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Vesimiehen merkissa.
Helsingin esitelmid tammikuulla 1927.

L.

Tulevan vuosisadan veljeyskisite.

,Tulevan vuosisadan veljeyskasite” — kuinka semmoisesta asiasta voi
mitddn tietdd? Tahdonkin heti tunnustaa, ettd aikamddrdys ,tulevan
vuosisadan” on otettu ,runoilijan vapaudella”. En sano milldan
varmuudella, ettd veljeyskasite tulevalla vuosisadalla on muuttunut
semmoiseksi, jommoiseksi sitd kuvittelen, mutta varmuudella otaksun, etta
tulevalla vuosisadalla veljeyskédsite muuttuu. Toinen kysymys on, kuinka
yleensd voi tietdd, ettd veljeyskésite jollakin tavalla muuttuisi. Sitd véitettd
taytyy siis perustella.

Muuan kristitty kirkkoisd on sanonut, ettd jokainen ihmissielu on
luonnostaan kristitty ja ettd tdméd ihmissielun luonnollinen kristillisyys
ndkyy ihmisen varhaisimmassa lapsuudessa. Eihén silld liene tarkoittanut,
ettd ihmissielu luonnostaan uskoisi erilaisiin kirkollisiin ja kristillisiin
dogmeihin, vaan pikemmin sitd, ettd ihmissielun siveellinen asenne
maailmaan ja toisiin ihmisiin ndhden on sitd, mitd han nimittaa kristityksi,
joka taas ldhemmin merkitsee, ettd se voi ymmartédd ja seurata Jeesusta
Kristusta.

Me olemme nykyisend teosofisena aikana lausuneet saman ajatuksen
sanoessamme, ettd ihminen, joka on jélleensyntyva olento ja viettdd aikansa
kahden maallisen elimidn vililli enimmikseen taivaassa, nousten
korkeimpaan taivaaseen juuri ennen jdlleensyntymisensd hetked, — ettd
ihminen syntyessddn tdnne maailmaan, on lapsuudessaan lihempdnd
nakymatontd kuin ndkyvdistd maailmaa, ldhempéna sitd paradiisia, jossa
hdn ennen syntymaéénsd on ollut, lahempéna sitd taivastenvaltakuntaa,
jossa Isdn tahto aina tapahtuu. Jeesus opetti meitd rukoilemaan:
, Tapahtukoon Sinun tahtosi maan pdalld niinkuin se tapahtuu taivaissa”.
Isdn tahto tapahtuu aina taivaissa, ja meiddn tehtdvdmme on toimia niin,
ettd Isdn tahto tapahtuu myts maan pddlli. Lapsina kannamme
syddmessamme muiston siitd maailmasta, missd Isdn tahto vélittomasti



tapahtuu. Sentdhden pienten lasten suusta voi tulla ilmi paljon totuutta.
Olisi syytd kuunnella, mitd lapset puhuvat, silld he ovat niin ldhelld taivasta,
ettd tuovat taivaan tuoksun tanne.

Koska nyt kaikki suuret, jumalalliset opettajat, jotka esiintyvit maan
pddlld, ovat joko tdydellisesti tietoisia tai ainakin saavat inspiratsioninsa
siitd taivaasta, jossa mekin vietimme aikamme ennen syntymistd, niin he
oikeastaan opettavat semmoista, mitd mekin sisimmaéssd sielussamme jo
tieddmme, vaikka pdivdtajuntamme on sen unhoittanut. Voimme myos
sanoa, ettd he opettavat semmoista, minkd lapset tietivat todeksi.
Sentdhden Jeesus sanoo: , Antakaa lasten tulla minun luokseni, silld jos ette
ole lasten kaltaisia, ette voi tulla taivastenvaltakuntaan”. Jos tutkisimme
lasten sieluneldmas, tietdisimme paljon taivaanvaltakunnasta.

Téltd kannalta olen tehnyt vditteeni veljeyskéasitteen muuttumisesta.
Perustan uskoni ja vakaumukseni sithen, mitd olen ndhnyt liikkuvan
joidenkuiden lasten ja nuorten ihmisten sieluissa — useinkin heiddn
huomaamattaan, — sekd niihin tietoihin ja muistoihin, mitd minulla on
henkisistd liikehtimisistd taivasmaailmassa. Sieltd péin siis arveluni.

Nyt ymmarrétte, ettd puhuessani timmoisestd aiheesta joudun hieman
vaikeaan asemaan, silldi minun tdytyy jonkun verran kertoa itsestdni.
Yleensd pidetddn ihmisten kesken semmoista seikkaa uhkarohkeana,
turhamaisena ja itserakkaana, mutta lohdutuksena on muuan sana, ettd
kun ihminen on sivuuttanut ensimdisen puolivuosisadan idssddan, on
hénelld luonnollinen oikeus toisille iloksi kéddntdd katseensa takaisin omiin
muistoihinsa ja kokemuksiinsa. Se ei silloin endd loukkaa kuulijoita, mika
voisi tapahtua, jos ihminen liian nuorena puhuisi itsestddn. Minun taytyy
sanoa tamd asia, silld vaikka olen ollut tilaisuudessa jonkun verran
tutkimaan lasten eldmadd, en sitd olisi osannut tehdd, jollei minulla olisi
selvid muistoja omasta lapsuudestani. Monella teistd saattaa olla
samanlaisia muistoja omasta lapsuudestanne. Mutta usein on niin, ettd
vasta kun toinen kertoo niistd, huomaa toinenkin, ettd hinelld on ollut
samanlaisia kokemuksia, vaikka ei ole pannut niitd merkille.

Paksuna punaisena lankana ldpi lapsuuteni ja nuoruuteni kulki
kumma tunne, ettd olin outo vieras tdssd ndkyvdisessda maailmassa. En
ymmartanyt ollenkaan tdtd elam&d, minusta se oli niin toisenlainen, kuin
mitd sen olisi pitanyt olla, niin yll4ttava ja odottamaton, ettd monta kertaa
luulin olevani toisenlainen kuin muut. En saanut alussa niin selvid
ajatuskuvia asioista, ettd olisin niistd voinut puhua, ne jdivdt vain



sielullisiksi tunnelmiksi. Taman kautta eldma k&vi minulle usein vaikeaksi
jaraskaaksi. Minulla oli muutamia kummallisia haluja, joita olisin tahtonut
tayttdd ja toteuttaa; olisin tahtonut soittaa pianoa, puhua italiaa, maalata
tauluja ja lentdd ilmapallossa yli pilvien. Niistd saatoin kertoa esim.
didilleni, mutta karma ei sallinut, ettd niitd olisi voitu toteuttaa. Jokainen
on varmaan samalla tavalla havainnut, ettd hdnen kauniit ja jarkevit
halunsa ovat usein olleet karmallisesti mahdottomat toteuttaa. Tama
aiheuttaa tietysti, ettd lapsen eldmai ei ole ainoastaan outoa hédnestd, vaan
myos surunvoittoista ja painavaa. Tuo sama raskaus kesti minulle ldpi
aikaisemman nuoruuden, niin ettd vasta 17-18-vuotiaana ymmarsin, mika
kaipuu siind oikeastaan piili. Vasta silloin osasin itselleni sanoa, etta
kaipasin tietoa totuudesta, eldmaéstd, Jumalasta.

Ndin osasin sanoa itselleni, mutta ulkonainen eldmd, ihmiset ymparill,
tekivat tietdmattaan pilkkaa tastd sisdisestd halustani. Kuta vanhemmaksi
vartuin, sitd uteliaammin alkoivat ihmiset kyselld ,, miksi aiot eldmdssa
tulla, milld aiot itsedsi eldttdd” jn.e. Namd kysymykset olivat minulle
késittamattomid. Alyni oli siind suhteessa alapuolella toisten aly4, silld en
lainkaan késittanyt, ettd minun piti olla olemassa ja eldd timmoisessd
ihmismaailmassa sitd varten, ettd hankkisin ,leipdd”, ,tulisin toimeen”
maailmassa, osaisin ,ylldpitdd itsedni” niin kauan aikaa, kuin ruumis
kestdisi, — ja sitten kuolisin pois turhaan eletty&ni! Eihdn eldmalld voinut
olla semmoista sisiltdd, ettei silld ollut mitdian sisidltoda! Kuta enemmain
ihmiset ahdistivat, sitd enemman tunsin sieluni sorretuksi. Tuossa idssd,
14-18-vuotiaana, ihminen jo osaa ajatella. = Kuinka monta kertaa
ajattelinkaan: eiko olisi viisainta lopettaa elam&? Mutta jokin pidétti minua,
jokin pddhanpisto, ettd en olisi voinut tulla tdhdn eldméaan, ellei silld olisi
jokin tarkoitus, —ja téstd tarkoituksesta kannatti padsta selville.

Seitseméntoista vuotiaana tutustuin teosofiaan, ja silloin ajatuselama
tuli valoisammaksi. Tuli sisdltod aivojen askarteluihin, kdytin jarkedni
pohtiessani teosofisia oppeja. Mutta koko ajan olin tietoinen siitd, etteivat
mitkddn opit tai jarkiselitykset saattaneet sieluani tyydyttdd, vaan
ainoastaan eldimdn oman ongelman ratkaisu eli toisin sanoen eldvan
Jumalan tieto. Minusta tuntui, ettd maailma pilkkasi tietimattdan tata
minun syvintd kaipuutani. Kukaan ei osannut eldmidnkysymykseen
vastata, oli han pappi tai maallikko. Ei kukaan osannut mitddn sanoa, silld
jos hédn vetosi johonkin oppiin, raamattuun, kirkkoon tai uskontoon, niin
minusta hdn samalla aivan kuin pilkkasi Jumalaa. Kuinka ihminen saattoi



tuommoisilla  ulkonaisilla puheilla vastata kaikista tarkeimpaan
kysymykseen, — eikd hén siis ollut itse etsinyt? Sielussani napisin: miten on
ndiden ihmisten laita, jotka ovat eldneet vuosikymmenid maailmassa?
Kuinka he ovat tulleet niin kauan toimeen kysymittd, kuka Jumala on,
kysymaittd niin voimakkaasti, ettd olisivat saaneet vastauksen?
Minkédtdhden he ovat tyytyneet jarkipddtelmiin ja sokeaan uskoon?

Silloin sain kerran, ollessani yksin huoneessa, ihmeellisen lohdutuksen:
kuin sattumalta avaan evankeliumin ja luen Jeesuksen sanat: ,Alkda
ajatelko, mitd teiddn pitdd syodd ja juoda ja milld itsenne vaatettaa, silld
nditd asioita ajattelevat pakanat, vaan etsikdd te ensin Jumalan valtakuntaa,
niin kaikki muu teille annetaan.” Silloin syddmesséni jotakin aukesi,
kyyneleet vuosivat silmisténi ja heltyen onnesta ajattelin: yksi on siis, joka
kasittdd tdman sieluni tuskan, joka on etsinyt niinkuin min4 ja osaa sanoa:
»ole rauhassa, &dld epdile, mind ymmarréan sinut.” Siind paikassa minulle
selvisi, ettd juuri se Jeesus Kristus, josta ihmiset niin paljon puhuivat, ajatteli
aivan toisella tavalla kuin he: hdn tunsi ja ajatteli niinkuin mind. Héanessa
oli minulla ystava. Ei padhédni palkdhtanyt kumartaa héntd Jumalana, vaan
oli, kuin olisin ottanut hantd kddestd ja sanonut: , kiitos!”.

Tdamd merkillinen kokemus pani minut tutkimaan evankeliumia. Mita
Jeesus on puhunut, mitd opettanut, minkalainen hdn on ollut ihmisend?
Sieluni kadtkoon jdi, mitd huomasin Jeesuksen opettavan evankeliumissa,
sieluni katkoon jdi niinikddn mitd mind tunsin: tuo Kristus, joka Jeesuksessa
eli, se sama Kristus minussakin puhui ja opetti.

Vuonna 1908 — enemmén kuin 15 v. my6hemmin — olin pakoitettu
olemaan pitkalldni 10-12 pdivad, silld jalkani oli poikki. Silloin oli minulla
erinomainen tilaisuus syventyd itseeni ja asioihin, ja silloin ndin ikdankuin
tulevaisuuteen. Ndin mielestdni, ettd tulee jokin opettaja, mestariolento,
joka jatkaa Jeesuksen Kristuksen opetuksia, kertoen lisdd niistd asioista,
jotka jdivdt peittoon Jeesuksen sanoissa tai apostoleilta kirjoittamatta
muistiin.  H&n paljastaa uusissa opetuksissaan luonnollisella ja
yksinkertaisella tavalla semmoista, jota mind sielussani tunsin ja tiesin, jota
olin kokenut nuoruudessani ja lapsuudessani, — sanalla sanoen semmoista
tietoa, jota minulla oli elamadstd ja kuolemasta lapsesta ldhtien.

Ndin tunsin hengesséani ja tulin erinomaisen iloiseksi. Minulle oli
onnen ja nautinnon aikaa, saadessani mietiskelld yksin vuoteellani, silld
aavistin, ettd silloin, kun tuo opettaja tulee, saan olla mukana, s.o. syntya
jalleen maailmaan. Ensin se oli mielestdni hyvin kaukainen aika, Kalki



Avataaran aika, josta Salainen Oppi mainitsee, mutta sitten ajattelin, etta
hin mahdollisesti oli se Valkoisen Veljeskunnan ldhettilds, josta madame
Blavatsky puhui Teosofian Avaimessa. Madame Blavatsky itse oli
Valkoisen Veljeskunnan ldhetti meidédn ajallamme, ja XX:nnen vuosisadan
loppupuolella tulee uusi opettaja. Maatessani minusta alkoi tuntua yha
todenmukaisemmalta, ettd ndkemidni opettaja oli juuri oleva timin
vuosisadan ldhettilds. Samalla tunsin velvollisuutta itsekin vdhan puhua.
Sairasvuoteelta noustuani pidin joitakuita esitelmid tulevaisuudesta, sen
uskonnosta, sivistyksestd ja ihmisesta?).

Mainitsen timidn seikan, koska meiddn aikanamme erikoisesti
puhutaan maailmanopettajasta, joka Teosofisen Seuran julistusten mukaan
jo olisi tullutkin. Omasta puolestani olen silld varovaisella kannalla, johon
madame Blavatsky neuvoi meitd sanoessaan v. 1890 tienoissa: ,dlkaa
uskoko, ettd mikddan Valkoisen Looshin ldhettilds tulee maailmaan
ennenkuin XX:nnen vuosisadan loppupuolella®”.

Oli miten oli, opettajia on télld hetkelld paljon maailmassa, sekd suuria
ettd pienid. Teosofisen Seuran ,maailmanopettaja” ei ole ainoa, on
useampi, jotka nimittdvat itseddn mikd Kristukseksi, mikd
maailmanopettajaksi. Kaikki ovat omalla tavallaan etevid, mutta heiddn
suuruutensa ja merkityksensd ei tule ilmi niistd nimityksistd, joita heille
annetaan, tai siitd kunniasta, jota hyvasyddmiset ihmiset heille osoittavat, —
se ilmenee yksin heiddn opetuksestaan. Jos he sanoissaan ja opetuksissaan
osaavat paljastaa semmoista, mitd taivasten valtakunnassa nyt jo on
tapahtunut tai on tapahtumaisillaan, joka liikkuu lastemme sieluissa ja jota
vanhemmat ihmiset paraimpina hetkinddn hengessddn aavistavat, silloin
he ovat todellisia profeettoja. Heiddn tyonsa ei ole turha, silld se raivaa tieta
onnellisemmalle tulevaisuudelle, koska se nykyhetken toiminnassa on
totuudenmukainen.

On olemassa toinenkin tunnusmerkki, josta kaikkia nykyisen ja tulevan
ajan tosi profeettoja tunnetaan. He eivat tuo mitddan periaatteellisesti uutta,
vaan tdydentamadlla H.P. Blavatskyn teosofista sanomaa jatkavat
Kristuksen ty6td. Oli heiddn suhteensa Jeesuksen y.m. persooniin mikéd
tahansa, — Kristuksen oppia he eivit kielld. He seisovat vuorisaarnan
pohjalla. Tosi profeetta paljastaa enemman ja enemmaén Kristus-hengen
salaisuutta, mutta varsinaista uutta uskontoa hdn ei tuo. Hin jatkaa

') Esitelmiit julkaistiin yhdessd kolmen Mrs. Besantin samaa aihetta koskevan esitelméin
kanssa yhteisnimelld , Uuden ajan aamunkoitteessa”.



kristinuskon tyotd. (Tietysti emme tarkoita kristinuskolla kirkon uskoa).
Jeesus Kristus aloitti uuden jakson ihmiskuntamme kehityksessd, han laski
perustuksen, nyt hdnen tyotddn on ymmadrrettivd syvemmin ja
taydellisemmin eri puolilta, mutta hén itse on ja pysyy kulmakivend. Ilman
hianti kaikki kaatuu. Jollei Jeesus Kristus ole mukana, kaikki kaatuu.

Missd on esim. muhametinuskon voima? Sen voima oli alusta ldhtien
siind, ettd muhamettilaiset pitivat itseddn oikeina kristittyind ja kristityita
kummallisina lahkolaisina, joita nimittivdt ,monijumalainpalvelijoiksi”.
Téaméd ndkyy vanhoista espanjalaisista kirjoituksista. Kristityt kehittivit
dogmin kolmijumalaisuudesta: he kisittivit vddrin sanan , persona”, joka
merkitsee ,naamari” eikd suinkaan ,henkil6”. Kun alussa puhuttiin
Jumalan persoonista, tarkoitettiin Jumalan eri kasvoja, naamioita, samoin
kuin hinduismissa puhuttiin trimurtista, Jumalan kolmesta kasvoista, jotka
olivat Brahmaa, Vishnu ja Shiva. Ajattelemattomat ihmiset muodostivat
sitten ainoan Jumalan naamioista kolme eri jumalaa. Muhamettilaiset
nousivat jyrkdsti tdtd kolminaisuutta vastaan, silld Jumala oli yksi.
Sentdhden heiddn rukoushuutonsa vield tandpdivand on: Allah, Jumala on
yksi.

