessi. FEnsimmii-
seni Jumala vuodattautuu Pyhdnid Henkeni.
Tamd saa kosmillisen alkuaineen eliytymiin
midratylla tavalla, joten vihitellen syntyy ja
muodostutt seitsemidn suurta tasoa. Voidaan
puhua alkuatoomista jokaisella tasolla, vaikkakin
tami on perdti materialistista puhetapaa, silld
mitd fyysillinenkidan atoomi lopulta on? Tiedekin
on jo tullut sithen tulokseen, etti atoomi on:
voimapyorre.

Téassd Jumalan Pyhin Hengen voimavirtauk-
sessa rakentuu kuin elivi rakennus, elivi koulu-
huone, aurinkokunta. Mutta samaan Pyhidn
Hengen voimavirtaukseen kuuluu vield tajuntojen
herddminen. Jumala Pyhini Henkeni sanoo:
tahdon mownistua. Silloin herdid paljous tajuntoja,
monissa erilaisissa kehitysasteissa olevia. Jumala
herattid ne itsestddn, eikd kuitenkaan itsestdin,
vaan kaikki herdd suuresta salaperiisestd elimista.

Tédhdn Pyhan Hengen vuodatukseen liittyy
toinen: TLogoksen vuodatus Poikana, Jumala
rakkautena. Tidmid rakkauden vuodatus pitda
kaiken koossa.

Kolmas on Isin vuodatus, joka wvuorostaan
kutsuu kaiken takaisin luokseen.
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Seuratkaamme nyt timéin suuren periaatteen
ja jirjestyksen ilmenemisti ensin yksilollisessi
ihmiseldmidssd ja myShemmin ihmiskunnan ko-
konaiskehityksessi.

Kun siis lapsi syntyy ruumiillisesti, on sekin
aineellisuuden rakentumista lipi tasojen aina
fyysillisen aineen tasolle asti. Tahin littyy
tajunnan herddminen ehkd noin kahden vuoden
ikdisend, tai vanhempana, jolloin lapsi alkaa
puheessaan kidyttid smind» sanaa. Kun lapsia
on paljon ja niitd jatkuvasti syntyy, tapahtuu
tdssd ndinollen Jumalan jatkuva ja toistuva
monistuminen minuutena.

Ihmisen ik#dkausia suhteessa I,ogoksen kolmi-
naisuuteen voidaan katsoa toisiltakin nikokan-
noilta, toisessakin jarjestyksessd, mutta seuraam-
me tdssd luomisen jirjestystd. Voimme siis
sanoa, ettd ihminen lapsena ja nuorena eldd
Pyhin Hengen voimavuodatuksessa, jolloin hin
kehittyy sekd ruumiillisesti ettd tajunnallisesti.

Miehuudessa astuu esiin Pojan vuodatus, koossa
pitivi rakkauden voima. Timi saa aikaan, ettd
ihmiset uhrautuvat avioliittoon lasta varten,
joten ihmissuku — perheineen ja yhteiskuntineen
— jatkuu ja pysyy koossa.

Vanhuudessa vaikuttaa Isdn takaisin vetdvd
voima, joka ruumiillisesti paiattyy kuolemassa ja
jatkuu sielullisesti kuolemanjilkeisissd tiloissa.

Tamid oli siis pienen maailman eli ihmisen
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ilmennyskausi ruumiillisesti katsottuna. XKat-
somme samoja asioita tajunnan kannalta. ILap-
suudessa ja nuoruudessa Jumala tahtoo tajun-
nallisesti monistua siten, etti nuorissa ihmisissia
herdisi yhd suurempi tietoisuus itsendisyydestdin,
siveellisestd vastuullisuudestaan. Jumalan Pyhd
Henki valistaa jirked ja herdttiia ihmistd pois
laumaihmisen sokeasta uskosta ja henkisestd
epiitseniisyydesti. Niinhin puhutaankin henki-
sestd herddmisestd ja sen tarpeellisuudesta.

Mythemmaissd henkisessd kehityksessd astuu
esille Logoksen Pojan vuodatus, koossa pitdvi
rakkauden voima. Fi tietenkddn vain sukupuo-
linen lempi, vaan inhimillis-jamalallinen veljes-
rakkaus. Rakkaus voittaa sellaiset hajoittavat
voimat kuin kateus, mustasukkaisuus, suvaitse-
mattomuus, itsekkyys sen monissa vivahduksissa,
joten tilalle tulee veljellisyys, yhteniisyys.

Tahan liittyy Isdn kutsu takaisin, ei vain van-
huudessa ja ruumiin kuolemassa, vaan tuhlaaja-
pojan kaltaisessa palautumisessa. Vhi tietoisem-
min ihminen pyrkii sithen Isin Xkotiin, siithen
Jumalan valtakuntaan, ihmisyyden kuningaskun-
taan, joka piilee hinen sisillidn, joka ihmisessi ja
ihmisten kautta pyrkii ilmenemididn ihmisten
keskuudessa maankin paalli.

Taydennykseni edellisen luvun esitykseen pa-
laamme vield jilleensyntymisen mysteerioon til-
takin kannalta. Sanoimme jo, ettd Kristus herdt-
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144 viimeisend piivini, siis kuolinhetkelld ihmi-
sen mietiskelemiddn mennytti eldimidnsi. Kuol-
tuaan hin joutuu tuomiolle sen Mestarin eteen,
jonka kidytinnolliseen siveysoppiin hdn on usko-
nut. Kirkkojen uskovaiset siis Mooseksen kym-
menien kiskyjen tuomittavaksi. Oikeastaan
ihminen itse arvostelee ja tuomitsee itsensd.
Ihminen menee tavallaan kahtia, tuomioistuimen
oikealle ja vasemmalle puolelle.  Korkeampi
mind taivasmaailmaan, alempi tuonelaan, hel-
vettiin, kiirastuleen, siis Jumalan rakkauden
puhdistettavaksi. Sitten tulee persoonallisuuden
kuolema ja aikanaan uusi jdlleensyntyminen
korkeamman minin kautta.

