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ALKUSANAT

Kirjan Kuka auttaa meitd kuolemassa? nyt
julkaistava kolmas painos on nékéispainos en-
simmaisestd, vuonna 1930 ilmestyneestd. Toi-
nen painos on Ruusu-Ristin Kirjallisuusseura
ry:n vuonna 1978 kustantama.

Kirjan kaikissa luvuissa litkutaan enimmék-
seen kuoleman tuolla puolen. Lukijalle anne-
taan mahdollisuus tutustua juuri niihin kuole-
maan liittyviin asioihin, joista 10ytyy vain niu-
kasti syvallistd, moraalin tietd kulkien saavu-
tettua tietoa. Tekija valaisee kuoleman proses-
sia sekd vainajan ettd jalkeenjddneiden ysta-
vien kannalta. Han selvittdd kuolemanjalkeista
elaméa, Kristuksen vaikutusta vainajien kes-
kuudessa suoritettavaan auttamisty6hon seka
ihmisten uskon eli tahtoperdisen siveellisen
pyrkimyksen merkitysta siirryttdessa kuole-
manjélkeiseen elamaan. Kirja péattyy kohotta-
viin sanoihin: ”... ei ole mitddn niin ihanaa ja
kohottavaa kuin kuolla, sen perédstd kun ela-
méssamme olemme koettaneet vilpittomasti
kulkea Jeesus Kristuksen jaljissa.”

Helsingissa 13. syyskuuta 1989

Kristosofinen Kirjallisuusseura ry



l.
USKO JA KUOLEMA.

Kaikissa maailman uskonnoissa on, kuten
tiedamme, luvattu ihmisille eldaméa kuoleman
jalkeen, mutta vield tarkedmpdna seikkana on
niissa painostettu sitd palkkaa, joka kuoleman
jalkeen tulee niille, jotka uskonnon mééritel-
mien mukaan sitd ansaitsevat. Uskonnot ovat
nim. vaittaneet, ettd kun ihminen kuolee, sil-
loin h&n onnellisessa tapauksessa saa palkak-
seen taivaallisen, vieldpa iankaikkisen autuu-
den. Kaikki uskonnot ovat sentdhden katso-
neet tatd nykyistd, ruumiillista elamaa jonkin-
laiseksi valmistukseksi, silld eihdn palkkaa
voisi odottaa, jollei ole sitd tavalla tai toisella
ansainnut. Uskonnot ovat vedonneet siihen
tosiseikkaan, ettd ihmiset enimmékseen tdssa
nykyisessd eldmassa kérsivét, eivéat saavuta sitd
onnea, jota unelmoivat, vaan jaavéat sita vield
kuollessaankin kaipaamaan. Sentédhden onni,
jonka ihminen niin syvasti tuntee kuuluvan
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hanelle, saavutetaan kuoleman jalkeen — ei
kuitenkaan muitta mutkitta eikd ilman ehtoja,
vaan ainoastaan siind tapauksessa, ettd ihminen
on asianomaisesti valmistanut itsensa fyysilli-
sen eldmansé aikana.

Jos tutkimme uskontojen oppeja, ei ainoas-
taan semmoisina, kuin ne esiintyvat kirkkokun-
nissa, vaan niitd oppeja, joita uskontojen pyhét
Kirjat ovat opettaneet, huomaamme yhden lapi-
kayvan aatteen, joka on sama kaikissa pyhisséa
Kirjoissa, nim. sen, ettd tdma nykyinen elamé
on valmistusta taivaalliseen eli iankaikkiseen
elaméan, ja valmistusta sanan oikeassa merki-
tyksessd, jos se vietetddn hyvin, s.o. siveellisesti
ja puhtaasti, ja jos sen aikana noudatetaan,
niinkuin voisimme sanoa, epéitsekasta suhdetta
toisiin ihmisiin. Jos ihminen siis on hyvé, aut-
tavainen, rehellinen ja pyrkii pois synnistd ja
pahasta, silloin h&n uskontojen mukaan parai-
ten valmistaa itsedan tulevaa eldmé&& varten.
Kuta puhtaammin ja epaitsekkddmmin ihminen
osaa eldd nykyisessd eldmdssd, sitd paremmin
varustettuna han astuu kuoleman kynnyksen yli.

Mutta kun ihminen kerran ryhtyy ajattele-
maan puhdasta ja epéitsekasta elamad, nouse-
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vat vaatimukset hanen eteensd niin suuriksi,
ettd han joutuu aivan ymmalle: kuinka hén ky-
kenee eldmé&n niin hyvin ja epéitsekkaasti,
ettd voisi odottaa palkkaa kuoleman jalkeen?
Taméa probleemi nousee personallisena kysy-
myksena jokaisen yksilon eteen, joka yrittd4
eldd taydellista elamad, mutta se on mydskin
noussut kirkkojen eteen kaytannollisend dogmi-
kysymyksend. Sentdhden uskonnoissa on otettu
huomioon tdmé ihmisten epéataydellisyys, heidan
vaikeutensa saavuttaa siveellistd ihannetta.
Kirkot ovat ymmartaneet, etteivat ihmiset osaa
— eivét ainakaan kaikki — el&& niin puhtaasti
ja hyvin, kuin uskonto heiltd vaatisi. Problee-
mi on helpommin ratkaistu itdmailla, misséa aina
on uskottu, ettd ihminen on jalleensyntyva olen-
to: han voi jatkaa ponnistuksiaan yh& uusiintu-
vissa ruumistuksissa, jotka karmallisesti, syy-
suhteellisesti liittyvét toisiinsa. Mutta itdmailla
on mydskin teroitettu sitd, ettei ihanne ole
muuta kuin vapautumista nakyvadisestd ela-
mé&std, ruumistusten pyoOrastd, Sangsaarasta
paéstdkseen nirvaanaan rauhaan. Heill4 on siis
samalla p&admaard, tdydellinen vapautuminen
ruumiillisesta elaméstd, joka tekee pahan mah-
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dottomaksi. Lénsimaisissa uskonnoissa, Kkris-
tinuskossa ja muhametinuskossa, on tdméa prob-
leemi ollut vaikeampi, kun ei ole otettu lukuun
jalleensyntymisen mahdollisuutta, vaan on sa-
nottu, ettd tamé& yksi eldma ratkaisee ihmisen
kohtalon ikuisiin aikoihin saakka. Kaikissa us-
konnoissa muuten pelotetaan ihmisid niilld ran-
gaistuksilla, helveteilld ja kadotuksilla, jotka
uhkaavat ihmist4, jollei han pelastu pahasta.
Mutta k&&ntdkd&mme nyt huomiomme posi-
tiiviseen puoleen, siihen onnen lupaukseen,
joka seuraa hyvin vietettyd eldmad. Silloin
huomaamme, ettd kaikki uskonnot, sek& nykyi-
set ettd ennen olleet, ovat ajatelleet: eikd mi-
tenk&an ole autettavissa se seikka, ettd ihminen
ei osaakaan valmistaa itseddn pitkin koko el&-
maansd, vaan antaa paivien menné ja ajan lui-
sua kasistddn? Kaikkialla onkin yritetty auttaa
tatd asiaa, on uskottu ja uskoteltu, ettd ihmisen
kuoleman hetki tai hdnen viimeiset hetkensé
ovat erikoisen vakavia, tdrkeitd ja viela silla
tavalla hedelmallisi4, ettd niistd voi riippua
ihmisen kuolemanjélkeinen eldmd. Sent&hden
kirkoissa on ajateltu, ettd kunhan ihminen kuo-
lee oikealla, autuaalla tavalla, silloin hanen on
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hyva olla kuoleman jéalkeen. Katolinen kirkko
tarjoaa kuolevalle viimeistd voitelua, herraneh-
toollista, messua, synnintunnustusta, synnin-
paastéd, — ja sitten, kun nama kaikki ovat toi-
mitetut rituaalin mukaisesti, on kuoleva ihmi-
nen turvassa ja saavuttaa ikuisen autuuden. Sa-
maten on itdmailla. Tibetin pohjois-buddhalai-
nen Kirkko muistuttaa paljon katolista kirkkoa;
sielld buddhalainen kuolee autuaasti, kun laa-
mat, papit, ovat hénen luonaan ja messuavat,
lukevat &aneen pyhista kirjoista sopivia kohtia
ja noudattavat maaratyitd seremonioja. Kun
nain tehdaan, uskotaan, ett4d buddhalainen kuo-
lee autuaasti, voi nousta vaikkapa nirvaanaan,
ainakin voi pé&std taivaaseen syntyakseen
uudestaan maan péélle.

Samaten ihminen téssa luterilaisessa kirkos-
sa kuolee autuaasti, jos h&n viime hetkelldan te-
kee jonkinlaisen synnin- tai uskontunnus-
tuksen papille, joka sitten antaa hanelle synnin-
paaston, herranehtoollisen. Silloin luterilainen-
kin y.m. protestanttiset kristityt voivat rauhal-
lisella mielell4 astua kuoleman kynnyksen vyli,
heidan on silloin turvallinen olla.
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On merkille pantava, ettd meill&4 protestantti-
sissa maissa ei kéytetd niin paljon seremonioja
kuin katolisessa kirkossa, meilld turvaudutaan
enemman uskoon. Sentdhden tekee mieli ohi-
mennen kysyd, mitdhdn Luther tarkoitti silla,
ettd han yksinomaan puhui uskosta ja sen tar-
keydestda — ei ainoastaan kuoleman hetkelld,
vaan lapi koko elamén. Katolisessa kirkossa,
josta Luther poikkesi, puhutaan uskosta ja hy-
vista toistd, jotka yhdessd valmistavat ihmista
autuutta kohti. Luther puhui ainoastaan us-
kosta. Mitd han silla tarkoitti? Kasittdékseni
han nuoruudessaan alkaessaan suurta uskon-
puhdistusty6tééan, oli tehnyt sen oikean psyko-
logisen huomion, ettd ihmisen usko on merkilli-
nen voima. Mitd ihminen uskoo, se voi tapah-
tua. Tandpdivana tieddmme tieteelliselld var-
muudella, ettd ihmisen usko voi hanet paran-
taa: 1aakari antaa hénelle esim. sokeripillereitd,
jotka eivat mitdan vaikuta tautiin, mutta kun
hén ne uskossa nielee, hén paranee. Usko vai-
kuttaa suggeroivana voimana. Ja ihminen on
niin henkeva sielullisena olentona, ettd hanen
sisdinen uskonsa vaikuttaa hanen ruumiiseen-
sa. Akillinen ilo tai pelko voi tappaa hanet. Jos
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ihmiselle sanotaan vakavassa tilanteessa: tuossa
pikarissa on myrkkyé&, sinun on juotava se ja
kuoltava — niin han juotuaan kuolee, vaikka
pikarissa olisi marjavettd. Luther ei ollut tilai-
suudessa tekeméan yhtd paljon havaintoja kuin
me nykyaikana, mutta h&n oli saattanut huoma-
ta itsensd suhteen yhtd ja toista, h&n oli esim.
itse saattanut parantua pahoinvoinnista uskolla,
ja kyllin lujasti uskoessaan hén oli saattanut
voittaa itsessdén jonkin moraalisen heikkouden.
Hén oli epdilematta tehnyt tdammdisia havainto-
ja, ja samalla han oli silloin nahnyt, ettd usko
Jumalaan, itse hyvéan eldaméén, oli valttama-
ton, jotta hyvilla t6illa olisi moraalinen merki-
tys Jumalan edessé. Jos ihminen teki hyvéaa,
niinkuin katolisessa kirkossa opetettiin, ilman
ettd hanen sisésséan oli elavé usko, joka pakotti
hanta niihin, niin hyvét tyot olivat vain pin-
nalla, eivéatkd lainkaan yhteydessa iankaikkisen
hengeneldamén kanssa. Sentdhden Luther kat-
soi hyvat ty6t sind&n mitattomiksi autuuden
asiassa ja opetti, ettd hyvat tyot seuraavat itses-
tdan uskosta; kun ihmiselld on usko Jumalaan,
hyvaan, silloin han tekee toitd, jotka kelpaavat
Jumalan, s.o. itse hyvan edessa. Talta kannalta
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katsoen emme ihmettele, ettd Luther tuli pan-
neeksi kaiken painon vain uskolle. Vieldpa
voimme téydelld syylla olettaa Lutherin ajatel-
leen, ettd kun uskolla oli niin suuri merkitys ja
voima nakyvaisessa elaméssa, eikdhén silla voi-
nut olla vaikutusta ja merkitystd kuolemanjal-
keisessakin elamassa, eikohan usko voinut aut-
taa ihmista siindkin elaméssd. Epailemattd héan
siind kohden saattoi turvautua kirkon traditsio-
niin! Eihan han luopunutkaan itse Kkristinus-
kosta, hdn vain korjasi muutamia epékohtia
katolisessa kirkossa. Kirkko opetti, ettd ihmi-
sid oli autettava viimeisella hetkelld, ja Luther
asetti nyt vain uskon seremonioiden tilalle,
mutta ei luopunut siitd olettamuksesta, ettd
tdmmadinen puuha kuolevan viime hetkelld voisi
olla térked valmistus vainajan elaméén kuole-
man tuolla puolen.

Tatd kysymystd tahdomme t&nddn vahan
pohtia.

Onko meilld mitddn syyta olettaa, ettd elamén
loppuhetkelld tapahtuva mielenmuutos eli k&én-
tymys kaikenlaisine seremonioineen y.m. toi-
menpiteineen voisi vaikuttaa jotain kuole-
manjélkeiseen eldmaan? Tuskin timmaoista mie-
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lenmuutosta olisi kaikkialla koetettu saada ai-
kaan ja tuskin sitd olisi harjoitettu vuosituhan-
sien aikana, ellei varmasti olisi uskottu, ehképa
tiedetty, ettd se jotakin vaikuttaa. Tuommoiset
seremoniat eivdat varmaankaan ole tyhjasta
temmatut, toinen kysymys sitten on, olisiko pa-
rempi tulla toimeen ilman niitd vai olisiko mui-
ta keinoja. Mutta ettd niilla on viisaidenkin
ihmisten mielesta ollut jotakin merkitysta, siité
voimme olla a priori vakuutetut, — muuten ei
niita olisi kaytetty.

Kuolemaa on verrattu uneen, unesta on sa-
nottu, ettd se on kuoleman nuorempi veli, ja itse
asiassa on selva analogia olemassa unen ja kuo-
leman vaélilla fyysillisen eli ruumiillisen tajun-
tamme kannalta. Ihminen illalla maata pannes-
saan haviaa tajuisena olentona pois nakyvaises-
td eldméstd, vasta herdtessddn seuraavana aa-
muna han tulee takaisin tdnne nakyvaiseen ela-
maan, han ik&ankuin syntyy tanne jalleen, vaik-
ka tosin tamé jalleensyntyminen ei ole monimut-
kainen, koska hanell&d yhd on sama ruumis, —
h&dn pé&see pian tajuihinsa jatkaakseen eilista
elamadnsa. On kyll& olemassa sukupuuttoon hé-
viavia alkeellisia rotuja, joilla ei ole yon yli ulot-
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tuvaa muistia; he eivat muista, mita eilen tapah-
tui, aamulla alkaa heille aina kuin uusi eldma.
Tama on poikkeustapaus, kaikilla muilla ihmis-
roduilla on selvd muisti, joka kulkee péivasta
toiseen. Mutta siitd huolimatta meiddn nukku-
misemme on itsetietoisen personallisuuden pois-
tumista tastd ruumiillisesta eldméstd, ja vasta
herddminen on palaamista tanne. Jéalleensynty-
misen kannalta tdmé& analogia on silmiinpistava,
silla ihminen kuollessaan lahtee pois nakyvaises-
td eldamastd, mutta syntyy ajan kuluttua takai-
sin. Jalleensyntyminen ja taas siirtyminen hen-
kimaailmaan on samaa kuin on paivéan tyon ja
yon levon vaihtelu.

Nyt on pantava merkille muuan seikka unen
suhteen. Nukkuminen ei aina ole yhtd helppoa
— pdinvastoin: itse uneen paaseminen voi tuot-
taa vaikeuksia, ihmiselld saattaa olla tauti, jota
sanomme insomniaksi eli unettomuudeksi. Le-
vottoman nykyajan ihmisid tdmé& tauti suuresti
vaivaa, ja sentdhden ladketieteemme on keksi-
nyt erilaisia ladkkeitd, pulvereita y.m., joita ot-
tamalla ihminen tyynnyttdd hermojaan niin,
ettd han péédsee uneen. Nama keksinndt ovat
valttamattomia sairaustapauksissa. lhminen ei
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voisi kestdd pitkallisid ja vaikeita tauteja, ellei
hénelle annettaisi keinotekoisesti unta ja han
saisi ikadnkuin hetkeksi kuolla pois téasta naky-
vaisestd maailmasta. Tietysti han ei ottaisi koko
ladketta, ellei hédn tietdaisi varmasti taas herad-
vansa.

Itse asiassa saatamme verrata uniladkkeisiin
sitd apua, jota uskonnot ovat tahtoneet antaa
ihmisille heidan viimeiselld hetkell&&n. Thminen
on elényt tassa nékyvdisessa maailmassa enim-
mékseen muistamatta kuolemaa ja kuoleman-
jalkeistd elamaa, han on elanyt tdman maail-
man pyorteissd, taméan eldmén viehatyksissa, ja
kuolema on ollut hénelle sangen kaukainen asia.
Mit& nuorempi ihminen on, sitd mahdottomam-
malta tuntuu hdnestd koko kuolema. Alitajun-
nassaan han on saattanut lohduttaa itsedén sil-
14, ettd jos on jotakin kuoleman jalkeen, nakee
sen sitten. Ei ole néin ollen ihmett4, ettd ihmi-
nen joutuu koko lailla levottomaksi, kun kuole-
ma lahestyy. Uskovainenkin, joka kirkonuskon
puitteissa on muistanut kuolemanjalkeista el&-
mé&é, saattaa joutua ahdistukseen kuoleman
ldhetessd, muistaessaan, ettd Jumalan tuomio
uhkaa ihmistd, joka ei ole Jumalan edessa puh-
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das. Sentdahden on tavallaan hyvé, ettd kirkot
ovat keksineet joitain kuoleman unilaékkeita,
jotka ovat omiansa rauhoittamaan ihmisen sie-
lua, k&&ntdmaan kuolevan mielen pois nékyvéi-
sestd elaméstd ja kiinnittdmaan sita autuaalli-
siin rauhan ajatuksiin. Kun sitten ihminen kuo-
linvuoteellaan rauhoittuu, voidaan hénesta kirk-
kojen ja lahkojen suureksi kunniaksi sanoa:
hén kuoli autuaasti, hdn on Jumalan luona —
tai: han nukkuu rauhallista unta ja Jumala
herdttdd héanet viimeisend pdivand. Nain jal-
keenjééneet ajattelevat, koska ovat ndhneet,
ettd kuoleva ihminen sai lohdutusta ja mielen-
rauhaa noista messuista, lauluista ja luvuista.
Ja vaikkei protestanttisissa kirkoissa kéyteta
messua ja laulua niin paljon, vaan turvaudutaan
enemman uskoon, on tulos kuitenkin sama, silla
usko tassa tapauksessa merkitsee, ettd kuolevan
mieli on kaantynyt ylospdin taivaallisia kohti.
Viimeisella hetkelld tapahtuvilla seremonioilla
on siis sama merkitys kuin unilddkkeilla, mutta
toinen kysymys on, onko tdmé& ollut alkuperai-
nen tarkoitus. Uskallamme sitd epdilld ja tah-
domme vahitellen perustella kantaamme seké
tuoda esille, mitd ajattelemme. Ensinnékin



19

voimme luoda itsellemme yleisvastauksen tar-
koitusta koskevaan kysymykseen seuraavasta
havainnosta.

Egyptissd on usein tavattu muumioiden ar-
kussa kasikirjoitus, joka puhuu merkillisista
asioista. Koska se on I6ydetty haudoista, on sit4
nimitetty Kuolleitten kirjaksi, sen oma nimi on
toinen, t&alla Europassa vain on mainittua ni-
meé kaytetty. Jollei muistini petd, olen kuul-
lut, ettd ainakin venaléis-katolisessa kirkossa
on ollut tapana asettaa jonkinlainen paperi, n.s.
kuoleman passi, vainajan kanssa hautaan. Mai-
nitsen taman sentakia, ettd se nahtévasti periy-
tyy vanhasta egyptildisestd tavasta. Samaa ta-
paa on muuten noudatettu Tibetissakin budd-
halaisten kuolleitten yhteydessa.

Ken nyt nditd pergamentteja lukee ja tutkii,
kysyy luonnollisesti itseltddn, mika niiden tar-
koitus on ollut. Egyptilaisestd Kuolleitten kir-
jasta ajattelivat tiedemiehet ensin, ettd se oli
vainajalla jonkinlainen passi (kuten kreikkalais-
katolisilla), joka ohjasi héntd kuolemanjalkei-
sessd elaméassd, mutta sittemmin tultiin myos
sithen, ettd se oli, niinkuin sanotaan, vihki-
mysrituaali egyptiléisissa mysterioissa, lauseita
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ja sanoja, joita on kaytetty maan paalla eldavien
parissa. Kun ihmisid Egyptin mysterioissa
vihittiin, kaytettiin méaarattya rituaalia. Samoin
on tandpdivana esim. vapaamuurarien Seurois-
sa; kun ihminen vihitddn vapaamuurariksi, ta-
pahtuu vihkimys maaratyn kaavan mukaan,
joka olennaisesti on sama eri vapaamuurariseu-
roissa, vaikka muodoissa saattaa olla eroavai-
suuksia. Vapaamuurarit ovat muuten vakuute-
tut siitd, ettd heidan rituaalinsa ovat kotoisin
Egyptistd, ja tama traditsioni on puolestaan
auttanut tutkijoita ymmartamaan ,,Kuolleitten
kirjaa” ja huomaamaan, ettd se oli vihkimys-
rituaali, jota kéytettiin mysterioissa.

Tastd seikasta voimme tehdd huomattavan
johtopdatoksen. Mitd nim. n.s. vihkimys on
ollut alkuaan? Té&ndpdivanad pidetddn vapaa-
muurariutta  muurariveljeskunnissa  suuressa
arvossa, koska se on pyrkimyst4 hyvaan, siveel-
liseen eldmadn ja koska ulospdin vapaamuura-
rien toiminta on hyvantekevéaisyyttd. Looshi-
elaméssa vapaamuurareille opetetaan ja teroite-
taan, ettd heiddn ei ainoastaan tule pyrkia
siveellisiksi, vaan ettd heidan tulee myos sita
olla. He asettavat itselleen suoranaisia vaati-
muksia.
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Nyt voimme ymmartad, ettd vanhassa Egyp-
tissa ihmiset, jotka pyrkivat mysterioihin vi-
hittaviksi, eivat saattaneet olla mitd vakea
tahansa, vaan olivat velvolliset tdyttamadn
eréitd edellytyksid. Heiltd vaadittiin moraalista
nuhteettomuutta ja siveellistd voimaa ja heidat
asetettiin koetuksille, joiden avulla koeteltiin
heidan sielullista tarmoaan ja tasapainoaan
— eikd ainoastaan heidan fyysillistd rohkeut-
taan, vaikka sekin kuului ohjelmaan. Kun pyr-
kijd oli uupunut fyysillisten kokeitten jalkeen,
hanet vietiin hienosti sisustettuun huoneeseen,
jossa hdnet pantiin lepddmaén pehmeélle pat-
jalle, ja kun hén oli levannyt, tuotiin hénelle
hedelmid ja viinej4, ja ne, jotka toivat, olivat
nuoria, kauniita tytt6ja. Sitten tuli vield tans-
sijattaria, jotka tanssissaan lahentelivat hanta,
kiusaten hédnen siveellistd pidattyvaisyyttaan.
Né&kymattoméastd aukosta kurkistivat papit, an-
karasti katsellen ja tarkastaen vihittavaksi pyr-
kija4, ja vasta jos tutkinnossa havaittiin, ettd
hén taydellisesti hillitsi itsensd eika silman-
rapaykseksikaan horjahtanut, voitiin  hanet
ottaa oppilaaksi, jolle opetettiin monenlaisia
asioita ja lopuksi vihittiin.  Kun siis pyrkija
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lopulta sai lapikdyda vihkimysseremonian, oli
taattuna edellytyksend, ettd han oli moraalisesti
luotettava henkilo. Sentdhden ,,Kuolleitten kir-
jassa” on hammastyttdvia ja suorastaan késit-
tamattomid kohtia, jos edellytetadén, ettd vaina-
jat siind puhuvat. M.m. vainaja muka sanoo:
»mind en ole varastanut koskaan, en koskaan
tehnyt vaarin, en koskaan tehnyt syntid”, —
h&n pitdd pitkid puheita jumalille, joiden eteen
h&n suuressa salissa joutuu. Tdmén johdosta
tulee lukija ajatelleeksi, ettd siindpa on erin-
omainen vainaja, koska uskaltaa kuoleman jal-
keen véittda, ettei ole koskaan tehnyt mitddn
pahaa. Mutta kun otamme huomioon, ettd
»Kuolleitten kirja” on itse asiassa ollut vihki-
mysrituaali, voimme ymmartag, ettd ne ihmiset,
jotka mysterioissa péasivat vihittaviksi, olivat
moraalisesti niin puhdistuneita olentoja, -ettei
niistd mitd4n pahaa voinut sanoa.