Voimme siis sanoa, ettd muhamettilaisuuden voima oli siini, ettd se
luuli olevansa kristinuskoa. Jeesus Kristus oli heille yksi profeetoista,
vaikka Muhamet sitten tuli suuremmaksi seuraajiensa silmissd. Mutta
islamin heikkous henkisesti katsoen on siind, etti se vastoin Kristuksen
oppia turvautuu miekkaan.

Alkdamme unohtako, ettid Jeesus Kristus on kulmakivi totuuden
ymmartdmiseen. Ken tahansa muu mestariolento tulee, hdn on ainoastaan
Jeesuksen noyréd veli ja ystdvd, muistuttaen ihmistd Kristuksen opista ja
elamanymmarryksestd, sitd enemman paljastaen ja jatkaen.

Mutta minun piti puhua tulevan vuosisadan veljeyskésitteestd.
Voidakseni siitd jotain sanoa on edelldkdyvéstd selvinnyt, ettd minun on
mentdvd takaisin omaan lapsuuteeni ja toisten lasten ja nuorten
sieluneldmddn. Silloin muistan heti ja tuon mieleeni erdan voimakkaan
vaikutelman lapsuudestani ja nuoruudestani. Mikd tdssd meiddn
nykyisessd yhteiskunnassamme ja yhteiselimdssimme on kaikista
kuvaavin piirre, mikd on se ehdoton ehto, jota ilman ei nykyinen
yhteiskuntamme ja yhteiselimdmme ollenkaan voisi olla olemassa?
Kuvaavin piirre kaikessa meiddn yhteiseldimédssamme on jdrjestys. IIman
jdrjestystd ei ole mitddn yhteiskuntaa. Jollei kaikki ole tarkasti jérjestetty,
jollei kaikki kdy kellon mukaan, jollei yhteiskunta ole kuin koneisto, jonka



eri rattaita voi ihailla ja joka kulkee ¢ljyttynd hyvin, mutta kulkee sittenkin,
vaikka se ritisee ja ratisee, — silloin ei ole tdtd meiddn yhteiskuntaamme.
Kaikki olisi kaaosta, ellei olisi titd jarjestystd. Ja niin se epdilemdttd olisi,
niinkuin me nyt kdsitimme yhteiseldmad. Jolleivat oppilaat ja opettajat tule
kouluun maddratylld minuutilla, jolleivdt virastot ja kaupat ole auki
madratylld tunnilla, mitd tulee yhteiseldaméstd? Ei mitddn. Sentdhden
meilld on jarjestyksen valvojia, poliiseja ja oikeuslaitoksia, jotka pitdvat ylld
sisdistd jdrjestystd, ja sotajoukkoja, jotka huolehtivat ulkonaisesta
kansainvdlisestd jarjestyksesta.

Ajatelkaa ja miettikdd nyt omaa lapsuuttanne ja muistelkaa, mits te
tiesitte paradiisista tullessanne tinne. Mind muistan niin varmasti, ettd aina
minun tdytyi ihmetelld tdtd jarjestystd, silldi melkein aina se tuntui
epdinhimilliselta.

Kaikilla on kiire, kaikilla tehtdvénsd ja velvollisuutensa, kaikilla
huolestunut ja vakava ilme. Sitd ei lapsi ymmarrad. Jos lapsi kyselee jotain
omaisiltaan, sediltd ja tadeiltd, sisarilta ja veljiltd, harvoin ndima osaavat olla
luonnollisen hyvid ja kédrsivéllisid. Heilld ei ole aikaa, heilld on tuhat
touhua, heiddn tdytyy tulla toimeen maan pddlld, tehdd tyotd otsansa
hiessd. Mutta lapsella on selvd muisto ja tieto siitd, ettd eldma on ihanaa,
ettd eldvit olennot osaavat rakastaa ja olla hyvid. Lapsi ei ymmaérrd meidan
yhteiskuntaamme.

Meilld ei tietysti ole syytd moittia vanhempia enemmdn kuin
lapsiakaan. Olemme maallisten olojemme orjia ja saatamme korkeintaan
kysya: Pitddako olojen aina jadda tammoisiksi vai voisiko eldmd muuttua
toisenlaiseksi?

Taivaassa on eldmad toista, ja onhan sanottu, ettd maallinen on oleva
taivaallisen kuva.

Minkilainen on lapsen kasitys itsestddn ja toisista? Luonnostaan
sellainen, ettd olemme kaikki yhtd perhettd. Veljeys on todellisuus, joka
perustuu yhteiseen isd-ditiimme, eldméén, ja jota emme vanhempinakaan
kielld, mutta todellisuudessa emme sittenkddn osaa olla veljid. Olemme
veljid emmekd osaa olla velji, silld meilld ei ole sithen — ei halua, ei kyky4,
ei aikaa, ei tilaisuutta. Veljeyteen ja yhteenkuuluvaisuuteen kylld
kdaytannossdkin uskomme, mutta missd maédrin ja missd muodossa?
Puolueiden ja yhteisten intressien nimessd. Veljeys kuvastuu meille
yhdistyneen joukon voimana, lauman dlyttoméana yksimielisyytend, yhtion
itsekkdand yhteisdlynd. Na&in kdsitimme veljeyden. Meiddn pitdisi



ryhmittyd, tulla toistemme Kkaltaisiksi ja kadottaa omaperdisyytemme.
Myo6nndmme myos, ettd hengen veljeys on voimakkaampi kuin veriveljeys,
ettd on ihmisid, jotka ajattelevat, tuntevat ja tahtovat samalla tavalla, mutta
heidankin veljeytensad supistuu silloin oman lahkon tai puolueen, luokan
tai kansan ,,ohjelmaan”. Hyvé niinkin.

Mutta mitd lapset ja varsinkin nuoret ihmiset tietdvit veljeydestd? He
tuntevat sisdssddn, ettei ole veljeyttd se, ettd joukko ihmisid on nuoralla
koytetty, niin ettd heiddt voi yhdelld kertaa sysdtd. Metsdssd on paljon
puita, ja yhdessd ne muodostavat metsan. Koivumetsassa kaikki puut ovat
toistensa kaltaisia, kaikki ovat koivuja. Mutta miten on ihmisten laita?
Ovatko ihmiset veljid silloin, kun ovat sieluissaan toisissaan kiinni kuin sillit
tynnyrissd? Eivit. Jokainen nuorukainen tuntee sisdssdédn, ettd veljeyttd on
silloin, kun kukin yksilé on oma itsensd, kun kaikki kunnioittavat toisiaan,
kun jokainen antaa toisen olla semmoinen kuin on, ihaillen hdntd hianen
omaperdisyydessddn ja iloiten kunkin erilaisuudesta. Jokainen ihminen on
kuin taideteos, jota voi katsella, arvostella ja rakastaa. Se vain onkin
rakkautta, kun rakastamme toisiamme sentihden, ettdi kaikki olemme
yksiloitd. Se vasta on veljeyttd.

Ja mitd veljeys merkitsee yhteiskuntaeldman suhteen? Se merkitsee,
ettd meissd voi kehittyd uusi kyky veljeysrakkauteen vasta sitten, kun
opimme vapaiksi ja pois siitd laksystd, minka tdssd yhteiskunnassa olemme
saaneet oppia, nim. ettd yksilo on vdhempiarvoinen kuin yhteiskunta,
valtio. Meiddn taytyy oppia tottelemattomiksi vanhoille ihanteille. Meidan
taytyy vapautua noyrastd ennakkoluuloihin alistumisesta, toisten
talutusnuorassa kulkemisesta, vallanpitdjdin ja auktoriteettien edessd
matelemisesta.

Oma sisdinen tietoisuutemme sanoo: veljeys ei koskaan toteudu
maailmassa korkeammassa mitassa, ennenkuin ihmiset kasvavat yksiloiksi,
ennenkuin ymmartavét, ettd ihminen ei ole pyora koneessa, vaan kone itse,
ennenkuin saavat tietdd, ettd ihmisen tehtdva tadlld maan paallda on kukin
omalla tavallaan, parhaimman kykynsd mukaan ilmentdd Jumalaa,
totuuden jumalallista eldmé&d, tuoda totuus maailmaan, niinkuin Jeesus
Kristus sanoi itsestddn. Sinun tehtidvisi, ihminen, on tuoda totuus
maailmaan, kukaan muu ei sitid voi tehdd samalla tavalla kuin sind. Mitd
sind elamasti tiedit, tuo se eldmaéssisi esille.

Semmoinen on oleva uusi veljeyskédsite. Ei se ilman muuta voi
toteutua, mutta koska se nyt jo eldd taivasmaailmassa enkelien ja vainajain
mielessd, tulee siitd vuosien vieriessd fyysillisessd maailmassa eldville



ihmisille uusi elamdnymmarrys, ja vuosisatojen kuluttua tulee yhteiseldma
yhteiskunnassa muodostumaan sen mukaan. Koska tama tapahtuu, emme
tiedd. Emmeka tiedd sen muotoa, silld eldma itse luo uudet muodot, joita
se tarvitsee.

(Ruusu-Risti 1929 Huhtikuu N:o 4, Johtajan osasto, s. 169-177)
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Vesimiehen merkissa.
Helsingin esitelmid tammikuulla 1927.

II.

Aikakausien vaithtuessa.

Kaikki tdssd ndkyvdisessd maailmassa muuttuu ja vaihtuu, mutta yksi
on aina sama, — ihmishengen kaipuu totuuteen, ihmisen ikdvointi Jumalan
tuntoon. Aikakausien vaihtuessa Jumala ei muutu eikd totuus vaihdu, ja
ihmisen syvin kaipuu pysyy samana. Mitd sitten ihmisen suhteen vaihtuu?
Meiddn edellytyksemme ja mahdollisuutemme, meiddn kykymme etsié ja
loytdd. Se muuttuu, silld se riippuu ulkonaisista asioista, — me itse
personallisina ihmisolentoina olemme ulkonaisia verrattuina sisimp&an
henkeemme. Kun sanomme, ettd kaikista suurimman muutoksen
oloissamme tilla tihdelld on saanut aikaan Jeesus Kristus, niin emme me
tietenkddn tarkoita, ettd han olisi muuttanut sisintd henkeimme, joka aina
on ollut sama ja aina tulee pysymddn samana, vaan ettd hian on muuttanut
kokonaan edellytykset, joiden avulla ja vilitykselld voimme saavuttaa
tyydytystd sisimmdlle henkemme kaipuulle. Ne ovat niin suuresti
muuttuneet, ettd saatamme puhua vanhasta ja uudesta liitosta, vieldpa
uudesta tavasta etsid totuutta ja Jumalaa.

Mitd yleensd maallisten olosuhteiden muuttumiseen tulee, on
pidettdvd mielessd, etteivat mitkddan muutokset ja vaihtelut ole sattuman
varassa.

lopputulokseen, ettd koko ilmennyt maailma on &lyn kannalta katsoen



ilmennyttd matematiikkaa, ja kieltaméton tosiasia on, ettd timd kosmos on
suurenmoisella tavalla jdrjestetty, — ja jdrjestys, se on aina lukuihin
perustuvaa. Kaikkea voimme itseasiassa laskea, ja jos tuntisimme kaikki
luonnon ja eldman lait, voisimme laskea ihmisen eldméén ja ihmiskunnan
historiaan kuuluvia asioita suurella tarkkuudella sekd taaksepdin etta
eteenpdin, sekd ,muistaen” ettd profetoiden. Tilastotieteilijat nayttavéat
numeroihin perustuen, ettd kaikenlaiset ilmitt eldmé&dssamme ovat
riippuvaisia sellaisista luonnon seikoista, joita voidaan matemaattisesti
maédritelld. He sanovat esim. ettd inhimillisten rikosten, varkauksien ja
murhien paljous riippuu viljan hinnasta. Kun vilja on korkeassa hinnassa,
tapahtuu enemman rikoksia, ja kun se on alemmassa hinnassa, tapahtuu
niitd vdhemmaén. Viljan hinta taas riippuu hyvistd ja huonoista sadoista.
Mistd taas riippuvat katovuodet? Statistikot ovat huomaavinaan, ettd esim.
Indian suuret katovuodet, joita aina seuraa sekd rikosten runsaus ettd
nilkdkuolema sadoille tuhansille ihmisille, ovat suorastaan tekemisissi
aurinkopilkkujen kanssa. Ja koska aurinkopilkut sdannéllisesti uudistuvat,
uudistuvat samassa tahdissa katovuodet kohtalokkaine seurauksineen
ihmisten eldmaéssa.

Vanhan ajan nykyddn ylonkatsotut astrologit eivit tainneet olla
niinkddn jdrjettomid! Jokainen meistd myontdd, ettd vuodenaikojen ja
vuorokausien vaihtelu on matemaattisesti laskettavissa, koska
maapallomme kiertdd vuodessa aurinkoa ja vuorokaudessa akseliaan.
Mutta tuollaisista laskettavista seikoista riippuu meiddn elamamme, silld
meidén on pakko nukkua, pakko valvoa, pakko jarjestdd elamdamme pdivan
ja yon, kesdn ja talven mukaan. Olemme luonnosta riippuvaisia, vain
henkemme on ikuisuudesta ja vapaa.

Nyt tahdon k&&ntdd huomionne yhteen tillaiseen aikakautiseen
vaihteluun, joka on luonnollisista seikoista riippuvainen, mutta josta kaikki
vanhat viisaat ovat sanoneet, ettd se vaikuttaa suuresti meidin elamiaamme
tadlla maan péddlld. Nykyaikaisetkin astrologit sen myontaviat. On
olemassa astronominen aikakausi, jonka kuluessa maapallomme
pohjoisnapa, ajateltuna suorassa viivassa pitennetyksi, piirtdd matkan
taivaalla ldpi n.s. eldinradan; tdtd vanhat kansat nimittivdt ,suureksi
vuodeksi”, — roomalaiset sanoivat: annus magnus. Tamd suuri vuosi
kasittdd melkein 26,000 meiddn tavallista vuottamme. Téhtitieteilijat
nakyvit laskeneen ajan hiukan eri tavalla ja hiukan epavarmasti. Nykyjaan
sanotaan, ettd tamd aika on 25.822 tai 25.828 vuotta, ja kun katselin



ranskalaisen  astronomivainajan =~ Camille = Flammarionin  teosta
,Kansantajuinen astronomia”, oli hdn laskenut mainitun ajan 25.765
vuodeksi. Niinkauan kuin oppineet ovat epdavarmoja, on tdysi syy pitdd
kiinni vanhasta astrologisesta laskelmasta, jonka mukaan koko eldinrata on
kierretty 25920 vuodessa ja jokainen eldinradan merkki kuljettu lapi 2160
vuodessa; taméd merkitsee toisin sanoen, ettd yhdessd maallisessa vuodessa
siirrytddn 50 kaarisekuntia ja ettd yhteen kaariasteeseen kuluu 72 vuotta.

Mikd luonnonilmié se nyt on, joka saa aikaan tdmdn suuren
eldinratavuoden? Se on n.s. kevitpdivdan tasauspisteen muuttuminen.
Kevitpdivan tasaus on maaliskuun 21 pdivénd, jolloin maapallomme on
sellaisessa suhteessa aurinkoon, ettd pdivit ja yot ovat yhtd pitkat, kello
kuudesta kello kuuteen. Sama asia tapahtuu syksyll, jolloin syyskuun 21
p:nd on syyspdivdn tasaus. Tamad tasausilmio ja samalla vuodenaikojen
vaihtelu riippuu siitd, ettd maapallo aurinkoa kiertdessdan ei kulje akseli
pystysuorassa vaan kaltevassa asennossa ja ettd taima kaltevuus aina pysyy
samassa tasossa aurinkoon ndhden, siis osaksi aurinkoon pdin kddntyneend
(kun meilld pohjoisella pallonpuoliskolla on kesd), osaksi auringosta
poispdin kddntyneend (kun meilld on talvi). Niiden kaikille tuttujen
astronomisten ilmitiden lisdksi tulee nyt n.s. kevitpdivan tasauspisteen
siirtyminen. Kevitpdivan tasauspiste on kuten sanottu se kohta taivaalla,
johon pohjoisnapamme tdht&dd joka vuosi maaliskuun 21 p:nd. Tamaé piste
ei pysy samana vaan siirtyy, ja siirtyminen johtuu siitd, ettd maapallon
akselilla on oma kiertoliikkeensd, jota ei ole sekoitettava vuorokauden
vaiheita aikaansaavan maapallon kiertamiseen akselinsa ympaéri. Tama
akselin oma liike selvidd, jos ajattelemme hyrrdd. Samalla kun hyrré lattialla
kiertdd akselinsa ympdri, kiertdd akseli pisteen ympéri, niin ettd hyrran
»Pohjoisnavan” piirtima ympyra ilmassa kasvaa yhd suuremmaksi, kuta
enemmadn hyrrd vasyy. Meiddn maapallomme on niinkuin hyrrd. Se
kiertdd auringon ympaéri, mutta samalla on aivan kuin maapallomme akseli
olisi kiinni jossain kiintopisteessd ja kiertdisi itse tuon kiintopisteen ympari
kerran 25,920 vuodessa. Siitd on seurauksena, ettd eldinrata ndenniisesti
siirtyy 50 sekuntia vuodessa maaliskuun 21 p:std maaliskuun 21 p:aéan. Sitd
tdhted, joka keviatpdivan tasauspdivand on ldhinnd maapallomme
pohjoisnavan tdhtdyspistettd, nimitimme Pohjantdhdeksi. Nykyinen
Pohjantdhti on kaikille tuttu. Se kuuluu Pieneen Karhuun, ja sen 16yddamme
helpoimmin menemalld Otavan viimeisestd oikeanpuolisesta tdhdesta
suoraan eteenpdin.



