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Lunastava usko, joksi on nimitetty tdimanpéivaisen esitelman aihe, on gnostikon usko, tuo
pistis, joka samalla on tietoa, koska se on kokemusperéistd uskoa. Gnostikon usko, pistis, se heréa
ja se toimii sellaisessa ihmisen olemuspuolessa, jota me nimitdmme hé&nen henkiseksi itseksensa,
Minéksensd, korkeammaksi jarjeksensd, mydskin syyruumiiksi. Uskolla samalla hyvin saatamme
nimittda erilaisia sieluntiloja, erilaisia voiman lahteitd, joskaan ei metafyysisia lahteitd, niin
kuitenkin erilaisia voiman paikkoja ihmisessa ja hé&nen eri olemuspuolissaan. Puhuimme siita
kuinka voi olla uskoa, joka on kotoisin ja joka elad, niin kuin me sanomme, mentaaliruumiissa ja
mentaalisessa kéyttovalineessa. Ihmisen personallisessa jarjessa ja ajatuksessa eldd niin kuin
taiteilijan usko ja tiedemiehen usko ja sitten taas sellainen usko, joka eldd ihmisen astraalisessa
kayttovélineessd, hanen tunneruumiissaan, jollainen esim. oli iloisen synnintekijan usko ja sitten se
usko, jota me nimitdmme velvollisuudentunteeksi, vélttamattomyydeksi, uskoksi, joka oli tavaksi
muuttunut ihmisen koko temperamentissa ja jonka koko paino on ihmisen nakymé&ttomassa
puolessa eli eetteriruumiissa. Sanomme ettd se usko, josta gnostikot puhuvat ja josta alkuperdinen
kristinusko puhuu, se on ihmisen henkiolemuksessa, ei hanen personallisuudessaan. Se ei asu
missadan hanen personallisessa kayttovélineessaan, missddn sellaisessa sielupuolessa, joka kuuluu
hanen personallisen mindnsa sisallykseen, vaan se on hdnen korkeammassa minédsséén, se on
hénessa henkiolentona hédnen hengessaan.

Muuan kysymys heti heré&a totuudenetsijassa, kun han kuulee puhuttavan uskosta, uskosta,
joka on tietoa, joka todella auttaa ihmistd, joka tekee ihmisestd uuden ihmisen, vapauttaen héanet
pahasta ja itsekkyydestd, jos ei silménrépéayksessa, niin varmasti kuitenkin vahitellen. Luonnollinen
kysymys, joka herdd meissa totuudenetsijoissa on, milla tavalla tdima usko saavutetaan ja kuinka
voimme péaasta siihen pistikseen, josta Jeesus Kristus opetti ja josta gnostikot puhuivat. Vastaus
jonkunlaisena metafyysisend mééaritelmana on, ettd tdma usko kylla tulee itsestéan, se tulee silloin
kun Jumala, elamén henkipuoli, katsoo sen hyvaksi. Usko kyll& tulee ihmisiin, niin kuin traditiona
on kéaynyt kristillisissa kirkoissa, Jumalan armosta. Emme voi itse asiassa pakottaa sitd uskoa, se
tulee armosta, Jumalan ilona. Tuo sana armo, Kreikan kielelld caris, merkitsee oikeastaan iloa, se
tulee siis ilona, lahjana, mutta ei se tule jollemme me ihmisind tee ty6ta sen tulemisen puolesta. Ei
tule usko, niin kuin aineellinen hyvakaan, jos me, niin kuin Viktor Rydberg sanoi, istumme
omenapuun alle ja odotamme, ettd itsestddn putoavat alas. Ei usko tule silla tavalla. Niin kuin
saavutuksemme téssa nékyvassa maailmassa tulevat tyon kautta, oman tyon kautta, niin samalla
tavalla tulee usko, joka on tietoa, tulee ihmisen oman tyon tuloksena, palkkana, saavutuksena,
kuitenkin kuin lahjana ylhaaltapain.

Mutta mikd on tyd, jota meidan ihmisind tulee tehda ennen kuin voimme saavuttaa
todellista uskoa? Se ty0 on totuuden etsiminen. Varsinkin meidan aikanamme, jolloin on meidan
jarki- ja ajatuselamassamme niin paljon kehittymiseen ja kasvattamiseen mahdollisuuksia on
valttamatontd, ettd teemme niin paljon alyllistd tyotd kuin mahdollista, ettd jokainen meistéa
ponnistaa ajatustaan, jarkedan ja ymmarrystaan niin monella tavalla, niin teravasti ja taitavasti kuin
hénelle on mahdollista. Emme saa olla henkisesti laiskureita. Meidén pitéa tulla itsendisiksi, silla
usko kuuluu vain itsendisille. Emme voi tulla itsendisiksi, jollemme tee tyota alyllisesti. Sen tahden
meidan taytyy kasvattaa ajatuselamaamme, ymmarrysté ja jarkedmme tieteellisesti ja filosofisesti,
seké kaikella tavalla mydskin kaytannollisessé suhteessa.