Vaikka tdman ymmarramme, meille jaa viela
kysymysmerkiksi, mika lienee ollut tarkoitus
silla, ettd vihkimysrituaali ja siveellisesti puh-
taan ja tietdvan ihmisen sanat on Kirjoitettuna
asetettu vainajan mukana hautaan. Mistd sem-
moinen tapa lienee saanut alkunsa?
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Tekisi mieleni parilla sanalla kosketella eré&s-
td metafyysillista tosiasiaa. Se, miké tekee kuo-
lemanjalkeisen eld&mén aivan toisenlaiseksi kuin
tdman nékyvéisen, on tietysti, ettd kuollessa
ihminen jattaa fyysillisen eldmén. lhminen on
sielullinen olento, hdn ajattelee, tuntee ja tah-
too, ja vaikka han tekee tdmé&n ruumiinsa véli-
tykselld, han itse, niinkuin aina olen koettanut
teroittaa, on toinen kuin tdma ruumis. Kun ih-
minen kuolee, ei ruumiissa endad ole ajatusta,
tuntoa eik& tahtoa, ei sanalla sanoen sielullista
elamad jalelld. Niinkauan kuin eldmme ruu-
miissa, elamme sielullisina olentoina, sieluina,
ja meidédn oma eldmé@mme on téssa sielullisuu-
dessa; jos jotain on olemassa meistd kuoltuam-
me, ei se voi olla muuta kuin sielullisuutemme,
jonka kylla taytyy olla objektiivinen omalla ta-
vallaan, koska se ei ole sama kuin kaikkeuden
elamé, joka on muodoton, iankaikkinen ja aare-
ton. Ja se, ettd ihminen voi sanoa ,ming”, edel-
Iyttdd, ettd hdn on muodollinen ja rajoitettu
olento. Me ihmiset eldamme sielullisina olen-
toina kuoleman jalkeen, jos yleensa eldamme, ja
sieluina me myos silloin eldamme olosuhteissa,
jotka ovat toisenlaisia kuin nama fyysilliset.
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Tassa fyysillisessd eldmédssa saamme kokea,
ettd uskomme vaikuttaa suorastaan ruumiiseen.
Ajatelkaamme, kuinka paljon uskomme epéile-
matta pitéisi saada aikaan kuolemanjélkeisessé
elaméssd, jossa olemme paljaastaan sielullisia
olentoja, tekemisissd ainoastaan tajunnallisten
asioiden kanssa. Sielld ei ole tatd karkeaa ruu-
mista. Jos meill& on ruumis sielld, on se ,,ajatuk-
sista ja tunteista kudottu”, siis tavattoman pal-
jon ldhempéna tajuntaa kuin tama fyysillinen
ruumis, — itse asiassa niin lahelld tajuntaa, etta
ajatus valittomasti vaikuttaa siihen. Ja jos
meilld on semmoinen organismi siella, taytyy se
olla meilld nyt jo vélitt4jand ruumiin ja sielun
valilla. Kun kuolemme, on meista jalellda tama
valittdva sielullinen ruumis, joka on valitto-
masti tajunnan yhteydessd, ja sentdhden on me-
tafyysillinen aksiomi, selvd paatelmd, ettd kun
siirrymme tajuisina olentoina tajuisessa kaytto-
valineessé tajuiseen maailmaan, niin meidan
ajatuksemme, meidédn uskomme on tuhat kertaa
voimakkaampi tuossa maailmassa kuin koskaan
tassa.

Itse asiassa kaikki viisaat ovat tdméan aina
tienneet, se ei ole koskaan ollut heiltd peitetty
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salaisuus, vaikka me olemme julkisesti vasta
noin 150 vuotta magnetismin, hypnotismin ja
suggestionin nimelld tunteneet mielikuvituksen
suurenmoisen voiman. Miksi eivat siis nuo vii-
saat olisi sitdkin ajatelleet, ettd ihmisen kuole-
manjélkeistd eldmad pitdisi oppia muovaile-
maan? Kulttuuri on maan paalla sitd, etti ra-
kennamme ja kaunistamme t4t4 maailmaa, vil-
jelemme sitd, edistymme aineellisissa keksin-
noissd ja luomme taiteiden avulla kauneutta,
jossa emme ainoastaan matki luontoa, vaan
ikdankuin veddmme alas maan paalle taivaallis-
ta ihanuutta, jota suurimmat nerot hengessaan
nakevét silmill&dan tai kuulevat korvillaan. Koko
kulttuurimme on tdmé&n maailman muovaile-
mista, eldmén sivistyttdmistd, olemassaolon
hienontamista, ja paraimmassa tietoisuudes-
samme pyrimme saamaan maailman semmoi-
seksi, ettd kaikki siind elaisivat onnellisina.
Miksi eivét sitten suuret viisaat olisi ajatelleet:
»Kuolemanjalkeinenkin eldmé& on sivistytettava,
siitdkin on tehtdvd kulttuuria! Onhan ihmi-
selld voimaa nékymattdmén maailman yli:
hénen pitdd luoda henkimaailmasta jotakin
semmoista, ettd olo ja eldma siella muuttuu iké-
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vasta sisaltorikkaaksi, muuttuu tyhjasta, tur-
hanpdivéisestd ajan viettdmisestd hedelmalli-
seksi ja auttavaksi tyoksi!”

N&in ovat viisaat varmasti ajatelleet. Tule-
vissa esitelmissd tahdon koettaa kertoa vahén
siitd, mita tietdjat aikojen aamusta lahtien ovat
suunnitelleet kuoleman suhteen n.s. vanhassa
liitossa ja kuinka sitten uuden liiton perustaja,
Jeesus Kristus, on ajatellut kuolemanjalkeisesté
elamasta ja mitd Han sen hyvaksi on tehnyt.



LUONTO JA IHMISTAHTO
KUOLEMAN VALTAKUNNASSA.

Ihmiskunnan ja maanpéallisten olojen kehi-
tys tapahtuu luonnollista tietd niin hitaasti, etta
se on pannut viisaimmat ihmiset ajattelemaan,
mitenkd asia olisi korjattavissa. He ovat huo-
manneet, ettd se mik& hidastuttaa ihmiskunnan
sielullista kehitystd, on, ettd ihmisilla aina on
kulunut kuolemanjélkeinen eldamé& niin sanoak-
semme sivistymattomissa oloissa. Kulttuurilla-
han tarkoitamme sitd, ettd ihmisen tahto ja
kyky muovailee olosuhteita maan paalla, niin
ettei ihmiskunta joudu yksinomaan luonnon va-
raan. Mutta kuolemanjalkeisessd elaméssdan on
ihmiskunta pitkin matkaa ollut kokonaan luon-
non varassa. Ei ole ihmisten puolelta yritetty
kultivoida ja sivistyttdd kuolemanjélkeistd eld-
mad. Sentédhden sielullinen kehitys on ollut
verrattain  hidasta. Kuolemanjalkeisessa el&-
massa tulee néet juuri thmisen sielu kysymyk-
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seen. Ihminen ei eld end henkimaailmassa
fyysillisend, vaan yksinomaan sielullisena olen-
tona. Sielun kehitys on ainoa, joka painaa
vaa'assa kuolemanjalkeisessa eldmdssd. Kun
se on jatetty luonnon varaan, emme saata ihme-
telld, ettd viisaat ja hyvaad tarkoittavat ihmiset
ovat kysymystd pohtineet. Ensinndkin me ih-
misind eldmme suuressa tietdméattdmyydessa, ei
ainoastaan kuolemanjélkeisten tilojen suhteen,
vaan myaoskin siitd, mika ihmissielun lopullinen
pddmaard on. Puhun ihmisistd yleensa. Sem-
moiset ihmiset, jotka syysta tai toisesta ovat ke-
hittyneet pitemmalle, ovat saaneet néista asiois-
ta selvad, ja heidan kannaltaan olisi kylla pal-
jonkin tekemisté.

Tahtoisin ~ ensin  yksinkertaisen  loogilli-
sesti nadyttdd, miten voisimme pdaéstad selville
ihmiskunnan  kuolemanjélkeisesta  elamaésté.
Esitykseni on teoreettinen, mutta asiantuntijat
tietdvat, missd madrin teoria toteutuu kaytan-
nossa.

Viime kerralla mainittiin niitd alhaisella
kehitysasteella olevia Austraalian alkuasuk-
kaita, joiden muisti ei ulottunut paivasta
toiseen ja joiden laskukyky oli niin pieni,
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ettd heidan kielessaan ei ollut laskusanoja kuin
yhdesta viiteen, — sitten oli vain ,,monta”. Hei-
dén eldmansé tassé nakyvaisessa maailmassa oli
kuin jalleensyntymistd joka aamu. Jokainen
paiva oli kuin uusi elama ja vaistomaisesti he
jatkoivat edellisen paivan hommia. Heidan vais-
tonsa toimi, mutta tajuista muistia heilld ei
ollut.

Jos ajattelemme tdmmoisia ihmisig, jotka
eivat muista olleensa olemassa edellising péivi-
n4, — mika olisi yksinkertaisin keino saada hei-
dat tietdmaan, ettd on olemas?a pdivan ja yon
vaihtelu? Tietysti se, ettd heistd joku valvoisi
ldpi yon. Nyt on otettava huomioon, ettd he
auringon laskiessa tuntevat itsensd voittamat-
toman vasyneiksi. He eivat jaksa vastustaa
untaan, vaan ikaankuin kuolevat pois heratak-
seen jalleen vasta seuraavana aamuna. Ei siis
saata ajatella, ettd joku heistd ilman muuta
valvoisi, ellei hén sattumalta olisi sairas, miké
taasen tuollaisessa luonnon tilassa ei juuri
tapahdu. Jos nyt joku meikaldinen menisi hei-
dan luokseen ja sanoisi heille: ,,Kuulkaa, rak-
kaat ystdvat: Te eldtte monta péivaa taalla
maan paalla. Eilenkin oli erds niista paivista”,
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— niin mitd he vastaisivat? ,,Kylld meilld on
hamara aavistus siitd”, he voisivat sanoa, ,,kyl-
I& ihminen lienee kuolematon olento. Mutta ei-
han sitd voi todistaa!”

Mutta jos joku meistd voisi jollain vakindi-
selld keinolla pitdd yhté heista hereill, niin hé&n
valvottuaan 1&pi yon ehdottomasti seuraavana
aamuna olisi profeetta kansalaistensa keskuu-
dessa, silld hén voisi todistaa, ettd ihminen
todella eldd monta péivaa ja todella ennenkin
on ollut sama kuin nykyhetkelld. Tama olisi
suurta totuuden julistamista noille toisille alku-
asukkaille, mutta luultavasti ndma eivat uskoi-
si, vaan pitéisivat jarjetttmana ja rikollisena
sitd veljed, joka tallaisia hullutuksia rupeaisi
puhumaan. Tallainen ,herdnnyt” alkuasukas
olisi samassa suhteessa toisiin kuin profeetta
nykyaikana, joka sanoisi, ettd ihmiset ovat ela-
neet maan paallda monta kertaa ja luultavasti
tulevat viela elamadn. Tallainen profeetta olisi
myoskin vaikeassa asemassa nykyisten sivisty-
neiden ihmisten kesken, esim. t44ll4& Suomessa.
Jos profeetta esim. sanoisi: mind muistan sel-
vasti, ettd olen ollut olemassa maan paalla jo
monta kertaa, ja mind uskon varmasti, etta tu-
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len tdnne takaisin, niin ihmiset yleensa pitéisi-
vat hantd lievimmin sanoen houkkiona: ,haa-
veelliset filosofit uskokoot mitd tahansa, mutta
selvd kristinusko sanoo, ettd asiat on toisin!”
Kylla ihminen, joka puhuisi talla tavalla jal-
leensyntymisestd, olisi enemmaén tai vdhemman
hullujen kirjoissa meidéankin sivistyneitten l&n-
simaalaisten kesken. Kuitenkin on suhde sama.
Ihminen, joka kokemuksen perusteella tietda
jalleensyntymisestd, on samassa asemassa kuin
joku meistéd olisi alkuasukkaiden kesken, jotka
eivat tieda elavanséd monta péivaa peratysten.

Mik& voisi olla ensimdinen luonnostaan lan-
keava ajatus tietdjilld, jotka muistavat edelli-
sen eldminsa? Eikohan seuraava: Jos saisim-
me jonkun ihmisen pysymé&an hereilld elamasta
toiseen, silloin kysymys olisi ratkaistu!

Tama ajatus ei olisi luonnoton, silld ennen
maailmassa miljooneja vuosia sitten jalleensyn-
tyminen tapahtui sangen nopeaan. Teoria oli
painvastoin aivan loogillinen, ja pysyy tanépai-
vana yhta loogillisena. Jos ihminen voisi pysyé
Lhereilld”, siis tietoisena eldméstd toiseen, hdn
muistaisi myo6s olleensa henkimaailmassa ja
muistaisi, millainen kuolemanjalkeinen eldma
oli.
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Todellisuudessa kuolema on ihmisille saman-
lainen, kuin uni oli alkuasukkaille Austraalias-
sa. Kun uni auringon laskiessa tuli, eivéat he
voineet sitd vastustaa. Kun kuoleman hetki
l&hestyy meitd ihmisid, niin vastustamattomasti
vasymme ja meidat aivankuin vedetdan maail-
masta pois, Emme saata pysyd tajuissamme.
Emme pysy hereilld, tunnemme, ettd suurempi
voima vetdd meitd puoleensa. Se on luonnon
valta, joka on ylivoimainen. Mutta jos ihminen
Voisi sitd voimaa vastustaa, jos hén jaksaisi
pysyéd tajuissaan, silloin han voittaisi kuole-
man. Silloin hédn itseasiassa pysyisi tietoisena
ja hénen olisi pakko paasta tietoisena myoskin
pois fyysillisestd ruumiista. Jokainen meisté
kylla kykenee pitdmaén itsensd hereilld yhden
tai useamman yon ja voi tehdd tyotd tai mitd
muuta tahansa, johon ei kykene nukkuessaan.
Héan voi tarkastella toisia nukkuvia, tehden joh-
topadtoksia heidan liikkeistadn ja puheistaan.
Han voi siis tietdd, mitd tapahtuu téssa fyysil-
lisessé maailmassa nukkumisen aikana, mutta
hén ei kyllakaan, ollessaan hereilld téssa fyysil-
lisessd maailmassa, osaa seurata, mitd nukku-
ville toisella puolen tapahtuu. Hé&n ei osaa
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muuta ndhdd kuin ettd heiddn ruumiinsa on
puolitajuttomassa tilassa, heidan itsetietoisen
mindnsd ollessa kuin pakosalla. Han ei saata
nahdd, miten on nukkuvan tajunnan laita. Nuk-
kuva itse voi seuraavana aamuna Kkertoa, ettd
hénen unensa ei ollut tajuton, vaan ettd han
»,naki unia”. Nuo unet ovat saattaneet olla ko-
kolailla merkillisi4, vieldpa profetallisiakin —
ja kuitenkin ruumis on ollut tajuttomana.
Tama seikka itsessdan ilmaisee, ettd jos olemme
hereilld 1api yon tasséd fyysillisessd maailmassa,
niin se hereilld olo ei ole varsinaista luon-
non voittamista; olemme vain pakottaneet
fyysillistd organismiamme olemaan hereill,
mutta emme lainkaan ole pé&dsseet nukku-
misen salaisuuden perille, emme tiedd, mit4
unet ovat. Jos tahtoisimme pé&std unen salai-
suuden perille, taytyisi meidén osata olla hereil-
I4 toisella tavalla. Meidan taytyisi voida seu-
rata oman tajuntamme kulkua unimaailmaan
kadottamatta  personallista  itsetajuntaamme.
Silloin vasta voisimme sanoa todella tietdvam-
me, mitd yolla on tapahtunut.

Samalla tavalla olisi kuoleman suhteen luon-
notonta ajatella, ettd sen salaisuuden perille
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paédsisimme sailyttamalla tdma fyysillinen ta-
junta elamésta toiseen. Sehén ei olisi mahdol-
lista. Jos me sit4 vaatisimme, vaatisimme, ettd
fyysillinen ruumiimme eldisi ja ettd aivojemme
pitaisi toimia, vaikka kuolevatkin. Silloin kyll&
paasisimme selville (jos tallainen olisi mahdol-
lista) siita, ettda synnymme jdalleen. N&kisimme
toisten ihmisten syntyvéan jélleen ja voisimme
ehkda huomata, ettd itsekin saamme uuden ruu-
miin. Siitd ainoasta tosiseikasta, ettd synnym-
me jalleen, padsisimme tietoon, jos voisimme
sdilyttdd fyysillisen valvetajuntamme lapi kuo-
leman. Mutta emme silloin vield olisi osanneet
mitddn havaita eldamdastd kuoleman jalkeen.
Samalla tavalla kuin emme péése selville siitd,
minkalainen on itse unitila, mitd nukkuminen
todella on, jos pysymme hereilld 1&pi yon, sa-
malla tavalla emme péasisi selvyyteen siitd, mi-
t4 tapahtuu henkimaailmassa kahden fyysillisen
elaman valill4, jos vain séilyttdisimme tdméan
fyysillisen valvetajunnan. Jotakin muuta mei-
dan tdytyy saavuttaa itsetietoisuudessamme
sekd unitilan ettd kahden fyysillisen eldmén
valisen kuolemantilan tutkimiseksi. Joku muu
tajunta meidan taytyy saavuttaa kadottamatta
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silti personallista itsetietoisuuttamme. Itsetie-
toisina meidan taytyy pysyd, mutta mikda muu
tajunta meilla lisaksi pita olla?

Oikeastaan on véarin puhua uudesta tajun-
nasta. Tarkedtd juuri on, ettd vanha tuttu
tajuntamme sédilyy. Mitd siis kaipaamme?
Uutta tajunnan vélikappaletta, toisia aivoja,
toista ruumista. Tajunta sind&n olisi tajuton
ja siis olematon, jollei sill& olisi mitddn muotoa,
jossa ja jonka kautta se ilmenisi. Sellainen
tajunta on kyll& olemassa, mutta se on Ju-
malan tajunta, se on absoluuttinen tajun-
ta. Elavan olennon olemassaolo  perus-
tuu siihen, ettd sen tajunta on sidottu johon-
kin muotoon, oli se muoto minké&lainen tahansa.
Se muoto, johon tajuntamme on sidottu fyysil-
lisessd eldmdssd, on meiddn ruumiimme. Ta-
junta eldd koko ruumiissamme, mutta toimii
itsetietoisena aivojen kautta. Nain on paivalla.
Yon aikana emme nahtévasti kdyté isoja aivoja
eikd yleensd ruumistakaan, vaikka meilla kyll&
on jonkunlainen tietoisuus koko ruumiistamme,
silla jos ruumiillemme mitd tapahtuu, nousee
tieto siitd siihen hamardan aivotajuntaan, mika
meilld on yon aikana. Joka tapauksessa emme



36

kaytd yon aikana fyysillisia aivojamme niin-
kuin péaivalla, ja sentdhden meilla valttdmatta
taytyy olla joku toinen kéyttovéline, joku toi-
nen ruumis, jotkut toiset aivot. Silld joskin
muutamat fysiologit arvelevat, ettd tajuntamme
siirtyy yoksi pikkuaivoihin, ei tama selitd lahes-
k&én kaikkia unimaailmassa tapahtuvia ilmidi-
td. Tajuntamme laskeutuu kylld nukahtaes-
samme isoista aivoista pikku aivoihin ja selka-
rankaan pdin, mutta se ei pysahdy siihen. Kun
todella padsemme toisen maailman yhteyteen,
niinkuin monet ihmiset tietdvat unessaan paa-
sevansd, emme pysahdy pikkuaivoihin, vaan
tajuntamme niistakin siirtyy ikaankuin toisiin
aivoihin, siihen toiseen kayttovélineeseen, joka
on fyysillisestd riippumaton. Tulemme taten
sithen loogilliseen johtopaatokseen, johon tah-
doimme tulla, nim. ettd ihmiselld vélttamatta
on sieluruumis, toinen organismi, jota han kéyt-
taa, silloin kun han vapautuu fyysillisesta ruu-
miista. Sanomme sitd lyhyesti astraaliruu-
miiksi. Astraaliruumiiseen siirtyy nukkuessa
ihmisen tajunta. Jos hén voisi tulla itseta-
juiseksi astraaliruumiissaan, silloin han kyke-
nisi tietoisesti tutkimaan koko nukkumistilaan-
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sa, kaikkea sitd, mita hanelle ja toisille ihmi-
sille nukkuessa tapahtuu.

Kuinka lienee taas kuolemassa? Riittdisiko
kuolemassa, ettd ihmisen tajunta itsetietoisesti
siirtyisi  astraaliruumiiseen? RIiittdisi  jonkun
aikaa — niinkauan kuin kuolema on unen van-
hempi veli. Mutta silmallapitden jalleensynty-
mistd, jolloin syntyy uusi personallisuus, ei van-
han personallisuuden astraaliruumis enda pys-
tyisi seuraamaan asiain kulkua. Silloin itse-
asiassa taytyisi ihmisen tajunta pukeutua vield
uuteen muotoon, toisin sanoen, vapautua vield
enemman, tulla vield korkeampaan tilaan, jotta
h&n voisi niitd asioita seurata. Onko nyt sem-
moista ruumista olemassa? Sen tdytyisi olla,
jos tieto jalleensyntymisestd on saavutettavissa,
— ja vanha viisaus ja kokemus sanoo: semmoi-
nen ruumis on olemassa, se on n.s. syy- eli kau-
saaliruumis — kaarana shariira, joksi sitd
nimitettiin - vanhassa Indiassa. Jos ihmisen
tajunta voi pukeutua syy- eli kausaaliruumii-
seen, silloin h&n osaa seurata tapahtumia kah-
den syntyman valilld ja tutkia kaikkia asioita
kuolemanjalkeisessa elaméssa.
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Esitettydmme talla tavalla teorian tiedon saa-
vuttamisesta siirrymme nyt varsinaiseen aihee-
seemme, joka koski kysymystd, mitenka tieta-
jat ovat ajatelleet, ettd kuolemanjalkeista ela-
mad voitaisiin sivistyttdd. Tietysti kuoleman-
jalkeinenkin eldama kultivoituu ja sivistyy sité
my®0ten kuin ihminen luo kulttuuria nakyvéiseen
maailmaan. Sentdhden kuolemanjélkeinen tila
on ihmiskunnan historian kuluessa suuresti
muuttunut.  Alkuperdisen ihmisen kuoleman-
jalkeinen eldma, hénen kokemuksensa henki-
maailmassa olivat aivan toisenlaisia kuin nyky-
aikaisen kulttuuri-ihmisen. Post mortem-tilat
ovat itsestddn muuttuneet, vaikka fyysillinen
eldamd&mme onkin vain pieni osa siitd eldmasta,
jonka me aina yhdessa personallisuudessa vie-
tdmme. Otamme silloin myds lukuun kuole-
manjalkeisen eldman. Fyysillinen eldmé&mme
kestad ehka 70 vuotta, korkeintaan 100 vuotta,
mutta kuolemanjalkeinen eldmamme on 10 a 20
kertaa pitempi. Kun ihminen jalleensyntyy, saa
h&n uuden personallisuuden, ja sentdhden ei ole
jarjetonta ajatella, ettd jos voitaisiin saada
jotain  kulttuuria myo6skin  tuohon pitkdan
aikaan, joka kuluu ennen uutta syntymista,
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voisi ihminen varmasti kehittya paljon nopeam-
min.

Kulttuuri  kuolemanjélkeisesséd eldmdassé ei
tietenk&&n voisi olla muuta kuin sielullista laa-
tua, sielullista sivistystd, henkistd kehitysta.
Sentahden onkin kaikissa uskonnoissa kaikkina
aikoina opetettu ihmisille: ,,pankaa painoa hen-
kisille asioille tdssd nakyvaisessd eldmassé;
pankaa painoa alylliselle kehitykselle ja ennen
kaikkea siveelliselle kasvulle tdssé nakyvaisessa
elamassa. Alkaa sanoko: mitd merkitsee, koe-
tanko min& olla hyva ja auttavainen maailmas-
sa, jossa yleensa ollaan pahoja, epéveljellisia,
itsekkaita ja tuhmia? Alkaa sanoko niin, silla
ihminen on ytimelt&dan eetillinen olento. Ihmis-
sielun kehitykselle on adrettémén tarkedatd, ettd
hén kokoo niitad aarteita, joita koi ei syd eiké
ruoste raiskaa. Ei mink&&n ulkonaisen syyn
tdéhden. Ei sentahden, ettd hénelle itselleen
kavisi paremmin taalla maan paalla tai kuole-
man jalkeen. Ei mistddn semmoisesta syysté,
vaan sentdhden, ettd totuudella ja hyvéall4d on
itsesséan arvonsa. lhminen eldd vain hetken
fyysillisessd elamassd, silla itsessdadn han on
olento, joka kuuluu toiseen maailmaan, ja siiné
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maailmassa on ainoa merkitys henkisilla ar-
voilla.”

Kasvattamalla itseddn taalla siveellisesti ja
henkisesti ihminen tekee kulttuurity6td naky-
mattomassd maailmassa. Sen olosuhteet para-
nevat, sitd myoten kuin ihminen taalla edistyy.
Sentdhden uskonnot teroittavat: Luovu pahas-
ta. Ald murhaa, ala varasta, dla petd, ala va-
lehtele, &l4 tee vaaryyttd, &l4 himoitse, ala tee
vakivaltaa. Samalla ne kylld ovat viitanneet
siihen, ettd siveellinen pyrkimys on edullinen
ihmisen omalle kuolemanjélkeiselle elamalle.
Tietysti nykyadn sanomme: olisi alhaista innos-
taa ihmista hyvéaan elaméan sentahden, etti ha-
nelld sitten olisi hyvé olla kuoleman jalkeen. Se
olisi vetoamista itsekk&&seen motiiviin, ja pyr-
kimys kadottaisi eetillisen arvonsa. Vahemmin
kehittyneille olennoille semmoinen vaikutin
saattoi kelvata ja ehk& silla joskus nytkin on
merkitystd. Nyky&an materialistinkin  kanta
tuntuu meistd moraalisemmalta. Kéaytannolli-
nen materialisti sanoo: mit4d mind valitan kuo-
lemanjalkeisesta eldamasta? Uskonnot ovat las-
tenkamarijuttuja. P&aasia on, ettd nyt on hyva
olla. Nyt min& tahdon nauttia. Tassa elamés-
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s tahdon olla onnellinen. Kuoleman jalkeen
tulkoot sitten kérsimykset, jos niita yleensd on
tullakseen. On luonnollista, ettd ihminen sokeu-
dessaan ajattelee talla tavalla.