Pohjantéhti ei luonnollisesti aina ole sama tdhti, ja siitd asiasta meilld on
historiallisia todistuksia. On astronomisia tietoja vanhasta Egyptistd, on
tahtitieteellisid taulukkoja Kiinasta ja Indiasta, joiden nojalla varmuudella
tiedetddn, ettd esim. 2500 vuotta ennen Kristusta oli Pohjantdhtend aivan
toinen tadhti kuin nykyjddn; tahtitieteilijdin ja arkeologien mukaan Egyptin
pyramiidi rakennettiin silloin kun Alfa Draconis oli Pohjantdhtend, koska
egyptildisten tiedonantojen mukaan pyramiidin huippu tdhtisi siihen.

Jos olemme tutkineet nykyaikaista astrologiaa, ymmarramme ja
uskomme, ettdi timmoiset aikakausien vaihtelut vaikuttavat suuresti
elimddgmme maan pddllda. Vanhat egyptildiset sanoivat, ettd maailma on
aina taas samanlainen 30,000 vuoden perdstd. Tamd oli luonnollisesti
eksoteerinen, julkinen ja helposti muistettava luku, mutta esoteerisesti
epdilematts silld tarkoitettiin ,,suurta (noin 26000 vuotta kestdvad) vuotta”,
jonka perdstd tdhtitaivas taas on sama. Silloin, egyptildiset laskivat, ovat
olosuhteet samankaltaisia koska samat tdhtivoimat ovat vaikuttamassa.
Kaikki vanhat uskoivat siihen, ettd eldinradalla, niilld suurilla kaukaisilla
tdhtimaailmoilla oli  ihmeellinen vaikutus meiddankin pieneen
planeettaamme ja eldmédn tddlld. Kaikki kosmoksessa on yhtd. Téhdet
eividt ole ainoastaan aineellisia kappaleita, vaan kosmillisten voimien
mahtavien jumalallisten olentojen ulkonaisia verhoja eli ruumiita. Nama
tahti-enkelit ja jumalalliset olennot ne etupddssd vaikuttavat meidan
maapallomme eldméén ja kohtaloon.

Eldinradassa on kaksitoista merkkid ja sentihden suuren vuoden,
magnus annuksen aikana on 12 pienempdd aikakautta, samoinkuin
tavallisen vuotemme aikana on 12 kuukautta. Ja niinkuin olosuhteet
maanpdallda muuttuvat pienemmaéssd madradssa joka vuoden aikana, koska
talvi on erilainen kuin kesd, joulukuu erilainen kuin kesikuu, niin
ymmadrrdamme, ettd suuren vuoden aikana on 12 aikakautta, jotka ovat
keskenddn erilaisia, — ei niin paljon ulkonaisen luonnon suhteen kuin
yhteiskunnallisten ja inhimillisten olojen puolesta.

Vanhat egyptildiset lisdsivét vield erdan kiintoisan seikan. He sanoivat,
ettd ihmisen henki syntyy kerran maan pdille 3000 (oikeammin 2160)
vuoden aikana. Téstd vanhasta egyptildisestd viisaudesta on periytynyt
lansimainen, rosenkreutsildinen viisautemme, ja esoteerisesti egyptildinen
padtelmd merkitsee, ettd ihminen syntyy kerran maan péille kunkin
tallaisen aikakauden aikana, siis kevdtpdivan tasauspisteen ollessa
maddrdtyssd merkissd eldinradassa, ja koska koko ihminen syntyy, pitdd
hanelld siis olla kaksi ruumistusta, toinen miehend ja toinen naisena.



Antroposofit, jotka saivat opetuksensa tohtori Steineriltd hidnen
seuratessaan rosenkreutsildistd traditsionia, sanoivat nimenomaan, ettd
tuhannen vuoden peréstd ihminen syntyy jdlleen maan pédlle ja sukupuolet
vaihtuvat. =~ Tamdn voisimme sanoa olevan luonnon mé&draaman
jarjestyksen, mutta se ei pidd paikkaansa todellisuudessa, koska ihminen
on aikakausien vieriessd kehittynyt yksilolliseksi ja uppiniskaiseksi
olennoksi, joka ei sokeasti tottele luontoa, vaan rikkoo sitd vastaan ja etsii
pettdvdd onnea omalla tavallaan. Harva ihmisyksilo jdlleensyntyy kiltisti
kerran miehend ja kerran naisena saman merkin aikana, vaan sddntona
melkein on, ettd ihmisen jdlleensyntyminen tapahtuu ihan toisella tavalla.
Madame Blavatsky sanoi, ettd jdlleensyntyminen tapahtuu keskiméddrin
1500 vuoden perastd, mutta ettd osa ihmis-sieluja syntyy hyvin pian jilleen
ja toiset taas sangen harvoin. Vaihtelu sukupuolesta toiseen ei myodskaan
tapahdu sdannollisessd tahdissa; ihminen saattaa viipyd 3 tai 7 kertaa
samassa sukupuolessa. Sddntond on pikemmin se, ettd ihmiselld on
madratty laksynsd opittavana jokaisessa merkissd, tapahtukoon tuo
oppiminen yhdessd tai useammassa ruumistuksessa, samassa tai eri
sukupuolissa.

Kevitpdivan tasauspiste on nykyéan joko Kalojen merkin loppupédssa
tai on vastikddn siirtynyt Vesimiehen merkkiin. Tasauspiste siirtyy siis
pdinvastaiseen suuntaan kuin auringon ndenndinen kulku eldinradan
merkissd joka vuoden aikana. Almanakka kertoo, ettd maaliskuun 21 p:na
aurinko siirtyy Kaloista Oinaaseen. Tamd tapahtuu joka vuosi sentdhden
ettd kierrimme auringon ympadri. Sitd emme saa sekoittaa tasauspisteen
siirtymiseen.

Astronomit ovat kaikki yhtdamielta siitd, ettd tasauspiste on Kalojen ja
Vesimiehen rajamailla, mutta tdsmallisid aikaméddrayksid eivat anna.

Flammarion sanoi Astronomiassaan, joka ilmestyi viime vuosisadalla,
ettd tasauspiste ,pian” tulee siirtymddn Vesimieheen. Yhdysvaltojen
meriobservatoorio on dskettdin ilmoittanut, ettd tasauspiste on noin 8 4 10
asteen etdisyydelld Vesimiehen rajasta, joten vield kestdisi noin 6 & 700
vuotta, ennenkuin tasauspiste olisi Vesimiehess.?)

Kahden tuhannen vuoden aikana on nyt Kalojen merkki vaikuttanut
eldmddmme maan pddlld. Tdydelld syylld, kuten kohta ndemme, voimme
sanoa, ettd juuri Kalojen vaikutusvallan aikana piti Jeesuksen syntya

) Myohemmin tdsséd samassa esitelmésarjassa olen lausunut oman mielipiteeni ja todistellut
sitd. P. E.



maailmaan. Silloin vain oli ndet mahdollista Kristuseldm&n ruumistua
kokonaan inhimilliseen henkeen; muulloin se ei olisi voinut tapahtua.
Sentdhden voimme myo0s lisdtd: jos Jeesus tahtoisi itse jatkaa tyotddn
ruumistumalla tdnne ja ottamalla uudestaan fyysillisen muodon, ei se voisi
tapahtua ennen kuin 24,000 vuoden perédstd. Silloin vasta olisi Kalojen
merkki taas vallalla, ja silloin Jeesus voisi omassa merkissddn jatkaa ja
aloittaa samalla uutta. (Tdmd on turha fantasia, silld Jeesus Kristus ei
ruumistu uudestaan.)

Miksi nyt taméa Kalojen merkki on niin ihmeellinen? Se on ihmeellinen
sen takia, ettd se on tekemisissd ihmiskunnan sisdisimman henkielamin
kanssa. Kalojen merkkid hallitsee planeetta Neptunus. Neptunus on
veljesrakkauden, mitd syvimman henkisen rakkauden planeetta. Kalojen
merkissd on Neptunus vaikuttavana kiertotdhtend, koska veljesrakkauden
kosmillisten voimien vaikutus maan péélle kulkee Neptunuksen enkelin
kautta, ja Neptunuksen enkelin omat syvimmaét ominaisuudet tulevat ilmi
Kalojen merkissd. Tama on kuten sanottu syvintd ihmisrakkautta ja tietdjat
ovat yhtd mieltd siitd, ettd meiddn ihmiskuntamme on tilld tdhdelld
oppimassa rakkauden ldksyd. Meidédn syvin perussdveleemme on rakkaus,
rakkaus korkeimmassa, ylevimmdssd ja syvimmdssd muodossa,
jommoisena se tulee ilmi Neptunuksen ja Kalojen kautta. Sentdhden Jeesus
Kristus ilmestyi Kalojen merkissd. Vanhoissa hautakirjoituksissa ja
piirustuksissa on Kristusta kuvattu kalaksi ja hdnen nimensé Iesous Khristos
Theou Hyios Soter, joka merkitsee Jeesus Kristus Jumalan poika, Vapahtaja,
lyhennettiin kristikunnan alkuaikoina siten, ettd otettiin alkukirjaimet: I,
Kh, Th, Y ja S, ja saatiin sana: Ikhthys, joka merkitsee ,kala”. Kristikunta
titen tavallaan palvoi kalaa, niinkuin esim. Egyptissd palvottiin
Apis-hdrkdd ja Indiassa lehméd pidettiin pyhdnd, silloin kun — niinkuin
tieteelliset tutkijat sanovat — kevatpdivan tasauspiste oli Hardssa.

Jeesus Kristus pani kuitenkin alulle niin suurenmoisen ja mahtavan
mullistuksen maapallon oloissa, ettd muut merkit, jotka seuraavat 24000
vuoden aikana kaloja, eivét saata muuta kuin painostaa hdanen tyotdan ja
tuoda esille eri puolia siitd. Syntyy tietysti suuriakin opettajia maailmaan,
mutta kaikki he viittaavat Jeesukseen, kaikkien tdytyy perustua haneen.
Hénen tydnsa on niin laaja okkultisesti katsoen. Jos joku liike on salaisesta
maailmasta kotoisin, tdytyy sen pohjautua Kristukseen.

Kun nyt olemme siirtymédssda Vesimieheen, pyrkii jotain uutta
sieluneldamdstamme ndkyviin, joka auttaa meitd paremmin ymmartamaan



Kristusta. Jos olisimme osanneet Kalojen ja Neptunuksen vaikutuksen
aikana ottaa vastaan Jeesuksen sanoman, olisimme nyt jo eldneet maan
pdédlld ilman sotia, murhia ja vakivaltaa. Olisimme oppineet eldmé&an
veljellisesti ja olisimme saaneet apua luonnolta itseltddn, mutta kun emme
sitd oppineet, on edessamme 24,000 vuotta kestdva taival, jonka aikana
olemme tilaisuudessa yrittdmddn parastamme. Mikddn ei tapahdu
pakosta, kaikki hyvéa on oleva ihmisten puolelta vapaaehtoista.

Vesimiehen merkissd vaikuttaakin planeetta Uranus, joka on
yksilollisen itsendisyyden, yrittelidisyyden ja aloitteellisuuden planeetta.
Tulevan kahdentuhannen vuoden aikana meidédn tdytyy ottaa vastaan
Uranuksen vaikutusta, jotta tulisimme itsendisiksi, silldi laumaolentoja
emme endd saa ihmisind olla.

(Ruusu-Risti 1929 Toukokuu N:o 5, Johtajan osasto, s. 221-227)

Ruusu-Risti-Kirjasto N:o 32.

Vesimiehen merkissa.
Helsingin esitelmid tammikuulla 1927.

II1.

Milloin vesimieskausi alkaa?

Erds ystavani kysyi minulta, eikd voi okkultisesti maéritelld, koska
Aqvarius- eli Vesimieskausi alkaa, silld tdhtitieteilijdt eivit ole tarkkaan
méadranneet titd hetked. Tdhdn vastasin, ettd se epdilemittd voidaan
okkultisesti méadritelld. Valkoisen veljeskunnan Mestarit ja korkeat vihityt
epdilemdttd tietdvat hetken pdivélleen. Mutta vanha sdantd on ettd
Valkoisen veljeskunnan tarkkoja numeroita ei koskaan ilmoiteta siitd
yksinkertaisesta syystd, ettd ulkopuoliset eivit omilla laskuillaan pystyisi
niitd kontrolloimaan, joten ne jdisivdt kokonaan oman auktoriteettinsa
varaan. Mutta viisaiden tietdjien silmdmaédrand on, ettd ihmiset oppisivat
itse ajattelemaan, itse etsimddn ja tutkimaan. Tastda Madame Blavatsky
yhtdmittaa huomauttaa Salaisessa Opissa puhuessaan aikakausista ja
aikamaddrayksistd. Opetuslapsille ei kerrota tarkkoja numeroita, annetaan



vain viittauksia, jotta he hankkimiensa tietojen nojalla tekisivit itse
johtopaatoksia.

Ystavani kysymyksen johdosta tekee minun nyt mieleni selittdd, miten
kyseessd oleva aikamddrdys minulle kuvastuu. En tietenkddn tiedd tarkkoja
numeroita, mutta haluan omien havaintojeni nojalla tehd&d joitain
johtopaatoksia.

Ennenkuin mitddn osasin laskea tai ymmartdd Vesimiesmerkistd ja
suuresta kosmillisesta vuodesta (annus magnus) ja sen eri vaikutuksista
maapallomme ihmiskuntaan, olin kylld tietoinen siitd, ettd eldmme
nykyddn ajassa, joka muistuttaa henkisesti aikaa parituhatta vuotta sitten,
aikaa, jolloin Jeesus Kristus syntyi maailmaan. Vasta mychemmin olen
ymmartanyt, miten tima on selitettdvissa astrologisesti.

Suuren vuoden kunakin kuukautena vaikuttaa erikoinen kosmillinen
voima ja kussakin Zodiaki- eli Eldinradan merkissd on joku meiddn
aurinkokuntamme pyhistd planeetoista sind niin sanoakseni linssind, joka
kokoaa kosmilliset voimat ja ldhettdd ne aurinkokuntaan. Siten esim.
sanotaan, ettd Vesimiehen merkissd on Saturnus hallitsevana ja salaisesti
Uranus, —itse asiassa menneisyydessd Saturnus, vastedes yhd suuremmalla
voimalla Uranus. Uranus planeetta on aivankuin se ovi meiddn
aurinkokunnassamme, joka avautuu Vesimiehen merkissi ja jonka kautta
Vesimies-voimat virtaavat meiddn 7:ddn pyhddn planeettaamme, niihin
7:ddan planeettahenkeen, jotka ovat Logoksen istuimen ympadrilld. Nama 7
planeettaa ottavat vuorotellen suuremmassa mitassa vastaan mainittuja
voimia. Sentdhden jaetaan taivaallinen kuukausi 7:ddn perioodiin, joita
voimme nimittdd viikoiksi tai pdiviksi. Kutakin perioodia hallitsee
mddrdtty pyhd planeetta eli planeetta-henki, vuorotellen siis Aurinko,
Venus, Merkurius, Kuu, Saturnus, Jupiter ja Mars. Koska jokainen
taivaallinen kuukausi kestdd 2,160 vuotta, niin jokainen planeettapdiva
kestdd 7 osan eli 309 vuotta. Tamidn seikan nojalla mind véitdn, ettd
nykyinen aika muistuttaa Kristuksen esiintymisaikaa ja ettd siis Vesimiehen
merkki on dskettdin alkanut.

