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USKO JA KUOLEMA.

Kaikissa maailman uskonnoissa on, kuten tieddimme, luvattu ihmisille elimai kuoleman jilkeen, mutta
vield tirkeimpinid seikkana on niissd painostettu sitd palkkaa, joka kuoleman jilkeen tulee niille, jotka
uskonnon mairitelmien mukaan sitd ansaitsevat. Uskonnot ovat nim. viittineet, ettd kun ithminen kuolee,
silloin hidn onnellisessa tapauksessa saa palkakseen taivaallisen, vielipd iankaikkisen autuuden. Kaikki
uskonnot ovat sentihden katsoneet titd nykyisté, ruumiillista eliméa jonkinlaiseksi valmistukseksi, silld eihdn
palkkaa voisi odottaa, jollei ole sitd tavalla tai toisella ansainnut. Uskonnot ovat vedonneet sithen
tosiseikkaan, ettd ihmiset enimmikseen tassd nykyisessa elimassa kirsivit, eivit saavuta sitd onnea, jota
unelmoivat, vaan jadavit sitd vield kuollessaankin kaipaamaan. Sentihden onni, jonka ihminen niin syvisti
tuntee kuuluvan hinelle, saavutetaan kuoleman jilkeen — ei kuitenkaan muitta mutkitta eikd ilman ehtoja,
vaan ainoastaan siind tapauksessa, ettd thminen on asianomaisesti valmistanut itsensa fyysillisen eliminsa
atkana.

Jos tutkimme uskontojen oppeja, el ainoastaan semmoisina, kuin ne esiintyvat kirkkokunnissa, vaan
niitd oppeja, joita uskontojen pyhit kirjat ovat opettaneet, huomaamme yhden lapikiyvin aatteen, joka on
sama kaikissa pyhissd kirjoissa, nim. sen, ettd timd nykyinen elimid on valmistusta taivaalliseen eli
iankaikkiseen eldmain, ja valmistusta sanan oikeassa merkityksess, jos se vietetddn hyvin, s.o. siveellisesti ja
puhtaasti, ja jos sen aikana noudatetaan, niinkuin voisimme sanoa, epiitsekasti suhdetta toisiin ihmisiin. Jos
thminen siis on hyva, auttavainen, rehellinen ja pyrkii pois synnistd ja pahasta, silloin hin uskontojen
mukaan paraiten valmistaa itseddn tulevaa eliméi varten. Kuta puhtaammin ja epiitsekkdimmin ihminen
osaa eldd nykyisessa eldimassd, sitd paremmin varustettuna hin astuu kuoleman kynnyksen yli.

Mutta kun ihminen kerran ryhtyy ajattelemaan puhdasta ja epaitsekasti elimaa, nousevat vaatimukset
hinen eteensd niin suuriksi, ettd hidn joutuu aivan ymmille: kuinka hin kykenee eliméin niin hyvin ja
epiitsekkadsti, ettd voisi odottaa palkkaa kuoleman jilkeen? Tami probleemi nousee personallisena
kysymyksend jokaisen yksilon eteen, joka yrittdd eldd tdydellista eliméd, mutta se on myoskin noussut
kirkkojen eteen kaytinnollisend dogmikysymyksend. Sentdhden uskonnoissa on otettu huomioon timi
thmisten epatdydellisyys, heididn vaikeutensa saavuttaa siveellistd ihannetta. Kirkot ovat ymmirtineet,
etteivit ihmiset osaa — eivit ainakaan kaikki — eldd niin puhtaasti ja hyvin, kuin uskonto heiltd vaatisi.
Probleemi on helpommin ratkaistu itimailla, missd aina on uskottu, ettd ihminen on jilleensyntyva olento:
hin voi jatkaa ponnistuksiaan yhi uusiintuvissa ruumistuksissa, jotka karmallisesti, syysuhteellisesti Liittyvat
toisiinsa. Mutta itimailla on myoskin teroitettu sité, ettei ihanne ole muuta kuin vapautumista nikyviisesti
elimastd, ruumistusten pyOristd, sangsaarasta paistikseen nirvaanaan rauhaan. Heilli on siis samalla
padmaird, tiydellinen vapautuminen ruumiillisesta elimisti, joka tekee pahan mahdottomaksi.
Lansimaisissa uskonnoissa, kristinuskossa ja muhametinuskossa, on tima probleemi ollut vaikeampi, kun ei
ole otettu lukuun jalleensyntymisen mahdollisuutta, vaan on sanottu, ettd tima yksi elimai ratkaisee ihmisen
kohtalon ikuisiin aikoihin saakka. Kaikissa uskonnoissa muuten pelotetaan ihmisid niilld rangaistuksilla,
helveteilld ja kadotuksilla, jotka uhkaavat thmisti, jollei hin pelastu pahasta.

Mutta kaantikadmme nyt huomiomme positiiviseen puoleen, sithen onnen lupaukseen, joka seuraa
hyvin vietettyd elaméda. Silloin huomaamme, ettd kaikki uskonnot, sekd nykyiset etti ennen olleet, ovat
ajatelleet: eiké mitenkédn ole autettavissa se seikka, ettd ihminen ei osaakaan valmistaa itsedan pitkin koko
elimainsi, vaan antaa pdivien mennd ja ajan luisua kasistian? Kaikkialla onkin yritetty auttaa tita asiaa, on



uskottu ja uskoteltu, ettd thmisen kuoleman hetki tai hinen viimeiset hetkensi ovat erikoisen vakavia,
tarkeita ja vield silli tavalla hedelmallisia, ettd niistd voi riippua thmisen kuolemanjilkeinen elima. Sentihden
kirkoissa on ajateltu, ettd kunhan ithminen kuolee oikealla, autuaalla tavalla, silloin hinen on hyva olla
kuoleman jilkeen. Katolinen kirkko tarjoaa kuolevalle viimeistd voitelua, herranehtoollista, messua,
synnintunnustusta, synninpaastod, — ja sitten, kun nama kaikki ovat toimitetut rituaalin mukaisesti, on
kuoleva ihminen turvassa ja saavuttaa ikuisen autuuden. Samaten on itdmailla. Tibetin
pohjois-buddhalainen kirkko muistuttaa paljon katolista kirkkoa; sielli buddhalainen kuolee autuaasti, kun
laamat, papit, ovat hinen luonaan ja messuavat, lukevat dineen pyhistd kirjoista sopivia kohtia ja
noudattavat maaratyitd seremonioja. Kun niin tehdain, uskotaan, ettd buddhalainen kuolee autuaasti, voi
nousta vaikkapa nirvaanaan, ainakin vol padsta taivaaseen syntyakseen uudestaan maan paille.

Samaten ihminen tdssd luterilaisessa kirkossa kuolee autuaasti, jos hin viime hetkellddn tekee
jonkinlaisen synnin- tai uskontunnustuksen papille, joka sitten antaa hinelle synninpadston,
herranehtoollisen.  Silloin luterilainenkin y.m. protestanttiset kristityt voivat rauhallisella mielelld astua
kuoleman kynnyksen yli, heiddn on silloin turvallinen olla.

On merkille pantava, ettdi meilli protestanttisissa maissa ei kdytetd niin paljon seremonioja kuin
katolisessa kirkossa, meilld turvaudutaan enemmin uskoon. Sentihden tekee mieli ohimennen kysyé,
mitdhdn Luther tarkoitti silld, ettd hdn yksinomaan puhui uskosta ja sen tirkeydesti — ei ainoastaan
kuoleman hetkelld, vaan lipi koko elimin. Katolisessa kirkossa, josta Luther poikkesi, puhutaan uskosta ja
hyvisti toistd, jotka yhdessa valmistavat ihmistd autuutta kohti. Luther puhui ainoastaan uskosta. Mitd hin
silld tarkoitti? Kisittddkseni hin nuoruudessaan alkaessaan suurta uskonpuhdistustyotidan, oli tehnyt sen
oikean psykologisen huomion, ettd ihmisen usko on merkillinen voima. Mitd thminen uskoo, se voi
tapahtua. Téandpdivind tiedimme tieteelliselld varmuudella, ettd ihmisen usko voi hinet parantaa: laakiri
antaa hinelle esim. sokeripillereitd, jotka eiviat mitdan vaikuta tautiin, mutta kun hian ne uskossa nielee, hin
paranee. Usko vaikuttaa suggeroivana voimana. Ja thminen on niin henkeva sielullisena olentona, etta
hiinen sisiinen uskonsa vaikuttaa hinen ruumiiseensa. Akillinen ilo tai pelko voi tappaa hinet. Jos ihmiselle
sanotaan vakavassa tilanteessa: tuossa pikarissa on myrkkyi, sinun on juotava se ja kuoltava — niin hin
juotuaan kuolee, vaikka pikarissa olisi marjavetti. Luther ei ollut tilaisuudessa tekemain yhti paljon
havaintoja kuin me nykyaikana, mutta hin oli saattanut huomata itsensi suhteen yhta ja toista, han oli esim.
itse saattanut parantua pahoinvoinnista uskolla, ja kyllin lujasti uskoessaan hin oli saattanut voittaa itsessdin
jonkin moraalisen heikkouden. Hin oli epailemittd tehnyt timmoisid havaintoja, ja samalla hin oli silloin
nihnyt, ettd usko Jumalaan, itse hyvdan elamain, oli valttimiton, jotta hyvilld téilld olisi moraalinen merkitys
Jumalan edessd. Jos thminen teki hyvii, niinkuin katolisessa kirkossa opetettiin, ilman ettd hinen sisdssain
oli elivi usko, joka pakotti hintd nithin, niin hyvit tyot olivat vain pinnalla, eivitkd lainkaan yhteydessi
iankaikkisen hengenelimin kanssa. Sentihden Luther katsoi hyvit tyot sinddn mitittomiksi autuuden
asiassa ja opetti, ettd hyvit tyot seuraavat itsestddn uskosta; kun thmiselld on usko Jumalaan, hyvain, silloin
hin tekee t6itd, jotka kelpaavat Jumalan, s.o. itse hyvin edessd. Taltd kannalta katsoen emme thmettele, ettd
Luther tuli panneeksi kaiken painon vain uskolle. Vieldpa voimme tiydelld syylld olettaa Lutherin ajatelleen,
ettd kun uskolla oli niin suuri merkitys ja voima nakyvaisessa elimissa, eikohan silld voinut olla vaikutusta ja
merkitystd kuolemanjilkeisessakin elimassi, eikohidn usko voinut auttaa ihmistd siindkin eldmassa.
Epidilemitta hidn siind kohden saattoi turvautua kirkon traditsioniin! Eihdn hin luopunutkaan itse
kristinuskosta, hidn vain kotjasi muutamia epikohtia katolisessa kirkossa. Kirkko opetti, ettd thmisid oli
autettava viimeiselld hetkelld, ja Luther asetti nyt vain uskon seremonioiden tilalle, mutta ei luopunut siita
olettamuksesta, etta timmoinen puuha kuolevan viime hetkelld voisi olla tirked valmistus vainajan elamain
kuoleman tuolla puolen.

Titd kysymystd tahdomme tindan vahan pohtia.

Onko meilld mitidn syytd olettaa, ettd elimin loppuhetkelld tapahtuva mielenmuutos eli kdantymys
kaikenlaisine seremonioineen y.m. toimenpiteineen voisi vaikuttaa jotain kuolemanjilkeiseen elamain?



Tuskin timmoistd mielenmuutosta olisi kaikkialla koetettu saada aikaan ja tuskin sitd olisi hatjoitettu
vuosituhansien aikana, ellei varmasti olisi uskottu, ehképi tiedetty, ettd se jotakin vaikuttaa. Tuommoiset
seremoniat eivit varmaankaan ole tyhjdstd temmatut, toinen kysymys sitten on, olisiko parempi tulla
toimeen ilman niitd vai olisiko muita keinoja. Mutta ettd niilld on viisaidenkin thmisten mielesté ollut jotakin
merkitystd, siitd voimme olla @ przori vakuutetut, — muuten ei niitd olisi kaytetty.

Kuolemaa on verrattu uneen, unesta on sanottu, ettd se on kuoleman nuorempi vel, ja itse asiassa on
selvd analogia olemassa unen ja kuoleman vililla fyysillisen eli ruumiillisen tajuntamme kannalta. Thminen
illalla maata pannessaan hiviaa tajuisena olentona pois nakyviisestd elimisti, vasta heritessiin seuraavana
aamuna hin tulee takaisin tinne nakyviiseen elimain, han ikddnkuin syntyy tidnne jilleen, vaikka tosin tima
jalleensyntyminen ei ole monimutkainen, koska hinella yhi on sama ruumis, — hin péasee pian tajuthinsa
jatkaakseen eilistd elimdinsi. On kylld olemassa sukupuuttoon hividvia alkeellisia rotuja, joilla ei ole yon yli
ulottuvaa muistia; he eivit muista, mita eilen tapahtui, aamulla alkaa heille aina kuin uusi elima. Tidmi on
poikkeustapaus, kaikilla muilla ithmisroduilla on selvd muisti, joka kulkee piivastad toiseen. Mutta siitd
huolimatta meidin nukkumisemme on itsetietoisen personallisuuden poistumista tdstd ruumiillisesta
elimistd, ja vasta herddminen on palaamista tinne. Jalleensyntymisen kannalta timé analogia on
silmiinpistava, silli ihminen kuollessaan lihtee pois nikyviisestd elamastd, mutta syntyy ajan kuluttua
takaisin. Jélleensyntyminen ja taas siirtyminen henkimaailmaan on samaa kuin on pdivan tyon ja yon levon
vaihtelu.

Nyt on pantava merkille muuan seikka unen suhteen. Nukkuminen ei aina ole yhtid helppoa —
péinvastoin: itse uneen padseminen voi tuottaa vaikeuksia, ihmiselld saattaa olla tauti, jota sanomme
insomniaksi eli unettomuudeksi. Levottoman nykyajan ithmisid timi tauti suuresti vaivaa, ja sentihden
ladketieteemme on keksinyt erilaisia ladkkeitd, pulvereita y.m., joita ottamalla ihminen tyynnyttad hermojaan
niin, ettd hin pdisee uneen. Niamai keksinn6t ovat vilttimattomia sairaustapauksissa. Ihminen ei voisi
kestad pitkillisid ja vaikeita tauteja, ellei hinelle annettaisi keinotekoisesti unta ja hin saisi ikdankuin hetkeksi
kuolla pois tistd nakyviisestd maailmasta. Tietysti hin el ottaisi koko lddkettd, ellei hin tietéisi varmasti taas
herddvansa.

Itse asiassa saatamme verrata unilddkkeisiin siti apua, jota uskonnot ovat tahtoneet antaa ihmisille
heidin viimeiselld hetkellidn. Thminen on elinyt tissd nakyviisessi maailmassa enimmikseen muistamatta
kuolemaa ja kuolemanjilkeistd elimid, hidn on elinyt timin maailman pyorteissd, timin elimin
viehityksissd, ja kuolema on ollut hinelle sangen kaukainen asia. Mitd nuorempi ihminen on, sitd
mahdottomammalta tuntuu hinestd koko kuolema. Alitajunnassaan hin on saattanut lohduttaa itsedan silla,
ettd jos on jotakin kuoleman jilkeen, nikee sen sitten. Ei ole niin ollen thmettd, ettd ihminen joutuu koko
lailla levottomaksi, kun kuolema lihestyy. Uskovainenkin, joka kirkonuskon puitteissa on muistanut
kuolemanjilkeistd elimai, saattaa joutua ahdistukseen kuoleman ldhetessd, muistaessaan, ettd Jumalan
tuomio uhkaa ithmisté, joka ei ole Jumalan edessd puhdas. Sentihden on tavallaan hyvi, ettd kirkot ovat
keksineet joitain kuoleman unilddkkeitd, jotka ovat omiansa rauhoittamaan ihmisen sielua, kddntimiin
kuolevan mielen pois nikyviisestd elamasta ja kiinnittimaidn sitd autuaallisiin rauhan ajatuksiin. Kun sitten
thminen kuolinvuoteellaan rauhoittuu, voidaan hinesti kirkkojen ja lahkojen suureksi kunniaksi sanoa: hin
kuoli autuaasti, hin on Jumalan luona — tai: hin nukkuu rauhallista unta ja Jumala herittdd hinet viimeisend
paivand. Niin jilkeenjadneet ajattelevat, koska ovat nihneet, etti kuoleva ihminen sai lohdutusta ja
mielenrauhaa noista messuista, lauluista ja luvuista. Ja vaikkei protestanttisissa kirkoissa kiytetd messua ja
laulua niin paljon, vaan turvaudutaan enemmin uskoon, on tulos kuitenkin sama, silli usko tdssd
tapauksessa merkitsee, ettd kuolevan mieli on kaantynyt ylospain taivaallisia kohti.

Viimeiselld hetkelld tapahtuvilla seremonioilla on siis sama merkitys kuin unilddkkeilld, mutta toinen
kysymys on, onko timi ollut alkuperdinen tarkoitus.  Uskallamme sitd epiilld ja tahdomme vihitellen
perustella kantaamme sekd tuoda esille, mitd ajattelemme. Ensinndkin voimme luoda itsellemme
yleisvastauksen tarkoitusta koskevaan kysymykseen seuraavasta havainnosta.



Egyptissd on usein tavattu muumioiden arkussa kasikitjoitus, joka puhuu merkillisistd asioista. Koska
se on l6ydetty haudoista, on sitd nimitetty Kuolleitten kirjaksi, sen oma nimi on toinen, tailli Europassa vain
on mainittua nimea kéytetty. Jollei muistini petd, olen kuullut, ettd ainakin veniliis-katolisessa kirkossa on
ollut tapana asettaa jonkinlainen paperi, n.s. kuoleman passi, vainajan kanssa hautaan. Mainitsen tdmin
sentakia, ettd se ndhtdvisti periytyy vanhasta egyptildisestd tavasta. Samaa tapaa on muuten noudatettu
Tibetissikin buddhalaisten kuolleitten yhteydessa.

Ken nyt nditd pergamentteja lukee ja tutkii, kysyy luonnollisesti itseltidn, mikd niiden tarkoitus on ollut.
Egyptildisestda Kuolleitten kitjasta ajattelivat tiedemiehet ensin, ettd se oli vainajalla jonkinlainen passi (kuten
kreikkalaiskatolisilla), joka ohjasi hantd kuolemanjilkeisessa elimissd, mutta sittemmin tultiin myos sithen,
ettd se oli, niinkuin sanotaan, vihkimysrituaali egyptilaisissd mysterioissa, lauseita ja sanoja, joita on kiytetty
maan padlli eldvien parissa. Kun ihmisid Egyptin mysterioissa vihittiin, kaytettiin madrittyd rituaalia.
Samoin on tindpdivind esim. vapaamuurarien seuroissa; kun thminen vihitian vapaamuurariksi, tapahtuu
vihkimys méaratyn kaavan mukaan, joka olennaisesti on sama eri vapaamuurariseuroissa, vaikka muodoissa
saattaa olla eroavaisuuksia. Vapaamuurarit ovat muuten vakuutetut siitd, ettd heiddn rituaalinsa ovat
kotoisin Egyptistd, ja timd traditsioni on puolestaan auttanut tutkijoita ymmirtimain ,,Kuolleitten kirjaa” ja
huomaamaan, etti se oli vihkimystituaali, jota kéytettiin mysterioissa.

Tista seikasta voimme tehdd huomattavan johtopdiatoksen. Mitd nim. n.s. vihkimys on ollut alkuaan?
Tiandpiivind pidetddn vapaamuurariutta muurariveljeskunnissa suuressa arvossa, koska se on pyrkimysti
hyviin, siveelliseen elimdin ja koska ulospidin vapaamuurarien toiminta on hyvintekeviisyytta.
Looshielimissd vapaamuurareille opetetaan ja teroitetaan, ettd heiddn ei ainoastaan tule pyrkia siveellisiksi,
vaan ettd heiddn tulee my®0s sitd olla. He asettavat itselleen suoranaisia vaatimuksia.

Nyt voimme ymmirtad, ettd vanhassa Egyptissd ithmiset, jotka pyrkiviat mysterioihin vihittaviksi, eivat
saattaneet olla mita viked tahansa, vaan olivat velvolliset tiyttimaan erdita edellytyksid. Heiltd vaadittiin
moraalista nuhteettomuutta ja siveellistd voimaa ja heidit asetettiin koetuksille, joiden avulla koeteltiin
heidin sielullista tarmoaan ja tasapainoaan — eikd ainoastaan heiddn fyysillistd rohkeuttaan, vaikka sekin
kuului ohjelmaan. Kun pyrkija oli uupunut fyysillisten kokeitten jilkeen, hinet vietiin hienosti sisustettuun
huoneeseen, jossa hinet pantiin lepadmiin pehmeaille patjalle, ja kun hin oli levinnyt, tuotiin hinelle
hedelmia ja viinejd, ja ne, jotka toivat, olivat nuoria, kauniita tyttéja. Sitten tuli vield tanssijattaria, jotka
tanssissaan lahentelivit hantd, kiusaten hanen siveellista pidattyvaisyyttdan. Nakymittomastd aukosta
kurkistivat papit, ankarasti katsellen ja tarkastaen vihittiviksi pyrkijaa, ja vasta jos tutkinnossa havaittiin, ettd
hin tiydellisesti hillitsi itsensa eikd silménrapdykseksikddn horjahtanut, voitiin hinet ottaa oppilaaksi, jolle
opetettiin monenlaisia asioita ja lopuksi vihittiin. Kun siis pyrkija lopulta sai lipikdyda vihkimysseremonian,
oli taattuna edellytyksend, ettd hin oli moraalisesti luotettava henkil6. Sentdhden ,,Kuolleitten kirjassa” on
himmistyttivid ja suorastaan kasittimittomid kohtia, jos edellytetddn, ettd vainajat siind puhuvat. M.m.
vainaja muka sanoo: ,,miné en ole varastanut koskaan, en koskaan tehnyt vairin, en koskaan tehnyt syntia”,
— hin pitad pitkia puheita jumalille, joiden eteen hidn suuressa salissa joutuu. Tamin johdosta tulee lukija
ajatellecksi, ettd siindpd on erinomainen vainaja, koska uskaltaa kuoleman jilkeen viittaa, ettei ole koskaan
tehnyt mitiéin pahaa. Mutta kun otamme huomioon, etti ,, Kuolleitten kirja” on itse asiassa ollut vihkimysti-
tuaali, voimme ymmirtdd, ettd ne thmiset, jotka mysterioissa paasivat vihittaviksi, olivat moraalisesti niin
puhdistuneita olentoja, ettei niisti mitdan pahaa voinut sanoa.

Vaikka timidn ymmarrimme, meille jad vield kysymysmerkiksi, mika lienee ollut tarkoitus silld, etta
vihkimysrituaali ja siveellisesti puhtaan ja tietivan thmisen sanat on kirjoitettuna asetettu vainajan mukana
hautaan. Mistd semmoinen tapa lienee saanut alkunsa?

Tekisi mieleni parilla sanalla kosketella erdstd metafyysillista tosiasiaa. Se, miki tekee kuolemanjilkeisen
elimin aivan toisenlaiseksi kuin timin nakyviisen, on tietysti, ettd kuollessa thminen jattdd fyysillisen



elimin. Thminen on sielullinen olento, hin ajattelee, tuntee ja tahtoo, ja vaikka hin tekee timin ruumiinsa
vilitykselld, hén itse, niinkuin aina olen koettanut teroittaa, on toinen kuin tima ruumis. Kun ithminen
kuolee, ei ruumiissa endi ole ajatusta, tuntoa eikd tahtoa, el sanalla sanoen sielullista elimia jilella.
Niinkauan kuin elimme ruumiissa, elimme sielullisina olentoina, sieluina, ja meidin oma elimimme on
tassd sielullisuudessa; jos jotain on olemassa meistd kuoltuamme, ei se voi olla muuta kuin sielullisuutemme,
jonka kylla taytyy olla objektiivinen omalla tavallaan, koska se ei ole sama kuin kaikkeuden elimai, joka on
muodoton, iankaikkinen ja ddreton. Ja se, ettd ihminen voi sanoa ,mind”, edellyttid, ettd hin on
muodollinen ja rajoitettu olento. Me ihmiset elimme sielullisina olentoina kuoleman jilkeen, jos yleensi
elimme, ja sieluina me my®os silloin elimme olosuhteissa, jotka ovat toisenlaisia kuin nima fyysilliset.