Mutta h&n erehtyy suuresti. Uskonnot eivat
ole td4hdéanneet tah&n. Papit ja kirkot ovat silla
tavalla puhuneet. Uskonnot eivat ole sitd tar-
koittaneet. Ne ovat vain teroittaneet sitd tosi-
asiaa, ettd suurimman osan elamééansa ihminen
viettdd kuolemansa jdlkeen, joten siis hénen
luonnollinen eldméansa taytyy olla elamaa henki-
maailmassa. Ainakin hanen pitdisi olla siina
itsetietoisempi kuin missaan muualla, ja sentah-
den hénen kannattaa varustautua siihen ela-
maan, jossa ei tule kysymykseen painot ja mitat
ja rahat ja muut semmoiset, vaan ainoastaan
henki ja siveelliset arvot. Ja sitd elama& var-
ten me ihmiset olemme luodut, sit4 varten olem-
me olemassa! Varsinaisessa inhimillisessa ela-
massdmme on arvo ainoastaan sielullisilla omi-
naisuuksilla, ainoastaan totuudella, hyvélla,
kauneudella, ainoastaan aatteilla, joita ei voli
laskea markoissa ja penneissd. Niilla yksin on
arvonsa siind elaméssa, jota varten me olemme
luodut, siind eldmassd, joka on pysyvaa eldmaal
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Ei kukaan kielld, etteikd tama nékyvéinen ela-
ma ole sangen ohimenevdd ja lyhytaikaista.
Tata varten ei meidédn kannattaisi olla olemas-
sa. Sentdhden on tosi elamamme hengessé ja
sen saantdna on, niinkuin Goethe sanoi: ,,Edel
sei der Mensch, hilfreich und gut.” Siveelli-
nen eldmanohjelma on kaiken uskonnollisuuden
ydin, kaiken henkisen eldmén a ja 0. Dogmit ja
ahdasmieliset opinkappaleet ovat myo6hempéé
lisdystd. Uskonnot ovat aikojen aamusta léh-
tien koettaneet edistdd kuolemanjélkeisen ela-
man kulttuuria.

Mutta viisailla tietdjilla on ollut paljon suu-
rempia silmédmaérid. He ovat tahtoneet saada
aikaan paljon enemman. Sentdhden emme nyt
ajattelekkaan uskontoja, vaan sitd Salaista Vel-
jeskuntaa, joka on kaikkien uskontojen takana.
Mit4 tamé& Salainen Veljeskunta vuosituhansien
vieriessda on tahtonut, mit4 se on yrittanyt, jotta
ihmiskunnan eldma kohoaisi ja nousisi ja jotta
erikoisesti kuolemanjalkeinen elama tulisi kult-
tuuri-elamaksi?

Veljeskunnan nditd asioita koskevassa tydssa
voimme selvasti ndhdd kaksi virtausta niin sa-
noaksemme. Toinen on aikojen aamusta l&h-
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tien virrannut itse Salaisen Veljeskunnan kes-
kuksesta, sen keskus- eli valkoisesta looshista,
ja sen virtauksen heijastuksia ovat kaikki us-
konnot. Toinen virtaus taas on kulkenut salai-
sen veljeskunnan toisista loosheista. Siitd on
heijastusta olemassa kaikissa uskonnoissa, en-
nen kaikkea juuri kirkoissa ja niiden seremo-
nioissa, siis niissakin maagillisissa toimituksis-
sa, jotka ovat yhteydessd kuoleman hetken
kanssa ja josta meilld oli puhetta viime ker-
ralla. Mutta myodskin on mainittava tassa ohi-
mennen, ettd katseltuamme néitd molempia
asioita joudumme siihen kolmanteen, tavallaan
uuteen virtaukseen, joka on alkanut Buddhan
ja Kristuksen tyon kautta. Sen otamme sitten
kolmantena virtauksena puheeksi, mutta se on-
kin toisenlainen kysymys.

Ymmaértadksemme mihin tdhtdédmme ja ym-
martdaksemme uskontojen ja kirkkojen tarkoi-
tuksia, tahdomme luoda silmayksen kuoleman-
jalkeiseen eldamaan sindan, semmoisena kuin se
itsestdén jarjestyy kaikille ihmisille, jotka eivat
ole saaneet tai eivét ole ottaneet vastaan apua ei
salaisen veljeskunnan keskuslooshista eika toi-
sista. Tama Kkatsaus on vélttamatta lyhyt,
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mutta néista asioista, s.0. kuolemanjélkeisesta
elaméstd, puhutaan kaikissa nykyaikaisissa teo-
sofisissa kirjoissa. Tahdon vain lyhyesti teroit-
taa muutamia nékokohtia.

Se mik& kuolemassa on luonnon mukaan suuri
tragedia, on, ettd me ihmiset, jotka fyysillisen
eldmén aikana olemme ainakin valillisessa
yhteydessd ja lainmukaisesti voimme péé&sta
valittbméaan, tietoiseen yhteyteen korkeamman
itsemme kanssa, kadotamme t&dman yhteytta
yll&pitavén sillan kuolemassa. Kuolema on itse-
asiassa vain sitg, ettd ihminen, joka fyysillisen
eldmdnsd aikana on ollut sidottuna korkeam-
paan itseensd, erotetaan siitd kuolemassa. Se
on kuoleman tragedia. Meiddt pannaan kuin
kahtia. Se ei kylldkaan erikoisesti tunnu. Tei-
dén ei tarvitse ajatella pelon sekaisella kau-
hulla kuolemaa, silld ei se tunnu. Se on vain
luonnon faktumi. Sent&hden ettd kadotamme
korkeamman mindmme kuolemassa, on meidan
kuolemanjalkeinen  eldmamme  pyrkimysté
takaisin tdman korkeamman mindn luo. Emme
nékyvaisessak&dn eldmassdé maan péalld ole
korkeamman mindn yhteydessd ilman muuta,
ilman pyrkimystd. Meidan taytyy aina pyrkia
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omantunnon tietd korkeamman itsemme yhtey-
teen. Mutta se voi tapahtua nopeasti. Kor-
keamman min&n valo ei ole kaukana meistd, se
piilee syddmessamme. Vilpitdn ja harras pyr-
kimys avaa meille portit valon valtakuntaan.
Mutta kuoleman jélkeen voi kulua satoja vuo-
sia tdhan pyrkimykseen. Lopulta ihminen kui-
tenkin kuolemanjalkeisesséd elaméssa saavuttaa
tdman yhteyden korkeamman itsensd kanssa,
mutta usein niin suurten ponnistusten peréasté,
ettd melkein koko mennyt personallisuus haih-
tuu. Hanen on ndet taytynyt luopua kokonaan
itsekkyydestaan, — eika silloin aina ole paljon-
kaan jélella personallisesta ihmisestd. Sentah-
den emme syntyessamme uudestaan maanpaalle
muista mitddn menneisyydestamme. Meilld on
vallan uusi sielullinen personallisuus. Taas
olemme tilaisuudessa pyrkimaan yhteyteen kor-
keamman itsemme kanssa, — mutta uudessa
personallisuudessa, koska kadotimme vanhan
kuolemanjalkeisessé eldmdssd pyrkiessamme
sen korkeamman mindn luo, josta meidat ero-
tettiin kuolemassa.

Tammoinen on saanto, ja se on tarked pitéa
mielessd. Asiat on téssd esitetty korkeamman
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minan kannalta, ei personallisuuden. Jos katse-
lemme kuolemanjélkeista eldam&& ilmidllisesti,
s.0. siltd kannalta miltd se ndyttad personallisen
minan silmissd, tuntuu kaikki olevan hyvin.
Katsokaamme.

Miten on kuolemassa? Meidén ei tarvitse vii-
pya itse kuoleman hetkessa, silld tiedatte teoso-
fisista luvuistanne ja ehk& muutenkin, ettd kun
ihmisen tajunta nousee aivojen n.s. eetteripuo-
leen, katselee han koko mennyttd eldmaansa
puolueettoman objektiivisesti. Hanen tunteitaan
ei mikaan liikuta. Han arvostelee ankarasti
personallisuutensa mennytta elamad, sen kaik-
kia tekoja, ajatuksia ja tunteita. Tama tapah-
tuu lyhyessa ajassa ja nopeasti. Se on juhlal-
linen hetki, ja sentdhden ei pid& kuolevaa hai-
ritd. Ruumis on voinut k&ydd jo kylmaksi,
mutta todellisuudessa ihminen vield on eetteri-
aivoissaan, ajatellen mennyttd elamaansa. Vasta
tdman loputtua héan jattaa fyysillisen ruumiin-
sa, ollen vield eetteriverhossaan. Ja vietettydan
jonkun aikaa t&ssa vélitilassa hén hetkeksi ka-
dottaa tajuntansa heratédkseen sitten astraali-
ruumiissa.

Kuta enemmén Kkulttuuri on mennyt eteen-
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pain, kuta enemmén ihmiskunta on kasvanut
itsetietoisuudessa, sitd enemmaén ihmisyksilé
vetdd hienointa eetterid mukaansa astraaliruu-
miiseen, ja tdmé& tekee hdanelle mahdolliseksi
séailyttdad vanha personallinen tajuntansa. Ny-
kyaikaisessa kulttuurissa esim. voimme huo-
mata, ettd useat vainajat eldvat nakymaétto-
méssa maailmassa verrattain hereilld. Ensin
he viettavat jonkun aikaa vanhoissa maanpéél-
lisissa oloissaan. He kulkevat omassa kodis-
saan. He eivat tule ajatelleeksi, ettd he ovat
vainajia. He vaistomaisesti valttavat katso-
masta kuolleeseen fyysilliseen ruumiiseensa.
He menevéat omiaan tervehtimédén ja ihmettele-
vat heidan suruaan. Nahdessd&dn omaistensa
itkevdn he saikéhtavat ja ajattelevat: ,,Mitd on
minulle tapahtunut™? Heistd n&et tuntuu, etti
omaiset itkevat juuri heitd. Silloin heille sel-
vidd, ettd ovat kuolleet: ,,Aa, rakkaani luule-
vat, ettd minua ei ole olemassa.” Ja he koetta-
vat selittdd omaisilleen: ,Alkad itkekd. Mina
olen taalla ja mind olen terve ja iloinen. Mité
te oikeastaan itkette?” Mutta omaiset eivat
kuule mitéan.

Valistd vainaja seuraa omaa hautaustaan.
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Hén panee merkille, mitéd siell& tapahtuu, onko
paljon puheita, paljon kukkia ja seppeleita.
Ehka han hymyilee tuolle kaikelle, niinkuin han
olisi tehnyt maallisen eldménsakin aikana.
Mutta ihmeellistd kylla vainajatkin usein ovat
juhlallisuuksista mielissadn. Kun hautajaiset
ovat ohitse ja kun l&himmat omaiset eivat hanta
kuitenkaan huomaa, tarrautuu vainaja Yyhé
enemman Kiinni vanhaan personallisuuteensa,
sen pyrkimykset, halut, harrastukset alkavat
hénessa el&d, ja han lahtee etsimédén niille tyy-
dytystd. Han eldd kylla jo astraali- eli henki-
maailmassa, mutta voi astua takaisin maapal-
lon piiriin koska tahansa, ja tdma olotila voi
kestad verrattain kauan. Varsinkin nykyaikai-
sissa kulttuurioloissa, jolloin spritistisia mediu-
meja on yllin kyllin, voi vainajia suuressa méaa-
rin houkutella halu paastd uudestaan yhteyteen
fyysillisen eldmén kanssa. Joskus td&méa voi olla
hyvaa ja tarkeata vainajalle, joka tahtoisi sanoa
jotakin. Mutta se seikka, ettd taalta kasin koe-
tamme saada aikaan kosketusta henkimaailman
kanssa, houkuttelee vainajia, jotka eivat muu-
ten tulisi sitd ajatelleeksi, pyrkiméaan vield
yhteyteen nakyvaisen ihmismaailman kanssa, ja
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silloin monet véhapatdiset ominaisuudet kuten
turhamaisuus ja kunnianhimo voivat heissa
herdtd, niin ettd pyrkivat ilmestymdan sean-
seissa. Tietysti jalojakin tunteita on mukana.
Useat vainajat todella haluavat auttaa ,,elavid”
ilmoittamalla, ettd henkimaailma on olemassa.
Naissé kulttuurioloissa on elama kuoleman jal-
keen komplisoitua ja venyvéa laatua. Sentéh-
den voi kestaa verrattain kauan, ennenkuin vai-
naja siirtyy pois siitd henkipiirist4, joka on
yhteydesséa fyysillisen maailman kanssa. Mutta
lopulta jokainen vainaja huomaa edessaan jota-
kin houkuttelevaa ja késkevdd. Muutamalle se
voi nayttda ja tuntua tulipalolta, jota kohden
han tietdd taytyvansd mennd. Silloin itse asiassa
varsinainen tuonelan eldmé eli Kiirastuli hanta
odottaa.

Samalla se on sit4, ettd han pyrkii korkeam-
man mindnsa yhteyteen. Hénelle on tullut het-
ki, jolloin hdn on tuntenut, kuinka kaikki on
kuvaamattoman ik&vd4. H&n tahtoisi tehd&
tyota ja olla hyodyksi ja hyva jollain tavalla.
Nyt han aavistaa, ettd parempi eldmé& odottaa
tuon tuliesiripun takana, tuon erdmaan takana
tai noiden vuorien takana. Kiirastuli se vetéa
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hantd puoleensa, ja taivas on sen takana. Ha-
nen taytyy luonnon pakosta mennd puhdistus-
tuleen, piina ja kérsimys alkavat, sill& riippuen
siitd, missa madrin ihminen on alemman itsen-
s& pauloissa ollut, on kuoleman Kkiirastuli
héanelle vaikea.

Mutta tdmén puhdistustulen 1api hénen taytyy
kéydd, ennenkuin h&n joutuu taivaaseen. Tai-
vaseldma on ihmisen varsinainen kuolemanjal-
keinen eldmd, ja taivas on koko ajan pyrki-
mystd korkeamman minén yhteyteen hyvén
merkeissd. Mitd hdn on maallisen eldmansa
aikana hyvaa tahtonut, on hanen rinnallaan tai-
vaselamassd. Hanen oma personallinen tajun-
tansa tulee kuten sanottu yhd ohuemmaksi ja
lapinakyvammaéksi. Se kirkkaus, se totuuden
valo, se kauneus, mika hanet vetdd puoleensa
siell4, on niin valtava, ettd h&n ikdankuin nu-
kahtaa pois omasta itsestaan.

Ja taivaseldmdn perdstd ihminen syntyy
uudestaan maan péélle.

Tama on luonnon méardédma kohtalo ihmiselle
kuoleman jalkeen, ja nyt tehtdvdksemme jaa
tutkia, millaisiksi Salainen Veljeskunta on koet-
tanut ndité asioita muovailla.



1.
KUOLEMAN KULTTUURIA.

Salainen Veljeskunta kiinnitti alusta lahtien
huomionsa siihen seikkaan, ettd ihminen kuol-
lessaan kadottaa valitttmén yhteytensd kor-
keamman itsensa kanssa. Sanoohan Jeesuskin
evankeliumissa: ,,Nyt on otollinen aika. Vaelta-
kaa niin kauan kuin teill& valo on, ettei yo teita
yllattaisi pimeyden tahden.” Valo, josta Jeesus
tdssa mainitsee, on juuri korkeamman itsemme
eli mindmme valo. Tdéma valo on saavutetta-
vissa fyysillisen eldman aikana, silld kuoleman
jalkeen ei meilld en&é ole valitonta kanavaa tuo-
hon valoon. Kaikki edistyminen, sekd henki-
nen ettd aineellinen kulttuuri, niin hyvin taalla
kuin  kuolemanjélkeisesséd eldméssa, riippuu
juuri siitd, ettd ihminen on ainakin valillisessé
yhteydesséd korkeamman itsensa kanssa. Fyy-
sillisessé elamdssé olemme sitd tietdméattamme,
silld ei mitdén kulttuuria syntyisi, jollei ihmi-
nen tietdmattddn kantaisi Jumalaa sisasséan.
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Hé&n ei muuten voisi mihinkd&n hyvaan uskoa,
ei palvella aatetta, ei unohtaa itsensa ja monet
karsimyksensa tehddkseen jotakin ihmiskun-
nan hyvaksi, — hén ei voisi kulttuuria luoda.
Mutta tietoisesti hén ei tunne tat4d Jumalaa si-
séssadn, ja sentdhden ovat uskonnot opettaneet,
etta ihmisen pitéisi pyrkia valoon, s.o. tietoiseen
yhteyteen siséisen Jumalan eli Vapahtajan
kanssa. Ainoastan Hanessa on valo ja ainoas-
taan Han ratkaisee elamén ja kuoleman salai-
suudet.

Kun Salainen Veljeskunta aikojen aamuna
seisoi tuon kysymyksen edessa, se ajatteli: ihmi-
nen on saatava yhteyteen todellisen, korkeam-
man itsensd kanssa. Jos yhteys saadaan aikaan
taalla taikka kuoleman tuolla puolen, tassé tai
toisessa maailmassa, on hanen eldmansé tur-
vattu, hadnen henkinen edistymisensd taattu,
hanen kuolemattomuutensa varma.

Mutta ensin pieni poikkeus aiheesta. Mikd on
tuo Salainen, Pyh& Veljeskunta, jonka j&senet
ovat niin viisaat, ettd ovat voineet katsella ihmi-
sid ndin ylhaalta, miltei Jumalan silmilld? N&-
ma viisaat tietdjat eivat luonnollisesti alussa
olleet ihmisia meid&n ihmiskunnastamme, sill&
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kuinka meidan ihmiskuntamme olisi voinut syn-
nyttdd niin ylhaisid olentoja, kun se oli itse
aivan lapsuuden tilassa? Alkuperéiset viisaat
tulivat toisesta, Kkehittyneemmasta tahdestd, ja
perustivat sen Pyhan Veljeskunnan, jonka tyo-
nd on ollut ihmiskunnan henkinen kasvattami-
nen. Kerrotaan, ettd Gotama Buddha puoli kol-
mattatuhatta vuotta sitten oli ensimainen ihmi-
nen, joka saavutti korkean aseman t&ssa Veljes-
kunnassa. Muut ihmiset, jotka ovat joutuneet
kosketukseen Salaisen Veljeskunnan kanssa,
ovat saaneet tyytyd pienempiin tehtaviin sielld,
lukuunottamatta Jeesus Kristusta, jonka ase-
ma on perin omituinen ja omalaatuinen.

Salainen Veljeskunta oli siis joukko muualta
tulleita ihmisolentoja, jotka saattoivat katsella
ihmisia sieluina eli henkiolentoina ja pobhtia,
mik& ihmiskunnalle olisi hyva ja milla tavalla
sen sisaistd kasvua voitaisiin edistad. Ohimen-
nen taytyy huomauttaa, ettd ne, jotka eivét saa-
ta jarjellisend otaksumana hyvaksya Salaisen
Veljeskunnan olemassaoloa, heidéan taytyy odot-
taa, kunnes kokemuksesta péésevat siita selville.

Kun siis Salainen Veljeskunta pohti kysy-
mystd, miten ihmisid olisi autettava kuoleman
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suhteen, voimme erottaa kuten viime kerralla
mainittiin kaksi virtausta eli kaksi keinoa, jot-
ka tuo Veljeskunta otti huomioon. Mutta mei-
dén tulee lisata, ettd varsinaisen Veljeskunnan
kannalta ei voi puhua kuin toisesta ndista kei-
noista, siitd, jota itse keskuslooshi rupesi kéyt-
tdmaan. Toinen keino johtui muutamista syrjé-
eli rajaloosheista ja heidan tietgjistaan, jotka
eivat olleet yhtd korkealla kehityksessa ja vii-
saudessa kuin keskuslooshin jasenet, vaikka
myo6s olivat tdynnd halua auttaa ihmisveljia.
Ensimdinen keino, se, jonka keskuslooshi otti
kaytantdoon ja joka siis on itse Salaisen Veljes-
kunnan hyvaksymé kasvatustapa, ei ole mikaan
erillinen  yksistddn kuolemaa silmallapitava
keino, vaan yhta sen vanhan, iankaikkisen néko-
kannan kanssa, ettd ihmisten kasvatus on ver-
rattava kalastukseen: on heitettdvd ik&ankuin
kalastusverkko ihmisten keskelle ja vedettava
ldhelle Veljeskuntaa ne ihmiset, jotka siihen
tarttuvat. Toisin sanoen on kasvatettava tehok-
kaammin ainoastaan niitd valistuneita ihmisia,
jotka itse tahtovat kasvattaa itsedan. Salainen
Veljeskunta ei hyvaksy mitddn keinotekoisia
tapoja, joiden avulla ik&&nkuin syséttéisiin
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ihmisia eteenpdin, ilman ettd he itse ovat mu-
kana omalla tahdollaan. Salaisen Veljeskunnan
kannalta ei ole mitddn muuta mahdollista kas-
vatuskeinoa kuin se, ettd ihmisille huudetaan:
kasvattakaa itsednne! ja osoitetaan syy, miksi
itsekasvatus on tarpeellinen. Joka tahtoo kas-
vattaa itsedan, hén joutuu Veljeskunnan huo-
lenpidon alaiseksi. Lapsia kasvatamme puoli
pakolla, panemme heidat kouluun lukemaan, ja
lapset ovat Kiitollisia siitd myohemmin, silla
pienind eivat osaa arvostella mitddn. Mutta
kun on silmamaarana sielullisesti taysikaisten
ihmisten henkinen edistys, ei voi tulla mikaan
pakko kysymykseen, vaan vapaaehtoisuus. Us-
konnot ovat koettaneet henkistd vékivaltaa, ne
ovat keksineet keinoja, milla ihmisi& saisi puoli
pakolla hyvaksymé&an Jumalan ja joutumaan
taivaaseen. Mutta siind ei ole onnistuttu. Kirk-
kojen taytyy ymmartad, ettd henkisessa ela-
massa vallitsee ehdoton vapaus, siind ei voi
muuta kuin viehattdd, opettaa, avata silmid na-
kemdan nékoaloja. Ihmisen itsensa taytyy
paattadd, tahtooko han menn& eteenpdin moraa-
lisesti ja intellektuaalisesti.

Sentdhden Salainen Veljeskunta kuoleman
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kysymyksenkin yhteydessa ei ole voinut tehda
muuta kuin vedota ihmisiin. Sentdhden pyhis-
s& kirjoissa toistuu alinomaa kehotus: ,,herat-
kad, muuttakaa mielenne!” Tama vanha huuto
kaikuu meille Indiasta, kun menemme kauas
historiassa taaksepdin: ,heratk&dd, nouskaa ja
etsik&a gurujal” Ja aina on ollut ja on yksiloita,
jotka kuulevat tuon huudon, tulkoon se vaikka
kuiskauksena heidan luokseen. He hyvaksyvat
sen, ihastuvat ja etsivat niitd viisaita opettajia,
jotka voivat heitd neuvoa.

Muinaisina aikoina kansa tiesi, missa naita
viisaita oli. Indiassa oli mentévé viidakkoihin,
sielld istuivat joogit, ja huhu puhui jostakin
luostarista metsén siimeksessa tai vuorella, jo-
hon etsijdin piti mennd. My6hemmin oli puol-
julkisia mysterioita Egyptissd, Kreikassa, Roo-
massa y.m.

Kun muinaisina aikoina etsija 10ysi opetta-
jan, pani tdmé viisas tietjad hanet ensimaiselle
koetukselle l&hettamalla hénet vuosikausiksi
maailmaan ja kaskien tulemaan esim. viiden
vuoden perdstd takaisin. Kestettyddn tdman
koetuksen péaasi pyrkija kokelaaksi, joka sai
asua metsassd ja harjoitella askeesia opettajan
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valvonnan alla. Paivajarjestykseen kuuluivat
monimutkaiset  hengitysharjoitukset,  niukka
ravinto, tottuminen kylmé&an ja kuumaan, val-
vomiseen ja vasymykseen, jotka kaikki oli voi-
tettava mielessa ja kestettdva ruumiissa.

Kun guru vuosien kuluttua huomasi, ettd ko-
kelaasta oli toivoa, vietiin tdma paaston jalkeen
yksindiseen luolaan, jossa kaskettiin viipymaan
ja olemaan koko aika nukkumatta; ja valvoes-
saan tuli h&nen sailyttdd mielenmalttinsa, roh-
keutensa ja tasapainonsa, nakipa mitd tahansa,
silld nyt hanelle ndytettaisiin kuoleman salai-
suudet. Luola oli yksindinen ja pimed, oppilas
vakavalla mielellda. Nakyméattomastd maail-
masta pdin opettaja esitti hanelle selvissd, fyy-
sillisille silmille ndkyvissa ndyisséd koko kuole-
man prosessin ja kuolemanjalkeisen eldman.
Tama tapahtui seuraavaan tapaan. Oppilas néki
akkia ik&ankuin jonkun kuolevan, h&n joutui
kuolinvuoteen &&reen ja katseli sielld h&mmas-
tyksekseen, kuinka kuolevan fyysillisestd ruu-
miista nousi sumun tapainen olento, joka vahi-
tellen Kiteytyi vainajan nakoiseksi. Ja oppilas
tiesi: kuolleen sielu jattdd ruumiin. Mutta t&-
man tapahduttua muuttui itse katseleminen toi-
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seksi. Oppilas, joka istui luolassa, huomasi itse
olevansa tuo kuolleen sielu, tuo vainaja, joka
lahti tuntemattomia kohtaloita kohti. Ja sitten
han sai tuntea ik&ankuin omassa itsesséaan, mité
kaikkea tapahtui kuoleman jélkeen. Ensin ha-
net vietiin kuoleman- eli tuonenvirran poikki,
ja sielld oli olentoja, jotka h&ntd seurasivat,
auttoivat ja puolsivat. P&astydan yli tuonen-
virran hén joutui yksindnsa erdmaahan, jossa
hantd alkoi ahdistaa toinen villieldin toisensa
jalkeen, h&nen kimppuunsa syoksi peto pedon
perastd. Jos oppilas silloin peléstyi, antoi opet-
taja hanen heti kadottaa tajuntansa ja herata
fyysillisessd, pimeéssa luolassa. Mutta jos hén
pysyi itsensa herrana, niinkuin oli saanut oppia
pitkin askeesiaikaansa, ei han peldstynyt, vaan
muisti, ettd peto oli sanalla voitettava, piti vain
muistaa kunkin eldimen syntysana-loitsu ja
oman opettajan nimi. Paljastaan pyhén opet-
tajan nimen lausuminen sai villipedon pyséh-
tyméan. Mutta syntysana karkoitti pedon ko-
konaan. Oppilas kuitenkin vdaséhti sielussaan,
silla jos h&n sai yhden pedon taltutetuksi, toi-
nen hyokkasi hanen kimppuunsa, vaarojen tor-
juminen oli yhtamittaista ponnistusta. Ja pe-
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dot kévivat yha hirmuisemmiksi ja vaaralli-
semmiksi. Ensin lapikaytiin fyysillisen maail-
man fauna: kaarmeet, krokodiilit, apinat, tiike-
rit, leijonat y.m., mutta sitten alkoi esiintya
hirviditd, joiden vastineita ei ollut tassa fyysil-
lisessd maailmassa, paljon ilkedmpid, rumem-
pia, julmempia kuin mitk&an ,elévat” raatele-
vaiset: petoja, joilla oli monta p&&ta, lukemat-
tomia jalkoja, tuhansia kiiluvia silmi& j.n.e. Oli
liskoja, oli matoja, kuvaamattoman limaisia ja
ilkeitd, oli tulta suitsuavia lohik&&rmeitd y.m.
kauhuja. Naméa nayt olivat omiansa saikaytta-
maan rohkeatakin oppilasta, — ja onnellinen
han, joka lopulta voitti kaikki ja palautti rau-
han ympérilleen. Silloin han astui valoon ja
tunsi, ettd nyt hén loytdd oman sielunsa, sen
korkeamman ja sisemmaén, jonka han tiesi itsel-
td&n puuttuvan. Se tulikin tuossa valossa hé-
nen luokseen. Han padsi harmooniseen ja lois-
tavaan olotilaan, selvanakoiseen ekstaasiin.
Mutta samassa h&nen opettajansa heratti hanet.
Han herasi ja oli jalleen luolan pimeydessa ja
yksindisyydessd, jossa han sitten odotti, kunnes
opettaja tuli hanet hakemaan. Ja opettaja sa-
noi: ,,Sina olet nyt suorittanut yhden kokemus-
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sarjan, nyt alkaa tydsi kuoleman voittamiseksi.
Sinun pitédd nyt istua aina tassd luolassa, min&
tuon sinulle ravintoa silloin, kun tarvitset. Si-
nun pitdd istua taalla paivisin miettiméssa niité
samoja asioita, joita dsken sait kokea. Sinun
pitad niitd miettid ja mietiskelld siihen saakka,
kunnes nukkuessasi elat ne kaikki uudestaan.”