Sanoimme jo, etti kuolemassa elimi herkistyy
tavattomasti. Mutta todellisuudessa, stthteessa
lakiin eli vastuunalaisuuteen elimi on aina
herkkii, vaikka emme siti tdssi aineellisuuden
maailmassa huomaa vyhti herkisti kuin kuole-
massa ja kuoleman jéalkeen. Niinpi erds ihminen
koki kerran puoli unitajunnassa, kun erds hinen
aatetoverinsa, joka oli ollut mukana veljessodassa,
sanoi, ja se #ddni tuli kuin syvilti maan alta:
vkiittikad, ettette ole vield ihmisti tappaneet.n
Eika tuo ihminen, joka yhi eli ruumiissaan, ollut
valveilla ollessaan ollenkaan niin herkisti tie-
toinen tappamattomuuden arvosta ja merkityk-
sestd. Mutta kuoltuaan, tavallaan suojelevan
ruumiinsa menetettyddn, vainajan tajunta on
paljon herkempi, alastomampi, huomatakseen
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vastuullisuutensa. Sanoohan Jeesuskin: »jokaises-
ta turhasta sanasta, minkid ihmiset puhuvat, on
heidin tehtdvid tili tuomiopdivdni.n

Niin, uskonnon uudistus on todella tdrkei ja
valttaimaton. Kirkoilla on vain kuin nurinpdinen
varjo Kristuksen uskonnosta. On muodostunut
seremoniallinen, sakramenttaalinen, umpiméh-
kiisesti totena pidettivd uskomus. XKristuksen
uskonto ei ole ollenkaan sellaista. Kristuksen
uskonto on Vwuorisaarna, siind esitetty kaytin-
nollinen opetus. Kristuksen uskontoa elavit vain
ne ihmiset, jotka vuorisaarnaan syventyvit,
sen opetuksia mietiskelevit, niiden opetuksien
mukaan itseddn kasvattavat, kasvattavat sisii-
sesti, joka sitten ilmenee ulkoisestikin. Vasta
talléin ihminen kuoltuaankin voi tulla Kristuk-
sen tuomioistuimen eteen. Silld ihminen on
tilloin jo eldessddn tehnyt mahdolliseksi, ettd
hianen karmansa on tullut Kristuksen kéiteen.

Tihan kaikkeen meilld on nyt paremmat
opilliset edellytykset kuin nahtdvisti milloinkaan
ennen. Silli teosofis-kristosofinen sanoma esittds
meille nyt kaikkea entistd selkeyttivilld tavalla
ihmisyyden ja elimin koulun ohjelmaa. Vwuori-
saarna kiy meille tiysin ymmairrettiviksi Pekka
Ervastin Vuorisaarna kirjassa. Nyt emme endd
tarvitse valittaa, ettei jumalallinen kaitselmus
ole antanut meille tiydellisti tietoa. Vika el
suinkaan ole ennenkdin kaitselmuksessa ollut.
Emmehdn voi olettaa, etteikd Jeesus Kristus
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olisi jo antanut meille tdydellisesti valaisevaa
opetusta, jos vaan olisimme kyenneet vastaan-
ottamaan, tai jos hinti ei olisi ruvettu vainoa-
maan, ja ellei hdntd olisi jo niin lyhyen ajan
kuin kolmen vuoden kuluttua surmattu. Mutta
sekd planetaarinen ettd ihmiskunnan kehitys on
tehnyt mahdolliseksi, ettd meilli nyt on H. P.
Blavatskyn valmistavasti ja Pekka FErvastin
taydellisesti esittimi teosofis-kristosofinen sano-
ma. Nyt on meidin ihmisten vuoro yleensi
syventyid jumalalliseen totuuden sanomaan, to-
delliseen Kristuksen ja Isin uskontoon.

Tastd onkin sopiva siirtyd tarkastelemaan eld-
ménkoulun yleistd, planetaarista tiydellistymisti.
On huomattava, etti vaikka vallitseva sivistys
vieldkin eldd ja toimii alemmassa valossa, yon
valossa, jossa elimiénhalu, himo, hallitsee jir-
ked, niin jotkut yksilot kuitenkin ovat voittoon
saakka kulkeneet henkisen elimin tietd, sitd
tietd, miki vuorisaarnassa viitoitettu on. Silla
tielld kulkiessaan he ovat saavuttaneet taivaalli-
sen Isdn tdydellisyyden. Heissi Jumala on
padssyt tdydellistyneens esille luomistyon jar-
jestyksessd, siis ensin Pyhdni Henkeni, sitten
Poikana ja Isind. Jumalan voimavuodatus
Pyhind Henkend — jossa tietenkin oli lisni
Pojan ja Isin elimi — vaikutti miljoonia vuosia,
kunnes yhdessi ihmisessd pddsi kiytdnnollisty-
méain Jumalan luova ajatus: »mind tahdon monis-
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tua.y Tami yksi ihminen oli Buddha. Buddha
oli ihminen, joka oli tiydellisesti, tai vaadittavalla
tavalla, voittavalla tavalla tietoinen yksilollisestd
vastuullisuudestaan. Buddha tuli siksi ihmiseksi
jossa Jumala saattoi ensikerran tdydellisesti esille
luovan ddnensi: »mind tahdon monistua.»y Budd-
han ja hidnen seuraajainsa kautta tdmd Pyhin
Hengen yksiloittiva vaikutus on jatkuvasti ja
lisaantyvasti padssyt vaikuttamaan ihmiskun-
nassa». Buddhassa Jumalan Pyhi Henki yhi
inspiroi ihmisid: dlkdd kieltdké mitddn umpi-
mihkidn, dlkiaski uskoko mitddn umpimahkédn,
silld te olette kaikesta vastuussa. Mutta syventy-
kidi asioihin, etsikdd totuutta. Jarjestdkds ela-
minne niin, etti olette tilaisuudessa etsimdin.
Luopukaa tietoisesti kuolevaisista asioista —
niinkuin Buddha teki — ja etsikdd Jumalaa,
totuutta, Lakia, jotta sitten voisitte asennoitua
Lain mukaiseen elimin jarjestykseen.

Nyt voimme kysyé: kaivataanko tdhin Budd-
han huutoon vield jotakin? Eiko tdmi sellaisenaan
ole jo riittdva? Eiko ole riittdvi, etti jokainen
ihminen saavuttaa oman yksilllisyytensd? —
Itse luomisjarjestys jo antaa tdhdn kieltdvan
vastauksen. Silli Jumala ei ilmene vain monis-
tavana, yksiloittiviana Pyhiand Henkend, vaan
lisaksi koossa pitiviand rakkautena, Poikana, ja
takaisin luokseen vetdvini Isinid. Thmiset voi-
sivat yksiloityd vaarian, itsekkdidseen, mielival-
taiseen suuntaan. Niinhdn tapahtui — niinkuin
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edelld oli puhetta — kolmannessa juurirodussa,
kun joukko alykkddmpid minuuksia otti itse-
niisyytensd siltd kannalta, ettd kieltiytyi
ruumistumasta silloisissa olosuhteissa. . Ainakin
teoriassa voimme ymmirtii, etti tuollainen
vksildityminen veisi aikanaan kaiken hajalle.
Sitenhidn meille kiy ymmirrettiviksi sekin, mitd
sanotaan mustan maagikon kohtalosta: hinen
on joko kuljettava hdvioon tai on liityttivi
Jumalan rakkauden voimavirtaan.