Emme saa kuitenkaan kasvattaa jarkedmme niin kuin filosofit muutamia vuosikymmenié
sitten, jotka olivat niin kuin sanomme kamarifilosofeja, jotka koettivat loogisesti ajatella ja tehda
johtopééatoksia, ratkaisten silla tavalla eldmén arvoituksia. Meidén taytyy myaoskin silla tavalla tehda
tyotd, taytyy filosofoida ja spekuloida silla tavalla, ettd tutustumme filosofien ajatuksiin, mutta
emme saa tyytyd siihen, vaan meiddn on yll&pidettdvd se tasapaino, ettd meissa on puhdas
talonpoikaisjarki, ettd se yll&pitdd tasapainoa, niin ettemme haivy pilventakaisiin spekulaatioihin,
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emmekd ala uskoa mielikuvitukseen. Meidan taytyy tehda siis alyllisid havaintoja itse el&man
suhteen, jokapaivaisessa elamassa. Meidan taytyy, tdima on sangen tarkea kohta meidan aikanamme,
meidan taytyy tutustua erilaisiin uskontoihin ja jos mahdollista kaikkiin uskontoihin t&alla maan
paalla, niin ettd selvasti ndemme, saamme kuvan siitd milla tavalla ihmiset ovat kaikkina aikoina
koettaneet ratkaista eldmén suuria kysymyksid. Meidan taytyy kasvattaa alyamme todellisina
totuudenetsijoind, vapaamielisind ja vapaina. Emme saa tuijottaa itsedmme sokeiksi tdhan
nakyvaiseen maailmaan, niin ettd skeptillisesti ja kieltajien kannalta sanomme, ettei mitddn muuta
ole olemassa. Emme saa silla tavalla rakentaa &lyamme.

Meidan taytyy noyrasti tunnustaa, ettemme ole saavuttaneet sellaista tiedon huippua, etta
voisimme tuomita mahdottomaksi kaikenlaiset yliaistiset ilmiét ja koko henkimaailman
olemassaolon. Emme saa rajoittua niin pieneen taalla Europassa, meidan taytyy ymmartaa, ettd jos
me taalld olemme ottamassa ensimmadisia askeleita psykologian alalla, niin on aasialaisia
psykologeja, jotka ovat tutkineet paljon enemmé&n ja pdaédsseet tuloksiin, joista meilld ei ole
aavistustakaan. Emme saa rajoittaa dlydamme vaan sita kasvattaa, pitda silmamme henkisesi auki ja
aina olla valmiit oppimaan ja ottamaan vastaan valoa. Silloin teemme tietysti, totuudenetsijan
hyvinkin vaivalloisella, usein pitkalla tiella monenlaisia harha-askeleita. Meidan aikanamme juuri
sen tdhden, ettd meidédn aikamme on taasen ndhnyt kaiken mystiikan ja okkultismin, nahnyt sen
renessanssin.

Aikamme tarjoaa kaikenlaisia harha-askeleen mahdollisuuksia, sill4 aikanamme, varsinkin
ulkomailla, mutta myds Suomessa alkaa olla sekd yksityisid opettajia, seka seuroja, ettd yhdistyksia,
jotka tekevat tiettdvaksi, ettd heilld on paljon tietoa ja voivat kasvattaa ihmisté, joka antautuu heidén
johdettavakseen. Amerikassa on tarjona joka kaupungissa ja joka maassa joukoittain opettajia, jotka
sanovat itseddn okkultisteiksi, mystikoiksi, adepteiksi, vihityiksi ja tarjoavat opetusta mité
salaperdisemmissd asioissa ja tarjoavat salaperaisida voimia opetuslapsilleen. Tietysti eivat
ilmaiseksi voi téllaista antaa, silla kun he tarjoavat vinkimyksia erilaisiin mysterioihin ja selvdnakoa
niin ja niin monen kuukauden jalkeen, niin on luonnollista, ettd méaéraavat hinnan télle kaikelle, etta
sanovat: kymmenelld dollarilla voi sellaisen saavuttaa tai sellaisen vihkimyksen saavuttaa ja sadalla
dollarilla vielda suuremman. Mutta ovathan amerikkalaiset tottuneet ajattelemaan, ettei mitaan voi
saada ilmaiseksi. Kun han kasittaa tallaisen erilaisten voimien saavuttamisen noin ulkokohtaiseksi,
ettd sen voi saavuttaa, kun saa jotain oppia, niin on luonnollista, ettd han maksaa siitd jotakin. Ei
siind hanen mielestdén ole mitdan vaaraa. Tallaisen tavallisen europpalaisen mieltd tdma loukkaisi
ja sanokaamme, etta taalla Suomessa joku ilmoittaisi lehdessd, ettd han tuhannesta markasta opettaa
nakemé&an kuolleitten henkid ja kymmenestd tuhannesta opettaa, miten voi tulla rikkaaksi ja
saavuttaa salaperaisia voimia, niin ajattelevat ihmiset kauhistuisivat, silla meilla on sellainen vaisto
taalla Europassa, joka on vanha kulttuurimaa, ettd henkisié arvoja ei voida oikeastaan rahalla ostaa,
sill silloin ei se todella ole mitdan henkisté.