Mybhemmin ihmiskunnan historiassa olivat
mahtavimmat ja korkeimmat opettajat vetdy-
tyneet syrjaan, ja ihmisetkin olivat muuttuneet
sisdisen rakenteensa ja hermostonsa puolesta.
Ei ollut endd mahdollista néyttdd ndyssa jokai-
selle pyrkijalle niita asioita, joita tahtoi hénelle
opettaa. Sentdhden pantiin mysterioissa, kuten
kaikki tieddmme, toimeen symboolisia naytel-
mid, joihin pyrkijé itse otti osaa. Ensin han itse
personallisesti otti osaa draamaan, myGhemmin
han sai katsella, kun uusi pyrkija otti siihen
0saa.

Luokaamme esim. silmays egyptiléisiin mys-
terioihin. Niistd saamme aavistuksen ,,Kuolleit-
ten Kirjasta”. Taméa kirja oli kuten sanottu vih-
kimysrituaali, jota kéytettiin mysterioissa, vaik-
ka europpalaiset oppineet antoivat sille nimen
sen johdosta, ettd papyruskaarot loydettiin kuol-



61

leitten kirstuista. Sen oma nimi, kuten mainitaan
erdassa kirjan luvussa, on ollut ,,Asunnon eli
viipymisen salattu Kirja”, toisin sanoen hen-
kimaailmassa asumisen” eli ,kuolleitten valta-
kunnassa asumisen salattu Kkirja”. Se l0ydet-
tiin fragmentteina, joku luku yhden, toinen toi-
sen muumion Kkirstussa. Meilla ei ole tietoa,
missé jarjestyksessa eri luvut ovat olleet, mutta
kun salatieteilijin silmé&lla luemme Kkirjaa sem-
moisena kuin se on oppineiden julkaisemana,
tdytyy meidan liittdd kohdat yhteen toisessa
jarjestyksessa  aikaansaadaksemme  esityksen
rituaalin muodossa siita vihkimyksesta, joka
kuvasi kuolemanjélkeistda eldma&. Siind on
kohtia, jotka heti iskevét silmaédn: jokainen
kuollut, joka rituaalissa esiintyy, on ,o0sirifioi-
tu” s.0. hén puhuu Osiris-jumalan nimessa,
ikddnkuin han itse olisi Osiris (tai, kuten nyt
voisi olla kirjoitettuna, jos kayttdisimme saman-
laista kirjaa kuolleen arkussa: ,,mind olen Kris-
tus, min& olen synniton”.) Jokainen kuollut
puhuu, kuin hdn olisi l&peensd pyha ja aina ol-
lut hyvin eléanyt. Meistd tuntuu, — jos emme
ymmérrd Kuolleitten Kirjan tarkoitusta, —
kuin Egyptissa olisi ollut ainoastaan taydellisia
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ihmisid tai ainoastaan tekopyhid fariseuksia
tai sitten, ettd egyptildiset ovat luulleet, ettd
vainajan sielu pelastuu silld, kun h&n kuoleman
jalkeen rehentelee: ,, en ole koskaan tehnyt mi-
tdén syntid, en ottanut, mitd minulle ei ole kuu-
lunut, en valehdellut, en tehnyt sukupuolisyntia
enkd muuta”. Mutta juuri tdma seikka, ettd
vainaja osirifioidaan, ettd han puhuu, kuin olisi
jumalallinen olento, todistaa meille, ettei saata
olla kysymystd mistdan tavallisesta kuolleesta
eikd mistddn kuoleman passista, joka kirstuun
katkettiin, jotta vainaja muistaisi jutella val-
heita Jumalalle. Tama Kuolleitten Kirja on
paivan selvésti ollut vihkimysrituaali, opastus
niille, jotka tahtoivat tietdd ja voittaa. Ja sen-
tdéhden se itse asiassa tarkasti kuvaa meille,
miten mysterioissa vihkimysdraama esitettiin.
Oli elavia ihmisid draamaa esittdmassa, ja oppi-
las, joka otti siihen osaa vihittavan, sai esiintyé
vainajana, kuten ennen oppilas luolassa istues-
saan sai omassa personassaan kokea, mitd
ihmistd kuolemassa kohtaa. Kulkueessa, johon
kaikki papit ottivat osaa, kannettiin oppilasta
paareilla, jotka olivat laitetut venheen muotoi-
seksi; siind oppilas makasi muumiona, kuten
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kuvissa on esitetty, ja kannettiin Tuonenvirran
yli. Sitten han astui paarilta maahan ja oli
eldvand vainajana mukana rannalla, jossa hén
tapaa toisen peloittavan olennon toisensa jal-
keen. Hanelld on takanaan auttajia, jotka hénta
seuraten kuiskaavat hanelle korvaan, silloin kun
pelottava olento tulee eldimen muodossa hanen
eteensd, jonkun maagillisen sanan, tunnuslau-
seen, jolla hdn puolestaan pelottaa hirviota.
Rituaalissa sanotaan, ettd jumala jumalan pe-
rastd kohtaa hénet, ja jumalat ovat pelottavien
elaimien nadkoisia. Egyptildisissd kuvissa esiin-
tyvéat jumalat milloin minkin eldimen paahan
puettuna. Jumalien perédsta alkaa tulla taval-
lisia eldimid, krokodiileja, kaarmeitd y.m., niin
ettd oppilas joutuu kauhun valtaan, jollei han
pidd ajatuksiaan koossa kuullakseen mitd varti-
jat kuiskaavat, silld h&n ei saa k&antya eika
paeta. Hénen tulee Kkestdd kaikki tyynesti.
Kun han vihdoin on voittanut kaikki julmat
pedot, jotka ovat hdntd ahdistaneet, niin hén
Kuolleitten Kirjan rituaalin mukaan joutuu va-
loisaan huoneeseen, jossa kaukana on kuin pieni
kappeli, ja siind kappelissa — hén tietdd sen —
on hénen sielunsa siivekk&an haukan muodossa.
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Egyptissé oli varpushaukka sielun symbooli ja
samalla kehittyneen ihmisen vertauskuva, silla
se, niinkuin sanottiin, lensi suoraan aurinkoa
kohti tulematta héikaistyksi. (Vrt. kotkaa
kristillisen ajan vertauskuvastossa ja vanhassa
suomalaisessa symboliikassa.) Kun oppilas on
loytanyt sielunsa, loppuu draama silld kertaa.
Ja samalla tavalla kuin ennen sanottiin hanelle
nytkin: ,sinun pitdd tastéaldhtien mietiskella
nakemaasi”. Hanet vietiin opetussaliin, jossa
hieroglyfeissa oli kuvattu mitd han vastikaan oli
lapi kéynyt. ,.Sinun pitdd miettid naitd asioita
silhen saakka, kunnes yolla nukkuessasi koet
kaikki uudestaan”, sanottiin hanelle.

Tammaoinen treenausjarjestelmé on aina ollut
Salaisella Veljeskunnalla. He antavat toisin
sanoen tieteellisesti tarkan kuvan siit4, mita
ihmiselle tapahtuu kuoleman jélkeen. Tan&péi-
vana saamme néitd kuvia kirjoista, toisten pu-
heista j.n.e., meidadn ei tarvitse valttamétta
joutua luoliin tai mysterioihin, saadaksemme
kuulla, miten kuolemassa tapahtuu. Meidan ih-
miskuntamme on siksi kehittynyt, ettd ainakin
ajattelevammat yksilot osaavat ottaa vastaan
kertomuksia siitd, minkalaista on ihmisen ela-
ma kuoleman jéalkeen.
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Salaisen Veljeskunnan paaméaarana ei kuiten-
kaan ole ollut armosta kertoa tietdméattomille
ihmisille, miten on kuoleman jalkeen. Tietysti
niin on tehty, eiké ketd&n ihmist4 tuomita siit,
ettd han tyytyy siihen, mutta Salainen Veljes-
kunta on esityksellddn oikeastaan tarkoittanut
sanoa: ,nyt, kun olette saaneet tiedon siitd,
kuinka asiat ovat kuoleman jélkeen, nyt usko-
malla siihen, ettd olemme kertoneet teille asiat
tieteellisen tarkasti, teidan pitdd mietiskele-
malla niitd eldytyd niihin siind maarin, etta
yoll& nukuessanne koette kaikki asiat uudes-
taan; teidén taytyy yoruumiissanne kokea kuo-
leman vaiheet”.

Silla tavalla on tahdottu sanoa aikojen aamus-
ta lahtien, luolissa, mysterioissa, ja sill4 tavalla
sanotaan t&ndpdivanad vield vanhan liiton mer-
keissa: Teilla on nyt meditatsioniaihe, antakaa
sen syOpya yoruumiiseenne, niin ettd nukkues-
sanne elatte draaman uudestaan, silld jos ette
yoruumiissanne voita pelkoa, jos ette yoOruu-
miissa ollessanne muista tunnussanoja ja tule
toimeen erilaisissa tilanteissa, emme voi auttaa
teitd eteenpdin. Vasta, kun olette itse treenan-
neet itsenne niin pitkélle, ettd pé&sette valoon
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ja loydatte sielunne, korkeamman itsenne, vasta
silloin toisessa maailmassa mestari, opettaja,
hierofantti, astuu eteenne ja sanoo: ,heratkaa”.
Vanhan liiton merkeissa oppilas silloin todella
herdsi — tai herdd — kuin uudeksi ihmiseksi,
uudestisyntyneeksi ja tunsi olevansa yhteydessa
el ainoastaan oman, personallisen sielunsa kans-
sa, vaan koko maailmankaikkeuden sielun kans-
sa. Hanen oma sielunsa oli samalla kuin koko
maailman jumalallinen sielu; h&n oli suuren va-
lon ympéréima. Tama tapahtui toisessa maail-
massa ruumiin nukkuessa tai maatessa transis-
sa. Ja hierofantti sanoi oppilaalle: ,,Nyt sinun
tehtévéksesi tulee voittaa kuolema silla tavalla,
ettd tastd valosta menet taaksepdin — séilyt-
tden koko ajan valon, vetden mukana valoasi —
taaksepain lapi kaikki kuolemanjélkeisen ela-
man kohtalot ja kokemukset ja lapi itse kuole-
man.”

Valo muinaisina aikoina oli saavutettavissa
yoruumiissa, toisin sanoen silloin, kun ihminen
oli ulkopuolella fyysillista ruumistaan. Thmisen
taytyi alkaa kuolemanjalkeistd eldmaa uudes-
taan valossa, séilyttden valon omassa sielus-
saan; han astui kuin ylh&altd alas, korkeam-
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masta, sisdisesta itsestdan alas varjojen valta-
kuntaan. Han ei end4 saanut kokea semmoista,
mit& ennen oli ndyissd kokenut, nyt hanelld piti
olla valo koko ajan mukana, jotta saattoi va-
laista todellisia kuolleita, astua valaistuna ihmi-
sené kuolleitten luo kuoleman valtakuntaan, va-
laista koko sitd maailmaa ja ,lukea sen Kirjoi-
tuksia”, s.o. tutkia ihmissieluja niiden erilaisis-
sa tiloissa kuolemanjalkeisessé eldmdssad. Tama
oli h&nen tehtdvansd. Ja me sanomme, ettd se
oli todellista vihkimysta hanelle. Han kavi lapi
todellisen vihkimyksen toisessa maailmassa.
Hén oli silloin osirifioitu, tullut yhdeksi jumalan
kanssa, vapahtajan kanssa. Ympéroivid kyn-
nyksenvartijoita, voimia, jotka kuolleitten valta-
kuntaa tavallaan suojelevat, tavallaan ovat sen
kauhuina ja esteind, hénen oli verrattain helppo
voittaa muistaessaan niitd sanoja ja loitsuja,
niitd nimid ja mantroja, joiden avulla han oli
saanut luonnonvoimat taltutetuiksi ja tyynny-
tetyiksi.

Muistakaamme: todellisuuden kannalta kaik-
ki elaimen muodot ja hirviét, jotka ovat omiansa
meitad pelottamaan, ovat symbooleja, jotka ei-
vat pelota todellista vihittyd. Ne pelottavat
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vain niitd, jotka epalaillisin keinoin tunkeutu-
vat toiseen maailmaan. Mutta jos olemme lapi-
kayneet treenauksen, jos olemme mietiske-
lyssd valmistuneet ja elédneet ydruumiissamme
kuoleman vaiheet sek& saaneet valon, silloin
voimme myos nahd, jollei heti, niin myohem-
missa vihkimyksissg, ettd kaikki hirviot ja peto-
eldimet ovat vain naamioita, joita erilaiset luon-
nonvoimat heittdvat paallensd, pukeutuen sym-
booleihin, jotka ovat ymmérrettavid ajatuksel-
lemme. Voisimmepa viel&d sanoa: oma mieliku-
vituksemme se on, joka heittdd naamion luon-
nonvoimien yli. Luonnonvoimat ovat puolueet-
tomia, niill4 ei ole vihaa meitd kohtaan, oma
fantasiamme antaa luonnonvoimien nékya maa-
ratyssdé muodossa. Kun olemme valossa, olem-
me yhtyneet Jumalaan, ei mik&d&n voi meit4 pe-
lottaa, ndemme kaikkien kuvien l&pi, olipa alita-
juntamme kuinka halukas tahansa heittdmaén
harsoja luonnonvoimien yli. Totuus paistaa
meille silloin kaikkien pilvien takaa.

Ihmisen piti ja pitdd yha oppia yhtend suu-
rena moraalisena laksynd, ettei han saanut kos-
kaan pelatd. Kun han oli tdmén laksyn oppinut
ja saavuttanut semmoisen muinaisen vihkimyk-
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sen, ettd kykeni itsetietoisesti liikkumaan kuo-
lemanvaltakunnassa, silloin han saattoi alkaa
tehdd tyotd, — sita kulttuurity6td, joka oli Vel-
jeskunnan silmadma&rana. Nékyvaisessa maail-
massa oli kulttuuria, mutta nyt sitd saattoi
ulottaa kuolemanvaltakuntaan, — ja paljon on
siella my6skin jo tehty.



V.
VAINAIJIEN AUTTAJAT.

Kun totuudenetsijd muinaisina aikoina oli
saavuttanut sen, johon Salainen Veljeskunta
oli treenausjarjestelmalld&dn tahdannyt, silloin
han itse asiassa oli saavuttanut kyvyn kuolla ja
silti eldd. Han oli nyt toisenlaisessa asemassa
kuin tavalliset ihmiset, jotka kuollessaan ka-
dottavat tajuntansa ja herdévat vasta toiseen
olotilaan kuoleman tuolla puolen; hénen ei tar-
vinnut kadottaa itsetietoisuuttaan kuoleman l&-
hestyessa, han pysyi hereilld ja erkani ruumiis-
taan itsetietoisena. Liséksi han oli saavuttanut
erdan toisen asian, nim. sen kyvyn, jota varten
edellinen tarkoitus oli saavutettu, nim. kyvyn
tehda tyotd kuoleman valtakunnassa ja vaikut-
taa kulttuurivoimana kuolemanjalkeisessa elé-
méssa. Ja mika se tyo silloin oli? Sita oli mon-
ta laatua, niinkuin sitd tyota tandpaivand on
monta laatua. On ty6td, joka kohdistuu eléviin
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ihmisiin, on toista, joka silmalla pitdd tuonpuo-
leisia oloja yksistaan.

Tahdon tdssd mainita erdén tyon, johon tree-
natulta ja vihityitd opetuslapsia tavallisesti
alussa kutsuttiin ja joka tarkoitti vainajien
auttamista. Tdma vainajien, kuolevien ja kuo-
lemanjalkeisessa eldmassa eldvien auttaminen,
oli kolmenlaista, jos tahtoisimme suurissa piir-
teissa sitd kuvata.

Ensinnd heiddn apunsa koski niitd vainajia,
jotka olivat kuoltuaan pelonsekaisessa tilassa,
ja voidaan sanoa, ettd auttajien ty¢ kohdistui
erittdin suuressa maarin kuolleiden pelastami-
seen juuri pelosta. Muinaisina aikoina varsin-
kin oli tavallista, ettd ihminen kuoli akkid —
vakivaltaisen kuoleman joko sodassa tai murha-
miehen kadesta tai taistellessaan petoja vastaan
tai muussa onnettomuustapauksessa. Kuolemi-
nen tuollaisissa olosuhteissa oli omiansa saa-
maan aikaan erdan ilmion, joka tietysti toistuu
tdndkin  paivdnd muutamanlaisissa  onnetto-
muustapauksissa, murhissa, mestauksissa y.m.
IImid on se — ja se kuuluu l&heisesti inhimilli-
seen psykologiaan — ettd kun kuolleen viimeiset
hetket ovat olleet vaikeat ja tuskalliset joko
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itsessaan tai edelldkdyneen vaaran takia, joka
on sédikayttanyt mieltd, niin tdm& on vaikutta-
nut kuolevan mielikuvitukseen niin jarkytta-
vasti, ettei han péése irti viimeisistad ajatusku-
vistaan. Otan esimerkin meidan paiviltimme.
Ihminen nukkuu talossa, joka syttyy palamaan.
Han herdd dkkid halindstd ja koettaa pelastaa
itsensd. Han juoksee ikkunan luo, mutta ei
uskalla hypéata alas, ja ikkunasta oven luo, jonka
han heti sulkee, koska eteinen on taynné tukah-
duttavaa savua. Taas han juoksee ikkunan luo
ja sieltd jalleen oven luo ja tatd menoa jatkuu
monta Kertaa, kunnes hdn &drettomassd tus-
kassa joko hyppé&& ulos ikkunasta ja murskau-
tuu kadun kiviin tai syoksee ovesta ja tukehtuu
tuleen ja savuun. Joka tapauksessa hanen mie-
likuvituksensa on ottanut niin voimakkaan vai-
kutelman vastaan, ettei han padse siitad irti,
niin kauan kun h&n on toisella puolen vield
maan piirissd. H&n yha uudestaan nékee vii-
meiset hetkensa: tuli syttyy, han koettaa pelas-
taa itsensd, h&n hyppad alas, murskautuu ja
her&dd, mutta heti alkaa taas sama leikki: h&n
eldd samat tuskat uudestaan, ja tdma toistuu
yhtdmittaa. Se on psykologinen ilmid, jolle ei
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voi mitdan. Fyysillisen ruumiinsa ja sen aivo-
jen avulla ihminen voi hillita mielikuvitustaan,
mutta  astraalis-eetteriruumiissaan  kuoleman
jalkeen h&n on voimaton. Luonto on tahtonut,
ettd ihmisen mielikuvitus tulisi elavaksi ja vilk-
kaaksi, eiké luonto suojele silloinkaan, kun mie-
likuvitus lentdd vadradn suuntaan. Vékival-
taista kuolemaa on s&anndnmukaisesti varhai-
sista ajoista ldhtien seurannut yhtamittainen
kiihtymyksen tila, eikd muu voinut ihmista aut-
taa kuin toinen ihminen, joka tuli h&nen luok-
seen ja kykeni herdttdmaan hanen huomiotaan.
Se on yha tandpéivana vaikeaa, silla ihminen,
joka on kiihtyneesséd mielentilassa, ei néde eiké
kuule mitddn, eikd hénelle voi selittdd mitéén,
ennenkuin h&n kuulee. IThminen, joka on oppi-
nut vainajien auttajaksi, saa tavallisesti ensin
ryhtyd auttamaan niitd, jotka ovat akillisesti
kuolleet, esim. sodassa kaatuneita, jotka yh&
ovat jatkavinaan taistelua kuoleman tuolla
puolen. Olen kuullut, ettd jotkut niistd, jotka
olivat mukana maailmansodassa, nékivat yla-
puolellaan ilmassa toisen armeijan taistelevan;
ne, jotka olivat kaatuneet, jatkoivat siis yhé&
ilmassa jarjetontd sotimistaan. Ja auttajilla
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oli tyotd pelastaessaan ihmissieluja turhasta
tuskasta ja kiihkosta.

Mutta toinenkin tydala avautui — ja avautuu
— auttajille maailmassa. Tamé on yhteydessa
eri uskontojen kanssa. Lukuunottamatta ihmis-
kunnan ensiméistd lapsuuden aikaa on aina
ollut useammanlaatuisia uskontoja maan paéalla
ja siis erilaisia uskomuksia kuolemanjalkeisesta
eldmastd, koska uskonnoissa olot kuoleman jal-
keen ovat esitetyt peitetysti. Se kuvaus, joka
mysterioissa annettiin, oli yksityiskohtaisesti
tosiseikkojen kanssa yhtédpitavd, mutta uskon-
noissa kuolemanjélkeinen eldma on epaselvasti
kuvattu, joten kansat ovat kasvaneet erilaisiin
kasityksiin siitd, mika heitd odottaa kuoleman
jalkeen. Kristinuskossa esim. on ollut ja on
vield suurena tekijdnd hirmuinen ja jarjeton
usko iankaikkiseen piinaan ja helvettiin, vaikka
historiallisesti on todistettu missa kirkollisko-
kouksessa ikuinen kadotus pé&atettiin opettaa
uskontona. Kadotusoppi on saanut paljon pa-
haa aikaan toisella puolen. Kaikissa uskonnoissa
on kyll& ollut kasitteitd helvetistd, joka ihmist4
odottaa, jos hén on elanyt huonosti maan paalla,
mutta ei missdan ole ajateltu sitd niin loppu-
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mattomaksi ja hirmuiseksi kuin Kristinuskossa,
n.s. rakkauden uskonnossa.

Kun néin ollen ihmiset kuolivat mielessain
maaratynlaiset kasitykset kuolemanjalkeisista,
oli vélttamatontd, ettd heidat toisella puolen
otettiin  vastaan, arvosteltiin ja tuomittiin
uskontojensa mukaisesti ja johdettiin piinan-
eli puhdistustilaan sek& my6hemmin autuuteen,
joka vastasi heidan ké&sityksidén. Olivathan us-
kontojen opetukset ytimeltdan oikeita ja saman-
laisia, joskin muodoltaan vaihtelevia ja joskus
vadriakin. Auttajat saivat tyokseen ottaa vas-
taan kuolleita ja viedd heidat niiden opettajien
luo, jotka kunkin yksilén uskonnossa olivat
olleet p&dopettajina, ja niihin erilaisiin kuole-
manjalkeisiin tiloihin, jotka heit4d odottivat ja
joita olivat itselleen eldaménsa aikana valmista-
neet. Kuolemanjélkeisessd elamdssé kaikki on
symboolia, ja todellisuus on se sielullinen voi-
ma, mikd siind vaikuttaa. Jos joudun helvet-
tiin, on se tuli, joka polttaa, minun sielussani.
Tuli on henkimaailmassa puhdistavana voima-
na, mutta mind osaan ottaa siitd tulesta vastaan
sen verran, kuin osaan antaa puhdistaa itseéni
ja polttaa itsestani pois sitd, mitd olen pitanyt



76

pahana elaman aikana. Joudun siis puhdistus-
tuleen, joka on minussa itsessani, mutta mieli-
kuvitukseni symbolisoi sitd realistisella tavalla.
Helvettini objektiivinen realismi riippuu siitg,
mitd olen kuullut tastd ,paikasta” yleensd ja
my0s siitd, kuinka suureen seuraan joudun,
kuinka paljon on samassa tilassa toisia, joilla
on samanlaisia kokemuksia. Auttajat ovat kuin
enkeleitd, jotka vainajia kuljettavat ja samalla
yrittdvat selittdd, mita kuolemanjélkeinen el&-
ma on, kuinka kovinkin tuska on ohimenevai
karsimystd, puhdistusta, jonka tehtdvand on
avata heille taivaan ovet. Mutta auttaja seisoo
kuin probleemin edessé silloin, kun hé&nen on
puhuttava ihmiselle, joka on kiirastulessa mutta
uskoo olevansa ikuisessa helvetissd, josta hanen
on mahdoton pé&asta pois. Tama on kristikun-
nan kysymysmerkki. Vainaja uskoo olevansa
tuomittu ikuiseen helvettiin; han on tehnyt pal-
jon rikoksia, h&nen omatuntonsa moittii hanté
niistd, ja han on kuollut pelaten ikuista kado-
tusta. Vaikka hénelle selittds, ettei tuska ole
ikuista, on vainaja kauvan itsepintainen harha-
uskossaan, ennenkuin han lopulta herda ja
katuu ja selvidd. Turhanpditen on Kristikun-
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nassa asetettu vaikeuksia ihmisille, itsekkyys ja
tietdmattomyys on keksinyt véaria ja julmia
kéasityksid kuolemanjalkeisesta elamésta.

Kolmas auttajain tyOlaatu on se, ettd vainajat
on vietdva rauhan ja onnen taivaaseen. Tamé-
kin on vainajan omassa sielussa, ja siind maé-
rin kuin hanessé itsessdan on mahdollisuutta
ottaa vastaan onnea ja harmoniaa, Siind maa-
rin hanen sielunsa avautuu taivaan autuudelle.
Taivaselamén loppupuolella h&nessd herdd —
voisimme sanoa: herétetddn — voittamaton kai-
puu Jumalaan. Taivaassakin taytyy ihmisen
ikavoidad Jumalaa eli, niinkuin myds voimme
sanoa, korkeampaa Mindd, josta hénet erote-
taan kuollessa. Siihen h&nen on jélleen yhdyt-
tavd, ja se yhtyminen korkeampaan Min&én on
tapahtuva, ennenkuin han voi syntyd uudestaan
maan paalle.

