

[image: cover]





Merkinnät





	KR33 tai KR38

	Vuoden 1933/38 raamatunkäännös


(ns. vanha käännös)





	KR92

	Vuoden 1992 raamatunkäännös


(ns. uusi käännös)





	JKR

	Uuras Saarnivaaran käännös


"Jumalan Kansan Raamattu” (1993)





	RK

	Raamattu kansalle -käännös (2012)





	MS

	Oma käännökseni kyseisestä kohdasta





	Kursivointi

	1. Korostus


2. Vieraskieliset sanat





	Lihavointi

	1. Voimakas korostus


2. Ilmestyskirjan teksti







Olen translitteroinut heprean- ja kreikankieliset sanat latinalaisille aakkosille helpomman luettavuuden ja painettavuuden takia.


Olen käyttänyt Raamatun käännöksenä pääsääntöisesti vuoden 1992 käännöstä. Muita käännöksiä olen käyttänyt silloin, kun olen katsonut niiden ilmaisevan alkuperäisen tekstin sisällön oikeammin.





Johdanto



Yleistä Ilmestyskirjasta


Ilmestyskirja on Raamatun viimeinen kirja ja samalla ehkä arvoituksellisin. Lukija, joka on perehtynyt Vanhaan testamenttiin, huomaa siinä samankaltaisuuksia erityisesti Hesekielin kirjaan mutta myös Sakarjan ja Danielin kirjoihin. Itse asiassa Ilmestyskirja on kaikista Uuden testamentin kirjoista eniten Vanhan testamentin kaltainen. Se sisältää enemmän viittauksia Vanhaan testamenttiin kuin mikään muu Uuden testamentin kirja sekä absoluuttisilla numeroilla mitattuna että suhteessa kirjan pituuteen. Tähän on myös syynsä, sillä kirja päättää monet sellaiset tapahtumakulut, jotka ovat alkaneet aiemmin Raamatussa. Ilmestyskirja ikään kuin sitoo langat yhteen ja antaa kuvan, miten kaikki päättyy.


Ilmestyskirjan erityinen merkitys Raamatun lukijalle onkin siinä, että ilman sen tuntemista, ei ole mahdollista muodostaa Raamatusta (ja siten kristinuskosta) ehyttä kokonaiskuvaa. Asioilla, jotka alkoivat 1. Mooseksen kirjassa, on päätepisteensä Ilmestyskirjassa. Ilmestyskirjan tunteminen johtaa näkemään Raamatun uskomattoman yhtenäisyyden ja jumalallisen inspiraation. Mikään toinen pyhä kirja maailmassa ei muodosta yhtä yhtenäistä kokonaisuutta kuin Raamattu, jossa 1500 vuoden aikana Jumala on puhunut kymmenille valitsemilleen kirjoittajille tarkoin harkiten, jotta nämä kirjoittaisivat yhdessä yhteen koko Jumalan pelastussuunnitelman ja historian kulun. Jos et tunne Ilmestyskirjaa, tunnet monista asioista vain alkuosan. Tällöin kuvasi kristillisestä uskosta jää vajaaksi.


Ironista kyllä, aikamme populaarikulttuuri tuntuu suosivan Ilmestyskirjaa enemmän kuin monet kristityt. Siitä on otettu inspiraatiota rock-kappaleiden sanoituksiin, maalattu tauluja, lainattu symboleita, ja onpa Ilmestyskirja päätynyt jopa tunnetun Vietnamin sodasta kertovan elokuvan nimeen. Ilmestyskirjan tapahtumien ja kuvausten maailmoja syleilevä koko on vedonnut moniin täysin maallistuneisiinkin ihmisiin, joilla ei välttämättä ole mitään kiinnostusta Jeesusta kohtaan, joka on kuitenkin kirjan päähenkilö. Ilmestyskirja on lisäksi kiehtonut monia itseoppineita tutkiskelijoita, koska sen symbolit ja ennustukset haastavat älyllisesti.


Ilmestyskirjan tarkoitus ei ole kuitenkaan älyllinen vaan käytännöllinen. Se on tarkoitettu erityisesti vainotuille uskoville. Keskeistä on uskollisuus Jumalalle ja kestävyys kuolemaan asti. Ilmestyskirja myös kertoo, mitä täytyy tehdä silloin, kun vainot eivät vielä ole päällä, jotta ihminen valitsisi oikein silloin, kun vainot alkavat. Ilmestyskirja on kirjoitettu pitääkseen uskovien nimet elämän kirjassa. Seurakunnat, jotka tekevät kompromisseja, eivät kestä, kun paine alkaa ja vainot syttyvät. Mitä siis täytyy tehdä nyt, kun tilanne ei ole vielä päällä? Ilmestyskirja puhuttelee ja rohkaisee erityisesti vainojen ja ahdistuksen alaisia kristittyjä. Itsekin luin sitä paljon nuorempana ollessani uskovana ahtaalla ja kiusattuna. Sain kirjasta paljon lohdutusta.


Rooman valtakunnassa ne, jotka kieltäytyivät keisarin suojelushengen ja roomalaisten jumalien palvonnasta, joutuivat kokemaan marttyyrikuoleman. Erityisen petollista oli se, että epäjumalanpalvelus oli tehty ulkoisesti helpoksi kynnyksen madaltamiseksi. Se saattoi olla yksinkertaisimmillaan vain kolikon heittämistä uhriastiaan ja pientä kumarrusta epäjumalankuvalle. Mutta olennaistahan ei koskaan ole se ulkoinen muoto, joka epäjumalanpalvelukseen liittyy, vaan periaate ja itse asia, jota ollaan tekemässä. Moni voi ajatella, että eihän se nyt ole iso juttu, jos vähän heittää kolikkoa astiaan ja pienen kumarruksen tekee patsaan edessä henkensä pelastamiseksi. Mutta tällöin ei ole ymmärretty, mitä siinä itse asiassa ollaan tekemässä: ihminen uhraa epäjumalalle ja kumartaa sitä. Tämä on suoraan kielletty 2. käskyssä:


”Älä kumarra niitä (epäjumalankuvia) äläkä palvele niitä. Sillä minä, Herra, sinun Jumalasi, olen kiivas Jumala, joka kostan isien pahat teot lapsille kolmanteen ja neljänteen polveen” (2. Moos. 20:5)


Epäjumalanpalvelus edellytti kristityiltä Jeesuksen avointa kieltämistä. Jokainen tiesi Jumalan sanan perusteella tämän tarkoittavan varauksetta pelastuksen menettämistä. Jeesus sanoo suoraan:


”Joka minut ihmisten edessä kieltää, sen minäkin kiellän Isäni edessä taivaissa.” (Matt. 10:33).


Ja edelleen Jeesuksesta sanotaan:


”Jos kestämme lujina, saamme myös hallita hänen kanssaan. Jos kiellämme hänet, myös hän on kieltävä meidät.” (2. Tim. 2:12).



Suhtautuminen Ilmestyskirjaan


Ilmestyskirja saattaa hämmentää monia lukijoita ja siihen voi syntyä vääränlainen suhde. On niitä, jotka ahdistuvat sen äärellä, koska se sisältää rankkojen ja pahojenkin asioiden kuvausta. Tämän lisäksi osa ihmisistä pitää sitä liian vaikeana ja jättää sen siksi sivuun. Ja sitten on niitä, jotka hullaantuvat nimenomaisesti Ilmestyskirjan ennustuksiin. He käyttävät suuret määrät aikaa ja voimavaroja yksityiskohtien tutkimiseen ja näkevät niiden perusteella poliittisia salaliittoja joka paikassa. Tällaiset ihmiset kirjoittavat mielellään kohukirjoja, joiden pääaiheena ovat Ilmestyskirjan ennustukset.


Uskon, että kaikki nämä ihmiset ovat väärillä jäljillä, ainakin osittain. Ne, jotka ahdistuvat Ilmestyskirjasta, eivät näe kuinka täynnä se on kuvauksia Jeesuksen voitosta kaikista pahuuden voimista ja lopullisesta kuninkuudesta ja hallintavallasta. Ilmestyskirjan keskeinen sanoma on tämä: Jeesus voittaa! Siksi sen tulisi olla ilon ja riemun aihe uskoville. Se on myös tavattoman lohduttava kirja vaikeuksissa. Se on täynnä toivoa.


Ilmestyskirjaa liian vaikeana pitävät eivät puolestaan ymmärrä kirjan varsinaista pointtia, joka on uskovien rohkaiseminen ja vahvistaminen niin, että he kestävät vainoissa ja ahdistusten alla. Ilmestyskirja on loppujen lopuksi hyvin yksinkertainen ja käytännöllinen kirja, joka on täynnä Jeesuksen läsnäoloa ja läheisyyttä. Se on uskoville kallis aarre, ja on äärimmäisen suuri menetys, jos sitä ei lueta säännöllisesti.


Kirjan pointin ovat kadottaneet kuitenkin myös ne, jotka hullaantuvat sen sisältämistä ennustuksista ja aikamääreistä ylettömästi, niin että näkevät kaikkialla salaliittoja ja poliittisia yhteyksiä, jotka toteuttavat kirjan ennustukset. Vaikka aikojen merkkien seuraaminen on tärkeää, ja Jeesushan nimenomaisesti kehotti siihen, liiallinen keskittyminen ennustusten yksityiskohtien ympärille johtaa siihen, että kirjan pääpointit unohtuvat. Tällöin uskovien energia ei menekään enää Jumalan sanan viemiseen kadotetulle maailmalle ja muuhun hengelliseen palveluun vaan vain jonkinlaiseen kohujournalismiin. Ilmestyskirja ei ole mikään ”7 päivää” -lehti, vaikka seitsemän onkin siinä tärkeä luku.



Ilmestyskirjan symbolit


Ilmestyskirja on pääosin kuvausta erilaisista ilmestyksistä, näyistä, joita Johannekselle näytetään tulevaisuudesta. Siksi se sisältää paljon symboleja, joiden kautta kirjan hengellinen sanoma kommunikoidaan. Mitään yhtä yleispätevää tulkinta-avainta Ilmestyskirjan symboleihin ei ole, vaan jokaista symbolia on lähestyttävä yksi kerrallaan.


Symboleja on neljänlaisia. Ensinnäkin Ilmestyskirja sisältää ilmiselviä symboleja kuten "lohikäärme", joka kuvaa Saatanaa. Toiseksi siinä on symboleja, jotka on selitetty itse tekstissä kuten ”toinen kuolema”, jonka sanotaan suoraan tarkoittavan helvettiä. Kolmanneksi esiintyy symboleja, joiden merkitys avautuu muun Raamatun, erityisesti Vanhan testamentin perusteella. Tällainen on esimerkiksi ”taivaasta maahan pudonnut tähti”.


Neljäntenä Ilmestyskirjassa on niin sanottuja itsenäisiä symboleita, joita ei esiinny muualla Raamatussa eikä niitä myöskään selitetä tekstissä. Tällainen on esimerkiksi ”valkoinen kivi”, johon on kirjoitettu nimi, jota ei tiedä kukaan muu kuin sen saaja. Tällaisille symboleille voidaan löytää merkitys joissain tapauksissa, mutta uskon useimpien niistä aukeavan vasta kun niihin liittyvät tapahtumat käynnistyvät maailmanhistoriassa. Siihen asti niiden selityspyrkimykset ovat enemmän tai vähemmän spekulaatiota.



Kokonaistulkinta ja lähestymistavat


Historian saatossa on esitetty joitakin kokonaisnäkemyksiä Ilmestyskirjasta. Varhaiset kristityt lukivat sitä ensisijaisesti siten kuin muitakin Raamatun profeetallisia kirjoja ja tekstejä. Niiden katsottiin puhuvan konkreettisista tapahtumista sekä lähitulevaisuudessa että aivan viimeisinä aikoina. Tämä historiallis-profeetallinen lähestymistapa tarkoittaa Ilmestyskirjan kohdalla sitä, että kirja puhuu ennustaen Jeesuksen ensimmäisen tulemuksen ja maailmanhistorian päättymisen välisistä tapahtumista painottuen kuitenkin aivan viimeisiin aikoihin. Samalla se sisältää kuitenkin myös yleisiä periaatteita hengellisestä elämästä.


Samoin kuin Jeesus puhui Öljymäellä (Matt. 24) samaan aikaan sekä temppelin hävityksestä 70 jKr. että aivan viimeisistä tapahtumista, puhutaan myös Ilmestyskirjassa samaan aikaan sekä Rooman valtakunnan vainoista että Antikristuksen vainoista maailmanajan lopulla. Rooma ja sen jumalaton keisari ovat tärkeitä esikuvia Antikristukselle ja hänen valtakunnalleen, jotka ovat vielä tulossa.


Myöhemmin, kun kreikkalaisen filosofian, erityisesti uusplatonismin vaikutus voimistui kristillisissä seurakunnissa 300-luvulle tultaessa, Ilmestyskirjan ajateltiin olevan pelkästään metaforinen, niin ettei se puhu todellisesta historiasta mitään, ei menneestä eikä tulevasta, vaan kaikki on vain vertauskuvallista elämänviisautta. Ymmärrettävästikään tällainen idealistinen näkemys ei ole oikea lähestymistapa, koska se ei noudata kirjan itsensä sisältämää lähtökohtaa:


"Jeesuksen Kristuksen ilmestys, jonka Jumala antoi hänelle näyttääkseen palvelijoilleen, mitä pian on tapahtuva.” (Ilm. 1:1)


"Autuas se, joka lukee, ja autuaat ne, jotka kuulevat tämän profetian sanat” (Ilm. 1:3).


Ilmestyskirja kuvaa konkreettisia tapahtumia tulevassa maailmanhistoriassa. Myös muualla Raamatussa, esitettäessä teologisia tulkintoja historiallisista tapahtumista, edellytetään näiden konkreettisuutta ja historiallista paikkansapitävyyttä. Konkreettinen, todellinen historiallinen tapahtuma voi toimia esikuvana hengelliselle periaatteelle tai vertauskuvalle, mutta vertauskuva ei voi toimia esikuvana vertauskuvalle, koska se on jo vertauskuvallinen itsessään.


Uskonpuhdistuksen aikana, kun paavin valtaa vastaan käytiin voimakkaasti, hänen osoitettiin olevan antikristus, Perkeleen asian ajaja. Katolinen vastauskonpuhdistus halusi päästä tästä eroon ja sen vaikutuksesta kehitettiin kaksi uutta lähestymistapaa Ilmestyskirjaan: preteristinen ja futuristinen.


Preterismin mukaan Ilmestyskirja kuvaa vain kirjoitusajankohdan tapahtumia Rooman valtakunnassa. Rooman valtakunta olisi Babylon, ja keisari puolestaan Antikristus, jolloin oletettavasti paavi ei voisi olla sitä. Monet nykyajan liberaaliteologit ovat omaksuneet tämän lähtökohdan, koska se auttaa heitä selittelemään pois kirjan profeetallisuuden pitäen sitä vain sen ajan salakielisenä kuvauksena vallitsevissa poliittisissa oloissa. (Tämä näkyy muun muassa vuoden 1992 raamatunkäännöksen alaviitteessä Ilm. 17:5.) Preterismi kuitenkin kaatuu siihen raakaan tosiasiaan, että Jeesuksen toinen tulemus on vielä tapahtumatta. Jos preterismi olisi totta, Jeesuksen olisi täytynyt tulla näkyvällä tavalla takaisin, kun Rooma kukistui vuonna 476, tai aivan viimeistään Konstantinopolin kaatuessa vuonna 1453.