Sanomme siis ndin: jarjellis-siveellinen yksiloi-
tyminen on vilttimiton, mutta vilttimitonta
on edelleen, etti yksilo samalla yhtyy Jumalan
rakkauden voimavirtaan. Luonnollista on myos-
kin, etti tdmi yksilollinen Jumalan rakkauden
voimavirtaan yhtyminen tapahtuu ensin tiydelli-
sesti edes yhdessd ihmisessd. Tdmi vilttim#ton
Jumalan rakkauden voimavirtaan yhtyminen ta-
pahtui ensikerran tidydellisesti, tdydellisemmin
kuin milloinkaan ennen, Jeesus Natsarenuksessa.
Hanessd ruumistui, niinkuin Pekka Ervast sanoo,
itse Eldmanpuu, kosmillinen Kristus, Jumalan
Poika. Jumala rakkautena yhtyi Jeesus Kristuk-
sessa entistd syvemmille ihmiskuntaan, ihmis-
kunnan sieluun. Jumala astui luovana, koossa-
pitdvdnd voimana entisti syvemmaille ihmis-
kunnan tuskiin ja kdrsimyksiin, henkiseen syn-
nytystuskaan ja niihin kdrsimyksiin, jotka joh-
tuvat sekd yksiloitymisesti viddrdin suuntaan,
ettd rakkausvoimien viddrinkiyttimisesti. Ennen
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jarjellistd yksiloitymistd, ennen Buddhaa, pitda
ihmisid koossa himo, elimidnhalu, Buddhan jil-
keen alustavasti saili, mutta Jeesus Kristuksen
jilkeen rakkaus, veljesrakkaus.

Luomisjirjestykseen edelleen kuuluu, oun alusta
asti kuulunut, ettd tapahtuu kolmas eli Isdn
voimavuodatus, joka kutsuu jilleen kaiken ta-
kaisin luokseen.

On jo edelld esitetty, ettd tdsti vuodatuksesta
puhutaan Uudessa Testamentissa Jeesuksen ja
opetuslasten vilisissd keskusteluissa. Jeesus
puhuu asiasta erittdin vakavasti, varoittavasti ja
kehoittavasti. Térkedtd on muistaa hdnen sano-
van, etti tuo suuri tuleminen, vaikkakin se saa
aikaan tédrisyttdvid mullistuksia, tapahtuu kui-
tenkin kuin huomaamatta, yllittden.  Siksi
Jeesuksen puheessa ilmeneekin ajatus: saattaa
taas tapahtua kuin Atlantis-mantereella, Nooan
péiving, jolloin ihmiset herdsivit liian hitaasti,
lilan myohddn. Vain pieni joukko, lilan pieni
joukko, oli selvilli asiasta. ILiian pieni siihen
nahden, ettd atlantilainen sivistys olisi voitu
pelastaa suoralta kideltd, mutta kuitenkin riit-
tivin suuri sithen tarkoitukseen, etti uusi si-
vistys voitiin aloittaa jossain syrjemmissd. Jee-
sus sanookin nimenomaan, etti niin tulee kiy-
miin seuraavassa tulemisessa. TaAmid Jeesuksen
lausunto antaakin pontta ja tukea H. P. Bla-
vatskyn varoitukselle, jonka hin kohdisti Furo-
palle, ja Pekka Ervastin luottavaiselle lausunnolle,
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jonka hin esitti Suomen Teosofisen Seuran
vuosikokouksessa Viipurissa 1916; joista edelld
oli puhetta. Silld Pekka Ervast sanoo — niinkuin
jo edelli olemme esittineet — etti Uudessa
Testamentissa kuvailtu Kristuksen toinen tule-
minen tapahtuu Vesimies-kulttuurin alkaessa,
jonka hin sanoo alkaneen noin v. 1898 ja merkit-
sevin sitd, ettd Kristus ottaa Karman johdon
kisiinsd jilleensyntymisen mysteerioissa. Mutta
myoskin — niinkuin jo edelld olemme esittinet
— on samalla tapahtunut se luomistyohon kuuluva
kolmas vuodatus, jolloin Jumala Isdni vuodattau-
tun ja alkaa vaikuttaa takaisin vetdviani voi-
mana. Planeettamme alkaa nyt tietoisesti nousta
ylospiiselle kaarelle, palautumisen tielle. Muista-
kaamme, ettd viidenteni luomispdivdnd planeet-
tamme tulee olemaan palautuneena pois nykyi-
seltd kemiallis-fyysilliseltd tasolta, joten se ilme-
nee eetteritasolla. Keskushenkiloni niissi kol-
mannen eli Isin vuodatuksen tapahtumissa oli
ja on se historiallinen henkild, jonka tunsimme
Pekka FErvastin nimelldi. Niiden tapahtumien
kautta eldmédn koulu kokonaisuudessaan on tiy-
dellistynyt. Ihmisyyden wuskonio kirjansa alussa
P. E. sanookin, ettd tulee ilmenemiin sellaista,
»mitd kukaties ei vield koskaan ole olluty.

Otamme tissd puheeksi pari erikoista seikkaa,
joista on ollut puhetta Kristuksen toisen tulemi-
sen yhteydessi.
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On sanottu Kristuksen tulevan pilvissd. Onpa
erdissi kirkollisissa piireissd arveltu, ettd kun
Kristus tulee, tulee hin ensin pilviin, jonne
tempaa omansa luokseen. Vasta joidenkin aikojen
kuluttua Kristus omiensa kanssa laskeutuisi maan
padlle ja ottaisi siind johdon kisiinsi.

Onko nyt mitddn perdd tuollaisessa puheessa?
Miten asian ottaa. Jos on ajateltu Kristuksen
tulevan jollekin tavallisen pilven reunalle, tem-
paavan omansa sinne, niin turhaan saamme
sellaista tulemista odottaa. Muuten kirkot
ymmirtivit tillaiset asiat pakostakin vadrin,
koska eivit ole ottaneet Kristusta opettajakseen,
eividt ole ottaneet vastaan Jeesuksen esittdmid
uskontoa, sitd mikd vuorisaarnassa esitetddn.

Katsokaamme asiaa henkisen, kdytdnnollisen
kokemuksen yhteydessi. Pekka KErvast on anta-
nut meille suuren aarteen siinikin, etti hin on
useammissakin yhteyksissd kertonut omasta, val-
tavan suurenmoisesta uudestisyntymis-kokemuk-
sestaan. Siini hin mm. kertoo, kuinka »oli aivan
kuin pilvet olisivat laskeutuneet hinen ylitseenn.
Sitten alkoi pilvien lapi aurinko paistaa ja hin
niki diarettomyyteen. Hin niki Jumalan Zaret-
tomyyden. Suuri valo tuli hidneen ja &ddretto-
myyksien Jumala tunnusti hdnet Pojakseen, jota
rakasti.