Mieleemme muistuu heti erds kertomus Uudessa Testamentissa, kuinka oli joku Simon
maagikko, joka sanoi Pietarille: myy minulle, mind maksan sinulle hyvin paljon rahaa, jos myyt
minulle omat salaisuutesi, ja kuinka Pietari kauhistuneena vastasi: Mene pois luotani, jumalallisia
asioita ei voi ostaa. Se selvasti opettaa meille, ettd henkiset asia ja tuollaiset raha-asiat ovat eri
asioita, johonkin maaréan ainakin eri asioita. Sen tdhden olemme ehk& hiukan paremmin suojattuja
taalla Europassa kuin Amerikassa. Taalla ei niin raikeasti tuollaiset adeptit, tietdjat ja mestarit
esiinny. Vaikka kylla taall&kin joskus esiintyvét hiljaisuudessa, enemman yksityisesti ja he voivat
saada seuraajia ja ystavia ympadrilleen, jotka vakuuttavat, ettd nuo ovat ottaneet mit4 vihkimyksia
tahansa, nuo heidédn opettajansa, ja heilld on paljon tietoa ja voivat kehittdd hyvin paljon
selvandkod, kun antautuvat heidan ohjattavakseen.

Se johon tahdoin talla tulla oli, ettd totuuden etsijéll& ja varsinkin teosofisella, joka tahtoo
pitda silménsa auki joka suuntaan, hanelld on téallaisia suuria houkutuksia, silla hdn tietaa, ettei ole
mahdotonta, ettd ihminen voisi kehittdd itsessaan korkeampia kykyja ja korkeammat kyvyt antavat
h&nelle enemman tietoa ja ymmarrysta eldman suhteen ja voi ymmartadd paremmin olemassaoloa,



kun han enemmén siit4 ndkee. Jos han nékee vain viidella aistilla, niin tdm4 ei riitd. Me ainoastaan
néemme aineellista maailmaa, mutta jos meilld olisi astraalinen tai mentaalinen selvankd, jos meilla
olisi sellainen silma, ettd nakisimme kuolleitten maailmaa ja vainajat tulisivat meité tervehtimaan,
niin silloin tietdisimme paljon enemmén tdmén eldmédn suhteen ja meistd olisi opettavaista ja
valaisevaa, jos tallaisia kykyja saisimme. Sen tdhden teosofiset totuudenetsijat ovat alttiit niille
houkutuksille joita heille tarjotaan.

Niin kuin jokainen voi huomata, ei mikaan Jumala tule ja sano: rakas lapsi, nyt sind astut
harhaan, vaan ihminen saa suin pdin menné siihen, minne han tahtoo ja ne totuudenetsijat, jotka
siten kuuntelevat houkuttelevia &4nié joutuvat salaisten opettajien johdettaviksi ja sitten perésté péin
pettyneend herddvat ja huomaavat, joko etta eivat ollenkaan ole viisaimmaksi tulleet, eivat mitdéan
kykyjéa saavuttaneet, ettei heissa ole mik&én sisdinen silma mennyt auki, eikd henkimaailma tullut
lahemmaksi, taikka sitten he huomaavat, ettd heille on todella jotakin tapahtunut. Mutta mitad? He
ovat voineet joutua pahojen voimien yhteyteen sen sijaan, ettd nékisivat henkimaailmaan
tuollaisella puolueettomalla syrjasta katsojan tavalla, niin kuin voimme Kkatsella nékyvaakin
maailmaa. Mutta ndmd totuudenetsijat, jotka ovat joutuneet ndille harhateille, eivat pdaése
objektiiviseen nakemiseen, vaan huomaavat, ettd se henkimaailma, jonka yhteyteen he joutuvat on
samalla niin heissa itsessadn, ettd se syoksyy heidan péallensd, niin ettei heilld ole rauhaa ja
vapautta. Kaukana siitd, ettd voisivat katsella objektiivisesti he joutuvat subjektiiviseen
kosketukseen td&mén asian kanssa ja sellaiseen elaméan, joka on tdynnd tuskaa, vaivaa ja kaikkea
pahaa. Moni totuudenetsiji on huomannut, ettd tuo uusi silmd, tuo hénen kosketuksensa
henkimaailmaan se veti esille hdnessé kaikenlaista pahaa.