Futurismin mukaan taas Ilmestyskirja kuvaa pelkästään aivan viimeisiä tapahtumia, Pedon hallinta-aikaa juuri ennen Jeesuksen toista tulemusta. Tämän tulkinnan kehittäneiden vastauskonpuhdistajien mielestä paavi saataisiin näin ollen pelastettua antikristus-syytöksistä, koska viimeiset tapahtumat eivät vielä ole alkaneet. Futurismin tekee kuitenkin mahdottomaksi se, että Ilmestyskirjan monet tapahtumat sijoittuvat Pedon hallinta-aikaa edeltäviin tapahtumiin. Tällaisia ovat esimerkiksi juutalaisten diaspora toisen temppelin hävityksen (70 jKr.) ja varsinkin Simon Bar-Kokhban kapinan jälkeen (135 jKr.). Myös tämän vastakohta eli poliittisen Israelin synty ja juutalaisten maahanpaluu (v. 1948) ovat tapahtuneet ennen Pedon valtaannousua ja sen valtakunnan syntyä.


Lisäksi on vielä kehitetty kirkkohistoriallinen lähestymistapa Ilmestyskirjaan, jossa jokaisen kirjan tapahtuman ajatellaan kuvaavan tiettyä aikakautta ja ajanjaksoa kirkon historiassa. Tässä tulkinnassa on kuitenkin se ongelma, että Ilmestyskirja ei jaottele kuvauksia aikakausiin, ja se sisältää myös paljon tapahtumia, joilla ei ole mitään tekemistä kristillisen kirkon kanssa. Ongelmana tässä lähestymistavassa on myös se, että siinä otetaan huomioon vain länsimaiden kristillisyys, ei muun maailman.



Ilmestyskirjan rakenne


Ilmestyskirjassa esiintyy useita symbolisia lukuarvoja, joista keskeisin on luku seitsemän. Se kuvaa täydellisyyttä, harmoniaa ja loppuun saattamista. Luvun seitsemän keskeisyys näkyy myös itse kirjan rakenteessa. Alkujohdannon ja Uuden Jerusalemin kuvauksen välinen pääteksti jakaantuu seitsemään osaan, joista jokainen jakaantuu vielä seitsemään alaosaan:





	Johdanto

	1:1–8





	1. Seitsemän kirjettä

	1:9–3:22





	2. Seitsemän sinettiä

	4:1–8:5





	3. Seitsemän torvea

	8:6–11:19





	4. Seitsemän merkkiä

	12:1–15:8





	5. Seitsemän vihan maljaa

	16:1–16:21





	6. Seitsemän kuningasta

	17:1–19:10





	7. Seitsemän näkyä

	19:11–21:8





	Uusi Jerusalem ja loppuyhteenveto

	21:9–22: 22










Luku 1– Jeesuksen Kristuksen ilmestys



Todistajan sana


Ilmestyskirja alkaa seuraavilla sanoilla:


”Jeesuksen Kristuksen ilmestys, jonka Jumala antoi hänelle näyttääkseen palvelijoilleen, mitä pian on tapahtuva. Jumala lähetti enkelinsä ja ilmoitti kaiken tämän palvelijalleen Johannekselle, joka nyt omalla todistuksellaan vahvistaa Jumalan sanan ja Jeesuksen Kristuksen todistuksen, kaiken minkä on nähnyt. Autuas se, joka tämän toisille lukee, autuaat ne, jotka kuulevat nämä ennussanat ja ottavat varteen sen, mitä tähän kirjaan on kirjoitettu, sillä hetki on lähellä.” (Ilm. 1:1–3)


Kirjan nimi on kreikaksi "Apokalypsis Iooannuu”, Johanneksen ilmestys. Apokalypsis tarkoittaa kirjaimellisesti hunnun pois ottamista. Ideana on, että asiat, jotka ovat nyt peitossa, joita ei vielä tiedetä eikä nähdä, näytetään Johannekselle ja siten kerrotaan kaikille ihmisille. Kuitenkin jo heti ensimmäinen jae kertoo, että Ilmestyskirja ei ole ensisijaisesti Johanneksen vaan Jeesuksen Kristuksen ilmestys. Jeesus on kirjan ehdoton päähenkilö. Hän ilmestyy Johannekselle näyttääkseen enkeliensä avustuksella, mitä tuleman pitää.


Ilmestyskirjan kirjoittaja on Jeesuksen opetuslapsi, apostoli Johannes, joka on joutunut vanhana miehenä Patmoksen vankilasaarelle Rooman keisari Domitianuksen vainoissa 90-luvulla jKr. Näin ollen kyseessä on Raamatun viimeisin kirja niin kirjoitusajankohdan puolesta kuin myös siinä kuvattujen tapahtumien osalta, jotka koskettavat voittopuolisesti maailmanhistorian viimeisiä aikoja.1


Ilmestyskirjassa on erityisesti kolme piirrettä, jotka tekevät siitä poikkeuksellisen tärkeän kirjan Raamatussa. Ensinnäkin se on hyvin Jeesus-keskeinen kirja, joka ei ainoastaan kuvaa Jeesuksen sovitustyötä vaan myös hänen kunniaansa ja voimaansa. Toiseksi siinä on keskeistä Jumalan voiton julistus kaikista pimeyden voimista. Tätä piirrettä Saatana aivan erityisesti vihaa ja pyrkii siksi pitämään ihmiset erossa Ilmestyskirjasta. Kolmas merkittävä piirre Ilmestyskirjassa on, että se sitoo aiemmin Raamatussa avatut polut ja langat yhteen ja antaa lopullisen merkityksen kaikelle aiemmin tapahtuneelle ja sanotulle. Näistä syistä Ilmestyskirja on yksi Raamatun tärkeimmistä kirjoista, ja tämä myös ilmaistaan siellä:


”Autuas se, joka lukee, ja autuaat ne, jotka kuulevat tämän profetian sanat ja ottavat vaarin siitä, mitä siihen on kirjoitettu.” (Ilm. 1:3, KR38)


Yhdestäkään toisesta Raamatun kirjasta ei sanota tällaista. Kyseessä on siis poikkeuksellisen tärkeä kirja. Se, joka lukee Ilmestyskirjaa, on autuas (tai kuulee luettavan, jos ei ole lukutaitoa). Mutta tämä ei riitä itsessään, sillä autuaaksi ei sanota sitä, joka vain lukee Ilmestyskirjaa, vaan sitä joka tämän lisäksi myös noudattaa kirjan sanoja ja ojentaa elämänsä sen mukaan. Ilmestyskirjan lopussa on puolestaan vakava varoitus päinvastaisesta eli kirjan peukaloinnista omien mieltymysten mukaiseksi:


”Minä todistan jokaiselle, joka tämän kirjan profetian sanat kuulee: Jos joku panee niihin jotakin lisää, niin Jumala on paneva hänen päällensä ne vitsaukset, jotka ovat kirjoitetut tähän kirjaan. Ja jos joku ottaa pois jotakin tämän profetian kirjan sanoista, niin Jumala on ottava pois sen osan, mikä hänellä on elämän puuhun ja pyhään kaupunkiin, joista tässä kirjassa on kirjoitettu.” (Ilm. 22:18–19)


Tervehdys Jumalalta


”Johannes tervehtii Aasian maakunnan seitsemää seurakuntaa. Armoa ja rauhaa teille häneltä, joka on, joka oli ja joka on tuleva, ja niiltä seitsemältä hengeltä, jotka ovat hänen valtaistuimensa edessä, ja Jeesukselta Kristukselta, luotettavalta todistajalta, joka on esikoisena noussut kuolleista ja on maailman kuninkaiden hallitsija! Hänelle, joka rakastaa meitä ja on verellään vapauttanut meidät synneistämme, hänelle, joka on tehnyt meidät kuningassuvuksi ja Jumalan, Isänsä, papeiksi, hänelle kunnia ja valta aina ja ikuisesti! Aamen.” (Ilm. 1:4–6)


Johannes tervehtii seitsemää seurakuntaa Vähässä-Aasiassa ja välittää armon ja rauhan toivotuksen kolmiyhteiseltä Jumalalta. Isä, joka istuu valtaistuimella, on ollut aina olemassa. Hän hallitsee nyt ja tulee aina olemaan. Pyhä Henki valtaistuimen edessä on yksi, mutta hän on ”seitsenhaarainen”, mitä kuvaa vanhassa liitossa liitonmajaan tehty menora, seitsenhaarainen lampunjalka, jossa paloi aina seitsemän ”Hengen liekkiä” Pyhän Hengen läsnäolon vertauskuvana (2. Moos. 26:35). Jeesus on uskollinen ja luotettava todistaja, joka on noussut kuolleista ensimmäisinä kaikista, jotka ovat kuolleet tai tulevat kuolemaan. Kukaan muu ei vielä ole noussut kuolleista eikä astunut taivaaseen (Joh. 3:13).


Jeesuksesta ilmaistaan, että hän on maailman kuninkaiden hallitsija. Pikaisesti luettuna tämä voi kuulostaa pelkältä arvonimeltä, mutta se tulee olemaan kerran näkyvällä tavalla totta. Jo Vanha testamentti puhuu tulevasta rauhan valtakunnasta, jossa Messias hallitsee konkreettisesti maan päällä. Ilmestyskirja tarkentaa tämän tarkoittavan tuhatvuotista valtakuntaa, jonka Jeesus perustaa aikojen lopulla tullessaan toisen kerran maan päälle ennen viimeistä tuomiota.


Lisäksi ilmaistaan tärkeä asia: Jeesus rakastaa meitä ja on siksi ostanut meidät vapaaksi synneistämme. Jokainen ihminen on syntynyt synnin orjuuteen ja Jeesus on ostanut ihmiset vapaiksi synnin orjamarkkinoilta verellään. Valitettavasti moni ihminen jää mieluummin synnin hallitsemaan elämään, orjuuteen, kuin ottaa vastaan Jeesuksen tarjoaman vapahduksen ja pelastuksen. Jeesus on kuollut kaikkien puolesta (2. Kor. 5:15), mutta se hyödyttää vain niitä, jotka hyväksyvät sen omalle kohdalleen.


Raamatussa verrataan ihmisen hengellistä tilaa Israelin vapautukseen Egyptistä, orjuuden pesästä (Hepr. 3 ja 4). Jokainen meistä on syntynyt Egyptissä, synnin orjuudessa, jumalattomuuden maassa. Jumalan on täytynyt vapauttaa jokainen uskova ihmeen kautta, niin kuin hän ihmeen kautta saattoi israelilaiset Punaisenmeren yli. Erämaavaellus kuvaa ihmisen vaellusta uskossa tässä vajavuuden maailmassa. Samalla tavoin kuin Israel oli erämaassa täysin riippuvainen Jumalan anneista ja huolenpidosta, mannasta ja vedestä, on jokainen uskova täysin riippuvainen Jumalasta, hänen sanansa ravinnosta ja huolenpidosta.


Mutta samalla tavoin kuin osa israelilaisista kapinoi Jumalaa vastaan, luopui ja siksi kuoli erämaahan, voi uskovakin kapinoida Jumalaa vastaan, luopua uskosta ja siten menettää pelastuksensa. Vasta Jordan-virran ylitettyään Israel pääsi perille luvattuun maahan. Samoin vain ne, jotka kestävät uskossa loppuun asti, kerran pääsevät taivaaseen "kuoleman virran" ylitettyään.


"Keille Jumala oli vihoissaan neljäkymmentä vuotta? Niille, jotka lankesivat syntiin ja joiden ruumiit sitten jäivät autiomaahan. Keille hän vannoi, etteivät he pääse hänen lepopaikkaansa? Niille, jotka eivät totelleet. Huomaamme näin, että he epäuskon tähden eivät voineet siihen päästä. Olkaamme siis varuillamme. Jumalan lupaus, että pääsemme hänen lepopaikkaansa, on vielä täyttymättä, eikä yksikään teistä saa jäädä taipaleelle!” (Hepr. 3:17–4:1)


"Mutta se, joka kestää loppuun asti, pelastuu.” (Mark. 13:13)


Johanneksen tervehdyksessä sanotaan, että Jeesus on tehnyt meidät kuningassuvuksi. Tämä tarkoittaa, että tulemme hallitsemaan kerran Jeesuksen kanssa konkreettisesti tuhatvuotisessa valtakunnassa. Mutta yhtälailla tämä kuninkuus on totta jo nyt. Uskovat on kutsuttu vaikuttamaan ympäröivään maailmaan voimakkaasti ja rohkeasti Pyhän Hengen voimassa, levittämään Kristuksen tuntemisen tuoksua (2. Kor. 2:14–17). Jokainen, joka elää hengellistä kuninkuuttaan todeksi jo nyt ja laajentaa Jumalan valtakunnan rajoja, vaikuttaa muihin ihmisiin ja jopa koko historian kulkuun.


"Uskon voimalla he kukistivat valtakuntia.” (Hepr. 11:33)


Lisäksi Jeesuksesta sanotaan, että hän on tehnyt omansa papeiksi. Mitä tällä tarkoitetaan? Vanhassa liitossa vain tietyt valitut henkilöt valittiin papeiksi eli välittäjiksi Jumalan ja ihmisten välille, toimittamaan sovitusuhrin kansan synneistä. Uudessa liitossa ei ole enää tämänkaltaista pappeutta, sillä Jeesus on nyt ylimmäinen pappi (Hepr. 8:1–2), joka on toimittanut kertakaikkisen sovituksen Golgatan uhrillaan. Hän on myös välittäjä, ainoa välittäjä Jumalan ja ihmisten välillä (1. Tim. 2:5). Se, että Jeesus on tehnyt kaikki uskovat papeiksi, merkitsee että me voimme kaikki lähestyä Jumalaa suoraan Jeesuksen kautta ilman välittävää pappiskuntaa. Jeesus on myös tehnyt meistä kaikista sovituksen julistajia, jotka voimme saattaa yhä uusia ihmisiä Jumalan yhteyteen (2. Kor. 5:18).


”Mutta te olette valittu suku, kuninkaallinen papisto, pyhä heimo, Jumalan oma kansa, määrätty julistamaan hänen suuria tekojaan, joka teidät on pimeydestä kutsunut ihmeelliseen valoonsa. Ennen te ette olleet kansa, mutta nyt te olette Jumalan kansa.” (1. Piet. 2:9–10)


Jeesuksen ensimmäinen ja toinen tulemus


”Katso, hän tulee pilvissä! Kaikki ihmiset näkevät hänet, nekin, jotka hänet lävistivät, ja hänen tullessaan vaikeroivat maailman kaikki kansat. Näin on käyvä. Aamen. ’Minä olen A ja O, alku ja loppu’, sanoo Herra Jumala, hän, joka on, joka oli ja joka on tuleva, Kaikkivaltias.” (Ilm. 1:7–8)


Ilmestyskirja puhuu paljon Jeesuksesta, ja hän on kirjan ehdoton päähenkilö. Se puhuu painokkaasti etenkin Jeesuksen toisesta tulemuksesta. On hyvä tietää, että Uuden testamentin lisäksi myös Vanha testamentti puhuu kahdesta Jeesuksen tulemisesta. Yhtäältä ennustetaan nöyrää ja kärsivää Jumalan uhrikaritsaa, joka kuolee (Jes. 53), rauhan tuojaa joka saapuu aasilla ratsastaen (Jes. 9:5, Sak. 9:9–10), joka ei huuda vaan suhtautuu armahtaen särkyneisiin ihmisiin (Jes. 42:1–3). Toisaalta luvataan kiivasta ja sotaisaa kuningasta (Ps. 2:7– 9), joka kostaa Israelin vihollisille (4. Moos. 24:17–19) ja tuomitsee kansat (Dan. 7:13–14).