Ennen Vesimiestd oli taivaallamme Kalojen merkki 2160 vuoden aikana
ja Jeesus Kristus esiintyi Kalojen merkin alussa. Minkédtdhden hén esiintyi
Kalojen merkin alussa? Sentdhden, ettd hdn edusti yleismaailmallista,
kosmillista Logosta, hén itseasiassa oli Logos maan pdélld, han oli vuodatus
universaalisesta Logoksesta. Milloinka hdnen inkarnatsioninsa siis on
taytynyt tapahtua? Sen on tdytynyt tapahtua silloin, kun pyha planeetta
Aurinko oli hallitsevana, koska Aurinko ja meiddn aurinkologoksemme



korkeimmalla, intensiivisimmalld tavalla edustaa kosmillista Logosta.
Jeesuksen esiintyminen Kalojen merkissd on tdten tapahtunut Kalojen
merkin alkupééssd, koska silloin Aurinko hallitsi. Jeesus esiintyi niiden 309
vuoden sisélld, jolloin Aurinko hallitsi. Sen tarkempiin tuloksiin emme ole
vield pddsseet. Mistd nyt voimme pddttdd, onko se tapahtunut meiddn
ajanlaskumme alussa vaiko varhemmin? Vidittdvathdn jotkut Jeesuksen
syntyneen 105 vuotta e.Kr. Jos Jeesus olisi esiintynyt Auringon
hallituskauden alussa, olisi tdimé kausi kestdnyt Jeesuksen syntymasta 300
vuotta eteenpdin, mika silloin merkitsisi, ettd Kalojen taivaallinen kuukausi
loppuisi ja Vesimiehen aika alkaisi vasta vuonna 2160. Miten on asian laita?
Onko mitddn tosiseikkaa, jonka nojalla tdimdn kysymyksen voisimme
ratkaista? On olemassa erds okkultinen tosiseikka. Se on, ettd Jeesus
Kristus edusti okkultisessa maailmassa Logosta ja siis pyhdd Aurinkoa, ja
nyt, kun Kristus on kaiken yldpuolella, Logosta eli Aurinkoa edustaa erés
merkillinen ja hyvin korkea &lyolento, jota ldnsimaisessa okkultismissa on
totuttu nimittdimddn Mikaeliksii Hadn on péddenkeleistd se, joka
lohikddrmeen voitti; hdn se johtaa ,taivaallisia sotajoukkoja”, taistelee
niiden etunendssd ja vie voiton mustilta voimilta. Mikaelilla on
henkimaailmassa suuri tehtdvd, ja Mikael on toisin sanoen se pyha
planeettahenki, jota astrologiassa merkitdan Auringolla. Mikaelin eli
Auringon suhteen tekee mieleni nyt toistaa, mitd mainitsin, silloin kun
varsinainen Ruusu-Risti-tyomme v. 1920 alkoi ja kun pidin ensimdisen
esitelmdsarjan, joka perusteli ruusuristildistd maailmankatsomustamme, —
se seikka nimittdin, ettd — ei niin pitkid aikoja sitten Mikael on
ndakymattomassd maailmassa taas astunut hallitukseen. Tdmd on
okkultinen tosiseikka, jota en usko monenkaan ldnsimaalaisen okkultistin
kieltivan. = Mikaelilla on ohjakset kasissddn ja se merkitsee, ettd
henkimaailmassa on ollut sangen suurenmoinen ,sota” valkoisten ja
mustien valillg, joka on pdattynyt valkoisten voittoon. Mikael on voittanut
mustat voimat.

Ymmaérramme, mitd tdlld sanalla tarkoitetaan, kun ajattelemme
ihmiskunnan eldmdad. Varsinkin ldnsimailla on pitkin kristillistd aikaa
eletty alituisissa vehkeilyissd, vallantavoitteluissa ja vékivallan teoissa.
Henkimaailmaan on siten kerddntynyt sanomaton mddrd itsekkdita
ajatuksia, koston ja tuskan tunteita, jotka siind ilmenevét suurena tummana
ukkospilvend. Pahat ajatukset vetdvét toisiaan salaperdiselld voimalla
puoleensa, siten vahvistuen ja lisddntyen. Ja henkimaailmassa on paljon



olentoja, jotka viihtyvat juuri tdssd ilkeydessd, on pahoja ihmisolentoja,
eldvidkin, mustia ja harmaita maagikoita, jotka kayttavat tuota mustaa
pilved hyvékseen omiin tarkoituksiinsa. Mutta henkimaailmassa syttyy
silloin tdlloin puhdistava suursiivous, — ja se puhdistus heijastuu tdhdn
ulkonaiseen maailmaan luonnonmullistuksina ja sotina.

Ennenkuin Mikaelin Aurinko-kausi alkaa on johdossa planeettahenki,
jota ldnsimailla nimitetddn Rafaeliksi ja jonka kiertotdhtend on Mars.
Rafael-Mars on intohimoisesti taisteleva enkeliolento, ja sentdhden on noin
300 vuoden aikana henkimaailmassa oikeuden puolesta ,sodittu”
vadryyttd vastaan. Valkoiset ja mustat voimat ovat nousseet toisiaan
vastaan, ja pelastava rauha saavutettiin vasta, kun Mikael astui
ndyttdimolle. Mikael tuli ja voitti ja ne, jotka osaavat tutkia nditd asioita,
tietdvat, ettd Mikael on vastikddn astunut nayttamolle.

Kysykdaamme nyt uudelleen: Milloin tapahtui Jeesuksen esiintyminen?
Aurinko-kauden alussako? Jos se tapahtui Aurinko-kauden alussa, silloin
meilld on vield jdlelld muutamia satoja vuosia, ennenkuin Kalojen vaikutus
loppuu. Silloin me itse asiassa nyt eldisimme Rafaelin Mars-kautta, joka
olisi alkanut vasta viime vuosisadan keskivaiheilla. Mutta nyt okkultisesti
tieddamme, ettd Marsin aikakausi on juuri loppunut ja Mikael astunut
ndyttdmolle. Taméd taas merkitsee, ettd Kalojen aikakausi on umpeen
kulunut ja Vesimieskausi alkanut, silldi Marsin viikko on joka
suurkuukaudessa  viimeinen, samoinkuin Auringon kausi on
suurkuukauden ensimmadinen. Okkultistit, jotka eivit ole saaneet tarkkoja
numeroita Mestareilta, sanovat, ettd Mikael astui hallitukseen vuonna 1880.
Tdamd luku saattaa olla patevd, mutta ei ole sanottu, ettd se on tarkka. Se voi
vaihdella muutamia kymmenid vuosia, ja tahdon mainita toisen
vuosiluvun, joka ehkei ole sen patevampi, vaikka molemmat lienevit
lahelld oikeata vuotta. Tama toinen vuosiluku on 1898. Néin ollen Mikaelin
hallituskausi alkoi ja Vesimiehen merkki astui toimintaan joko 1880 tai
1898. Jalkimmadistd vuosilukua 1898 mielestdni vahdn puoltaa se seikka,
ettd itimailla on vanha lasku , mustasta aikakaudesta” eli Kali Jugasta, jonka
sanotaan alkaneen silloin kun Krishna kuoli, toisin sanoen v. 3102 e. Kz.
Taméan Kali Jugan aikakauden ensiméinen perioodi on mustin ja vaikein, se
on onnetonta aikaa ihmiskunnalle, ja se kestdd itdmaalaisten laskujen
mukaan 5000 vuotta. Madame Blavatsky puhuu néistd asioista Salaisessa
Opissa ja mainitsee, ettd Kali Jugan mustin aika loppuu v. 1898, koska
silloin 5000 vuotta on kulunut Krishnan kuolemasta.



On otettava huomioon, ettd sekd ndkymaéttomassd ettd nakyvédisessd
todellisuudessa mikddn ei ala eikd lopu ,sekunnilleen”, vaan ettd kaikki
kulkee limittdin, koska aina tdytyy olla ylimenoa toisesta toiseen eli
murrosaika, joka liittdd kaksi erilaista varid yhdeksi. Meilld on joka pdiva
silmiinpistdva esimerkki tdstd luonnonlaista — varsinkin tdélld pohjolassa.
Pdivd ei muutu yoksi samalla hetkelld kuin aurinko on laskenut
taivaanrannan taa, vaan sekd ennen ettd jdlkeen on pitkd hamard, jolla on
oma viehittdavda kauneutensa. Sentihden kun sanomme, etti Mikaelin
aikakausi alkaa vuonna 1898, ei se merkitse, ettd madratylld sekunnilla
Rafael-Mars-hengen vaikutus olisi loppunut ja Mikaelin vaikutus alkanut.
Pdinvastoin Rafael jo loppuaikoina valmisti Mikaelin tuloa. Ylimenoaikana
voi itseasiassa huomata molempien vaikutusta. Sentdhden tarkka numero
merkitsee vain sitd, ettd Mikael on ottanut ohjakset juuri silloin késiinsa. Ja
koska nyt itdmaitten viisaiden mukaan Kali Jugan ensimédinen perioodi
loppuu vuonna 1898, olen nidkevindni, ettd timd vuosi pitdisi olla Mikaelin
hallituskauden alkuvuosi. Silloin Vesimiehen merkki samalla on astunut
toimintaan ja Kalojen merkki on kulunut loppuun tuona vuonna 1898.

Nyt voimme kysya: Koska Kalojen merkin aikana hallitsi Aurinko eli
Mikael? Hén hallitsi tietysti Kalojen merkin alkuaikana. Jos Kalojen merkki
loppui vuonna 1898, taytyy vahentdd 1898 vuotta Kalojen merkin koko
idstd, joka on 2160 vuotta, jolloin joudumme vuoteen 262 e Kr. Mikaelin
hallituskausi Kaloissa alkoi siis vuonna 262 e.Kr. ja loppui v. 47 j. Kr.
Kristuksen on siis tdytynyt esiintyd tdmaén ajan sisallad: 262 e. Kr. - 47 j. Kr.

Nyt on olemassa sellainen okkultinen laki, ettd jos joku suuri ldhettilds
ilmestyy, tdytyy hdnen tuloaan valmistaa, vieldpd valmistaa samanlaisten
sisdisten okkultisten olosuhteiden vallitessa. Jeesuksen edelld on taytynyt
kulkea ldhettilditd, jotka ovat valmistaneet hdnen tuloaan. Nditd ldhettildita
olivat Jeesus ben Pandira, joka eli 100 vuotta e. Kr., ja mychemmin Johannes
Kastaja. ~ Okkultistit ovat yhtd mieltd siitd, ettd suuren ldhettilddn
ilmestymisaika on merkin loppupuolella. Jeesus Kristus on siis ilmestynyt
maailmaan Mikael-hallituskauden loppupuolella. Jos edelld mainituista
vuosiluvuista valitsemme vuoden 1880, joudumme siihen, ettd Mikaelin
hallituskausi Kaloissa loppui v. 29j. Kr., samalla kun Jeesus ristiinnaulittiin.
Tamdn vuoden 1880 puolesta puhuu siis se, ettd Jeesus ristiinnaulittiin,
silloin kun Auringon eli Mikaelin hallituskausi loppui Kaloissa. Mutta jos
taas otamme huomioon, ettd Jeesus ilmestyi kauan aikaa opetuslapsilleen
kuolemansa jdlkeen ja opetti heitd personallisesti, voimme otaksua, ettd
sekin kaikki tapahtui Mikaelin hallitessa, jolloin siis Mikaelin kausi kesti



kauemman aikaa. Silloin taasen tulemme vuoteen 1898, joka on yhteydessa
Kali Jugan kanssa. Joka tapauksessa ndyttdd varmalta, ettd Mikaelin
aikakausi on taas alkanut ja ettd siis nyt elimme Vesimiehen merkissa.
Kristillisen historiamme planeettaperioodit ovat siis seuraavat, jos
edellytamme, niinkuin mieleni tekisi, ettd
Kalojen kausi loppui

1898:
Aurinko 262 e. Kr.— 47j. Kr.
Venus 47j.Kr.—  356j. K.
Merkurius 356j. Kr.— 664 ]. Kr.
Kuu 664j. Kr.—  972j.Kr.

Saturnus 972j.Kr.— 1280j. Kr.
Jupiter 1280j. Kr.— 1589j. K.
Mars 1589j. Kr.— 1898j. K.

Kummassakin tapauksessa henkeva alkukristillisyyden aika sattui
Venuksen hallitessa; kirkon organisoituminen ja dogmien synty
Merkuriuksen; kirkon fantastinen vallan tavoittelu ja , pimed keskiaika”
Kuun ja Saturnuksen; renesanssi, Amerikan 16yto, kirjapaino y.m.,
Jupiterin; uusi aika keksinttineen, valloitusretkineen ja vdrillisten rotujen
sortamisineen Marsin hallitessa.

Muist. Saatuani kédsiini H. P. B:n evankeliumitutkielman ndin ilokseni
ja ihmeekseni, ettd H. P. B. on samalla kannalla ajanm&arédysten suhteen,
koska hin sanoo: ,kun se muutaman vuoden kuluttua astuu Vesimiehen
merkkiin ...” Tdman H.P.B. kirjoitti v. 1887. ,Muutaman vuoden
kuluttua” tarkoittaa silminnéhtéavésti v. 1898. (Kts. Ruusu-Ristin:o 5, s. 188,
muist.)

(Ruusu-Risti 1929 Elokuu N:o 6, Johtajan osasto, s. 267-272)

Ruusu-Risti-Kirjasto N:o 32.

Vesimiehen merkissa.
Helsingin esitelmid tammikuulla 1927.

IV.



Vesimiehen merkissd.

Meidén n.s. kristillinen kulttuurimme on kulkenut Kalojen merkissi ja
olemme nyt dskettdin (v. 1898) siirtyneet Vesimiehen merkkiin, jossa tuleva
kulttuuri on kulkeva. Kalojen merkissd on syvimmalld ollut johtavana
planeettana Neptunus, joka on jumalallis-inhimillisen veljesrakkauden
planeetta. Kalojen merkissé Jeesus Kristus eli, toimi ja kuoli, ja koko meidan
tahtemme tehtdvd, samoinkuin ihmiskuntamme syvd ja taivaallinen
pddmddrd on rakkauden oppiminen. Jeesus Kristus, joka kerrassaan
mullisti ja muutti eldmén suhteet tdlld planeetalla, sekd nakyvéaisessa ettd
nakymattomassd maailmassa, tuli luonnollisesti Kalojen merkissd, koska se
on eldinradan syvin ja korkein merkki. Viime kuluneen 2000:n vuoden
aikana on ihmiskuntaamme erikoisesti vaikuttanut Neptunus-planeetan
voima, voisimme sanoa: Jeesuksen Kristuksen henki, mika kaytannollisessa
eldmdssd on merkinnyt sitd, ettd meilld ihmisilldi on ollut erikoinen
mahdollisuus kasvaa veljesrakkaudessa tilld ajalla. Olemmeko kayttineet
tilaisuutta hyviaksemme? Mikidli emme ole osanneet sitd tehdd, koska
rakkaus tulee luoksemme my®ds tunteen aalloilla, olemme menneet toiseen
ddrimmadisyyteen, nim. rikollisuuteen. Se vaikutus, miké olisi stimuloinut
meissd syvimpid rakkauden tunteita, se on vain hipaissut meitd, kun emme
ole osanneet sitd tuntea, herdttden samalla meissd itsekkditd ja rikollisia
intohimoja.

Taytyy tunnustaa, ettd juuri tdssa kristillisessad sivistyksessd, Kalojen
merkissd, jossa on ollut niin ddrettéméan suuret mahdollisuudet hyvaan, on
tullut pahaa ja julmaa esille ehkd suuremmassa mitassa kuin muulloin ja
muualla. Ei missddn uskonnossa ole esiintynyt niin paljon personallista
rikollisuutta kuin kristikunnassa viime parin tuhannen vuoden aikana.
Kristikunta on aivan ekselloinut siind suhteessa. Tilastolliset tutkimukset
ovat ndyttaneet, ettd esim. buddhalaisessa ja hindulaisessa maailmassa ei
ole tehty ldheskddn niin paljon rikoksia kuin kristittyjen kesken. Onhan
koko maapallo eldnyt Kalojen merkissd, mutta kristikunta on kdantynyt
nimellisesti Jeesuksen Kristuksen puoleen vedoten hinen tyohonsd ja
vetden puoleensa Neptunuksen voimaa, ja kykenemadttd kulkemaan
kaikessa vanhojen kulttuurien edelld se on kompastunut ja jaényt monessa
suhteessa jdlelle.

Vesimiehen aikakausi, jota johtavana planeettana hallitsee Uranus, on
toisen luontoinen kuin Kalojen. Vesimies on ensimdinen niistd annus



magnuksen yhdestdtoista jdlelld olevasta ,suurkuukaudesta”, joiden
aikana ihmiskunnan tulee oppia yhd uusilta puolilta ymmartdimaan ja
omaksumaan Jeesuksen Kristuksen pelastusty6td, uuden liiton rakkauden
evankeliumia. Uranus-tdhden vaikutuksen alla tullaan nyt aluksi kahden
tuhannen vuoden aikana méaérétylld uudella tavalla paremmin késittdméaan
Kristusta. Oireita jo nédkyy, silld tatd uutta on valmistettu useampana satana
vuotena, — itse asiassa siitd ldhtien, kun Christian Rosenkreuz esiintyi
Europassa viidennellitoista vuosisadalla. Christian Rosenkreuz pani alulle
salaisen teosofisen liikkeen. Keskiajan pimeyden perdstd koitti uusi aika,
joka alkoi kulkea okkultisesti rosenkreuzildisen vaikutuksen merkeissa.
Sen perdstd kun Rosenkreuz Valkoisen Looshin kiskystd tyoskenteli
Europassa, pddsi tieteellinen ajattelu vauhtiin tddlld.  Tieteellinen
tutkimusty6 on valmistanut meitd uutta aikaa vastaan ottamaan, silld se on
kasvattanut meissd uutta ominaisuutta, ajatusta. Keskiajalla meissa kehittyi
tunne. Keskiaika oli pimed monessa suhteessa, mutta sen uskonnollinen
tunne loisti suurella hartaudellaan. Ne ihmiset, jotka ottivat vastaan
»Valkoisen Kristuksen”, kehittyivit hartaiksi, uskonnollisiksi luonteiksi.
Mutta tamé keskiajan valo himmeni vihitellen, kun tieteellinen tyo alkoi.
Ihmisten jarki nousi uppiniskaisena huutamaan totuutta omalla tavallaan.
Nyt olemme p&dsseet ajatuksen ja jdrjen kehityksessd niin pitkalle, ettd
viime vuosisadalla alkoi varsinainen teosofinen tyo. Se, jota ennen oli
harrastettu salaisissa seuroissa, tuli nyt julkiseksi viime vuosisadan
loppupuolella teosofisen liikkeen kautta.  Silld tavalla tieteellinen
tutkimusty6 kutsui julkisuuteen sen salaisen, rinnalla kulkevan totuuden
etsimisen, jota Christian Rosenkreuz oli pannut alulle.