Sitten ihminen voi joutua silld tavalla henkimaailman kanssa yhteyteen, ettd alkaa kuulla
kaikenlaisia 44ni& ja me tieddmme, ettd jos ihminen silld tavalla alkaa kuulla &ania, jotka kovasti
Kiusaavat hanta yota pdivaa, niin on se ensimmainen askel hulluuteen. IThminen kuulee kaikenlaisia
aanig, jotka puhuvat hénestd, Ai, ai, kuinka héntd mustataan hénen selkdnsé takana. Han kuulee,
mitd hanen tuttavansa puhuvat hanestd ja hanen elamansa tulee hyvin onnettomaksi. Ei han voi
keneenkaan luottaa, kaikki ovat hdnen vihamiehidén. Mielenvikaisuus alkaa &&nten kuulemisella.
Ne ovat astraalimaailmasta kotoisin, osaksi hanen omasta aurastaan, osaksi ulkopuolisesta. Jos
la&kari saa tallaisen potilaan hoidettavakseen, niin han sanoo, ett4 tdma on vain hermoista johtuvaa,
eikd mitaan todellista. Laékarit eivat ole ndhneet, miten asiat ovat. Kyll& se on todellista kuulemista.
Ajatelkaamme esim. juoppoa. Han ndkee kaikenlaisia ndkyjd ja kuulee kaikenlaisia &ania. Han
tuntee kuinka inhottavat olennot ryomivat hanen péallensa ja tulevat hanen luoksensa. Ei se ole
hallusinaatiota ja mielikuvista, vaan todellisuutta. Mutta ei fyysisté todellisuutta, vaan astraalista. Se
nékyy parhaiten siing, ettd astraalinen aisti on mennyt ihmisessd ennenaikaisesti auki hanen
organismissaan, h&nen eetteriorganismissaan on syntynyt niin kuin me sanomme, haava.
Henkimaailmaan kuuluu sek& oma sieluelamaé etta ulkopuolinen astraalimaailma.

Né&in on totuudenetsija joutunut vaikeaan tilanteeseen ja usein tietysti tapahtuu niin, ettd
héan huomattuaan kuinka on pettynyt on vield niin sielultaan voimakas, ettd voi kaantya oikealle
tielle ja voi pelastaa itsensd, mutta silloin on tavallisesti reaktio se ettd hén kieltdad kaiken. Se on
hénen suojeluksensa, ettd hén tulee hyvin suureksi kieltdjaksi. Ei usko mihink&an. Kaikki on
itsepetosta ja harhaa. Silla tavalla se on tavallinen reaktio, joka suojelee hantd. Mutta muutamat ja
tietysti kaikki puhtaat totuudenetsijat koettavat samalla kun kehittyvat ja kasvattavat &lyaan
puhdistua moraalisesti. Tamanhan he voivat lukea Kkaikista viisaista Kirjoista ja oikeat
totuudenetsijat ottavat sellaisen neuvon korvaansa, ja silloin heiddn vaaransa ei ole niin suuri ja
pelastuvat tuosta jarkieldmasta. Mutta pettymys se on heille ollut ja he saavat kuin alkaa uudestaan.

Sentahden tie ei ole niin helppo, jollei osaa pitd4 malttia, jollei aina koeta ndhd&, mik& on
todellista mik& epatodellista. Onhan héanelld ajattelevana ihmisend jonkinlainen Kkriteeri. Han voi
pitdd kiinni sellaisesta yksinkertaisesta totuudesta, ettd jos han ndkee ihmisen, opettajan, joka
tarjoaa hénelle rahasta henkistd kehitystd, niin hanen pitda jo edeltd kdsin ymmartaa, ettei tdmé voi
olla mitdan. Jos hén nakee ihmisen, joka sanoo itseddn opettajaksi, joka kuuluttaa itsensad hyvin
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viisaaksi ja korkeaksi adeptiksi ja ithmiseksi lahell4& mestariutta ja jos hdn sitten huomaa, ettd tuo
ihminen jossain suhteessa ei ole moraalisesti tavallisten ihmisten tasalla ja moraalisesti niin yleva
kuin voisi tavallisena ihmisend otaksua, etta viisas tietdja olisi, niin tdmakin on selvé varoitus ja
hénen pitdd ymmartéa, ettei tuollaisella tietdjalla ole tarjolla sellaista tietoa, ettd kannattaisi sen
perdssa juosta. Tam& on kaikki omiansa kasvattamaan hé&nen itsendisyyttd. Hanenhdn taytyy
ymmartda, ettda jos hén todella tahtoo jumalallista tietoa, sitd uskoa, joka valaisee hantd ja on
ikuisuudesta kotoisin ja pysyy ikuisiksi ajoiksi, niin hdnen taytyy valmistaa itsedén, puhdistaa
jollain tavalla, valmistaa ajatuselaméénsa niin, ettd siind on ainakin joitakin linjoja, jotka vievat
ikuisuuteen ja joista voi pitdd kiinni. H&nen pitd4 saada Kiinni punaisesta langasta, joka ei vie
harhaan, vaan selvasti vie ikuiseen elaméaan.