Niin siis Kristus, Isd, tuli pilvissd, tempasi
ihmisen tajunnan puoleensa, ja vasta myShemmin,
pian tdmin tapauksen jilkeen, astui maan paille
13
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siten, ettd Pekka Ervast sal omiensa, ystidviensi
kanssa panna alulle teosofisen tyon Suomessa.

Katsokaamme asiaa edelleen kosmilliselta ja
joukolliselta kannalta — niinkuin on tehtdvi
Jeesus Natsarenuksen ja Pekka FErvastin yhtey-
dessd. Silla nimi ovat koko ihmiskuntaamme,
maapalloamme ja aurinkokuntaamme koskevia
asioita.

Toistamme vield, ettd Pekka Ervastissa kos-
millinen Kristus ja Isd tuli ensin pilviin, ja sitten
alkoi toimia maan padlla. Mutta vaikka nédin on
tapahtunut, on siind aluksi vain yksi ihminen,
Pekka FErvast, tietoisesti kokemassa. Voimme
siis sanoa niin: muihin ihmisiin nihden Kristus
on vasta tullut pilviin, ja he tuntevat sen vain
kuin joko myrskyd uhkaavana tai virkistdviid
sadetta lupaavana pilvend. Ja mikd on tuo pilvi?
Ensiksikin se on uusi kosmillinen voima suoras-
taan fyysillisessikin luonnossa, jollaisesta P. E.
puhuukin. Mutta inhimillisesti, sivistyksellisesti
se on P. E:n opetuksellisessa muodossa esittimi
ja kirjallisessa muodossa jilkeensi jattimi teo-
sofis-kristosofinen sanoma.

Sivistyksellisesti pilvi on siis Pekka Ervastin
esittdmi teosofis-kristosofinen sanoma.  Siihen
pilveen Kristus on tullut, sithen Isd on tullut.
Kun kolmannesta luomisvoimasta sanotaan, etti
siind Jsid vetdid takaisin luokseen, niin merkitsee
se tissd, ettd Isd sisdisesti vetdd puoleensa niitd
ihmisid, jotka ikdvoivdt ja etsivdat Jumalaa, to-
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tuutta. Mutta Isd ei vedd luokseen mekaanisella
tavalla eikid vikisin. Isid voi varsinaisesti vetdd
luokseen niitd ithmisis, jotka tahtovat tulla vede-
tyiksi. Ja vedetyiksi tahtovat varsinaisesti tulla
ne ihmiset, jotka totuutta etsien ja vilpittémisti
syventyvit teosofis-kristosofiseen sanomaan Se
on heiddn dlyllis-filosofinen tehtivinsi. Mutta
varsinainen pilviin nouseminen tapahtuu vuori-
saarnan siveysopin seuraamisella. Ja siindkin on
kaksi puolta: mietiskely ja kidytinto. Jooga eli
mietiskely on vilttimiton varsinaisessa henkisessi
elimissd. Niinhdn Jeesus opettaa oppilaitaan
aamuisin  vetdytymidin kamaiiinsa, sulkemaan
ovensa ja lihestymiddn Isdd, mietiskellikseen
niitd totuuksia, joita Isi meiddn rukouksessa
esitetddn. Viittaan tdssd Pekka Ervastin kirjaan
Jeesuksen salakoulu.  Samoin allekirjoittaneen
esitykseen kirjassa Vuorisaarnan oppilaan niko-
rulmasta 11 osa.

Téllainen mietiskely on, niinkuin sanottu, vilt-
tdmaton henkisessd eldmissi. Mietiskelyssd thmi-
nen notusee pilviin Isdn luo, yhtyen hinen tajun-
taansa. Kaytannossd ihminen sitten laskeutuu
pilvistd maan péaédlle ja toteuttaa siind Isdn
tahtoa paivin ja piivien, paivien ja 6itten kulues-
sa.

Naiin siis Jumala kolmannessa vuodatuksessaan
Isdnd on tullut planeettamme fyysilliseen tasoon
uutena luonnonvoimana ihmiskunnan ruumiilli-
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seen elimain ja tekojen maailmaan. Tapahtuma,
Isan tuleminen, jatkuu. Se jatkuu niissd ihmisissé,
jotka ensin nousevat pilviin Isin luo, niinkuin
juuri puhe oli, ja sitten ryhtyvit maan pailla
toteuttamaan Isdn tahtoa, Pojan rakkautta ja
Pyhan Hengen jarjellistd totuutta.

Juuri tdssd onkin jo alkanut two Uudessa
Testamentissa kuvailtu tuomio, ihmisten erot-
taminen valtaistuimen oikealle ja vasemmalle
puolelle.  Oikealle puolelle siirtyvdt ne, jotka
ryhtyvit seuraamaan taivaallisen Isdn opetuksia,
erikoisesti vuorisaarnan viitti kiaskyd. Ja nididen
kidskyjen kulmakivend on — niinkuin Pekka
Ervast opettaa — mneljas eli pahan vastustamat-
tomuuden kisky, kuin myods sithen ldheisesti
liittyva viides kisky, joka nimenomaan kieltda
sodan. Mitddn muuta tietd tai porttia ei ole valta-
istuimen oikealle puolelle. Se on jumalallisen
totuuden, rakkauden ja palvelevaisuudessa ilme-
nevian hyvyyden portti.

Niin, uskonto ei ole joku sakramenttaalinen
dogmijarjestelmd, johon uskotaan, vaan kiytin-
nollinen siveysoppi, jota seutataan — ensin
pilviin ja sitten kidytinnollisessi elimissi.



10.
MAAPALLOMME TUNNUSMERKKI.

Tavallinen luonto kertaa tydtidn vuodesta
toiseen neljine vuodenaikoineen: kevit, kesd,
syksy ja talvi. Miksi? Selvisti siksi, ettd elimi
siten pyrkii yhi tiydellisempédin ilmennykseen.
Samaa kertailua ihminenkin tekee: ihminen kertaa
tyotdan ruumistuksesta toiseen neljine ikikausi-
neen: lapsuus, nuoruus, miehuus ja vanhuus.
Tamai selvisti myos siksi, ettd ihminenkin saavut-
taisi ilmennyksessiin yhi suuremman tdydelli-
syyden.

Thminen ja luonto kulkee kidsi kddessi. Kun
ihminen jarjestdd toimintansa sopusointuun luon-
non kanssa — esim. maanviljelyksessi ja muussa-
kin — silloin tulos on hyvi.