Nyt tahdomme ké&antyd toiseen asiaan. Tah-
domme luoda silmayksen siihen, milla tavalla
Salaisen Veljeskunnan rajaloosheissa on koe-
tettu auttaa kuolevia ja vainajia. Tdmé on san-
gen huomattava yritys ihmiskunnan historiassa.
Se on tavallaan Idhempé&nd muodollisia uskonto-
ja kuin keskuslooshin ty6, silla kirkot ja papistot
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kévivét ihastuksella kasiksi rajalooshien tarjoa-
maan apukeinoon. Eri uskonnoissa on eri ta-
valla kéytetty tatd keinoa. Keino kylla on sama,
voimme sanoa, mutta esim. vanhassa Egyptissa
keksittiin sille uudenlainen piirre. Tamakin
keino tahtasi siihen, ettd ihminen ei kadottaisi
tajuntaansa  kuolemassa. Kuten muistamme,
Salaisen Veljeskunnan keskuslooshissa ei hyvak-
sytty muuta keinoa, kuin ettd ihminen mietis-
kelylld ja itsekasvatuksella harjoitti itseddn
niin, ettd h&n saattoi kuolla itsetietoisesti.
Mutta tdma toinen Kkeino, jota suunniteltiin
rajaloosheissa, téhtdsi siihen, ettd voitaisiin
auttaa kuolevia ihmisid yleensd, ei ainoastaan
niit4, jotka pitkin elaméaansa olivat valmistaneet
itseddn askeesilla ja treenauksella, vaan myos-
kin niitd ihmisig, jotka vahemman olivat tilai-
suudessa itseddn harjoittamaan. Naista vii-
saista tietdjista oli niin saalittavaa, ettd ihmis-
ten yleensd piti kuolla tajuttomina ja ja&da
kokonaan luonnon varaan. Heiddn mielestaén
piti olla keino, jolla estettdisiin ihmistd kadot-
tamasta tajuntaansa ja autettaisiin hé&nta tay-
dessd tajussaan kulkemaan yli kuoleman kyn-
nyksen. Jos kuoleva voisi sdilyttaa itsetajun-
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tansa, silloin han astuisi aktiivisena tekijana
kuolemanjalkeiseen eldmé&an, eikd tamé endi
jaisi yksinomaan luonnollisten olosuhteiden va-
raan, vaan voisi joutua ihmistahdonkin muo-
vailtavaksi ja kultivoitavaksi. Karsimyksia voi-
taisiin véhentdd, tuskan aikaa lyhentdd, koko
eldmaa tehdd enemman itsetietoiseksi. T&ma vii-
saiden veljien unelma olisi erinomainen, ker-
rassaan ihmeellinen asia, jos sitd voitaisiin
toteuttaa. Tdhan mennessa ihmiskunta tosin
vield on osoittautunut verrattain kykenemétto-
méksi, mutta kieltdd emme voi, ettd semmoista
on tavoiteltu monissa maissa ja uskonnoissa,
vaikka uskontojen seremoniat ovat muodostu-
neet usein irvikuviksi alkuperdisesta tarkoituk-
sesta. Buddhalaisten kesken Tibetissd huoleh-
ditaan kuolevista yhtd vakavasti kuin katolisis-
sa ja protestanttisissa maissa Europassa. Mes-
sut ja voitelut, kdantymykset ja synnintunnus-
tukset ovat kaikki jadnnoksid vanhasta okkulti-
sesta kokeilusta, johon Egyptissd my6hemmin
yhtyi balsamoiminen. Alussa koetettiin yksin-
omaan sielullisella tavalla auttaa kuolevaa
ihmista.
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Milld tavalla yritettiin sdilyttdd kuolevan
tajunta?

Kun ihminen on kuolemaisillaan, nousee ela-
manvoima jaloista ylospdin; ensin jalat ja ala-
ruumis tulevat tunnottomiksi, sitten véhitellen
muu ruumis, tajunnan paetessa ylospain. P&&s-
s& ja aivoissa ihminen ja& tajuiseksi pitkéksi
aikaa, vaikka muu ruumis on jo tunnoton. P&as-
sd tapahtuu erikoinen prosessi. Fyysillisten ai-
vojen hienompi eli eetterinen puoli irroittuu vé-
hén fyysillisista aivoista, vetdytyy sisaan ja kon-
sentroituu, niin ettei se ole kiinni itse fyysilli-
sissa aivoissa samalla tavalla kuin paivétajun-
nassa. Niinkuin tapahtuu nukkuessa, siirtyy
tajunta pois sekd isoista ettd pienistd fyysilli-
sistd aivoista ja hiipii eetteriaivoihin. Kuolles-
saan ihminen ei siirry yht4 akkia kuin nukkues-
saan astraalitajuntaan, vaan viipyy eli pysah-
tyy eetteriaivoihin, ja koska tajunta on ainoas-
taan eetteriaineen ympar6iméa, se vilkastuu eri-
koisesti. Muistimme piilee alitajunnassa, sa-
nomme, ja tdmé& merkitsee, ettd aivosolujemme
muistikuvat kaikesta, mitd tapahtuu fyysillisen
elamén aikana, vaipuvat alitajunnan piiriin,
jossa meitd hairitsematta lepdavat, kunnes kut-
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summe ne esille. Kun kuolemassa tajunta siir-
tyy eetteriaivoihin, ovat sitd vastoin kaikki
muistikuvat elédvind edessd. Ja niin ihminen
lapikdy uudestaan koko menneen eldménsa sen
yksityispiirteissd, vaikka tdmé tapahtuu verrat-
toman nopeasti. Puolessa tunnissa on nyt elo-
kuvina muistissa semmoista, mika fyysillisesti
on tapahtunut kymmenien vuosien aikana, ja
kuitenkin  kaikki tapahtuu yksityiskohtaisen
tarkasti, ithmisen ollessa itse ulkopuolella koko
ndytelméd. Han ei eld siind nyt mukana, niin-
kuin héan eli fyysillisesti, han vain katselee
suurta ndytelmaa ja arvostelee sitd puolueetto-
masti, nimittden joka asiaa sen omalla laatu-
nimella hyvéksi tai huonoksi, rikokseksi tai an-
sioksi j.n.e. Han on silloin kuin suuressa valos-
sa. Jos péivatajunnassamme saamme kokea
tata tilaa, on sen yhteydessa aina valoilmio. Itse
asiassa ithmisen korkeampi Min& personoituna
silloin on katsojana. Kuollessaan ihmisen juh-
lallinen muistikokemus ei johdu hanen tavalli-
sesta fyysillisesta personallisuudestaan, vaan
siitda korkeammasta Itsestd, siitd Minastd, joka
on fyysillisen personallisuuden takana. Han on
sen valossa ja katselee siind mennyttd elamaan-



82

sd. Han lukee eldman kirjaa. Muutamissa
uskonnoissa sanotaan, ettd se on tuomion Kirja,
sentdhden ettd ihminen korkeamman Itsensa
valossa tuomitsee itsensé.

Kuollessa luonto asettaa ihmisen yhteyteen
korkeamman Minén kanssa, samalla tavalla kuin
se tekee, ennenkuin ihminen syntyy maailmaan.

Tatd seikkaa silmalla pitden muinaiset tieta-
jat, jotka tunsivat saélivédnsa ihmisia, ajatteli-
vat voivansa ihmisid auttaa. He ajattelivat
nain: emmekd voisi auttaa kuolevaa pysyméaén
korkeassa valvetilassaan? Miksikd annamme
hdnen — kohta luettuaan eldmankirjansa lop-
puun, vaipua tajuttomuuteen heratdkseen sitten
vasta tuonelassa? Miksi emme nyt koettaisi pi-
td44 hantd taysin tajuisena? Maagillisilla sere-
monioilla ja muistuttamalla kuolevalle, mist4 on
kysymys, voisimme varmaan sen tehdd; muuta-
mia fyysillisia ladkaritemppuja kayttamalla
voisimme ehkd pitdd héantd tajuissaan. Miksi
emme sitd yrittdisi? Ja he pééattivat panna pa-
rastaan kokeillessaan sielun muistin séilyttami-
sella.

Korkeamman Minan tiedossa, sen tajunnan
pohjalla on olemassa kuva ihmisen taydellisyy-
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destd, toisin sanoen taysi kyky ymmartad, mika
elama on, mik& kehitys on, mill4 tavalla kuole-
ma on voitettava. Totuus piilee korkeammassa
Minassd, sentdhden ettd korkeampi Mind ei
kuole; mutta korkeamman Minén taytyy perso-
noitua tullakseen itsetietoiseksi totuudesta.
Eihdn kuolematon voi, ellei se pukeudu kuole-
vaiseen, ajatella kuolemaa.

Katsokaamme, miten tietdjat menettelivat.

Kuolinvuoteen &dressda on muutamia viisaita
auttajia — niité ei tarvitse olla kuin pari kolme.
Heidan ensimdinen toimenpiteensd on sanoa
surun murtamille omaisille: poistukaa! Ihmisen
kuolemaa ei saa hairitd mikaan itku tai valitus,
mik&an voimakas personallinen tunne ei saa
aaltoilla kuolevan ympérilla — hénelld taytyy
olla ehdoton rauha. Luonto ei ndy vélittavan
ihmisen surusta, meidan rakkaamme kuolee sit-
tenkin, ja viisaat eivat voi ottaa lukuun ihmis-
ten heikkouksia. Itdmaisissa uskonnoissa on
aina teroitettu, ettei kuolema ole mik&an hirmu,
el se mitadn todella havitd, se vain riistdd rak-
kaan omaisen kuolevaisten silmistd, — vainaja
itse on olemassa ja nékee jalkeenjééaneet ysta-
vansa. Ldansimailla taas on tullut melkein muo-
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tiasiaksi kauhistua kuolemaa. Oppi ikuisesta
helvetistd on saanut sen aikaan, silld kuinka
voimme uskoa ja luottaa Jumalaan, joka saat-
taa syostd parhaimmat ystdvdmme kadotuk-
seen, jollei heidan uskonsa ole ollut hénelle otol-
linen? Semmoinen luoja ei ole Jumala, vaan
paha henki. Mutta lansimailla alkaa tamé aika
vahitellen menné ohi, silla ihmiset alkavat ym-
martad, ettd ikuinen helvetti on saanut alkunsa
keskiaikaisten munkkien sairaaloisesta mieliku-
vituksesta.

Mutta jatkakaamme kuvaustamme. Kun kaik-
ki héiritsevat olennot ovat kuolonkammiosta
poistuneet, jaavat tietdjat katselemaan, kuinka
kuolevan elaménvoima siirtyy jaloista ylospéin.
Samalla he tarkkaavat, ettd elamé nousee aivoi-
hin saakka pyrkimétta ulos mistddn muusta ruu-
miin osasta, syddmen kohdasta tai kyljesta.
Tammoinen puhe tuntunee materialistiselta,
mutta muistakaamme, ettd ,.eldmanvoima” on
jonkunlaista magnetismia ja sahkoa -eetteriai-
neessa, joten prosessi on samalla aineellinen
ilmio, vaikkakaan ei fyysillisesti n&htdva. Kun
vartijat viisaan silmélla nakevat, ettd kuolevan



85

tajunta on endd vain aivoissa ja ettd han el&a
valossa, silloin joku heistd hiljaa kuiskaa kuo-
levan korvaan muistuttavan selityksen siitd,
mitd hanelle nyt tapahtuu: ,,sind olet nyt juma-
lallisessa valossa ja sinun p&d&dméaéarasi on pysya
valossa”.

Kun kuoleva on kaynyt l&pi elaménkirjansa
ja lahenee tajuttomuuden tilaa, silloin joku var-
tijoista alkaa adneen lukea vihkimysdraamaa
(esim. mé&érattyja kohtia kirjasta, jota sanom-
me Kuolleitten Kirjaksi), silld se muistuttaa
kuolevaa, mitd oikea kuolemanjélkeinen elamé
pitdd olla. Hin — kuoleva — ei saa mistaan
peldstyd, hanen pitda tietdd, ettd kaikki, mika
tulee h&nen eteensd, on l&htdisin hénesta itses-
tddn. Tuomitsevat jumalat, jotka esiintyvat
kuolemanjélkeisessa eldaméssa, raatelevat pedot,
jotka tuonelassa hédnta ahdistavat — kaikki ne
ovat syntyisin hénestd itsestadn, h&dnen omasta
sielustaan. Hé&nen ei pidd mitddn séikahtaa,
hanen tulee voittaa vain.

Viisaiden kokeilijain kokemus olikin, ettd jos
kuoleva ihminen oli eldménsd aikana kuullut
néista asioista ja edes jonkun verran ajatellut
niitd, silloin h&nen huomionsa kiintyi vartijan
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lukuun, hén saattoi seurata mielessdén néaytel-
man  kohtauksia.  Vartijat  sovelluttivatkin
lukunsa niin, ettd ne vastasivat kuolevan omia
kokemuksia toisessa maailmassa. Tdmi autta-
minen sentdhden saattoi kestdd kauan aikaa,
viikkokausia. Mutta jos hén ei ollut eldessaan
mitdan kuullut tai ei ollut ollenkaan viitsinyt
ajatella néité asioita, silloin oli melkein mahdo-
tonta kiinnittdd hanen huomiotaan vihkimys-
draaman lukemiseen.

Tietdja-kokeilijat tulivat n&in ollen siihen
johtopaatokseen, ettei poikkeuksetta saattanut
kaikkia ihmisid auttaa. Ainoastaan mikali ihmi-
set itse olivat kuulleet ja ajatelleet kuolemanta-
kaisia, saattoi heitd auttaa kuollessaan ja sitten
vainajina, kun olivat siirtyneet kynnyksen yli.
Silloinkin apu rajoittui siihen, ettd heidan olon-
sa vaikeissa puhdistustiloissa lyheni. Mutta
merkitsi paljon sekin, ettd helvetin ja Kiirastu-
len tuskat vahenivat ja vainaja oli tilaisuu-
dessa kuuntelemaan opetuksia. Sen tietgjat
kokeillessaan sitd vastoin huomasivat, ettei
heilld ollut valtaa onnen eli taivastilan yli, eivét
he voineet auttaa vainajia silla tavalla, ettd
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ndma olisivat pysyneet itsetietoisina taivaassa
ja siten kyenneet vetoamaan korkeampaan Mi-
naansd. Kéarsimyksen suhteen he vain saattoi-
vat auttaa, — ja olihan paljon sekin.

Nyt huomaamme, ettd traditsioni on alkupe-
rdisessa muodossaan havinnyt eksoteerisista
uskonnoista. Nykyaikana kaytetyt voitelut ja
ripitykset auttavat ihmista korkeintaan kuole-
man hetkella — kuolemaan rauhassa, mutta
eivat auta sailyttdméan itsetajuntaa; péainvas-
toin ovat kuin unildakettd, joka vaimentaa liian
tuskallisen tietoisuuden. Ne ovat siis vastakoh-
tana sille, mitd alkuaan tarkoitettiin. Eivat
katolisen kirkon messut vainajain hyvaksi ole
muuta nek&n kuin korkeintaan jatkuvaa uni-
la&ketta.

Ehka kuitenkin sielld taalla pienemmissa pii-
reissa tiedetddn alkuperdisestd maagillisesta
kuolemantekniikasta — ehka jossain Tibetissa,
Indiassa ja Egyptissd. Vanhassa Egyptissa sii-
hen vield lisdttiin balsamoiminen. Ajateltiin,
ettd kun fyysillinen ruumis sailytettiin, silloin
sdilytettiin my0s eetteriruumis; tdma ei hajon-
nut alkuosiinsa, kun fyysillinen ruumis oli ja-
lelld, ainakin se sdilyi hengissé paljon kauem-
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min kuin muuten, ja kun eetteriruumis sailyi
hengissé, voitiin ihmisen tajunta pysyttaa siina,
niin ettei han vainajana heti mennyt astraali-
maailmaan eli varsinaiseen tuonelaan. Ihmisen
tajunta sailyi siten eetteriruumiissa, ja tarkoi-
tus oli, ettd han olisi kauemmin tilaisuudessa
harjoittamaan itsetietoisuutta ja  pitdmaan
yhteytta korkeamman Minan kanssa.

My6éhemmin balsamoiminen maagillisine loit-
suilleen téht&si siihen, ettei ihminen joutuisi
piinan tilaan kuoleman jélkeen, vaan saisi elda
nakyvdisessa maailmassa, tosin nékymattoma-
nd, mutta kuitenkin tdssd mukana. Se oli egyp-
tilaisten mielesta viihtyisamp&a kuin kuoleman-
jalkeiseen eldmdan joutuminen. Kreikkalaiset-
kin sanoivat: mieluummin Kkerjaldisend maan
paalla kuin kuninkaana manalassa. Oli niin
kotoista ajatella, ettd personallinen tajunta séi-
lyi edes jonkun aikaa kuoleman jalkeen, ennen-
kuin tosi tuli kysymykseen. Se oli degeneroitua
balsamoimista, mutta alkuaan oli sen tarkoitus
kuten sanottu toinen.

N&ma asiat ovat salaperdistd laatua, mutta
ne paljastavat, mitd ajatuksia, suunnitelmia,
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unelmia on liikkunut Salaisen Veljeskunnan
rajalooshien ihmisystavéin sieluissa, kun he
ovat tahtoneet viedd ihmiskunnan kehitysta
eteenpain.



V.
KRISTUS JA KUOLEMA.

Jos nyt kaikki jonkun ihmeen kautta olisim-
me &akkid tdysin tietoisina niissd taivaissa,
jotka avautuvat ihmisille haudan tuolla puolen,
tekisimme merkillisen huomion. Tdma huomio
olisi yhteydessa sen tosiseikan kanssa, jota on
nimitetty Uudeksi Liitoksi erotukseksi Van-
hasta Liitosta. Uudella Liitolla on tarkoitettu
sitdi aikaa ihmiskunnan historiassa — seka
nékyvdisessa ettd nakymattomassd, — joka
alkoi Kristuksen jalkeen. Aikamaardys ei ole
tdsméllinen, silla Jeesus Kristuksen tyd ihmis-
kunnan hyvaksi ei alkanut silloin kun hén eli
Palestiinassa, vaan paljon aikaisemmin. Mutta
erds vaihe ihmiskunnan historiassa johtui suo-
rastaan palestiinalaisesta ruumistuksesta, jon-
katahden kylla on paikallaan sanoa Uuden Lii-
ton alkaneen pari tuhatta vuotta sitten.

Jos nyt olisimme otaksumallamme tavalla
kuolemanjalkeisessé eldméssa, tekisimme ensin-
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nakin sen ennen mainitun havainnon, ettd kai-
killa uskonnoilla on yh& tdndin omat kuoleman-
jalkeiset tilansa, tuonelansa ja taivaansa. On
ikddnkuin paikallisesti erillisia olotiloja, erilai-
sia paratiiseja, jotka kuuluvat mika millekin
uskonnolle, jopa joskus lahkollekin. Mutta on
my0s kuolemanjalkeisia tiloja uskontojen ulko-
puolella niitd ihmisida varten, jotka eivat ole
tahtoneet kuulua mihink&an uskontoon.

Erittdin tarked puoli havainnoistamme on
juuri se seikka, ettd kristityilla Kirkoilla ja us-
kontokunnilla on mydskin nama erikoistuneet
kuolemanjalkeiset tilansa ja taivaansa. Meidan
n.s. kristinuskomme ja meidan kristikuntamme
ei ole erikoisessa asemassa nékymattomassa
maailmassa, ei sen enemmén ,,Jumalan suosios-
sa” kuin muutkaan uskonnot. Kaikki uskonto-
jen ja kirkollisten seurakuntien uskovaiset vai-
najat muodostavat omia tasa-arvoisia maail-
moitaan kuolemanjalkeisessd elaméssd. Kuinka
monien onkaan tapana ajatella maan paalla:
»Minun uskontoni on kaikista l1&hinn& Jumalaa,
minun Kkirkkoni on oikea kirkko.” Kristikun-
nassa roomalais-katolinen kirkko nimenomaan
teroittaa: Ulkopuolella kirkkoa ei ole mitdén
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pelastusta. Pienetkin lahkot voivat olla siksi
itsepaisid omassa vanhurskaudessaan, ettad an-
tavat mieluummin koko ihmiskunnan menna
kadotukseen, kuin luopuvat ahdasmielisesta
uskostaan, etta he yksin ovat oikeassa.
Erinomaisen opettava havainto on sentdhden
se, ettd kuoleman jalkeen kaikki ovat tasa-
arvoisia. Ei ole erotusta erilaisten uskontojen
ja erilaisten lahkojen valilla. Vieldpd useim-
missa uskonnoissa ja lahkoissa on yhtendinen
piirre. Niissé tavallisesti palvotaan maarattya
henkil6d. Niinpa esim. buddhalaisissa kuole-
manjélkeisissd tiloissa ja taivaissa Buddha on
uskovaisille palvottava jumalallinen, sankari-
mainen olento. Joskin buddhalaiset suurem-
malla ponnella ja varmuudella kuin konsanaan
kristityt ovat saaneet kuulla, ettd Buddha on
vain ihminen, on kuitenkin heiddn omassa us-
kontunnustuksessaan lause: ,,mind haen turvani
Buddhassa” tehnyt Buddhasta jonkinlaisen
puoleksi siséisen, puoleksi ulkonaisen vapahta-
ja-olennon, jonka luo jokainen buddhalainen
pyrkii ja jonka hyvéén tahtoon han turvaa.
Kéytannollisesti katsoen on niin, ettd buddha-
lainen palvoo Buddhaa. Sama on laita toisissa
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uskonnoissa. Tama on vanhastaan tuttu piirre
kristillisissa Kirkoissa. Niissa kaikissa palvo-
taan Jeesus Kristusta, ollaan hdnen edesséan
polvillaan ja pyydetddn héanta vapahtajana
avuksi. Tama on l&pikéyvané piirteend ja tun-
nusmerkkiné kuolemanjalkeisissa tiloissa.

Nyt on luonnollista, ettd tehdessémme tal-
laisen havainnon kysymme: Entd suuret juma-
lalliset opettajat itse, Buddhat, Zarathustrat,
Moosekset, Muhammedit, Konfutset, Laotset,
Hermekset, Orfeukset, Vadindmoiset ja muut?
Missd he sitten ovat? Ovatko he kukin noissa
kuolemanjalkeisissa tiloissa mukana, ovatko he
ldsnd uskovaistensa taivaissa? Onko esim. Jee-
sus Kristus l&snd siind Kristittyjen taivaassa,
joka odottaa uskovaista, kun han on kuollut? Jos
emme tutki asioita kyllin tarkasti ja kyllin
kauan, olemme valmiit ensiméisen havainnon
nojalla huudahtamaan: Totta tosiaankin, niissa
he ovat. Ndemme selvésti Buddhan l&sndolon
buddhalaisissa taivaissa, ndemme Jeesus Kris-
tuksen lasndolon kristityissé taivaissa, ndemme
Mooseksen juutalaisissa ja Muhammedin isla-
milaisissa taivaissa. Ndemme tuon niin selvasti
ja personallisesti jokaisen vainajan kokemukse-
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na, ettd jadmme ihmetteleméén: Silla tavallako
kaikki on jakautunut? Sitdko tarkoittaa Jeesuk-
sen lause, ettd Isan talossa on monta huonetta?
Miké silloin on se Isg, joka on kaiken takana?
Mik& on hénen talonsa ja kuka on h&nen poi-
kansa?

Kun asetamme kysymyksen itsellemme ja tut-
kimme asioita tarkemmin, teemme uuden ham-
maéstyttdvan huomion. Tdméa huomio tulee meil-
le seuraavassa lyhyessd muodossa: Mutta Jee-
sus Kristuksella onkin oma taivaansa, oma huo-
neensa, joka on ulkopuolella ja kerrassaan riip-
pumaton Kristittyjen taivaasta! Vieldpd se na-
kyy olevan ulkopuolella kaikkia toisiakin taivai-
ta! llmapiiri on kuin tdynn& kaikkien uskonto-
jen tasa-arvoisia taivaita, siind ovat myos kris-
tillisten kirkkojen ja lahkojen taivaat, ja nyt
saamme yhtakkid silmdémme auki ndkemé&én,
ettd Kristuksella itselladn on kuin taivas kaik-
kien toisten ylapuolella. Onko tdmé taivas siis
korkeampi henkisesti kaikkia buddhalaisia y.m.
taivaita? Samalla kuitenkin havaitsemme, ettd
tdssa Kristuksen huoneessa ovat toisetkin suu-
ret opettajat, Buddhat, Zoroasterit, Moosekset,
Muhammedit j.n.e. — kaikki he ovat siiné. Kris-



95

tuksen taivas ei olekaan mikaan pieni huone,
vaan samalla kun se on yldpuolella ilmapiirin
toisia taivaita, samalla se myds on hiiden sis&-
puolella, ymparillad ja ulkopuolella. Sen paikal-
lisuus ei teekddn sitd pieneksi eikd millaan
tavalla rajoitetuksi. Se onkin &areton avaruus,
koko maailmankaikkeus, ja siind elévia ja olevia
suuria opettajia on paljon, paljon enemman
kuin mitd me tunnemme. Tdmé& on heidan tai-
vaansa ja he ovat aina olleet siind. Mutta se
on Jeesus Kristuksen taivas, sentdhden ettd he
eivat osanneet rakentaa sitd tuommoiseksi kaik-
kea kasittdvéksi, kaikkea syleilevéksi taivasten
valtakunnaksi, ennenkuin aika oli tayttynyt ja
Jeesus Kristus oli suorittanut tyénsa. Tama on
muuan ihmeellinen kohta, joka erottaa Vanhan
Liiton Uudesta.