Uuden testamentin evankeliumeista käy ilmi, että juutalaiset odottivat maallista messiasta, sotilashallitsijaa, joka karkottaisi roomalaiset ja vapauttaisi juutalaiset. He eivät odottaneet hengellistä messiasta, jollaisena Jeesus kuitenkin tuli. Jeesus sanoi suoraan:


"Minun kuninkuuteni ei ole tästä maailmasta; jos minun kuninkuuteni olisi tästä maailmasta, niin minun palvelijani olisivat taistelleet, ettei minua olisi annettu juutalaisten käsiin; mutta nyt minun kuninkuuteni ei ole täältä.” (Joh. 18:36)


On helppo suhtautua halveksien Jeesuksen ajan juutalaisiin ja ajatella, että olivatpa nuo yksinkertaisia. Tottahan heidän olisi pitänyt tietää sama kuin mekin, että Jeesus ei tule poliittisena messiaana vaan hengellisenä. Mutta tämä on väärä asenne. Nimittäin tuon ajan juutalaiset olivat oikeassa – osittain. Vanhassa testamentissa puhutaan kahdesta ja kahdenlaisesta Messiaan tulosta. Toisaalta hän tulee "rauhan ruhtinaana” ratsastaen aasilla. Toisaalta hän on kuningas, kukistaja ja rankaisija, joka kaitsee kansoja "rautaisella valtikalla”.


Juutalaiset olivat aivan oikeassa ajatellessaan, että Messias on poliittinen ja aseellisesti toimiva kunnian messias, joka hallitsee näkyvästi valtakuntia, sillä näitä kohtia on Vanhassa testamentissa. Mutta he olivat väärässä jättäessään huomiotta ne kohdat, joissa Messias tuo rauhan ja sovinnon Jumalan ja ihmisten välille. Oikea näkemys olisi ollut se, minkä Raamattu opettaa: Kun Messias tulee ensimmäisen kerran, hän tulee hengellisenä messiaana, joka julistaa rauhaa ja tuo sovinnon. Mutta kun hän tulee toisen kerran, hän tulee tuomarina, kiivaana kostajana ja maallisena hallitsijana, joka kukistaa viholliset. Eikö olekin hyvä, että Jeesus tulee ensin hiomaan sovintoa Jumalan ja ihmisen välille, ja vasta sitten hän tulee kostamaan ja tuomitsemaan?


Ilmestyskirjassa Jeesuksen todetaan tulevan takaisin "pilvissä" (Ilm. 1:7). Tämä ilmaistaan myös Apostolien tekojen alussa, jossa Jeesus otetaan ylös taivaaseen pilven kannattelemana. Tällöin enkelit lupasivat opetuslapsille Jeesuksen tulevan takaisin samalla tavoin (Apt. 1:11). Mutta pilvi ei ole ainoa asia, joka liittyy Jeesuksen toiseen tulemiseen aikojen lopulla. Tämän lisäksi "kaikkien silmät saavat nähdä hänet, niidenkin jotka hänet lävistivät” (Ilm. 1:7)2. Jeesuksen toinen tulemus on äärimmäisen julkinen tapahtuma, jonka havaitsevat kaikki maailman ihmiset. Kuolleiden ylösnousemuksen kautta Jeesuksen näkevät aikojen lopulla kaikkina aikoina eläneet ihmiset – nekin, jotka hänet aikoinaan lävistivät, ristiinnaulitsivat. Kaikki kansat myös vaikeroivat, parkuvat Jeesuksen tullessa takaisin. Silloin nimittäin Jeesus tulee jumalattomalle maailmalle vihollisena ja kostajana, joka vaatii ihmiset tilille synneistään.


"Mutta kohta noiden päivien ahdingon jälkeen aurinko pimenee eikä kuu anna valoaan. Tähdet putoavat taivaalta ja taivaiden voimat järkkyvät. Silloin taivaalle ilmestyy Ihmisen Pojan merkki. Kaikki maan sukukunnat puhkeavat valituksiin, kun näkevät Ihmisen Pojan tulevan taivaan pilvien päällä suuressa voimassaan ja kirkkaudessaan.” (Matt. 24:29–30)


"Silloin ihmiset sanovat vuorille: ’Kaatukaa meidän päällemme’, ja kukkuloille: ’Peittäkää meidät.”’(Luuk. 23:30)


Lisäksi Jeesus sanoo:


”Minä olen A ja O, alku ja loppu” (Ilm. 1:8).


Vanhassa testamentissa Jumala ilmoitti nimekseen ”Minä olen” (2. Moos. 3:13–14). Jeesus käytti tätä jumalallista nimitystä itsestään jo evankeliumeissa, minkä seurauksena hänet yritettiin tappaa, koska hän teki itsestään Jumalan. Hän sanoi:


”’Ennen kuin Abraham syntyi - minä olin (kirj. ’minä olen’, kreik. Egoo eimi).' Silloin he alkoivat poimia kiviä heittääkseen niillä häntä, mutta Jeesus poistui heidän näkyvistään ja lähti temppelistä.” (Joh. 8:58–59)


Nyt Ilmestyskirjassa Jeesus korostaa olevansa Jumala, ”Minä olen”, alku ja loppu, ainoa joka on ollut aina olemassa ja tulee aina olemaan. Tätä korostavat kirjaimet A ja O (Alfa ja Omega), jotka ovat kreikkalaisten aakkosten ensimmäinen ja viimeinen kirjain. Se, että Jeesus on alku, merkitsee että hän on luonut kaiken, ja kaikki on olemassa hänen tahdostaan. Hän myös pitää kaiken yllä ja voimassa. Se, että Jeesus on loppu, merkitsee että hän päättää kaikki asiat. Hän ratkaisee lopullisesti kaikki ongelmat ja johtaa historian loppuunsa. Ennen kuin yhtään ihmistä oli olemassa, Jeesus oli (Joh. 8:58), ja sen jälkeen, kun kaikki ovat fyysisesti kuolleet, Jeesus yhä elää ja tulee lausumaan viimeisen sanan maan päällä, tuomitsemaan kaikki (Job 19:25).


Vainojen alla kestäminen


”Minä, veljenne Johannes, jolla on sama ahdinko, valtakunta ja Jeesukselta tuleva kestävyys kuin teillä, olin joutunut Patmosnimiselle saarelle, koska olin julistanut Jumalan sanaa ja todistanut Jeesuksesta. Herran päivänä Henki valtasi minut, ja minä kuulin takaani kovan äänen, kuin olisi torveen puhallettu. Ääni sanoi: ’Kirjoita, mitä näet, ja lähetä kirja seitsemälle seurakunnalle: Efesokseen, Smyrnaan, Pergamoniin, Tyatiraan, Sardekseen, Filadelfiaan ja Laodikeaan.’” (Ilm. 1:9–11)


Apostoli Johannes sanoo olevansa osallinen samoista vainoista ja ahdistuksesta kuin toisetkin uskovat, mutta tässä ei ole kaikki. Hän on yhtälailla osallinen myös samaan Jumalan valtakuntaan ja kestävyyteen vainoissa. Jumala ei ole hylännyt vainottuja uskovia, vaikka siltä voi monesti tuntua, vaan hän antaa yhä uudelleen kestävyyttä ahdistuksen keskellä. Kuitenkin vainoissa pätee sama periaate kuin monessa muussakin ahdingossa: Jumala toimii usein ihmisten kautta. Jumala haluaa auttaa vainottuja ja lievittää heidän tuskaansa niiden uskovien kautta, joita ei vainota.


Me länsimaalaiset, jotka emme ole tällä hetkellä vainottuja, olemme velvollisia auttamaan niitä Jeesukseen uskovia veljiämme ja siskojamme maailmalla, joita vainotaan. Mitä me olemme tehneet niiden uskovien hädän lievittämiseksi esimerkiksi islamilaisissa ja kommunistisissa maissa, joiden omaisuus on ryöstetty, jotka on vangittu tai joita on kidutettu uskon tähden Jeesukseen? Missä on meidän rakkautemme?


”Me rakastamme veljiämme, ja siitä me tiedämme siirtyneemme kuolemasta elämään. Joka ei rakasta veljeään, pysyy kuoleman vallassa.” (1. Joh. 3:14)


Johannes on osallinen samoista vainoista kuin uskonveljensä ja on siksi joutunut Patmoksen vankilasaarelle. Hän kertoo joutuneensa vangiksi ”Jumalan sanan ja Jeesuksen todistuksen tähden” (Ilm. 1:9, KR38). Syynä ei ole vain Johanneksen evankelioimis- ja todistamistoiminta vaan yhtälailla myös se, että hän on pitänyt kiinni Raamatun auktoriteetista ja velvoittavuudesta. Näitä kahta asiaa Saatana vihaa: evankeliointia ja Raamatun auktoriteettia. Hän haluaa vaientaa kaikki ne, jotka puolustavat Raamatun erehtymättömyyttä, velvoittavuutta ja jumalallista alkuperää, ja ne jotka ovat saattamassa uusia ihmisiä uskon tielle.


Johannes sanoo Pyhän Hengen vallanneen hänet (tai "olleensa Hengessä”, kuten vanha käännös sanoo). Usein tämän ajatellaan tarkoittavan horroksen tai hurmoksen kaltaista tilaa, jossa ihminen menettää kontrollin omaan persoonallisuuteensa. Pyhän Hengen valtaamana oleminen voi joskus tarkoittaa tätäkin (4. Moos. 11:25, 1. Sam. 10:6), mutta Raamatusta näemme, että useimmiten ihminen on täysin järjissään ja ajatuksiltaan selkeänä Pyhän Hengen täytettyä hänet (esim. 5. Moos. 34:9, Hes. 37:1–14, Miika 3:8).


Raamatun kirjoittajat ovat kirjoittaneet kirjat Hengen valtaamina siten, että Pyhä Henki on käyttänyt heitä erityisellä tavalla välittämään Jumalan ilmoituksen kirjallisessa muodossa ihmisille. Tällöin Pyhän Hengen tehtävänä on ollut varjella ihmisten persoonallisuutta siten, että he eivät tee virheitä kirjoittaessaan ylös Jumalan sanan. Näin oli myös Johanneksen kohdalla Patmoksella. Hän oli Hengen valtaamana täysin järjissään ja kirjoitti Jeesuksen käskystä ylös kaiken, minkä hän näki ja mikä hänen kuului kirjoittaa.


Johannes oli Hengen valtaamana ”Herran päivänä”. Vanhassa testamentissa esiintyy Herran päivän käsite, jolla tarkoitetaan Jeesuksen toisen tulemuksen tai viimeisen tuomion päivää, mutta tästä tuskin on nyt kyse, vaikka Johannes viimeisistä tapahtumista kirjoittaakin. Herran päivä ei ole jotain, mikä esiintyy näyissä, vaan joka on totta Johannekselle Patmoksella juuri sinä hetkenä, jona hän kirjoittaa. Tästä syystä on todennäköistä, että Herran päivällä viitataan Jeesuksen ylösnousemuksen päivään eli sunnuntaihin. Kyse on viikonpäivän ilmoittamisesta.


Johannes näkee Jeesuksen


„Käännyin nähdäkseni, mikä ääni minulle puhui, ja kun käännyin, näin seitsemän kultajalkaista lamppua ja lamppujen keskellä hahmon, joka oli ihmisen kaltainen (KR38: Ihmisen Poika). Hänellä oli yllään pitkä viitta ja rinnan ympärillä kultainen vyö. Hänen päänsä ja hiuksensa hohtivat valkoisina kuin valkoinen villa, kuin lumi, ja hänen silmänsä olivat kuin tulen liekit. Hänen jalkansa välkehtivät kuin sulatusuunissa hehkuva pronssi, ja hänen äänensä oli kuin suurten vesien pauhu. Hänellä oli oikeassa kädessään seitsemän tähteä, hänen suustaan pisti esiin kaksiteräinen, terävä miekka, ja hänen kasvonsa olivat kuin loistava keskipäivän aurinko. Hänet nähdessäni minä vaivuin hänen jalkoihinsa kuin kuollut. Mutta hän laski oikean kätensä päälleni ja sanoi: ’Älä pelkää.’” (Ilm. l:12–17a)


Johannes saa nähdä Jeesuksen, mutta hyvin erilaisena kuin mihin olemme tottuneet. Siinä missä Jeesus tuli ensimmäisen kerran maailmaan alennustilassa, ihmisen hahmossa, nöyränä ja hiljaisena, hän tulee toisen kerran suuressa voimassa ja jumalallisessa loistossa. Johannes näkee Jeesuksen, jolle on annettu kaikki valta, ei vain maan päällä vaan myös taivaassa. Jeesuksen olemus säteilee voimaa, valtaa ja pyhyyttä niin suuressa määrin, että Johannes kaatuu sen vaikutuksesta maahan kuin kuollut.


Käy ilmi, että ihminen voi kaatua kohdatessaan Jeesuksen. Tällaisia kaatumisia voi olla kahdenlaista. Jeesuksen viholliset, jotka tulivat Getsemaneen häntä vangitsemaan, kaatuivat hänen edessään (Joh. 18:3–6). Tämä on kaikkea muuta kuin tavoiteltava tila. Siinä nimittäin kaadutaan pakon edessä Jeesuksen osoittaessa havainnollisesti vihollistensa alemmuuden ja kohtalon. Kerran kaikkien ihmisten on polvistuttava Jeesuksen edessä ja tunnustettava, että Jeesus on Herra (Fil. 2:10–11). Uskovat ihmiset ovat tehneet tämän jo maan päällä, mutta uskosta osattomat joutuvat polvistumaan kerran pakosta viimeisenä päivänä Jumalan vihollisina. Se on onneton kohtalo.


Jeesuksen kohdatessaan ihminen voi kaatua myös toisella tavalla, Pyhän Hengen valtaamana. Näin kävi myös Johannekselle. Uskova ihminen voi kokea joissain tilanteissa Jeesuksen suuruuden ja läsnäolon niin vastaansanomattomasti, ettei voi muuta kuin kaatua hänet kohdatessaan. Tällainen kohtaaminen on turvallista, niin kuin tekstistä käy ilmi: "Mutta hän laski oikean kätensä päälleni ja sanoi: ’Älä pelkää’”.


Joskus ihmisen puolesta rukoiltaessa hän voi kaatua Pyhän Hengen voimasta. Jos tällainen kaatuminen on aitoa ja Jumalasta, siihen ei tarvitse käyttää mitään kikkoja kuten varovaista keinuttamista, otsasta työntämistä tai yhtäkkisiä huudahduksia kuten: "Täyteen sinun voimaasi!” Valitettavan usein karismaattisissa kokouksissa kuitenkin esiintyy tällaista ihmistekoista kaatamista, kun yritetään toistaa jotain Jumalan Hengen joskus aiemmin aikaansaamaa ilmiötä. Vanha sanonta onkin: ”Kun Henki loppuu, konstit alkavat.”