Tiassa fyysillisessd elimassa saamme kokea, ettd uskomme vaikuttaa suorastaan ruumiiseen.
Ajatelkaamme, kuinka paljon uskomme epailemattd pitdisi saada aikaan kuolemanjilkeisessd elimissi, jossa
olemme paljaastaan sielullisia olentoja, tekemisissa ainoastaan tajunnallisten asioiden kanssa. Sielld ei ole titd
karkeaa ruumista. Jos meilld on ruumis sielld, on se ,,ajatuksista ja tunteista kudottu”, siis tavattoman paljon
lihempini tajuntaa kuin timi fyysillinen ruumis, — itse asiassa niin lahelld tajuntaa, ettd ajatus vilittomasti
vaikuttaa sithen. Ja jos meilldi on semmoinen organismi sielld, taytyy se olla meilld nyt jo vilittajand ruumiin
ja sielun valilli. Kun kuolemme, on meisté jilelld tima vilittdva sielullinen ruumis, joka on vilittomasti
tajunnan yhteydessi, ja sentihden on metafyysillinen aksiomi, selvd paitelma, ettd kun siirrymme tajuisina
olentoina tajuisessa kiytt6vilineessa tajuiseen maailmaan, niin meidan ajatuksemme, meidin uskomme on
tuhat kertaa voimakkaampi tuossa maailmassa kuin koskaan tassa.

Itse asiassa kaikki viisaat ovat timin aina tienneet, se ei ole koskaan ollut heiltd peitetty salaisuus, vaikka
me olemme julkisesti vasta noin 150 vuotta magnetismin, hypnotismin ja suggestionin nimelld tunteneet
mielikuvituksen suurenmoisen voiman. Miksi eivit siis nuo viisaat olisi sitdkin ajatelleet, ettd ihmisen
kuolemanjalkeistd elimaa pitdisi oppia muovailemaan? Kulttuuri on maan pailld sitd, ettd rakennamme ja
kaunistamme tdtd maailmaa, viljelemme sitd, edistymme aineellisissa keksinnéissa ja luomme taiteiden avulla
kauneutta, jossa emme ainoastaan matki luontoa, vaan ikddnkuin vedimme alas maan piille taivaallista
thanuutta, jota suurimmat nerot hengessian nakevat silmilldan tai kuulevat korvillaan. Koko kulttuurimme
on timan maailman muovailemista, elimin sivistyttimistd, olemassaolon hienontamista, ja paraimmassa
tietoisuudessamme pyrimme saamaan maailman semmoiseksi, ettd kaikki siind eldisivat onnellisina. Miksi
eivat sitten suuret viisaat olisi ajatelleet: ,, kuolemanjilkeinenkin elima on sivistytettava, siitikin on tehtiva
kulttuurial  Onhan ihmiselld voimaa nidkymittoman maailman yli: hinen pitdd luoda henkimaailmasta
jotakin semmoista, ettd olo ja elima sielli muuttuu ikédviastd sisaltorikkaaksi, muuttuu tyhjasta,
turhanpiiviisestd ajan viettimisestd hedelmalliseksi ja auttavaksi tyoksi!”

Niin ovat viisaat varmasti ajatelleet. Tulevissa esitelmissd tahdon koettaa kertoa vihin siitd, mitd
tietdjat atkojen aamusta ldhtien ovat suunnitelleet kuoleman suhteen n.s. vanhassa liitossa ja kuinka sitten
uuden liiton perustaja, Jeesus Kiristus, on ajatellut kuolemanjilkeisestd elimasti ja mitd Hén sen hyviksi on
tehnyt.



II.

LUONTO JA IHMISTAHTO
KUOLEMAN VALTAKUNNASSA.

Thmiskunnan ja maanpaillisten olojen kehitys tapahtuu luonnollista tieta niin hitaasti, ettd se on pannut
viisaimmat ihmiset ajattelemaan, mitenkd asia olisi korjattavissa. He ovat huomanneet, ettdi se mika
hidastuttaa ihmiskunnan sielullista kehitysti, on, ettd ihmisilld aina on kulunut kuolemanjilkeinen eldima niin
sanoaksemme sivistymittomissd oloissa. Kulttuurillahan tarkoitamme sitd, ettd ihmisen tahto ja kyky
muovailee olosuhteita maan pidalld, niin ettei ithmiskunta joudu yksinomaan luonnon varaan. Mutta
kuolemanjilkeisessd elimissain on ihmiskunta pitkin matkaa ollut kokonaan luonnon varassa. Ei ole
thmisten puolelta yritetty kultivoida ja sivistyttad kuolemanjalkeistd elimad. Sentihden sielullinen kehitys on
ollut verrattain hidasta. Kuolemanjilkeisessa elimassa tulee niet juuri ihmisen sielu kysymykseen. Thminen
el eld enad henkimaailmassa fyysillisend, vaan yksinomaan sielullisena olentona. Sielun kehitys on ainoa,
joka painaa vaa'assa kuolemanjilkeisessi elimissd. Kun se on jitetty luonnon varaan, emme saata ihmetelld,
ettd viisaat ja hyvai tarkoittavat ihmiset ovat kysymystd pohtineet. Ensinndkin me ihmisind elimme
suuressa tietimittOmyydessd, el ainoastaan kuolemanjilkeisten tilojen suhteen, vaan myoskin siitd, mika
thmissielun lopullinen paamaird on. Puhun ithmisistd yleensi. Semmoiset ihmiset, jotka syysta tai toisesta
ovat kehittyneet pitemmille, ovat saaneet ndistd asioista selvédd, ja heidan kannaltaan olisi kylld paljonkin
tekemista.

Tahtoisin ensin yksinkertaisen loogillisesti nayttdd, miten voisimme paista selville ihmiskunnan
kuolemanjalkeisestd elimista. Esitykseni on teoreettinen, mutta asiantuntijat tietdvat, missd maarin teoria
toteutuu kaytannossa.

Viime kerralla mainittiin niitd alhaisella kehitysasteella olevia Austraalian alkuasukkaita, joiden muisti ei
ulottunut paivisti toiseen ja joiden laskukyky oli niin pieni, ettd heidin kielessddn ei ollut laskusanoja kuin
yhdestd viiteen, — sitten oli vain ,monta”. Heidin eliminsd tdssd ndkyviisessd maailmassa oli kuin
jalleensyntymistd joka aamu. Jokainen paiva oli kuin uusi eldma ja vaistomaisesti he jatkoivat edellisen
paivan hommia. Heiddn vaistonsa toimi, mutta tajuista muistia heill ei ollut.

Jos ajattelemme timmoisid ihmisid, jotka eivit muista olleensa olemassa edellisind pdivind, — mika olisi
yksinkertaisin keino saada heidit tietimain, ettd on olemassa piivin ja yon vaihtelu? Tietysti se, ettd heistd
joku wvalvoisi lipi yon. Nyt on otettava huomioon, etti he auringon laskiessa tuntevat itsensd
voittamattoman vasyneiksi. He eivit jaksa vastustaa untaan, vaan ikdankuin kuolevat pois heritikseen
jalleen vasta seuraavana aamuna. Fi siis saata ajatella, ettd joku heistd ilman muuta valvoisi, ellei hin
sattumalta olisi sairas, mika taasen tuollaisessa luonnon tilassa ei juuri tapahdu. Jos nyt joku meikaldinen
menisi heiddn luokseen ja sanoisi heille: ,,Kuulkaa, rakkaat ystivit: Te elitte monta piivéd tailld maan paalld.
Eilenkin oli erds niistd péivistd”, — niin mitad he vastaisivat? ,,Kylld meilli on himird aavistus siita”, he

voisivat sanoa, ,,kylld ihminen lienee kuolematon olento. Mutta eihin sitd voi todistaa!”

> 5

Mutta jos joku meista voisi jollain vikiniiselld keinolla pitaa yhti heistd hereilld, niin hin valvottuaan
lipi yon ehdottomasti seuraavana aamuna olisi profeetta kansalaistensa keskuudessa, silld han voisi todistaa,
ettd ihminen todella eldd monta piivdd ja todella ennenkin on ollut sama kuin nykyhetkelld. Tdma olisi
suurta totuuden julistamista noille toisille alkuasukkaille, mutta luultavasti nama eivit uskoisi, vaan pitaisivit
jarjettomana ja rikollisena sitd veljed, joka tallaisia hullutuksia rupeaisi puhumaan. Tillainen ,herdnnyt”
alkuasukas olisi samassa suhteessa toisiin kuin profeetta nykyaikana, joka sanoisi, ettd thmiset ovat elineet



maan pailli monta kertaa ja luultavasti tulevat vield elimain. Tillainen profeetta olisi my6skin vaikeassa
asemassa nykyisten sivistyneiden ihmisten kesken, esim. tddlli Suomessa. Jos profeetta esim. sanoisi: mini
muistan selvisti, ettd olen ollut olemassa maan péilld jo monta kertaa, ja mind uskon varmasti, etti tulen
tinne takaisin, niin ihmiset yleensd pitdisivit hintd lievimmin sanoen houkkiona: ,haaveelliset filosofit
uskokoot miti tahansa, mutta selvi kristinusko sanoo, etté asiat on toisin!” Kylld ihminen, joka puhuisi talld
tavalla jalleensyntymisestd, olisi enemmadn tai vihemman hullujen kirjoissa meiddnkin sivistyneitten
linsimaalaisten kesken. Kuitenkin on suhde sama. Ihminen, joka kokemuksen perusteella tietdd
jalleensyntymisestd, on samassa asemassa kuin joku meistd olisi alkuasukkaiden kesken, jotka eivit tiedd
elivinsid monta pdivaa peritysten.

Mika voisi olla ensimiinen luonnostaan lankeava ajatus tietdjilld, jotka muistavat edellisen elimansa?
EikShin seuraava: Jos saisimme jonkun ihmisen pysymain hereilld elimasti toiseen, silloin kysymys olisi
ratkaistul

Tami ajatus el olisi luonnoton, silli ennen maailmassa miljooneja vuosia sitten jilleensyntyminen
tapahtui sangen nopeaan. Teoria oli piinvastoin aivan loogillinen, ja pysyy tindpaivand yhti loogillisena.
Jos ihminen voisi pysyd ,hereilldi”, siis tietoisena elimistd toiseen, hidn muistaisi my6s olleensa
henkimaailmassa ja muistaisi, millainen kuolemanjalkeinen elima oli.

Todellisuudessa kuolema on ihmisille samanlainen, kuin uni oli alkuasukkaille Austraaliassa. Kun uni
auringon laskiessa tuli, eivit he voineet sitd vastustaa. Kun kuoleman hetki lihestyy meitd ihmisid, niin
vastustamattomasti visymme ja meidat aivankuin vedetiin maailmasta pois. Emme saata pysya
tajuissamme. Emme pysy hereilld, tunnemme, ettd suurempi voima vetdd meitd puoleensa. Se on luonnon
valta, joka on ylivoimainen. Mutta jos ihminen voisi sitd voimaa vastustaa, jos hin jaksaisi pysya tajuissaan,
silloin han voittaisi kuoleman. Silloin hin itseasiassa pysyisi tietoisena ja hinen olisi pakko paista tietoisena
myOskin pois fyysillisestd ruumiista. Jokainen meistd kylld kykenee pitimian itsensd hereilld yhden tai
useamman yon ja voi tehdé ty6td tai mitd muuta tahansa, johon ei kykene nukkuessaan. Hin voi tarkastella
toisia nukkuvia, tehden johtopéddtoksid heidin liikkeistidn ja puheistaan. Hin voi siis tietdd, mitd tapahtuu
tdssd fyysillisessd maailmassa nukkumisen aikana, mutta hin ei kyllikédn, ollessaan hereilld tissa fyysillisessé
maailmassa, osaa seurata, mitd nukkuville toisella puolen tapahtuu. Hin ei osaa muuta nihdi kuin ettd
heididn ruumiinsa on puolitajuttomassa tilassa, heidin itsetietoisen minénsa ollessa kuin pakosalla. Han ei
saata nihda, miten on nukkuvan tajunnan laita. Nukkuva itse voi seuraavana aamuna kertoa, ettd hinen
unensa ei ollut tajuton, vaan ettd hin ,ndki unia”. Nuo unet ovat saattaneet olla kokolailla merkillisii,
vieldpd profetallisiakin — ja kuitenkin ruumis on ollut tajuttomana. Tama seikka itsessdan ilmaisee, ettd jos
olemme hereilld ldpi yon tissa fyysillisessda maailmassa, niin se hereilli olo ei ole varsinaista luonnon
voittamista; olemme vain pakottaneet fyysillista organismiamme olemaan hereilld, mutta emme lainkaan ole
padsseet nukkumisen salaisuuden perille, emme tiedd, mitd unet ovat. Jos tahtoisimme padstdi unen
salaisuuden perille, tiytyisi meidin osata olla hereilld toisella tavalla. Meidén tiytyisi voida seurata oman
tajuntamme kulkua unimaailmaan kadottamatta personallista itsetajuntaamme. Silloin vasta voisimme sanoa
todella tietivaimme, mitd yolla on tapahtunut.

Samalla tavalla olisi kuoleman suhteen luonnotonta ajatella, ettd sen salaisuuden perille pddsisimme
sailyttimalld timd fyysillinen tajunta elimista toiseen. Sehin ei olisi mahdollista. Jos me sitd vaatisimme,
vaatisimme, ettd fyysillinen ruumiimme eliisi ja ettd aivojemme pitdisi toimia, vaikka kuolevatkin. Silloin
kylld paisisimme selville (jos tallainen olisi mahdollista) siitd, ettd synnymme jalleen. Nikisimme toisten
thmisten syntyvin jilleen ja voisimme ehkd huomata, ettd itsekin saamme uuden ruumiin. Siitd ainoasta
tosiseikasta, ettd synnymme jélleen, padsisimme tietoon, jos voisimme sailyttad fyysillisen valvetajuntamme
lapi kuoleman. Mutta emme silloin vield olisi osanneet mitddn havaita elimasti kuoleman jilkeen. Samalla
tavalla kuin emme péase selville siitd, minkilainen on itse unitila, mitd nukkuminen todella on, jos pysymme
hereilld lipi yon, samalla tavalla emme péidsisi selvyyteen siiti, mitd tapahtuu henkimaailmassa kahden
fyysillisen elimin vililld, jos vain sailyttdisimme timin fyysillisen valvetajunnan. Jotakin muuta meidin



tdytyy saavuttaa itsetictoisuudessamme sekd unitilan ettd kahden fyysillisen elimin vilisen kuolemantilan
tutkimiseksi. Joku muu tajunta meidin taytyy saavuttaa kadottamatta silti personallista itsetietoisuuttamme.
Itsetietoisina meidan taytyy pysyéd, mutta mikd muu tajunta meilla lisaksi pitaa olla?

Oikeastaan on viirin puhua uudesta tajunnasta. Tarkedtd juuri on, ettd vanha tuttu tajuntamme silyy.
Mitd siis kaipaamme? Uutta tajunnan vilikappaletta, toisia aivoja, toista ruumista. Tajunta sinddn olisi
tajuton ja siis olematon, jollei silla olisi mitddn muotoa, jossa ja jonka kautta se ilmenisi. Sellainen tajunta on
kylld olemassa, mutta se on Jumalan tajunta, se on absoluuttinen tajunta. Elivin olennon olemassaolo
perustuu sithen, ettd sen tajunta on sidottu johonkin muotoon, oli se muoto minkilainen tahansa. Se
muoto, johon tajuntamme on sidottu fyysillisessd elimassd, on meiddn ruumiimme. Tajunta eldd koko
ruumiissamme, mutta toimii itsetietoisena aivojen kautta. Niin on paivilld. Yon aikana emme nahtivisti
kiytd isoja aivoja eikd yleensd ruumistakaan, vaikka meilli kylli on jonkunlainen tietoisuus koko
ruumiistamme, silld jos ruumiillemme mitd tapahtuu, nousee tieto siitd sithen hamarain aivotajuntaan, mika
meilld on yon aikana. Joka tapauksessa emme kiytd yon aikana fyysillisid aivojamme niinkuin paivalla, ja
sentihden meilld valttimattd tiytyy olla joku toinen kayttoviline, joku toinen ruumis, jotkut toiset aivot.
Silli joskin muutamat fysiologit arvelevat, ettd tajuntamme siirtyy yOksi pikkuaivoihin, ei tima selitd
laheskain kaikkia unimaailmassa tapahtuvia ilmioitd. Tajuntamme laskeutuu kylla nukahtaessamme isoista
atvoista pikku aivoihin ja selkirankaan pain, mutta se ei pysahdy sithen. Kun todella pddsemme toisen
maailman yhteyteen, niinkuin monet ihmiset tietavit unessaan paasevinsd, emme pysahdy pikkuaivoihin,
vaan tajuntamme niistakin siirtyy ikddnkuin toisiin aivoihin, sithen toiseen kayttévilineeseen, joka on
fyysillisestd riippumaton. Tulemme titen sithen loogilliseen johtopditékseen, johon tahdoimme tulla, nim.
ettd thmiselld valttimittd on sieluruumis, toinen organismi, jota hin kayttdd, silloin kun hidn vapautuu
fyysillisestd ruumiista. Sanomme sitd lyhyesti astraaliruumiiksi.  Astraaliruumiiseen siirtyy nukkuessa
thmisen tajunta. Jos hin voisi tulla itsetajuiseksi astraaliruumiissaan, silloin hén kykenisi tietoisest tutkimaan
koko nukkumistilaansa, kaikkea sitd, mitd hinelle ja toisille ithmisille nukkuessa tapahtuu.

Kuinka lienee taas kuolemassa? Riittdisiké kuolemassa, ettd thmisen tajunta itsetietoisesti siirtyisi
astraaliruumiiseen?  Riittdisi jonkun aikaa — niinkauan kuin kuolema on unen vanhempi veli. Mutta
silmélldpitien jilleensyntymista, jolloin syntyy uusi personallisuus, ei vanhan personallisuuden astraaliruumis
endd pystyisi seuraamaan asiain kulkua. Silloin itseasiassa tdytyisi thmisen tajunta pukeutua vield uuteen
muotoon, toisin sanoen, vapautua vield enemman, tulla vield korkeampaan tilaan, jotta han voisi niita asioita
seurata. Onko nyt semmoista ruumista olemassa? Sen tiytyisi olla, jos tieto jilleensyntymisesti on
saavutettavissa, — ja vanha viisaus ja kokemus sanoo: semmoinen ruumis on olemassa, se on n.s. syy- eli
kausaaliruumis — &aarana shariira, joksi sitd nimitettiin vanhassa Indiassa. Jos ithmisen tajunta voi pukeutua
syy- eli kausaaliruumiiseen, silloin hdn osaa seurata tapahtumia kahden syntyman vililld ja tutkia kaikkia
asioita kuolemanjalkeisessa elamassa.

Esitettyamme tilld tavalla teorian tiedon saavuttamisesta siirrymme nyt varsinaiseen aiheeseemme, joka
koski kysymystd, mitenka tietdjat ovat ajatelleet, ettd kuolemanjilkeistd elamaa voitaisiin sivistyttaa. Tietysti
kuolemanjalkeinenkin eldimi kultivoituu ja sivistyy sitd my6ten kuin ihminen luo kulttuuria nakyvaiseen
maailmaan. Sentihden kuolemanjilkeinen tila on ihmiskunnan historian kuluessa suuresti muuttunut.
Alkuperiisen ihmisen kuolemanjilkeinen eldmid, hidnen kokemuksensa henkimaailmassa olivat aivan
toisenlaisia kuin nykyaikaisen kulttuuri-thmisen.  Post morfem-tilat ovat itsestdidn muuttuneet, vaikka
fyysillinen elimidmme onkin vain pieni osa siitd elimistd, jonka me aina yhdessid personallisuudessa
vietimme. Otamme silloin my6s lukuun kuolemanjilkeisen elimin. Fyysillinen elimamme kestdd ehka 70
vuotta, korkeintaan 100 vuotta, mutta kuolemanjilkeinen elimimme on 10 a 20 kertaa pitempi. Kun
ihminen jilleensyntyy, saa hin uuden personallisuuden, ja sentihden ei ole jirjetontd ajatella, ettd jos
voitaisiin saada jotain kulttuuria myoskin tuohon pitkddn aikaan, joka kuluu ennen uutta syntymista, voisi
thminen varmasti kehittya paljon nopeammin.



Kulttuuri kuolemanjilkeisessa elimissi ei tietenkdan voisi olla muuta kuin sielullista laatua, sielullista
sivistystd, henkistd kehitystd. Sentdhden onkin kaikissa uskonnoissa kaikkina aikoina opetettu thmisille:
,»pankaa painoa henkisille asioille tdssid nikyviisessi elimissi; pankaa painoa alylliselle kehitykselle ja ennen
kaikkea siveelliselle kasvulle tissi nikyviisessi elimissd. Alkdd sanoko: miti merkitsee, koetanko mini olla
hyvi ja auttavainen maailmassa, jossa yleensi ollaan pahoja, epiveljellisii, itsekkiiti ja tuhmia? Alkii
sanoko niin, silld ihminen on ytimeltdin eetillinen olento. Ihmissielun kehitykselle on ddrettomin tarkeata,
ettd hin kokoo niitd aarteita, joita koi ei sy0 eikd ruoste raiskaa. Ei minkain ulkonaisen syyn tihden. FEi
sentihden, ettd hinelle itselleen kivisi paremmin tddlldi maan pailld tai kuoleman jilkeen. FEi mistddn
semmoisesta syystd, vaan sentihden, ettd totuudella ja hyvilld on itsessddn arvonsa. Ihminen eldd vain
hetken fyysillisessd elimassd, silld itsessidn hin on olento, joka kuuluu toiseen maailmaan, ja siind
maailmassa on ainoa merkitys henkisilld arvoilla.”

Kasvattamalla itseddn tadlld siveellisesti ja henkisesti thminen tekee kulttuurity6ti nakymattomiéssd
maailmassa. Sen olosuhteet paranevat, sitdi myoten kuin ihminen tdalld edistyy. Sentihden uskonnot
teroittavat: Luovu pahasta. Alid murhaa, 4li varasta, dld petd, 4ld valehtele, 4l tee vadryyttd, 4la himoitse, ala
tee vikivaltaa. Samalla ne kylld ovat viitanneet sithen, etti siveellinen pyrkimys on edullinen ihmisen omalle
kuolemanjilkeiselle elimaille. Tietysti nykyddn sanomme: olisi alhaista innostaa ihmistd hyvidn elimdin
sentihden, ettd hinelld sitten olisi hyva olla kuoleman jilkeen. Se olisi vetoamista itsekkdaseen motiiviin, ja
pyrkimys kadottaisi eetillisen arvonsa. Vihemmin kehittyneille olennoille semmoinen vaikutin saattoi
kelvata ja ehkid silli joskus nytkin on merkitysti. Nykyain materalistinkin kanta tuntuu meistd
moraalisemmalta. Kaytinnollinen materialisti sanoo: mitd mind vilitin kuolemanjilkeisestd elimésta?
Uskonnot ovat lastenkamarijuttuja. Pdaasia on, ettd nyt on hyva olla. Nyt mind tahdon nauttia. Téssd
elimissid tahdon olla onnellinen. Kuoleman jilkeen tulkoot sitten karsimykset, jos niitd yleensi on
tullakseen. On luonnollista, ettd thminen sokeudessaan ajattelee talld tavalla.

Mutta hian erehtyy suuresti. Uskonnot eivit ole tihdinneet tihdn. Papit ja kirkot ovat silld tavalla
puhuneet. Uskonnot eivit ole sitd tarkoittaneet. Ne ovat vain teroittaneet sitd tosiasiaa, ettd suurimman
osan elimadnsd ithminen viettdd kuolemansa jilkeen, joten siis hdnen luonnollinen eliminsi tiytyy olla
elimad henkimaailmassa. Ainakin hinen pitdisi olla siind itsetietoisempi kuin missddn muualla, ja sentihden
hinen kannattaa varustautua sithen eldimain, jossa ei tule kysymykseen painot ja mitat ja rahat ja muut
semmoiset, vaan ainoastaan henki ja siveelliset arvot. Ja sitd elimai varten me thmiset olemme luodut, sité
varten olemme olemassal  Varsinaisessa inhimillisessd elimassimme on arvo ainoastaan sielullisilla
ominaisuuksilla, ainoastaan totuudella, hyvalld, kauneudella, ainoastaan aatteilla, joita ei voi laskea markoissa
ja penneissa. Niilld yksin on arvonsa siind elimassa, jota varten me olemme luodut, siind elimassa, joka on
pysyvaid elimad! FEi kukaan kielld, etteikd tima nakyvainen elimi ole sangen ohimenevii ja lyhytaikaista.
Tita varten ei meidan kannattaisi olla olemassa. Sentihden on tosi elimimme hengessi ja sen sdantona on,
niinkuin Goethe sanoi: ,,Edel sei der Mensch, hilfreich und gut.” Siveellinen eliminohjelma on kaiken
uskonnollisuuden ydin, kaiken henkisen elimin a ja o. Dogmit ja ahdasmieliset opinkappaleet ovat
myohempai lisdystd. Uskonnot ovat aikojen aamusta ldhtien koettaneet edistda kuolemanjalkeisen elimin
kulttuuria.