Jumalan valtakunta on dynaamisena eli voi-
maperéisend todellisuutena, ,ikuisena elaména”,
nirvaanana, saavutettavissa ainoastaan maan
paélld. Mutta sen perdstd kun Jeesus Kristus
eldmadnoppinsa ja esimerkkinsd avulla avasi
uuden tien Jumalan valtakuntaan, sen perasta
han myoskin taivasten valtakunnassa on tarjon-
nut uuden autuuden kokemuksen kuoleman jal-
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keen Kkaikille, jotka hanen kutsuaan kuuntele-
vat, vaikkeivat ldhesk&én vield ole vapautuneet
jalleensyntymisen pyoréstd. Kristuksen kuo-
lemanjélkeinen taivas on rakkauden taivas, joka
sulkee kaikki syliinsd. Jumalan valtakunta on
olemassa nakymattoméssd maailmassa ja var-
sinaisesti siihen astutaan t&&lla maan paalla.
Mutta hetkeksi sitd saa kokea vainajana kuole-
man jalkeen — ken siihen kykenee astumaan.

Jos nyt kuvittelemme seisovamme Kristuksen
»Jumalan valtakunnan” portilla tietden, ettd
sen sisdpuolella ovat kaikki suuret opettajat,
jotka sieltapdin vaikuttavat uskonnoissaan ja
uskontojensa kuolemanjalkeisissa tiloissa, niin
ndemme omilla silmillamme, ketk& siihen kyke-
nevat astumaan. Huomiomme Kiintyy tietysti
vainajiin. Mitd vainajia astuu tastd taivasten
portista sisdlle? Koska nédkymattoméssd maail-
massa Yyleensd sieluntilat, ajatukset ja tunteet
kuvastuvat ilman muuta ihmisen aurassa, hanté
ymparoivassd ilmakehdssd, voimme selvésti
ulkomuodon nojalla erottaa kolmenlaatuisia
vainajia, jotka lahestyvat tata Kristuksen tai-
vasta ja joille sen portti avautuu.

Néemme ensinndkin vainajia, jotka vaeltavat
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ikdankuin kultaisessa valossa ja koska tdma va-
lo nékyy erikoisesti heiddn paansa ymparilla
loistavana gloriana, sanoo oma ajatuksemme
meille heti: kas, heill& on el&mén kruunu.

Sitten ndemme vainajia, jotka tulevat yksin-
kertaisina ja noyrind, mutta joiden sydamen
kohdalla on ikd&nkuin suuri puhjennut ruusu.
Heidédn auransa loistaa vaalean punaisena ja
kauniina rinnan kohdalla, vieldpé niin voimak-
kaana, ettd se rinnan ylapuolella, pdan kohdalla
hohtaa miltei tumman violettina taustana, jossa
lakkaamatta vélkahtdd ja tuikahtaa nékyviin
kultaisia séteitd ja t&htid. Vaistomaisesti tie-
ddmme, mitd tdma on, ja sanomme: Kas, rak-
kauden ruusu on puhjennut heiddn sydames-
séén, ja he rakastavat kaikkia eldvid olentoja
jumalallisella, pyhéll& rakkaudella.

Sitten panemme merkille vield kolmannen
vainajalajin. Namé Kkatselevat lapsellisen iloi-
sesti suoraan eteensd ja heidadn aurassaan on
paljon valkoista hohtoa. Meistd nayttaa silta,
kuin he tulisivat hyvin kaukaa ja olisivat hyvin
pienid. He katselevat meitd lempeasti, iloisesti
ja puhtaasti. Tunnemme heti sisdssamme:
Kas, nuo ovat niinkuin lapset, silld ,,jos ette ole
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niinkuin lapset, ette voi péé&sta taivasten valta-
kuntaan”. Huomiomme kiintyy heihin, silla he
tuntuvat meistd salaperdisiltd. He ovat nahta-
vasti lapsisieluja, mutta ei suinkaan kehitty-
mattomia sieluja, vaan lapsia siind merkityk-
sessd, etteivat tiedd mitd&n pahasta, eivét usko
vakivaltaan, ei alhaisiin laskelmiin, ei syddmet-
tomiin keinoihin. He ovat lapsia, jotka usko-
vat ainoastaan hyvaan, puhtaaseen ja kaunii-
seen. He ovat lapsia, jotka ovat kuin suojatto-
mia lampaita ja karitsoja, joita voi vainota ja
joille voi pahaa tehdd, mutta jotka eivat itse
asetu vastarintaan, eivat puolusta itsedan, eivét
tee mitdadn pahaa. He ovat erikoisesti kiintoi-
sia sieluja meidén silmissamme, ja me ajatte-
lemme heti: nuo ovat pitkalle kehittyneita sie-
luja.

Néille kaikille taivasten valtakunnan portit
avautuvat.

Mistd sitten tulevat ndmé vainajat? Arvaten-
kin he ovat viettdneet jonkun aikaa kristikun-
nan taivaissa ja saapuvat sieltd? Mutta nytpa
teemme uuden hdmméstyttdvan huomion. Kaik-
kien eri uskontojen ja ulkopuolella uskontoja
olevien ryhmien taivasten lapi tulevat ndma vai-
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najat. Eivat he ole yksinomaan Kristityita.
Eivat he ole edes kaikki kuulleet Jeesus Kris-
tuksesta. Onpa niiden joukossa semmoisia,
jotka ovat Kieltdneet kaiken yliluonnollisen,
olleet pessimistejd ja eldissadn néhneet, ettd
uskonto on enimmakseen humbugia. He ovat
uskoneet vain velvollisuuteen ja ovat séalineet
ihmisid. Mutta heitdkin on niiden joukossa,
jotka jokaisesta ryhmastd ja jokaisen taivaan
lapi saapuvat Kristuksen valtakuntaan. Tama
huomio painautuu syvalle syddmeemme. Tun-
nemme, Kuinka sielussamme lankeamme polvil-
lemme. Emme voi olla ylistaméttd eldamaa ja
eldaman Jumalaa, joka on niin &&rettéméan pal-
jon ylépuolella meidan késityksidmme. Olem-
me tottuneet taalla fyysillisessd maailmassa
ajattelemaan, ettd toinen uskonto on toista
oikeampi ja meiddn omamme kukaties ainoa
oikea ja nyt me huomaamme todellisuudessa
olevan niin, ettd eldama itse, Jumala, on ylapuo-
lella kaikkien. ElI&mé& ei tee eroa ihmisten ja
ihmisten valilla. Elam& rakastaa kaikkia. Sa-
noohan Jeesus: ,Is& antaa aurinkonsa nousta
niin hyville kuin pahoillekin.” Todella noyr-
rymme hengessdmme eldmdan suuren puolueet-
tomuuden edessa.
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Ja uusi kysymys astuu eteemme.

Mika on syyné siihen, etteivat kaikki vaina-
jat péaédse Kristuksen taivaaseen? Omin silmin
ndemme, ettd kaikki eivét sinne tule. Toiset
taivaat ovat tdynnansé véked ja Kristuksen tai-
vas on silminndhtavasti kaikista tyhjin. Mika
on syynd siihen, ettd jotkut vainajat saapuvat
tdnne, useimmat eivat? Tanne tulo riippuu aina
siitd, ettd kyseessd oleva vainaja on eldmansa
aikana joutunut kosketuksiin sielussaan Kris-
tuksen kanssa. Tdma on usein — ehk& useim-
miten — tapahtunut hénen tietdmattaan. Itse
asiassa tassa nakyy ero Vanhan ja Uuden Lii-
ton vélilld. Jumala on aina ollut kaikkien ihmis-
ten Jumala ja Jumalan Poika eli kosmillinen
Kristus on aina pyrkinyt vetdmadan ihmisia
puoleensa. Vanhassa Liitossa tdmé kavi painsé
ainoastaan siind tapauksessa, ettd ihminen itse
maan péaalla pyrki, ponnisti ja kasvatti itsedan,
ja niinkuin me taalla edellisissa esitelmissé
olemme Kkoettaneet selittdd. Jos h&n niinkuin
vanhan ajan joogit, mietiskelemalld, askeesilla
ja itsekasvatuksella sai henkensd nousemaan
rakkauden tasolle, Jumalan Pojan tajuntaan,
silloin han joutui kosketuksiin kosmillisen Kris-
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tuksen kanssa. Mutta Uudessa Liitossa Kristus
on Jeesuksen kautta laskeutunut fyysilliseen
maailmaan, niin ettd Kristuksen tajunta on el&-
vand taustana jo tassa nakyvaisessd elaméssa
ja kuka tahansa meistd voi sielussaan paasta
kosketuksiin Kristus-tajunnan eli Jumalan Po-
jan kanssa. Siihen ei vaadita samaa itsekasva-
tusta kuin ennen. Siihen kuuluu edellytyksen&
nyt, ettd ihminen tavalla tai toisella unohtaa
oman personallisen pikku mindnsé ja edes het-
keksi tayttyy inhimillisilla tunteilla, esim. sydéa-
melliselld rakkaudella toiseen tai johonkin kor-
keampaan.

Uusi Liitto on vain sit§, ettd ,liitto Jumalan
kanssa” nykyddn on ldhempénd ihmiskuntaa
kuin ennen. Kun sanomme, ettd ne vainajat,
jotka eri uskonnoista tulevat Kristuksen taivaa-
seen, ovat péasseet elamansa aikana kosketuk-
siin Kristuksen kanssa, merkitsee tdma kaytan-
nollisesti katsoen muutamia selvid ja yksinker-
taisia tosiasioita. Ei heidan ole tarvinnut tie-
td4d mitddn Jeesus Kristuksesta. Ei heidédn kos-
ketuksensa ole riippunut uskonnollisista jarjes-
telmistd, opinkappaleista tai kirkoista, silld ku-
kaan ihminen ei ole eldman edessé erikoisemmin
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armoitettu sen nojalla, ettd han kuuluu maaréat-
tyyn uskontoon. Jos han esim. véittdd olevansa
kristitty ja tunnustavansa omakseen Jeesus
Kristuksen, joka aloitti Uuden Liiton, niin tama
korkeintaan merkitsee, ettd hanelld on laimin-
lyonneistddn suurempi vastuunalaisuus. Ym-
martdaksemme, mitd eldméan aikana saavutettu
kosketus Kristuksen kanssa tarkoittaa, muistel-
kaamme edelldmainittuja kolmenlaisia vainajia.
Jos otamme vainajan, jonka sydan loisti kuin
ruusu, merkitsee tdma: Oli ihminen missa us-
konnossa tahansa, oli han ulkopuolella kaikkia
uskontoja, oli hdn materialisti tai pessimisti tai
mitd tahansa, — jos han ei kielld inhimillist4
sydantédan, vaan antaa sen puhjeta kukkaan,
asettaen sen korkeimmaksi normiksi omassa
elaméssdan, jos han antaa mydtatunnon, rak-
kauden ja avuliaisuuden olla vaikuttavana voi-
mana kaikissa teoissaan, silloin han inhimilli-
sen sydamensa kautta pédsee kosketuksiin Ju-
malan Pojan kanssa. Jumalan Pojan kosmilli-
nen tajunta on Uudessa Liitossa niin lahella
jokaisen ihmisen sydantd. Sanotaanhan ver-
tauskuvallisesti, ettd Kristus kolkuttaa sydéa-
men ovella, kuiskien hiljaa: ,,Rakas, ole hyva,
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unohda itsesi ja avaa minulle.” Ei kysyta ihmi-
sen filosofiaa, ei hdnen uskontoaan, ei hanen
kasityksiddn Jumalasta tai kuolemanjélkeisesté
elaméstd. Han ehk& pitdd itseddn ateistina,
pessimistind eikd luule uskovansa mitaan.
Mutta jos han — vaikkapa itseltékin salassa —
kuuntelee sydamensa kieltd ja tottelee sen kas-
kyé olla armelias, auttavainen ja hell&, niin han
itseasiassa  joutuu  kosketuksiin  Kristuksen
kanssa ja vieddan kuoleman jalkeen valtakun-
nan portille.

Jos katsomme toista vainaja-ryhmad, n.s.
lapsisieluja, sanomme niinik&&n: Riippumatta
siitd mihink& uskontokuntaan ihminen kuuluu,
tai vaikka han ei tunnustaisi mitddn uskontoa
ollenkaan, h&n voi péaasta taivasten valtakun-
nan asukkaaksi, jos han on tuntenut hengesséan
ja jarjessddn sisdisenda vakaumuksena pitkin
maallista eldmdaansd, ettd pahalla ei saada mi-
td&dn hyvaa aikaan. Han ei ole tahtonut komen-
taa, ohjata, johtaa tdss& maailmassa, vaan han
on mieluummin kérsinyt. Han on liian noyré
ja yksinkertainen sielultaan ollakseen missaan
valta-asemassa. Han tietdd vain, ettd on tur-
vallisinta ja varminta kéarsid. Ei huutaa, ei
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suuttua, ei lyoda, ei ryhtyd voiman ja vallan
tekoihin. Mieluimmin kulkea kuin varjo elé-
man l&pi. Ei loistaa toisten joukossa, ei olla
kellek&&n héirioksi, ei vaivaksi eikd karsimyk-
seksi. Mieluummin itse ké&rsid mit4 tahansa.
Héanen sielunsa on kuin viaton lapsi. Han vain
tuntee, ettd surua ja onnettomuutta on niin pal-
jon maailmassa, ettei han itse soisi sitd millaan
tavalla lisd4dvansd. H&n tahtoisi pdinvastoin
kantaa toisten ristid, kevent&& toisten raskaita
taakkoja, tehdd mitd tahansa toisten hyvaksi,
mutta ei itse koskaan aiheuttaa mitd&dn pahaa
maailmassa. Han koettaa aina olla iloinen saa-
dakseen toisia hyvélle mielelle, herattadkseen
toisissa lempeitd tunteita, anteeksiantavaa
hyvyyttd. Eléden talld tavalla h&n on jo maan
padlla taivasten valtakunnan asukas, ja kuole-
man jalkeen sen portti pian hénelle avautuu.
(N&itd tammoisid vainajia tulee muuten pal-
jon itamailta Kristuksen luo.)

Jos lopuksi ajattelemme kolmatta ennenmai-
nittua ryhmaéa, niitd vainajia, jotka tulevat lois-
tavina eldman kruunu pééssd, ovat he puoles-
taan semmoisia ihmisid, jotka joko erikoisen
karmansa nojalla ovat nopeasti kehittyneet
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taikka sitten vasymattomind ja voimakkaina
totuuden etsijoind l0ytdneet Jumalan Pojan.
He ovat niitd ihmisid, joiden hengessa jarki on
mennyt auki. Jarki on heissa Kirkastunut, niin
ettd he ovat tehneet suurenmoisen henkisen ko-
kemuksen. He ovat kokeneet sen, minkad Paa-
vali koki Damaskuksen tiella. He ovat néhneet
Jumalan Pojan. Tamé& merkitsee kaytdnndssa
seuraavaa. Jos esim. buddhalainen on mietti-
nyt paljon, etsinyt totuutta ja dkkid erdénd pai-
vana tullut ,valaistuksi”, tuntuu hénestd, kuin
Buddha olisi tullut hanen luoksensa. Eika aino-
astaan hénen luoksensa, vaan haneen. Hanen si-
sdssaan on mennyt jokin auki. Han on nahnyt
suuren avaruuden ja siind avaruudessa h&n on
tuntenut Buddhan lasn&olon. Buddha on ava-
ruudessa ja Buddha on hanessd. Kuka ties han
on Buddhan n&hnytkin. H&n on herannyt, ha-
nesta on tullut buddha. (Uudestisyntyminen
on minusta paras nimitys.) L&pik&ytydan ta-
man salaisen, personallisen kokemuksen hén ei
luultavasti uskalla monellekaan siitd kertoa,
ehka ei kenellekadn, mutta gloria on muodos-
tunut hanen paansa ympari, han on saavuttanut
eldmén kruunun. H&n on joutunut hengessdan
kosketuksiin Jumalan Pojan kanssa.
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Jos taas kristitty tekee tdmén kokemuksen,
hédn ndkee saman avaruuden, mutta nimittaa
sitd Iséksi ja tuntee itse olevansa poika téssa
Iséssd. Ja koska Jumalan Poika on Kiristus,
hén sanoo itselleen: ,,Min& olen Kristus.” Han
tuntee ja tietdd olevansa Kristus, Jumalan Poi-
ka. Silloin joskus myo6s tapahtuu, ettd Jeesus
tulee hant4d vastaan tdssd tajunnan tilassa.
Niinhdn tapahtui Paavalille. Kun Paavalille
avautui Jumalan Pojan mysterio, kun h&n néki,
ettd Jumalan Poika oli se ihmeellinen koko maa-
ilman késittdva tajunta, joka nyt oli hdnessd,
han samalla naki Jeesuksen ja tunsi ja tiesi,
ettd Jeesus oli yhtd tdman Jumalan Pojan
kanssa. Han kuulikin Jeesuksen sanovan: Mité
sind taistelet minua vastaan? Mindhéan eldn ja
olen tdsséd valossa. Silloin Paavali aivan so-
kaistui suuresta valosta.

Monet ihmiset huolimatta siitd, mihin uskon-
tokuntaan ovat kuuluneet, ovat tehneet tdmén
kokemuksen. He ovat kokeneet kosmillista
Kristusta, kukin oman uskontonsa mukaisesti.
Vanhassa Liitossa ei voinut pdivatajunnassa
talld tavalla kokea Jumalan Poikaa. Td&ma on
juuri sitd uutta, joka kuuluu Jeesus Kristuksen
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tydhon. Meidén tulee vain ymmartaa, ettd nimet
eivat merkitse paljoa todellisuudessa. Jos budd-
halainen, joka ei ole kuullut mitd4n Jeesus Kris-
tuksesta, sanoo ,avaruus” ja ,,Buddha”, ei se
ole mitddn totuuden pilkkaa, sillda muodolliset
nimitykset eivat merkitse Jumalan edessa mi-
tdadn. Kun buddhalainen tai kuka muu tahansa
on tallad tavalla tutustunut Jumalan Poikaan,
hén kyllda myohemmin sitten saa tietdd kuinka
asiat ovat. Kokemuksessaan han on padssyt
tien alkuun.

Tien alku on uskossa, kuten Jeesus Kristus
sanoo. Siihen meidéan pitaisi pyrkia, sitid tavoi-
tella. Kaikkien kristittyjen tulisi ottaa juuri
tdma huomioon. Kaikkien pitdisi seurata Jee-
susta pyrkimélld totuuden tietoon, Jumalan
tuntoon, siihen eldvddn kosketukseen Jumalan
Pojan kanssa, joka saavutetaan uskossa.

Mité usko on? Se on ensinnd luottamusta Jee-
sukseen. Mutta se ei ole sitd luottamusta, ettd
hyppadmme Jeesuksen kaulaan, jotta hén kan-
taisi meidat Jumalan luo taivaaseen. Kristi-
kunta tahtoo harhauskossaan vaivata yhta
ihmistd. Kaikki kristityt riippukoot héanen
kaulassaan. Sellainen on tunnelma Kristikun-
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nassa. Tatd ei ole alkuaan tarkoitettu uskolla
Jeesukseen. Eik& Jeesus ole sitd tarkoittanut.
Héan on tarkoittanut uskolla itseensa sitd, ettd
meidan tulisi luottaa h&nen sanoihinsa niin pal-
jon, ettd ryhtyisimme hé&ntd seuraamaan tassé
eldaméssd. Jeesus on tarkoittanut, etta: ,,jos
teistd nayttdd kasittamattomalta ja yliluonnolli-
selta, ettd ihmisen pitdisi olla hyva, kun maail-
massa on niin paljon pahuutta, niin luottakaa
ja uskokaa minuun. Min& olen sen tien kulke-
nut. Mind tiedan, etté se vie Isén luo.”

Kun siis uskomme haneen — ja niitd ihmisia
on aina joitakin kristikunnassa, ei juuri niitd,
jotka loistavat, mutta niitd pienid, jotka yksin-
kertaisessa noyryydessadn ymmaértavat, etta
uskolla Jeesukseen tarkoitetaan hdnen seuraa-
mistaan, — niin astumme sille tielle, joka vie
meidat, jos ei heti, niin ainakin viimeistdén
kuoleman hetkelld Jumalan Pojan mysterion
nékemiseen.



VI.
KRISTUKSESSA KUOLEMINEN.

Olemme puhuneet siitd, kuinka Kristuksen
taivasten valtakunta avautuu kuoleman jalkeen
muutamille valiosieluille, jotka jo maallisen ela-
mansd aikana ovat avanneet syddmensé ja mie-
lensd Jumalan Pojan totuudelle ja rakkaudelle.

Nyt on meidan kohdistettava huomiomme
toiseen kysymykseen: kuinka kay kuolemassa
kaikkien tavallisten ihmisten? Onko heidan suh-
teensa kuolemaan millddn tavalla muuttunut
Jeesus Kristuksen tyon kautta, vai onko se py-
synyt samanlaisena kuin vanhojen uskontojen,
profeettain ja mysterioiden aikoina? Kohdistui-
ko Jeesus Kristuksen ty0 parhaasta péaéstd va-
littuihin, h&nen omiin opetuslapsiinsa, vai koh-
distuiko se my®ds toisiin ihmisiin ? Kuinka tdma
asia on ymmarrettdvd? Se on todella asia, joka
on tutkimuksemme arvoinen ja jota meidan
totuuden etsijoiné on velvollisuus tutkia.

Meidan taytyy muistaa eras asia. Ei ollut ku-
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kaan Vanhassa Liitossa, ei kukaan suurista vii-
saista, ei kukaan uskontojen Vapahtajista ra-
kastanut ihmisid niin paljon kuin Jeesus Nat-
sarealainen. Ei ollut kukaan uskaltanut, ei ollut
kukaan osannut rakastaa niinkuin hén. Sentéh-
den hanen asemansa ja vaikutusvaltansa ihmis-
kuntaan tuli erikoiseksi, sentdhden han osasi
ottaa Jumalan Pojan kokonaan omaan itseensa.
Toiset Vapahtajat ennen Kristusta olivat aina
ajatelleet samalla oikeutta ja pitdneet mieles-
sddn karman suurta lakia, jumalallista jarjes-
tystd maailmassa, eivéatkd olleet ajatelleet kar-
man muuttamista tai voittamista, — ainoastaan
sen loppuun suorittamista. Jeesus Kristus oli
ensimainen, joka tuhansien vuosien aikana oli
uudelta kannalta pohtinut kysymysta ihmiskun-
nan suhteesta karman lakiin.

Hén katseli ihmisid ja heiddn sydamiaén
jokapaivéisessa elamdassd. Missé oli se &iti mui-
naisinakaan aikoina, joka ei olisi tahtonut las-
taan varjella turhista ké&rsimyksista, joka ei itse
olisi ollut valmis k&rsimaan poikansa puolesta,
jos tdmd oli johdettu harhateille? Jeesus oli
monissa ruumistuksissa huomannut, etta ihmis-
ten rakkaus saattoi olla niin voimakkaan kiih-
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ked ja samalla itsensd unohtava, ettd he eivat
ainoastaan tahtoneet tasoittaa ulkonaisen ela-
man tietd rakkailleen, vaan ennen kaikkea sy-
dédmestdan toivoivat, ettd heiddn lapsensa ja
ystavansa kasvaisivat paremmiksi ja viisaam-
miksi ihmisiksi kuin he itse, jotteivat tarvitsisi
niin paljon kompastua ja erehtya tiell&, ennen-
kuin ymmartéisivat, mikd on oikea ja hyva.
Tdassa toiveessaan vanhemmat ihmiset melkein
aina pettyivat, mutta kuinka moni omaa el&-
maansa ajatellen sanoi itselleen: Jos olisi ihmi-
selld ystava tai omainen, jonka rakkaus olisi
niin lapeensé luotettava, lammin ja lemped, etta
hén sille voisi huolensa uskoa, niin varmaan
han sééstyisi turhia erehdyksia tekemasta.

Onhan filosofeja, jotka arvelevat, ettd on tur-
ha sanoilla ja teoilla sekaantua toisten ihmisten
asioihin estddkseen heitd pahaa tekemastd, silla
kyll& jokainen ihminen kulkee omaa kadotustaan
kohti, niin kauan kunnes hén itse pysahtyy. Ei
toinen voi hantd synnistad varjella, jollei ihmi-
nen itse tahdo.

Mutta eik6h&n tuo ole lilan materialistinen
kasityskanta? Eikohén sittenkin ainakin esi-
merkkid ndyttdmalla voitaisi varjella nuoria
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paljosta pahasta ja saattaa heitd kulkemaan
tietddn suoremmin? Nain uskomme vahvasti
nyt kristikunnassa — ja toivottoman yksinéi-
si& me muuten sielussamme olisimme — ja on-
han todellinen viisaus aikojen aamusta l&htien
opettanut, ettd me ihmiset olemme yht& henges-
samme, veljid keskendmme ja sangen riippuvai-
sia toisistamme.

Tatd kaikkea oli Jeesus elamiensd vieriessa
ajatellut. Hanen oma sydédmensa paloi rakkau-
desta ihmisid kohtaan, jotka olivat taalla kuin
orpoja, nakematta tietd ja nakeméttd mitd ela-
ma on. Sentdhden hén oli paattanyt antaa itsen-
sé& ja kaikkensa voidakseen ihmiskuntaa pal-
vella. Hanen suurenmoinen rakkautensa ja
itseuhrauksensa vei siihen eldmé&an, jossa hén
sai kunnianimen ,,Kristus”, jolloin siis Jumalan
Poika, itse suuri maailman Logos, kosmillinen
Kristus saattoi ruumistua héneen ja tulla hé&-
nessd elavaksi. Jeesus Kristus toi Isan rakkau-
den ihmiskuntaan, niin ettd Jumalan Poika el&&
meidan ihmiskunnassamme ja on valittomasti
lahella jokaista ihmisyksiloa.

Rakkautensa voimalla Jeesus Kristus oli tilai-
suudessa suuressa madrin muuttamaan niit4
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n.s. mysterioita, jotka koskevat fyysillista ela-
maa ja eldmdd kuolemanjalkeisissa Kiirastu-
lissa, helveteissé ja taivaissa. Han saattoi tuoda
jotain omaa siihen kaikkeen. Koska nékymat-
tOmat maailmat ja kuolemanjélkeinen eldma on
ldhempana hénen tajuista vaikutusvaltaansa,
on luonnollista, ettd h&n juuri ndkymé&ttOmassa
maailmassa kykenee tekem&&n enemmaén kuin
nékyvaisessa. Sentdhden han on tuonut kuin
uuden voimavirran, uuden sysdyksen kuoleman-
jalkeiseen eldméan ja kuolemanjalkeiseen Kkar-
maan.