Niin pitkille suhteemme luontoon on yleensd
kaikille ja ilman muuta selvd. Mutta suhteemme
luontoon jatkuu myds syvempiand ja salaperdi-
sempidnd. Eiki se ilman muuta ole kaikille selva.
Syvempad suhdettamme Iuontoon tidytyy ym-
mirtia moraalin kannalta. Alhainen moraali,
epdinhimillisyys, vaikuttaa ridikeit, epdsuotuisat
ilmastosuhteet, jopa maanjiristykset ja tulivuor-
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ten purkaukset. Niinpd Pekka FErvast useasti
puhui siitd, ettd nikymittémin maailman puo-
lelta oli suunniteltu Suomen ilmastosuhteiden
muuttumista ldmpdisemmiksi, yleensd suotui-
semmiksi. Mutta timi edellyttdd, ettd Suomen
kansa ensin limpenee, ihmistyy, veljistyy. FErai-
seen aikaan ndkyikin jo lupaavia oireita, mutta
sitten sattui heilahteluja sinne tdnne, milteipd
takatalvia. Tauonto kivi epidvakaaksi. Mutta
niinpd P. E:n Suwressa setkkailussa professori
Batory sanookin: »valakaa ennen kaikkea rauhaa
ja hyvdi tahtoa sen (Suomen) kansan syddmeen,
silld vaikka sen yksilot ovat herdnneiti ja ajat-
televia, eivit he missddn asiassa vield ole yksi-
mielisidy. Selvidd on kuitenkin, ettd ihmisyydelli-
sistd ja muista takatalvista huolimatta eldmi
suurin piirtein ja kokonaisuudessaan etenee. Miki
ei noudata kasvavia ihmisyyden vaatimuksia, se
saa mennd, aikanaan.

Seuratkaamme vield elimin tiydellistymistd
erian symboolin, ristin kannalta. Katsomme
asiaa joltain erikoiselta puolelta.

Niinkuin muistamme, ihmiseldimin kdytannol-
linen toteutuminen sisdltyy suurin piirtein kahteen
neuvoon eli kdskyyn. Ensimmiinen niistd on
suurin: rakkautemme henkemme Isdin, ja toinen
samanarvoinen: Kristuksen kaltainen rakkaus
toisiin ihmisiin.

Niistd kahdesta kiskystd, kahdesta ihanteesta
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muodostuu kuin kaksi viivaa, jotka leikkaavat
toisiaan ja siten muodostavat kuin ristin, sano-
kaamme valkoisen tai kultaisen ristin. Pysty-
suora viiva muodostuu suhteessamme Jumalaan,
vaakasuora viiva suhteessamme toisiin ihmisiin.
Kun ihminen seisoo suorana ja kidet ojennettuina
ulospdin, silloin hdn on elavi risti. Pystysuora
viiva on ensimmiinen, ja se erottaa ihmisen
eldimestd. Eldin seisoo pitkin maata, ihminen
kohottautuu pystyyn. Mutta henkisesti ithminen
seisoo pystyssd vain mikdli hdn seisoo suorassa
suhteessa Jumalaan. Vain tilld edellytykselld
hin osaa tai oppii rakastamaan ihmisid Kristus-
rakkaudella, muodostaen siten inhimillisen vaaka-
storan viivan.

Menniksemme eteenpdin on huomattava, ettd
voidaan puhua myds mustasta, ruskeasta tai
harmaasta rististd. Téllainen risti muodostuu,
kun ithminen rakastaa itsedidn yli kaiken ja muita
ihmisid sikdli kuin ne palvelevat hinen itsek-
kyyttddn. Tadmi on musta risti, sanokaamme
mustan maagikon risti.  Ruskea tai harmaa
risti ei ole aivan mustaa itsekkyytti, mutta ei
valkoistakaan, ei Kristuksen seuraamisen risti.

Muuttuakseen harmaasta, ruskeasta tai mus-
tasta rististi valkoiseksi tai kultaiseksi ristiksi,
tiytyy ihmisen ensiksi ottaa niin sanoaksemme
lepo- tai perusasento. Siis seisoa joko kidet
alhaalla, tai vedettyinid seldntaakse tai ristiin
rinnalle. Tdmi on neutraaliasento, pahanteke-
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mittdomyyden asento, samalla kun se kuvaa lepoa.
Kisien, sormien ristiin asettamistahan didit opet-
tavat lapsilleen. Kun lapsi esim. illalla nukku-
maan mennessddn ristii kitensi, lausuen samalla
pyhdn nimen, uskotaan lapsen nukkuessaan ole-
van turvassa pahoilta vaikutuksilta.

Tami kisien ristiminen on seremoniaa, sym-
boolia, jonka takana on todellisuus. Ja se todelli-
suus on: pahantekemittomyys. Kuuleehan jos-
kus ihmisten, jotka vield uskovat vikivaltaan ja
sotaan, sanovan: skuinka me kehtaisimme eldd
vapaassa maassa, jos istuisimme kéidet ristissd
silloin, kun toiset taistelevat ja kuolevat rajoil-
lamme.» ‘Tdhin vuorisaarnan oppilas, todellinen
kristitty, todellinen teosofi vastaa: »vain pahaan ja
pahantekemiseen nihden me istumme kédet ris-
tissd, mutta emme hyviin, emme Kristukseen,
emme Isddn ja Héinen viiteen kiskyynsi ndhden.»
Todellinen teosofi, todellinen kristitty kuolee
mieluummin k#det ristissd, antaa vaikka tappaa
itsensd, kuin ryhtyisi murhatekoon, niinkuin
Pekka Frvast sanoo.

Tétd me nimitimme perusasennoksi, sanokaam-
me passiiviseksi perusasennoksi. Tédstd perus-
asennosta ihminen voi jalleen ojentaa kitensd
sen merkiksi, ettd hin sulkee syliinsd, ettd hian
rakastaa kaikkia ihmisid. Siitd lihtee hédnen
valkoisen, kultaisen ristinsi tie.

Lisidmme vield, ettd pystysuora viiva on ensin
ja yli kaiken osattava jdrjestad ja pitdd elavina.