Hénelld on sen t&hden edessadn puhdistusty0 alyllistd laatua. Jos tahtoo saavuttaa
pistiksen, uskon, jos toivoo, ettd hanessa herdisi jumalallinen usko, usko Jumalaan ja usko Iséan, jos
hén tahtoo, ettd saisi tehd& sisdssaan sellaisen kokemuksen, joka on alkuna uuteen eldmaan, niin
taytyy puhdistaa ajatuselamansd. Hanen taytyy, niin kuin sanoimme, kasvattaa alyaan niin, ettei
hé&nté voi vetdd nendstd. Hanen jarkensé taytyy tulla kirkkaaksi, ettd se on kuin peili, joka on valmis
kuvastamaan todellista kirkkautta, eikd ainoastaan omaa alemmuuttaan. Tama alyllinen valmistus
on niin tarked ja kuitenkin siit4 puhutaan niin vahan.

Jos menemme jonkun uskovaisen luo, joka puhuu uskosta sanoen, ettd usko pelastaa ja
joka itse uskoo siihen, niin huomaamme, ettd hdnelld ei ole ollenkaan mitdan sijaa alylle.
Painvastoin han sanoo, ettd oppi-isamme Luther opetti, etta jarki on nakattava penkin alle. Sitten
vasta saavutetaan usko. Mutta mik& usko silloin saavutetaan? Ei se ole ainakaan ikuinen usko. Se
voi olla joku dogmiusko, sellaista, kuin tavallisesti késitetddn Tertullianuksen sanat: "Mind uskon,
koska se on jarjetontd.” Kylld se on kamalaa uskoa sellainen, ja siind suhteessa vanha juutalainen
rabbiini sanoi hyvin viisaasti: Kuinka Jumala olisi antanut meille jarjen, jos meidén pitaisi kieltda
tuo jarki, joka on meidan kaunein omaisuutemme ennen kuin kelpaamme Jumalalle ja voimme
saada todellista uskoa.

Painvastoin meidéan on kehitettava juuri dlya ja jarkedmme ei mihink&an hulluun suuntaan
ja yksipuolisesti, vaan kasvatettava sitd vapaudessa kaikkiin mahdollisiin suuntiin niin, etta
osaamme itsendisesti ajatella. Emme saa olla riippuvaisia toisista ihmisistd, seuroista ja
yhdistyksistd seka kaikenlaisista rituaaleista ja seremonioista. Kuinka kelpaisimme Jumalalle ja
paasisimme itse suuren elamanhengen kanssa kosketuksiin, jos tahdomme valttaméttd tarrautua
ulkonaiseen ja johonkin toiseen ihmiseen, josta sanomme, ettd han on Vapahtaja minulle. Emme
kelpaa silloin Jumalalle ja totuudelle. Olemme silloin sielussamme kiinni jossain harhassa. Tdma on
gnostikon kanta.

Ja kun ihminen on puhdistanut ja kasvattanut omaa ajatussisaltoaan ja mentaaliruumistaan,
niin ettei se ole kivettynyt, niin ettei silla ole vain joku maatunut muoto, vaan se on kuin kirkas
timantti, johon koko Jumalan totuus ja kauneus voi heijastua, silloin meissé herdd usko. Se heré&a
kylla meissd tydmme tuloksena, mutta kun se tulee, niin se tulee samalla odottamattomana hetkena
ja lahjana ylhaalta, niin ettd ymmarramme hyvin, kun ihmiset sanovat, ett4 usko on Jumalan armoa.
Se usko, se heti niin ndyryyttda meité, silld kun tuo usko tulee, on se kokemusta, on se hyvin suurta
nédkemystd, sisdisen silmén avautumista, yhteyteen padsemisté itse EI&man kanssa. Se tekee meidét
samalla niin ndyriksi, vaikkakin Jumalan lapsiksi, Jumalan pojiksi. Huomamme, ettd tdma usko
syntyy tallissa, syntyy seimessa.

Nimittdin aina kun Pistis meissd herdd, ndemme Isédn taydellisyyden, tai Isén
taydellisyyskuvan ihmisesta ja samalla kuinka aarettomén kaukana me itse ihmisind personallisina
olemme vield tasta taydellisyydestd. Kun meissé herda tdma usko, niin oikeastaan ndemme, etta
meilld on pitkan pitka tie kuljettavana, ndemme eldmén tien edessamme ja eldman portit ovat
avautuneet. Emme enéé vaella pimeydessd, olemme kokeneet jotakin haikaisevaa, niin kuin Paavali
Damaskuksen tielld. Meidan eldamdmme ei endd ole sokeudessa, vaan se on selvad nédkemysta ja
tietoa, mitd el&ma on, ettd eldma on koulua jossa kdymme. Samalla kun ndemme Isdn, ndemme

4



Jumalan, kun p&dsemme yhteyteen eldmén suuren Hengen kanssa, samalla nd&emme koko
ihmiskunnan edessamme, kaikki ihmiset yksil6ind, ndemme totuuden toisen puolen, sen ettd
olemme kaikki veljid, juuri siind merkityksessd, ettd olemme kaikki tuollaisia vargjavié sieluja
eldman suuressa avaruudessa.