Jossain méaarin han on jo karman herrana
kuolemanjalkeisessd eldmassa. Ei silla tavalla,
ettd hén pyyhkaisisi pois kenenkaan ihmisen
karsimyksid ja vapauttaisi hdnet Kiirastulen
kahleista. Jumalallista karman lakia ei voi
muuttaa. Mutta mika karsimys on? Karsimys
on itsessadn subjektiivinen ilmi®, karsimys joh-
tuu Thmistajunnan suhtautumisesta maaréattyi-
hin asioihin, jotka ovat omiansa aiheuttamaan
kérsimystd. Kaksi ihmistd eivat koskaan kérsi
yhtd paljon eik& samalla tavalla samassa tilan-
teessa. Toinen tulee toivottomaksi, huutaa ja
parkuu tuskissaan, toinen koettaa hillita itse-
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aan, kolmas voi olla iloinen ja noyrd keskella
tuskiaan. Ihmiset kérsivat eri tavalla. Kérsi-
mys riippuu ihmisistd, eikd ainoastaan ulkonai-
sista seikoista. Karsimys on subjektiivista, toi-
nen voi karsid samasta asiasta enemman kuin
toinen, mutta sentdhden ihminen myds voi tait-
taa tuskalta ké&rjen oppimalla suhtautumaan
karsimykseen uudella tavalla, — ja tassa suh-
teessa me voimme auttaa toisiamme.

Ymmértakddmme Jeesus Kristuksen tyoté
kuolemanjalkeisessé eldmdssd. Ei ha&n nosta
meitd pois helvetista eikd han puhalla kiiras-
tulta sammuksiin. Mutta han koettaa jarjestéa
niin, ettd otamme vastaan karsimyksemme
oikealla tavalla. Eik& Jeesus Kristus opeta
ainoastaan valituita, jotka nimenomaan ovat
hénen opetuslapsiaan, vaan vélittomaésti kaik-
kia ihmisid, jotka uskovat hanen nimeensa, —
ja vélillisesti toisiakin. Sill& han tahtoo omalla
iankaikkisella elamé&lladn koko ajan todistaa,
ettd rakkautta on olemassa.

Mutta miksi sanomme hdnen auttavan vélit-
tomasti ainoastaan niitd, jotka uskovat hanen
nimeensa? Tamé seikka ei ole vaikea ymmartaa.
Nékyvdisessa maailmassa voimme muitta mut-
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kitta auttaa toista ihmistd hadassd. Jos apua
tarvitseva on ilman leipad, annamme hénelle
leipd4, ja jos h&n on ilman vaatteita, annamme
hénelle vaatteita. Nakyvaisessd maailmassa
emme kysy ihmisen uskoa antaaksemme hénelle
apua. Mutta n&dkyméattdméssd maailmassa on
hiukan toisin. Sielld ihmisen on avattava sie-
lunsa, jotta héntd voitaisiin auttaa. Olemme
ennen maininneet, kuinka vaikeata on auttaa
kuollutta, joka on kuollut tapaturmaan, esim.
hukkunut meren aaltoihin. Hén on viettanyt
viime hetkensa suuressa Kiihtymyksessa ja pe-
lossa, on koettanut niin kauan kuin mahdollista
uida ja pelastautua, mutta on lopulta uupunut
ja vajonnut syvyyteen. Nuo jérkyttavat het-
ket ovat niin painuneet h&nen tajuntaansa, ettd
han toisella puolella yht4 mittaa el&dd ne uudes-
taan. Yhtamittaa han ui ja pyrkii pelastumaan,
mutta uupuu ja hukkuu ja herdtesséan huomaa
taas olevansa meren aalloissa. Hanta on vaikea
auttaa, koska on kysymyksessd subjektiivinen
tajunnantila. Taytyy péasta sisdédn hénen tajun-
nantilaansa, jotta hantd voisi auttaa. Eik& hé-
nen tajuntaansa paase, ellei voi herattdd hénen
huomiotansa niin, ettd han itse niin sanoaksem-
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me avaa oven ja myoOntyy ottamaan vastaan
apua. Eihan nakyvéisessakaan maailmassa voi
pistdd leipd& toisen suuhun, jos ei toinen itse
tahdo syoda, — toisen puolesta ei voi syoda. Sa-
malla tavalla tdytyy vainajan nakymattomassé
maailmassa itse suostua siihen henkiseen apuun,
jota Kristuksen nimessé hanelle tarjotaan.

Kylla Jeesus viélillisesti voi auttaa niitékin
sieluja, jotka tulevat toisista uskonnoista, mutta
se tapahtuu silloin niiden uskontojen Viisaitten
perustajien eli Vapahtajien nimesséd. Jeesus on
kylld saanut auttajia, niin ettd kaytannollisesti
katsoen koko Valkoinen Veljeskunta on mukana
hénen tydssaan. Mutta kaikki viisaat eivét ole
taydellisesti vield omaksuneet Jeesus Kristuk-
sen menetelmé&a.

Tahdomme nyt sité selittaa.

Muistelkaamme ensiméistd seurakuntaa Jeru-
salemissa, jota ensin johti Pietari ja sitten Jaa-
kob. Vaikuttavin opetus, joka kaikista enimmin
liikutti n.s. juutalaisia ja n.s. pakanoita, oli ope-
tus Messiaasta, kristittyjen Jeesus Kristukses-
ta, joka oli voittanut kuoleman omassa ylosnou-
semuksessaan. Miksika tdma oli niin vaikutta-
va opetus? Sentdhden, ettd ihmisilla oli yleensa
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sithen aikaan, niinkuin historiasta tieddmme,
sangen synkk& kasitys kuolemasta. Jos uskot-
tiin, ettd oli elamdd kuoleman jalkeen, oli se
elama ihmisten mielesta iké&véa ja synkkaa.
Niin hyvin Palestiinassa kuin pakanallisessa
Europassa oli kuolema-késitys kovin epévarma
ja hatara. Kuolema tuntui kaikista pelottavalta.
Se oli elavien vihollinen. Vanhoissa hautakir-
joituksissa roomalaisessa maailmassa moititaan
jumalia, jotka ovat ottaneet jonkun nuoren
ihmisen pois: ,,Mindhén en olisi suinkaan tah-
tonut kuolla, mutta te julmat jumalat veitte
minut.” Maailmaa hallitsevat jumalat ja voi-
mat olivat vihamielisid ihmisille. Juutalaisten
Jahvehkin oli niin ankara ja niin tdynnd vihaa
ihmisia kohtaan heiddn syntiensa johdosta, ettei
ollut lohdullista ajatella kuolemanjélkeisia koh-
taloita. Kuolema oli joka tapauksessa synkka
ja hirmuinen. Ei kukaan tahtonut kuolla. Ta-
h&n maailmaan, jossa néin epdiltiin ja pelattiin
kuolemaa, tuli sitten kristittyjen ihmeellinen
sanoma: ,meiddn Messiaamme on Vvoittanut
kuoleman. Nyt te voitte kuolla rauhassa, silla
hén auttaa teitd.” Tama lisdys — uskokaa ha-
neen, han auttaa — hammastytti, heratti ute-
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liaisuutta ja muuttui monelle sanomattomaksi
lohdutukseksi.

»Uskokaa Jeesukseen, niin kuolema on teille
suloinen.”

Mikd usko sitten on? Té&ssd yleisemmassa
eksoteerisessa merkityksessa usko ei vield ole
sama kuin esim. Paavalin Damaskus-kokemus,
vaan nakemys siité, ettd ihminen on toinen kuin
eléin ja ettd ihmisen pitda voittaa eldin ja luo-
pua itsekkyydestdan. Té&t4 kaikki uskonnot
ovat opettaneet. Maailma ei kuuntele niiden
aantd, silld useimmissa ihmisissa hallitsee vield
eldin, joka on itsekds, turhamainen, suuttuvai-
nen, kateellinen ja nautintohimoinen. Emme
suinkaan ole taydellisid ihmisia vield. Olemme
vasta ihmisiksi syntyméssd, suureksi o0saksi
viel elaimi& ihmisen muodossa. Sentahden suu-
rissa uskonnoissa on koetettu opettaa ihmisille,
mill& tavalla heidén tulee luopua pahasta ja syn-
nistd, milla tavalla kasvattaa itseddn, milla
tavalla pyrkid ja ponnistaa. Ja kaikki keinot
ovat perustuneet uskoon ja luottamukseen, joka
saa ihmisid innostumaan ja pyrkiméaan puhtau-
teen ja Jumalaan.

Kristillisessa maailmassa puhutaan paljon
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uskosta, mutta usko ei laheskaan jokaiselle
ihmiselle merkitse oman syddmensd puhdista-
mista, sitd iloa ja innostusta, joka kannustaa
synnista luopumaan ja jota usko todellisuudessa
on. Kuitenkin jokainen todellinen ja todella
kokenut kristitty myontad, ettd uskon ainoa
kaytannollinen merkitys on sen vaikutuksessa
siveelliseen eldmaan.

Se usko siis, jota ensimaisessa Kristillisessé
seurakunnassa saarnattiin ja jota Paavali saar-
nasi n.s. pakanoille, oli uskoa siihen, ettd Jeesus
Kristus on ihmiskunnan ystava, rakastaja ja
ihmeellinen auttaja, ettd kun héneen uskoo ja
luottaa, niin han auttaa kuoleman jalkeen. Usko
héneen sai aikaan mielenmuutoksen ja kaanty-
myksen pois entisestd syntisestd elamastd. Vai-
vainen ja syntinen ihminen syntyi kuin uudes-
taan uskossa. Ei han end& tahtonut ajatella, ei
tuntea eikd tehdd mitddn saastaista, mitdén pa-
haa, mitddn vaaréa. Olihan olemassa vapah-
taja, niin vahva ja niin suuri, niin puhdas ja
niin yleva, ettd han osasi auttaa ihmisia. Oli ole-
massa nakyméaton olento, joka rakasti hanté
niin, ettd tahtoi auttaa hanta sekd nyt ettd kuo-
leman jalkeen. Todistivathan apostolit ja muut
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kristityt, ettd han varmasti auttoi, jos uskoi ja
luotti haneen, niin ettd sanoi omalle sydadmel-
leen: ,,nyt olen sinun omasi, oi Vapahtajani ja
Mestarini. Nyt mind en tahdo olla paha, en
syntinen, en epdpuhdas. Nyt tahdon tehdd sinun
toitasi ja seurata sinua tdssé maailmassa.”

Kun ihminen ndin sanoi omalle sydamelleen,
sai h&n kokea, ettd Mestari oli ystavd, joka
ojensi katensa.

Tama oli ensimdisten kristittyjen kokemus.
Se on samaten ollut tuhansien ja taasen tuhan-
sien ihmisten kokemus kuluneiden 1900 vuoden
aikana. Mestari ojentaa kétensd. Mestari itse
tai hanen enkelinsa.

Uskovaisen ihmisen kuolema on silloin sem-
moinen, ettd viimeisend hetkend, kun han on
noussut korkeampaan tajuntaansa ja lapikaynyt
menneen eldmansad, kun hén ikdankuin on nos-
tanut silmansa nidkemé&an, mitd on hanen ulko-
puolellaan, hadn ndkee joko Kristuksen, Vapah-
tajan itsensd, taikka h&nen l&hettdmindéan enke-
leind kuolleita omaisiaan, jotka tulevat hé&nen
luoksensa tervehtimé&an hantd uuden maailman
kansalaisena. Kuolevan ihmisen mielen valtaa
sanomaton ha&mmastys ja ilo. Vaikka hén on
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elaménsa aikana uskonut, etta kuolemanjélkeis-
t4 eldmé& on olemassa, vaikka hén on uskonut
Kristukseenkin silla tavalla kuin todelliset kris-
tityt kristikunnassa ovat uskoneet, ei han sit-
tenk&an ole ollut selvilld kuolemanjélkeisesta
elaméstd, silld ei siitd oltu puhuttu tarkasti kir-
kossa. Han on ehka protestanttisen kirkonopin
mukaan Kkuvitellut, ettd se on jonkinlaista nuk-
kumista, josta Kristus heréttdd viimeisend péi-
vana. Nyt han sanoin kuvaamattomasti ham-
maéstyy, kun hénelle yhtakkia selviaa, ettd kuo-
lema onkin suurenmoisen ihana ja kaunis asial
Ei hén lahde vieraaseen, yksindiseen maan kolk-
kaan, ei hén lahde pois ihmisten luota, péinvas-
toin hdn nyt tapaa niitd rakkaitaan, jotka ovat
menneet Tuonen virran yli ennen hantd. Suu-
rella ihastuksella hén poistuu ruumiistaan ja
nousee noiden rakkaittensa luo. Kristus on
muuttanut kuolemisen autuudeksi ja l&hinna
seuraavassa kuolemanjalkeisessdkin eldméssa
tulee nékyviin Kristuksen tyo ja vaikutus.

Kun ihminen on kuollut Kristuksessa, on hé&-
nen eldménsa astraali- eli henkimaailmassa,
ennenkuin hén tulee kiirastulen eteen, personal-
lisesti rikasta. Ennen on jokaisen ihmisen ela-
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ma ollut onnellista ja sisaltérikasta vasta tai-
vaissa, mutta Kristuksessa kuolleille se nyt on
sitd jo astraali-maailmassa. Eivat he kylldkaan
muutu toisenlaisiksi, eléavéat edelleen omassa
vanhassa personallisuudessaan, — ja korkeampi
mind heistd erkanee. Astraaliruumis on Kkylla
kevyt ja nuorekas, mutta eldman tekee henki-
maailmassa rikkaaksi se seikka, ettd se on jar-
jestetty kulttuuri-elaméksi. Sitd se ei ollut en-
nen, mutta Jeesus Kristuksen jalkeen on elamé
tuonelassakin kultivoitu. Se ei ole jarjestetty
ainoastaan luonnon varaan, vaan siind on inhi-
millistdkin jarjestystd. lhmiset koettavat toi-
siaan opettaa ja auttaa. Tuonelaan on perus-
tettu kokonaisia kasvatuslaitoksia, kouluja ja
opistoja. Ihminen otetaan kuoltuaan vastaan
kuin lapsi johonkin kouluun. Han kyll4 ei voi
oppia mitéén, joka olisi vierasta hdnen perso-
nalliselle ajatuskyvylleen. Han ei voi oppia mi-
td&n uutta, johon vaadittaisiin valitonta yhteyt-
td korkeamman min&dn kanssa. Mutta hénen
personallista tajuntaansa kasvatetaan ja kehi-
tetdan, niin ettd se oppii ymmaéartamaan kuole-
manjélkeista elamédéd ja samalla maanpééallista-
kin fyysillistd elaméé paremmin kuin ennen.
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Kun sitten tulee hetki, ettd vainajan on astut-
tava n.s. kiirastulen puhdistukseen, on hén va-
rustettu sitd vastaanottamaan rauhallisella ja
kiitollisella mielelld, tietden senkin, ettd kérsi-
mys on ohimenevd — ja sitd pikemmin, kuta
pikemmin hén itse tahtoo-voittaa sen elédimelli-
sen itsekkyyden, joka on hdnen omansa.



VII.
RUUSU-RISTI JA KUOLEMA.

Kuolemaa olemme koettaneet kuvata useassa
esitelméssa. Olemme koettaneet kuvata, mité
kuolema merkitsee seké tavallisille kuolevaisille
ettd myoskin niille, jotka ovat ottaneet erikoista
opetusta vastaan viisailta, toisin sanoen sit4
apua, mita uskonnot ovat voineet tarjota. Olem-
me puhuneet kuolemasta sek& menneind aikoina
ettd nykyaikana. Luonnollisesti astuu nyt vield
eteemme kysymys Ruusu-Rististé ja kuolemasta.
Onko meidan nykyaikaisten ruusuristildisten
asema kuolemaan n&hden missadn suhteessa
erikoinen ?

Ruusu-Risti on meilla teosofisen liikkeen haa-
rautuma. Kysymys ruusuristildisista  koskee
myo6s teosofeja yleensd. Minkalainen on nyt
teosofein kuolema?

Jos ,,teosofi” on ihminen, joka lukemalla teo-
sofiaa y.m. sivistyttavaa Kkirjallisuutta on pé&a-
tynyt jonkinlaiseen kultivoituun agnostisismiin,
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on hé&n vapautunut ahdasmielisyydestd, uskon-
kiihkosta ja kuolemanpelosta, mutta ei ole saa-
vuttanut positiivisia tuloksia kuoleman suhteen.
Hénen kuolemisensa on luonnon varassa ja ha-
nen kuolemanjélkeinen el&ménsa riippuu hanen
omista sielullisista ominaisuuksistaan ja taipu-
muksistaan. Mutta jos teosofinen totuudenetsi-
ja on etsinndssdan paatynyt siihen, ettd itse kai-
kin puolin pyrkii paremmaksi ihmiseksi, silloin
h&n vasta on — H. P. Blavatskyn mééritelman
mukaan — teosofi, koska hén ,,tekee teosofiaa.”
Hén on silloin ihminen, joka kasvattaa itsedan,
puhdistaa tunteitaan, terdstdd tahtoaan, kehit-
taéd ajatuskykyaén, ja kun han kuolee, on hénen
purgatorionsa joka tapauksessa lyhyt, koska
han jo maan p&&lla on elanyt puhdistustulessa
vapaasta tahdostaan. Koska han myds on ihmi-
nen, joka uskoo Mestareihin, ei hénen ole vai-
kea oppia tuonelassa tietdméattdméain vainajain
auttajaksi, mutta han ei kuulu aina niiden
joukkoon, jotka nousevat Kristuksen taivasten
valtakuntaan.

Ruusuristildinen on teosofinen totuudenetsi-
ja, mutta jokin hénet erottaa tavallisesta teoso-
fisen seuran teosofista, silld miksi hdn muuten
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nimittdisi itseddn eri nimelld? Onkin ruvettu
puhumaan Ruusu-Risti-teosofiasta, ja ennen-
kuin voimme ymmartdd ruusuristildisen suh-
detta kuolemaan, on meiddn puhuttava vahan
Ruusu-Risti-teosofiasta. Tahtoisin tdssa pai-
nostaa kolmea kohtaa ruusuristildisessa teoso-
fiassamme, jotka enemman tai vdhemman poik-
keavat vanhan Teosofisen Seuran katsantokan-
noista.

Teosofisessa Seurassa (Adyar) oli yhteen
aikaan tapana tutkia ainoastaan uusia teosofi-
sia kirjailijoita, Besantia, Leadbeateria y.m.
Aloittelijoille ei suositeltu ainoatakaan H. P.
Blavatskyn teosta. Namé olivat ,lilan vaikea-
tajuisia”, mutta ennen kaikkea hieman vanhen-
tuneita, silld ,,uudet opettajat” olivat paremmin
selvilla asioista. Viime vuosina on Kkuitenkin
kaikunut adnekds huuto ,takaisin Blavatskyyn”
kaikkialla teosofisessa liikkeessa.

Ruusu-Risti on alusta lahtien ollut jyrkasti
silld kannalla, ettd on tutustuttava H. P. Bla-
vatskyn teoksiin, hénen kirjoihinsa ja Kirjoituk-
siinsa, jos tahtoo saada patevan kuvan siit,
mité teosofia on, silla Blavatsky oli koko nyky-
aikaisen teosofian ensimdinen julistaja. Myds-
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kin voidaan tutustua niihin kirjoihin, jotka kir-
joitettiin H. P. Blavatskyn eldessd, hanen l&him-
massd, voimme sanoa, ystavapiirissadn. On siis
syytd tutustua Eversti Olcottin kirjoihin, Mr.
Sinnettin ensimaisiin teoksiin (ei my6hempiin)
ja Mr. Judgen kirjoihin ja artikkeleihin. Oikeas-
taan ylldamainitut jo vastaavat kysymykseemme
mitd nykyaikainen teosofia on, mutta onhan
toisiakin teoksia siltd ajalta, teoksia, joita H.
P. Blavatsky itse oli tarkastanut ja joista han
oli lausunnon antanut. Sellaisia ovat Mabel
Collinsin kirjat ,,Valoa Tielle” ja ,,Valkoisen loo-
tuskukan tarina”, Franz Hartmannin ,,Ururin
puhuva kuva”, ,Magia, valkoinen ja musta”
y.m. Ruusu-Ristin kannalta on erittain tar-
kedtd, ettd totuudenetsijat, jotka tahtovat tie-
t&d mitd teosofia opettaa k&&ntyvat néiden
auktoriteettien puoleen, alkaen H. P. Blavats-
kystd. Onhan Kirjoitettu satoja kirjoja sen
perastd kun Madame Blavatsky kuoli, mutta
varsinkin ne, jotka ovat ilmestyneet tdman vuo-
sisadan aikana, ovat useinkin siksi poikkeavia
ja eroavia Blavatskyn alkuperdisesta teosofises-
ta sanomasta, ettd niitd ei voi suositella ilman
muuta sille, joka tahtoo tietdd mitéd teosofia on.
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Siltihdn nadmé& Kkirjat saattavat olla hyvin Kir-
joitettuja, Kiintoisia ja siséltorikkaita. Meidan
tulee vain selvasti erottaa todellinen, alkuperdi-
nen teosofinen sanoma kaikesta muusta hyvés-
td&. Muuten jokaisen totuudenetsijin huomio
on, ohimennen sanoen, ettd kuta enemmé&n hén
itse saa kokea henkisid ja yliaistillisia asioita,
sitd selvemmin H. P. Blavatsky astuu hénen
eteensa todellisena auktoriteettina — tiet&jana,
joka on tiennyt, mistd on puhunut, oli h&nen
tietonsa sitten hdnen omaansa tai — kuten han
itse vaatimattomasti sanoi — Niiden, jotka ha-
net maailmaan l&hettivét.

Toisena né&kodkohtana meidédn Ruusu-Risti-
teosofiassamme tahtoisin painostaa sitd seik-
kaa, etta tutkiessamme H. P. Blavatskyn eli
Mestarein  alkuperéistd teosofista sanomaa,
olemme tulleet siihen, ettd varsinaisena ydin-
kohtana H. P. Blavatskyn teosofiassa on oppi
siitd, jota Blavatsky kirjoissaan hieman peite-
tysti nimittdd Kristus-prinsiipiksi. H. P. B. on
aivan kuin katkenyt suurimman, ytimekkdim-
mén totuutensa ja julistuksensa tuommoiseen
sanaan, joka saa totuudenetsijan itsensd kans-
sa tyota tekemaan, jos han on todella totuuden-
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etsijd. Han kysyykin heti: Mitad H. P. Blavatsky
oikeastaan tarkoittaa Kristus-prinsiipilla? Ja
pian han tekee kolme havaintoa.

Ensinndkin H. P. Blavatsky tahtoo teroittaa
sitd unohdettua totuutta, ettd on tehtdva ero
Jeesuksen personallisuuden ja Kristuksen va-
lilla. Jeesus Natsarealainen oli alkuperdnsa
puolesta ihminen niinkuin kaikki muut, mutta
henkisesti erinomaisen kehittynyt ihminen, niin
ettd hanessa jalo ja yleva Kristus-prinsiippi oli
elavd. Samalla H. P. Blavatsky aina huomaut-
taa, ettd Kristus-prinsiippi ei suinkaan kuulu
yksinomaan Jeesus Natsarealaiselle, niinkuin
kirkossa tavallaan on luultu, vaan on jokaisessa
ihmisessé.  Kristikunnassa olemme tottuneet
ajattelemaan, ettd Jeesus Kristus oli Jumalan
Poika, ja vaikka lisédmme teologiassamme, ett4
hén oli my6s ihminen, ei tdmé& merkitse mitaan
kaytannossd, silla Jeesus Kristus, joka syntyi
maanpéalle ihmiseksi, oli synnitdn ja toisenlai-
nen kuin muut ihmiset — han oli Vapahtaja.
H. P. Blavatsky teroittaa sitd vastoin teosofias-
sa, ettd Vapahtaja ei ole ihmiskunnan ulkopuo-
lella, vaan sen siséssa ja jokaisen ihmisen hen-
gessa ja sielussa asuva Kristus-prinsiippi. Tama
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Kristus-prinsiippi oli puhjennut kukkaansa Jee-
sus Natsarealaisessa. Mutta sama Kristus-prin-
siippi on elényt toisissa suurissa viisaissa,
uskontojen perustajissa, Mestareissa, tietdjissa.
Ja koska Kristus-prinsiippi on meissa jokaises-
sa, astuu aivan uuteen valoon kasityksemme
Vapahtajasta. Vapahtaja on jotain sisdista
meille. Vapahtaja on joka ihmiselle valttama-
ton, silla ilman hantd totuudenetsija ei tule toi-
meen. Vapahtaja asuu hé&nesséd ja hénen taytyy
omassa sisassddn tulla yhteyteen Vapahtajan,
s.0. Kristus-prinsiipin kanssa. Tdma on totuu-
denetsijalle suurenmoinen nakemys. Se on kuin
ilmestys, kuin uusi jumalallinen ilmoitus. El&-
ma& muuttuu kokonaan. H&nen eldméansa per-
sonallisena olentona tassd maailmassa on &aret-
tomén tarked, koska se on pyrkimystd Vapah-
tajan yhteyteen.

Mutta totuudenetsija tekee toisenkin havain-
non. H. P. Blavatsky mainitsee selvésti Kir-
joissaan, ettd Kristus-prinsiippi on sama kuin
aatma-buddhi eli kaikkialla oleva henki, mutta
myo6skin sama kuin aalaja, maailman sielu, ja
avalookiteeshvara eli herra taivaissa.