201

On osattava olla, sanoisimmeko, hierarkisessa
suhteessa Jumalaan, Mestariin. Vasta tidmén
vhteydessd osaamme eldd kultaista vaakasuoraa
viivaa, osaamme jarjestyd hierarkiseen, veljes-
rakkaudelliseen suhteeseen veljiimme, toisiin ih-
misiin. Jos muutoin vaan haluamme seistd pidi
pystyssi, olla itsendisii, silloin kaikki muodostuu
irvikuvaksi, ristimme harmaaksi, ruskeaksi tai
mustaksi. Niinkuin on kdynyt kirkkojen. Ym-
marrettivd on, etti mikili kirkot, seurat tai
jarjestot, niin kristilliset kuin teosofiset, ruusu-
ristildiset, eivdt halua muodostaa valkoista ja
kultaista, ensin valkoista (pahantekeméttémyy-
den) ja sitten kultaista (rakkauden) pystysuoraa
viivaa Mestarin, Kristuksen, Isin johdolla, sikali
ne eivit kykene muodostamaan valkoista (su-
vaitsevaisuuden) ja kultaista (veljesrakkauden)
vaakasuoraakaan viivaa. Niinpd tuskin vield
onkaan mitddn sellaista jdrjestéd, kirkkoa tai
seuraa, joka olisi setrana kyennyt jarjestymdin
ja pysymidn valkoisena, kultaisena ristind. Var-
muuden wvuoksi lienee kuitenkin lupa kysyéi:
tieddtteko jossain sellaisen seuran, kirkon tai
jarjeston, joka seurana, siis edes johdossaan,
kulkisi vuorisaarnan Mestarin suoranaisessa joh-
dossa?

Mutta pelastuspa alkaakin — niinkuin edelld
useasti on sanottu — yksildistd. Emmekid syytd
emmeki tuomitse enempdd ihmisid kuin seuro-
jakaan siitd, ettd kannamme harmaata, ruskeata

14
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tai mustaa ristid. Kuulummehan kaikki tdhin
samaan ihmiskuntaan. Pidmme voi joskus
painua alas, joko hipedstd tai noyryytyksestd,
mutta sittenkin on yritettivd. Ettd ihmiskunta
kuitenkin kulkee kirkastumisensa aamunsaras-
tusta ja keskipdivid kohti, siitdhin on jo todis-
tuksena harvalukuisten yksildiden, vihittyjen ja
Mestareiden Salainen eli Valkoinen Veljeskunta.
Ja onhan rohkaisevaa ja lupaavaa Pekka Ervastin
lausunto, etti wusi suuri maailmanuskonto —
jonka hin pani alulle — alkaa vuorisaarnan vii-
den kidskyn pohjalta. Jokaista meitd kutsutaan,
itsestimme riippuu, tulemmeko valituiksi.

Fdellisessd yritimme katsella elimin tdydellis-
tymistd inhimillisen pyrkimyksen kannalta. To-
dellisuudessa ponnistus on kaksipuolinen. Silld
myos Jumala, suuri eldmén Isd, pyrkil padstik-
seen esille ihmisissd ja maailmansa kokonaiskehi-
tyksessd. T4td aurinkokunnan ja planeettojen
kehitystd kuvataan my0s jollain symboolisilla
merkeilld. Niissd ovat ympyrd, piste ja viivat
eri asennoissa. Aurinkoa kuvataan ympyrilld,
jossa on piste keskelld. Joissain planeetoissa on
risti ympyrdn eli pallon pailli, jossain risti on
pallon sisalld, jossain pallon alla. Maa-planeet-
taa on kuvattu siten, ettd risti on pallon eli
ympyran sisalld.

Titen kuvataan kiertotihtien erilaisia kehitys-
tiloja. Varhaisempina aikoina maapallossamme
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el ymméirrettivisti ollut ollenkaan ristid naky-
vissd. Risti oli jossain nikymittomissi maail-
moissa. Se oli silloin, kun kosmillinen Kristus ei
vield ollut meidin planeetassamme.  Rististd
tiesivit wvain wvihityt, jotka nikymittoméissi
maailmassa olivat tulleet Kristuksen yhteyteen.
Siksi risti oli kylld tunnettu uskonnollinen sym-
booli ennen historiallista Kristustakin. Mutta
eksoteerisesti risti ei ollut nidkyvissi. Missd
seikassa tdmi nikyy? Se paljastuu siind siveelli-
sessd nakokannassa, ettd vanhoina aikoina, aikoina
ennen Buddhaa, risti ilmeni vain uhkaavan mie-
kan muodossa. Sota, siind tapahtuvan itsensi
uhraamisen kautta, oli siveellisestikin ylevii.
Ei katsottu olevan mitddn siveellistd ristiriitaa
siind, ettd ihmiset sodassa tappoivat toisiaan.
Oli vain aste-eroa kehityksessd, taistelun tar-
mossa, uljuudessa ja ritarillisuudessa.

Mutta mikali kosmillinen Kristus laheni maa-
palloamme, sikdli my6s liaheni aavistuksen ta-
painen siveellinen ristiriita miekan ja yleensd
aseitten kidyttimisen suhteen. Voimme sanoa:
Buddha oli se ihminen, jonka kautta risti alkoi
tulla nakyviin maapallomme ylidpuolella. Hin oli
vanha vihitty jo syntyessddn. Niinkuin muis-
tamme Buddha ei nuoruudessaan saanut nihdid
mitddn ikdviad, rumaa asiaa. Siten hinet estet-
tiin ndkemdistd ristid, siveellistd tai alyllistd
ristiriitaa. Kuitenkin hédn joutui nikemiin nelji
nikyd, jotka heti vetivdt ristiriidan eli ristin
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nikyviin. Buddhalle nimittdin, ei muille. Hin
joutui nidkemiddn ikalopun ukon, sairaan, joka
voihki ja wvalitti, kuolleen, jota paareilla kannet-
tiin, ja neljinneksi arvokkaan erakon. Nimi
niyt nihtydidn hin huomasi elivinsi tietdamatto-
myydessd, ristiriidassa. Siksi eivdt nuo kolme
ensimmaiisti nikyid sellaisinaan voineet hintd
aktiivisesti inspiroida.  Siihen kykeni aluksi
vain tuo neljis niaky: arvokas erakko. Buddha
lihti etsimdin erakkoja, koska hidn arveli heilld
olevan tietoa. Hian ldhti etsimdidn syvempii
tietoa, ristiriidan avainta. Ja sen hidn lopulta
16ysikin. FErakoilta hin oppi valmistavaa tree-
nausta, mutta lopullisen tiedon hidn saavutti
keskittyneend syvdin mietiskelyyn. Hédn saa-
vutti valistuksen siten, ettd paivitajuisessa mie-
tiskelyssd yhtyi kosmilliseen Kristukseen pais-
sadn, hengessidn, jirjessddn. Hinessd ja hédnen
kauttaan risti tuli ensikerran piivitajuisesti voi-
tetuksi ja siten julkisesti ndhtdviksi maapallomme
vlapuolelle. Valistuneessa jirjessidn hdn ymmarsi
syysuhteen lain, karman, ja sen toiminnan. Tie-
tdmittomind, eldmidnhalun eli himon ajamina
ihmiset eivit osaa vapautua pakollisen jilleen-
syntymisen pyoristi. Buddhan wvaltasi sdili
tietdimitonta ihmiskuntaa kohtaan. Hin ryhtyi
opettamaan vapautumisen tietd luopumalla hi-
mosta ja kaikesta valheellisuudesta, pahan teke-
misestd. Hén kielsi sodan, kaiken tappamisen.
Miekka muuttui jo Buddhan kddessd ristiksi,
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ristiriidaksi, joka oli voitettava luopumalla siiti.
Buddhan jalkeen sota on siveellisesti ristiriidassa
jumalallisen eldmidn ja ihmisyyden kanssa. Jo
eldessddn Buddha osasi nayttdd tamian ristin,
ristiriidan, ja kykeni tekem#dn sen ymmirretti-
viksi monille oppilailleen. Buddhalaisten us-
konnosta onkin annettu se tunnustus, etti sen
puolesta ei ole tippaakaan verta vuodatettu.
Sekid suuren saavutuksensa etti suuren kieltdy-
myksensd vuoksi Buddha sai aikaan, etti kos-
millisen Kristuksen 1isti tuli eksoteeriseksi pla-
neettamme ylipuolella.