Kun Jumala on antanut herätyksen jollekin seudulle, Jeesuksen kohtaaminen on usein näkynyt Pyhän Hengen voimavaikutuksina, joista jotkin ovat olleet fyysisesti havaittavia. Tällaisia herätysten aikana esiintyneitä ilmiöitä ovat esimerkiksi hypähdykset, huudahdukset, kaatumiset, hurmostilat tai erilaisten armolahjojen kuten kielilläpuhumisen ja profetoimisen esiintyminen.


Herätyksen keskellä nämä ilmiöt ovat monesti aitoja ja Pyhän Hengen vaikuttamia. Kuitenkin herätyksen laannuttua siihen on usein haluttu palata pyrkimällä toistamaan siihen liittyneitä ulkoisia ilmiöitä. Tällöin on esimerkiksi aktiivisesti tavoiteltu ihmisten kaatumista, ja kun se ei ole tapahtunut spontaanisti ilman ihmisapua, on otettu avuksi rukouspalvelussa "keinuttaminen”, otsasta työntäminen, yhtäkkiset huudahdukset ynnä muuta vastaavaa. Olenpa kerran nähnyt jopa ihmisen kampittamisen rukousjonossa hengellisen kokemuksen aikaansaamiseksi. Tai kun spontaania ylistystä ja ilon huudahduksia ei ole enää esiintynyt, on ylistystä "pumpattu” bändin voimin ja yleisöä huudatettu, jotta saataisiin hengellinen meno aikaan.


Lestadiolaisen herätyksen alkuaikoina esiintyi monesti niin sanottuja ”armon liikutuksia”, joissa ihminen kohdattuaan Jeesuksen hihkaisee ilosta ja hypähtää ylös penkistä. Kun herätys laantui, yritettiin sitä virittää uudelleen palavaksi jäljittelemällä herätyksen ulkoisia ilmenemismuotoja. Tällöin hihkaistiin ja hypähdettiin tarkoituksella. Tätä alettiin kutsua myöhemmin ”kylmäksi hypyksi” erotuksena aidosta Pyhän Hengen spontaanisti vaikuttamasta armon liikutuksesta.


Hyvin usein käy niin, että hengellisessä toiminnassa edetään väärin päin. Ei ymmärretä, että ulkoiset ilmiöt eivät ole mitään itsessään arvokasta tai tavoiteltavaa. Ulkoiset ilmiöt voivat joskus olla seurausta Jumalan Hengen vaikutuksesta, mutta Jumalan Hengen vaikutus ei ole koskaan seurausta ulkoisista ilmiöistä. Jumalan Henki voi toimia (ja usein toimiikin) ilman, että siitä on seurauksena mitään erityisiä ilmiöitä. Vaikka jossain seurakunnassa olisi kuinka paljon ulkoisia ilmiöitä tahansa, ei se ole minkäänlainen osoitus siitä, että seurakunnassa olisi herätystä tai että Jumala toimisi siellä.


Karismaattisia ilmiöitä voivat vaikuttaa myös pahat henget, tai ne voivat olla seurausta ihmisten psykologisesta manipuloinnista. Pelkästään sen perusteella, että jotain voimallista tapahtuu tai ulkoisia ilmiöitä esiintyy, ei voida lainkaan päätellä, että Jumalan Henki toimisi. Monissa pakanauskonnoissa esiintyy aivan vastaavia ilmiöitä kuin mitä Pyhä Henki vaikuttaa. Shamaanit osaavat puhua kielillä, parantaa ja profetoida. He menevät usein hurmokseen tai huudahtelevat. Ilmiöt ovat ulkoisesti täsmälleen samoja kuin Pyhän Hengen vaikuttamat, mutta niiden takana on tyystin toinen voima: Saatana demoneineen.


Niinpä on suuri vaara, että ulkoisten ilmiöiden perusteella tehdään johtopäätöksiä siitä, vaikuttaako jossain paikassa tai ihmisessä Pyhä Henki. Arviot tästä on tehtävä täysin eri kriteereillä. Jeesuskin varoitti, että maailmaan on lähetetty monia vääriä profeettoja, jotka ovat lammasten vaatteissa esiintyviä raatelevia susia (Matt. 7:15–23). Myös Ilmestyskirjassa myöhemmin esiintyvä Peto tulee nousemaan "Saatanan vaikutuksesta suurella voimalla, tehden petollisia tunnustekoja ja ihmeitä” (2. Tess. 2:9).


Johannes kaatuu Hengen vaikutuksesta maahan nähdessään Jeesuksen jumalallisessa voimassaan. Tämä hieno kokemus, jossa Johannes saa kokea Herransa läheisyyttä, ei kuitenkaan ole ainoa laatuaan Raamatussa. Nimittäin Johanneksen näky Jeesuksesta muistuttaa suuresti Danielin aikoinaan näkemää näkyä Tigris-virran varrella Babyloniassa:


"Katsellessani ympärilleni minä äkkiä huomasin miehen, joka oli pellavavaatteissa, uumillaan vyö parasta kultaa. Hänen ruumiinsa säihkyi kuin krysoliitti, hänen kasvonsa välkehtivät kuin salama, hänen silmänsä olivat kuin tulisoihdut, hänen käsivartensa ja jalkansa kuin kiiltävä pronssi, ja hänen äänensä oli kuin kansanjoukon pauhu. ... Minun voimani katosi, kasvoni muuttuivat kalmankalpeiksi ja ruumiini kävi hervottomaksi. Minä kuulin hänen sanojensa äänen, ja silloin minä vaivuin syvään uneen, kasvot maata vasten. Mutta käsi koski minuun ja ravisteli minua, ja minä kohottauduin polvieni ja käsieni varaan. Hän sanoi minulle: ’Daniel, sinä Jumalalle rakas! Opi ymmärtämään ne sanat, jotka minä sinulle puhun. Nouse seisomaan. Sinun luoksesi minut on lähetetty.’ Ja kun hän puhui tämän minulle, minä nousin vavisten ylös. Hän sanoi minulle: ’Älä pelkää.’” (Dan. 10:5–12)


Johanneksen tapaan myös Daniel kutsui näkemäänsä hahmoa ”ihmisen kaltaiseksi”. On vaikea sanoa, oliko Danielin näkemä hahmo enkeli vai kenties Jeesus itse. Olennaista on kuitenkin se jumalallinen valta ja valtuutus, joka tästä hahmosta heijastui. Tämä hahmo oli täynnä vastaansanomatonta voimaa, jonka edessä Daniel kaatui, mutta samaan aikaan hän oli täynnä lempeyttä ja rakkautta: ”Daniel, sinä Jumalalle rakas ... Älä pelkää.”


Samaan tapaan myös Hesekiel kaatui aikoinaan nähdessään Jumalan kirkkauden ja ”ihmisen kaltaisen” hahmon (Hes. 1:28, KR33). Johannes kertoo näkemänsä hahmon olevan kirjaimellisesti ”Ihmisen Pojan” muotoinen (Ilm. 1:13, KR38). Tämä keskeinen raamatullinen termi on peräisin Danielin kirjasta, jossa Jeesus näyttäytyy näyssä maailman lopulla suuressa voimassa ja tuomarin ominaisuudessa (Dan. 7:13–14, KR33). Johannes ei näe Jeesusta sellaisena, jona hän tämän tunsi nuoruudessaan, vaeltaessaan Jeesuksen seurassa Galileassa. Johannes ymmärtää, että kyseessä on sama Jeesus, mutta jotenkin toisenlaisena. Nyt Jeesus on täynnä jumalallista voimaa ja Jumalan kirkkauden säteilyä. Jeesuksen itsestään puhumat sanat ovat ihmeellisiä.


Kuolema ja tuonela


”Minä olen ensimmäinen ja viimeinen, iäti elävä. Minä olin kuollut, mutta nyt minä elän, elän aina ja ikuisesti. Minulla on kuoleman ja tuonelan avaimet.” (Ilm. 1:17b–18)


Jeesus on ensimmäinen! Hän on ollut olemassa jo ikuisuudessa ennen maailman luomista. Hän on tosi Jumala (1. Joh. 5:20), joka on luonut kaiken:


”Hän on näkymättömän Jumalan kuva, esikoinen, ennen koko luomakuntaa syntynyt. Hänen välityksellään luotiin kaikki, kaikki mitä on taivaissa ja maan päällä, näkyvä ja näkymätön, valtaistuimet, herruudet, kaikki vallat ja voimat. Kaikki on luotu hänen kauttaan ja häntä varten. Hän on ollut olemassa ennen kaikkea muuta, ja hän pitää kaiken koossa.” (Kol. 1:15–17)


Sen lisäksi, että Jeesus on ensimmäinen, hän on myös viimeinen. Hän elää ikuisesti. Hän päättää ja ratkaisee lopullisesti kaikki asiat. Hänen kädessään on koko maailma.


”Minä tiedän lunastajani elävän, ja viimeisenä hän on seisova multien päällä.” (Job 19:23, KR33).


Kun kaikki viimeisetkin ihmiset ovat kuolleet ja kun heidät on haudattu maan multiin, Jeesus elää yhä. Hän sanoo viimeisen sanan maan päällä. Hänen hallinnassaan on kaikki.


Jeesus kuoli mutta heräsi eloon, ja hän elää ikuisesti. Hänellä on kuoleman ja tuonelan avaimet, mikä tarkoittaa valtaa suhteessa kuolemaan. Tämä on todellista kaikkivaltiutta. Kaikkein totalitaarisinkaan ihmisdiktaattori ei voi saada sellaista valtaa. Hänellä voi olla valta tappaa, mutta ei valtaa herättää kuolleista. Hänellä voi olla valta laittaa uusia ihmisiä alulle, mutta ei valtaa estää ihmisiä koskaan kuolemasta. Tällainen valta kuoleman yli voi olla vain Jumalalla.


Tässä kohdin kuolema ja tuonela esitetään rinnan eräänlaisina tuhotai kaaosvoimina, jotka hallitsevat syntiinlankeemuksen kirouksen alaista ihmiskuntaa. Raamatusta käy ilmi, että tuonela on näkymättömään hengelliseen maailmaan kuuluva paikka, jossa kuolleet ihmiset ovat. Kuolemaa ei ymmärretä Raamatussa koskaan olemassaolon lakkaamiseksi – päinvastoin kuin usein luullaan. Kuolema on tila, jonka alaiseksi ihminen voi joutua, samoin kuin elämä. Kun Jeesuksella on kuoleman ja tuonelan avaimet, hänellä on tällöin valta saattaa ihminen kuoleman valtaan ja valta vapauttaa siitä. Jeesus voi viedä ihmisen tuonelaan ja nostaa sieltä. Samoin hän voi hävittää kuoleman tilana ja tuonelan paikkana, ja näin hän itse asiassa tuleekin kerran tekemään (Ilm. 20:14).


”Herra lähettää kuoleman ja antaa elämän, vie alas tuonelaan ja nostaa sieltä.” (1. Sam. 2:6)


Kuoltuaan jokainen ihminen menee tuonelaan, mutta sieltä nostaminen tapahtuu vasta viimeisenä päivänä kuolleiden ylösnousemuksessa. Tuonelaan mentyään ihminen ei palaa takaisin tämänpuoleiseen maalliseen elämään:


"Tuonelaan mennyt ei tule takaisin. Hän ei kotiinsa palaa, eikä hänen asuinsijansa häntä enää tunne.” (Job 7:9–10).


Raamattu sanoo:


"Ihminen lepoon mentyänsä ei enää nouse. Ennen kuin taivaat katoavat, eivät he herää eivätkä havahdu unestansa.” (Job 14:12, KR33).


Mutta silloin kun taivaat katoavat (Ilm. 21:1), kuolema ja tuonela antavat kuolleensa ja tapahtuu suuri yleinen kuolleiden ylösnousemus, jota seuraa viimeinen tuomio:


"Meri antoi kuolleensa, Kuolema ja Tuonela antoivat kuolleensa, ja kaikki heidät tuomittiin tekojensa mukaan.” (Ilm. 20:13)


Tämä tarkoittaa ymmärrettävästikin sitä, että taivaassa ja helvetissä ei vielä ole ketään. Viimeinen tuomio on vasta viimeisenä päivänä. Kuolleet ihmiset ovat tällä hetkellä tuonelassa, välitilassa, odottamassa ylösnousemuksen aamua. Sieltä käsin he myös tulevat tuomiolle – eivät siis taivaasta käsin eivätkä myöskään helvetistä. Raamattu sanoo suoraan:


”Kukaan ei ole noussut taivaaseen, paitsi hän, joka on taivaasta tänne tullut: Ihmisen Poika.” (Joh. 3:13)


Taivaassa ei ole vielä ketään. Vain Jeesus on mennyt sinne oman ylösnousemuksensa jälkeen valmistamaan meille sijaa:


”Minun Isäni kodissa on monta huonetta – enhän minä muuten sanoisi, että menen valmistamaan teille asuinsijan. Minä menen valmistamaan teille sijaa mutta tulen sitten takaisin ja noudan teidät luokseni, jotta saisitte olla siellä missä minä olen.” (Joh. 14:2–3)


Jeesus liittää tässä opetuslasten taivaaseen ottamisen hänen toiseen tulemukseensa, joka tapahtuu vasta aikojen lopulla. Toisin sanoen opetuslapset eivät vielä kuolemansa jälkeen menneet taivaaseen, niin kuin ei mene kukaan muukaan. Ja muutenkin: jos taivaassa olisi jo kaikki valmiina ottamaan vastaan ihmisiä, ei Jeesuksen tarvitsisi mennä sinne mitään valmistelemaan.


Raamattu opettaa siis selkeää välitilaa, josta käsin suuri lopun ajan ylösnousemus tapahtuu. Vaikka on olemassa ensimmäinen ja toinen ylösnousemus, ne molemmat tapahtuvat vasta aikojen lopulla ennen viimeistä tuomiota. Eikä Raamattu myöskään koskaan opeta mitään henkilökohtaista viimeistä tuomiota ihmisen kuollessa, vaan vain yhtä suurta yleistä viimeistä tuomiota, jolloin Jeesus erottaa ihmiset toisistaan niin kuin paimen erottaa lampaat vuohista (Matt. 25:31–46).


Tähän voi joku heittää vastaväitteen omaisen kysymyksen: "Kuinka sitten Jeesus voi sanoa ryövärille ristillä: ’Tänä päivänä pitää sinun oleman minun kanssani paratiisissa.’ (Luuk. 23:43)?”


Vastaus on yksinkertainen: Aika on tämänpuoleisen maailman ominaisuus. Kuoleman rajan tuolla puolen ei ole aikaa. Siksi Jeesus voi sanoa niin kuin sanoi. Kun ihminen kuolee, hänen seuraava aikaan sidottu kokemuksensa voi hyvinkin olla, että hän on viimeisellä tuomiolla aikojen lopulla. Jumalalle jokainen päivä on ”tämä päivä”. Jumala on samanaikainen kaikkien ajanhetkien suhteen, sillä hän on ajan tuolla puolen.


Toinen mahdollinen kysymys, joka voidaan esittää tässä yhteydessä, on seuraava: ”Entä opetus Lasaruksesta Aabrahamin helmassa ja rikkaasta miehestä tuonelan tuskissa (Luuk. 16:19–31)?”