H. P. Blavatsky tahtoo meille opettaa, etta



131

vaikka Kristus-prinsiippi meissa on potentsiaa-
linen eldma4, joka voi herété ja kasvaa, ei se silti
ole mik&&n ,kuollut” automaattinen luonnon
voima. Emme saa tarrautua sanaan prinsiippi.
Prinsiippi merkitsee kylla sanallisesti periaate,
ensimainen alku, mutta koska se nimenomaan
H. P. B :n opetusten mukaan on samalla maail-
man sielu ja herra taivaissa, on se jotakin itses-
sdadn elavdd ja olevaa. Se on iankaikkisesti
hengessa l&4sné olevaa todellisuutta, siis — tekisi
mieli lisdtd — personallisuutta. Se on kuin per-
sonallinen Jumala, kuin maailmassa piileva per-
sonallinen jumal-tajunta. Mutta juuri valt-
tddkseen titad johtopaatostd H. P. Blavatsky ei
koskaan kéyttanyt sanaa ,,personallinen Juma-
la”. Han oli saanut kasvatuksensa itdmaalai-
sissa mysterioissa ja kammoi personallista
jumalkasitettd. Han kammoi sitd, koska kasite
personallisuus helposti vedetadn lokaan. Esim.
juutalaisessa uskonnossa Vanhan Testamentin
Jahve muuttui irvikuvaksi Jumalasta, kun han-
td ruvettiin esittdmaan personallisena olentona
sangen alhaisine tunteineen. H&n saattoi suut-
tua ja uhata hirmuisilla rangaistuksilla, han yl-
Iytti kansoja sotaan toisiaan vastaan ja valitsi
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Juudan kansan omaksi lemmikikseen, Kiroten
toisia pakanoiksi ja Jumalasta luopioiksi. Tam-
moisia kuvia on luotu personallisesta Juma-
lasta ja paljon niistd on jaanyt Kkristikunnan
tajuntaan. Kristikunnassakin puhutaan Juma-
lan vihasta ja vanhurskaasta kostosta; Jumala
ei karsi syntisig, vaan rankaisee heitd ankarasti
kolmanteen ja neljanteen polveen ja syoOksee
epduskoiset iankaikkiseen kadotukseen. H. P.
Blavatskyn mielesta oli néin ollen parempi, etta
ihminen buddhalaisten tavalla ajatteli Jumalaa
personattomaksi. Mitd muuten ne, jotka kai-
kista enimmin tietdvat jotakin Jumalasta, ovat
pakotetut sanomaan? Heidédn on pakko sanoa,
ettd Jumala on suuri valkeus, jonka salaisuutta
emme kykene ratkaisemaan. Jumalaan mahtuu
niin daretontd hyvyyttd, kauneutta, loistoa, ma-
jesteettia ja rakkautta, ettd kaikki meidan sa-
namme ontuvat, jos koetamme Jumalaa kuvata.
Jos sanomme Jumalaa personalliseksi, palkah-
tdd pé&&hdmme pian ajatus suuresta herrasta,
joka paattdad sinne ja tdnne oman mielensd ja
omien oikkujensa mukaan. Voimme Jeesuksen
tavalla tyytyd nimittdmééan sitd Isaksi, pitden
mielessd, ettd tarkeintd kaytannossa on meille
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oma lapsisuhteemme héneen. Ei meidéan tar-
vitse analysoida ja ,ymmartad” Is&d, meidéan
tulee vain uskossa pyrkié siihen, ettd Isdn henki
her&é meissa elavéksi.

Silloin teemme totuudenetsijoind kolmannen
havainnon Kiristus-prinsiipin suhteen, sen, etta
muutamat mystikot ovat taydelld syylld nimit-
taneet sitd kosmilliseksi eli yleismaailmalliseksi
Kristukseksi,  maailmankaikkeuden  Kristus-
tajunnaksi (eli Logokseksi, kuten H. P. B. sa-
noi). Tama kosmillinen Kristus on aikojen
aamusta lahtien ollut ihmiskunnan takana ja
— niinkuin usein on sanottu — yrittdnyt lahes-
tya ihmiskuntaa. Jumala on aikojen vieriessa
koettanut péastd yha laheisempddn suhteeseen
ihmiskuntaan. Jumala onkin  ihmiskunnan
historian kuluessa tullut ilmi enemman ja enem-
man suurissa uskonnoissa. Sentdhden, sanoo
H. P. Blavatsky, emme saa olla suvaitsematto-
mia toisten uskojen suhteen, kuuluimme mihin-
k& uskontokuntaan tahansa, silla sama Jumala
on kaikkien uskontojen takana, sama maailman
sielu, sama kosmillinen Kristus. Jokainen myo-
hemmin esiintynyt uskonto on voinut ehka va-
han enemmaén paljastaa Jumalan salaisuutta
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kuin edelliset, mutta silti eivat uskonnot eetilli-
sesti katsoen ole eriarvoisia. Ne ovat kukin
ajallaan ja paikallaan olleet sopivia. Mutta
vaikka teosofinen eldmanymmarrys on tatd
seikkaa teroittanut, ei se silti ole tahtonut sanoa,
ettd kaikki uskonnot ovat kaikille yhtd hyvia
ja ettd esim. nykyajan europpalainen voisi
kuulua mihinkd uskontoon tahansa: Kkristitty
voisi yhtd hyvin tulla muhamettilaiseksi, budd-
halainen taas kristityksi tai hindulaiseksi. Ei
uskontojen samanarvoisuus merkitse ollenkaan
titd. Tammoinen  katsantokanta  osoittaisi
suurta valinpitdmattémyytta ihmisen sielussa.
Sellainen ihminen ei ole ainakaan mik&an totuu-
denetsija.

Teosofia teroittaa meille, ettd kaikki uskon-
not ovat kuin teitd Kristuksen luo. Ei mikaéan
uskonto ilman muuta vie ihmistd Kristuksen eli
Jumalan luo. Thmisen tdytyy ottaa oma uskon-
tonsa todelliselta kannalta. Jos uskonto on hé-
nelle kuin vaate, jonka han heittdd paaltaan,
ei se ole mitddn. Hanen uskonsa taytyy olla
hénen elaméansa. Jos joku on buddhalainen, on
han ainoastaan nimellisesti buddhalainen, ellei
hén ota selvaa siitd, mitda Buddha opetti. Jos
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han tahtoo olla buddhalainen, taytyy hénen seu-
rata Buddhaa. Ainoastaan seuraamalla Budd-
haa hén voi paastd Kristuksen luo, kosmillisen
Kristuksen, aalajan, maailman sielun luo. Sama
on laita, oli han hindulainen, muhamettilainen
tai kristitty. Kristitty esim. ristii itsensa, lukee
katkismukset y.m. ja suorittaa teologisia tut-
kintoja, mutta mik& se sellainen kristinusko on?
Ei se ole vield mitadn, silla kristinusko on vasta
sitd, ettd se, joka tahtoo nimittaa itsedan kristi-
tyksi, ottaa evankeliumista selvad, mitd Jeesus
itse on opettanut, ja sitten seuraa elaméssaan
Jeesuksen opetuksia. Se on ainoata oikeata
kristinuskoa. Tietysti semmoisia Kristityitd on
aina ollut olemassa ja on nytkin. Erés seikka
on vain suuresti vaikeuttanut kristityita 10yta-
mastd Jeesusta. Se on, ettd kristityssd pyhassa
kirjassa, Raamatussa, on myoskin mukana van-
hat juutalaiset pyhéat kirjat, n.s. vanha testa-
mentti. Kun Kkristitty rupeaa ennakkoluulotto-
masti tutkimaan raamattua, ei han evankeliu-
mista 10yda Jeesus Kristusta, vaan han |0yt&a
Jehovan. Jeesus Kristus on Jehovan poika. Han
ei heti huomaa, mit4 Jeesus on sanonut ja opet-
tanut, vaan kaikki jaa epaselvaksi hénelle. Ai-
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noastaan jos han on vakava totuudenetsija,
niinkuin aina jotkut ovat, han luonnollisesti
Ioytdd Jeesuksen evankeliumista. Han loytaa
hénen sanansa ja kaskynsd, pyyhkii mielestaan
pois teologiset ennakkoluulot ja alkaa seurata
Jeesusta. Kristuksen seuraaminen on Kkristin-
uskoa.

Mutta, kuten sanottu, vakava totuudenetsija
paésee Kristuksen luo, olkoon hén buddhalainen
tai hindulainen tai mika tahansa. Han paasee
lopulta Vapahtajan luo, joka on hénessa itses-
sddn. Han herattdd itsessadn Kristus-prinsii-
pin ja paasee yhteyteen maailman hengen kans-
sa, kosmillisen Kristuksen kanssa. Sellainen on
ihmiskunnan kulku Kristuksen luo. Jeesus Kris-
tus on tassd kohden, tdhan saakka, voimme sa-
noa, samassa linjassa toisten uskonnonperusta-
jain  kanssa. N&mé& ihmiskunnan jaloimmat
pojat ovat loytdneet Kristuksen ja voivat nayt-
t44 totuudenetsijalle tietd Kristuksen luo. Niin-
kuin tunnettu hindulainen pyha kirja, Bhaga-
vad Gita, sanoo: ,,Monet ovat tiet, jotka johta-
vat minun luokseni, mutta minun luokseni ne
kaikki johtavat.” Padasia on ihmiselle, etta
han kulkee sita tietd, jonka hén on loytanyt.
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Tietdnsd kulkemalla hé&n tulee kosmillisen Kris-
tuksen luo. Sentdhden on turha taalld kristi-
kunnassa ottaa esim. Buddha tai Krishna opet-
tajaksi ja valita heidan tiensd. Onhan meilla
Jeesus Kristus. Kuitenkin sanon, ettd vaka-
vassa merkityksessé ihmiselld kylla on oikeus
valita toinenkin Mestari kuin se, joka on hénen
silmiensd edessd. Jos kristitty ei ole l0ytanyt
Jeesusta evankeliumista eikd nde Jeesuksen
takana Kristusta, voi han valita Buddhan, jos
Buddha ha&nen mielestddn on taydellinen ihmi-
nen, jonka takana avautuu jumalallinen ava-
ruus. H. P. Blavatsky esim. oli enemman budd-
halainen kuin kristitty. Han otti julkisesti Cey-
lonissa Eversti Olcottin kanssa pansiilin. Hén
tunnusti julkisesti buddhalaisessa temppelissa:
,Otan Buddhan oppaakseni, otan Buddhan opin
oppaakseni, otan veljeskunnan oppaakseni.”
H. P. B. ei ollut kristikunnassa nuoruudessaan
Ioytanyt Jeesusta. Ei kukaan hénelle puhunut
Jeesuksen opista ja seuraamisesta, eika han itse
tullut ajatelleeksi koko asiaa. Kun han itamailla
tuli buddhalaiseen piiriin, saattoi han buddha-
laisessa ilmapiirissa tulla kosmillisen Kristuk-
sen luo. Sentdhden voimme sanoa, etti han ulko-
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naisessa personallisuudessaan oli buddhalainen
ja siséisesti Kristuksen tuntija. My6hemmin
héan selvdan sanoikin Teosofian Avaimessa:
,Jos tahdotte olla kristityitd, seuratkaa \Vuori-
saarnaa.”

Lopuksi on vield kolmas nékdkanta, jota tah-
toisin Ruusu-Ristin puolesta painostaa, ja joka
tulee ilmi Ruusu-Risti-symboolissa, kun ver-
taamme sit4 Teosofisen Seuran merkkiin. T. S :n
merkki on héntddnsd pureva kaarme, jonka
sisalla on kaksi tasasivuista toisiaan leikkaavaa
kolmiota, jotka siten muodostavat kuusikulmai-
sen tahden, juutalaisen n.s. Salomonin sinetin.
Sinetin sisélld on silmukkaristi, s.o. risti, jon-
ka paalla on ympyra. Silmukkaristi on vanha
egyptildinen symbooli. Sitd nimitettiin  Egyp-
tissa ankh-ristiksi ja on tavattu muutamissa
egyptildisissa muumioissa rinnalla sydamen
kohdalle maalattuna. Se tarkoittaa, ettd ky-
seessd olevat vainajat ovat olleet vihityitda ja
kuoleman voittaneita, sill& silmukkaristi on kuo-
lemattomuuden vertauskuva — tai pikemmin
kuoleman voittamisen vertauskuva.

Vanhoissa mysteriokouluissa — kuten edelld
olemme kertoneet — oli oppilaan huippusaavu-
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tus pitkan itsekasvatuksen jalkeen se, ettd hén
paasi sieluruumiissaan, siséisessa nakymatto-
massé kayttovalineesséan ulkopuolelle fyysillis-
td ruumistaan. H&nen havaintonsa olivat san-
gen merkilliset. H&n itse oli toinen olento kuin
fyysillinen ruumis. Fyysillinen ruumis makasi
tuossa. Han liikkui vapaana sen ulkopuolella.
Hanen vihkijansa eli hierofanttinsa oli herétta-
nyt hénet téyteen itsetajuntaan tdssé toisessa
tilassa. Han oli, niinkuin hénelle selitettiin ja
niinkuin han sai ndhda ja kokea, kuoleman val-
takunnassa, ja han oli itse todistus siitd, etta
kuolema ei voita ihmistd. Pitk&n harjoituksen
jalkeen hédnen tunteensa ja ajatuksensa olivat
niin puhdistuneet, ettd han oli voinut péasta
fyysillisestd  ruumiistaan  riippumattomaksi.
Kun hédn palasi fyysilliseen ruumiiseensa, oli
hanelld muisto jalella tekemistddn kokemuk-
sista. Muut ihmiset vaeltavat tdydessa pimey-
dessd, silla he eivét ole kdyneet vainajien valta-
kunnassa, mutta héan, joka tietoisena oli ollut
ulkopuolella ruumistaan, héan oli ratkaissut kuo-
leman probleemin, hé&n oli voittanut kuoleman.
Tatda kuvattiin - silmukkaristilld.  Risti  onkin
kuva ihmisestd. Jos ihminen levittdd kétensa,
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on h&nen péaénsa kuin pyora T:n eli ristin yla-
puolella. T-risti sinddn kuvaa hengen laskeutu-
mista aineeseen niin syville, ettd aineella on
suurempi valta kuin hengell4d. Vaakasuora vii-
va, joka kuvaa ainetta, on pystysuoran eli hen-
ked kuvaavan viivan yldpéasséd ja painaa alas
henked. Tama silmukkaristin pyo6rd, joka on
ylépuolella T:td tarkoittaa, ettd ihminen on
paéssyt aineellisesta ruumiistaan erilleen, ja
ettd muisti ja tieto siitd on ha&nen padssaan.
Hé&n ei ole muuten kuolematon olento, mutta ha-
nen aivoissaan on muisto siit4, ettd han on voi-
nut olla ulkopuolella fyysillistd ruumistaan. Ta-
t& kuvattiin silmukkaristilla.

Silmukkaristi on mydskin samalla Ruusu-
Risti-symbooli. Pyora vastaa ruusua. Jo Egyp-
tissd perustettiin Ruusu-Risti. Salaisen veljes-
kunnan egyptildista looshia nimitettiin Ruusu-
Risti-looshiksi.

Ajatelkaamme nyt omaa Ruusu-Ristidmme.
Meilld on risti, jota joko ympéardi seitsemén
ruusua taikka jonka keskella on yksi ruusu.
Tatd symboolia on parin sadan vuoden aikana
kaytetty julkisesti Europassa. Minkatahden
Ruusu-Risti ei nyt enda ole silmukkaristi, vaan
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risti ruusuineen? Sentakia, ettd risti ja ruusu
kuvaa sitd uutta aikakautta eli Uutta Liittoa,
joka ihmiskunnalle on avautunut Jeesus Kris-
tuksen tyon kautta.

Jeesus Kristus avasi uuden henkisen tien
ihmiskunnalle. Nyt meidan ei tarvitse menna
ulkopuolelle fyysillistda ruumistamme saadak-
semme kokea kuolemaa ja kuoleman voittamis-
ta ja kuoleman valtakunnassa oloa, vaan voim-
me kokea sitd paivatajunnassamme. Sen ei siis
tarvitse olla muistoa meille, niinkuin se oli en-
nen Vanhassa Liitossa esim. Egyptissa. Asia on
kylla sama. Kysymyksessa on sama kuoleman
voittaminen, sama tieto kuolemasta ja kuole-
manjalkeisesta eldmdstda. Mutta nyt kaikki
tapahtuu paivatajuisesti, nyt kaikkea saamme
kokea tassa fyysillisessa olotilassamme. Huo-
mautan erikoisesti, ettei tdma merkitse, ettem-
me voisi saada kokemuksia ulkopuolella ruumis-
tamme. Kokemukset vain eivét ole taydellisia,
eivat vield sitd, mitd ne ovat, kun ne tapahtu-
vat fyysillisessa tajunnantilassa. Sentdhden
Ruusu-Risti, jonka symbooli on ruusu eli rengas
keskelld ristia eli ristin ymparilla, on yhteydes-
sé Jeesus Kristuksen tyon kanssa. Se on alkuaan
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Egyptista tullut, mutta toimii nykyaikana Jee-
sus Kristuksen merkissa.

Ruusu-Ristin tdydellinen symbooli, kun otam-
me huomioon, ettd Ruusu-Risti kuuluu nyky-
ajan teosofiseen liikkeeseen, olisi tdma: Han-
tddnsa pureva kadrme ympérdi Salomonin sine-
tin, jonka sisalla on ruusu-risti. H. P. Bla-
vatsky viittasi peitetysti Ruusu-Ristiin, kun hén
asetti silmukkaristin merkin keskelle. H&n oli
itse yhteydessd Egyptin Ruusu-Risti-looshin
kanssa ja han oli Kkirjeenvaihdossa, niinkuin
Eversti Olcottkin, parin egyptildisen adeptin
kanssa, jotka Kirjeissaan kayttivat Ruusu-Risti-
merkkejé.

Ruusu-Risti-merkki, joka Teosofisessa Seu-
rassa merkitddn silmukkaristilld, kuvaa suh-
dettamme kuolemaan. Teosofisen eldmanym-
marryksen omaksumina katselemme ihmisela-
maa jalleensyntymisen valossa. Emme hétéile
itse  kuolemista. Kuolema on luonnollinen
tapahtuma ja itseasiassa ihana tapahtuma ihmi-
sen eldméssa. Mutta pdinvastoin kuin Kristi-
kunta emme pyri taivaaseen kuoleman jélkeen.
Taivas ei ole elamén paamaara. Se on vasyneen
ihmissielun pitkd, virkistava lepotila, mutta jo-
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kainen ihminen péasee taivaaseen luonnonlain
mukaisesti, silld mitd meissa hyvaa on, se vetda
meidat taivaaseen. Samoinhan ensin joudum-
me Kiirastuleen puhdistuaksemme pahastamme.
Ei kiirastuli eikd taivas ole ihanteemme. Mité
meidan siis tulee tavoitella? Ikuista elamé&a. Si-
td kylla sanotaan tavoiteltavan Kkristikunnassa,
mutta verrattain vdhadn merkkeja ndemme siitd.
Ikuinen eldmd, jota meidan tulee tavoitella, on
ylépuolella kaikkia taivaita. lkuinen eldma on
lyhyesti sanoen Kristus ja se merkitsee meille
ruusu-ristiléisille, ettd ikuinen eldma on Jeesus
Kristus.

Asetumme ruusu-ristildisind maallisen ela-
mamme aikana kaikissa pyrkimyksissamme
alkuperéiseen kristittyyn suhteeseen Kristuk-
seen. Yritimme kulkea Jeesuksen Vuorisaar-
nassa viitoittamaa tietd. Avaamme sielumme
ja sydamemme Kristukselle, niin ettd kosmilli-
nen Kristus, ei ainoastaan meissa heréévana
prinsiippind eli potentsiaalisena voimana, vaan
elavand henkend Jeesus Kristuksen kanssa tai
h&nen muodossaan tulee meidan luoksemme.
Meille Jeesus Kristus juuri on Vapahtaja. Han
se meidan sielumme puhdistaa ja nostaa. Kehit-
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tyessdmme ja edistyessimme saamme paivéta-
juisesti elaytya kosmillisiin mysterioihin.

En aio kuitenkaan néissd asioissa viivahtaa.
Tahdon vain lopuksi sanoa, minkalaiseksi muo-
dostuu tavallisenkin ruusuristilaisen kuolema,
jos h&n — saavuttamatta ndenndisid tuloksia
— vilpittomasti pyrkii eteenpdin silla tiella, jon-
ka Jeesus Kristus on ké&skyissdédn avannut.
Hanessa tapahtuu jotakin, vaikkei héan olisi sii-
td tietoinenkaan. Hanen ydeldaménsa muuttuu.
Niinkuin taivaseldama kuoleman jélkeen Vastaa
fyysillistd péivaelamaa kirkastuneessa muo-
dossa, niin tuonela- eli kiirastulieldm& vastaa
maallista yo6eldamdd. Kun maallinen y0eldma
muuttuu, muuttuu tuonela. Kiristusta seura-
tessa sielu muuttaa yoéruumistaan ja pukeutuu
hadvaatteisiin. Td&m& voi heijastua unielaméan
ja siirtyd pdivétajuntaan ihmeellisen ihanina
muistoina eli ,,unina”, mutta se voi myods vai-
kuttaa vain niin, ettd herd&minen aamulla vir-
kistavan levon jalkeen on ilman muistoja unen-
n&distd. Seurata Kristusta ja olla hdnen sanan-
saattajanaan yolla ruumiin nukkuessa ei naet
merkitse mitd&n levotonta liikehtimistd. Se on
painvastoin hiljaisuutta. Se on toimintaa rak-



145

kaudessa ja rauhassa ja toimeenpanevana Voi-
mana on rakkauden maagillinen rukous.

Sielullisessa maailmassa emme tee tyota liik-
keilld niinkuin tass& fyysillisessa, sielullisessa
maailmassa teemme ty6tda olemalla jotakin.
Sitd mitd todellisuudessa olemme, sit4 on tyom-
me tuonelassa. Sentdhden emme voi luopua
tuonelasta, niinkuin voimme luopua taivaasta.

Kun olemme taalla eldamdmme aikana yoll4
elaneet todellisen ruusuristilaisen eldamaa, sil-
loin on kuolemamme autuaallista siirtymista toi-
selle puolelle. Enkelit ovat meitd vastassa ja
usein, hyvin usein Kristuskin. Ja toisella puo-
len olemme oma itsemme. Olemme sitd mité
olemme olleet 6isin taalla.

Ruusuristilédinen, joka on koettanut kulkea
Jeesuksen jaljissd, on rakentanut itselleen oman
— tavallaan toisen, suuremman — personalli-
suuden yOeldmassaan. Siind han eldd kuoleman
jalkeen. Ei hénen tarvitse kadottaa itsetajun-
taansa milld&n tavalla. Hanelle tapahtuu niin
sanoaksemme egyptildinen herd&@minen ja han
muistaa olleensa koko ajan tdméa sama ihminen,
joka on parempi, viisaampi, siveellisesti voi-
makkaampi kuin hdnen paivatajuinen personal-
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lisuutensa oli. Han on parempi ihminen tuone-
lassa kuin mitd han oli tilaisuudessa olemaan
fyysillisessd maailmassa. Han joutuu kouluun
ja tyéhon — tyohon tuonelan maailman sivis-
tyttdmiseksi. Ja ennenkuin h&n ldhtee uuteen
tyohonsd, hén saa Jeesus Kristukselta siunauk-
sen.

Jatdmme kuvaamatta tdman tyon. Emme sii-
hen kykenekaan fyysilliselld kielelld&. Sen vain
voimme varmuutena sanoa, ettd ei ole mitéén
niin ihanaa, niin odottamattoman suurenmoisen
juhlallista ja kohottavaa kuin kuolla, sen pe-
rastd kun elamassdmme olemme koettaneet vil-
pittdmasti kulkea Jeesus Kristuksen jéljissa.
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JEESUKSEN RUKOUS.

Is& meidan, joka asut syddmemme ja omantun-
tomme taivaissa, Sind, joka olet se kuolematon
hyvyys, joka piilee henkemme sisimmassa syvyy-
dessd,

Pyhitetty olkoon Sinun nimesi, niin ettd me
emme mitddn rakastaisi enemman kuin Sinua, et-
temme minkd&n muun edessd ndyrind kumartuisi
kuin Sinun &&nesi edessd meiddn omassatunnos-
samme,

Lahestykdon Sinun valtakuntasi, niin ettd kaikki
kansat tunnustaisivat Sinun rakkautesi vallan
ainoaksi hallitsijaksensa, ja ettd pdiva pdivalta kas-
vaisi niiden ihmisten lukumaarg, jotka Sinussa né-
kevét ainoan Isdnsd ja jotka tuntevat itsensa Sinun
Pojiksesi iankaikkisuudessa,

Ja tapahtukoon Sinun tahtosi niin maassa kuin
taivaassa, niin ettd me, Sinun henkesi lapset, jotka
kuulemme &dnesi syddamemme taivaassa, tayttéi-
simme Sinun tahtosi kaskyt eldméassamme maan
paallg,

Anna meille tandpdivand meidan jokapaivéinen
leipamme, salli, ettd tandankin tapahtuu sellaista,
joka muistuttaa meita Sinusta, kun me ruumiillises-
sa heikkoudessamme unohdamme Sinut,
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Ettemme syddmessdmme konsanaan unohtaisi
antaa anteeksi kaikki veljiemme heikkoudet ja
kaikki ne surut, joita he meille saattavat, niin etta
mekin hengessdmme tuntisimme Sinun laupeutesi
anteeksi antavan voiman valuvan paéllemme,

Ja ala johdata meitd kiusaukseen, valitsemaan
kahden valilla, joista kumpikin mielestdmme on
hyvd, vaan péastd meitd pahasta, niin ettd aina
nakisimme Sinun tahtosi ja oman tiemme selvana
edessdmme emmeka siitd harhaantuisi joutumalla
niihin ansoihin, joita elamd ruumiissa jalkojemme
eteen heittdd ja joiden nimet ovat viha, epdsiveys,
ajattelemattomuus, vékivalta ja katkeruus ajatuk-
sissa, sanoissa ja toissa,

Silld Sinun ovat valtakunta ja mahti, maankin
paalla, niin ettemme voi paeta tekojemme palkkaa,
vaan saamme niittdd sen, minkd kylvdmme, jotta
me oman eldmdmme vaiheiden kautta herdisimme
oivaltamaan, ettd Sinun tahtosi eikd meidédn on
tapahtuva,

Mutta my0ds kunnia on Sinun iankaikkisuudessa,
0i Is4, silld kun Sind ilmotat Itsesi meille, silloin on
kaikki rauhaa ja iloa ja anteeksi antamusta, silloin
me eldmme Sinun autuudessasi, silloin karkkoaa
pois meidadn pienuutemme Sinun aarettomyytesi
valtaamana.

Amen.

(Pekka Ervast, "Salainen Oppi” ja
muita kirjoituksia, s. 55-56)
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Rakkautensa voimalla Jeesus Kristus oli tilai-
suudessa suuressa maarin muuttamaan niitd n.s.
mysterioita, jotka koskevat fyysillista elaimai ja
elimai kuolemanjilkeisissid kiirastulissa, helve-
teissd ja taivaissa. Hdn saattoi tuoda jotain
omaa sithen kaikkeen. Koska ndkymaéattomait
maailmat ja kuolemanjilkeinen elimd on li-
hempand hdnen tajuista vaikutusvaltaansa, on
luonnollista, ettd hdn juuri niakymattémaissi
maailmassa kykenee tekemaidn enemman kuin
nikyviisessd. Sentihden hidn on tuonut kuin
uuden voimavirran, uuden sysayksen kuoleman-
jalkeiseen elamain ja kuolemanjilkeiseen kar-
maan. (s. 112-113)