Kaikki olemme tietdméattomia, pienid, alastomia sieluja, On aivan kuin ne vérjottaisivat
kylmassd, kuin pimeyden suuri voima raskauttaisi heitd, niin kuin suuret pilvet lepdisivat heidén
paalladn, mutta uskon kautta heissa loistaa valoa. Tunnemme rakastavamme kaikkia néit4 sieluja
tietden, ettd se elaméd, miké alkaa meille, kun eldmén portit ovat avautuneet, se tie, jota meidén on
kuljettava, on elamé&a rakkaudessa ja veljeydessd, eldmad jossa opimme auttamaan toisia sieluja,
opimme heille valoa tuomaan ja heité valaisemaan. Me ndemme eldaméntehtadvdmme, ettd meidan on
elettdva vaikka tuhansia kertoja tassd maailmassa, mutta silla tavalla, ettd meissa loistaa valoa
ymparilleen. Se on tehtdvamme, elamamme.

Silloin ndéemme, kuinka pienid, kehittyméattémid ja niin kuin sanomme huonoja, heikkoja
ihmisia vielda olemme. Samalla mydskin ymmarramme, ettd edessamme on uusi puhdistus, uusi
kasvatus. Nyt ei riitd mink&anlainen jarjen kasvatus, nyt olemme jo kasvattaneet dlymme ja
jarkemme, olemme niin ponnistaneet inhimillistd ajatustamme, ettei ole enda paljoa ponnistamista.
Olemme niin paljon ajatustamme ké&yttaneet, siltd ja talt4 kannalta, ettd olemme jonkun verran
harjaantuneet, sekd huomaamme, ettd tydmme on nyt uutta lajia. Nyt on tavallaan vaikeampi
ponnistus edessamme.

Nyt on edessamme personallisina olentoina itsemme puhdistaminen ja muuttaminen. Koko
itsekds personallisuutemme, ei viel& suinkaan ole taydellinen, koko sen puhdistaminen ja luominen.
On huomattava, etta silla hetkelld, jolloin usko meissé herad, sen tahden, ettd usko on meissé niin
kirkas ja voimakas, tunnemme olevamme yhté Isén kanssa, tunnemme olevamme Kristus-olentoja,
olevamme samanlaisia kuin Jeesus Natsarealainen, Buddha ja kaikki muut, tunnemme olevamme
aivan lunastettuja olentoja, jotka olemme kaiken pahan voittaneet, olemme ja eldamme kaikessa
taydellisyydessd. Olemme silloin jumalallisia, yliluonnollisia olentoja melkein, meissd on Jumalan
majesteetti.

Jos olisimme kaikin puolin personallisesti jo valmiita, niin tdma tila jaisi meihin, niin kuin
se jai Jeesukseen. Mutta uskon lahja ja arvo nayttadytyy juuri siind, ettd saamme kokea juuri
sellaista, jota emme itse taydellisesti ole, silld vaikka uskon ensimmainen uudestisyntymistila
kestéisi kauemmankin aikaa, niin kuitenkin, jos emme ole taydellisia personallisesti, ennen pitk&a
huomaamme, ettd meidén on nyt kasvatettava itsemme taydellisiksi. Se on uusi elama, joka meille
avautuu, ja silla on omat kokemuksensa, omat vaaransa ja silla on omat mahdollisuutensa menna
harhaan.

Nyt tahdon mainita, muutamalla sanalla kuvata sitd kaikista rdikeintd vaarad késitysta,
mika voi meille tulla, kun huomaamme, ettd on kasvatettava itsedamme taydellisiksi, silloin my6s
ajattelemme ndin: Mutta mista nyt saisimme neuvoja, saisimme opettajia ja johtajia, jotka voisivat
sanoa meille, mitd meidan on nyt tehtéva, niin ettd pian paasisimme kaikesta epataydellisyydesta,
heikkoudesta ja vioista ja paasisimme jumalalliseen voimaan ja kirkkauteen ja puhtauteen, joka aina
voisi meissa el&d, niin kuin se jonain hetkend meissa elaa.

Odotamme helposti jotain ulkopdin silld tavalla, ettd se mitd odotamme olisi jotain, kuinka
sanoisin, koneellista, neuvoja, ettd niin ja niin meidan on meneteltava, eri temppuja tehtava, eri
lailla istuttava, mietittdva tai kaveltdva, syotédva ja juotava, eri tavalla voimisteltava ja erilaisia
harjoituksia suoritettava. Ja voimme taas kulkea monenlaisia harhateitd. Ei ne nyt ole samanlaisia
kuin ennen, mutta ovat sellaisia, ettd ne vievat meiltd aikaa. Sillda mik& se on meidan koulumme,
mik& on thmisen koulu? Hanen koulunsa on eldamd. Kdymme Jumalan koulua. Meidan ei tarvitse
etsid mitdan tanne tehtyja kouluja, kun olemme Jumalan koulussa, kun olemme itse jumalallisessa
koulussa. Me kuulemme puhuttavan esim. Valkoisen veljeskunnan koulusta, kuulemme puhuttavan
jostain muusta salaisesta kulusta. Eikd sellainen ole olemassa? Tietysti on olemassa. Valkoisen



Veljeskunnan koulu on olemassa, mutta se ei ole mikaan téllainen maallinen koulu, se ei ole
ulkopuolella elamaa, se on elaman sisélla.