Kun tahdomme luoda itsellemme késityksen tulevasta sivistyksestd,
joka kulkee Vesimiehen merkissd, tdytyy meidan ottaa huomioon kaikki se,
mitd olemme oppineet teosofiselta liikkeeltdi. Madame Blavatskyn tuoma
teosofinen sanoma on meille avain tulevaan aikakauteen.

Jarkeva ajatus on nyt jo péddssyt etualalle inhimillisessd
arvonannossamme, ja se se tulee olemaan uuden sivistyksen ja aikakauden
varsinaisena tunnusmerkkini. Talld en tarkoita kuivaa, laskevaa,
materialistista jarked, vaan sitéd kirkasta dly4, jonka rinnalla kulkee tunnekin
voimakkaana mukana, vaikka tdmd tunne usein on ylldttava ilmio, jota
sangen viahdn vield saatamme aavistaa.

Minkilainen henkinen ilmapiiri yleensd tulee olemaan tulevassa
sivistyksessd, sitd ei ole mahdoton kuvitella. Tekisi mieleni sanoa: se tulee
olemaan suurempaa uskoa kadytannossd kuin mitd koskaan on 16ytynyt



tassda Kalojen merkissd, vaikka olemmekin kristillisessd sivistyksessa
puhuneet uskosta eldmdn tdarkeimpdnd ilmiond. Uusi usko tulee
perustumaan jdrkiperdisiin ja todistettuihin tosiseikkoihin, se on oleva
uskoa, joka ei sokeana leijaile tyhjdssd, vaan perustuu selviin havantoihin,
mutta joka tapauksessa on yksilon uskoa. Jokaisen ihmisen tdytyy uskoa,
ei usko ole mitddn, jollei se ole ihmisessé eldavd. Mutta miké se on oleva tuo
usko, joka asettuu yleisend vaatimuksena kaikille? Se on oleva usko
Jumalaan ja ihmisen henkeen.

Tata véitettd taytyy hieman selittdd. Kristillisessd sivistyksessd on juuri
muka uskottu Jumalaan ja ihmisen henkeen, — kuolemattomaan eldmaan,
joka kuoleman jidlkeen odottaa ihmistd iankaikkisena autuutena tai
kadotuksena. Mutta tdimad on ollut teoreettista uskoa, joka verrattain
harvoin on vienyt kdytdnnollisyyteen. Uudessa sivistyksessd tullaan
,usko” kdsittdmddn kaytannolliselld tavalla. Siind ei tarvitse puhua uskosta
Jumalaan niin paljon, silld kaikki ihmiset ymmartavit, ettd tdytyy uskoa
Jumalaan, s.o. elam&n hyvyyteen, jarkeen ja lakisiteisyyteen, siihen, ettd
olemassaolo ei ole tyhjdd sattumaa, vaan ettd viisas jdrjestys, oikeus,
hyvyys, kauneus ja rakkaus vallitsee maailmankaikkeudessa. Ei voi tulla
kysymykseen aikaansa seuraavalle ihmiselle tammoinen meikéldinen
epdilys: onko olemassaololla mitddn tarkoitusta? — tai: olemassaolo on
paljasta pelid! Niin ovat viisaimmat ajattelijat voineet huudahtaa meidan
ajallamme, kuten esim. Voltaire Ranskassa, joka ei tiennyt iankaikkisesta
eldmdstd mitddan: , mitd se mahtaakaan olla, kun tdmaé eldmad jo on paljasta
humbuugia!” Semmoiseen johtopddtokseen ei voi tuossa uudessa
ilmapiirissd tulla, silld véhitellen kaikenlaisten tieteellisten 16ytojen avulla
ihmiskunnan ajatus kirkastuu siind méérin, ettd se huomaa maailman
hyvin jarjestetyksi, ei ainoastaan lakisiteiseksi, vaan myos
oikeudenmukaiseksi, viisaaksi, kauniiksi.

Ihmissielusta esim. olemme kristilliselld ajalla sanoneet: se on ruumiin
vastakohta ja se on pelastettava, jotta se tulisi autuaaksi Jumalan luona.
Mutta kaikenlaisten tutkimusten nojalla tullaan uudessa kulttuurissa siihen
selvadn johtopddtokseen, ettd ihminen itsessddn on sielu, henkiolento,
puettu ruumiiseen. Kun ndmaé tulee tieteelliseksi selvioksi, se vaikuttaa
henkiseen ilmapiiriin silld tavalla, ettd jokainen uskoo ja ymmartdd, ettd
eldamilld on korkeampi tarkoitus. Sentdhden Uudessa Testamentissa
,usko” merkitsee uskoa siihen, ettd ihminen eldmédn lapsena, Jumalan



poikana, ikuisena henkiolentona ilmentdd suurta kosmillista elamééa ollen
siten luojana maailmankaikkeudessa.

Usko on tietoa siitd, ettd voimme, mitd tahdomme, — meidén taytyy
voida, silldi aika ei saa meitd estdd, se korkeintaan katkaisee
ponnistuksemme hetkeksi. Jos taiteilija, joka ryhtyy maalaamaan suurta
taulua, pelkdisi, ettd jollei hdn saa sitd valmiiksi tdnddn, se ikuisesti jaa
puolivalmiiksi, ei hdn milloinkaan uskaltaisi ryhtyd suureen tyohon.
Hanen tdytyy olla varma siitd, ettd yotd seuraa pdivé, jolloin hén taas jatkaa
tyotddn. Mutta tamé usko kasvaa vield suuremmaksi, kun meille selvenee,
ettd elamme lépi aikojen. Ihminen voi silloin ottaa p&éllensad kuinka suuren
tehtdvan tahansa. Hén suorittaa tdssd eldimdssd sen, minkd ennittdd, ja
jatkaa toisessa eldmdssd synnyttyddn ténne uudestaan.

Niin ndkoalat avartuvat. Usko tulee olemaan suurinta uskallusta,
suurinta luottamusta, suurinta ndkemystd. Kuta enemmadn tunnevoimaa
ihminen liittdd uskoonsa, sitd voimakkaammaksi personallisuudeksi han
tulee. Ja tdman luonnollisen eldimanymmarryksen valossa kaikki muut
kysymykset ratkaistaan. Ei kukaan endd tahdo todistaa, kuinka hullua on
eldimd, — jokainen pyrkii ndyttimddn, kuinka kaunis eldméd on, kuinka
humoristinen tai kuinka vakava ja yleva.

Muuan tirked eldmankysymys uudessa sivistyksessdé on pahan
probleemi, joka ratkaistaan yhtad luonnollisella kuin kdytannolliselld tavalla.
Miten kristikunnassa olemme asettuneet pahan probleemin suhteen? Paha
on meitd peloittanut, olemme personoineet sen suureksi, pahaksi
kiusaajaolennoksi, joka tahtoo ihmisid vetdd kadotukseen. Olemme aina
olleet sotajalalla sitd vastaan, mutta vaikka olemme ymmartineet, ettd
pahalla on meihin ndhden voimaa ja valtaa juuri sentdhden, ettd meissa
itsessimme on pahaa, olemme mieluummin kiertdneet pahan ulkopuolelle
ja arvelleet sen voimaa niin hirmuiseksi maailmassa, ettemme kykene sita
voittamaan, ellei ulkopuolinen vapahtaja meitd siitd pelasta. Olemme
luokitelleet pahan muotoja ja lajitelleet syntejd ja rikoksia pienemmiksi ja
suuremmiksi, ja koska meiddn on taytynyt pitdd jarjestystd maailmassa,
olemme laatineet lakeja, jotka ndenndisesti hyvin ylldpitavat sitd, vaikka
samalla tuon jarjestyksen takana suuri tuska ja kdrsimys vaikeroi. Silld
kaikkien meiddn myos on tdytynyt oppia salaamaan mahdollisimman
paljon toisilta ja julkisuudelta sitdi pahaa, minkd olemme tunteneet
itsessimme ja juuri leimanneet pahaksi lakiemme pykédlien mukaan.
Jokainen meistd on ollut kuin lukittu ovi, jokainen on verhonnut itsensa



salaaviin vaatteisiin, ettei kukaan — emme itsekdin — saisi aavistaa, mita
pahaa meissd on, jokainen on koettanut nayttdd paremmalta kuin on. Tama
on ollut korkeinta saavutustamme tdhdn saakka, ndenndistd sivistystd,
jarjestystd ja puhtautta. Tietysti on ollut yksiloitd, jotka ovat olleet puhtaita
ja hyvid, mutta meiddn elamdmme ndissd yhteiskunnissa semmoisenaan on
enemmdn tai vdhemmain ollut rakennettu ulkokultaisuudelle, pelolle ja
hapedlle. Ja kaikki on riippunut siitd, ettd olemme madéaratylld tavalla
asennoituneet pahan probleemiin.

Kun uudessa kulttuurissa tulemme heti alusta uskomaan, ettd ihminen
on iankaikkinen henkiolento ja ettd koko jumalallinen olemassaolo on
oikeudenmukaisesti jdrjestettynd itsessddn hyva ja pyhd, voimme syystd
kysyd: mihin hdipyy meiddn kisityksemme pahasta? Se hdipyy tyhjaan.
Tulemme silloin ndkem&dn luonnollisena tosiseikkana, ettd paha asuu
meiddn mielikuvituksessamme ennen kaikkea. Sen juuri on omassa
ajatuksessamme. FEijumalallisessa eldmdssé ole pahaa, siind vain tapahtuu
suurenmoinen elimdn muotojen uhrautuminen. Jumalan avarassa,
ddrettdmédssd maailmassa vallitsee salaperdinen ilon, onnen ja rakkauden
laki.

Paha on saanut alkunsa meistd ihmisistd. Olemme nimittdneet
kdarsimystd pahaksi, olemme Kkoettaneet tutkia, mistd kérsimys on
aiheutunut ja olemme nimittaneet kidrsimyksen syytd pahaksi, oli se sitten
ulkopuolella meiti tai siveellisesti omassa itsessimme. Tatd pahaa ei kdy
kieltiminen, se on todellista, mutta se ei ole Jumalassa eiki olemassaolossa
sinddn, vaan on saanut alkunsa meidan omassa tajunnassamme ja syntynyt
omasta tietdimattomyydestaimme.

Miten uudessa, Uranuksen hallitsemassa ajassa tullaan asettumaan
pahaan ndhden? Silld tavalla, ettd ennakolta ei uskota pahaan, ei uskota
pahan vastustamis- ja rankaisemisvélttamattomyyteen. Se on oleva
pohjasdvelend uudessa sivistyksessd. Jumalallinen eldmd on yksi, koko
olemassaolo on sen ilmennyksend, kaikki ihmiset ilmentévit kukin omalla
tavallaan sitd suurta jumalallista eldméd, joka itsessddn on tdydellinen.
Emme osaa elamdd muuttaa emmekd tehdd sitd paremmaksi. Meiddn
tdytyy nimittdd Jumalaa tdydelliseksi, ja Jumalan tdydellisyys tulee ilmi
jumalallisessa kosmoksessa. Jos jokainen ihminen osaisi olla niinkuin
kukka kedolla, puu metsassa tai kivi tielld, silloin jokainen ihminen olisi
yhtd tdydellinen omassa ilmennyksessddn, kuin on puu metsdssd, kukka
kedolla tai kivi tielld. Kukkia on tuhansia, ja kukin niistd on kaunis omalla



tavallaan, kivid on tuhansia, ja kullakin niistd on oma muotonsa, — jos me
ihmiset osaisimme olla omaa syvintd itseamme, silloin olisi kukin meistdkin
taydellinen omalla kohdallaan. Ihmiset tulevat ymmartimaan, ettd
jokainen ihminen syntyessddn maailmaan on kuin taideteos, ihmeolento,
jumalanpoika. Kun hin saa vapaasti kaivaa esille sielunsa pellosta elaman
siithen kdtkemaén aarteen, silloin hdn on tdydellinen, — muuta jumalallinen
eldmd ei hédneltd vaadi. Ainoastaan, jos hdn kapinoitsee omaa itseddn
vastaan, kerettildisend omantuntonsa edessd tahtoessaan olla muuta kuin
mitd on, — ainoastaan silloin hidn antaa sijaa pahalle ja tekee syntid totuuden
pyhdd henked vastaan, joka sanoo hanelle: , ole se, mika olet, sitd varten olet
maailmaan tullut; totuus on sisin olemuksesi; olet tullut ajattelevaksi
ihmiseksi, tunnet olevasi henkiolento; sinun tehtdvisi maailmassa on olla
uskollinen totuudelle, s.0. omalle sisimmialle itsellesi”.

Ihminen on yksilo, eikd hédnen pidd ennakolta uskoa, ettd hdn on
auttamattomasti paha; toisten ei liioin pidd ennakolta uskoa, ettd hdnessa
on mitddn pahaa, vaan kaikkien tulee uskoa, ettd syvimmalld joka ihmisessa
piilee hyvén ldhde, itse jumalallinen eldma. Tulevassa sivistyksessa tullaan
ymmartdmaan Jeesuksen Kristuksen sanoma veljesrakkaudesta, niin etta
yksilot sanovat toisilleen: ,hoida uskollisesti omaa leiviskddsi ja anna
minun auttaa sinua”. Nykyisessd kristillisessd yhteiskunnassa olemme
miltei sotajalalla keskendmme, estden toisiamme olemasta sitd, mitd
sisimmédssd haluamme.  Ainoastaan voimakkaat luonteet murtavat
kahleensa, uskaltaen tulla siksi mitd ovat: jotkut suuret nerot, taiteilijat,
tieteen tutkijat, keksijdt, ovat jaksaneet olla oma itsensd. Ja meidén taytyy
tunnustaa: he ovat vieneet maailmaa eteenpdin. Mitd meisté olisi tullut, jos
ei olisi ollut niitd voimakkaita yksil6itd, jotka ovat viahdn jarkyttaneet
maailmaa?

Uudessa aikakaudessa on kuin ilmassa, ettd ihmisten tdytyy uskoa.
Nyt emme ole uskaltaneet uskoa, meidédn on tdytynyt panna usko syrjdén,
ettemme liiaksi olisi eronneet laumasta. Olemme peldnneet joutuvamme
naurun alaisiksi, olemme tahtoneet olla sievdssd rivissd, jotta selvasti
ndkyisi, ettd olemme kaikki yhtd hyvid ja yhtd huonoja. Tama on ollut
luonnollinen eldméantukemme vanhassa sivistyksessd. Kuinka toista tulee
olemaan uudessa! Silloin vaaditaan uskoa, jokainen ihminen, pienikin,
tuntee, ettei hinen eliminsid ole mink&didn arvoinen, ellei hidn uskoen
itseensd ajattele ja toimi omaperdisesti. Hanen tdytyy luoda jotain omasta
elamastaan.



Nytkin jo merkit viittaavat tdhdn tulevaisuuteen. Viime vuosisadalla
tapahtui naisten vapautuminen. Puolet ihmiskuntaa tuli tietoiseksi siitd,
ettd hekin olivat yksiloitd — ei miesten leikkikaluja tai koristuksia, vaan
ihmisid hekin. Samaten kaikki viime vuosikymmenien suuret
yhteiskunnalliset, aatteelliset ja uskonnolliset liikkeet tdhtddvat
tulevaisuuteen, joka on oleva vapaampi, kauniimpi, korkeampi, jolloin
kaikki ihmiset tulevat tietimddn ja tuntemaan, ettd heiddn taytyy
itsekunkin uskoa Jumalaan voidakseen elda. Ja uskoa Jumalaan on samaa
kuin uskoa paraimpaan itseensd, silldi Jumalan valtakunta ei ole
ulkopuolella meitd, vaan meiddn omassa sisdssamme.

Sentdhden  pahan probleemi neuvoo ihmisille: toimikaa
jumalanpoikina, niinkuin ndette Isin Jumalan toimivan. Miten Jumala
toimii? Jumala, s.o. eldmd itse menettelee niin, ettei se aseta rajoja meidan
vapaudellemme eikd estd meitd tekemdstd, mitd haluamme. Saamme
vapaasti tehdd pahankin, vaikkapa murhata toisiamme, — Jumala ei esta.
Monet ihmiset Kkysyivdt minulta maailmansodan aikana: ,kuinka on
mahdollista, etteivdat mestarit ja jumalat, joilla on valta kasissddn, esta
semmoista jumalanpilkkaa, kuin tdim& maailmansota on?” Ja minun taytyi
selittdd, ettd viisaat aina tdyttdvét Jumalan tahdon, koettaen itse eldd ja
toimia niinkuin Jumala. Ei Jumala estd, jos tahdomme ldihted sotaan
toisiamme vastaan. Mitd Jumala tekee? Hin antaa meiddn kantaa
seuraukset teoistamme. Kun olemme maailman mylldnneet ja havittineet,
saamme alkaa uudestaan alusta — jarjestdd, nostaa, rakentaa raskaiden
verotaakkojen painamina, raaistuneiden ja rikollisten ihmisten
ahdistamina. Silld ihmiset raaistuvat, kun heiddn alemmat vaistonsa
pddstetddn irti. Ei sodasta ole mitddn siunausta, sota vain kutsuu helvetin
voimat luoksemme, — mutta me saamme siihen ryhtyd, Jumala ei nosta
sormeaan.

Jumala sanoo pojilleen: ,olkaa niinkuin mind, dlkda huolehtiko, vaan
opettakaa, uskokaa, nayttakdd esimerkkid; sanoilla varoittakaa, ajatuksilla
siunatkaa, mutta antakaa ihmisten tehdd, mitd tahtovat, kunnes heiddn
mielensd muuttuu”.