Tätä tekstiä lähestyttäessä täytyy ensinnäkin muistaa, että kyseessä on Jeesuksen vertaus, jossa havainnollistetaan tarinan avulla opetettavaa asiaa, joka tässä tapauksessa on se, että kuoleman jälkeen on myöhäistä enää kääntyä ja katua. Ratkaisut Jumalan puoleen on tehtävä täällä ajassa. Kyseisen kertomuksen tarkoitus ei siis välttämättä ole alun perinkään antaa täsmällistä selvitystä kuoleman jälkeisistä asioista.


Toiseksi näyttää siltä, että kuoleman jälkeisessä välitilassa on kaksi osaa: hyvä ja paha. Näistä ensimmäistä voidaan nimittää Aabrahamin helmaksi tai myös paratiisiksi, jolloin Jeesus on voinut tarkoittaa sitä ristin ryövärille puhuessaan eikä siis taivasta. Toista välitilan osaa voidaan kutsua ”tuonelan tuskiksi”. Tämä tarkoittaa, että välitilassa olevat saavat esimakua tulevasta, joko taivaasta tai helvetistä heidän tekojensa seuratessa heitä.


Testamenttien välisen ajan juutalaisuudessa opetettiin tuonelassa olevan kaksi osastoa, parempi ja huonompi, joista ensimmäistä kutsuttiin paratiisiksi ja Aabrahamin helmaksi ja jälkimmäistä puolestaan tuonelan tuskiksi. On täysin mahdollista, että Jeesuksella on ollut tämä juutalainen termistö ja opetus mielessään esittäessään vertausta rikkaasta miehestä ja Lasaruksesta aikansa ihmisille. Näin hän vahvistaisi tuolloin vallalla olleen juutalaisen käsityksen oikeaksi.


Tähän voi viitata myös Jobin kirjan kohta tuonelasta, jossa vanhurskaat uupuneet saavat levätä, mutta jossa jumalattomien raivo nujerretaan:


"Siellä lakkaavat jumalattomat raivoamasta, siellä saavat uupuneet levätä.” (Job 3:17, KR33).


Myös Hesekielin kirjasta käy ilmi, että tuonelassa on erilaisia "paikkoja”:


"Heille on annettu hautapaikaksi tuonelan etäisin onkalo, ... nuo ympärileikkaamattomat ovat suistuneet alas syvimpään tuonelaan. He levittivät kauhua elävien maassa, mutta nyt heidän osanaan on häpeä hautaan vaipuneiden parissa." (Hes. 32:23–24)


Selvää kuitenkin on, että Raamattu opettaa vain yhtä yleistä viimeistä tuomiota, joka on aikojen lopulla, ja jossa ovat tuomittavina kaikki kaikkina aikoina eläneet ihmiset, sekä uskovat että ei-uskovat (Matt. 25:31–46). Lisäksi opetetaan, että tämä tuomio ei ole pelkkä näytelmä, jossa vain vahvistettaisiin jo jonkin aiemman tuomion päätös, vaan kyseessä on reaalinen oikeustoimi, jossa kukin tuomitaan tekojensa mukaan (Ilm. 20:11–15). Mitään muuta ikuista tuomiota ei Raamattu tunne. Myös se seikka, että viimeiselle tuomiolle saapuvat ihmiset tulevat "kuoleman ja tuonelan” antamina (Ilm. 20:13), on merkittävä. Tällöin he eivät siis tule taivaasta eivätkä helvetistä! Ihmiset saapuvat tuomiolle tuonelasta, välitilasta.


"Kirjoita mitä näet"


"Kirjoita siis, mitä näet: se, mikä on nyt, ja se, mikä on myöhemmin tapahtuva. Sinä näit seitsemän tähteä oikeassa kädessäni ja seitsemän kultajalkaista lamppua, ja niiden salaisuus on tämä: seitsemän tähteä ovat seitsemän seurakunnan enkelit, ja seitsemän lamppua ovat ne seitsemän seurakuntaa.” (Ilm. 1:19–20)


Jeesus antaa Johannekselle mielenkiintoisen ohjeen. Tämän tulee kirjoittaa näkemistään asioista: siitä mikä on nyt – siis kirjan kirjoitusajankohtana – ja siitä, mikä tulee tapahtumaan myöhemmin, pitkien aikojen päästä. Kirjan oma todistus on, että Ilmestyskirja ei puhu vain kirjoitusajankohdan tilanteesta, mikä kumoaa preterismin kokonaistulkintana. Mutta yhtälailla vääräksi osoittautuu futurismi, jonka mukaan Ilmestyskirja puhuisi pelkästään kaukaisen tulevaisuuden tapahtumista. Se puhuu molemmista – sekä kirjoitusajankohdan tilanteesta että kaukaisesta tulevaisuudesta – ja myös monista asioista tällä välillä. Ilmestyskirja noudattaa siis samaa Raamatun profeetallista linjaa kuin Jeesuksen ennustukset Uudessa testamentissa (esim. Matt. 24) ja monet Vanhan testamentin ennustukset profeettakirjoissa. Useat Raamatun profetiat puhuvat samaan aikaan sekä lähitulevaisuuden tapahtumista että kaukaisen tulevaisuuden tapahtumista.


"Kirjoita, mitä näet.” Tämä ohje toistuu usein Johanneksen ilmestyksessä. Se merkitsee samaistumista erityisesti Vanhan testamentin profeettoihin, jotka usein esittivät kirjansa näkyinä. Erityisesti Hesekielin, Sakarjan ja Danielin kirjat rakentuvat näkyjen varaan. Profeettaa sanottiin myös vanhassa Israelissa "näkijäksi”. Nämä piirteet tekevät Ilmestyskirjasta profeettakirjan Vanhan testamentin profeettakirjojen tapaan. Yhtälailla siinä on ennustusten lisäksi varoituksen, tuomion ja lohdutuksen sanoja.


Johannes näkee näyssä Jeesuksen itsensä lisäksi seitsemän tähteä tämän kädessä ja seitsemän lampunjalkaa tämän ympärillä. Seitsemän lamppua tarkoittaa seitsemää seurakuntaa, joille Ilmestyskirja on osoitettu. Seitsemän tähteä taas tarkoittaa seurakuntien enkeleitä.





1 Johdanto-opillisista kysymyksistä tarkemmin kiinnostuneiden kannattaa perehtyä kirjoihin "Carson, D.A. & Moo, D.J.: 'An Introduction to the New Testament'" ja "Guthrie, Donald: "New Testament Introduction'".


2 Ks. myös Sak. 12:10 ja Joh. 19:37.





Luvut 2–3 – Jeesuksen kirjeet kristityille


Luvut 2 ja 3 sisältävät seitsemän kirjettä, jotka on osoitettu seitsemälle seurakunnalle Vähässä-Aasiassa, mutta niiden sanoma on tarkoitettu kaikille ihmisille kaikkina aikoina, niin kuin koko muunkin Raamatun:


”Se, jolla on korvat (eli jokainen ihminen, koska jokaisella on korvat), kuulkoon mitä Henki sanoo seurakunnille.” (Ilm. 2:7).


Siksi on poikkeuksellisen tärkeää paneutua seitsemän seurakunnan kirjeisiin syvällisesti ja peilata niiden sisältöä aikamme ilmiöihin.


Kirjeiden laatija, se joka niissä puhuu, on Jeesus. Pyhän Henkensä kautta hän välittää viestinsä seitsemälle seurakunnalle, kaikille myöhempien aikojen seurakunnille ja jokaiselle ihmiselle. Jokaisen kirjeen lopussa sen sanoma suunnataan jokaiselle, jolla on päässään korvat, eli kaikille ihmisille. Jokainen "kuulkoon, mitä Henki sanoo seurakunnille”. Käy myös ilmi, että Pyhä Henki on persoona eikä mikään sähkövirran kaltainen persoonaton voima. Nimittäin ei mikään persoonaton voima voi puhua eikä ajatella yhtään mitään. Pyhä Henki on Jumala itse!


Jokaisen seitsemän kirjeen alussa Johannesta ohjeistetaan kirjoittamaan kirje "seurakunnan enkelille”. Mitä tällä tarkoitetaan? Seurakunta ja enkelit yhdistetään myös 1. Korinttilaiskirjeessä kohdassa, jossa puhutaan miesten ja naisten esiintymisestä seurakunnan kokouksessa:


”Naisen tulee siis pitää päässään arvonsa merkkiä enkeleiden takia.” (1. Kor. 11:10).


Tässä viitataan siihen, että Jumala on lähettänyt enkelinsä jokaiseen seurakuntaan valvomaan sitä, katsomaan eletäänkö ja opetetaanko siellä Jumalan sanan mukaan, ja raportoimaan kuulemastaan ja näkemästään Jumalalle. Herra lähetti aikoinaan enkelinsä myös Sodomaan ja Gomorraan katsomaan, pitikö kaupunkeja koskeva suuri valitushuuto paikkansa (1. Moos. 18:20–22). Enkelin tehtävänä on katsoa, saavatko kirjeet aikaan sitä parannusta ja mielenmuutosta, johon niissä seurakuntia kehotetaan.


Toinen mahdollinen tulkinta on, että enkelillä tarkoitetaan seurakunnan johtajaa, joka on vastuussa laumastaan. Tällöin kirjeiden sanoma kohdistetaan ensisijaisesti johtajalle ja toissijaisesti koko seurakunnalle. On mahdollista, että nämä tulkinnat ovat tosia yhtä aikaa. Seurakunnan johtaja on vastuussa seurakunnastaan Jumalalle, jolloin hänelle henkilökohtaisesti osoitetut sanat pätevät yhtälailla seurakuntaan.


Selvää kuitenkin on, että sanomaa ei kohdisteta pelkästään johtajalle, koska jokaisen kirjeen lopussa sanotaan:


”Jolla on korvat, se kuulkoon, mitä Henki sanoo seurakunnille.r (Ilm. 2:7).


Samoin on selvää, että enkelillä ei tarkoiteta seurakuntaa itsessään, sillä 1. luvun puolella sanotaan:


”Niiden seitsemän tähden salaisuus, jotka näit minun oikeassa kädessäni, ja niiden seitsemän kultaisen lampunjalan salaisuus on tämä: ne seitsemän tähteä ovat niiden seitsemän seurakunnan enkelit, ja ne seitsemän lampunjalkaa ovat ne seitsemän seurakuntaa.” (Ilm. 1:20).


Lähetyskirjeistä käy ilmi, että kaksi seitsemästä seurakunnasta on Jumalan mielen mukaisessa kunnossa (Smyrna ja Filadelfia). Näille seurakunnille kirjoitetaan pelkästään hyvää. Kaksi taas on hengellisesti katastrofitilassa (Sardes ja Laodikea). Näille seurakunnille Jeesuksella ei ole mitään hyvää sanottavaa. Lopuissa seurakunnissa (Efesos, Pergamon ja Tyatira) on sekä hyvää että pahaa, jolloin näille kohdistetaan sekä kiitoksen että tuomion sanoja.




Kirje Efesoksen seurakunnalle


„Kirjoita Efesoksen seurakunnan enkelille: Näin sanoo hän, jolla on oikeassa kädessään seitsemän tähteä ja joka käyskentelee seitsemän kultajalkaisen lampun keskellä: ’Minä tiedän sinun tekosi, sinun vaivannäkösi ja kestävyytesi. Minä tiedän, ettet voi sietää pahoja ihmisiä. Sinä olet koetellut niitä, jotka sanovat itseään apostoleiksi vaikka eivät ole, ja olet havainnut heidät valehtelijoiksi. Kestävyyttäkin sinulla on, olethan joutunut moneen vaivaan minun nimeni tunnustamisen tähden etkä ole antanut periksi. Mutta sitä en sinussa hyväksy, että olet luopunut ensi ajan rakkaudesta. Muista siis, mistä olet langennut, käänny ja palaa tekemään ensi ajan tekoja. Ellet tee parannusta, minä tulen luoksesi ja siirrän lamppusi paikaltaan. Siinä teet kuitenkin oikein, että inhoat nikolaiittojen tekoja, joita minäkin inhoan. ’JolIa on korvat, se kuulkoon, mitä Henki sanoo seurakunnille. Sen, joka voittaa, minä annan syödä elämän puusta, joka on Jumalan puutarhassa.” (Ilm. 2:1–7)


Vaivannäkö ja kestävyys


Efeson lähetyskirje alkaa sen tosiasian esiin tuomisella, että kirjeen tekijä on itse Jeesus Kristus. Hän vaatii seurakuntaa tilille tekemisistään ja tekemättä jättämisistään. Jeesus antaa ensin tunnustusta joistakin seurakunnan (tai sen johtajan) ansioista, minkä jälkeen tuodaan esiin pahoja asioita, joista on tehtävä parannus.


Ensimmäisenä Jeesus tuo esiin, että seurakunnassa on nähty vaivaa Jumalan asian edistämiseen ja tehty paljon hengellistä työtä. Meillekään ei riitä se, että vain käymme hengellisissä tilaisuuksissa ja annamme rahaa kolehtiin. Jumala odottaa, että annamme itsemme kokonaan hänen käyttöönsä ja palvelemme häntä vaivaa nähden, kukin niillä armolahjoilla, jotka Pyhä Henki on antanut. Meidän on kysyttävä Jumalalta rukouksessa, mitkä ovat niitä hengellisiä palvelutehtäviä, joita hän haluaa meidän tekevän. Jumala on kutsunut jokaisen uskovan papikseen (Ilm. 1:6). Jokaiselle on varattu tehtävä Jumalan elopellolla eikä kukaan saa laiminlyödä tehtäväänsä eikä vastuutaan.


„Antakaa koko elämänne pyhäksi ja eläväksi, Jumalalle mieluisaksi uhriksi. Näin te palvelette Jumalaa järjellisellä tavalla. Älkää mukautuko tämän maailman menoon, vaan muuttukaa, uudistukaa mieleltänne.” (Room. 12:1)


”Hän (Jeesus) on kuollut kaikkien edestä, jotta ne, jotka elävät, eivät enää eläisi itselleen vaan hänelle, joka heidän edestään on kuollut ja ylösnoussut.” (2. Kor. 5:15)


”Kun nyt kerran olette siirtyneet kuolemasta elämään, antakaa itsenne Jumalalle ja ruumiinne jäsenet hänelle vanhurskauden aseiksi!” (Room. 6:13)


Työnteon ja vaivannäön lisäksi annetaan tunnustusta kestävyydestä. Ilmestyskirjan terminologiassa tällä tarkoitetaan nimenomaisesti kestävyyttä vainoissa: "Kestävyyttäkin sinulla on, olethan joutunut moneen vaivaan minun nimeni tunnustamisen tähden etkä ole antanut periksi.” Hengellisestä alennustilasta kertoo se, jos ihminen tekee kompromisseja vainottuna tai alkaa myötäillä vainoajien tahtoa. Kaikissa niissä maissa, joissa kristittyjä vainotaan, näemme tapahtuvan erikoista jakaantumista. Osa seurakunnista päätyy tekemään yhteistyötä valtaapitävien kanssa. Ne myyvät osan periaatteistaan, suostuvat rajoituksiin, valvontaan ja vaikenemaan tietyistä asioista. Toiset seurakunnat sen sijaan eivät tee kompromisseja valtaapitävien kanssa ja siksi joutuvat ankarien vainojen kohteeksi.