Mutta viisailla tietdjilld on ollut paljon suurempia silmiamairid. He ovat tahtoneet saada aikaan paljon
enemman. Sentihden emme nyt ajattelekkaan uskontoja, vaan sitd Salaista Veljeskuntaa, joka on kaikkien
uskontojen takana. Mitd timé Salainen Veljeskunta vuosituhansien vieriessi on tahtonut, mitd se on
yrittdnyt, jotta thmiskunnan elimi kohoaisi ja nousisi ja jotta erikoisesti kuolemanjilkeinen elimi tulisi
kulttuuti-elamaksi?

Veljeskunnan niitéd asioita koskevassa tyossia voimme selvisti nahda kaksi virtausta niin sanoaksemme.
Toinen on aikojen aamusta lihtien virrannut itse Salaisen Veljeskunnan keskuksesta, sen keskus- eli
valkoisesta looshista, ja sen virtauksen heijastuksia ovat kaikki uskonnot. Toinen virtaus taas on kulkenut
salaisen veljeskunnan toisista loosheista. Siitd on heijastusta olemassa kaikissa uskonnoissa, ennen kaikkea



juuri kirkoissa ja niiden seremonioissa, siis niissikin maagillisissa toimituksissa, jotka ovat yhteydessi
kuoleman hetken kanssa ja josta meilld oli puhetta viime kerralla. Mutta my6skin on mainittava tdssd
ohimennen, ettd katseltuamme nditi molempia asioita joudumme sithen kolmanteen, tavallaan uuteen
virtaukseen, joka on alkanut Buddhan ja Kristuksen tyon kautta. Sen otamme sitten kolmantena
virtauksena puheeksi, mutta se onkin toisenlainen kysymys.

Ymmartadksemme mihin tihtidmme ja ymmirtidksemme uskontojen ja kirkkojen tarkoituksia,
tahdomme luoda silmidyksen kuolemanjilkeiseen elimiin sindin, semmoisena kuin se itsestidn jirjestyy
kaikille ihmisille, jotka eivit ole saaneet tai eivdt ole ottaneet vastaan apua ei salaisen veljeskunnan
keskuslooshista eikd toisista. ~ Tadma katsaus on valttamattd lyhyt, mutta niisti asioista, s.o.
kuolemanjalkeisesta elimistd, puhutaan kaikissa nykyaikaisissa teosofisissa kirjoissa. Tahdon vain lyhyesti
teroittaa muutamia nikokohtia.

Se miké kuolemassa on luonnon mukaan suuti tragedia, on, etti me ihmiset, jotka fyysillisen eliman
atkana olemme ainakin valillisessd yhteydessa ja lainmukaisesti voimme pédstd vilittbmain, tietoiseen
yhteyteen korkeamman itsemme kanssa, kadotamme timan yhteyttd yllapitivin sillan kuolemassa.
Kuolema on itseasiassa vain sitd, ettd ihminen, joka fyysillisen eliminsé aikana on ollut sidottuna korkeam-
paan itseensd, erotetaan siitd kuolemassa. Se on kuoleman tragedia. Meidit pannaan kuin kahtia. Se ei
kyllakddn erikoisesti tunnu. Teidédn ei tarvitse ajatella pelon sekaisella kauhulla kuolemaa, silld ei se tunnu.
Se on vain luonnon faktumi. Sentihden ettd kadotamme korkeamman minimme kuolemassa, on meidin
kuolemanjilkeinen elimimme pyrkimysta takaisin timan korkeamman minidn luo. Emme nikyviisessikiin
elimissa maan pailld ole korkeamman mindn yhteydessa ilman muuta, ilman pyrkimystd. Meidan taytyy
aina pyrkid omantunnon tietd korkeamman itsemme yhteyteen. Mutta se voi tapahtua nopeasti.
Korkeamman minén valo ei ole kaukana meistd, se piilee syddimessamme. Vilpiton ja harras pyrkimys avaa
meille portit valon valtakuntaan. Mutta kuoleman jilkeen voi kulua satoja vuosia tihin pyrkimykseen.
Lopulta thminen kuitenkin kuolemanjilkeisessa elimassd saavuttaa timin yhteyden korkeamman itsensa
kanssa, mutta usein niin suurten ponnistusten perastd, etti melkein koko mennyt personallisuus haihtuu.
Hinen on niet tiytynyt luopua kokonaan itsekkyydestddn, — eikd silloin aina ole paljonkaan jilelld
personallisesta ihmisestd.  Sentihden emme syntyessimme uudestaan maanpaille muista mitiin
menneisyydestimme. Meilld on vallan uusi sielullinen personallisuus. Taas olemme tilaisuudessa pyrkimain
yhteyteen korkeamman itsemme kanssa, — mutta uudessa personallisuudessa, koska kadotimme vanhan
kuolemanjilkeisessa elimidssd pyrkiessimme sen korkeamman minin luo, josta meidit erotettiin
kuolemassa.

Timmoinen on saintd, ja se on tirked pitdd mielessd. Asiat on tissd esitetty korkeamman minin
kannalta, ei personallisuuden. Jos katselemme kuolemanjilkeista elamaa ilmiollisesti, s.o. siltd kannalta miltd
se nayttda personallisen minan silmissa, tuntuu kaikki olevan hyvin. Katsokaamme.

Miten on kuolemassa? Meidan ei tarvitse viipya itse kuoleman hetkessa, silld tieditte teosofisista
luvuistanne ja ehkd muutenkin, ettd kun ithmisen tajunta nousee aivojen n.s. eetteripuoleen, katselee hin
koko mennyttd elimddnsid puolueettoman objektiivisesti. Hanen tunteitaan ei mikéddn likuta. Hin
arvostelee ankarasti personallisuutensa mennyttad elimai, sen kaikkia tekoja, ajatuksia ja tunteita. Tama
tapahtuu lyhyessi ajassa ja nopeasti. Se on juhlallinen hetki, ja sentihden ei pidd kuolevaa hairitdi. Ruumis
on voinut kiydd jo kylmaksi, mutta todellisuudessa thminen vield on eetteriaivoissaan, ajatellen mennytti
elimdansi. Vasta timin loputtua hin jittdd fyysillisen ruumiinsa, ollen vield eetteriverhossaan. Ja
vietettyaan jonkun aikaa tdssd vilitilassa hin hetkeksi kadottaa tajuntansa heritikseen sitten
astraaliruumiissa.

Kuta enemmin kulttuuri on mennyt eteenpdin, kuta enemmin ihmiskunta on kasvanut
itsetietoisuudessa, sitd enemman thmisyksiloé vetdd hienointa eetteria mukaansa astraaliruumiiseen, ja tima
tekee hanelle mahdolliseksi sailyttid vanha personallinen tajuntansa. Nykyaikaisessa kulttuurissa esim.



voimme huomata, ettd useat vainajat elaviat nakymaittomissa maailmassa verrattain hereilld. Ensin he
viettdvit jonkun aikaa vanhoissa maanpaillisissd oloissaan. He kulkevat omassa kodissaan. He eivit tule
ajatellecksi, ettdi he ovat vainajia. He vaistomaisesti valttivit katsomasta kuolleeseen fyysilliseen
ruumiiseensa. He menevit omiaan tervehtimain ja thmettelevit heidin suruaan. Nihdessdin omaistensa
itkevan he siikdhtivit ja ajattelevat: ,,Mitd on minulle tapahtunut”? Heistd niet tuntuu, ettd omaiset itkevit
juuri heitd. Silloin heille selviaa, ettd ovat kuolleet: ,,Aa, rakkaani luulevat, ettd minua ei ole olemassa.” Ja he
koettavat selittid omaisilleen: ,,Alkdd itkeké. Mind olen taalld ja mind olen terve ja iloinen. Mitd te
oikeastaan itkette?” Mutta omaiset eivit kuule mitain.

Viilista vainaja seuraa omaa hautaustaan. Hin panee merkille, mitd sielld tapahtuu, onko paljon
puheita, paljon kukkia ja seppeleitd. Ehka hin hymyilee tuolle kaikelle, niinkuin hin olisi tehnyt maallisen
eliminsakin aikana. Mutta ihmeellisti kylld vainajatkin usein ovat juhlallisuuksista mielissidn. Kun
hautajaiset ovat ohitse ja kun ldhimmit omaiset eivit hintd kuitenkaan huomaa, tarrautuu vainaja yhi
enemmin kiinni vanhaan personallisuuteensa, sen pyrkimykset, halut, harrastukset alkavat hanessi elia, ja
hin lihtee etsiméin niille tyydytystd. Han eldd kylld jo astraali- eli henkimaailmassa, mutta voi astua takaisin
maapallon piiriin koska tahansa, ja tima olotila voi kestdd verrattain kauan. Varsinkin nykyaikaisissa
kulttuurioloissa, jolloin spiritistisid mediumeja on yllin kyllin, voi vainajia suuressa mairin houkutella halu
péastd uudestaan yhteyteen fyysillisen elimin kanssa. Joskus tima voi olla hyvai ja tirkedtd vainajalle, joka
tahtoisi sanoa jotakin. Mutta se seikka, ettd taalta kasin koetamme saada aikaan kosketusta henkimaailman
kanssa, houkuttelee vainajia, jotka eivit muuten tulisi sitd ajatelleeksi, pyrkimaén vield yhteyteen nikyviisen
ihmismaailman kanssa, ja silloin monet vihapitoiset ominaisuudet kuten turhamaisuus ja kunnianhimo
voivat heissd herita, niin etta pyrkivat ilmestymain seanseissa. Tietysti jalojakin tunteita on mukana. Useat
vainajat todella haluavat auttaa ,eldvid” ilmoittamalla, ettd henkimaailma on olemassa.  Niissd
kulttuurioloissa on elimi kuoleman jilkeen komplisoitua ja venyvaa laatua. Sentihden voi kestda verrattain
kauan, ennenkuin vainaja siirtyy pois siitd henkipiiristd, joka on yhteydessd fyysillisen maailman kanssa.
Mutta lopulta jokainen vainaja huomaa edessdian jotakin houkuttelevaa ja kiskevaid. Muutamalle se voi
nayttdd ja tuntua tulipalolta, jota kohden hin tietdd tdytyvansdi mennd. Silloin itse asiassa varsinainen
tuonelan elima eli kiirastuli hintd odottaa.

Samalla se on sitd, ettd hin pyrkii korkeamman mininsa yhteyteen. Hinelle on tullut hetkid, jolloin han
on tuntenut, kuinka kaikki on kuvaamattoman ikdvai. Hin tahtoisi tehdd tyota ja olla hyodyksi ja hyvi
jollain tavalla. Nyt hin aavistaa, ettd parempi elimd odottaa tuon tuliesiripun takana, tuon erimaan takana
tal noiden vuorien takana. Kiirastuli se vetdd hintd puoleensa, ja taivas on sen takana. Hinen tiytyy
luonnon pakosta menna puhdistustuleen, piina ja kirsimys alkavat, silld riippuen siitd, missd méarin ihminen
on alemman itsensa pauloissa ollut, on kuoleman kiirastuli hinelle vaikea.

Mutta timan puhdistustulen lapi hidnen tiytyy kidydd, ennenkuin hin joutuu taivaaseen. Taivaselimi on
ihmisen varsinainen kuolemanjilkeinen elima, ja taivas on koko ajan pyrkimystd korkeamman minin
yhteyteen hyvin merkeissi. Mitad hin on maallisen elimansi aikana hyvaa tahtonut, on hinen rinnallaan
taivaselimissa. ~ Hinen oma personallinen tajuntansa tulee kuten sanottu yhd ohuemmaksi ja
lapinakyvammaksi. Se kirkkaus, se totuuden valo, se kauneus, mikd hinet vetad puoleensa sielld, on niin
valtava, ettd hin ikadnkuin nukahtaa pois omasta itsestdan.

Ja taivaseldiman perastd ihminen syntyy uudestaan maan paille.

Tdma on luonnon mairidmi kohtalo ihmiselle kuoleman jilkeen, ja nyt tehtiviksemme jad tutkia,
millaisiksi Salainen Veljeskunta on koettanut naité asioita muovailla.
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KUOLEMAN KULTTUURIA.

Salainen Veljeskunta kiinnitti alusta lihtien huomionsa sithen seikkaan, ettd ihminen kuollessaan
kadottaa vilittémin yhteytensi korkeamman itsensd kanssa. Sanoohan Jeesuskin evankeliumissa: ,,Nyt on
otollinen aika. Vaeltakaa niin kauan kuin teilld valo on, ettei y6 teitd yllttéisi pimeyden tdhden.” Valo, josta
Jeesus tdssd mainitsee, on juuri korkeamman itsemme eli mindmme valo. Tdmi valo on saavutettavissa
fyysillisen eliman aikana, silld kuoleman jalkeen ei meilld enda ole vilitonta kanavaa tuohon valoon. Kaikki
edistyminen, sekid henkinen ettd aineellinen kulttuuri, niin hyvin tdilla kuin kuolemanjilkeisessa elimassa,
riippuu juuri siitd, ettd ihminen on ainakin vilillisessd yhteydessd korkeamman itsensd kanssa. Fyysillisessd
elimissd olemme sitd tietimattimme, silld ei mitddn kulttuuria syntyisi, jollei ihminen tietimittddn kantaisi
Jumalaa sisdssdan. Hin ei muuten voisi mihinkddn hyvain uskoa, ei palvella aatetta, ei unohtaa itsensé ja
monet kirsimyksensi tehdakseen jotakin ihmiskunnan hyvaksi, — hin ei voisi kulttuuria luoda. Mutta
tietoisesti hdn ei tunne titad Jumalaa sisdssain, ja sentdhden ovat uskonnot opettaneet, ettd thmisen pitaisi
pyrkid valoon, s.o. tietoiseen yhteyteen sisdisen Jumalan eli Vapahtajan kanssa. Ainoastaan Hinessd on valo
ja ainoastaan Hin ratkaisee elimién ja kuoleman salaisuudet.

Kun Salainen Veljeskunta aikojen aamuna seisoi tuon kysymyksen edessd, se ajatteli: thminen on
saatava yhteyteen todellisen, korkeamman itsensd kanssa. Jos yhteys saadaan aikaan tdalla taikka kuoleman
tuolla puolen, tdssd tai toisessa maailmassa, on hinen eliminsd turvattu, hinen henkinen edistymisensi
taattu, hdnen kuolemattomuutensa varma.

Mutta ensin pieni poikkeus aiheesta. Mika on tuo Salainen, Pyha Veljeskunta, jonka jasenet ovat niin
viisaat, ettd ovat voineet katsella ihmisid néin ylhaaltd, miltei Jumalan silmilld? Nimé viisaat tietdjdt eivat
luonnollisesti alussa olleet ihmisid meidan ihmiskunnastamme, silli kuinka meidin ihmiskuntamme olisi
voinut synnyttaa niin ylhaisia olentoja, kun se oli itse aivan lapsuuden tilassa? Alkuperiiset viisaat tulivat
toisesta, kehittyneemmastd tihdestd, ja perustivat sen Pyhin Veljeskunnan, jonka tyéna on ollut
thmiskunnan henkinen kasvattaminen. Kerrotaan, etti Gotama Buddha puoli kolmattatuhatta vuotta sitten
oli ensimiinen ihminen, joka saavutti korkean aseman tdssd Veljeskunnassa. Muut ihmiset, jotka ovat
joutuneet kosketukseen Salaisen Veljeskunnan kanssa, ovat saaneet tyytya pienempiin tehtaviin sielld,
lukuunottamatta Jeesus Kristusta, jonka asema on perin omituinen ja omalaatuinen.

Salainen Veljeskunta oli siis joukko muualta tulleita ithmisolentoja, jotka saattoivat katsella ihmisid
sieluina eli henkiolentoina ja pohtia, mikd ithmiskunnalle olisi hyvd ja milld tavalla sen sisdistd kasvua
voitaisiin edistdd. Ohimennen tiytyy huomauttaa, ettd ne, jotka eivit saata jarjellisend otaksumana hyviksya
Salaisen Veljeskunnan olemassaoloa, heidin tiytyy odottaa, kunnes kokemuksesta paasevit siitd selville.

Kun siis Salainen Veljeskunta pohti kysymystd, miten ithmisid olisi autettava kuoleman suhteen,
voimme erottaa kuten viime kerralla mainittiin kaksi virtausta eli kaksi keinoa, jotka tuo Veljeskunta otti
huomioon. Mutta meidin tulee lisiti, ettd varsinaisen Veljeskunnan kannalta ei voi puhua kuin toisesta
ndistd keinoista, siitd, jota itse keskuslooshi rupesi kdyttimdan. Toinen keino johtui muutamista sytja- eli
rajaloosheista ja heiddn tietdjistadn, jotka eivit olleet yhtid korkealla kehityksessd ja viisaudessa kuin
keskuslooshin jdsenet, vaikka my0s olivat tiynnd halua auttaa ihmisveljid. Ensimiinen keino, se, jonka
keskuslooshi otti kiytintéon ja joka siis on itse Salaisen Veljeskunnan hyviksymi kasvatustapa, ei ole
mikain erillinen yksistddn kuolemaa silmilldpitiva keino, vaan yhtd sen vanhan, iankaikkisen nikékannan
kanssa, ettd ihmisten kasvatus on verrattava kalastukseen: on heitettdvi ikddnkuin kalastusverkko ithmisten



keskelle ja vedettivi lihelle Veljeskuntaa ne ihmiset, jotka sithen tarttuvat. Toisin sanoen on kasvatettava
tehokkaammin ainoastaan niitd valistuneita ihmisid, jotka itse tahtovat kasvattaa itseddn. Salainen
ilman ettd he itse ovat mukana omalla tahdollaan. Salaisen Veljeskunnan kannalta ei ole mitddn muuta
mahdollista kasvatuskeinoa kuin se, ettd ihmisille huudetaan: kasvattakaa itseinne! ja osoitetaan syy; miksi
itsekasvatus on tarpeellinen. Joka tahtoo kasvattaa itseddn, hian joutuu Veljeskunnan huolenpidon alaiseksi.
Lapsia kasvatamme puoli pakolla, panemme heididt kouluun lukemaan, ja lapset ovat kiitollisia siitd
myohemmin, silld pienind eivit osaa arvostella mitdan. Mutta kun on silmidmairina sielullisesti taysikéisten
ihmisten henkinen edistys, ei voi tulla mikddn pakko kysymykseen, vaan vapaachtoisuus. Uskonnot ovat
koettaneet henkistd vikivaltaa, ne ovat keksineet keinoja, milla thmisid saisi puoli pakolla hyviksymaiin
Jumalan ja joutumaan taivaaseen. Mutta siind ei ole onnistuttu. Kirkkojen tiytyy ymmirtad, ettd henkisessa
elimissi vallitsee ehdoton vapaus, siind ei voi muuta kuin viehittid, opettaa, avata silmid ndkemidin
nikoaloja. Thmisen itsensa taytyy paittad, tahtooko hin menni eteenpiin moraalisesti ja intellektuaalisesti.

Sentahden Salainen Veljeskunta kuoleman kysymyksenkin yhteydessa ei ole voinut tehdd muuta kuin
vedota ihmisiin. Sentihden pyhissi kirjoissa toistuu alinomaa kehotus: ,,heritkdd, muuttakaa mielenne!”
Tdmi vanha huuto kaikuu meille Indiasta, kun menemme kauas historiassa taaksepiin: ,,heritkdd, nouskaa
ja etsikdd gurujal” Ja aina on ollut ja on yksil6itd, jotka kuulevat tuon huudon, tulkoon se vaikka
kuiskauksena heididn luokseen. He hyviksyvit sen, thastuvat ja etsivat niitd viisaita opettajia, jotka voivat
heitd neuvoa.

Muinaisina aikoina kansa tiesi, missa niitd viisaita oli. Indiassa oli mentavi viidakkoihin, sielld istuivat

My6hemmin oli puoljulkisia mysterioita Egyptissd, Kreikassa, Roomassa y.m.

Kun muinaisina aikoina etsija 16ysi opettajan, pani timi viisas tietdjd hianet ensimaiselle koetukselle
lihettimilld hanet vuosikausiksi maailmaan ja kiskien tulemaan esim. viiden vuoden peristd takaisin.
Kestettyddn timan koetuksen paisi pyrkija kokelaaksi, joka sai asua metsissa ja hatjoitella askeesia opettajan
valvonnan alla.  Piivijirjestykseen kuuluivat monimutkaiset hengitysharjoitukset, niukka ravinto,
tottuminen kylmain ja kuumaan, valvomiseen ja visymykseen, jotka kaikki oli voitettava mielessi ja
kestettdva ruumiissa.

Kun guru vuosien kuluttua huomasi, ettd kokelaasta oli toivoa, vietiin tima paaston jilkeen yksindiseen
luolaan, jossa kiskettiin viipymdin ja olemaan koko aika nukkumatta; ja valvoessaan tuli hidnen siilyttdd
salaisuudet. Luola oli yksindinen ja pimed, oppilas vakavalla mielelld. Nikymattomastd maailmasta piin
opettaja esitti hanelle selvissd, fyysillisille silmille nédkyvissd niyissi koko kuoleman prosessin ja
kuolemanjilkeisen elimidn. Tdmi tapahtui seuraavaan tapaan. Oppilas niki dkkid ikddnkuin jonkun
kuolevan, hin joutui kuolinvuoteen dareen ja katseli sielli himmastyksekseen, kuinka kuolevan fyysillisesta
ruumiista nousi sumun tapainen olento, joka vihitellen kiteytyi vainajan nakéiseksi. Ja oppilas tiesi: kuolleen
sielu jattdad ruumiin. Mutta timan tapahduttua muuttui itse katseleminen toiseksi. Oppilas, joka istui
luolassa, huomast itse olevansa tuo kuolleen sielu, tuo vainaja, joka ldhti tuntemattomia kohtaloita kohti. Ja
sitten hén sai tuntea ikddnkuin omassa itsessain, mitd kaikkea tapahtui kuoleman jilkeen. Ensin hinet
vietiin kuoleman- eli tuonenvirran poikki, ja sielld oli olentoja, jotka hinti seurasivat, auttoivat ja puolsivat.
Paistyadn yli tuonenvirran hin joutui yksindnsd erdmaahan, jossa hinti alkoi ahdistaa toinen villieldin
toisensa jilkeen, hinen kimppuunsa syoksi peto pedon peristd. Jos oppilas silloin pelidstyi, antoi opettaja
hinen heti kadottaa tajuntansa ja herati fyysillisessd, pimedssd luolassa. Mutta jos hin pysyi itsensd herrana,
niinkuin oli saanut oppia pitkin askeesiaikaansa, ei hin pelistynyt, vaan muisti, etti peto oli sanalla
voitettava, piti vain muistaa kunkin eldimen syntysana-loitsu ja oman opettajan nimi. Paljastaan pyhin
opettajan nimen lausuminen sai villipedon pysdhtymidn. Mutta syntysana karkoitti pedon kokonaan.
Oppilas kuitenkin viasahti sielussaan, silli jos hin sai yhden pedon taltutetuksi, toinen hyokkisi hinen
kimppuunsa, vaarojen torjuminen oli yhtimittaista ponnistusta. Ja pedot kdvivit yha hirmuisemmiksi ja



vaarallisemmiksi. Ensin lapikiytiin fyysillisen maailman fauna: kddrmeet, krokodiilit, apinat, tiikerit, lejjonat
y.m., mutta sitten alkoi esiintyd hirvioitd, joiden vastineita ei ollut tissi fyysillisessd maailmassa, paljon
ilkeimpid, rumempia, julmempia kuin mitkddn ,elivit” raatelevaiset: petoja, joilla oli monta paita,
lukemattomia jalkoja, tuhansia kiiluvia silmid j.n.e. Oli liskoja, oli matoja, kuvaamattoman limaisia ja ilkeit,
oli tulta suitsuavia lohikddrmeitd y.m. kauhuja. Ndmi niyt olivat omiansa siikdyttimiin rohkeatakin
oppilasta, — ja onnellinen hin, joka lopulta voitti kaikki ja palautti rauhan ympirilleen. Silloin hian astui
valoon ja tunsi, ettd nyt hin I6ytdd oman sielunsa, sen korkeamman ja sisemmin, jonka hin tiesi itseltddn
puuttuvan. Se tulikin tuossa valossa hianen luokseen. Hin paisi harmooniseen ja loistavaan olotilaan,
selvianakoiseen ekstaasiin. Mutta samassa hinen opettajansa heritti hinet. Hin herisi ja oli jilleen luolan
pimeydessi ja yksindisyydessd, jossa hin sitten odotti, kunnes opettaja tuli hinet hakemaan. Ja opettaja
sanoi: ,,Sind olet nyt suorittanut yhden kokemussarjan, nyt alkaa tyosi kuoleman voittamiseksi. Sinun pitdd
nyt istua aina tdssa luolassa, mina tuon sinulle ravintoa silloin, kun tarvitset. Sinun pitad istua tadlla paivisin
miettimassa niitd samoja asioita, joita dsken sait kokea. Sinun pitad niitd miettid ja mietiskelld sithen saakka,
kunnes nukkuessasi elit ne kaikki uudestaan.”