Téamd on Jumalan suuri kadrsimys, Jumalan ristinkuolema ja
ristinpuulla riippuminen. Kristikunnassa sanotaan joskus: Kristus on aina
ja yhd ristiinnaulittu. En tiedd, paljonko sitd ymmadrretddn, mutta se on
salainen totuus. Jumala on ristiinnaulittu tdssd eldmdssd ja meissa
ihmisissd, kunnes me otamme Hénet alas ristinpuulta. Sentdhden tulevassa



kulttuurissa lapsesta ldhtien opimme kdantaméaan silmamme hyvaan. Kun
jokaista ihmistd kasvatetaan uudessa hengessd, kun jokaista pienestd pitden
koetetaan auttaa ja rohkaista hdnen uskossaan hyvéén, silloin paha havida
ihmismaailmasta. =~ Emme saa pahaa koskaan pois uhkailemalla,
rankaisemalla ja tekemdilld vékivaltaa pahan vastapainoksi. Ei, pahan
poistamme vihitellen ainoastaan silld tavalla, ettd opetamme ihmisid
uskomaan hyvddn ja autamme  heitd yhteiskuntana heiddn
pyrkimyksissadan.

Ajatelkaamme omaa lapsuuttamme ja nuoruuttamme. Eikd meissa
jokaisessa eldnyt salainen, ihmeellinen unelma ja toivo, ettd voisimme jotain
hyvéad tehdd maailmassa, ettd meissékin oli jotain arvokasta, jonka piti tulla
esille? Eldmad sitten ehkd murskasi unelmamme — haaveemme kérsivit
haaksirikon, — mutta onko sanottu, ettd elima td&dllda maan paddlld aina on
oleva tukahduttamista? Ei, tulevassa kulttuurissa yksilo saa olla oma
itsensd toisten hantd auttaessa. Ja mind vakuutan teille: tulee paljon hyvad
ilmi ihmisistd, kun koetamme ndhdid kaunista kaikkialla, asettumatta
epdileville tai tuomitsevalle kannalle, vaan odottaen ja uskoen. Kaikki tyo
tulee kulkemaan yhteistyon ja keskindisen avunannon merkissd. Jokainen
tuntee tarvitsevansa toisten apua, ja kaikki tietdvit olevansa veljid, joiden
taytyy pitdd toisiansa kddestd kiinni, jos mielivét oikealla tavalla kulkea
eldaman lapi.

(Ruusu-Risti 1929 Syyskuu N:o 7, Johtajan osasto, s. 306-314)

Ruusu-Risti-Kirjasto N:o 32.

Vesimiehen merkissa.
Helsingin esitelmid tammikuulla 1927.

IV.

Vesimiehen merkissd.

Meidédn ns. kristillinen kulttuurimme on kulkenut Kalojen merkissé ja
olemme nyt dskettdin (v. 1898) siirtyneet Vesimiehen merkkiin, jossa tuleva



kulttuuri on kulkeva. Kalojen merkissd on syvimmialld ollut johtavana
planeettana Neptunus, joka on jumalallis-inhimillisen veljesrakkauden
planeetta. Kalojen merkissé Jeesus Kristus eli, toimi ja kuoli, ja koko meid&dn
tdhtemme tehtdvd, samoinkuin ihmiskuntamme syvd ja taivaallinen
pddmddrd on rakkauden oppiminen. Jeesus Kristus, joka kerrassaan
mullisti ja muutti eldmén suhteet télld planeetalla, sekd ndkyvéisessd etta
nakymattomassd maailmassa, tuli luonnollisesti Kalojen merkissd, koska se
on eldinradan syvin ja korkein merkki. Viime kuluneen 2000:n vuoden
aikana on ihmiskuntaamme erikoisesti vaikuttanut Neptunus-planeetan
voima, voisimme sanoa: Jeesuksen Kristuksen henki, mikéa kaytannollisessa
eldimdssd on merkinnyt sitd, ettd meilld ihmisilli on ollut erikoinen
mahdollisuus kasvaa veljesrakkaudessa tilld ajalla. Olemmeko kayttaneet
tilaisuutta hyvaksemme? Mikili emme ole osanneet sitd tehdd, koska
rakkaus tulee luoksemme my0s tunteen aalloilla, olemme menneet toiseen
ddrimmadisyyteen, nim. rikollisuuteen. Se vaikutus, mika olisi stimuloinut
meissd syvimpid rakkauden tunteita, se on vain hipaissut meitd, kun emme
ole osanneet sitd tuntea, herédttden samalla meissd itsekkditd ja rikollisia
intohimoja.

Taytyy tunnustaa, ettd juuri tédssa kristillisessa sivistyksessd, Kalojen
merkissd, jossa on ollut niin ddrettdoman suuret mahdollisuudet hyvéén, on
tullut pahaa ja julmaa esille ehkd suuremmassa mitassa kuin muulloin ja
muualla. Ei missddn uskonnossa ole esiintynyt niin paljon personallista
rikollisuutta kuin kristikunnassa viime parin tuhannen vuoden aikana.
Kristikunta on aivan ekselloinut siind suhteessa. Tilastolliset tutkimukset
ovat ndyttdneet, ettd esim. buddhalaisessa ja hindulaisessa maailmassa ei
ole tehty ldheskddn niin paljon rikoksia kuin kristittyjen kesken. Onhan
koko maapallo eldnyt Kalojen merkissd, mutta kristikunta on kadantynyt
nimellisesti Jeesuksen Kristuksen puoleen vedoten hinen tyohonsd ja
vetden puoleensa Neptunuksen voimaa, ja kykenemittd kulkemaan
kaikessa vanhojen kulttuurien edelld se on kompastunut ja jadnyt monessa
suhteessa jdlelle.

Vesimiehen aikakausi, jota johtavana planeettana hallitsee Uranus, on
toisen luontoinen kuin Kalojen. Vesimies on ensimdinen niistd annus
magnuksen yhdestitoista jdlellda olevasta ,suurkuukaudesta”, joiden
aikana ihmiskunnan tulee oppia yhd uusilta puolilta ymmartdimaan ja
omaksumaan Jeesuksen Kristuksen pelastusty6td, uuden liiton rakkauden
evankeliumia. Uranus-tdhden vaikutuksen alla tullaan nyt aluksi kahden
tuhannen vuoden aikana méaéréatylld uudella tavalla paremmin késittdméaan



Kristusta. Oireita jo nédkyy, silld tatd uutta on valmistettu useampana satana
vuotena, — itse asiassa siitd ldhtien, kun Christian Rosenkreuz esiintyi
Europassa viidennelldtoista vuosisadalla. Christian Rosenkreuz pani alulle
salaisen teosofisen liikkeen. Keskiajan pimeyden perasta koitti uusi aika,
joka alkoi kulkea okkultisesti rosenkreuzildisen vaikutuksen merkeissa.
Sen perdstd kun Rosenkreuz Valkoisen Looshin kaskystd tyoskenteli
Europassa, pddsi tieteellinen ajattelu vauhtiin tddllda.  Tieteellinen
tutkimusty6 on valmistanut meitd uutta aikaa vastaan ottamaan, silld se on
kasvattanut meissd uutta ominaisuutta, ajatusta. Keskiajalla meissa kehittyi
tunne. Keskiaika oli pimed monessa suhteessa, mutta sen uskonnollinen
tunne loisti suurella hartaudellaan. Ne ihmiset, jotka ottivat vastaan
»Valkoisen Kristuksen”, kehittyivit hartaiksi, uskonnollisiksi luonteiksi.
Mutta tdmé keskiajan valo himmeni vihitellen, kun tieteellinen tyo alkoi.
Ihmisten jarki nousi uppiniskaisena huutamaan totuutta omalla tavallaan.
Nyt olemme pddsseet ajatuksen ja jdrjen kehityksessd niin pitkélle, ettd
viime vuosisadalla alkoi varsinainen teosofinen tyo. Se, jota ennen oli
harrastettu salaisissa seuroissa, tuli nyt julkiseksi viime vuosisadan
loppupuolella teosofisen liikkeen kautta.  Silld tavalla tieteellinen
tutkimusty® kutsui julkisuuteen sen salaisen, rinnalla kulkevan totuuden
etsimisen, jota Christian Rosenkreuz oli pannut alulle.

Kun tahdomme luoda itsellemme késityksen tulevasta sivistyksestd,
joka kulkee Vesimiehen merkissd, tdytyy meiddn ottaa huomioon kaikki se,
mitd olemme oppineet teosofiselta liikkeeltd. Madame Blavatskyn tuoma
teosofinen sanoma on meille avain tulevaan aikakauteen.

Jarkevda ajatus on nyt jo péddssyt etualalle inhimillisessd
arvonannossamime, ja se se tulee olemaan uuden sivistyksen ja aikakauden
varsinaisena tunnusmerkkini. T&lldi en tarkoita kuivaa, laskevaa,
materialistista jarked, vaan sitd kirkasta dly4, jonka rinnalla kulkee tunnekin
voimakkaana mukana, vaikka tdméd tunne usein on ylldttava ilmio, jota
sangen vahdn vield saatamme aavistaa.

Minkilainen henkinen ilmapiiri yleensd tulee olemaan tulevassa
sivistyksessd, sitd ei ole mahdoton kuvitella. Tekisi mieleni sanoa: se tulee
olemaan suurempaa uskoa kdytannossd kuin mitd koskaan on 16ytynyt
tassda Kalojen merkissd, vaikka olemmekin kristillisessd sivistyksessa
puhuneet uskosta eldmédn tdarkeimpdnd ilmiond. Uusi usko tulee
perustumaan jarkiperdisiin ja todistettuihin tosiseikkoihin, se on oleva
uskoa, joka ei sokeana leijaile tyhjdssd, vaan perustuu selviin havantoihin,
mutta joka tapauksessa on yksilon uskoa. Jokaisen ihmisen tdytyy uskoa,



ei usko ole mitddn, jollei se ole ihmisessé eldavd. Mutta miké se on oleva tuo
usko, joka asettuu yleisend vaatimuksena kaikille? Se on oleva usko
Jumalaan ja ihmisen henkeen.

Tatd véitettd taytyy hieman selittdd. Kristillisessd sivistyksessd on juuri
muka uskottu Jumalaan ja ihmisen henkeen, — kuolemattomaan eldmaan,
joka kuoleman jdlkeen odottaa ihmistd iankaikkisena autuutena tai
kadotuksena. Mutta tdamad on ollut teoreettista uskoa, joka verrattain
harvoin on vienyt kadytannollisyyteen. Uudessa sivistyksessa tullaan
,usko” kdsittdmadn kaytannolliselld tavalla. Siind ei tarvitse puhua uskosta
Jumalaan niin paljon, silld kaikki ihmiset ymmartavit, ettd taytyy uskoa
Jumalaan, s.o. eldmdn hyvyyteen, jirkeen ja lakisiteisyyteen, siihen, ettd
olemassaolo ei ole tyhjdd sattumaa, vaan ettd viisas jdrjestys, oikeus,
hyvyys, kauneus ja rakkaus vallitsee maailmankaikkeudessa. Ei voi tulla
kysymykseen aikaansa seuraavalle ihmiselle timmoinen meikéldinen
epdilys: onko olemassaololla mitddn tarkoitusta? — tai: olemassaolo on
paljasta pelid! Niin ovat viisaimmat ajattelijat voineet huudahtaa meidan
ajallamme, kuten esim. Voltaire Ranskassa, joka ei tiennyt iankaikkisesta
eldmastd mitddn: ,mitd se mahtaakaan olla, kun tdmé eldma jo on paljasta
humbuugia!”  Semmoiseen johtopadidtokseen ei voi tuossa uudessa
ilmapiirissa tulla, silla vahitellen kaikenlaisten tieteellisten 16yttjen avulla
ihmiskunnan ajatus kirkastuu siind méérin, ettd se huomaa maailman
hyvin jarjestetyksi, ei ainoastaan lakisiteiseksi, ~vaan my0s
oikeudenmukaiseksi, viisaaksi, kauniiksi.

Ihmissielusta esim. olemme kristilliselld ajalla sanoneet: se on ruumiin
vastakohta ja se on pelastettava, jotta se tulisi autuaaksi Jumalan luona.
Mutta kaikenlaisten tutkimusten nojalla tullaan uudessa kulttuurissa sithen
selvadn johtopddtokseen, ettd ihminen itsessddn on sielu, henkiolento,
puettu ruumiiseen. Kun ndméd tulee tieteelliseksi selvioksi, se vaikuttaa
henkiseen ilmapiiriin silld tavalla, ettd jokainen uskoo ja ymmartas, ettd
eldamdlld on korkeampi tarkoitus. Sentihden Uudessa Testamentissa
,usko” merkitsee uskoa siihen, ettd ihminen eldmé&n lapsena, Jumalan
poikana, ikuisena henkiolentona ilmentdd suurta kosmillista elamééa ollen
siten luojana maailmankaikkeudessa.

Usko on tietoa siitd, ettd voimme, mitd tahdomme, — meiddn taytyy
voida, silld aika ei saa meitd estdd, se korkeintaan katkaisee
ponnistuksemme hetkeksi. Jos taiteilija, joka ryhtyy maalaamaan suurta
taulua, pelkdisi, ettd jollei hdn saa sitd valmiiksi tdnddn, se ikuisesti jaa



puolivalmiiksi, ei hdn milloinkaan uskaltaisi ryhtyd suureen tyohon.
Hénen tdytyy olla varma siitd, ettd yotd seuraa pédivd, jolloin han taas jatkaa
tyotdan. Mutta tdmd usko kasvaa vield suuremmaksi, kun meille selvenee,
ettd elamme lépi aikojen. Thminen voi silloin ottaa pééllensd kuinka suuren
tehtdvan tahansa. Hén suorittaa tdssd eldamdssd sen, minkd ennittdd, ja
jatkaa toisessa eldmadssd synnyttyddn tanne uudestaan.

Nidin nidkoalat avartuvat. Usko tulee olemaan suurinta uskallusta,
suurinta luottamusta, suurinta nékemystéi. Kuta enemmain tunnevoimaa
ihminen liittdd uskoonsa, sitd voimakkaammaksi personallisuudeksi han
tulee. Ja timédn luonnollisen eldmdnymmarryksen valossa kaikki muut
kysymykset ratkaistaan. Ei kukaan endd tahdo todistaa, kuinka hullua on
eldimd, — jokainen pyrkii ndyttimddn, kuinka kaunis eldméd on, kuinka
humoristinen tai kuinka vakava ja yleva.

Muuan tdrked eldménkysymys uudessa sivistyksessi on pahan
probleemi, joka ratkaistaan yhta luonnollisella kuin kdytannollisella tavalla.
Miten kristikunnassa olemme asettuneet pahan probleemin suhteen? Paha
on meitd peloittanut, olemme personoineet sen suureksi, pahaksi
kiusaajaolennoksi, joka tahtoo ihmisid vetdd kadotukseen. Olemme aina
olleet sotajalalla sitd vastaan, mutta vaikka olemme ymmaértineet, ettd
pahalla on meihin ndhden voimaa ja valtaa juuri sentdhden, ettd meissa
itsessimme on pahaa, olemme mieluummin kiertaneet pahan ulkopuolelle
ja arvelleet sen voimaa niin hirmuiseksi maailmassa, ettemme kykene sita
voittamaan, ellei ulkopuolinen vapahtaja meitd siitd pelasta. Olemme
luokitelleet pahan muotoja ja lajitelleet syntejd ja rikoksia pienemmiksi ja
suuremmiksi, ja koska meiddn on tdytynyt pitdd jarjestystd maailmassa,
olemme laatineet lakeja, jotka ndenndisesti hyvin yllapitavét sitd, vaikka
samalla tuon jarjestyksen takana suuri tuska ja kérsimys vaikeroi. Silld
kaikkien meiddn my6s on tdytynyt oppia salaamaan mahdollisimman
paljon toisilta ja julkisuudelta sitd pahaa, minkd olemme tunteneet
itsessimme ja juuri leimanneet pahaksi lakiemme pykilien mukaan.
Jokainen meistd on ollut kuin lukittu ovi, jokainen on verhonnut itsensa
salaaviin vaatteisiin, ettei kukaan — emme itsekdin — saisi aavistaa, mitd
pahaa meissd on, jokainen on koettanut ndyttdd paremmalta kuin on. Tama
on ollut korkeinta saavutustamme tihdn saakka, ndenndistd sivistystd,
jarjestystd ja puhtautta. Tietysti on ollut yksiloitd, jotka ovat olleet puhtaita
ja hyvid, mutta meiddn elamdmme nédissd yhteiskunnissa semmoisenaan on
enemmadn tai vdhemmain ollut rakennettu ulkokultaisuudelle, pelolle ja



hapedlle. Ja kaikki on riippunut siitd, ettd olemme madéaratylld tavalla
asennoituneet pahan probleemiin.

Kun uudessa kulttuurissa tulemme heti alusta uskomaan, ettd ihminen
on iankaikkinen henkiolento ja ettd koko jumalallinen olemassaolo on
oikeudenmukaisesti jdrjestettynd itsessddn hyva ja pyhd, voimme syystd
kysyéd: mihin hdipyy meidédn késityksemme pahasta? Se hdipyy tyhjdan.
Tulemme silloin ndkem&dn luonnollisena tosiseikkana, ettd paha asuu
meiddn mielikuvituksessamme ennen kaikkea. Sen juuri on omassa
ajatuksessamme. Eijumalallisessa eldméassa ole pahaa, siind vain tapahtuu
suurenmoinen eldmdn muotojen uhrautuminen. Jumalan avarassa,
ddrettomédssd maailmassa vallitsee salaperdinen ilon, onnen ja rakkauden
laki.