Esimerkiksi Neuvostoliitossa seurakunnat jakaantuivat valtiovallan kanssa yhteistyötä tehneisiin rekisteröityihin seurakuntiin, jotka eivät muun muassa saaneet opettaa lainkaan lapsia, ja rekisteröimättömiin seurakuntiin, jotka eivät tehneet kompromisseja ja joutuivat siten vainottaviksi. Samoin Kiinassa seurakunnat ovat jakaantuneet Kolmen itsen kirkon rekisteröityihin seurakuntiin, joissa on kielletty opettamasta tietyistä asioista kuten Jeesuksen toisesta tulemuksesta ja tuhatvuotisesta valtakunnasta, ja rekisteröimättömiin kotikirkkoliikkeen seurakuntiin, joita vainotaan rajusti. Kiinan vainoista saa hyvän kuvan lukemalla esimerkiksi Paul Hattawayn toimittaman kirjan "Taivaallinen mies”,3 joka kertoo kotikirkkoliikkeen saarnaajan Veli Yunin elämästä.


Iranissa armenialaisilla seurakunnilla on olemassaolon oikeus, mutta niitä koskevat tiukat rajoitukset. Ne eivät saa esimerkiksi evankelioida ketään eivätkä tuoda ulkopuolisia kokoontumisiinsa. Heidän kristinuskonsa ei saa näkyä millään tavalla kirkon seinien ulkopuolella. Armenialaiskristityt tekivät aikoinaan valtaapitävien muslimien kanssa sopimuksen, että he eivät evankelioi muslimeja, säilyttääkseen olemassaolonsa oikeuden. Näin he luulivat olevansa turvassa. Mutta tällainen Jumalan sanan vastainen kompromissi ei tuonut siunausta – päinvastoin! Se ei estänyt millään tavoin armenialaisten kansanmurhaa eikä muitakaan etnisiä puhdistuksia. Heidän lisäkseen Iranissa on kuitenkin myös maanalaisia seurakuntia, jotka eivät ole tehneet kompromisseja. Näitä seurakuntia vainotaan ankarasti ja niiden pastoreita on tuomittu kuolemaan. Joitakin tapauksia on uutisoitu myös läntisessä mediassa.


Jeesuksen viesti Ilmestyskirjassa on selvä: Hän kaataa kompromisseja tehneiden seurakuntien lampunjalat ja tulee kerran tuomitsemaan ne, elleivät taivu katumukseen ja parannukseen. Moni kristitty saattaa tehdä kompromisseja vainojen alla. Näille ihmisille ajallinen hyöty on tärkeämpää kuin Jumalan sanan totuus ja Jeesuksen ehdoton seuraaminen. Tällaisista ihmisistä Jeesus sanoo:


"Heittäkää tuo kelvoton palvelija ulos pimeyteen. Siellä itketään ja kiristellään hampaita.” (Matt. 25:30)


Ja edelleen:


”Jos joku tahtoo kulkea minun jäljessäni, hän kieltäköön itsensä, ottakoon ristinsä ja seuratkoon minua. Sillä se, joka tahtoo pelastaa elämänsä, kadottaa sen, mutta joka elämänsä minun tähteni ja evankeliumin tähden kadottaa, on sen pelastava. Mitä hyödyttää ihmistä, jos hän voittaa omakseen koko maailman mutta menettää sielunsa? Millä ihminen voi ostaa sielunsa takaisin? Joka tämän uskottoman ja syntisen sukupolven keskellä häpeää minua ja minun sanojani, sitä on Ihmisen Poika häpeävä, kun hän tulee Isänsä kirkkaudessa pyhien enkelien kanssa.” (Mark. 8:34–38)


Pahat ihmiset ja seurakuntakuri


Kolmanneksi ansiona mainitaan se, ettei seurakunnassa siedetä pahoja ihmisiä. Tähän on syytä kiinnittää erityistä huomiota! Nimittäin nykysuomessa opetetaan monessa seurakunnassa, että meidän tulee rakastaa kaikkia ihmisiä ja hyväksyä kaikki joukkoomme. Mutta tähän Jeesus sanoo: ”Ei pidä paikkaansa!” Me emme saa sietää pahoja ihmisiä.


Tätä voi joku kommentoida sanoen, että emmekö me kaikki ole syntisiä ja pahoja ihmisiä, jotka voimme pelastua vain yksin armosta. Tekstin asiayhteydestä käy kuitenkin ilmi, että tätä siinä ei tarkoiteta, vaan ”pahat ihmiset” ovat selvästi jokin erityinen ihmisryhmä. 1. Pietarin kirjeessä sanotaan:


”On tullut tuomion aika, ja tuomio alkaa Jumalan huoneesta. Mutta jos se alkaa meistä, mikä onkaan niiden loppu, jotka eivät taivu uskomaan Jumalan evankeliumia? - Jos hurskas pelastuu vaivoin, miten käykään jumalattoman ja syntisen!” (1. Piet. 4:17-18)


Jumala ottaa käsittelyyn ensin seurakuntansa, sitten vasta jumalattoman maailman. Tässä kohdin viitataan myös Vanhaan testamenttiin (Sananl. 11:31 ja Ps. 1:5) ja erotetaan toisistaan kolme ihmisryhmää (ei siis kahta!): hurskaat, jumalattomat ja syntiset. Joku voisi ajatella mielessään, että kaikkihan me olemme syntisiä, jotka voimme pelastua yksin armosta, joten miten tässä voidaan julistaa tuomiota syntisille ja erottaa heistä jotkin ”hurskaat”. Tässä kohdassa, kuten myös viitatuissa Vanhan testamentin jakeissa, "syntisellä” ei kuitenkaan tarkoiteta sellaista syntisyyttä, joka meillä kaikilla luonnostaan on. Kyse on pikemminkin niistä uskovista, jotka ovat tehneet kompromisseja elämässään ja luopuneet, niistä jotka ovat valinneet elää synnissä. Nämä ihmiset erotetaan ryhmänä "jumalattomista”, joilla tarkoitetaan uskosta osattomia, niitä jotka eivät usko lainkaan Jumalaan. Mutta "syntisillä” on kuitenkin yhtäläinen kohtalo jumalattomien kanssa!


Tämän tunnustaen joku toinen voi puolestaan kysyä, että eikö pahoille ihmisille kuulu yhtälailla evankeliumi, sanoma Jeesuksesta, jotta he voisivat pelastua. Mutta tästäkään ei ole kyse, sillä tekstiyhteys liittää pahat ihmiset seurakunnassa toimineisiin vääriin apostoleihin. Pahoja ihmisiä ei saa sietää seurakunnan sisällä! Jos siis joku ihminen sanoo olevansa uskossa, mutta ojentamisesta huolimatta osoittaa katumatta toista elämäntyyliä tai ajattelutapaa kuin mitä Raamattu opettaa, häntä ei saa sietää. Tästä puhuu 1. Korinttilaiskirje:


"Sanoin kirjeessäni teille, että teidän ei pidä olla tekemisissä siveettömästi elävien kanssa. En tarkoittanut tämän maailman siveettömiä enkä ahneita, riistäjiä tai epäjumalanpalvelijoita, sillä silloinhan teidän pitäisi lähteä kokonaan pois maailmasta. Nyt täsmennän vielä: jos jotakuta sanotaan veljeksi (eli uskovaksi) mutta hän on siveetön tai ahne, epäjumalanpalvelija, pilkkaaja, juomari tai riistäjä, älkää olko tekemisissä hänen kanssaan. Älkää edes aterioiko (viettäkö ehtoollista) tällaisen kanssa. Ei kai minun asiani ole tuomita ulkopuolisia? Ettehän tekään tuomitse muita kuin omaan piiriinne kuuluvia. Ulkopuoliset tuomitsee Jumala. 'Poistakaa keskuudestanne se [seurakuntalainen], joka on paha.” (1. Kor. 5:9–13)


Jokainen uskovakin on silti syntinen ja lankeaa synteihin kilvoittelusta huolimatta (1. Joh. 1:8–10), mutta näin käydessä syntiä on kaduttava, pyydettävä sitä Jumalalta anteeksi ja tehtävä siitä parannus. Olennaista ja tärkeää on, ettei ihminen osoita hyväksyntää synnille eikä pidä oikeana jotain sellaista elämäntapaa, jota Raamattu pitää vääränä. Syntiin lankeaminen on siten erotettava synnissä elämisestä!


Synnissä elämisestä Jeesus opettaa:


”Jos veljesi tekee syntiä, ota asia puheeksi kahden kesken. Jos hän kuulee sinua, olet voittanut hänet takaisin. Mutta ellei hän kuule sinua, ota mukaasi yksi tai kaksi muuta, sillä ’jokainen asia on vahvistettava kahden tai kolmen todistajan sanalla’. Ellei hän kuuntele heitäkään, ilmoita seurakunnalle. Ja jos hän ei tottele seurakuntaakaan, suhtaudu häneen kuin pakanaan tai publikaaniin.” (Matt. 18:15–17)


Jos joku uskova elää selkeässä synnissä, häntä on Jeesuksen ohjeen mukaisesti nuhdeltava siitä, ja jos hän ottaa vaarin nuhtelusta ja tekee parannuksen, hänelle on annettava anteeksi. Jos näin ei käy, on otettava pari muuta uskovaa mukaan ja yhdessä puhuttava synnissä eläjälle, jotta tämä tajuaisi, kuinka vakavasta asiasta on kyse. Mutta jos kyseinen ihminen ei tästäkään huolimatta muuta ajatteluaan ja elämäntapaansa, asia on vietävä seurakunnalle, jonka johtajien tulee ottaa asia käsittelyyn. Jos synnissä eläjä ei taivu parannukseen seurakunnan johtajien puhuttelussakaan, hänet on erotettava seurakunnasta ja suhtauduttava häneen uskosta osattomana.


Jeesuksen mukaan ei ole oikein, että seurakunnassa sallitaan syntielämää, sillä se rapauttaa seurakuntaa. Synnissä elävä tekee tuhoa paitsi itselleen myös muille saaden aikaan ongelmia ja levittäen vääristynyttä oppia. Jos seurakunta ei harjoita Raamatun mukaista seurakuntakuria, se ei ole raamatullinen seurakunta vaan turmeluksen pesä. Tällaisia oli valitettavasti myös osa Ilmestyskirjan seitsemästä seurakunnasta, kuten lähetyskirjeistä käy ilmi.


On tosin huomattava, että seurakunnan toiminnassa kaiken tulee lähteä liikkeelle rakkaudesta käsin (Ef. 4:16). Seurakuntakurin, nuhtelemisen ja seurakunnasta erottamisen syynä tulee siis olla rakkaus. Ellei näin ole, kyse on pelkästä julmuudesta ja väärästä vallankäytöstä. Rakastamme synnissä elävää ihmistä niin paljon, että emme tahdo hänen joutuvan eroon Jumalasta. Emme myöskään tahdo, että hän satuttaa synneillään itseään tai muita seurakuntalaisia. Siksi nuhtelemme häntä. Seurakunnasta erottaminen on viimesijainen keino, kun muut keinot eivät ole tepsineet. Paavali kirjoittaa seuraavaa Korinttin seurakunnalle:


”Olen kuullut, että teidän keskuudessanne on haureutta... Ja te vielä pöyhkeilette, vaikka teillä olisi ollut syytä surra ja erottaa joukostanne mies, joka on syyllistynyt tuollaiseen... Tuo mies on luovutettava Saatanalle ja niin annettava hänen ruumiinsa tuhoutua, jotta hänen henkensä pelastuisi Herran päivänä.” (1. Kor. 5:1–5)


Nuhtelu liittyy siihen, että rakastaa eksyksissä olevaa ihmistä niin paljon, että haluaa hänen palaavan takaisin raamatulliseen uskoon. Jos eksynyttä ihmistä ei rakastettaisi, hänelle vain naurettaisiin ilkeästi: ”Hah, hah, kidu helvetissä!” Huoli toisten ihmisten sieluista tulee koskea kaikkia ihmisiä. Siksi on ravisteltava niitä, jotka hylkäävät Raamatun ehdottoman auktoriteetin erehtymättömänä Jumalan sanana ja pyhänä ilmoituksena, jotta hekin palaisivat Jumalan tykö – jos ovat häntä koskaan tunteneetkaan – ja täyttyisivät Pyhällä Hengellä. Paavali kirjoittaa ”Valheveljistä” (2. Kor. 11:26, Gal. 2:4), millä tarkoitetaan näennäisuskovia, niitä jotka sanovat olevansa uskossa, mutta todellisuudessa eivät sitä ole.


”Pahoihin ihmisiin” liittyy myös toinen näkökulma, nimittäin paatumus. Erityisesti Vanhassa testamentissa on kuvauksia siitä, miten jotkut ihmiset tai jopa kokonaiset kansat olivat edenneet synneissään ja pahuudessaan niin pitkälle, että Jumalalla ei ollut enää mitään muuta mahdollisuutta kuin tuhota nämä ihmiset kokonaan, lapsineen ja karjoineen. Näin teki Herra esimerkiksi Sodomalle ja Gomorralle, joissa pahuus oli saavuttanut äärimmäiset mittasuhteet. Samoin hän teki niille kansoille (esim. amorilaisille), jotka asuivat Kaananin maassa ennen israelilaisten maahan tuloa. Jumala ei hävittänyt näitä kansoja vielä Aabrahamin aikana, vaikka jo tuolloin lupasi maan hänelle ja hänen jälkeläisilleen, koska ”amorilaisten syntien määrä ei vielä ole täyttynyt” (1. Moos. 15:16). Jumala antoi näille kansoille vielä mahdollisuuden parannukseen. Ne eivät olleet vielä täyttäneet syntiensä mittaa.


Jumalan rakkautta on sekin, että hän tuhoaa ihmiset ja kansat, jotka turmelevat ja kiduttavat Jumalan luomia ihmisiä vailla mitään rajaa. Nämäkin ihmiset ja kansat ovat saaneet mahdollisuutensa katumukseen ja parannukseen, mutta eivät ole taipuneet eivätkä kääntyneet Jumalan puoleen. Jumala on kyllä kärsivällinen ja antaa aikaa luopua pahuudesta. Jos todella tietäisimme, mitä hirveyksiä Jumalan tuhoamat kansat tekivät, emme yhtään ihmettelisi, miksi Jumala teki niille niin kuin teki. Meidän kärsivällisyytemme olisi loppunut paljon nopeammin kuin Jumalan. Jumala on kuitenkin paljon kärsivällisempi, pitkämielisempi ja armollisempi kuin yksikään meistä. Silti hänelläkin menee raja, jonka jälkeen hän ei enää odota.