My6hemmin ihmiskunnan historiassa olivat mahtavimmat ja korkeimmat opettajat vetdytyneet sytjaan,
ja ihmisetkin olivat muuttuneet sisdisen rakenteensa ja hermostonsa puolesta. Fi ollut endd mahdollista
nayttdd ndyssa jokaiselle pyrkijalle niitd asioita, joita tahtoi hidnelle opettaa. Sentihden pantiin mysterioissa,
kuten kaikki tiedimme, toimeen symboolisia niytelmid, joihin pyrkijd itse otti osaa. Ensin hin itse
personallisesti otti osaa draamaan, mychemmin hén sai katsella, kun uusi pyrkija otti sithen osaa.

Luokaamme esim. silmidys egyptildisiin mysteriothin.  Niistd saamme aavistuksen ,,Kuolleitten
Kirjasta”. Tama kirja oli kuten sanottu vihkimysrituaali, jota kdytettiin mysterioissa, vaikka europpalaiset
oppineet antoivat sille nimen sen johdosta, ettd papyruskairét loydettiin kuolleitten kirstuista. Sen oma
nimi, kuten mainitaan erdassa kirjan luvussa, on ollut ,,Asunnon eli viipymisen salattu kirja”, toisin sanoen
,henkimaailmassa asumisen” eli ,kuolleitten valtakunnassa asumisen salattu kirja”.  Se l6ydettiin
fragmentteina, joku luku yhden, toinen toisen muumion kirstussa. Meilld ei ole tietoa, missa jitjestyksessi
eri luvut ovat olleet, mutta kun salatieteilijan silmalld luemme kirjaa semmoisena kuin se on oppineiden
julkaisemana, taytyy meidan liittdd kohdat yhteen toisessa jirjestyksessa aikaansaadaksemme esityksen
rituaalin muodossa siitd vihkimyksestd, joka kuvasi kuolemanjilkeistd elimad. Siind on kohtia, jotka heti
iskevit silméin: jokainen kuollut, joka rituaalissa esiintyy, on ,,o0sirifioitu” s.0. hin puhuu Ositis-jumalan
nimessa, ikdankuin han itse olisi Osiris (tai, kuten nyt voisi olla kirjoitettuna, jos kayttiisimme samanlaista
kirjaa kuolleen arkussa: ,,mind olen Kristus, mini olen synnitén”.) Jokainen kuollut puhuu, kuin hin olisi
lipeensi pyhd ja aina ollut hyvin elinyt. Meistd tuntuu, — jos emme ymmirrd Kuolleitten Kirjan tarkoitusta,
— kuin Egyptissa olisi ollut ainoastaan taydellisia thmisia tai ainoastaan tekopyhia fariseuksia tai sitten, ettd
egyptildiset ovat luulleet, ettd vainajan sielu pelastuu silld, kun hian kuoleman jilkeen rehentelee: ,, en ole
koskaan tehnyt mitddn syntid, en ottanut, mitdi minulle ei ole kuulunut, en valehdellut, en tehnyt
sukupuolisyntid enkd muuta”. Mutta juuri tima seikka, ettd vainaja osirifioidaan, ettd hin puhuu, kuin olisi
jumalallinen olento, todistaa meille, ettei saata olla kysymystd mistddn tavallisesta kuolleesta eikd mistdin
kuoleman passista, joka kirstuun kitkettiin, jotta vainaja muistaisi jutella valheita Jumalalle. Tama
Kuolleitten Kirja on piivan selvasti ollut vihkimysrituaali, opastus niille, jotka tahtoivat tietdd ja voittaa. Ja
sentihden se itse asiassa tarkasti kuvaa meille, miten mysterioissa vihkimysdraama esitettiin. Oli eldvid
thmisid draamaa esittimassd, ja oppilas, joka otti sithen osaa vihittdving, sai esiintyd vainajana, kuten ennen
oppilas luolassa istuessaan sai omassa personassaan kokea, mitd thmista kuolemassa kohtaa. Kulkueessa,
johon kaikki papit ottivat osaa, kannettiin oppilasta paareilla, jotka olivat laitetut venheen muotoiseksi; siind
oppilas makasi muumiona, kuten kuvissa on esitetty, ja kannettiin Tuonenvirran yli. Sitten hin astui paarilta
maahan ja oli elivind vainajana mukana rannalla, jossa hin tapaa toisen peloittavan olennon toisensa
jalkeen. Hinelld on takanaan auttajia, jotka hintd seuraten kuiskaavat hinelle korvaan, silloin kun pelottava
olento tulee eliimen muodossa hinen eteensi, jonkun maagillisen sanan, tunnuslauseen, jolla hin
puolestaan pelottaa hirvioti. Rituaalissa sanotaan, ettd jumala jumalan peristd kohtaa hinet, ja jumalat ovat
pelottavien elaimien nakoisid. Egyptildisissa kuvissa esiintyvat jumalat milloin minkin eliimen padhin



puettuna. Jumalien peristd alkaa tulla tavallisia eldimid, krokodiileja, kidrmeitd y.m., niin ettd oppilas joutuu
kauhun valtaan, jollei hin pidd ajatuksiaan koossa kuullakseen mitd vartijat kuiskaavat, silli hian ei saa
kaantya eikd paeta. Hanen tulee kestdd kaikki tyynesti. Kun hin vihdoin on voittanut kaikki julmat pedot,
jotka ovat hintd ahdistaneet, niin hin Kuolleitten Kirjan rituaalin mukaan joutuu valoisaan huoneeseen,
jossa kaukana on kuin pieni kappeli, ja siind kappelissa — hin tietdd sen — on hdnen sielunsa siivekkain
haukan muodossa. Egyptissa oli varpushaukka sielun symbooli ja samalla kehittyneen ithmisen vertauskuva,
silld se, niinkuin sanottiin, lensi suoraan aurinkoa kohti tulematta hiikéistyksi. (Vrt. kotkaa kristillisen ajan
vertauskuvastossa ja vanhassa suomalaisessa symbolitkassa.) Kun oppilas on loytinyt sielunsa, loppuu
draama silli kertaa. Ja samalla tavalla kuin ennen sanottiin hinelle nytkin: ,sinun pitdd tastilihtien
mietiskelld nikemddsi”. Hinet vietiin opetussaliin, jossa hieroglyfeissa oli kuvattu mitd hin vastikdan oli lapi
kdynyt. ,,Sinun pitid miettid niitd asioita sithen saakka, kunnes yolld nukkuessasi koet kaikki uudestaan”,
sanottiin hanelle.

Timmoinen treenausjirjestelmd on aina ollut Salaisella Veljeskunnalla. He antavat toisin sanoen
tieteellisesti tarkan kuvan siitd, mitd ihmiselle tapahtuu kuoleman jilkeen. Téndpdivand saamme niitd kuvia
kirjoista, toisten puheista j.n.e., meidan ei tarvitse valttimattd joutua luoliin tai mysterioihin, saadaksemme
kuulla, miten kuolemassa tapahtuu. Meidian ihmiskuntamme on siksi kehittynyt, ettd ainakin ajattelevammat
yksilot osaavat ottaa vastaan kertomuksia siitd, minkalaista on ihmisen eldima kuoleman jilkeen.

Salaisen Veljeskunnan paamairind ei kuitenkaan ole ollut armosta kertoa tietimittomille ihmisille,
miten on kuoleman jalkeen. Tietysti niin on tehty, eikd ketdin ihmistd tuomita siitd, ettd hin tyytyy sithen,
mutta Salainen Veljeskunta on esityksellddn oikeastaan tarkoittanut sanoa: ,,nyt, kun olette saaneet tiedon
siitd, kuinka asiat ovat kuoleman jilkeen, nyt uskomalla sithen, ettd olemme kertoneet teille asiat tieteellisen
tarkasti, teiddn pitdd mietiskelemalld niitd eldytya nithin siind méarin, ettd yolld nukkuessanne koette kaikki
asiat uudestaan; teidan tdytyy yoruumiissanne kokea kuoleman vaiheet”.

Silld tavalla on tahdottu sanoa aikojen aamusta lihtien, luolissa, mysterioissa, ja silld tavalla sanotaan
tindpaivana vield vanhan liiton merkeissa: Teilli on nyt meditatsioniaihe, antakaa sen syOpya
yoruumiiseenne, niin ettd nukkuessanne elitte draaman uudestaan, silld jos ette yoruumiissanne voita pelkoa,
jos ette yoruumiissa ollessanne muista tunnussanoja ja tule toimeen erilaisissa tilanteissa, emme voi auttaa
teitd eteenpdin. Vasta, kun olette itse treenanneet itsenne niin pitkille, ettd padsette valoon ja loydatte
sielunne, korkeamman itsenne, vasta silloin toisessa maailmassa mestari, opettaja, hierofantti, astuu eteenne
ja sanoo: ,heritkdd”. Vanhan liiton merkeissd oppilas silloin todella herdsi — tai herda — kuin uudeksi
thmiseksi, uudestisyntyneekst ja tunsi olevansa yhteydessa ei ainoastaan oman, personallisen sielunsa kanssa,
vaan koko maailmankaikkeuden sielun kanssa. Hinen oma sielunsa oli samalla kuin koko maailman
jumalallinen sielu; hin oli suuren valon ympiréima. Tami tapahtui toisessa maailmassa ruumiin nukkuessa
tal maatessa transissa. Ja hierofantti sanoi oppilaalle: , Nyt sinun tehtiviksesi tulee voittaa kuolema silld
tavalla, ettd tdstd valosta menet taaksepain — siilyttien koko ajan valon, vetien mukana valoasi — taaksepdin
lapi kaikki kuolemanjilkeisen elimin kohtalot ja kokemukset ja ldpi itse kuoleman.

Valo muinaisina aikoina oli saavutettavissa yOruumiissa, toisin sanoen silloin, kun ihminen oli
ulkopuolella fyysillistdi ruumistaan. Thmisen tdytyi alkaa kuolemanjilkeistd elimid uudestaan valossa,
sdilyttden valon omassa sielussaan; hin astui kuin ylhdalti alas, korkeammasta, sisdisestd itsestddn alas
varjojen valtakuntaan. Hin ei endi saanut kokea semmoista, mitd ennen oli nayissa kokenut, nyt hinelld piti
olla valo koko ajan mukana, jotta saattoi valaista todellisia kuolleita, astua valaistuna thmisené kuolleitten luo
kuoleman valtakuntaan, valaista koko sitd maailmaa ja ,,Jukea sen kirjoituksia”, s.o. tutkia ihmissieluja niiden
erilaisissa tiloissa kuolemanjilkeisessa elimissa. Tama oli hinen tehtivinsd. Ja me sanomme, etti se oli
todellista vihkimystd hanelle. Hin kavi lipi todellisen vihkimyksen toisessa maailmassa. Hin oli silloin
osirifioitu, tullut yhdeksi jumalan kanssa, vapahtajan kanssa. Ymparoivia kynnyksenvartijoita, voimia, jotka
kuolleitten valtakuntaa tavallaan suojelevat, tavallaan ovat sen kauhuina ja esteind, hdnen oli verrattain



helppo voittaa muistaessaan niiti sanoja ja loitsuja, niitd nimid ja mantroja, joiden avulla hin oli saanut
luonnonvoimat taltutetuiksi ja tyynnytetyiksi.

Muistakaamme: todellisuuden kannalta kaikki eldimen muodot ja hirvidt, jotka ovat omiansa meitd
pelottamaan, ovat symbooleja, jotka eivit pelota todellista vihittyd. Ne pelottavat vain niitd, jotka epilaillisin
keinoin tunkeutuvat toiseen maailmaan. Mutta jos olemme ldpikdyneet treenauksen, jos olemme
mietiskelyssd valmistuneet ja elineet yoruumiissamme kuoleman vaiheet sekd saaneet valon, silloin voimme
my6s nahda, jollei heti, niin myohemmissd vihkimyksissd, ettd kaikki hirviét ja petoeliimet ovat vain
naamioita, joita erilaiset luonnonvoimat heittdvit paillensd, pukeutuen symbooleihin, jotka ovat
ymmirrettavid ajatuksellemme. Voisimmepa vield sanoa: oma mielikuvituksemme se on, joka heittda
naamion luonnonvoimien yli. Luonnonvoimat ovat puolueettomia, niilld ei ole vihaa meitd kohtaan, oma
fantasiamme antaa luonnonvoimien nikyd mairityssa muodossa. Kun olemme valossa, olemme yhtyneet
Jumalaan, ei mikddn voi meitd pelottaa, ndemme kaikkien kuvien lipi, olipa alitajuntamme kuinka halukas
tahansa heittiméan harsoja luonnonvoimien yli. Totuus paistaa meille silloin kaikkien pilvien takaa.

Thmisen piti ja pitdd yhd oppia yhtend suurena moraalisena liksynd, ettei han saanut koskaan pelata.
Kun hin oli timidn liksyn oppinut ja saavuttanut semmoisen muinaisen vihkimyksen, ettd kykeni
itsetietoisesti liitkkumaan kuolemanvaltakunnassa, silloin hian saattoi alkaa tehda tyota, — sitd kulttuurity6ta,
joka oli Veljeskunnan silmamairind. Nakyviisessd maailmassa oli kulttuuria, mutta nyt sitd saattoi ulottaa
kuolemanvaltakuntaan, — ja paljon on sielli myoskin jo tehty.



IV.

VAINAJIEN AUTTAJAT.

Kun totuudenetsiji muinaisina aikoina oli saavuttanut sen, johon Salainen Veljeskunta oli
treenausjirjestelmillddn tihddnnyt, silloin hén itse asiassa oli saavuttanut kyvyn kuolla ja silti eldd. Hién oli
nyt toisenlaisessa asemassa kuin tavalliset ihmiset, jotka kuollessaan kadottavat tajuntansa ja herdavit vasta
toiseen olotilaan kuoleman tuolla puolen; hinen ei tarvinnut kadottaa itsetietoisuuttaan kuoleman
lihestyessd, han pysyi hereilld ja erkani ruumiistaan itsetietoisena. Lisdksi hin oli saavuttanut erddn toisen
asian, nim. sen kyvyn, jota varten edellinen tarkoitus oli saavutettu, nim. kyvyn tehdd ty6ti kuoleman
valtakunnassa ja vaikuttaa kulttuurivoimana kuolemanjilkeisessd eldimissa. Ja mika se ty6 silloin oli? Sitd oli
monta laatua, niinkuin sitd ty6ta tindpaivand on monta laatua. On tyoti, joka kohdistuu eldviin ihmisiin, on
toista, joka silmilld pitdd tuonpuoleisia oloja yksistaan.

Tahdon tissd mainita erddn tyon, johon treenatuita ja vihityitd opetuslapsia tavallisesti alussa kutsuttiin
ja joka tarkoitti vainajien auttamista. Tama vainajien, kuolevien ja kuolemanjilkeisessd elimissd elavien
auttaminen, oli kolmenlaista, jos tahtoisimme suurissa piirteissa sitd kuvata.

Ensinnd heiddn apunsa koski niitd vainajia, jotka olivat kuoltuaan pelonsekaisessa tilassa, ja voidaan
sanoa, ettd auttajien ty0 kohdistui erittdiin suuressa mairin kuolleiden pelastamiseen juuri pelosta.
Muinaisina aikoina varsinkin oli tavallista, ettd thminen kuoli akkia — vikivaltaisen kuoleman joko sodassa
tai murhamiehen kidesta tai taistellessaan petoja vastaan tai muussa onnettomuustapauksessa. Kuoleminen
tuollaisissa olosuhteissa oli omiansa saamaan aikaan erain ilmion, joka tietysti toistuu tinakin paivini
muutamanlaisissa onnettomuustapauksissa, murhissa, mestauksissa y.m. Ilmi6 on se — ja se kuuluu
liheisesti inhimilliseen psykologiaan — ettd kun kuolleen viimeiset hetket ovat olleet vaikeat ja tuskalliset
joko itsessddn tai edellikdyneen vaaran takia, joka on saikayttinyt mieltd, niin tima on vaikuttanut kuolevan
mielikuvitukseen niin jarkyttavasti, ettei han paise irti viimeisista ajatuskuvistaan. Otan esimerkin meidin
paiviltimme. Thminen nukkuu talossa, joka syttyy palamaan. Han herda dkkid hilindsti ja koettaa pelastaa
itsensd. Hin juoksee ikkunan luo, mutta ei uskalla hypita alas, ja ikkunasta oven luo, jonka hin heti sulkee,
koska eteinen on tiynni tukahduttavaa savua. Taas hin juoksee ikkunan luo ja sielti jalleen oven luo ja titd
menoa jatkuu monta kertaa, kunnes hin airettomissi tuskassa joko hyppaa ulos ikkunasta ja murskautuu
kadun kiviin tai sy6ksee ovesta ja tukehtuu tuleen ja savuun. Joka tapauksessa hinen mielikuvituksensa on
ottanut niin voimakkaan vaikutelman vastaan, ettei hin pédse siitd irti, niin kauan kun hin on toisella puolen
vield maan piirissd. Han yha uudestaan nikee viimeiset hetkensi: tuli syttyy, han koettaa pelastaa itsensa,
hin hyppai alas, murskautuu ja herdd, mutta heti alkaa taas sama leikki: han elda samat tuskat uudestaan, ja
timd toistuu yhtdmittaa. Se on psykologinen ilmid, jolle ei voi mitddn. Fyysillisen ruumiinsa ja sen aivojen
avulla thminen voi hilliti mielikuvitustaan, mutta astraalis-eetteriruumiissaan kuoleman jilkeen hian on
voimaton. Luonto on tahtonut, ettd ihmisen mielikuvitus tulisi elaviksi ja vilkkaaksi, eikd luonto suojele
silloinkaan, kun mielikuvitus lentdd vddrdin suuntaan. Vikivaltaista kuolemaa on sdinndonmukaisesti
varhaisista ajoista lihtien seurannut yhtimittainen kithtymyksen tila, eikd muu voinut ihmistd auttaa kuin
toinen thminen, joka tuli hinen luokseen ja kykeni herittimaidn hinen huomiotaan. Se on yhi tindpiivina
vaikeaa, silld thminen, joka on kiihtyneessa mielentilassa, ei nde eikd kuule mitdan, eikd hanelle voi selittad
mitdan, ennenkuin hin kuulee. Thminen, joka on oppinut vainajien auttajaksi, saa tavallisesti ensin ryhtya
auttamaan niitd, jotka ovat dkillisesti kuolleet, esim. sodassa kaatuneita, jotka yhi ovat jatkavinaan taistelua
kuoleman tuolla puolen. Olen kuullut, ettd jotkut niistd, jotka olivat mukana maailmansodassa, nikivit
ylapuolellaan ilmassa toisen armeijan taistelevan; ne, jotka olivat kaatuneet, jatkoivat siis yhi ilmassa
jarjetonta sotimistaan. Ja auttajilla oli tyota pelastaessaan thmissieluja turhasta tuskasta ja kiihkosta.



Mutta toinenkin ty6ala avautui — ja avautuu — auttajille maailmassa. Tama on yhteydessd eri
uskontojen kanssa.  Lukuunottamatta ihmiskunnan ensimiistd lapsuuden aikaa on aina ollut
useammanlaatuisia uskontoja maan pailld ja siis erilaisia uskomuksia kuolemanjilkeisestd elimasti, koska
uskonnoissa olot kuoleman jilkeen ovat esitetyt peitetysti. Se kuvaus, joka mysterioissa annettiin, oli
yksityiskohtaisesti tosiseikkojen kanssa yhtdpitivd, mutta uskonnoissa kuolemanjilkeinen elimi on
episelvistt kuvattu, joten kansat ovat kasvaneet erilaisiin kisityksiin siitd, mikd heitd odottaa kuoleman
jalkeen. Kristinuskossa esim. on ollut ja on vield suurena tekijana hirmuinen ja jirjeton usko iankaikkiseen
piinaan ja helvettiin, vaikka historiallisesti on todistettu missé kirkolliskokouksessa ikuinen kadotus paitettiin
opettaa uskontona. Kadotusoppi on saanut paljon pahaa aikaan toisella puolen. Kaikissa uskonnoissa on
kylld ollut kisitteitd helvetistd, joka ihmistd odottaa, jos hin on elinyt huonosti maan pailld, mutta ei
missddn ole ajateltu sitd niin loppumattomaksi ja hirmuiseksi kuin kristinuskossa, n.s. rakkauden
uskonnossa.

Kun ndin ollen ihmiset kuolivat mielessddn mairitynlaiset kisitykset kuolemanjilkeisistd, oli
valttimatonta, ettd heidit toisella puolen otettiin vastaan, arvosteltiin ja tuomittiin uskontojensa mukaisesti
ja johdettiin piinan- eli puhdistustilaan sekd myohemmin autuuteen, joka vastasi heidin kasityksidan.
Olivathan uskontojen opetukset ytimeltddn oikeita ja samanlaisia, joskin muodoltaan vaihtelevia ja joskus
vaidridkin., Auttajat saivat tyOkseen ottaa vastaan kuolleita ja viedd heidit niiden opettajien luo, jotka kunkin
yksilon uskonnossa olivat olleet padopettajina, ja nithin erilaisiin kuolemanjalkeisiin  tilothin, jotka heitd
odottivat ja joita olivat itselleen eliminsi aikana valmistaneet. Kuolemanjilkeisessd elimassa kaikki on
symboolia, ja todellisuus on se sielullinen voima, miki siind vaikuttaa. Jos joudun helvettiin, on se tuli, joka
polttaa, minun sielussani. Tuli on henkimaailmassa puhdistavana voimana, mutta mind osaan ottaa siitd
tulesta vastaan sen verran, kuin osaan antaa puhdistaa itsedni ja polttaa itsestini pois sitd, mitd olen pitanyt
pahana eliman aikana. Joudun siis puhdistustuleen, joka on minussa itsessini, mutta mielikuvitukseni
symbolisoi sitd realistisella tavalla. Helvettini objektiivinen realismi riippuu siitd, mitd olen kuullut tistd
,»paikasta” yleensa ja my0s siitd, kuinka suureen seuraan joudun, kuinka paljon on samassa tilassa toisia, joilla
on samanlaisia kokemuksia. Auttajat ovat kuin enkeleitd, jotka vainajia kuljettavat ja samalla yrittavit
selittdd, mitd kuolemanjilkeinen elima on, kuinka kovinkin tuska on ohimenevai kirsimysti, puhdistusta,
jonka tehtdvind on avata heille taivaan ovet. Mutta auttaja seisoo kuin probleemin edessa silloin, kun hinen
on puhuttava ihmiselle, joka on kiirastulessa mutta uskoo olevansa ikuisessa helvetissd, josta hinen on
mahdoton paistd pois. Tami on kristikunnan kysymysmerkki. Vainaja uskoo olevansa tuomittu ikuiseen
helvettiin; hian on tehnyt paljon rikoksia, hinen omatuntonsa moittii hanta niistd, ja han on kuollut peliten
ikuista kadotusta. ~Vaikka hanelle selittdd, ettei tuska ole ikuista, on vainaja kauvan itsepintainen
harhauskossaan, ennenkuin hén lopulta herdd ja katuu ja selvidgd. Turhanpiiten on kristikunnassa asetettu
vaikeuksia thmisille, itsekkyys ja tietimittomyys on keksinyt véaria ja julmia kisityksid kuolemanjalkeisesta
elimasta.