Paha on saanut alkunsa meistd ihmisistd. Olemme nimittdneet
karsimystd pahaksi, olemme koettaneet tutkia, mistd karsimys on
aiheutunut ja olemme nimittdneet kidrsimyksen syytd pahaksi, oli se sitten
ulkopuolella meiti tai siveellisesti omassa itsessimme. Tatd pahaa ei kdy
kieltiminen, se on todellista, mutta se ei ole Jumalassa eik4 olemassaolossa
sinddn, vaan on saanut alkunsa meiddn omassa tajunnassamme ja syntynyt
omasta tietdimattomyydestaimme.

Miten uudessa, Uranuksen hallitsemassa ajassa tullaan asettumaan
pahaan ndhden? Silld tavalla, ettd ennakolta ei uskota pahaan, ei uskota
pahan vastustamis- ja rankaisemisvélttimdttomyyteen. Se on oleva
pohjasdvelend uudessa sivistyksessd. Jumalallinen eldmd on yksi, koko
olemassaolo on sen ilmennyksend, kaikki ihmiset ilmentadvéat kukin omalla
tavallaan sitd suurta jumalallista eldmaéd, joka itsessddn on tdydellinen.
Emme osaa eldmdd muuttaa emmekd tehdd sitd paremmaksi. Meidan
taytyy nimittdd Jumalaa tdydelliseksi, ja Jumalan tdydellisyys tulee ilmi
jumalallisessa kosmoksessa. Jos jokainen ihminen osaisi olla niinkuin
kukka kedolla, puu metsdssa tai kivi tielld, silloin jokainen ihminen olisi
yhtd tdydellinen omassa ilmennyksessddn, kuin on puu metsdssd, kukka
kedolla tai kivi tielld. Kukkia on tuhansia, ja kukin niistd on kaunis omalla
tavallaan, kivid on tuhansia, ja kullakin niistd on oma muotonsa, — jos me
ihmiset osaisimme olla omaa syvinta itsedamme, silloin olisi kukin meistdkin
tdydellinen omalla kohdallaan. Ihmiset tulevat ymmaértamaan, etta
jokainen ihminen syntyessddn maailmaan on kuin taideteos, ihmeolento,
jumalanpoika. Kun hin saa vapaasti kaivaa esille sielunsa pellosta elaman
siithen kidtkemadn aarteen, silloin hdn on tdydellinen, — muuta jumalallinen



eldmd ei hédneltd vaadi. Ainoastaan, jos hdn kapinoitsee omaa itseddan
vastaan, kerettildisend omantuntonsa edessi tahtoessaan olla muuta kuin
mitd on, —ainoastaan silloin hin antaa sijaa pahalle ja tekee syntid totuuden
pyhaa henked vastaan, joka sanoo hénelle: , ole se, mik olet, sitd varten olet
maailmaan tullut; totuus on sisin olemuksesi; olet tullut ajattelevaksi
ihmiseksi, tunnet olevasi henkiolento; sinun tehtdvisi maailmassa on olla
uskollinen totuudelle, s.o0. omalle sisimmialle itsellesi”.

Ihminen on yksilo, eikd hdnen pidd ennakolta uskoa, ettd hdn on
auttamattomasti paha; toisten ei liioin pidd ennakolta uskoa, ettd hinessa
on mitddn pahaa, vaan kaikkien tulee uskoa, ettd syvimmalld joka ihmisessd
piilee hyvén ldhde, itse jumalallinen eldma. Tulevassa sivistyksessd tullaan
ymmartimaan Jeesuksen Kristuksen sanoma veljesrakkaudesta, niin ettd
yksilot sanovat toisilleen: ,hoida uskollisesti omaa leiviskddsi ja anna
minun auttaa sinua”. Nykyisessd kristillisessd yhteiskunnassa olemme
miltei sotajalalla keskendmme, estden toisiamme olemasta sitd, mitd
sisimmédssd haluamme.  Ainoastaan voimakkaat luonteet murtavat
kahleensa, uskaltaen tulla siksi mitd ovat: jotkut suuret nerot, taiteilijat,
tieteen tutkijat, keksijdt, ovat jaksaneet olla oma itsensd. Ja meidén taytyy
tunnustaa: he ovat vieneet maailmaa eteenpdin. Mitd meistd olisi tullut, jos
ei olisi ollut niitd voimakkaita yksil6itd, jotka ovat vidhdn jarkyttaneet
maailmaa?

Uudessa aikakaudessa on kuin ilmassa, ettd ihmisten tdytyy uskoa.
Nyt emme ole uskaltaneet uskoa, meidédn on tdytynyt panna usko syrjdén,
ettemme liiaksi olisi eronneet laumasta. Olemme peldnneet joutuvamme
naurun alaisiksi, olemme tahtoneet olla sievéssd rivissd, jotta selvésti
ndkyisi, ettd olemme kaikki yhtd hyvid ja yhtd huonoja. Tama on ollut
luonnollinen eldmé&ntukemme vanhassa sivistyksessd. Kuinka toista tulee
olemaan uudessa! Silloin vaaditaan uskoa, jokainen ihminen, pienikin,
tuntee, ettei hinen eliminsid ole minkididn arvoinen, ellei hin uskoen
itseensd ajattele ja toimi omaperdisesti. Hanen tdytyy luoda jotain omasta
elamastaan.

Nytkin jo merkit viittaavat tdhdn tulevaisuuteen. Viime vuosisadalla
tapahtui naisten vapautuminen. Puolet ihmiskuntaa tuli tietoiseksi siitd,
ettd hekin olivat yksiloitd — ei miesten leikkikaluja tai koristuksia, vaan
ihmisid hekin. Samaten kaikki viime vuosikymmenien suuret
yhteiskunnalliset, aatteelliset ja uskonnolliset liikkeet tdhtadvat
tulevaisuuteen, joka on oleva vapaampi, kauniimpi, korkeampi, jolloin



kaikki ihmiset tulevat tietimddn ja tuntemaan, ettd heiddn tadytyy
itsekunkin uskoa Jumalaan voidakseen eldd. Ja uskoa Jumalaan on samaa
kuin uskoa paraimpaan itseensd, silldi Jumalan valtakunta ei ole
ulkopuolella meitd, vaan meiddn omassa sisdssamme.

Sentdhden  pahan probleemi neuvoo ihmisille: toimikaa
jumalanpoikina, niinkuin ndette Isdén Jumalan toimivan. Miten Jumala
toimii? Jumala, s.0. elamd itse menettelee niin, ettei se aseta rajoja meidan
vapaudellemme eikd estd meitd tekemdstd, mitd haluamme. Saamme
vapaasti tehdd pahankin, vaikkapa murhata toisiamme, — Jumala ei esta.
Monet ihmiset kysyivdt minulta maailmansodan aikana: ,kuinka on
mahdollista, etteivdt mestarit ja jumalat, joilla on valta késissddn, estd
semmoista jumalanpilkkaa, kuin tdim& maailmansota on?” Ja minun taytyi
selittdd, ettd viisaat aina tdyttdvat Jumalan tahdon, koettaen itse eldd ja
toimia niinkuin Jumala. Ei Jumala estd, jos tahdomme ldhted sotaan
toisiamme vastaan. Mitd Jumala tekee? Hin antaa meididn kantaa
seuraukset teoistamme. Kun olemme maailman mylldnneet ja havittaneet,
saamme alkaa uudestaan alusta — jdrjestdd, nostaa, rakentaa raskaiden
verotaakkojen painamina, raaistuneiden ja rikollisten ihmisten
ahdistamina. Silli ihmiset raaistuvat, kun heiddn alemmat vaistonsa
pddstetddn irti. Ei sodasta ole mitddn siunausta, sota vain kutsuu helvetin
voimat luoksemme, — mutta me saamme siihen ryhtyd, Jumala ei nosta
sormeaan.

Jumala sanoo pojilleen: , olkaa niinkuin mind, dlkda huolehtiko, vaan
opettakaa, uskokaa, ndyttakdd esimerkkid; sanoilla varoittakaa, ajatuksilla
siunatkaa, mutta antakaa ihmisten tehdi, mitid tahtovat, kunnes heidan
mielensd muuttuu”.

Tamd on Jumalan suuri kédrsimys, Jumalan ristinkuolema ja
ristinpuulla riippuminen. Kristikunnassa sanotaan joskus: Kristus on aina
ja yhd ristiinnaulittu. En tiedd, paljonko sitd ymmadrretddn, mutta se on
salainen totuus. Jumala on ristiinnaulittu tdssd eldmé&ssd ja meissd
ihmisissd, kunnes me otamme Hénet alas ristinpuulta. Sentdhden tulevassa
kulttuurissa lapsesta ldhtien opimme kéddntamaan silmdamme hyvaan. Kun
jokaista ihmistd kasvatetaan uudessa hengessd, kun jokaista pienestd pitden
koetetaan auttaa ja rohkaista hdanen uskossaan hyvéén, silloin paha havida
ihmismaailmasta. =~ Emme saa pahaa koskaan pois uhkailemalla,
rankaisemalla ja tekemdlld vakivaltaa pahan vastapainoksi. Ei, pahan
poistamme véhitellen ainoastaan silld tavalla, ettd opetamme ihmisid



uskomaan hyvddn ja autamme  heitd yhteiskuntana heiddn
pyrkimyksissadan.

Ajatelkaamme omaa lapsuuttamme ja nuoruuttamme. Eikd meissa
jokaisessa eldnyt salainen, ihmeellinen unelma ja toivo, ettd voisimme jotain
hyvéad tehdd maailmassa, ettd meissékin oli jotain arvokasta, jonka piti tulla
esille? Eldama sitten ehkd murskasi unelmamme — haaveemme kérsivit
haaksirikon, — mutta onko sanottu, ettd eldma t&d&llda maan pddlld aina on
oleva tukahduttamista? Ei, tulevassa kulttuurissa yksilo saa olla oma
itsensd toisten hantd auttaessa. Ja mind vakuutan teille: tulee paljon hyvad
ilmi ihmisistd, kun koetamme ndhdid kaunista kaikkialla, asettumatta
epdileville tai tuomitsevalle kannalle, vaan odottaen ja uskoen. Kaikki tyo
tulee kulkemaan yhteistyon ja keskindisen avunannon merkissd. Jokainen
tuntee tarvitsevansa toisten apua, ja kaikki tietdvit olevansa veljid, joiden
taytyy pitdd toisiansa kddestd kiinni, jos mielivat oikealla tavalla kulkea
elaman lapi.

(Ruusu-Risti 1929 Syyskuu N:o 7, Johtajan osasto, s. 306-314)

Ruusu-Risti-Kirjasto N:o 32.

Vesimiehen merkissa.
Helsingin esitelmid tammikuulla 1927.

V.

Muutamia analogioja.

Elamme murrosajassa, seisoen kahden tien yhtymédpaikassa, ja
saatamme hyvalld syylld heittdd katseemme seké taaksepdin ettd eteenpdin,
ymmadrtden, mitd on ollut, ja aavistaen, mitd tulee olemaan. Tahdomme
hetkeksi  kiinnittdd huomiomme  muutamiin  analogioihin eli
vastaavaisuuksiin, jotka auttavat meitd tdssdé menneisyyteen ja
tulevaisuuteen katselemisessamme.

Vanhassa Testamentissa profeetta Hesekiel puhuu erdédstd ndystaan.
Han kertoo, kuinka taivaat hdnelle avautuivat ja nelja ihmeellistd eldints,



keruubia, nayttdytyi neljassad ilmansuunnassa. Yhdella oli kotkan kasvot,
toisella enkelin, kolmannella hérén ja neljannelld leijonan kasvot. Profeetta
Hesekiel panee suurta painoa ndyilleen. Uudessa Testamentissa
Johanneksen Ilmestyskirjassa puhutaan samasta asiasta, silld Johannes
nikee nuo samat peloittavat kasvot. Ndyissd on analogiaa. Vanhan
egyptildisen sfinksin kuva on meille myo6s tuttu. Se esittdd merkillista
olentoa, jolla on ihmisen pad, kotkan siivet ja ruumis niinkuin leijonalla tai
hardllda.  Sfinksi on tdten tavallinen egyptildinen kuvapatsas, joka
muistuttaa selvisti sekd Hesekielin ettd Johanneksen nédkyé. Ja vield muuan
analogia.  Katolinen kirkko on hyviksynyt Uuden Testamentin
evankelistoille samat yllamainitut tunnusmerkit. Vanhoissa raamatuissa
voi ndhdd evankelistat kuvattuina symbolisine merkkeineen. Evankelista
Matteuksen merkkind on lapsen eli enkelin kasvot, evankelista Markuksen
vertauskuvana on leijonan p&d, evankelista Luukaksen merkkind on harka
tai haran pad ja evankelista Johanneksen merkkind on kotka. Ne ovat
arvatenkin tdssd evankelistain merkinnidssd saatu Johanneksen tai
Hesekielin ndystd. Mutta se, mikd kiinnittdd mielemme, on, ettd vanha
egyptildinen sfinksi on kokoonpantu samoista symbooleista. Tama viittaa
seikkaan, joka on luonteeltaan yleispatevd, yleisinhimillinen, kosmillinen,
eikd koske ainoastaan Raamatun asioita.

Jos piirrdimme eldinradan eli zodiakin merkit ympyrddan oikeassa
jarjestyksessd alkaen Oinaasta, saamme timmoisen kuvion asettamalla
vasta alkaneen Vesimies-kauden ylimpaan kohtaan eli zenithiin:

Katsellessamme nditd eldinradan merkkejd, ajatellen sfinksid ja
evankelistoja, muistamme, ettd evankelista Markuksella oli symboolina
lejjonan merkki; evankelista Luukaksella oli haran merkki, Johanneksella
oli kotkan ja Matteuksella ihmisen merkki. Eldinradassa on seka leijonan
ettd haran merkki, mutta onko siind kotka ja ihminen? Astrologeilta
saamme silloin kuulla, ettd Skorpioni on sama kuin kotka. Siis eldinradassa



on my0s Johanneksen merkki. Mutta eikod siind ole ihmisen, enkelin
merkkid? Silloin saamme taas astrologeilta kuulla, ettd ihmisen merkki on
Vesimies. Vesimiehen merkki kuvataan aalloilla, mutta alkuaan se on mies,
joka kaataa vettd ruukusta. Koska Matteuksella on ihmisen, enkelin kasvot
symboolina, joutuu Matteus vesimiehen kohdalle.

Kun katsomme kuviota, ndemme, ettd evankelistat ovat jarjestetyt joka
ilmansuuntaan, ristin muotoon. Samalla tavalla Hesekielin ja Johanneksen
ndyissd oli nelji olentoa neljdssd ilmansuunnassa, halliten neljaa
ilmansuuntaa. Johannes ja Hesekiel tahtoivat ilmaista ndyillddn suurta
kosmillista asiaa. Ja analogia asettaa evankelistat samaan neljdadn
ilmansuuntaan.

Nyt voimme hyvilld syylld kysyd, koska eldinradan merkkejd on 12,
olisiko niilld mitddn suhdetta 12:een apostoliin. Luku 12 esiintyy monessa
tarkedssd tapauksessa uskonnon historiassa. Apostoleillakin on ehkd jotain
tekemistd ndiden merkkien kanssa. Matteus ja Johannes ovat jo saaneet
paikkansa. Luukas ja Markus eivdt tosin olleet apostoleita, mutta
Markuksen evankeliumi kertoo vanhojen traditsionien mukaan, mitd
apostoli Pietari oli puhunut; Pietari on kertonut ja pitinyt esitelmid, ja
Markus on muistiinpanojensa nojalla  kirjoittanut  evankeliumin.
Alkuperdisid evankeliumeja meilld ei ole, eivit evankeliumit itsekddn vaitd
olevansa nimikkojensa kirjoittamia: ne ovat laaditut ,Matteuksen
mukaan”, ,Markuksen mukaan”, j.n.e. Koska nyt Markus on tekemisissa
Pietarin kanssa, tavallaan symbolisoiden Pietaria, voimme tauluun merkita
Pietarin nimen Markuksen kohdalle. Sitten katsomme, saisimmeko toiset
apostolit jarjestyméddn eldinrataamme. Yksinkertaisin tapa on ottaa
apostolien luettelo Luukkaan evankeliumista, joka luettelee ne parittain.
Ensin hdn mainitsee Simon Pietarin ja Andreaksen. Pietari on jo Markuksen
eli Leijonan paikalla, Andreas joutuu seuraavalle eli Neitsyen kohdalle.
Sitten Luukas mainitsee Jaakobin ja Johanneksen. Jaakob tulee Vaa'an
kohdalle ja Johannes on jo ennestdan Skorpionin paikalla. Sitten Luukas
mainitsee Filippuksen ja Bartolomeuksen. He joutuvat Jousimiehen ja
Kauriin kohdalle. Sitten seuraavat Matteus ja Tuomas. Matteus on jo
Vesimiehen kohdalla Tuomas tulee siis Kalojen paikalle. Vihdoin Luukas
mainitsee Jakob nuoremman ja Simon Kiivailijan sekd Juudaan, Jaakobin
pojan ja Juudas Iskariotin, joka oli viimeinen apostoli. Namad jarjestyvat
Oinaan, Haran, Kaksoisten ja Kravun kohdille eldinrataan.

Téaméd on itse asiassa huomattava yhteensattuma tai analogia. Jotta
ndkisimme siind muuta kuin ulkonaisen yhteensattuman, tahdon



huomauttaa erddstd seikasta. Olemme puhuneet siitd, kuinka
maapallomme kevittasauspisteen siirtymisen nojalla on vastikéddn Kalojen
merkistd siirtynyt Vesimiehen merkkiin.