Emme péése siihen kouluun muuten kuin, ettd olemme elaman koulussa. Ja mité on olla
elaméan koulussa? Se on olla hyvin varuillaan, ettei itse milladn tavalla sormellaan, kuinka sanoisin,
koeta parantaa elaman koulua, ei millaén tavalla Iyké&ta sita sinne tai tanne, ei mill&dan tavalla
ajatella, ettd mina nyt itseni opetan hyvéksi talla ja talla tavalla, timma@isten menetelmien kautta,
vaan elaman koulussa oppiminen on sitg, ettd koetamme pitad kiinni siita lahjasta, mink& saimme
uskossa, koetamme eldd tuossa uskossa, sen nakemyksessa ja sitten ottaa oppia eldmén koulusta.
Silla kaikki mita tapahtuu taman ihmisen elaméssé, jokikinen eldménsa askel on juuri elamén
koulun oppimista. Me olemme ainoastaan sokeat, emme huomaa mité elamé tahtoo meille opettaa.

Ei ole mitddn tassa elaméssa, joka ei ole erinomaista opetusta meille, jos vain opimme
lukemaan eldman kirjaa. Meidén on itse avattava elamén kirja. Jokainen ihminen, joka tulee
tiellemme voi meille opettaa jotakin. Jokainen tapahtuma, joka meille voi sattua opettaa meille
jotakin, jos haluamme kédydé eldman koulua ja puhdistaa itsedmme. Merkillistd on, ettd meidéan
elamamme tulee rikkaaksi, hyvin rikkaaksi, siind tapahtuu paljon, siin& tulee suruja ja siind tulee
iloja, ja kun me osaamme kéyda elaman koulua, me otamme aina oppia. Ainoastaan silla tavalla me
tulemme Valkoisen veljeskunnan kouluun. Ainostaan silla tavalla opimme tuntemaan personallisesti
toisia, jotka ovat tuossa koulussa, ainoastaan silla tavalla elavét ja kuolleet elaméan koulun oppilaat
ja opetuslapset ja eldmé&n koulun monta luokkaa kdyneet voivat tulla meidédn luoksemme ja
keskustella kanssamme ja oppia itse meiltd samalla, kun opimme heilta.

Silla luuletteko, ettd joku mestareista, joka on pitkalle kdynyt tdssa elamén koulussa,
luuletteko, ettd ndma mestarit, ottakaamme nyt kenet tahansa, vaikka Zarathustran, ottakaamme
Jeesuksen, luuletteko, ettd he ovat niin itsekyll&isié, ettd he teatterimaisella tavalla tulevat meidéan
luoksemme ja sateilevat omaa kirkkauttaan ja valoaan, kun me olemme niin pienia ja huonoja, silla
mehdn emme tiedd mitddn. Me lankeamme polvillemme ja odotamme, ettd jotain heistd tulisi
meille. Ei se ole silla tavalla. Kun joku todellinen mestari tulee luoksemme on hédn aivan
luonnollinen ja ihana ihminen ja han koko ajan, paljon enemman kuin me aavistamme, ottaa meilta
oppia. Silla jokainen ihminen on jumalallinen olento ja jokaisella ihmiselld on jotakin annettavaa.
Jokainen ihminen on kokenut jotain, jota toinen ei ole kokenut. Sen tahden viisaimmat ovat kaikista
ndyrimpid, oppivat kaikista enimmin. Me ehkd emme ymmarré ottaa niin paljon oppia vastaan.
Ehka ensimméiselld kerralla, kun tulemme jonkun mestarin yhteyteen, h&mmastymme niin suuresti,
ettd meihin jaa vain suurenmoinen vaikutelma ja muistamme, mita han on sanonut, mutta emme ole
olleet ystavéllisissa ja veljellisessd ystdvan suhteessa. Vasta sitten, kun joudumme jonkun kanssa
ystavéksi, opimme hantd ymmartaméan ja silloin sieluelamamme rikastuu, kun saamme menna
toisen syddmeen. Ensimmaéisen kerran, kun tapaamme tdmén korkean ihmisen, niin olemme niin
hammastyksella lyddyt, ettemme osaa ottaa mitdan niin vastaan. Han hymyilee, kun nékee, etta
olemme viel& niin harhassa, kun emme ymmarr, ettd olemme jumalallisia syntyperaltamme. Mekin
saamme oppia mydéhemmin. Ja silloin huomaamme ettemme osaa mitddn. Emme vaadikaan mitéan,
ettd korkeammat olennot kévisivéat luonamme yhtédmittaa ja joka tilanteessa voisimme heitd vaivata.
Aivan pdinvastoin. Me opimme silloin, ettd meillda on paljon tyotd. Me olemme vahén sita
aavistaneet. Meilla on oma tydmme ja melkein pelkddmme, ettd joku korkeampi tulisi meidéan
luoksemme, silloin ensimmainen ajatuksemme on, missa olemme erehtyneet ja mitd tehneet, ettd
hanen taytyy vaivautua.