Kolmas auttajain tyolaatu on se, ettd vainajat on vietiva rauhan ja onnen taivaaseen. Tamikin on
vainajan omassa sielussa, ja siind mairin kuin hinessa itsessidn on mahdollisuutta ottaa vastaan onnea ja
harmoniaa, siind mairin hidnen sielunsa avautuu taivaan autuudelle. Taivaselimin loppupuolella hinessi
herdd — voisimme sanoa: heritetiin — voittamaton kaipuu Jumalaan. Taivaassakin tiytyy thmisen ikavoida
Jumalaa eli, niinkuin my6s voimme sanoa, korkeampaa Minii, josta hinet erotetaan kuollessa. Siithen hinen
on jilleen yhdyttivd, ja se yhtyminen korkeampaan Mindin on tapahtuva, ennenkuin hidn voi syntyi
uudestaan maan pialle.

Nyt tahdomme kadntya toiseen asiaan. Tahdomme luoda silmidyksen sithen, milld tavalla Salaisen
Veljeskunnan rajaloosheissa on koetettu auttaa kuolevia ja vainajia. Tami on sangen huomattava yritys
ihmiskunnan historiassa. Se on tavallaan lihempind muodollisia uskontoja kuin keskuslooshin tyo, silld
kirkot ja papistot kavivit ihastuksella kisiksi rajalooshien tarjoamaan apukeinoon. FEri uskonnoissa on eri
tavalla kiytetty titd keinoa. Keino kylld on sama, voimme sanoa, mutta esim. vanhassa Egyptissa keksittiin



sille uudenlainen piirre. Tamakin keino tdhtisi sithen, ettd ihminen ei kadottaisi tajuntaansa kuolemassa.
Kuten muistamme, Salaisen Veljeskunnan keskuslooshissa ei hyviksytty muuta keinoa, kuin ettd ihminen
mietiskelylld ja itsekasvatuksella harjoitti itseddn niin, ettd hin saattoi kuolla itsetietoisesti. Mutta tima
toinen keino, jota suunniteltiin rajaloosheissa, tahtasi sithen, ettd voitaisiin auttaa kuolevia thmisia yleensd, ei
ainoastaan niitd, jotka pitkin elimadnsa olivat valmistaneet itseddn askeesilla ja treenauksella, vaan my6skin
niitd thmisid, jotka vihemmin olivat tilaisuudessa itseddn harjoittamaan. Naistd viisaista tietdjistd oli niin
sadlittivad, ettd ihmisten yleensa piti kuolla tajuttomina ja jaddd kokonaan luonnon varaan. Heidin
mielestidn piti olla keino, jolla estettdisiin thmistd kadottamasta tajuntaansa ja autettaisiin hintd tdydessd
tajussaan kulkemaan yli kuoleman kynnyksen. Jos kuoleva voisi sdilyttdd itsetajuntansa, silloin hin astuisi
aktiivisena tekijand kuolemanjilkeiseen elamain, eikd tima enaa jaisi yksinomaan luonnollisten olosuhteiden
varaan, vaan voisi joutua ihmistahdonkin muovailtavaksi ja kultivoitavaksi. Kirsimyksid voitaisiin vihentaa,
tuskan aikaa lyhentdd, koko elimii tehdd enemmin itsetietoiseksi. Tdma viisaiden veljien unelma olisi
erinomainen, kerrassaan ihmeellinen asia, jos sitd voitaisiin toteuttaa. Tdhdn mennessd ihmiskunta tosin
vield on osoittautunut verrattain kykenemattomaksi, mutta kieltid emme voi, ettd semmoista on tavoiteltu
monissa maissa ja uskonnoissa, vaikka uskontojen seremoniat ovat muodostuneet usein irvikuviksi
alkuperiisesti tarkoituksesta. Buddhalaisten kesken Tibetissd huolehditaan kuolevista yhtd vakavasti kuin
katolisissa ja protestanttisissa maissa Europassa. Messut ja voitelut, kddntymykset ja synnintunnustukset
ovat kaikki jaannoksid vanhasta okkultisesta kokeilusta, johon Egyptissi myohemmin yhtyi balsamoiminen.
Alussa koetettiin yksinomaan sielullisella tavalla auttaa kuolevaa ihmista.

Milla tavalla yritettiin sailyttdd kuolevan tajunta?

Kun ihminen on kuolemaisillaan, nousee eliménvoima jaloista ylospain; ensin jalat ja alaruumis tulevat
tunnottomiksi, sitten vihitellen muu ruumis, tajunnan paetessa ylospidin. Paissd ja aivoissa ithminen jai
tajuiseksi pitkdksi aikaa, vaikka muu ruumis on jo tunnoton. Pidssi tapahtuu erikoinen prosessi.
Fyysillisten aivojen hienompi eli eetterinen puoli irroittuu vahan fyysillisista aivoista, vetdytyy sisddn ja
konsentroituu, niin ettei se ole kiinni itse fyysillisissd aivoissa samalla tavalla kuin paivitajunnassa. Niinkuin
tapahtuu nukkuessa, siirtyy tajunta pois seki isoista ettd pienistd fyysillisistd aivoista ja hiipii eetteriaivoihin.
Kuollessaan ihminen ei siirry yhta akkid kuin nukkuessaan astraalitajuntaan, vaan viipyy eli pysahtyy
eetteriaivoihin, ja koska tajunta on ainoastaan eetteriaineen ympéroima, se vilkastuu erikoisesti. Muistimme
piilee alitajunnassa, sanomme, ja timd merkitsee, ettd aivosolujemme muistikuvat kaikesta, mitd tapahtuu
fyysillisen eliman aikana, vaipuvat alitajunnan piiriin, jossa meitd hairitsemittd lepaavit, kunnes kutsumme
ne esille. Kun kuolemassa tajunta siirtyy eetteriaivoihin, ovat sitd vastoin kaikki muistikuvat elivina edessa.
Ja niin thminen lapikdy uudestaan koko menneen eliminsi sen yksityispiirteissa, vaikka timi tapahtuu
verrattoman nopeasti. Puolessa tunnissa on nyt elokuvina muistissa semmoista, mikd fyysillisesti on
tapahtunut kymmenien vuosien aikana, ja kuitenkin kaikki tapahtuu yksityiskohtaisen tarkasti, ihmisen
ollessa itse ulkopuolella koko niytelmdd. Hin ei eld siind nyt mukana, niinkuin hin eli fyysillisesti, hin vain
katselee suurta ndytelmaid ja arvostelee sitd puolueettomasti, nimittien joka asiaa sen omalla laatunimelld
hyvaksi tai huonoksi, rikokseksi tai ansioksi j.n.e. Hin on silloin kuin suuressa valossa.  Jos
péivitajunnassamme saamme kokea titd tilaa, on sen yhteydessi aina valoilmié. Itse asiassa ihmisen
korkeampi Mind personoituna silloin on katsojana. Kuollessaan ihmisen juhlallinen muistikokemus ei
johdu hinen tavallisesta fyysillisestd personallisuudestaan, vaan siitd korkeammasta Itsestd, siiti Minasta,
joka on fyysillisen personallisuuden takana. Hin on sen valossa ja katselee siind mennytti elimadnsa. Hin
lukee elimin kirjaa. Muutamissa uskonnoissa sanotaan, ettd se on tuomion kirja, sentihden ettd thminen
korkeamman Itsensa valossa tuomitsee itsens.

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

Tatd seikkaa silmalld pitden muinaiset tietdjit, jotka tunsivat sailivinsd ithmisid, ajattelivat voivansa
thmisid auttaa. He ajattelivat ndin: emmeko voisi auttaa kuolevaa pysymiin korkeassa valvetilassaan?



Miksikd annamme hidnen — kohta luettuaan elimankirjansa loppuun, vaipua tajuttomuuteen heratikseen
sitten vasta tuonelassa? Miksi emme nyt koettaisi pitdd hintid tiysin tajuisena? Maagillisilla seremonioilla ja
muistuttamalla  kuolevalle, misti on kysymys, voisimme varmaan sen tehdd; muutamia fyysillisid
ladkaritemppuja kayttimalld voisimme ehké pitad hinté tajuissaan. Miksi emme sitd yrittdisi? Ja he paattivat
panna parastaan kokeillessaan sielun muistin sailyttamisella.

Korkeamman Minin tiedossa, sen tajunnan pohjalla on olemassa kuva thmisen tiydellisyydesti, toisin
sanoen taysi kyky ymmartaa, mika elima on, mika kehitys on, milla tavalla kuolema on voitettava. Totuus
piilee korkeammassa Mindssa, sentihden ettd korkeampi Mini ei kuole; mutta korkeamman Minan tiytyy
personoitua tullakseen itsetietoiseksi totuudesta. FEihdn kuolematon voi, ellei se pukeudu kuolevaiseen,
ajatella kuolemaa.

Katsokaamme, miten tietdjit menettelivit.

Kuolinvuoteen diressd on muutamia viisaita auttajia — niitd el tarvitse olla kuin pari kolme. Heidin
ensimiinen toimenpiteensi on sanoa surun murtamille omaisille: poistukaa! Thmisen kuolemaa ei saa hairitd
mikain itku tai valitus, mikdin voimakas personallinen tunne ei saa aaltoilla kuolevan ymparilla — hinella
taytyy olla ehdoton rauha. Luonto ei niy vilittdvin ihmisen surusta, meididn rakkaamme kuolee sittenkin, ja
viisaat eivit voi ottaa lukuun ihmisten heikkouksia. Itimaisissa uskonnoissa on aina teroitettu, ettei kuolema
ole mikadn hirmu, ei se mitddn todella havitd, se vain riistda rakkaan omaisen kuolevaisten silmistd, — vainaja
itse on olemassa ja nikee jilkeenjddneet ystavinsd. Linsimailla taas on tullut melkein muotiasiaksi kauhistua
kuolemaa. Oppi ikuisesta helvetistd on saanut sen atkaan, silld kuinka voimme uskoa ja luottaa Jumalaan,
joka saattaa sy6sta parhaimmat ystivimme kadotukseen, jollei heididn uskonsa ole ollut hinelle otollinen?
Semmoinen luoja ei ole Jumala, vaan paha henki. Mutta linsimailla alkaa timi aika vihitellen menné ohi,
silld ihmiset alkavat ymmirtad, ettd ikuinen helvetti on saanut alkunsa keskiaikaisten munkkien sairaaloisesta
mielikuvituksesta.

Mutta jatkakaamme kuvaustamme. Kun kaikki hairitsevit olennot ovat kuolonkammiosta poistuneet,
ettd elima nousee aivoihin saakka pyrkimitta ulos mistidin muusta ruumiin osasta, syddmen kohdasta tai
kyljestd. 'Tammoinen puhe tuntunee materialistiselta, mutta muistakaamme, ettd ,.eliméinvoima” on
jonkunlaista magnetismia ja sdhkod eetteriaineessa, joten prosessi on samalla aineellinen ilmi6, vaikkakaan ei
fyysillisesti ndhtdva. Kun vartijat viisaan silmiélld nikevit, ettd kuolevan tajunta on endd vain aivoissa ja ettd
hin elad valossa, silloin joku heistd hiljaa kuiskaa kuolevan korvaan muistuttavan selityksen siitd, mitd
hinelle nyt tapahtuu: ,,sind olet nyt jumalallisessa valossa ja sinun paamairasi on pysya valossa”.

Kun kuoleva on kiynyt lipi eliminkirjansa ja lihenee tajuttomuuden tilaa, silloin joku vartijoista alkaa
aaneen lukea vihkimysdraamaa (esim. maarittyja kohtia kitjasta, jota sanomme Kuolleitten Kirjaksi), silld se
muistuttaa kuolevaa, mitid oikea kuolemanjilkeinen elimi pitdd olla. Hin — kuoleva — ei saa mistiin
pelistyd, hanen pitdd tietdd, ettd kaikki, mikd tulee hanen eteensd, on lahtGisin hinestd itsestadn.
Tuomitsevat jumalat, jotka esiintyvit kuolemanjilkeisessa elimassa, raatelevat pedot, jotka tuonelassa hinta
ahdistavat — kaikki ne ovat syntyisin hinesti itsestddn, hinen omasta sielustaan. Hinen ei pidd mitdin
saikdhtdd, hinen tulee voittaa vain.

Viisaiden kokeilijain kokemus olikin, etté jos kuoleva ihminen oli eliminsi aikana kuullut ndistd asioista
ja edes jonkun verran ajatellut niitd, silloin hinen huomionsa kiintyi vartijan lukuun, hin saattoi seurata
mielessdan naytelméin kohtauksia. Vartijat sovelluttivatkin lukunsa niin, ettd ne vastasivat kuolevan omia
kokemuksia toisessa maailmassa. TAmi auttaminen sentihden saattoi kestdd kauan aikaa, viikkokausia.
Mutta jos hin ei ollut eldessiin mitain kuullut tai ei ollut ollenkaan viitsinyt ajatella naita asioita, silloin oli
melkein mahdotonta kiinnittda hinen huomiotaan vihkimysdraaman lukemiseen.



Tietdji-kokeilijat tulivat néin ollen sithen johtopaitokseen, ettei poikkeuksetta saattanut kaikkia thmisid
auttaa. Ainoastaan mikali thmiset itse olivat kuulleet ja ajatelleet kuolemantakaisia, saattoi heitd auttaa
kuollessaan ja sitten vainajina, kun olivat siirtyneet kynnyksen yli. Silloinkin apu rajoittui sithen, etta heidin
olonsa vaikeissa puhdistustiloissa lyheni. Mutta merkitsi paljon sekin, ettd helvetin ja kiirastulen tuskat
vihenivit ja vainaja oli tilaisuudessa kuuntelemaan opetuksia. Sen tietdjit kokeillessaan sitd vastoin
huomasivat, ettei heilld ollut valtaa onnen eli taivastilan yli, eivat he voineet auttaa vainajia silld tavalla, ettd
nima olisivat pysyneet itsetictoisina taivaassa ja siten kyenneet vetoamaan korkeampaan Minddnsa.
Kirsimyksen suhteen he vain saattoivat auttaa, — ja olihan paljon sekin.

Nyt huomaamme, ettd traditsioni on alkuperiisessi muodossaan hivinnyt eksoteerisista uskonnoista.
Nykyaikana kiytetyt voitelut ja ripitykset auttavat ihmistd korkeintaan kuoleman hetkelli — kuolemaan
rauhassa, mutta eivit auta siilyttiméan itsetajuntaa, piinvastoin ovat kuin unilddkettd, joka vaimentaa liian
tuskallisen tietoisuuden. Ne owvat siis vastakohtana sille, mitd alkuaan tarkoitettiin. Eivit katolisen kitkon
messut vainajain hyviksi ole muuta nekéin kuin korkeintaan jatkuvaa uniladketta.

Ehkd kuitenkin sielld tddlli pienemmissd piireissd tiedetddn alkuperiisesti —maagillisesta
kuolemantekniikasta — ehka jossain Tibetissé, Indiassa ja Egyptissd. Vanhassa Egyptissa sithen vield lisittiin
balsamoiminen. Ajateltiin, ettd kun fyysillinen ruumis sailytettiin, silloin siilytettiin my0s eetteriruumis; tima
ei hajonnut alkuosiinsa, kun fyysillinen ruumis oli jilella, ainakin se siilyi hengissa paljon kauemmin kuin
muuten, ja kun eetteriruumis sailyi hengissa, voitiin thmisen tajunta pysyttdd siind, niin ettei hin vainajana
heti mennyt astraalimaailmaan eli varsinaiseen tuonelaan. IThmisen tajunta siilyi siten eetteriruumiissa, ja
tarkoitus oli, ettd hdn olisi kauemmin tilaisuudessa harjoittamaan itsetietoisuutta ja pitiméan yhteyttd
korkeamman Mindn kanssa.

My6hemmin balsamoiminen maagillisine loitsuineen tahtisi sithen, ettei ihminen joutuisi piinan tilaan
kuoleman jilkeen, vaan saisi eldd ndkyviisessd maailmassa, tosin nikymidttémand, mutta kuitenkin tdssd
mukana. Se oli egyptiliisten mielestd viihtyisimpad kuin kuolemanjilkeiseen elimaidn joutuminen.
Kreikkalaisetkin sanoivat: mieluummin kerjildisend maan paalli kuin kuninkaana manalassa. Oli niin
kotoista ajatella, ettd personallinen tajunta siilyi edes jonkun aikaa kuoleman jilkeen, ennenkuin tosi tuli
kysymykseen. Se oli degeneroitua balsamoimista, mutta alkuaan oli sen tarkoitus kuten sanottu toinen.

Nima asiat ovat salaperiistd laatua, mutta ne paljastavat, mitd ajatuksia, suunnitelmia, unelmia on
liikkunut Salaisen Veljeskunnan rajalooshien ihmisystiviin sieluissa, kun he ovat tahtoneet viedd
thmiskunnan kehitysti eteenpiin.



V.

KRISTUS JA KUOLEMA.

Jos nyt kaikki jonkun ihmeen kautta olisimme dkkid tiysin tietoisina niissd taivaissa, jotka avautuvat
thmisille haudan tuolla puolen, tekisimme merkillisen huomion. Tidma huomio olisi yhteydessi sen
tosiseikan kanssa, jota on nimitetty Uudeksi Liitoksi erotukseksi Vanhasta Liitosta. Uudella Liitolla on
tarkoitettu sitd aikaa ihmiskunnan historiassa — sekd nikyviisessd etti nikymittomassi, — joka alkoi
Kristuksen jilkeen. Aikamairiys ei ole tismillinen, silld Jeesus Kiristuksen ty6 ihmiskunnan hyviksi ei
alkanut silloin kun hin eli Palestiinassa, vaan paljon aikaisemmin. Mutta erds vaihe ihmiskunnan historiassa
johtui suorastaan palestiinalaisesta ruumistuksesta, jonkatihden kylldi on paikallaan sanoa Uuden Liiton
alkaneen pari tuhatta vuotta sitten.

Jos nyt olisimme otaksumallamme tavalla kuolemanjilkeisessa elimissi, tekisimme ensinnikin sen
ennen mainitun havainnon, ettd kaikilla uskonnoilla on yhi tinddn omat kuolemanjilkeiset tilansa,
tuonelansa ja taivaansa. On ikadnkuin paikallisesti erillisia olotiloja, erilaisia paratiiseja, jotka kuuluvat mika
millekin uskonnolle, jopa joskus lahkollekin. Mutta on myds kuolemanjilkeisid tiloja uskontojen
ulkopuolella niitd thmisid varten, jotka eivit ole tahtoneet kuulua mihinkdan uskontoon.

Erittain tirked puoli havainnoistamme on juuri se seikka, ettd kristityilld kirkoilla ja uskontokunnilla on
my6skin nami erikoistuneet kuolemanjilkeiset tilansa ja taivaansa. Meidin n.s. kristinuskomme ja meidin
kristikuntamme ei ole erikoisessa asemassa nakymittOmissd maailmassa, el sen enemmain ,,Jumalan
suosiossa” kuin muutkaan uskonnot. Kaikki uskontojen ja kirkollisten seurakuntien uskovaiset vainajat
muodostavat omia tasa-arvoisia maailmoitaan kuolemanjilkeisessid elimissa. Kuinka monien onkaan
tapana ajatella maan pailla: ,,Minun uskontoni on kaikista liahinnd Jumalaa, minun kirkkoni on oikea
kirkko.”  Kiristikunnassa roomalais-katolinen kirkko nimenomaan teroittaa: Ulkopuolella kirkkoa ei ole
mitdan pelastusta. Pienetkin lahkot voivat olla siksi itsepdisia omassa vanhurskaudessaan, etti antavat
mieluummin koko thmiskunnan menni kadotukseen, kuin luopuvat ahdasmielisestd uskostaan, etti he yksin
ovat oikeassa.

Erinomaisen opettava havainto on sentihden se, ettd kuoleman jalkeen kaikki ovat tasa-arvoisia. Ei ole
erotusta erilaisten uskontojen ja erilaisten lahkojen vililld. Vieldpa useimmissa uskonnoissa ja lahkoissa on
yhtendinen piirre.  Niissd tavallisesti palvotaan mairittyd henkil6d.  Niinpa esim. buddhalaisissa
kuolemanjilkeisissd tiloissa ja taivaissa Buddha on uskowvaisille palvottava jumalallinen, sankarimainen
olento. Joskin buddhalaiset suuremmalla ponnella ja varmuudella kuin konsanaan kristityt ovat saaneet
kuulla, ettd Buddha on vain ihminen, on kuitenkin heidin omassa uskontunnustuksessaan lause: ,,mina haen
turvani Buddhassa” tehnyt Buddhasta jonkinlaisen puoleksi sisiisen, puoleksi ulkonaisen vapahtaja-olennon,
jonka luo jokainen buddhalainen pyrkii ja jonka hyviidn-tahtoon hin turvaa. Kiytinnéllisesti katsoen on
niin, etti buddhalainen palvoo Buddhaa. Sama on laita toisissa uskonnoissa. Tama on vanhastaan tuttu
piirre kristillisissd kirkoissa. Niissd kaikissa palvotaan Jeesus Kiristusta, ollaan hinen edessdian polvillaan ja
pyydetdin hinti vapahtajana avuksi. Tama on lapikdyvina piirteend ja tunnusmerkkind kuolemanjalkeisissid
tiloissa.

Nyt on luonnollista, ettd tehdessimme téllaisen havainnon kysymme: Enta suuret jumalalliset opettajat
itse, Buddhat, Zarathustrat, Moosekset, Muhammedit, Konfutset, Laotset, Hermekset, Otfeukset,
Viindmoiset ja muut? Missd he sitten ovat? Ovatko he kukin noissa kuolemanjilkeisissa tiloissa mukana,
ovatko he lidsnd uskovaistensa taivaissa? Onko esim. Jeesus Kiristus ldsna siind kristittyjen taivaassa, joka



odottaa uskovaista, kun hin on kuollut? Jos emme tutki asioita kyllin tarkasti ja kyllin kauan, olemme
valmiit ensimdisen havainnon nojalla huudahtamaan: Totta tosiaankin, niissd he ovat. Ndemme selvisti
Buddhan lisndolon buddhalaisissa taivaissa, ndemme Jeesus Kristuksen lisndolon kristityissd taivaissa,
niemme Mooseksen juutalaisissa ja Muhammedin islamilaisissa taivaissa. Niemme tuon niin selvisti ja
personallisesti jokaisen vainajan kokemuksena, ettd jadmme ihmettelemadn: Silli tavallako kaikki on
jakautunut? Sitdko tarkoittaa Jeesuksen lause, ettd Isdn talossa on monta huonetta? Mika silloin on se Isi,
joka on kaiken takana? Mika on hinen talonsa ja kuka on hinen poikansa?