Jos heitimme silmédyksen taulukkoon, teemme sen huomion, ettd
Kalojen merkissd on apostoli Tuomas ja Vesimiehen merkissd apostoli ja
evankelista Matteus. Tamd antaa meille ajatuksen aihetta, ja meistd tuntuu
heti, ettei tdssd olekaan kysymyksessd mikddn sattuma, vaan viisas osviitta
meille ihmisille.  Jeesuksen Kristuksen vaikutus alkoi maailmassa
luonnollisesti Kalojen merkin hallitessa, ja jostakin syystd apostoli Tuomas
lienee Kalojen merkin edustaja, representantti. Ja kun Jeesuksen Kristuksen
vaikutus jatkuu Vesimiehen merkissd, on sen merkin edustajana jostain
syystd apostoli ja evankelista Matteus.

Ajatelkaamme sitd kristillistd aikaa, jota on vietetty Kalojen merkissa.
Se oli Jeesuksen Kristuksen oma merkki, jossa salaperdinen planeetta
Neptunus hallitsi. Neptunus on salaperdinen (kuten okkultistit, toisin
sanoen tietdjdt, yksimielisesti sanovat), sentdhden ettd Neptunus ei kuulu
meiddn aurinkokuntaamme. Tietysti astronomimme ovat ldytdneet
Neptunuksen joitakin aikoja sitten ja iloinneet 16ydostddn, huomatessaan,
kuinka se kiertdd meiddn aurinkoamme. Leverrier keksi sen ensin v. 1846.
Mutta H. P. Blavatskyn Salaisen Opin mukaan se on suurenmoinen vieras,
joka on tullut seuraamaan aurinkokuntamme kehitystd ja vaikuttamaan sen
henkiseen historiaan. Tamd planeettahenki, jumalolento, on saapunut
kosmokseemme Jeesus Kristusta ja Hidnen tydtddn auttamaan.
Neptunuksen vilittdmét taivaalliset voimat ovat syvé ja korkea rakkaus,
jumalallinen rakkaus, joka samalla on kaikista jaloin ja luonnollisin ja
voimakkain inhimillinen rakkaus. Emme ole kisittidneet Jeesus Kristusta
emmekd rakkauden mysteriota, jos ajattelemme, ettd jumalallinen rakkaus
olisi meille vierasta, meiddn luontoamme vastaan tai sen yldpuolella.
Olemme kristillisessi kirkossa lohduttautuneet silli, ettd Jeesus Kristus on
ainoa Jumalan Poika, ainoa, joka silld tavalla on voinut rakastaa ihmisid. Ja
kuitenkin Jeesus Kristus on esittdanyt meille kaikista selvimmin juuri
ihmistd.  Suuri, jumalallinen, kaikki voittava rakkaus on omassa
ihmisyydessamme kaikista syvimmalld. Ja Jeesus Kristuksen tyon kautta
on se samalla niin luonnollista, ettd se voi heritid kenessi tahansa.

Vanhalla ajalla, esim. kreikkalaisessa sivistyksessd saattoivat ihmiset
olla hyvid ja kauniita omalla tavallaan, mutta olivat samalla kylmid ja kovia
esim. orjia kohtaan.  Platon puhuu tdysin rauhallisesti orjista;
ihannevaltakunnassaan hin antaa orjien suorittaa kaiken ruumiillisen tyon.



Han ei ollut kasittanyt inhimillistd veljesrakkautta samalla tavalla kuin
Jeesus Kristus sitd meille opetti ja ndytti. Nyt luonnollisesti jokainen meista
tuntee s&dlid, jos ndkee toisen kdrsivan; ainakin se luonnostaan herés, jos
emme sitd ehdoin tahdoin tukahuta. Mutta lieneekd se ollut yhtd
luonnollista ennen? Tietysti ei sddli koskaan ole ollut ihmisille vierasta;
mutta kylldkin harvinaista. Buddha s&dli kaikkia kdrsivid, mutta sellaiset
kuin han olivat kehittyneempid ihmisid kuin muut. Nyt voi suurin
rikoksellinen, joka meidén silmissimme on moraaliton olento, tuntea mita
syvintd auttamisen halua toista olentoa kohtaan, hédn voi rakastaa lastaan,
vaimoaan, ystdvidan.

Olemme vasta tien alkupddssd Kristuksen ymmartdmisessd, mutta
hinen tyonsd ja Neptunuksen vaikutus on vailittomésti tekemisissd
ihmisolemuksemme syvimmédn ja inhimillisimmédn puolen kanssa.
Ajatuksissamme ymmarramme, ettd rakkaus mullistaisi koko maailman,
jos se maan pddlld toteutuisi, mutta jos ymmairryksemme mukaan
tahdomme eldd, silloin tarvitsemme uskoa. Uskon salaisuus astuu
eteemme. Ainoastaan uskossa ovat ihmiset voineet omaksua rakkauden,
he eivdt ole voineet eldd uutta veljeselimdd muuten kuin uskossa,
jokapdivdinen inhimillinen eldméd yhteiskunnassa on vield kaukana
veljesrakkauden eldmistd, se on pdinvastoin taistelua toimeentulon
puolesta. Usko on sentdhden ollut useimmille herdnneille ylivoimaista,
miltei yliluonnollista, ja syvimpien kristittyjen on taytynyt tunnustaa, etta
usko on kuin armonlahja ylhddltd. Jumala herittdd uskon. Niin ovat monet
teologit ja mystikot selittdneet.

Miké néin ollen on ollut luonnollisinta ihmiselle, ldhinnd jokapdivaistd
ihmistd kuluneina parina vuosituhantena? Mikd muu kuin epdusko,
epdilys, joka on ajatustamme ja jarkeimme kehittanyt! Olemme aivan kuin
pakosta eldneet epdilyksen merkissd, sentdhden ettd olemme okkultisesti
eldneet uskon ja rakkauden merkissd. Ja niin Kaloja edustaakin Tuomas,
joka epdili. Kun Jeesus ilmestyi opetuslapsille, pelkési, Tuomas nidkevansa
harhaa. Jeesus sanoi silloin: , koske minuun, tarkasta haavojani.” Tuomas
pisti sormensa haavaan, ja silloin hdnen tdytyi uskoa aistimiensa
todistukseen. Niiden todistukseen aina uskomme, kun epdilemme. Mutta
Jeesus sanoi tuon sanan, joka on kuvannut koko mennyttd kristillistd aikaa:
,autuaat ovat ne, jotka uskovat, vaikka eivat nde.” Siind on menneiden
vuosisatojen psykologinen salaisuus. Sen, joka tahtoo ottaa vastaan
Kristuksen syvintd vaikutusta Neptunuksen, Kalojen kosmillisten voimien
kautta, sen pitdd uskoa.



Katolinen kirkko ymmarsi uskon tarkeyden. Mutta sen usko oli sokea.
Se piti salassa kaikki todistuskappaleet, kuten evankeliumit ja pyhdt kirjat.
Ne eivét olleet kansan kiytettdvissd. Ja kansa uskoi, mikili se uskoi.
Sangen harvoin usko nousi todelliseen veljes- ja rakkauseldmadn, silld usko
on yksilollinen asia tdssd merkityksessd, jota vastoin kirkko ylldpiti
joukkouskoa. Viisaasti on asetettu apostoli Tuomas Kaloihin! IIman hantd,
toisin sanoen ilman niitd voimia ihmissielussa, joita hdn edustaa, olisimme
olleet hukassa. Olisimme vaipuneet sokean uskon taydelliseen pimeyteen,
ellei meissd keskiajan lopussa olisi herdannyt epdusko, epdilys, vapaa ajatus.
Tieteellinen epdilyksen tuuli alkoi puhaltaa sieluihimme, pyo6rretuuli, joka
kiskoi syddmet ja mielet mukaansa ja vahitellen sai joukot ajattelemaan.
Olimme itse asiassa kulkeneet harhauskon merkeissd, uskon irvikuvan
merkeissd, sentdhden ettd emme osanneet nousta oikeaan uskoon, harvoja
yksiloitd lukuunottamatta. = Meiddn tdytyi siis turvata Tuomaan
psykologiseen voimaan, epauskoon.

Vesimiehen merkissd, johon nyt olemme siirtyneet, on
planeettahenkend Uranus, toinen salaperdinen planeetta. Uranus kehittda
meissd yksilollisyyttd, personallista aloitteellisuutta, jotta paremmin
valmistuisimme vastaanottamaan veljeseldméad uskossa. Itse uskolla on
Vesimiehessd toisenlainen luonne, kuin mitd silld on ollut Kalojen merkissa.
Se ei tule perustumaan yliluonnollisiin tai jarjettomiin dogmeihin, vaan
tieteellisiin havaintoihin, silld tehtiavamme on Uranuksen voimien avulla
oppia syvemmin ymmartdméadn Kristuksen missionia ldhinna tulevan 2160
vuoden aikana.

Eldinradassamme Vesimiehen merkkid edustaa apostoli Matteus, jonka
mukaan samalla erds evankeliumi on nimitetty. Matteus evankelistana
tulee siis edustamaan Vesimiehen ja Uranuksen aikaa. Mit& ajatuksia tdima
seikka tuo mieleemme? Evankelista Matteuksen symbooli on ihminen
(lapsen tai enkelin pdd). Tamd sinddn tuo mieleen ajatuksen, ettd
Matteuksen evankeliumi on ldhelld meitd ihmisida tai meidédn
inhimillisyyttamme, kertoen meille inhimillisestd elamastd ja antaen meille
avaimet kidteen inhimillisen eldmdn ymmartdmiseen. Koska se on
ldhimmédn tulevaisuuden evankeliumi, antanee se siis johdatusta ja
opetusta niissd vaikeuksissa, jotka tulevat meitd kohtaamaan Vesimiehen
merkissd, tulevassa Uranuksen sivistyksessd. Vesimiehen merkissd astuu
semmoinen apostoli heti eteemme, jota samalla pidetddn evankelistana.
Eiko tama ole suora viittaus siihen, ettd meiddn taytyy tutkia kirjoituksia?
Tuomaan aikana meilld ei ollut kirjoituksia, katolinen kirkko piti ne salassa,



vasta uudella ajalla pyhit kirjat tulivat kdsiimme, mutta vield emme ole
osanneet niitd lukea, olemme vasta toipumassa hammastyksestamme, ettd
saimme ne kidsiimme. Toistaiseksi olemme nidhneet niistd ainoastaan sen,
mitd katolinen kirkko oli opettanut meitd ndkemé&dn. Luther oli kasvanut
katolisen kirkon helmassa, ei hdn ollut niin vapaa ihminen, ettd olisi
kyennyt tdysin omaperdisesti arvostelemaan, mitd luki. Mutta Vesimiehen
aikakaudella tulemme oikealla tavalla tutkimaan pyhid kirjoja, ja
ensimdisend ja tarkeimpand osviittana ja opettajana on oleva evankelista
Matteus. Matteuksen evankeliumi on oleva tulevan kulttuurin pyha kirja.
Minkitihden?  Sentihden, ettd siind evankeliumissa on Jeesuksen
vuorisaarna. Vuorisaarnassa on selvin sanoin annettu se uusi
elamanymmarrys, joka Uranuksen aikana tulee meille selvidmddn, se
eldmdnymmarrys, joka sisdltyy ja perustuu Jeesuksen uusiin kdskyihin.
Namd kaskyt tulevat nyt totuuden mittapuuksi, ne tulevat olemaan
taikasauvana jokaisen pyhiinvaeltajan kddessd. Niiden valossa totuuden
etsijd arvostelee ilmioitd ja ihmisid, opettajia ja tietdjid, ollen tdysin selvilld
siitd, mikd on mestarimme ja vapahtajamme Kristuksen henki ja opetus ja
mikd on , Antikristuksen” vddrd opetus. Hinen ei tarvitse endd elda
missddn epdvarmassa uskossa, hdnen jarkensd tulee valaistuksi, ja hédn
tietdd vuorisaarnan mittapuu kddessddn, missa totuus milloinkin on.
Kuinka tdrked Matteuksen evankeliumi ja vuorisaarna tuleekaan
olemaan!  Mikd on ndet oleva Vesimieskauden silmiinpistdvana
tunnusmerkking? Siitd puhuu madame Blavatsky Salaisessa Opissa.
Silmiinpistdvand tunnusmerkkind tulevat olemaan ihmisissd herddvat
psyykkiset voimat. Yhd enemman ja enemmén tulevat ihmiset tietoisiksi
salaperdisistd voimista itsessddn. Telepatia eli kaukovaikutus tulee
jokapdivéiseksi ilmioksi ystdvien kesken. Kuolleiden ndkeminen ja
mediumistinen seurustelu heiddn kanssaan kdy verrattain tavalliseksi.
Pienet lapset kertovat, miten oli silloin, kun he olivat isoja, ja koska ihmiset
ovat kuulleet jdlleensyntymisestd, he ymmartavat lasten kertovan omia
muistojaan. Lapset ndkevit tonttuja ja keijukaisia, leikkien vanhemmille
nakymattomien leikkikumppanien kanssa. Kaikki aatteet ja totuudet, joita
teosofinen liike on esittdnyt, ovat kuin ilmassa. Ihmiset ndkevit unia ja
ndkyjd henkimaailman eldmadstd, yliaistillisista asioista, — ja tdmd kaikki
tulee viemddn ihmisid harhaan, syOksemddn heiddt erehdyksiin,
salakuoppiin, hautoihin, jollei heilld ole mitdan, mistd pitavat kiinni, jollei
heilld ole semmoista auktoriteettia, joka itsessddn ei ole yliluonnollinen.



Heilla taytyy olla jokin tahti, johon voivat katsella, jota voivat seurata, jonka
valossa ymmartavit asioita!

Otan esimerkin, miten voi kdyda kokeneille sieluille, jotka pyrkivéat
henkisesti. Etevd, kehittynyt ihminen tekee omituisia kokemuksia, nikee
erinomaisia unia ja ndkyjd ja sanoo itselleen: ,timd ei ole mitddn unta, tama
on todellista eldamdd, olen eldnyt ja toiminut toisessa maailmassa.” Han on
esim. ldpikdynyt ihmeellisen, juhlallisen vihkimyksen mahtavaan
veljeskuntaan. Aamulla herédtessddn hdn tuntee olevansa kuin toinen
ihminen, silld onhan hén vihitty salaperdisen veljeskunnan jaseneksi. Ja jos
hin esim. kertoo asiasta ystdvilleen: ,minulla on vallan merkillinen
kokemus, mitd tdaméd on?” — niin ystdvd on altis uskomaan ja sanomaan:
,sind olet tullut vihityksi valkoiseen veljeskuntaan.” Ihminen itsekin uskoo
olevansa Veli —suurella alkukirjaimella —ja alkaa pitdd itseddn parempana,
pyhempénd ihmisena.

Héanen pelastuksenaan on timmoisessd tapauksessa ainoastaan
Matteuksen evankeliumin realismi ja sen okkultinen vaikutus, joka on siing,
ettd se vetdd kaikki tdhan fyysilliseen elamddan. Mitd ovat nédet todella
kokeneen ihmisen kannalta tuommoiset unet ja kokemukset
henkimaailmassa? Ne ovat symbooleja, siis korkeintaan ennustuksia.
Armonosoituksia ne kylld ovat ja merkkeja siitd, ettd pyrkija voisi lahtea
turvassa kulkemaan tietd, joka tietoon veisi, mutta eivdt ne ole vield
saavutuksia Vesimiehen ajassa, vaan muistutuksia: ,koeta nyt, ihmislapsi,
kulkea oikealla tielld eteenpdin!” Ja vuorisaarna ndyttdd heti, minkélainen
elaman pitdd olla. Tuommoinen kokemus toisella tasolla,
henkimaailmassa, ennustaa meille, ettd jos noyrind koetamme eldd
veljeseldimdd noudattaen Jeesuksen Kristuksen kaskyjd, niin voi
vihkimyskin tulla osaksemme. Mutta koska Matteuksen evankeliumi on
realismin evankeliumi ja Uranuksen aika syvan todellisuuden aikaa, niin
meiddn tulee ymmartdd, ettd unissa ndhtyjen asioiden pitdd toteutua
tyysillisessd maailmassa, ennen kuin ne ovat todellisia. Siis meidadn pitdd
tehdd jumalallisia kokemuksia ja saavuttaa jumalallista tietoa ja tulla
veljiksi valkoiseen veljeskuntaan tdssd nédkyvidisessd maailmassa! En
tarkoita mitddn juhlallisia tai seremoniallisia vastaanottoja nidkyvdisessa
maailmassa, tarkoitan vain, ettd se tieto, kokemus, vihkimys, mika
osaksemme pitdd tulla, sen pitdd tulla tdssd meiddn pdivdtajunnassamme.
Kaikki mikéd tapahtuu ndkyméittomédssd maailmassa, on muistutusta ja
ennustusta, se ei ole todellista. Ihmiset ovat alttiit pitimdan niitad



todellisuuksina, mutta muistakaamme, etteivit ne ole realistisia
todellisuuksia, ennenkuin sama ilmioé ensin on toteutunut fyysillisessd
maailmassa. Nadkyvdinen on tdynnd ihmeitd. Ihmeet tapahtuvat ensin tassa
maailmassa, sitten avautuvat uudet maailmat meille todellisina; ennen siti
ne avautuvat meille vain vertauskuvissa, s.o. astraalisesti, mutta ei
henkisesti. Elamme parastaan murrosajassa, jolloin monet psykologisesti
kehittyneet ihmiset julistavat astraalisia kokemuksiaan todellisuuksina.
Meidén taytyy varoa itseamme umpiméhkddan niihin uskomasta, ja se
sauva, johon meiddn tdytyy nojautua, on vuorisaarna, Matteuksen
realistinen okkultismi.

(Ruusu-Risti 1929 Lokakuu N:o 8, Johtajan osasto, s. 352-360)