”Kun te kuulette, mitä he ovat tehneet ja millaista elämää viettäneet, te ette enää kauhistu onnettomuutta, jonka minä Jerusalemille tuotin, ette sure sitä, minkä sille tein. Te lakkaatte kauhistelemasta, kun kuulette, mitä he ovat tehneet ja millaista elämää viettäneet. Silloin te ymmärrätte, että syyttä minä en ole sitä tehnyt, minkä Jerusalemille tein. Näin sanoo Herra Jumala.” (Hes. 14:22–23)


Monesti Raamatussa rukoillaan varjelusta pahoista ihmisistä:


”Päästä minut, Herra, pahoista ihmisistä.” (Ps. 140:2)


”Rukoilkaa myös, että varjeltuisimme pahoilta ja kelvottomilta ihmisiltä.” (2. Tess. 3:2)


Pahoja ihmisiä myös kielletään kadehtimasta:


”Älä kadehdi pahoja ihmisiä, älä tavoittele heidän seuraansa, sillä heillä on mielessään tuhoisat aikeet, heidän puheensa saa aikaan pelkkää pahaa.” (Sananl. 24:1–2)


Heidän sanotaan menevän pahuudessaan yhä syvemmälle:


”Pahat ihmiset ja petturit menevät yhä pitemmälle pahuudessa, eksyttäen ja eksyen.” (2. Tim. 3:13, KR38)


Pahoja ihmisiä kohtaan nousee helposti oikeudenmukainen viha:


”Kunpa surmaisit, Jumala, väärintekijät! Kaikotkaa, murhamiehet! He ovat sinun vihollisiasi, he vetoavat sinuun valheellisesti ja vannovat väärin sinun nimeesi. Enkö vihaisi sinun vihollisiasi, Herra, enkö inhoaisi sinun vastustajiasi! Loputon on vihani heitä kohtaan, he ovat minunkin vihollisiani.” (Ps. 139:19–22)


Psalmista käy ilmi, että "pahoihin ihmisiin” kuuluvat avoimesti synnissä elävien lisäksi myös sellaiset henkilöt, jotka elävät ulkoisesti säädyllistä elämää ja ovat uskonnollisia, mutta opettavat väärin ja ajavat Jumalan tahdon vastaisia asioita. He vetoavat Jumalaan valheellisesti.



Väärät apostolit ja profeetat


Neljäntenä hyveenä tuodaan esiin, että Efeson seurakunnassa on koeteltu apostoleina esiintyviä ja havaittu heidät valehtelijoiksi. Nykyisin varsinkin karismaattisissa piireissä esiintyy paljon kritiikitöntä suhtautumista profetioita ja nimekkäitä julistajia kohtaan. Jos jonkin asian sanotaan olevan Pyhästä Hengestä tai se tuntuu voimalliselta, se niellään helposti ilman että itse sisältöä koeteltaisiin millään tavalla. Uskovien tulee olla valmiita siihenkin vaihtoehtoon, että kyse ei olekaan Jumalan Hengen toiminnasta vaan jostain muusta. Myös silloin, jos joku julistaja on saanut nimeä ja tullut tunnetuksi "vahvana Hengen miehenä”, on suuri vaara alkaa suhtautua häneen kritiikittömästi.


Moni uskova on karvaasti joutunut pettymään, kun hän on uskonut väärän profetian omalle kohdalleen ilman, että on koetellut sitä Raamatun valossa tai muutenkaan. Tämän lisäksi varsinkin karismaattisia seurakuntia on johtanut harhaan kritiikittömyys suhteessa menestyksen teologian opettajiin, jotka julistavat Raamatun vastaista harhaoppia. Samoin kuin Efesossa esiintyi valheapostoleja, esiintyy kristillisissä piireissä nykyisinkin monia ”superapostoleja”, jotka nimityksestään huolimatta eivät sitä ole vaan ovat valehtelijoita ja pahan asialla. Kaikki ei ole kultaa, mikä kiiltää.


"Varokaa vääriä profeettoja. He tulevat luoksenne lampaiden vaatteissa, mutta sisältä he ovat raatelevia susia. Hedelmistä te heidät tunnette. Eihän orjantappuroista koota rypäleitä eikä ohdakkeista viikunoita. Hyvä puu tekee hyviä hedelmiä, huono puu kelvottomia hedelmiä. Ei hyvä puu voi tehdä kelvottomia eikä huono puu hyviä hedelmiä. Jokainen puu, joka ei tee hyvää hedelmää, kaadetaan ja heitetään tuleen. Hedelmistä te siis tunnette heidät. Ei jokainen, joka sanoo minulle: ’Herra, Herra’, pääse taivasten valtakuntaan. Sinne pääsee se, joka tekee taivaallisen Isäni tahdon. Monet sanovat minulle sinä päivänä: ’Herra, Herra! Sinun nimessäsihän me profetoimme, sinun nimessäsi me karkotimme pahoja henkiä ja sinun nimessäsi teimme monia voimatekoja.’ Mutta silloin he saavat minulta vastauksen: ’En tunne teitä. Menkää pois minun luotani, vääryydentekijät! ’” (Matt. 7:15–23)


Arvioinnin kriteerinä tulee olla ensinnäkin ihmisen käsitys Jeesuksesta. Tunnustaako hän Jeesuksen ihmiseksi tulleeksi Jumalaksi, "lihaan tulleeksi Kristukseksi”? Paha henki voi tunnustaa Jeesuksen pelkästään Jumalaksi tai pelkästään ihmiseksi, mutta yleensä ei molempia yhtä aikaa.


"Rakkaani, älkää jokaista henkeä uskoko, vaan koetelkaa henget, ovatko ne Jumalasta; sillä monta väärää profeettaa on lähtenyt maailmaan. Tästä te tunnette Jumalan Hengen: jokainen henki, joka tunnustaa Jeesuksen Kristukseksi, lihaan tulleeksi, on Jumalasta; ja yksikään henki, joka ei tunnusta Jeesusta, ei ole Jumalasta; se on antikristuksen henki, jonka olette kuulleet olevan tulossa, ja se on jo nyt maailmassa.” (1. Joh. 4:1–3, KR38)


Tämän lisäksi on syytä tiedostaa, että paha henki voi tunnustaa ulkoisia faktoja Jeesuksesta, mutta ei voi tunnustaa Jeesusta omaksi Kerrakseen. Hyvänä esimerkkinä on se, mitä riivaajat sanoivat Jeesuksesta tämän ajaessa niitä ulos ihmisistä:


”Monista lähti myös pahoja henkiä, jotka huusivat: ’Sinä olet Jumalan Poika!’ Mutta Jeesus nuhteli niitä eikä sallinut niiden puhua, koska ne tiesivät, että hän on Messias.” (Luuk. 4:41)


Toiseksi arvioinnin tulee kohdistua sanomaan. Onko seurakunnassa lainkaan sanan saarnaa ja hengellistä opetusta vai onko siellä pelkkää kaatuilua ja karjahtelua? Ja jos hengellistä opetusta on, keskitytäänkö siinä Jeesukseen ja Raamattuun vai kehotetaanko vain antamaan mahdollisimman paljon rahaa kolehtiin? Onko saarnan tarkoitus ihmisten suhteen vahvistuminen Jeesukseen vai vain se, että ”Pyhä Henki räjäyttää tajuntasi”? Ja tärkeimpänä kriteerinä: Onko sanoma (ja toiminta) Raamatun sanan mukaista vai sen kanssa ristiriidassa?


Kolmanneksi arvioinnin tulee kohdistua "hedelmiin”, niin kuin Jeesus kehottaa vuorisaarnassa. Onko ihmisen elämä sopusoinnussa Jumalan sanan kanssa vai elääkö hän synnissä? Ja toiseksi: Millaisia seurauksia toiminnalla on? Syntyykö toiminnan seurauksena Raamattua rakastavia ihmisiä, jotka palvelevat Jumalaa, vai pelkkiä uskonnollisia kuluttajia, jotka etsivät yhä uusia ja entistä voimallisempia kokemuksia? Entä jääkö toiminnasta jäljelle ihmisiä, joita on rakastettu, vai lähinnä "uskontojen uhreja”?


Kun Johannes näkee Jeesuksen, tämän suusta pistää esiin kaksiteräinen terävä miekka (Ilm. 1:16). Tällä tarkoitetaan Jumalan sanaa, jota verrataan miekkaan myös Efesolaiskirjeessä:


"Ottakaa Hengen miekka, joka on Jumalan sana.” (Ef. 6:17, KR38)


Samoin opettaa Heprealaiskirje:


”Jumalan sana on elävä ja väkevä. Se on terävämpi kuin mikään kaksiteräinen miekka, se iskee syvään ja viiltää halki sielun ja hengen, nivelet ja luiden ytimet, se paljastaa sisimmät aikeemme ja ajatuksemme.” (Hepr. 4:12)


Jumalan sana Raamattu on se varsinainen kriteeri, jolla kaikki totuus ja harha on koeteltava ja erotettava. Kaksiteräisen miekan lailla se viiltää kahteen suuntaan erottaen sielun (eli sen mikä on ihmisestä) ja hengen (sen mikä on Jumalasta). Sielullinen ja hengellinen on erotettavissa vain Raamatun sanan avulla ja vaikutuksesta. Se, että miekka pistää esiin Jeesuksen suusta, osoittaa Raamatun voimaa. Sanan miekalla Jeesus kukistaa vihollisensa. Jeesus on myös se, joka on Raamatun sanan puhunut ulos, eivät ihmiset.


On kuitenkin ehdottomasti painotettava, että koettelu ja arviointi ovat täysin eri asia kuin kielteinen suhtautuminen Pyhän Hengen aikaansaamiin ilmiöihin. On aivan yhtä paha asia niellä kaikki voimalliselta tuntuva kritiikittä kuin suhtautua kielteisesti ja torjuen Pyhän Hengen karismaattiseen todellisuuteen ja Jumalan voimavaikutuksiin. ”Alkää sammuttako Henkeä” (1. Tess. 5:19) on vakava varoitus kaikkien aikojen kristityille. Samoin ovat tärkeitä kehotukset: ”Älkää estäkö kielillä puhumista” (1. Kor. 14:39) ja ”Älkää väheksykö profetoimisen lahjaa”(1. Tess. 5:20).


Kaikki julistajat, ilmiöt ja hengellinen toiminta on koeteltava, mutta kun ne on koeteltu ja havaittu oikeiksi, on varottava suhtautumasta niihin torjuvasti. Yhtä väärin kuin jättää koettelematta Hengen ilmiöt, on suhtautua niihin kielteisesti. Siellä missä Pyhän Hengen annetaan toimia vapaasti ja armolahjoja tavoitellaan innokkaasti (eikä vain keskitytä varoittelemaan niiden väärinkäytön mahdollisuudesta), Jumala pääsee vaikuttamaan uutta elämää ja siten myös herätystä.


Johanneskin kaatui Jeesuksen kohdatessaan Pyhän Hengen voimasta. Se on onnellista, turvallista ja hieno asia. Jos Jumala aidosti vaikuttaa kaatumisen Hengen voimasta, meidänkään ei tule pelätä sitä omalla kohdallamme. Jeesus on siinä läsnä, koskettaa ja rohkaisee:


”Hän laski oikean kätensä päälleni ja sanoi: ’Älä pelkää’” (Ilm. 1:17).


Viidentenä myönteisenä asiana Efeson seurakunnasta todetaan, että siellä vihataan ”nikolaiittojen tekoja”. Muualta Raamatusta ei käy tarkemmin ilmi, keitä nikolaiitat olivat, eikä tämä selviä myöskään varhaisesta kirkkohistoriasta. Nikolaiitoista on maininta vain kahdessa kohtaa Ilmestyskirjassa. Jotain vinkkiä kuitenkin antaa se, että Efeson lähetyskirjeessä mainitaan ansiona heidän tekojensa vihaaminen. Nikolaiitat olivat kaikesta päätellen perustajansa mukaan nimetty hengellinen liike tai ryhmittymä, joka hyväksyi ja suosi Jumalan tahdon vastaista syntielämää.


Myöhemmin käsiteltävässä kirjeessä Pergamoniin mainitaan myös nikolaiitat. Tosin siellä viitataan heidän väärään oppiinsa. Vaikuttaa siltä, että nikolaiitat olivat sekä harhaoppisia että väärin eläviä. Tässä he poikkeavat esimerkiksi nykyisistä Jehovan todistajista, jotka elävät henkilökohtaisessa elämässään suurin piirtein kunnollisesti, mutta opettavat ja toteuttavat saatanallisia valheita. Jehovan todistajat olisivat nikolaiittojen kaltaisia, jos he harhaoppiensa lisäksi eläisivät vaikkapa haureellisesti ja juopotellen.



Ensimmäisen rakkauden hylkääminen


Useiden hyvien asioiden lisäksi Efesossa oli kuitenkin vakava ongelma, jonka tähden Jeesus sanoo asettuvansa seurakuntaa vastaan. Kyse on "ensimmäisen rakkauden” hylkäämisestä. Tälle asialle on kaksi mahdollista tulkintaa riippuen siitä, katsotaanko lähetyskirjeen viestin olevan suunnattu ensisijaisesti seurakunnalle vai sen johtajalle.


Jos viesti on suunnattu ensisijaisesti seurakunnan johtajalle, on ensimmäisen rakkauden hylkääminen nähtävissä siinä, että seurakunnan pastori on ottanut avioeron ensimmäisestä vaimostaan ja mennyt mahdollisesti uusiin naimisiin. Jeesus nuhtelee pastoria tästä synnistä, Jumalan sanaa vastaan rikkomisesta ja käskee parannukseen:


”Mutta se minulla on sinua vastaan, että olet hyljännyt ensimmäisen rakkautesi. Muista siis, mistä olet langennut, ja tee parannus” (Ilm. 2:4–5, KR38).


Jos taas viesti on suunnattu ensisijaisesti koko seurakunnalle, rakkaudella viitataan siihen rakkauteen, joka seurakunnalla (”morsiamella”) on Kristusta (”sulhasta”) kohtaan. Tämä Kristuksen ja seurakunnan rakkaussuhdetta heijastava morsiuskuva esitetään myöhemmin Ilmestyskirjassa Uuden Jerusalemin yhteydessä (Ilm. 19:7–9) sekä Efesolaiskirjeessä (Ef. 5:22–33).


Jos seurakunta tai uskovat menettävät ensirakkauden Jeesukseen, merkitsee se jonkinlaista uskon ja Jumala-suhteen laimentumista ja todennäköisesti myös välinpitämättömämpää asennetta suhteessa Raamatun sanaan. Kun seurakunta on nuori ja täynnä juuri uskoon tulleita ihmisiä, on se elinvoimainen, täynnä Hengen paloa ja rakkautta Jeesusta kohtaan. Mutta jos seurakunta alkaa etsiä maailman ihmisten suosiota tai hyväksyttävää asemaa yhteiskunnassa, sen rakkaussuhde Jeesukseen laimenee.


Valitettavan monessa seurakunnassa Hengen tulen hiipuessa aletaan keskittyä vain hengelliseen toimintaan, tilaisuuksiin ja tapahtumiin. Ei enää muisteta, että ensisijaista ei koskaan ole monipuolinen ja laadukas toiminta vaan Jumalan tahdon etsiminen ja kyseleminen, kuuliaisuus Jeesukselle ja Raamatun sanalle. Olisi jokseenkin sama asia, jos talon rakentajilta jäisi itse rakennuksen kasaaminen vähemmälle, mutta rakennustelineiden virittely paremmiksi saisi vauhtia. Efesossakin oli kyllä nähty paljon vaivaa seurakuntatyössä, ja varmaankin heillä oli "laadukkaat työtyhmät ja monipuolinen tarjonta”, mutta tärkein eli henkilökohtainen suhde Jeesukseen ei ollutkaan enää keskiössä.


Seurakunnan ensirakkaus hiipuu, jos se alkaa tavoitella maailman ihmisten hyväksyntää. Seurakunnan ollessa nuori, se on saanut paljon vastustusta vanhemmilta seurakunnilta, herätysliikkeiltä ja kirkolta. Se on leimattu äärisuunnaksi ja lahkoksi, josta ihmisiä on varoiteltu ahkerasti. Kun seurakunnassa väsytään tähän ja halutaan olla niin kuin kaikki muutkin, aletaan etsiä hyväksyttävää asemaa yhteiskunnassa ja maailman ihmisten silmissä.