Sentdhden kulkumme talla puhdistuksen ja itsekasvatuksen ja taydelliseksi kasvattamis-
tielld kulkee merkeissd, joita suurimmat viisaat ja tietdjat ovat meille avanneet. Tietysti talla
itsekasvatuksen tiella kysymme, mill4 tavalla meidan nyt pitdisi eld4, miten itsedmme puhdistaa,
mitenkd tehdd itsemme tdydellisiksi ja silloin juuri on niinkuin sanottu, hyvé ettemme joudu
harhaan, ettemme ajattele, ettd itse kasvatamme itsedmme sill& ja sill4 tavalla ja saamme opettajan,
joka neuvoo meita jos jollain tavalla, vaan meidén pitadd kuunnella, mitd kaikista viisaimmat olennot
sanovat, sill4 heidén sanojaan on sentddn pantu muistiin. Meidan pitad ottaa esim. Buddha, taikka



Jeesus Kristus ja kuunnella h&dnen neuvojaan. Tieddmme, ettd han on niin selvésti neuvonut meille,
mill& tavalla ihmisen tulee kasvattaa itsedan tassa Valkoisen veljeskunnan koulussa.. Koska kaikki
ne neuvot ja kaskyt, mitk& hén antoi, ne eldmén ohjeet, ne eivét ole mitdan rajoitettuja ohjeita, ne
ovat niin kuin meidan aikamme suuri opettaja Leo Tolstoi ja hanen kanssaan Mad. Blavatsky sanoi,
ne ovat ihanteita, ojennusnuoria, jotka eivat koskaan katoa, vaan tulevat yha suuremmiksi ja
merkillisimmiksi kuta enemman koetamme niihin syventya.

Kun Jeesus ensimmaisessé ké&skyssddn sanoo: dl4 koskaan suutu — niin voimme tdman késkyn
ymmartdd enemmaén tai vahemman muodollisesti ja ulkonaisesti, mutta kuta enemmaén eldmme sen
mukaan, sitd enemman se muuttuu syvélliseksi ihanteeksi, joka siséltad niin paljon, niin &arettdman
paljon mahdollisuuksia ja avaa niin suuria ndkoaloja, ettemme tunne voivamme saavuttaa niin
suuria nékoaloja, saavuttaa sita tdydellisyyttd, joka téssd kaskysséd on annettu meiddn nahda.
Sentéhden eldmén koulussa on luotettavina ohjeina ainoastaan kaikista viisaimpien ihmisten neuvot.
Ainoastaan niiden neuvot, jotka eivét ole antaneet mitadn naytteitd omasta yltakyllaisyydestaan ja
omahyvaisesté viisaudestaan, vaan jotka, niin kuin Uudessa Testamentissa sanotaan, opettavat sita
oppia, joka ei ole heidéan, vaan sen, joka heidat l&hetti. Jeesuskin sanoi: en opeta itsestani mitdan,
vaan opetan juuri Isastd. Mind vain paljastan teille, mitd elama on, mina paljastan teille totuuden,
naytan teille Isén. Ei teidén tarvitse mill&dén tavalla tarrautua minuun ja riippua minussa kiinni.
Teidan pitéé itse kokea, olenko mina puhunut oikein. Teidan pitaé paasta Iséan yhteyteen ja nahda,
ettd se totuus, mitéd olen teille puhunut, on Iséstd. Ja sita ette voi huomata, jollette kulje avaamaani
tietd.” — Silla tavallahan on joka asiassa taalla maankin paalla. Emme voi oppia matematiikkaa
vain silla tavalla, ettd kuuntelemme jonkun professorin esitystd, vaan jos tahdomme oppia
matematiikkaa, meidan taytyy aloittaa aivan ensimmaisisté alkeista ja sitten véhitellen edeta. Silla
tavalla on elaméssé taydellisyydenkin saavuttamisen laita. Emme me myo6skaan siind opi mitaan,
Jos me ainoastaan ajatuksissamme kuvittelemme taydellisyyttd, vaan ainoastaan silla tavalla, ettd
me opimme taydellisiksi, ettd me kuljemme sitd tietd, jonka viisaat ovat meille naytténeet.

Ensin siis saavutamme uskon, sitten koetamme puhdistaa ja kasvattaa
persoonallisuuttamme kdaymalld eldmén koulua, ja voisimme lis&td, juuri siind osastossa, jota
sanotaan Valkoisen Veljeskunnan kouluksi. Lopuksi tulee kolmas tyo eteemme, josta puhutaan ensi
sunnuntaina.