Mutta kosmillisen Kristuksen tulo ei pysihty-
nyt tdhin, vaan se pyrki sisille maapallomme
elamdan. Ja Jeesus Natsarenuksessa sille tar-
joutui uuden askeleen mahdollisuus. Jos Budd-
hassa risti oli tullut planeettamme ylipuolelle
ja ihmisten pddhin, dlyyn, niin Jeesus Natsa-
renuksessa kosmillinen Kristus ja risti ensikerran
astui planeettamme sisidn ja ihmisten rintaan,
syddmeen, tunteeseen.

Tastd tuli ihmisille uusi siveellinen ristiriita,
tuli syddmen ja tunteitten, rakkauden ja itsek-
kyyden ristiriita.  Jeesuksen jilkeen meiddn
ihmisten on opittava ratkaisemaan kaksi risti-
riitaa: pdidn ja syddmen, dlyn ja tunteen, totuuden
ja rakkauden. Tdméin me opimme huomaamaan
kiytinnossid. Totuudenetsijoind me ensin voimme
saavuttaa rauhallisen suhteen eldmiin, ja my0s-
kin thmisiin, veljiimme, aatetovereihimme. Mutta
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ristin painuessa padstd syddmeemme, rintaamme,
tunteisiimme, silloin teemme sen himmaistyttivin
kokemuksen, ettemme enid kykene olemaan yhti
ratthallisia suhteessamme eldmédin, emme kidyt-
taytymain yhtd herttaisen kepedsti suhteessa
veljiimme. Saamme itsekin ihmetelld, miten pal-
jon pimedtd, Adrtyisyytta, vaikeasti hillittivia
meistd herdd ja esille pursuaa. Teemme sen
huomion, ettd titd toista ristid, tai ristid toisessa
asteessa, emme kykene menestyksellisesti voitta-
maan vain pelkilla &lyllisilli ponnisteluilla ja
tutkisteluilla.

Salaisuus paljastuun myShemmin.  Padstik-
semme voitolle ristin kantamisessa tunteessamme,
on meidin opittava rakastamaan.  Ellemme
halua oppia rakastamaan, ja4 risti syddmessdmme
pimedksi, ilottomaksi, vaivaisen syntisen tun-
noksi. Juuri tuollainen »vaivaisen syntisen»
hurskas huokailuhan on niin ominaista sijaissovi-
tusopin tunteilevassa dogmikristillisyydessd. Kun
sensijaan todellisessa Kristuksen uskonnossa, Hi-
nen opetustaan seuraamalla, vihitellen opimme
rakastamaan, rakastamaan pyyteettomisti, ra-
kastamaan silld rakkaudella, jolla Kristus meitd
rakastaa — niinkuin Mestari itse uudessa kiskys-
sddn kehoittaa — silloin sydidmemme ristiin
puhkeaa ruusuja. Siksi Kristus sanookin: »minun
ikeeni on suloinen, ja minun kuormani on kevei».
Silld juuri kristus-rakkaus tekee ikeen keveiksi
kantaa. Kuinka suloista esim. nuorten rakastu-
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neiden on toisiaan palvella. Sitd suloisempaa,
mitd pyyteettomdmpdsa heiddn lempensi on.
Mutta Kristus-rakkaus on itsekohtaista, suku-
puolisuudesta riippumatonta. Ja sithen me
ihmiset ihmisind olemme kutsutut. Sukupuolinen
lempi on tilapdisti. Edelld on jo puhuttu, ettd
kuudennessa juurirodussa hiviii kahteen suku-
puoleen jakautuminen, jotavastoin rakkaus on
ikuista.

Mutta kosmillisen Kristuksen tulo ei pysidhty-
nyt planeettamme sisddn, vaan sen oli lipiistivi
pallo kokonaisuudessaan. Tamikin on nyt
tapahtunut. Pekka Ervastin suuressa saavutuk-
sessa kosmillinen Kristus Isdnd ensikerran lapiisi
maapallon kokonaan, niin ettd risti tuli nikyviin
maapallon alla. Tdmi risti kuvaa tekoa, Isin
voittavaa voimaa totuuden ja rakkauden mukai-
sessa teossa.

Jos nyt tdmédn jalkeen tahtoisimme kuvata
planeettamme tilaa symboolisella merkilld, olisi

se jotenkin tdllainen: é Siind on kolme ristii.

Paalla kieltiymyksessd voittavan #lyn, totuu-
den tiedon, karman ja sdilin risti. Keskelld
tunteen, pyyteettémin ja kdrsimyksissi kestivin
rakkauden risti. Alla tahdon, totuudessa ja rak-
kaudessa voittavan teon risti.

Tdméd on kosmillinen, planetaarinen saavutuk-
semme. TAmid saavutus, kaikki ndmi kolme
suurta saavutusta yhdessi tekevit planeettamme
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nousemisen ylospiiselle kaarelle mahdolliseksi.
Ensimmadinen risti, risti pallon pailld, vaikuttaa
jatkuvasti ihmisten tajunnallisen yksiléitymisen
herittimiseksi, jotta he yksiléind oppisivat kiel-
tiytymdin maailmasta. Toinen risti, risti pallon
sisdlla, pitdd koossa veljesrakkauden voimalla.
Karsimyskin saattaisi vaikuttaa hajoittavasti,
ellei rakkaus pitdisi koossa. Kolmas risti, risti
pallon alla, kutsuu takaisin voittavan teon kautta.