Kun asetamme kysymyksen itsellemme ja tutkimme asioita tarkemmin, teemme uuden
himmastyttaivin huomion. Tdma huomio tulee meille seuraavassa lyhyessi muodossa: Mutta Jeesus
Kristuksella onkin oma taivaansa, oma huoneensa, joka on ulkopuolella ja kerrassaan riippumaton
kristittyjen taivaastal Vieldpa se nakyy olevan ulkopuolella kaikkia toisiakin taivaita! Ilmapiiri on kuin tiynna
kaikkien uskontojen tasa-arvoisia taivaita, siind ovat my0s kristillisten kirkkojen ja lahkojen taivaat, ja nyt
saamme yhtdkkid silmdamme auki nakemiin, ettd Kristuksella itsellidn on kuin taivas kaikkien toisten
ylipuolella. Onko tima taivas siis korkeampi henkisesti kaikkia buddhalaisia y.m. taivaita? Samalla
kuitenkin havaitsemme, ettd tissi Kristuksen huoneessa ovat toisetkin suuret opettajat, Buddhat,
Zoroasterit, Moosekset, Muhammedit j.n.e. — kaikki he ovat siind. Kristuksen taivas ei olekaan mikdin
pieni huone, vaan samalla kun se on ylipuolella ilmapiirin toisia taivaita, samalla se my6s on niiden
sisdpuolella, ymparilli ja ulkopuolella. Sen paikallisuus ei teekddn sitd piencksi eikd millddn tavalla
rajoitetuksi. Se onkin ddreton avaruus, koko maailmankaikkeus, ja siind eldvid ja olevia suuria opettajia on
paljon, paljon enemmin kuin mitd me tunnemme. Tdma on heidin taivaansa ja he ovat aina olleet siina.
Mutta se on Jeesus Kristuksen taivas, sentihden ettd he eivit osanneet rakentaa sitd tuommoiseksi kaikkea
kisittavaksi, kaikkea syleilevaksi taivasten valtakunnaksi, ennenkuin aika oli tiyttynyt ja Jeesus Kristus oli
suorittanut tyénsda. Tami on muuan ihmeellinen kohta, joka erottaa Vanhan Liiton Uudesta.

, »ikuisena elimani”, nitrvaanana,
saavutettavissa ainoastaan maan paalli. Mutta sen perdstd kun Jeesus Kristus eliminoppinsa ja
esimerkkinsd avulla avasi uuden tien Jumalan valtakuntaan, sen perdsta hin myo6skin taivasten valtakunnassa

Jumalan valtakunta on dynaamisena eli voimaperiisend todellisuutena

on tarjonnut uuden autuuden kokemuksen kuoleman jilkeen kaikille, jotka hidnen kutsuaan kuuntelevat;
vaikkeivit liheskdin vield ole vapautuneet jilleensyntymisen pyorastd. Kristuksen kuolemanjilkeinen taivas
on rakkauden taivas, joka sulkee kaikki syliinsi. Jumalan valtakunta on olemassa nidkymattomassi
maailmassa ja varsinaisesti sithen astutaan taalli maan péalli. Mutta hetkeksi sitd saa kokea vainajana
kuoleman jilkeen — ken sithen kykenee astumaan.

Jos nyt kuvittelemme seisovamme Kristuksen ,,Jumalan valtakunnan” portilla tietden, ettd sen
sisdpuolella ovat kaikki suuret opettajat, jotka sieltipdin vaikuttavat uskonnoissaan ja uskontojensa
kuolemanjilkeisissd tiloissa, niin ndemme omilla simillimme, ketkd sithen kykenevit astumaan.
Huomiomme kiintyy tietysti vainajiin. Mitd vainajia astuu tistd taivasten portista sisille? Koska
nakymittomassa maailmassa yleensa sieluntilat, ajatukset ja tunteet kuvastuvat ilman muuta thmisen aurassa,
hintd ympiroivissd ilmakehissa, voimme selvisti ulkomuodon nojalla erottaa kolmenlaatuisia vainajia, jotka
lahestyvit tata Kristuksen taivasta ja joille sen portti avautuu.

Niemme ensinnikin vainajia, jotka vaeltavat ikdankuin kultaisessa valossa ja koska timi valo nikyy
erikoisesti heiddn padnsi ymparilld loistavana gloriana, sanoo oma ajatuksemme meille heti: kas, heilli on
eliman kruunu.

Sitten ndemme vainajia, jotka tulevat yksinkertaisina ja noyrind, mutta joiden syddmen kohdalla on
ikdankuin suuri puhjennut ruusu. Heiddn auransa loistaa vaalean punaisena ja kauniina rinnan kohdalla,
vieldpa niin voimakkaana, ettd se rinnan ylapuolella, pain kohdalla hohtaa miltei tumman violettina taustana,
jossa lakkaamatta valkiahtda ja tuikahtaa nikyviin kultaisia siteitd ja tihtid. Vaistomaisesti tiedimme, mité



timé on, ja sanomme: Kas, rakkauden ruusu on puhjennut heidin syddmessdin, ja he rakastavat kaikkia
elavid olentoja jumalallisella, pyhalla rakkaudella.

Sitten panemme merkille vield kolmannen vainajalajin. Nidmié katselevat lapsellisen iloisesti suoraan
eteensd ja heididn aurassaan on paljon valkoista hohtoa. Meistd nayttad siltd, kuin he tulisivat hyvin kaukaa ja
olisivat hyvin pienid. He katselevat meitd lempeisti, iloisesti ja puhtaasti. Tunnemme heti sisissimme: Kas,
nuo ovat niinkuin lapset, silli ,jos ette ole niinkuin lapset, ette voi padstd taivasten valtakuntaan”.
Huomiomme kiintyy heihin, silld he tuntuvat meista salaperiisiltd. He ovat nihtivisti lapsisieluja, mutta ei
suinkaan kehittymattomid sieluja, vaan lapsia siind merkityksessd, etteivit tiedd mitidn pahasta, eivit usko
vakivaltaan, ei alhaisiin laskelmiin, ei sydamettomiin keinoihin. He ovat lapsia, jotka uskovat ainoastaan
hyvain, puhtaaseen ja kauniiseen. He ovat lapsia, jotka ovat kuin suojattomia lampaita ja karitsoja, joita voi
vainota ja joille voi pahaa tehdd, mutta jotka eivit itse asetu vastarintaan, eivit puolusta itsedin, eivit tee
mitddn pahaa. He ovat erikoisesti kiintoisia sieluja meidan silmissimme, ja me ajattelemme heti: nuo ovat
pitkille kehittyneita sieluja.

Niille kaikille taivasten valtakunnan portit avautuvat.

Mista sitten tulevat namaé vainajat? Arvatenkin he ovat viettdneet jonkun aikaa kristikunnan taivaissa ja
saapuvat sielti? Mutta nytpd teemme uuden hammastyttivin huomion. Kaikkien eri uskontojen ja
ulkopuolella uskontoja olevien ryhmien taivasten ldpi tulevat nimi vainajat. FEivit he ole yksinomaan
kristityitd. Eivit he ole edes kaikki kuulleet Jeesus Kristuksesta. Onpa niiden joukossa semmoisia, jotka
ovat kieltineet kaiken yliluonnollisen, olleet pessimistejd ja eldissdan nidhneet, ettd uskonto on enimmakseen
humbugia. He ovat uskoneet vain velvollisuuteen ja ovat sailineet ihmisid. Mutta heitikin on niiden
joukossa, jotka jokaisesta ryhmistd ja jokaisen taivaan lipi saapuvat Kristuksen valtakuntaan. Taméd huomio
painautuu syville sydimeemme. Tunnemme, kuinka sielussamme lankeamme polvillemme. Emme voi olla
ylistimattd elimaa ja eliman Jumalaa, joka on niin ddrettomin paljon yliapuolella meidin kasityksiamme.
Olemme tottuneet tadlld fyysillisessd maailmassa ajattelemaan, ettd toinen uskonto on toista oikeampi ja
meididn omamme kukaties ainoa oikea ja nyt me huomaamme todellisuudessa olevan niin, ettd elima itse,
Jumala, on ylipuolella kaikkien. Elimai ei tee eroa ihmisten ja ihmisten vililli. Elimi rakastaa kaikkia.
Sanoohan Jeesus: ,Isi antaa aurinkonsa nousta niin hyville kuin pahoillekin.” Todella noyrrymme
hengessimme eliman suuren puolueettomuuden edessa.

Ja uusi kysymys astuu eteemme.

Mika on syyna sithen, etteivat kaikki vainajat padse Kristuksen taivaaseen? Omin silmin ndemme, ettd
kaikki eivit sinne tule. Toiset taivaat ovat tiynnéinsa viked ja Kristuksen taivas on silminnihtivisti kaikista
tyhjin. Mikd on syyna sithen, ettd jotkut vainajat saapuvat tinne, useimmat eivit? Ténne tulo riippuu aina
siitd, ettd kyseessa oleva vainaja on eliminsi aikana joutunut kosketuksiin sielussaan Kristuksen kanssa.
Tami on usein — ehka useimmiten — tapahtunut hinen tietimittain. Itse asiassa tissd nakyy ero Vanhan ja
Uuden Liiton valilld. Jumala on aina ollut kaikkien thmisten Jumala ja Jumalan Poika eli kosmillinen Kristus
on aina pyrkinyt vetimidn ihmisid puoleensa. Vanhassa Liitossa timid kdvi pdinsd ainoastaan siind
tapauksessa, etti ihminen itse maan paalld pyrki, ponnisti ja kasvatti itseddn, ja niinkuin me tailld edellisissd
esitelmissd olemme koettaneet selittid. Jos han niinkuin vanhan ajan joogit, mietiskelemalld, askeesilla ja
itsekasvatuksella sai henkensd nousemaan rakkauden tasolle, Jumalan Pojan tajuntaan, silloin hin joutui
kosketuksiin kosmillisen Kristuksen kanssa. Mutta Uudessa Liitossa Kristus on Jeesuksen kautta
laskeutunut fyysilliseen maailmaan, niin ettd Kristuksen tajunta on elivini taustana jo tissd nakyviisessid
elimissi ja kuka tahansa meistd voi sielussaan padstid kosketuksiin Kristus-tajunnan eli Jumalan Pojan
kanssa. Siithen ei vaadita samaa itsekasvatusta kuin ennen. Sithen kuuluu edellytyksena nyt, ettd ihminen
tavalla tai toisella unohtaa oman personallisen pikku minansi ja edes hetkeksi tayttyy inhimillisilld tunteilla,
esim. syddmelliselld rakkaudella toiseen tai johonkin korkeampaan.



Uusi Liitto on vain sitd, ettd , liitto Jumalan kanssa” nykyiddn on lihempind ihmiskuntaa kuin ennen.
Kun sanomme, ettd ne vainajat, jotka eri uskonnoista tulevat Kristuksen taivaaseen, ovat padsseet elimansa
atkana kosketuksiin Kristuksen kanssa, merkitsee timd kaytinnollisesti katsoen muutamia selvid ja
yksinkertaisia tosiasioita. Ei heiddn ole tarvinnut tietdd mitddn Jeesus Kristuksesta. Ei heidin kosketuksensa
ole riippunut uskonnollisista jirjestelmistd, opinkappaleista tai kirkoista, silld kukaan ihminen ei ole elimin
edessi erikoisemmin armoitettu sen nojalla, ettd hin kuuluu mairittyyn uskontoon. Jos hin esim. vaittad
olevansa kristitty ja tunnustavansa omakseen Jeesus Kristuksen, joka aloitti Uuden Liiton, niin tima
korkeintaan merkitsee, ettd hinelli on laiminlyonneistidn suurempi vastuunalaisuus. Ymmirtidksemme,
mitd elimin aikana saavutettu kosketus Kristuksen kanssa tarkoittaa, muistelkaamme edellimainittuja
kolmenlaisia vainajia.

Jos otamme vainajan, jonka sydan loisti kuin ruusu, merkitsee timi: Oli ihminen missd uskonnossa
tahansa, oli han ulkopuolella kaikkia uskontoja, oli hin materialisti tai pessimisti tai mitd tahansa, — jos hin
ei kielld inhimillistd sydéntddn, vaan antaa sen puhjeta kukkaan, asettaen sen korkeimmaksi normiksi omassa
elimidssddn, jos hin antaa my6titunnon, rakkauden ja avuliaisuuden olla vaikuttavana voimana kaikissa
teoissaan, silloin hin inhimillisen syddmensid kautta pdasee kosketuksiin Jumalan Pojan kanssa. Jumalan
Pojan kosmillinen tajunta on Uudessa Liitossa niin lihelld jokaisen ihmisen sydanti. Sanotaanhan
vertauskuvallisesti, ettd Kristus kolkuttaa syddmen ovella, kuiskien hiljaa: ,,Rakas, ole hyvi, unohda itsest ja
avaa minulle.” Ei kysytd ihmisen filosofiaa, ei hidnen uskontoaan, ei hinen kisityksiddn Jumalasta tai
kuolemanjalkeisestd elimistd. Hin ehka pitdd itseddn ateistina, pessimistind eikd luule uskovansa mitdan.
Mutta jos han — vaikkapa itseltikin salassa — kuuntelee syddmensa kielti ja tottelee sen kiskya olla armelias,
auttavainen ja helld, niin hin itseasiassa joutuu kosketuksiin Kristuksen kanssa ja viedain kuoleman jalkeen
valtakunnan portille.

Jos katsomme toista vainaja-ryhmaia, n.s. lapsisieluja, sanomme niinikain: Riippumatta siitd mihinka
uskontokuntaan thminen kuuluu, tai vaikka hin ei tunnustaisi mitdan uskontoa ollenkaan, hin voi paidsta
taivasten valtakunnan asukkaaksi, jos hin on tuntenut hengessain ja jirjessddn sisiisend vakaumuksena
pitkin maallista elimédnsi, ettd pahalla ei saada mitdan hyvaa aikaan. Hin el ole tahtonut komentaa, ohjata,
johtaa tdssa maailmassa, vaan han on mieluummin kirsinyt. Han on liian néyra ja yksinkertainen sielultaan
ollakseen missdan valta-asemassa. Hin tietdd vain, ettd on turvallisinta ja varminta kirsid. Ei huutaa, ei
suuttua, ei lyodd, ei ryhtya voiman ja vallan tekoihin. Mieluimmin kulkea kuin varjo elimin ldpi. FEi loistaa
toisten joukossa, ei olla kellekdin hairiGksi, ei vaivaksi eikd karsimykseksi. Mieluummin itse kirsid mité
tahansa. Hinen sielunsa on kuin viaton lapsi. Hin vain tuntee, ettd surua ja onnettomuutta on niin paljon
maailmassa, ettei hin itse soisi sitd millddn tavalla lisddvinsa. Han tahtoisi painvastoin kantaa toisten ristid,
keventii toisten raskaita taakkoja, tehdd mitd tahansa toisten hyviksi, mutta ei itse koskaan aiheuttaa mitain
pahaa maailmassa. Hin koettaa aina olla iloinen saadakseen toisia hyville mielelle, herittidkseen toisissa
lempeita tunteita, anteeksiantavaa hyvyytta. Elden tilld tavalla hin on jo maan pailld taivasten valtakunnan
asukas, ja kuoleman jilkeen sen portti pian hinelle avautuu. (Nditd timmoisid vainajia tulee muuten paljon
itdmailta Kristuksen luo.)

Jos lopuksi ajattelemme kolmatta ennenmainittua ryhmai, niitd vainajia, jotka tulevat loistavina elimin
kruunu paissi, ovat he puolestaan semmoisia thmisid, jotka joko erikoisen karmansa nojalla ovat nopeasti
kehittyneet taikka sitten vdsymattomind ja voimakkaina totuuden etsijéind 16ytineet Jumalan Pojan. He
ovat niitd ihmisid, joiden hengessd jirki on mennyt auki. Jdrki on heissd kirkastunut, niin ettd he ovat
tehneet suurenmoisen henkisen kokemuksen. He ovat kokeneet sen, minkid Paavali koki Damaskuksen
tielli. He ovat nahneet Jumalan Pojan. Tama merkitsee kiytinnossa seuraavaa. Jos esim. buddhalainen on
miettinyt paljon, etsinyt totuutta ja akkid erdand péivina tullut ,,valaistuksi”, tuntuu hanestd, kuin Buddha
olisi tullut hinen luoksensa. Eiki ainoastaan hinen luoksensa, vaan hineen. Hinen sisdssddn on mennyt
jokin auki. Hin on ndhnyt suuren avaruuden ja siind avaruudessa hin on tuntenut Buddhan lisniolon.
Buddha on avaruudessa ja Buddha on hinessi. Kuka ties hin on Buddhan nahnytkin. Hin on herannyt,
hinestd on tullut buddha. (Uudestisyntyminen on minusta paras nimitys.) Lapikdytyaidn timan salaisen,



personallisen kokemuksen hin ei luultavasti uskalla monellekaan siitd kertoa, ehkd ei kenellekddn, mutta
gloria on muodostunut hinen pdansa ympari, hin on saavuttanut elimin kruunun. Hin on joutunut
hengessiin kosketuksiin Jumalan Pojan kanssa.

Jos taas kristitty tekee timin kokemuksen, hin nikee saman avaruuden, mutta nimittdd sitd Isiksi ja
tuntee itse olevansa poika tdssa Isdssd. Ja koska Jumalan Poika on Kiristus, hin sanoo itselleen: ,,Mini olen
Kristus.” Hin tuntee ja tietdd olevansa Kristus, Jumalan Poika. Silloin joskus my6s tapahtuu, ettd Jeesus
tulee hinti vastaan tdssd tajunnan tilassa. Niinhdn tapahtui Paavalille. Kun Paavalille avautui Jumalan Pojan
mysterio, kun hin naki, ettd Jumalan Poika oli se ihmeellinen koko maailman kisittdva tajunta, joka nyt oli
hinessd, hin samalla niki Jeesuksen ja tunsi ja tiesi, ettd Jeesus oli yhtd timin Jumalan Pojan kanssa. Hin
kuulikin Jeesuksen sanovan: Mitd sini taistelet minua vastaan? Mindhan eldn ja olen tissa valossa. Silloin
Paavali aivan sokaistui suuresta valosta.

Monet ihmiset huolimatta siitd, mihin uskontokuntaan ovat kuuluneet, ovat tehneet timin
kokemuksen. He ovat kokeneet kosmillista Kristusta, kukin oman uskontonsa mukaisesti. Vanhassa
Liitossa ei voinut paivatajunnassa tilld tavalla kokea Jumalan Poikaa. Timé on juuri sitd uutta, joka kuuluu
Jeesus Kristuksen tydhon. Meidédn tulee vain ymmirtad, ettd nimet eivit merkitse paljoa todellisuudessa.
Jos buddhalainen, joka ei ole kuullut mitadn Jeesus Kristuksesta, sanoo ,,avaruus” ja ,,Buddha”; ei se ole
mitdan totuuden pilkkaa, silli muodolliset nimitykset eivit merkitse Jumalan edessi mitdin. Kun
buddhalainen tai kuka muu tahansa on tilld tavalla tutustunut Jumalan Poikaan, hin kylli myohemmin
sitten saa tietdd kuinka asiat ovat. Kokemuksessaan hin on paissyt tien alkuun.

Tien alku on uskossa, kuten Jeesus Kristus sanoo. Sithen meididn pitdisi pyrkid, sitd tavoitella.
Kaikkien kristittyjen tulisi ottaa juuri tima huomioon. Kaikkien pitdisi seurata Jeesusta pyrkimalld totuuden
tietoon, Jumalan tuntoon, sithen eldvdin kosketukseen Jumalan Pojan kanssa, joka saavutetaan uskossa.

Mitd usko on? Se on ensinnd luottamusta Jeesukseen. Mutta se ei ole sitd luottamusta, ettd
hyppidmme Jeesuksen kaulaan, jotta hin kantaisi meidit Jumalan luo taivaaseen. Kiristikunta tahtoo
harhauskossaan vaivata yhtd ihmistd. Kaikki kristityt riippukoot hinen kaulassaan. Sellainen on tunnelma
kristtkunnassa. Tata ei ole alkuaan tarkoitettu uskolla Jeesukseen. Eika Jeesus ole sitéd tarkoittanut. Hin on
tarkoittanut uskolla itseensa sitd, ettd meidan tulisi luottaa hanen sanothinsa niin paljon, ettd ryhtyisimme
hintd seuraamaan tissd elimissd. Jeesus on tarkoittanut, ettd: ,,jos teisti ndyttdd kasittimattomaltd ja
yliluonnolliselta, ettd thmisen pitdisi olla hyvi, kun maailmassa on niin paljon pahuutta, niin luottakaa ja
uskokaa minuun. Mini olen sen tien kulkenut. Mini tieddn, ettd se vie Isin luo.”

Kun siis uskomme hidneen — ja niitd ihmisid on aina joitakin kristtkunnassa, ei juuri niité, jotka loistavat,
mutta niitad pienid, jotka yksinkertaisessa noyryydessidn ymmartavit, ettd uskolla Jeesukseen tarkoitetaan
hinen seuraamistaan, — niin astumme sille tielle, joka vie meidat, jos ei heti, niin ainakin viimeistiin
kuoleman hetkelld Jumalan Pojan mysterion nikemiseen.



VI

KRISTUKSESSA KUOLEMINEN.

Olemme puhuneet siitd, kuinka Kristuksen taivasten valtakunta avautuu kuoleman jalkeen muutamille
valiosieluille, jotka jo maallisen eliminsd aikana ovat avanneet sydimensi ja mielensi Jumalan Pojan
totuudelle ja rakkaudelle.

Nyt on meidin kohdistettava huomiomme toiseen kysymykseen: kuinka kiy kuolemassa kaikkien
tavallisten ihmisten? Onko heiddn suhteensa kuolemaan millddn tavalla muuttunut Jeesus Kristuksen tyon
kautta, vai onko se pysynyt samanlaisena kuin vanhojen uskontojen, profeettain ja mysterioiden aikoina?
Kohdistuiko Jeesus Kiristuksen ty0 parhaasta pédstd valittuihin, hidnen omiin opetuslapsiinsa, vai
kohdistuiko se my6s toisiin ihmisiin? Kuinka tima asia on ymmirrettdva? Se on todella asia, joka on
tutkimuksemme arvoinen ja jota meidin totuuden etsijéind on velvollisuus tutkia.

Meidin tiytyy muistaa erds asia. Ei ollut kukaan Vanhassa Liitossa, ei kukaan suurista viisaista, ei
kukaan uskontojen Vapahtajista rakastanut ihmisid niin paljon kuin Jeesus Natsarealainen. Ei ollut kukaan
uskaltanut, ei ollut kukaan osannut rakastaa niinkuin hin. Sentihden hinen asemansa ja vaikutusvaltansa
thmiskuntaan tuli erikoiseksi, sentihden hin osasi ottaa Jumalan Pojan kokonaan omaan itseensi. Toiset
Vapahtajat ennen Kristusta olivat aina ajatelleet samalla oikeutta ja pitineet mielessdan karman suurta lakia,
jumalallista jirjestystd maailmassa, eivitka olleet ajatelleet karman muuttamista tai voittamista, — ainoastaan
sen loppuun suorittamista. Jeesus Kristus oli ensimainen, joka tuhansien vuosien aikana oli uudelta kannalta
pohtinut kysymysta ihmiskunnan suhteesta karman lakiin.

Hin katseli ihmisid ja heiddn syddmiddn jokapiiviisessd elimissd. Missd oli se diti muinaisinakaan
atkoina, joka ei olisi tahtonut lastaan varjella turhista kirsimyksistd, joka ei itse olisi ollut valmis karsimain
poikansa puolesta, jos tima oli johdettu harhateille? Jeesus oli monissa ruumistuksissa huomannut, ettd
thmisten rakkaus saattoi olla niin voimakkaan kiihked ja samalla itsensd unohtava, ettd he eivit ainoastaan
tahtoneet tasoittaa ulkonaisen elimin tietd rakkailleen, vaan ennen kaikkea sydimestidn toivoivat, ettd
heidin lapsensa ja ystivinsa kasvaisivat paremmiksi ja viisaammiksi thmisiksi kuin he itse, jotteivat tarvitsisi
niin paljon kompastua ja erehtyi tielld, ennenkuin ymmartaisivit, mika on oikea ja hyva. Tiéssd toiveessaan
vanhemmat ithmiset melkein aina pettyivit, mutta kuinka moni omaa elimainsa ajatellen sanoi itselleen: Jos
olisi thmiselld ystivé tai omainen, jonka rakkaus olisi niin lipeensi luotettava, limmin ja lempeid, ettd hin
sille voist huolensa uskoa, niin varmaan han saastyisi turhia erehdyksid tekemasta.

Onhan filosofeja, jotka arvelevat, ettd on turha sanoilla ja teoilla sekaantua toisten ihmisten asiothin
estidkseen heitd pahaa tekemistd, silld kylld jokainen thminen kulkee omaa kadotustaan kohti, niin kauan
kunnes hin itse pysihtyy. Ei toinen voi hanta synnista varjella, jollei ihminen itse tahdo.

Mutta eikéhdn tuo ole lian materialistinen kisityskanta? EikShidn sittenkin ainakin esimerkkid
nayttamalld voitaisi varjella nuoria paljosta pahasta ja saattaa heiti kulkemaan tietddn suoremmin? Niin
uskomme vahvasti nyt kristtkunnassa — ja toivottoman yksindisia me muuten sielussamme olisimme — ja
onhan todellinen viisaus aikojen aamusta lihtien opettanut, ettd me ihmiset olemme yhtd hengessimme,
veljid keskenamme ja sangen riippuvaisia toisistamme.