Tämä voi joissain seurakunnissa näkyä hallinnollistumisena, siinä että tavoitellaan verotusoikeutta, keskushallintoa, kirkkokunnallista rakennetta tai muuta kytköstä valtiovaltaan. Mutta seurakunnan/kirkon ja valtion yhteys on johtanut historiassa aina siihen, että valtio on alkanut määräillä seurakunnan asioita. Samoin liberalisoituminen ja luopumus ovat usein alkaneet kirkkokunnan keskusjohdosta. Uskovien tulee kyllä ehdottomasti pyrkiä vaikuttamaan maan politiikkaan, koska muutoin lainsäädäntö tulee kannaltamme sietämättömäksi, mutta seurakunnalle ei tule luoda valtiollista kytköstä. Amerikan kongregationalistien lentävä lause sopii tästä muistutukseksi:


"I believe in the Separation of church and state, but not in the Separation of God and government.”


Maailman ihmisten hyväksyntää voidaan etsiä myös siten, että tehdään seurakunnan tilaisuuksista mahdollisimman harmittomia ja helposti lähestyttäviä uskosta osattomille ihmisille. Mutta tällainen "matalan kynnyksen” toiminta ei ole se, miten Raamattu opettaa meitä evankelioimaan. Jeesuksen lähetyskäsky ei ole käsky pakanoille: "Tulkaa ja kuulkaa”, vaan käsky uskoville: ”Menkää ja kertokaa”. Raamatussa evankeliointi ei tapahdu koskaan seurakunnassa vaan sen ulkopuolella. Uskovien tulee viedä sanoma Jeesuksesta sinne, missä ihmiset ovat, heidän luonnolliseen elinympäristöönsä. Matalan kynnyksen tilaisuuksilla saadaan aikaan vain uskovan seurakunnan heikompi ravitseminen ja seurakunnan sanoman laimentuminen, mikä on erittäin vakava asia! Tällainen rapauttaa seurakuntaa hengellisesti, vaikeuttaa uskovien kasvua ja saa aikaan ensirakkauden hiipumisen Jeesukseen.


Jokaisen seurakuntalaisen on tarkistettava asennettaan. On erittäin ongelmallista, jos uskova haluaa olla "normaali ihminen”, jos hän haluaa olla niin kuin kaikki muutkin. Ottamalla Jeesuksen vastaan elämäänsä ihminen on tehnyt valinnan, jonka jälkeen hän ei voi enää koskaan olla normaali. Hän on tullut peruuttamattomasti epänormaaliksi maailman silmissä, toisenlaiseksi, koska Jeesus on ostanut hänet maailmasta:


”Jos te kuuluisitte tähän maailmaan, se rakastaisi teitä, omiaan. Mutta te ette kuulu maailmaan, koska minä olen teidät siitä omikseni valinnut, ja siksi maailma vihaa teitä.” (Joh. 15:19)


Jos uskova haluaa olla niin kuin kaikki muutkin, hän joutuu luopumaan uskostaan. Ja uskosta luopuminen onkin yleensä johdonmukainen lopputulos pyrkimyksistä saada maailman ihmisten hyväksyntää itselleen, pyrkimyksistä olla normaali. Ensin tällainen ihminen tekee kompromisseja Jumalan sanasta. Mutta kun hän huomaa, että ne eivät riittäneetkään tuomaan maailman ihmisten hyväksyntää, hän alkaa häpeillä ja vähätellä uskoaan. Ja kun tämäkään ei vielä riitä, seuraa uskon kieltäminen Jeesukseen ja siten pelastuksen menettäminen. Tämän jälkeen ihmisestä tuli taas normaali, mutta hinta oli karmaiseva. Se maksoi hänelle iankaikkisen elämän. Saatana ei koskaan hyväksy vain pientä kumarrusta itselleen. On kumarrettava maahan asti.


Tilanne on hieman samanlainen kuin kuninkaan lapsilla maallisissa monarkioissa vaikkapa Englannissa ja Ruotsissa. Ollessaan kouluikäisiä prinssit ja prinsessat kyselevät ja tuskailevat, miksi he eivät voi olla niin kuin kaikki muutkin. Mutta kuninkaan lapsina he ovat peruuttamattomasti epänormaaleita, halusivatpa he sitä tai eivät. Heihin ei koskaan tulla suhtautumaan niin kuin tavalliseen pulliaiseen, Matti ja Maija Meikäläiseen, vaikka he kuinka yrittäisivät ja vaikka he kuinka kieltäisivät kuninkaallisen syntyperänsä. Mitä pikemmin he hyväksyvät sen tosiasian, että he eivät ole niin kuin kaikki muut, sitä helpommaksi heidän elämänsä tulee, ja lopulta he pystyvät olemaan iloisia ja ylpeitä siitä, että he eivät ole niin kuin kaikki muut vaan ovat kuninkaallisia. Sama pätee uskoviin ihmisiin, Taivaan Kuninkaan lapsiin. Jumalan lapsen on syytä luopua normaaliuspyrkimyksistä ja olla iloinen ja ylpeä erilaisuudestaan, siitä mitä hän on.


Ensirakkauden hylkääminen on vakava asia, josta Jeesus käskee tekemään parannuksen välittömästi:


"Muista siis, mistä olet langennut, ja tee parannus, ja tee niitä ensimmäisiä tekoja; mutta jos et, niin minä tulen sinun tykösi ja työnnän sinun lampunjalkasi pois paikaltaan, ellet tee parannusta.” (Ilm. 2:5, KR38).


Lampunjalan työntäminen kumoon merkitsee sitä, että Jeesus kääntää selkänsä seurakunnalle ja hylkää sen. Hän ottaa siltä pois valtakuntansa:


"Jumalan valtakunta otetaan teiltä pois ja annetaan kansalle, joka tekee sen hedelmiä.” (Matt. 21:43)


Pyhä Henki lähtee seurakunnasta samaan tapaan kuin Herran kirkkaus lähti kansan luopumuksen takia aikoinaan Jerusalemista (Hes. 10 ja 11). Jumalan siunaus poistuu ja Paholainen saa vallan. Seurakunnasta tulee "Saatanan synagoga” (Ilm. 3:9).


Vielä viimeisenä Jeesus sanoo: "Jolla on korva, se kuulkoon, mitä Henki seurakunnille sanoo. Sen, joka voittaa, minä annan syödä elämän puusta, joka on Jumalan paratiisissa.” (Ilm. 2:7)


Tässä esitetään käsite "voittajat”. Keitä he ovat? He ovat niitä uskovia, jotka säilyttävät uskonsa loppuun asti ja ovat uskollisia Jumalalle kuolemaan saakka. He ovat niitä, jotka eivät taipuneet vainoissa eivätkä ahdistuksissa, eivät tehneet kompromisseja eivätkä hävenneet Jeesusta. He saavat syödä elämän puusta, joka kasvaa Jumalan paratiisissa, mutta jonka luota ensimmäiset ihmiset karkotettiin pois. Tämä puu tulee kerran olemaan taivaassa, Uudessa Jerusalemissa, antaen ikuisen elämän. Sen "lehdet ovat kansojen tervehtymiseksi.” (Ilm. 22:2).



Tiivistetysti Efesossa


Hyvää:




	On nähnyt vaivaa


	Ei voi sietää pahoja ihmisiä


	Koetellut apostoleina esiintyviä


	Kestävyyttä; on saanut kärsiä Jeesuksen nimen tähden


	Vihaa nikolaiittojen tekoja





Pahaa:




	Luopunut ensimmäisestä rakkaudesta


	Jos ei tee parannusta, käy huonosti





Muuta:




	Voittajat saavat syödä elämän puusta, joka kasvaa Jumalan paratiisissa








3 Paul Hattaway: ”Taivaallinen mies." Avainsanoina, 2003.




Kirje Smyrnan seurakunnalle


”Smyrnan seurakunnan enkelille kirjoita: Näin sanoo ensimmäinen ja viimeinen, hän, joka oli kuollut mutta heräsi eloon: ’Minä tiedän sinun ahdinkosi ja köyhyytesi – sinun, joka kuitenkin olet rikas. Minä tiedän, miten sinua herjaavat nuo, jotka sanovat itseään juutalaisiksi vaikka eivät ole — Saatanan synagogaa he ovat! Älä yhtään pelkää sitä, mitä joudut kärsimään. Saatana on sulkeva muutamia teistä vankeuteen, jotta teitä koeteltaisiin, ja te joudutte ahdinkoon kymmeneksi päiväksi. Ole uskollinen kuolemaan asti, niin minä annan sinulle voitonseppeleeksi elämän. ’Jolla on korvat, se kuulkoon, mitä Henki sanoo seurakunnille. Siihen, joka voittaa, ei toinen kuolema kajoa.” (Ilm. 2:8–11)



Kestävyys vainoissa


Smyrnan seurakunta kärsi ankarista vainoista, ja siksi Jeesus suuntaa sille rohkaisevia sanoja. Aivan ensimmäiseksi Jeesus korostaa olevansa ensimmäinen ja viimeinen. Kaikki on saanut syntynsä hänen kauttaan, ja hän tulee myös sanomaan viimeisen sanan kaikkiin asioihin maan päällä. Siksi uskovien ei ole syytä joutua epätoivoon. Kaikki on Jeesuksen käsissä.


Jeesus myös korostaa, että hän kuoli ja nousi kuolleista. Hänellä on kuoleman ja tuonelan avaimet. Vain hänellä on valta kuoleman yli. Ankarissa vainoissa, joissa uskovia surmataan Jeesuksen tähden, on aina syytä muistaa, että Jeesus on kuoleman Herra – ei Saatana eivätkä varsinkaan Saatanan asialla olevat vainoojat. Siksi uskovien ei tule pelätä vainoojia, vaikka he uhkaisivat millaisilla kidutuksilla tahansa ja myös toteuttaisivat uhkauksensa.


”Minä sanon teille, ystävilleni: Älkää pelätkö niitä, jotka tappavat ruumiin mutta joiden valta ei ulotu sen pitemmälle. Kuulkaa, ketä teidän tulee pelätä. Pelätkää häntä, jolla on valta sekä tappaa ihminen että syöstä hänet helvettiin. Niin, sanon teille: häntä teidän on pelättävä.” (Luuk. 12:4—5)


Vainooja voi tappaa uskovan ruumiin, mutta hänellä ei ole valtaa ihmisen sieluun. Siksi häntä ei tule pelätä. Mutta Jumalalla on valta sekä tappaa ihminen ruumiillisesti että syöstä tämä helvettiin. Jumalaa tulee pelätä. Jos uskova ihminen suostuu kieltämään Jeesuksen välttääkseen kidutuksen tai kuoleman, hän säästyy kyllä joiltakin ajallisilta kärsimyksiltä, mutta saa kuoleman jälkeen osakseen ikuisen kärsimyksen helvetissä. Mutta jos ihminen ei kiellä Jeesusta kidutuksessa ja kuolemassa, hän saa ikuisen elämän Jumalan luona. On pelättävä enemmän Jumalaa kuin ihmisiä. Vain Jumalalla on valta syöstä ihminen helvettiin tai pelastaa siitä. Yhdelläkään vainoojalla ei tätä valtaa ole.


Jeesus jatkaa: "Varpusia saa kahdella kolikolla viisi, eikö niin? Silti Jumala ei unohda yhtäkään niistä. Teidän jokainen hiuskarvannekin on laskettu. Älkää siis pelätkö. Olettehan te arvokkaampia kuin kaikki varpuset.” (Luuk. 12:6–7).


Jeesus sanoo, että jokaisen hiuskarvamme on Jumala laskenut, ja enemmänkin! Siksi meidän ei ole syytä pelätä, sillä elämämme on kokonaan hänen käsissään. Jos olemme eläneet Jeesukselle, voimme myös kuolla Jeesukselle.


"Minä sanon teille: Joka tunnustautuu minun omakseni ihmisten edessä, sen on Ihmisen Poika tunnustava omakseen Jumalan enkelien edessä. Mutta joka ihmisten edessä kieltää minut, se tullaan kieltämään Jumalan enkelien edessä. Ja jokaiselle, joka sanoo jotakin Ihmisen Poikaa vastaan, annetaan anteeksi, mutta sille, joka herjaa Pyhää Henkeä, ei anteeksi anneta. Kun teitä kuljetetaan synagogiin ja viranomaisten ja esivallan eteen, älkää olko huolissanne siitä, mitä puhutte ja miten puolustatte itseänne. Kun se hetki tulee, Pyhä Henki neuvoo, mitä teidän on sanottava.” (Luuk. 12:8–12)


Joka tunnustautuu Jeesuksen omaksi ihmisten edessä, sen Jeesuskin tunnustaa omakseen kerran viimeisellä tuomiolla. Mutta jos joku kieltää Jeesuksen ihmisten edessä (esim. kärsimyksen ja kuoleman välttääkseen), hänet Jeesus kieltää kerran viimeisellä tuomiolla. Tällainen ihminen ei pääse taivaaseen.


Tässä yhteydessä mainitaan myös Pyhän Hengen pilkka. Koska siitä on lausuttu, ettei niin tekevä saa koskaan anteeksi, saattaa moni kokea siihen liittyen väärää syyllisyyttä ja pelkoa: ”Olenko pilkannut Pyhää Henkeä? Olenko tehnyt peruuttamattoman synnin?” Tästä on aiheellisesti huomautettu, ettei Pyhän Hengen pilkka ole eikä voi olla vain jokin mieleen vahingossa nouseva ajatus. Koska se mainitaan ikuiseksi peruuttamattomaksi synniksi, täytyy siihen liittyä äärimmäinen luopumus ja paatumus. Jos joku peloissaan miettii, olenko pilkannut Pyhää Henkeä, hän ei ole sitä tehnyt, koska sellainen ihminen, joka oikeasti on Pyhää Henkeä pilkannut, ei koe siitä minkäänlaista syyllisyyttä tai katumusta eikä mieti tämän kaltaisia kysymyksiä.


Tässä Luukkaan evankeliumin kohdassa Jeesus ottaa Pyhän Hengen pilkan esiin vainoissa kestämisen yhteydessä. Asiayhteys antaa vihjeen siitä, millaisissa tilanteissa Pyhän Hengen pilkkaa voi muun muassa ilmetä. Vainooja, joka ei ole osallinen Pyhästä Hengestä, voi puhua Jeesusta vastaan vaikka millaista pilkkaa. Jos hän myöhemmin katuu ja tulee uskoon, hän saa anteeksi. Mutta jos uskova, joka on osallinen Pyhästä Hengestä, väheksyy Pyhän Hengen vahvistusta ja apua uhkatilanteessa ja laskelmoiden kieltää Jeesuksen, hänen sydämensä paatuu. Hän pilkkaa Pyhää Henkeä eikä saa anteeksi.


”Mahdotontahan on auttaa niitä, jotka kerran ovat päässeet valoon, maistaneet taivaan lahjaa ja tulleet osallisiksi Pyhästä Hengestä, nauttineet Jumalan hyvää sanaa ja kokeneet tulevan maailman voimia, mutta luopuneet uskostaan. Ei heitä voi toistamiseen johdattaa kääntymykseen.” (Hepr. 6:4–6)
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