Edelld esitettyyn planetaariseen saavutukseen
ei tavallisella ihmiskunnalla vield toistaiseksi ole
tietoista osuutta. Kylld he vaistomaisesti tajua-
vat, ettd heiddn eliminsid on jollain tavoin risti-
riitaista, mutta he yrittdvat tukahuttaa herddvin
ristiriidan sensijaan, ettd ryhtyisivat sitd selvit-
timidin. He katsovat olevansa jotenkin pakote-
tut tyytymiin tietimittomyyteen, kaksinaisuu-
teen, vikivaltaan, sotaan, vilittimatti edes Budd-
hankaan opista.

Kuitenkin on yhi lisddntyvd joukko yksiloita,
jotka ovat ottaneet ristin kantaakseen. Buddhan
paljastamaa Pyhdn Hengen ristid kantavat ne,
jotka kieltaytyvdat mammonasta, himosta, jotka
etsivit totuuden tietoa, luopuvat vikivallasta,
sodasta, verenvuodatuksesta. Jeesuksen paljas-
tamaa Pojan ristid kantavat ne, jotka edellisen
lisdksi rakkaudessa voittavat itsekkyyden, voitta-
vat eristivdn epidveljeyden veljesrakkaudessa.
Pekka Ervastin paljastamaa Isdn ristia kantavat
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ne, jotka edellisten lisiksi voittavat, voittavat
ensin sisdisesti ja sitten ulkoisestikin. Heiddn
voitossaan ilmenee Isin tahto, Pojan rakkaus ja
Pyhin Hengen totuus. Jokaisen ihmisen on
omalta kohdaltaan aloitettava siiti missi on,
sellaisena kuin on.

Syventykiimme vield hiukan tarkastelemaan
planeettamme alle ilmestynytti voittamisen ris-
tid. Se edustaa Isin voimaa, joka vetdd kaiken
takaisin. itseensi. XEi tietenkiddn yhtikkii, vaan
elimin omassa jirjestyksessd. Siksi se luonnolli-
sesti lisad myds molempien edellisten ristien
vaikutusta, niinkuin kylla kaikki kolme lisadvit
toistensa vaikutusta. Niinollen voittamisen
ristin vaikutus lisida myds totuuden tiedon ja
rakkauden vaikutusta. Ensiksi tietimittomyyden
voittamisessa teoreettisesti siten, ettd me olemme
Pekka Ervastin teosofis-kristosofisessa sanomassa
saaneet tdydellisimmén ja selvimmén tiedon eld-
mén koulusta, ihmisesti ja kosmoksesta, mitd
meille milloinkaan on annettu. Sama voima
vaikuttaa auttavasti tiedon ja valistuksen saami-
seksi niissd ihmisissd, jotka totuuden tietoa etsi-
vat. Tietdmisen alaan kuuluu myods tieto siiti,
etti sairauksien syvin syy on itsekkyys, ettd
itsekkyys on syvin sairautemme. Sama voima
lisad Pojan eli Kristuksen rakkautta meissi,
joten itsekkyytemme, syvin sairautemme, sen-
kautta on paremmin voitettavissa. Edelleen
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kuuluu tietdmisen alaan tieto siitd, ettd kuolema
on suurin kéyhyytemme, ja etti Isin voima
auttaa meitd asteettaisesti voittamaan kuoleman.

Planeetan alla olevan ristin takaisin vetivi
voima nidkyy myos siind, ettid kaikki ne ihmisten
aikaansaannokset: sivistykset, uskonnot, valtiot;
ryhmit, seurat ja jarjestot, jotka rakennetaan
ja pystyssd pidetddn tietimattomyydessd, valitta-
mitta totuuden tiedosta, jotka rakennetaan itsek-
kyydessd, vilittimittd veljesrakkaudesta, jotka
rakennetaan ja pidetdian pystyssi kuolemalla,
sodalla, verenvuodatuksella, vikivallalla, kostolla,
ettd niiden kaikkien kestivyys kdy yhi hataram-
maksi, lyhytikdisemmiksi. Niiden sortuminen
kiy yhi suuremmaksi, romahdusmaisemmaksi.
Sitdvastoin apu on yhd lihempidni silloin, kun
ihmiset vakavasti yrittivit rakentaa totuudessa,
veljesrakkaudessa ja Jumalan voiman johdossa.
Thmisilld on nyt entistd suurempi menestymisen
mahdollisuus littyd ryhmiksi toteuttamaan Isin
majesteettiuden johtoa.

Yksiloing meiddan siind ohella on lyhyesti ja
pienoiskoossa kerrattava ihmiskunnan henkinen
historia. Niinhidn siki6é 4itinsd kohdussa kertaa
Iyhyessd ajassa ihmiskunnan pitkdn muodollisen
historian, ei-inhimillisiltd ajoilta asti. Kaikkien
pyrkimystemme ohella meidin on kdytinndlli-
sesti lihdettivi Buddhan ndysti. Meiddn on
osattava ymmirryksellimme ennakoida itsemme
tutisevana vanhuksena ja oivallettava, ettd mei-
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dian on lihdettivi etsimiddn henkisti vanhuutta,
viisautta. Meiddn on osattava nihdi itsemme
sairaana ja ymmdérrettivd, ettemme sairautta
voita ellemme rakkaudessa voita itsekkyyttimme.
Meiddin on osattava nihdd itsemme paareilla
kuolleena ja ymmirrettivd, ettd siind paljastuu
meidan suurin koyhyytemme, jota emme voita
mutten kuin silla rikkaudella, miki sisdltyy
Isin tahdon tiayttymiseen teossa.

Kaiken tdmin ohella meiddn on osattava nihdi
Buddhan neljis nidky, arvokas erakko, ja meidin
on osattava etsid kuolemattomien Veljien wval-
koista veljeskuntaa. Tie tdhin kaikkeen on
entistd selvemmin viitoitettu Pekka Ervastin
teosofis-kristosofisessa sanomassa.

Koska kaikki olemme veljid ja yhtd suuressa
Isd-tajunnassa, siksi tunnussanaksemme sopii:
Mestari ja me. ‘Talloin jatkuvasti toteutuvat
itsendisyys, veljeys ja ykseys — joiden toteutu-
misen takana on jatkuva vapaus, vapaus aloitta-
maan ja jatkamaan yhi vastuullisemmassa itse-
néisyydessd, syvenevissd rakkaudessa ja voi-
mistuvassa palvelemisessa. Siten Juova tyo jat-
kuu vhdessid ihmisen ja vuorisaarnan Mestarin,
Kristuksen ja Isdn kanssa.
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