Titid kaikkea oli Jeesus elimiensa vieriessa ajatellut. Hidnen oma syddmensi paloi rakkaudesta thmisid
kohtaan, jotka olivat tailld kuin orpoja, nikemattd tietd ja nakemdttd mitd elimd on. Sentihden hin oli



padttinyt antaa itsensd ja kaikkensa voidakseen ihmiskuntaa palvella. Hinen suurenmoinen rakkautensa ja
itseuhrauksensa vei sithen elimain, jossa hin sai kunnianimen ,,Kristus”, jolloin siis Jumalan Poika, itse
suuri maailman Logos, kosmillinen Kristus saattoi ruumistua hineen ja tulla hinessd eliviksi. Jeesus
Kiristus toi Isdn rakkauden ihmiskuntaan, niin ettd Jumalan Poika eldd meiddn ihmiskunnassamme ja on
vilittomasti lahelld jokaista ihmisyksil6a.

Rakkautensa voimalla Jeesus Kristus oli tilaisuudessa suuressa midrin muuttamaan niitd n.s.
mysterioita, jotka koskevat fyysillistd elimdd ja eldimdid kuolemanjilkeisissd kiirastulissa, helveteissd ja
taivaissa. ~ Hidn saattol tuoda jotain omaa sihen kaikkeen. Koska ndkymidttomit maailmat ja
kuolemanjilkeinen elimi on lihempind hinen tajuista vaikutusvaltaansa, on luonnollista, ettd hin juuri
nikymittomassa maailmassa kykenee tekemiin enemmin kuin nikyviisessd. Sentihden hin on tuonut
kuin uuden voimavirran, uuden sysdyksen kuolemanjilkeiseen elimiin ja kuolemanjilkeiseen karmaan.

Jossain mairin hin on jo karman herrana kuolemanjilkeisessd elamissa. Ei silld tavalla, ettd hin
pyyhkaisisi pois kenenkiddn ihmisen karsimyksid ja vapauttaisi hanet kiirastulen kahleista. Jumalallista
karman lakia ei voi muuttaa. Mutta miké kérsimys on? Kirsimys on itsessddn subjektiivinen ilmi6, kirsimys
johtuu ihmistajunnan suhtautumisesta mairittyihin asiothin, jotka ovat omiansa atheuttamaan karsimysta.
Kaksi ithmistd eivit koskaan kdrsi yhtd paljon eikd samalla tavalla samassa tilanteessa. Toinen tulee
toivottomaksi, huutaa ja parkuu tuskissaan, toinen koettaa hillitd itseddn, kolmas voi olla iloinen ja noyri
keskelld tuskiaan. Ihmiset kirsivit eri tavalla. Kirsimys riippuu ihmisistd, eikd ainoastaan ulkonaisista
seikoista. Kirsimys on subjektiivista, toinen voi kirsid samasta asiasta enemmin kuin toinen, mutta
sentihden thminen myo6s voi taittaa tuskalta kirjen oppimalla suhtautumaan kirsimykseen uudella tavalla, —
ja tissd suhteessa me voimme auttaa toisiamme.

Ymmartikddamme Jeesus Kristuksen tyotd kuolemanjilkeisessd elimissd. Ei hdn nosta meitd pois
helvetistd eikd hin puhalla kiirastulta sammuksiin. Mutta hidn koettaa jirjestdd niin, ettd otamme vastaan
kirsimyksemme oikealla tavalla. FEikd Jeesus Kristus opeta ainoastaan valituita, jotka nimenomaan ovat
hinen opetuslapsiaan, vaan valittomasti kaikkia ihmisid, jotka uskovat hinen nimeensi, — ja valillisesti
toisiakin. Silld hin tahtoo omalla iankaikkisella elimilldan koko ajan todistaa, ettd rakkautta on olemassa.

Mutta miksi sanomme hinen auttavan valittomasti ainoastaan niitd, jotka uskovat hinen nimeensa?
Tama seikka ei ole vaikea ymmairtdd. Nikyviisessi maailmassa voimme muitta mutkitta auttaa toista
thmistd hiddssd. Jos apua tarvitseva on ilman leipad, annamme hinelle leipai, ja jos hin on ilman vaatteita,
annamme hinelle vaatteita. Nakyvaisessa maailmassa emme kysy ihmisen uskoa antaaksemme hinelle apua.
Mutta nikymittomassd maailmassa on hiukan toisin. Sielld ihmisen on avattava sielunsa, jotta hinta
voitaisiin auttaa. Olemme ennen maininneet, kuinka vaikeata on auttaa kuollutta, joka on kuollut
tapaturmaan, esim. hukkunut meren aaltoihin. Hin on viettdnyt viime hetkensd suuressa kithtymyksessi ja
pelossa, on koettanut niin kauan kuin mahdollista uida ja pelastautua, mutta on lopulta uupunut ja vajonnut
syvyyteen. Nuo jarkyttivit hetket ovat niin painuneet hinen tajuntaansa, ettd han toisella puolella yhti
mittaa eldd ne uudestaan. Yhtimittaa hin ui ja pyrkii pelastumaan, mutta uupuu ja hukkuu ja heritessiin
huomaa taas olevansa meren aalloissa. Hintd on vaikea auttaa, koska on kysymyksessd subjektiivinen
tajunnantila. Taytyy paésta sisddn hidnen tajunnantilaansa, jotta hintd voisi auttaa. Eikd hidnen tajuntaansa
paise, ellei voi herittdd hanen huomiotansa niin, etti hin itse niin sanoaksemme avaa oven ja myontyy
ottamaan vastaan apua. FEihdn nikyviisessikain maailmassa voi pistdd leipdd toisen suuhun, jos ei toinen
itse tahdo sy6did, — toisen puolesta ei voi syodad. Samalla tavalla tiytyy vainajan nikymattomassid maailmassa
itse suostua sithen henkiseen apuun, jota Kristuksen nimessi hinelle tarjotaan.

Kylld Jeesus vilillisesti voi auttaa niitakin sieluja, jotka tulevat toisista uskonnoista, mutta se tapahtuu
silloin niiden uskontojen viisaitten perustajien eli Vapahtajien nimessa. Jeesus on kylld saanut auttajia, niin
ettd kaytinnollisesti katsoen koko Valkoinen Veljeskunta on mukana hinen tyossddn. Mutta kaikki viisaat
eivit ole tdydellisesti vield omaksuneet Jeesus Kristuksen menetelmai.



Tahdomme nyt sitéd selittaa.

Muistelkaamme ensimdisti seurakuntaa Jerusalemissa, jota ensin johti Pietari ja sitten Jaakob.
Vaikuttavin opetus, joka kaikista enimmin litkutti n.s. juutalaisia ja n.s. pakanoita, oli opetus Messiaasta,
kristittyjen Jeesus Kristuksesta, joka oli voittanut kuoleman omassa ylésnousemuksessaan. Miksika tima oli
niin vaikuttava opetus? Sentihden, ettd ihmisilld oli yleensd sithen aikaan, niinkuin historiasta tiedimme,
sangen synkka kisitys kuolemasta. Jos uskottiin, ettd oli elimdad kuoleman jilkeen, oli se elimd ihmisten
mielestd ikdvad ja synkkdd. Niin hyvin Palestiinassa kuin pakanallisessa Europassa oli kuolema-kasitys kovin
epivarma ja hatara. Kuolema tuntui kaikista pelottavalta. Se oli elidvien vihollinen. Vanhoissa hautakirjoi-
tuksissa roomalaisessa maailmassa moititaan jumalia, jotka ovat ottaneet jonkun nuoren ihmisen pois:
,»Mindhin en olisi suinkaan tahtonut kuolla, mutta te julmat jumalat veitte minut.” Maailmaa hallitsevat
jumalat ja voimat olivat vihamielisid thmisille. Juutalaisten Jahvehkin oli niin ankara ja niin tiynni vihaa
thmisid kohtaan heidin syntiensd johdosta, ettei ollut lohdullista ajatella kuolemanjilkeisia kohtaloita.
Kuolema oli joka tapauksessa synkkd ja hirmuinen. Ei kukaan tahtonut kuolla. Tahdn maailmaan, jossa
voittanut kuoleman. Nyt te voitte kuolla rauhassa, silld hin auttaa teitd.” Tami lisdys — uskokaa hineen,
hin auttaa — himmistytti, heritti uteliaisuutta ja muuttui monelle sanomattomaksi lohdutukseksi.

,,Uskokaa Jeesukseen, niin kuolema on teille suloinen.”

Mika usko sitten on? Tissd yleisemmissd eksoteerisessa merkityksessd usko ei vield ole sama kuin
esim. Paavalin Damaskus-kokemus, vaan nidkemys siiti, ettd ihminen on toinen kuin eldin ja ettd ihmisen
pitad voittaa eldin ja luopua itsekkyydestddn. Tatd kaikki uskonnot ovat opettaneet. Maailma ei kuuntele
niiden 4dntd, silli useimmissa thmisissd hallitsee vield eldin, joka on itsekds, turhamainen, suuttuvainen,
kateellinen ja nautintohimoinen. Emme suinkaan ole taydellisia ihmisid vield. Olemme vasta ihmisiksi
syntymassa, suureksi osaksi vield eldimid thmisen muodossa. Sentihden suurissa uskonnoissa on koetettu
opettaa ihmisille, milld tavalla heididn tulee luopua pahasta ja synnistd, milld tavalla kasvattaa itsedan, milld
tavalla pyrkid ja ponnistaa. Ja kaikki keinot ovat perustuneet uskoon ja luottamukseen, joka saa thmisia
innostumaan ja pyrkiméain puhtauteen ja Jumalaan.

Kiristillisessd maailmassa puhutaan paljon uskosta, mutta usko ei liheskédin jokaiselle ihmiselle merkitse
oman syddmensi puhdistamista, sitd iloa ja innostusta, joka kannustaa synnistd luopumaan ja jota usko
todellisuudessa on. Kuitenkin jokainen todellinen ja todella kokenut kristitty myontai, ettd uskon ainoa
kaytannollinen merkitys on sen vaikutuksessa siveelliseen elimain.

Se usko siis, jota ensimiisessd kristillisessd seurakunnassa saarnattiin ja jota Paavali saarnasi n.s.
pakanoille, oli uskoa sithen, ettd Jeesus Kristus on thmiskunnan ystivi, rakastaja ja thmeellinen auttaja, ettd
kun hineen uskoo ja luottaa, niin héin auttaa kuoleman jilkeen. Usko hidneen sai aikaan mielenmuutoksen ja
kidantymyksen pois entisestd syntisesti elimisti. Vaivainen ja syntinen ihminen syntyl kuin uudestaan
uskossa. Ei hin endi tahtonut ajatella, ei tuntea eikd tehdd mitddn saastaista, mitdan pahaa, mitddn vaaraa.
Olihan olemassa vapahtaja, niin vahva ja niin suuri, niin puhdas ja niin ylevi, etta han osasi auttaa ithmisia.
Oli olemassa nakymiton olento, joka rakasti hintd niin, ettd tahtoi auttaa hantd sekd nyt ettd kuoleman
jalkeen. Todistivathan apostolit ja muut kristityt, ettd hin varmasti auttoi, jos uskoi ja luotti hineen, niin ettd
sanoi omalle syddmelleen: ,,nyt olen sinun omasi, oi Vapahtajani ja Mestarini. Nyt mind en tahdo olla paha,
en syntinen, en epapuhdas. Nyt tahdon tehda sinun tGitasi ja seurata sinua tissa maailmassa.”

Kun thminen niin sanoi omalle syddmelleen, sai hin kokea, ettd Mestari oli ystivi, joka ojensi kitensa.

Tdama oli ensimaisten kristittyjen kokemus. Se on samaten ollut tuhansien ja taasen tuhansien thmisten
kokemus kuluneiden 1900 vuoden aikana. Mestari ojentaa kitensa. Mestari itse tai hanen enkelinsa.



Uskovaisen ihmisen kuolema on silloin semmoinen, ettd viimeisenid hetkeni, kun hidn on noussut
korkeampaan tajuntaansa ja lapikdynyt menneen elimansd, kun hin ikddnkuin on nostanut silminsi
nikemian, mitd on hinen ulkopuolellaan, hin nikee joko Kristuksen, Vapahtajan itsensd, taikka hinen
lihettiminddn enkeleind kuolleita omaisiaan, jotka tulevat hinen luoksensa tervehtimadin hintd uuden
maailman kansalaisena. Kuolevan thmisen mielen valtaa sanomaton hammistys ja ilo. Vaikka hin on elim
dnsa aikana uskonut, ettd kuolemanjilkeistd elimai on olemassa, vaikka hin on uskonut Kristukseenkin silld
tavalla kuin todelliset kristityt kristtkunnassa ovat uskoneet, ei hidn sittenkddn ole ollut selvilld
kuolemanjilkeisestd elimista, silld ei siitd oltu puhuttu tarkasti kirkossa. Hin on ehkid protestanttisen
kirkonopin mukaan kuvitellut, ettd se on jonkinlaista nukkumista, josta Kristus herittid viimeisend paivana.
Nyt hidn sanoin kuvaamattomasti hdmmistyy, kun hinelle yhtikkid selvidd, ettd kuolema onkin
suurenmoisen ihana ja kaunis asial Ei hin lihde vieraaseen, yksindiseen maan kolkkaan, ei hin lihde pois
ihmisten luota, pdinvastoin hidn nyt tapaa niitd rakkaitaan, jotka ovat menneet Tuonen virran yli ennen
hintd. Suurella ihastuksella hin poistuu ruumiistaan ja nousee noiden rakkaittensa luo. Kiristus on
muuttanut kuolemisen autuudeksi ja lihinnd seuraavassa kuolemanjalkeisessikin elimissi tulee nakyviin
Kristuksen ty0 ja vaikutus.

Kun ihminen on kuollut Kristuksessa, on hinen eliminsi astraali- eli henkimaailmassa, ennenkuin hin
tulee kiirastulen eteen, personallisesti rikasta. Ennen on jokaisen ihmisen elimi ollut onnellista ja
sisdltorikasta vasta taivaissa, mutta Kristuksessa kuolleille se nyt on sitd jo astraali-maailmassa. Eivit he
kyllakddn muutu toisenlaisiksi, eldvit edelleen omassa vanhassa personallisuudessaan, — ja korkeampi mini
heistd erkanee. Astraaliruumis on kylld kevyt ja nuorekas, mutta eliman tekee henkimaailmassa rikkaaksi se
seikka, ettd se on jatjestetty kulttuuri-elimaksi. Sitd se ei ollut ennen, mutta Jeesus Kristuksen jilkeen on
elima tuonelassakin kultivoitu. Se ei ole jirjestetty ainoastaan luonnon varaan, vaan siind on inhimillistdkin
jarjestystda.  IThmiset koettavat toisiaan opettaa ja auttaa. Tuonelaan on perustettu kokonaisia
kasvatuslaitoksia, kouluja ja opistoja. IThminen otetaan kuoltuaan vastaan kuin lapsi johonkin kouluun. Hin
kylld ei voi oppia mitddn, joka olisi vierasta hanen personalliselle ajatuskyvylleen. Hin ei voi oppia mitdin
uutta, johon vaadittaisiin vilitontd yhteyttd korkeamman minidn kanssa. Mutta hdnen personallista
tajuntaansa kasvatetaan ja kehitetdin, niin ettd se oppil ymmartimain kuolemanjilkeistd elimai ja samalla
maanpaillistikin fyysillistd elamaa paremmin kuin ennen.

Kun sitten tulee hetki, ettd vainajan on astuttava n.s. kiirastulen puhdistukseen, on hin varustettu sitd
vastaanottamaan rauhallisella ja kiitollisella mielelld, tietden senkin, ettd kdrsimys on ohimenevd — ja sitd
pikemmin, kuta pikemmin hin itse tahtoo voittaa sen eliimellisen itsekkyyden, joka on hinen omansa.



VIL

RUUSU-RISTT JA KUOLEMA.

Kuolemaa olemme koettaneet kuvata useassa esitelmissd. Olemme koettaneet kuvata, mitd kuolema
merkitsee sekid tavallisille kuolevaisille ettd myoskin niille, jotka ovat ottaneet erikoista opetusta vastaan
viisailta, toisin sanoen sitd apua, mitd uskonnot ovat voineet tarjota. Olemme puhuneet kuolemasta seka
menneind aikoina ettd nykyaikana. Luonnollisesti astuu nyt vield eteemme kysymys Ruusu-Rististd ja
kuolemasta. Onko meidan nykyaikaisten ruusuristildisten asema kuolemaan nihden missdan suhteessa
erikoinen?

Ruusu-Risti on meilld teosofisen liikkeen haarautuma. Kysymys ruusuristildisistd koskee my0s
teosofeja yleensa. Minkilainen on nyt teosofein kuolema?

Jos ,teosofi” on ihminen, joka lukemalla teosofiaa y.m. sivistyttivad kirjallisuutta on paitynyt
jonkinlaiseen kultivoituun agnostisismiin, on hidn vapautunut ahdasmielisyydestd, uskonkiihkosta ja
kuolemanpelosta, mutta ei ole saavuttanut positiivisia tuloksia kuoleman suhteen. Hinen kuolemisensa on
luonnon varassa ja hinen kuolemanjilkeinen elimansa riippuu hianen omista sielullisista ominaisuuksistaan
ja taipumuksistaan. Mutta jos teosofinen totuudenetsiji on etsinndssidn paitynyt sithen, ettd itse kaikin
puolin pyrkii paremmaksi ihmiseksi, silloin hin vasta on — H. P. Blavatskyn mairitelmidn mukaan — teosofi,
koska hin ,tekee teosofiaa.” Hin on silloin ihminen, joka kasvattaa itseddn, puhdistaa tunteitaan, terastii
tahtoaan, kehittdd ajatuskykydin, ja kun hin kuolee, on hinen purgatorionsa joka tapauksessa lyhyt, koska
hin jo maan pailld on elinyt puhdistustulessa vapaasta tahdostaan. Koska hin my6s on ihminen, joka
uskoo Mestareihin, ei hidnen ole vaikea oppia tuonelassa tietimattomain vainajain auttajaksi, mutta hin ei
kuulu aina niiden joukkoon, jotka nousevat Kristuksen taivasten valtakuntaan.

Ruusuristiliinen on teosofinen totuudenetsija, mutta jokin hanet erottaa tavallisesta teosofisen seuran
teosofista, silli miksi hin muuten nimittdisi itseddn eri nimelld? Onkin ruvettu puhumaan
Ruusu-Risti-teosofiasta, ja ennenkuin voimme ymmirtdd ruusuristildisen suhdetta kuolemaan, on meidin
puhuttava vahin Ruusu-Risti-teosofiasta. ~ Tahtoisin tdssd painostaa kolmea kohtaa ruusuristilaisessa
teosofiassamme, jotka enemman tai vihemmain poikkeavat vanhan Teosofisen Seuran katsantokannoista.

Teosofisessa Seurassa (Adyar) oli yhteen aikaan tapana tutkia ainoastaan uusia teosofisia kirjailijoita,
Besantia, Leadbeateria y.m. Aloittelijoille el suositeltu ainoatakaan H. P. Blavatskyn teosta. Nédma olivat
»lian vaikeatajuisia”, mutta ennen kaikkea hieman vanhentuneita, silld ,,uudet opettajat” olivat paremmin
selvilld asioista. Viime vuosina on kuitenkin kaikunut ddnekids huuto ,takaisin Blavatskyyn” kaikkialla
teosofisessa liikkeess.

Ruusu-Risti on alusta ldhtien ollut jyrkasti silld kannalla, ettd on tutustuttava H. P. Blavatskyn teoksiin,
hinen kirjothinsa ja kirjoituksiinsa, jos tahtoo saada pitevin kuvan siitd, mitd teosofia on, silli Blavatsky oli
koko nykyaikaisen teosofian ensimdinen julistaja. My6skin voidaan tutustua nithin kirjoihin, jotka
kirjoitettiin H. P. Blavatskyn eldessd, hanen lihimmassa, voimme sanoa, ystavapiirissaan. On siis syyta
tutustua Eversti Olcottin kirjoihin, Mr. Sinnettin ensimaisiin teoksiin (ei mychempiin) ja Mr. Judgen
kirjoihin ja artikkeleihin. Oikeastaan yllimainitut jo vastaavat kysymykseemme mitd nykyaikainen teosofia
on, mutta onhan toisiakin teoksia silti ajalta, teoksia, joita H. P. Blavatsky itse oli tarkastanut ja joista hin oli
lausunnon antanut. Sellaisia ovat Mabel Collinsin kitjat ,,Valoa Tielle” ja ,,Valkoisen lootuskukan tarina”,
Franz Hartmannin ,,Ururin puhuva kuva”, ,,Magia, valkoinen ja musta” y.m. Ruusu-Ristin kannalta on



erittdin tirkedtd, ettd totuudenetsijdt, jotka tahtovat tietid mitd teosofia opettaa kaddntyvit ndiden
auktoriteettien puoleen, alkaen H. P. Blavatskystd. Onhan kirjoitettu satoja kitjoja sen perastd kun Madame
Blavatsky kuoli, mutta varsinkin ne, jotka ovat ilmestyneet timin vuosisadan aikana, ovat useinkin siksi
poikkeavia ja eroavia Blavatskyn alkuperiisesti teosofisesta sanomasta, ettd niitd ei voi suositella ilman
muuta sille, joka tahtoo tietid mitd teosofia on. Siltthan nama kirjat saattavat olla hyvin kirjoitettuja,
kiintoisia ja sisdltorikkaita. Meidin tulee vain selvisti erottaa todellinen, alkuperiinen teosofinen sanoma
kaikesta muusta hyvistd. Muuten jokaisen totuudenetsijin huomio on, ohimennen sanoen, ettd kuta
enemman hin itse saa kokea henkisid ja yliaistillisia asioita, sitd selvemmin H. P. Blavatsky astuu hinen
eteensd todellisena auktoriteettina — tietdjdnd, joka on tiennyt, mistd on puhunut, oli hinen tietonsa sitten
hinen omaansa tai — kuten hin itse vaatimattomasti sanoi — Niiden, jotka hinet maailmaan lahettivat.

Toisena nikokohtana meididn Ruusu-Risti-teosofiassamme  tahtoisin  painostaa sitd seikkaa, ettd
tutkiessamme H. P. Blavatskyn eli Mestarein alkuperiistd teosofista sanomaa, olemme tulleet sithen, ettd
varsinaisena ydinkohtana H. P. Blavatskyn teosofiassa on oppi siitd, jota Blavatsky kirjoissaan hieman
peitetysti nimittada Kristus-prinsiipiksi. H. P. B. on aivan kuin kitkenyt suurimman, ytimekkdimman
totuutensa ja julistuksensa tuommoiseen sanaan, joka saa totuudenetsijin itsensi kanssa ty6td tekemiin, jos
hin on todella totuudenetsija. Hidn kysyykin heti: Mitdi H. P. Blavatsky oikeastaan tarkoittaa
Kristus-prinsiipilld? Ja pian hin tekee kolme havaintoa.

Ensinndkin H. P. Blavatsky tahtoo teroittaa sitd unohdettua totuutta, ettd on tehtivi ero Jeesuksen
personallisuuden ja Kristuksen vililld. Jeesus Natsarealainen oli alkuperinsi puolesta thminen niinkuin
kaikki muut, mutta henkisesti erinomaisen kehittynyt ihminen, niin ettd hadnessi jalo ja yleva
Kristus-prinsiippi oli elavd. Samalla H. P. Blavatsky aina huomauttaa, ettd Kristus-prinsiippi ei suinkaan
kuulu yksinomaan Jeesus Natsarealaiselle, niinkuin kirkossa tavallaan on luultu, vaan on jokaisessa
ihmisessd. Kiristikunnassa olemme tottuneet ajattelemaan, ettd Jeesus Kristus oli Jumalan Poika, ja vaikka
lisidamme teologiassamme, ettd hin oli my6s thminen, ei timd merkitse mitadn kaytinnossa, silld Jeesus
Kristus, joka syntyi maanpaille ihmiseksi, oli synniton ja toisenlainen kuin muut ihmiset — hin oli
Vapahtaja. H. P. Blavatsky teroittaa sitd vastoin teosofiassa, ettd Vapahtaja ei ole ihmiskunnan ulkopuolella,
vaan sen sisissid ja jokaisen ihmisen hengessi ja sielussa asuva Kristus-prinsiippi. Tama Kristus-prinsiippi
oli puhjennut kukkaansa Jeesus Natsarealaisessa. Mutta sama Kristus-prinsiippi on eldnyt toisissa suurissa
viisaissa, uskontojen perustajissa, Mestareissa, tietdjissd. Ja koska Kristus-prinsiippi on meissd jokaisessa,
astuu aivan uuteen valoon kisityksemme Vapahtajasta. Vapahtaja on jotain sisdistd meille. Vapahtaja on
joka thmiselle valttimaton, silld ilman hantd totuudenetsija ei tule toimeen. Vapahtaja asuu hinessé ja hinen
tdytyy omassa sisdssddn tulla yhteyteen Vapahtajan, s.o. Kristus-prinsiipin kanssa. Tama on totuudenetsijélle
suurenmoinen nikemys. Se on kuin ilmestys, kuin uusi jumalallinen ilmoitus. Elimid muuttuu kokonaan.
Hinen eliminsi personallisena olentona tissa maailmassa on darettOman tirked, koska se on pyrkimysta
Vapahtajan yhteyteen.

Mutta totuudenetsijd tekee toisenkin havainnon. H. P. Blavatsky mainitsee selvisti kirjoissaan, ettd
Kristus-prinsiippi on sama kuin aatma-buddhi eli kaikkialla oleva henki, mutta myo6skin sama kuin aalgja,
maailman sielu, ja avalookiteeshvara eli herra taivaissa.

H. P. Blavatsky tahtoo meille opettaa, ettd vaikka Kristus-prinsiippi meissid on potentsiaalinen elima,
joka voi heriti ja kasvaa, e se silti ole mikédan ,,kuollut” automaattinen luonnon voima. Emme saa tarrautua
sanaan prinsiippi.  Prinsiippi merkitsee kylld sanallisesti periaate, ensimiinen alku, mutta koska se
nimenomaan H. P. B :n opetusten mukaan on samalla maailman sielu ja herra taivaissa, on se jotakin
itsessddn eldvai ja olevaa. Se on iankaikkisesti hengessi ldsni olevaa todellisuutta, siis — tekisi mieli lisdtd —
personallisuutta. Se on kuin personallinen Jumala, kuin maailmassa piilevid personallinen jumal-tajunta.
Mutta juuri vilttadkseen titd johtopditosta H. P. Blavatsky ei koskaan kiyttinyt sanaa ,,personallinen
Jumala”. Hin oli saanut kasvatuksensa itdmaalaisissa mysterioissa ja kammoi personallista jumalkasitetta.
Hin kammot sitd, koska kisite personallisuus helposti vedetdin lokaan. Esim. juutalaisessa uskonnossa



Vanhan Testamentin Jahve muuttui irvikuvaksi Jumalasta, kun hintd ruvettiin esittimdin personallisena
olentona sangen alhaisine tunteineen. Hin saattoi suuttua ja uhata hirmuisilla rangaistuksilla, han yllytti
kansoja sotaan toisiaan vastaan ja valitsi Juudan kansan omaksi lemmikikseen, kiroten toisia pakanoiksi ja
Jumalasta luopioiksi. Tammoéisida kuvia on luotu personallisesta Jumalasta ja paljon niistd on jadnyt
kristikunnan tajuntaan. Kiristtkunnassakin puhutaan Jumalan vihasta ja vanhurskaasta kostosta; Jumala ei
kirsi syntisid, vaan rankaisee heitd ankarasti kolmanteen ja neljinteen polveen ja syoksee epauskoiset
iankaikkiseen kadotukseen. H. P. Blavatskyn mielestd oli ndin ollen parempi, ettd thminen buddhalaisten
tavalla ajatteli Jumalaa personattomaksi. Mitd muuten ne, jotka kaikista enimmin tietdvit jotakin Jumalasta,
ovat pakotetut sanomaan? Heiddn on pakko sanoa, ettd Jumala on suuri valkeus, jonka salaisuutta emme
kykene ratkaisemaan. Jumalaan mahtuu niin ddretontd hyvyytta, kauneutta, loistoa, majesteettia ja rakkautta,
ettd kaikki meiddn sanamme ontuvat, jos koetamme Jumalaa kuvata. Jos sanomme Jumalaa personalliseksi,
pilkahtad pddhdmme pian ajatus suuresta herrasta, joka pdittdd sinne ja tinne oman mielensid ja omien
oikkujensa mukaan. Voimme Jeesuksen tavalla tyytyd nimittdimain sitd Isdksi, pitien mielessd, etta tirkeintd
kaytinnossa on meille oma lapsisuhteemme hineen. Ei meidéin tarvitse analysoida ja ,,ymmartad” Isaa,
meidin tulee vain uskossa pyrkia sithen, ettd Isdn henki herad meissa elaviksi.

Silloin teemme totuudenetsijoind kolmannen havainnon Kristus-prinsiipin suhteen, sen, ettd muutamat
mystikot ovat taydelld syylld nimittdneet sitd kosmilliseksi eli yleismaailmalliseksi Kristukseksi,
maailmankaikkeuden Kristus-tajunnaksi (eli Logokseksi, kuten H. P. B. sanoi). Tama kosmillinen Kristus
on aikojen aamusta lihtien ollut ihmiskunnan takana ja — niinkuin usein on sanottu — yrittinyt lihestyé
thmiskuntaa. Jumala on aikojen vieriessd koettanut péddstd yha liheisempain suhteeseen ihmiskuntaan.
Jumala onkin ihmiskunnan historian kuluessa tullut ilmi enemmain ja enemmin suurissa uskonnoissa.
Sentihden, sanoo H. P. Blavatsky, emme saa olla suvaitsemattomia toisten uskojen suhteen, kuuluimme
mihinkéd uskontokuntaan tahansa, silli sama Jumala on kaikkien uskontojen takana, sama maailman sielu,
sama kosmillinen Kristus. Jokainen myohemmin esiintynyt uskonto on voinut ehkd vihin enemmain
paljastaa Jumalan salaisuutta kuin edelliset, mutta silti eivit uskonnot eetillisesti katsoen ole eriarvoisia. Ne
ovat kukin ajallaan ja paikallaan olleet sopivia. Mutta vaikka teosofinen eliminymmairrys on titd seikkaa
teroittanut, el se silti ole tahtonut sanoa, ettd kaikki uskonnot ovat kaikille yhta hyvia ja ettd esim. nykyajan
europpalainen voisi kuulua mihinkd uskontoon tahansa: kristitty voisi yhtd hyvin tulla muhamettilaiseksi,
buddhalainen taas kristityksi tai hindulaiseksi. FEi uskontojen samanarvoisuus merkitse ollenkaan tata.
Tammoinen katsantokanta osoittaisi suurta valinpitimattomyytta thmisen sielussa. Sellainen thminen ei ole
ainakaan mikain totuudenetsija.

Teosofia teroittaa meille, etta kaikki uskonnot ovat kuin teita Kristuksen Iuo. Ei mikain uskonto ilman
muuta vie thmistd Kristuksen eli Jumalan luo. IThmisen tiytyy ottaa oma uskontonsa todelliselta kannalta.
Jos uskonto on hanelle kuin vaate, jonka hin heittad paaltain, ei se ole mitdan. Hanen uskonsa tiytyy olla
hinen eliminsi. Jos joku on buddhalainen, on hidn ainoastaan nimellisesti buddhalainen, ellei hin ota
selvad siitd, miti Buddha opetti. Jos hin tahtoo olla buddhalainen, tiytyy hinen seurata Buddhaa.
Ainoastaan seuraamalla Buddhaa hin voi paistd Kristuksen luo, kosmillisen Kristuksen, aalajan, maailman
sielun luo. Sama on laita, oli han hindulainen, muhamettilainen tai kristitty. Kristitty esim. ristii itsensa,
lukee katkismukset y.m. ja suorittaa teologisia tutkintoja, mutta miké se sellainen kristinusko on? FEi se ole
vield mitddn, silli kristinusko on vasta sitd, ettd se, joka tahtoo nimittdd itseddn kristityksi, ottaa
evankeliumista selvdd, mitd Jeesus itse on opettanut, ja sitten seuraa elimassidn Jeesuksen opetuksia. Se on
ainoata oikeata kristinuskoa. Tietysti semmoisia kristityitd on aina ollut olemassa ja on nytkin. Eris seikka
on vain suuresti vaikeuttanut kristityitd loytdimastd Jeesusta. Se on, ettd kristityssi pyhissd kirjassa,
Raamatussa, on my6skin mukana vanhat juutalaiset pyhit kirjat, n.s. vanha testamentti. Kun kristitty rupeaa
ennakkoluulottomasti tutkimaan raamattua, ei hin evankeliumista 16yda Jeesus Kristusta, vaan hin 16ytaa
Jehovan. Jeesus Kristus on Jehovan poika. Hin ei heti huomaa, miti Jeesus on sanonut ja opettanut, vaan
kaikki jda episelviksi hinelle. Ainoastaan jos hin on vakava totuudenetsija, niinkuin aina jotkut ovat, hin
luonnollisesti 16ytda Jeesuksen evankeliumista. Han 16ytdd hinen sanansa ja kiskynsd, pyyhkii mielestiin
pois teologiset ennakkoluulot ja alkaa seurata Jeesusta. Kristuksen seuraaminen on kristinuskoa.



Mutta, kuten sanottu, vakava totuudenetsija pdasee Kristuksen luo, olkoon hin buddhalainen tai
hindulainen tai mika tahansa. Hin paésee lopulta Vapahtajan luo, joka on hinessa itsessdan. Hin herattid
itsessdan Kristus-prinsiipin ja padsee yhteyteen maailman hengen kanssa, kosmillisen Kristuksen kanssa.
Sellainen on ihmiskunnan kulku Kristuksen luo. Jeesus Kristus on tissid kohden, tihdn saakka, voimme
sanoa, samassa linjassa toisten uskonnonperustajain kanssa. Nami ihmiskunnan jaloimmat pojat ovat
l6ytineet Kristuksen ja voivat nayttad totuudenetsijille tietd Kristuksen luo. Niin kuin tunnettu hindulainen
pyha kirja, Bhagavad Gita, sanoo: ,,Monet ovat tiet, jotka johtavat minun luokseni, mutta minun luokseni ne
kaikki johtavat.” Pddasia on ihmiselle, ettd hin kulkee sitd tietd, jonka hin on 16ytinyt. Tietinsd kulkemalla
hin tulee kosmillisen Kristuksen luo. Sentihden on turha tailli kristtkunnassa ottaa esim. Buddha tai
Krishna opettajaksi ja valita heididn tiensd. Onhan meilld Jeesus Kristus. Kuitenkin sanon, etti vakavassa
merkityksessd ihmiselld kylld on oikeus valita toinenkin Mestari kuin se, joka on hinen silmiensi edessa. Jos
kristitty el ole 16ytinyt Jeesusta evankeliumista eikd nie Jeesuksen takana Kristusta, voi hin valita Buddhan,
jos Buddha hianen mielestiin on taydellinen ithminen, jonka takana avautuu jumalallinen avaruus. H. P.
Blavatsky esim. oli enemman buddhalainen kuin kristitty. Hin otti julkisesti Ceylonissa Eversti Olcottin
kanssa pansiilin. Hin tunnusti julkisesti buddhalaisessa temppelissi: ,,Otan Buddhan oppaakseni, otan
Buddhan opin oppaakseni, otan veljeskunnan oppaakseni.”” H. P. B. ei ollut kristikunnassa nuoruudessaan
loytinyt Jeesusta. FEi kukaan hinelle puhunut Jeesuksen opista ja seuraamisesta, eikd hin itse tullut
ajatelleeksi koko asiaa. Kun hin itimailla tuli buddhalaiseen piiriin, saattoi hin buddhalaisessa ilmapiirissi
tulla kosmillisen Kristuksen luo. Sentihden voimme sanoa, ettd hin ulkonaisessa personallisuudessaan oli
buddhalainen ja sisdisesti Kristuksen tuntija. MyShemmin hin selvddn sanoikin Teosofian Avaimessa: ,,Jos
tahdotte olla kristityitd, seuratkaa Vuorisaarnaa.”

Lopuksi on vield kolmas nikokanta, jota tahtoisin Ruusu-Ristin puolesta painostaa, ja joka tulee ilmi
Ruusu-Risti-symboolissa, kun vertaamme sitd Teosofisen Seuran merkkiin. T. S:n merkki on hintdansi
pureva kdirme, jonka sisilli on kaksi tasasivuista toisiaan leikkaavaa kolmiota, jotka siten muodostavat
kuusikulmaisen tahden, juutalaisen n.s. Salomonin sinetin. Sinetin sisalld on silmukkaristi, s.o. risti, jonka
padlld on ympyri. Silmukkaristi on vanha egyptildinen symbooli. Sitd nimitettiin Egyptissd ankh-ristiksi ja
on tavattu muutamissa egyptildisissi muumioissa rinnalla sydimen kohdalle maalattuna. Se tarkoittaa, ettd
kyseessda olevat vainajat ovat olleet vihityiti ja kuoleman voittaneita, silli silmukkaristi on
kuolemattomuuden vertauskuva — tai pikemmin kuoleman voittamisen vertauskuva.

Vanhoissa mysteriokouluissa — kuten edelld olemme kertoneet — oli oppilaan huippusaavutus pitkéin
itsekasvatuksen jalkeen se, ettd hin paisi sieluruumiissaan, sisdisessd nakymattomaissa kayttovilineessain
ulkopuolelle fyysillista ruumistaan. Hanen havaintonsa olivat sangen merkilliset. Hén itse oli toinen olento
kuin fyysillinen ruumis. Fyysillinen ruumis makasi tuossa. Hin liikkui vapaana sen ulkopuolella. Hinen
vihkijinsi eli hierofanttinsa oli herdttinyt hinet tdyteen itsetajuntaan tissé toisessa tilassa. Han oli, niinkuin
hinelle selitettiin ja niinkuin hin sai nahdi ja kokea, kuoleman valtakunnassa, ja hin oli itse todistus siit,
ettd kuolema ei voita ithmistd. Pitkdn harjoituksen jilkeen hinen tunteensa ja ajatuksensa olivat niin
puhdistuneet, ettd hin oli voinut péistd fyysillisestd ruumiistaan riippumattomaksi. Kun hin palasi
fyysilliseen ruumiiseensa, oli hdnelldi muisto jilelld tekemistddn kokemuksista. Muut ihmiset vaeltavat
taydessa pimeydessd, silld he eivit ole kidyneet vainajien valtakunnassa, mutta hin, joka tietoisena oli ollut
ulkopuolella ruumistaan, hin oli ratkaissut kuoleman probleemin, hin oli voittanut kuoleman.

Titd kuvattiin silmukkaristilld. Risti onkin kuva ihmisestd. Jos ihminen levittdd kitensd, on hinen
pédansa kuin pyora T:n eli ristin yldpuolella. T-risti sinddn kuvaa hengen laskeutumista aineeseen niin syville,
ettd aineella on suurempi valta kuin hengelli. Vaakasuora viiva, joka kuvaa ainetta, on pystysuoran eli
henked kuvaavan viivan ylipaassi ja painaa alas henked. Tama silmukkaristin py6ré, joka on ylidpuolella T:td
tarkoittaa, ettd ithminen on paissyt aineellisesta ruumiistaan erilleen, ja ettd muisti ja tieto siiti on hinen
paassaan. Hin ei ole muuten kuolematon olento, mutta hinen aivoissaan on muisto siitd, ettd han on
voinut olla ulkopuolella fyysillistd ruumistaan. Tata kuvattiin silmukkaristilla.



Silmukkaristi on myoskin samalla Ruusu-Risti-symbooli.  Py6rd vastaa ruusua. Jo Egyptissd
perustettiin Ruusu-Risti. Salaisen veljeskunnan egyptildista looshia nimitettiin Ruusu-Risti-looshiksi.

Ajatelkaamme nyt omaa Ruusu-Ristidmme. Meilld on 1isti, jota joko ympar6i seitsemin ruusua taikka
jonka keskelld on yksi ruusu. Tatd symboolia on parin sadan vuoden aikana kaytetty julkisesti Europassa.
Minkitahden Ruusu-Risti ei nyt endd ole silmukkaristi, vaan risti ruusuineen? Sentakia, ettd risti ja ruusu
kuvaa sitd uutta aikakautta eli Uutta Liittoa, joka ihmiskunnalle on avautunut Jeesus Kristuksen tyon kautta.

Jeesus Kiristus avasi uuden henkisen tien ihmiskunnalle. Nyt meidén ei tarvitse mennid ulkopuolelle
fyysillista ruumistamme saadaksemme kokea kuolemaa ja kuoleman voittamista ja kuoleman valtakunnassa
oloa, vaan voimme kokea sitd piivitajunnassamme. Sen ei siis tarvitse olla muistoa meille, niinkuin se oli
ennen Vanhassa Liitossa esim. Egyptissd. Asia on kylli sama. Kysymyksessi on sama kuoleman
voittaminen, sama tieto kuolemasta ja kuolemanjilkeisestd elimistdi.  Mutta nyt kaikki tapahtuu
paivatajuisesti, nyt kaikkea saamme kokea tdssd fyysillisessi olotilassamme. Huomautan erikoisesti, ettei
timéd merkitse, ettemme voisi saada kokemuksia ulkopuolella ruumistamme. Kokemukset vain eivit ole
taydellisid, eivdt vield sitd, mitd ne ovat, kun ne tapahtuvat fyysillisessd tajunnantilassa. Sentihden
Ruusu-Risti, jonka symbooli on ruusu eli rengas keskelld ristid eli ristin ympirilld, on yhteydessi Jeesus
Kristuksen tyon kanssa. Se on alkuaan Egyptista tullut, mutta toimii nykyaikana Jeesus Kristuksen merkissa.

Ruusu-Ristin  tdydellinen symbooli, kun otamme huomioon, ettdi Ruusu-Risti kuuluu nykyajan
teosofiseen litkkeeseen, olisi timé: Hintadnsd pureva kddrme ympiroi Salomonin sinetin, jonka sisilli on
ruusu-risti. H. P. Blavatsky viittasi peitetysti Ruusu-Ristiin, kun han asetti silmukkaristin merkin keskelle.
Hin oli itse yhteydessd Egyptin Ruusu-Risti-looshin kanssa ja hidn oli kirjeenvaihdossa, niinkuin Eversti
Olcottkin, parin egyptildisen adeptin kanssa, jotka kirjeissdan kéyttivit Ruusu-Risti-merkkeja.

Ruusu-Risti-merkki, joka Teosofisessa Seurassa merkitadn silmukkaristilli, kuvaa suhdettamme
kuolemaan. Teosofisen eliminymmarryksen omaksumina katselemme ihmiseldimai jilleensyntymisen
valossa. Emme hitiile itse kuolemista. Kuolema on luonnollinen tapahtuma ja itseasiassa thana tapahtuma
thmisen elimassa. Mutta painvastoin kuin kristikunta emme pyri taivaaseen kuoleman jalkeen. Taivas el ole
elimin paimairid. Se on vasyneen ihmissielun pitkd, virkistiva lepotila, mutta jokainen ihminen péisee
taivaaseen luonnonlain mukaisesti, silli mitd meissd hyvia on, se vetdd meidit taivaaseen. Samoinhan ensin
joudumme kiirastuleen puhdistuaksemme pahastamme. Ei kiirastuli eikd taivas ole ihanteemme. Mitd
meidin siis tulee tavoitella? ITkuista elamaa. Sita kylld sanotaan tavoiteltavan kristikunnassa, mutta verrattain
vahin merkkejad ndemme siitd. Ikuinen elimi, jota meidin tulee tavoitella, on ylidpuolella kaikkia taivaita.
Tkuinen elimi on lyhyesti sanoen Kiristus ja se merkitsee meille ruusu-ristildisille, ettd ikuinen elimi on
Jeesus Kristus.

Asetumme ruusu-ristildisind maallisen elimdmme aikana kaikissa pyrkimyksissimme alkuperiiseen
kristittyyn suhteeseen Kristukseen.  Yritimme kulkea Jeesuksen Vuorisaarnassa viitoittamaa tieta.
Avaamme sielumme ja sydimemme Kristukselle, niin ettd kosmillinen Kristus, ei ainoastaan meissid
herdavind prinsiippind eli potentsiaalisena voimana, vaan elivinid henkend Jeesus Kristuksen kanssa tai
hinen muodossaan tulee meidan luoksemme. Meille Jeesus Kristus juuri on Vapahtaja. Hin se meidin
sielumme puhdistaa ja nostaa. Kehittyessimme ja edistyessimme saamme piivatajuisesti eldytyd kosmillisiin
mysterioihin.

En aio kuitenkaan niissi asioissa viivahtad. Tahdon vain lopuksi sanoa, minkilaiseksi muodostuu
tavallisenkin ruusuristildisen kuolema, jos hin — saavuttamatta nienndisid tuloksia — vilpittémasti pyrkii
eteenpdin silld tielld, jonka Jeesus Kristus on kidskyissdan avannut. Hinessd tapahtuu jotakin, vaikkei hin
olisi siitd tietoinenkaan. Hinen y6eliminsd muuttuu. Niinkuin taivaselima kuoleman jilkeen vastaa
fyysillistd pdivielimad kirkastuneessa muodossa, niin tuonela- eli kiirastulielima vastaa maallista yoeldimaa.



Kun maallinen y6elimid muuttuu, muuttuu tuonela. Kristusta seuratessa sielu muuttaa yoruumistaan ja
pukeutuu hidvaatteisiin. Tami voi hefjastua unieliméin ja siirtyd paivitajuntaan ihmeellisen ihanina
muistoina eli ,,unina”, mutta se voi myOs vaikuttaa vain niin, ettd herddminen aamulla virkistdvin levon
jilkeen on ilman muistoja unennddisti. Seurata Kristusta ja olla hinen sanansaattajanaan yolld ruumiin
nukkuessa ei ndet merkitse mitdan levotonta lilkehtimisti. Se on pdinvastoin hiljaisuutta. Se on toimintaa
rakkaudessa ja rauhassa ja toimeenpanevana voimana on rakkauden maagillinen rukous.

Sielullisessa maailmassa emme tee tyotd likkkeilld niinkuin tdssd fyysillisessd, sielullisessa maailmassa
teemme tyotd olemalla jotakin. Sitd mitd todellisuudessa olemme, sitd on tydémme tuonelassa. Sentihden
emme voi luopua tuonelasta, niinkuin voimme luopua taivaasta.

Kun olemme tdilldi elimidmme aikana yolld elineet todellisen ruusuristildisen elimid, silloin on
kuolemamme autuaallista siirtymistd toiselle puolelle. Enkelit ovat meitd vastassa ja usein, hyvin usein
Kristuskin. Ja toisella puolen olemme oma itsemme. Olemme sitd mitd olemme olleet 6isin taalla.

Ruusuristildinen, joka on koettanut kulkea Jeesuksen jiljissd, on rakentanut itselleen oman — tavallaan
toisen, suuremman — personallisuuden yoelimissdan. Siind hin eldd kuoleman jilkeen. Ei hinen tarvitse
kadottaa itsetajuntaansa millaan tavalla. Hinelle tapahtuu niin sanoaksemme egyptildinen heradminen ja hin
muistaa olleensa koko ajan tima sama ihminen, joka on parempi, viisaampi, siveellisesti voimakkaampi kuin
hinen piivitajuinen personallisuutensa oli. Hin on parempi ithminen tuonelassa kuin mitd hin oli
tilaisuudessa olemaan fyysillisessd maailmassa. Hin joutuu kouluun ja tyéhén — tychon tuonelan maailman
sivistyttimiseksi. Ja ennenkuin hin lahtee uuteen tyohonsé, hin saa Jeesus Kristukselta siunauksen.

Jatimme kuvaamatta timin tyén. Emme sithen kykenekiin fyysilliselld kielelld. Sen vain voimme
varmuutena sanoa, ettd ei ole mitidn niin ihanaa, niin odottamattoman suurenmoisen juhlallista ja
kohottavaa kuin kuolla, sen perdsti kun elimissimme olemme koettaneet vilpittomisti kulkea Jeesus
Kristuksen jaljissa.



