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KIRKKOJEN RAUHANTYON

JUMALUUSOPILEISET PERUSTEET

Tédmén esitelman tarkoituksena on selvittdsd niits erityisssti
kristillisid perusteita, jotka l3httkohtanaan kirkot js niiden
iaitokset voivat toteuttas ravhanty®tiZn. On ilmeistd, ettd kaik-
kien tdhan asiman liittyvien teologisten perusteiden esittely on
ylivoimaista tavallisen referaetin puitteissa. Sen tEhden maini-
tusta aihepiiristd otetesan kdsiteltBvEksi vain pieni ryhmikokanai-
suus, Jjoka kisittdad kolme toisiinsa liittyvEER ossa. Ehdotettu ja-
ottely on yritys systematisoida edes jotain siitd, mitd en jo tut-
kittu ja mika on tullut kirkkojen omalsuudeksi tarkoituksana
18yt53 uusia mahdollisuuksia laajemmin ja swwvemmin tutkia rauhan-
tyén problematiikkaan liittyvien teclogisten kysymysten alaa kaoko-

nalsyudessaan,

I. Uskonopilliset perusteet.

al kolmiyhteinen Jumaluus.

Munkkipyhittdjd Sergei Raedonezhilaisen erdissd eldmikerrassa
sanotaan, ettd perustamasnsa luostariin hén rakensi temonelin ElE-
viksitekavén Kolminaisuuden kunniaksi, "jotta katsomalla Fyhidn

Folminaisuutesn wolttaisi tdmin maailman vihaa ubkuven eripuraisuuds



palun"']. N2illd sanoilla on hdmmistyttavin syvdsti ja samalla

osuvasti ja yksinkertaisesti ilmaistu erds perustavaa laatua
pleva tealoginen ajatus, joka on perdisin kristillisestd nyhdsts
kolminaisuusopista. Kolmiyhteisen Jumalan olemus, sellaisena

kuin se op meille ilmoitettu Uudessa testamentissa, puhuu inhmi-
selle ennen kaikkea rakkauden suuresta todellisuudesta, joka on
kaiken clevaisen perusta ja sulkes samalla pois, ik&dn=uin luorn-
nonvastaisena, kaiken pahan, eripuraisuuden ja epdjérjestyksen.
Rakkaus mupndostas Jumalan persconien keskeisen eléEmén olemuksen,
sg on my£s kaikkien jumalallisten tEiden perustana: maailman luo-
misen, Lunastuksen, maailman palauttamisen alkuperdiseen tdydel-
lisyytean., T8man tajuten erdis vanhoista isistd huudahti: "Se,
joka on ndhnyt Kolminaisuuden, on ndhnyt Rakkaudepi". TEm& Kolmi-
yhteinen Rakkaus ilmentdd t8ydellisen Jumalan sisdisen rauban

(2 Kor. 13,11), jota uskon silmin tarkastellan ja Jjonks hengelli-
sesed eliméssd kokien kristityt ssavat voimaa voittaas "ti3mén maa-
ilman vihaa uhkuvan eripuraisuuden®, tuoden siihen raubaa ja

hyvdd tahteoa (Luuk. 2,74).

b) "Uskon ... yhteiseen seurakuntsan”.

Korkein Jumala-inhimillinen realiteetti, jonka télle maall-
malle en lahjoittanut Jeesus ja joka on oleva maan pddllé meail-
man loppuun asti (Matt. 16,18), on Hanen Ruumiinsa (Kol, 1,24].
Kirkko, joka on Kristuksen "THyteys" (EFf, 1,23] loputtomasti mur-

retaan Ja kuvastuu siihen kuuluvien yksilfiden kokaonaisuutena.

11 M.V.Alpatov. Andrei Rublev. Moskowva, 18959, s. 23,



Sulkematta pois ketddn pliristdEn Kirkkoon samalla vel kuulus

ja se 1iittd3d yhteyteensd miten monia tahansa uskovien erikei-
suuksia; kuten yhtendisessi orpanismisss oletetasan olevan ja
siihen liittyy sen monilukuistan jésenten ominaisuuksien ja
tehtdvien moninaisuus. Témd Kirkopn ominsisuus on sen katolisuus,
yhteisyys, joka sanan'logos'sisgllEén mukaisesti voi tarkoittas
gheyttd, kokonaisuutta. "Katolinen" tarkoittza snnen kaikkea
kokonaista, yhterndlstd. Pyhét slaavilaiset kanspjen valistajat
Kyrillos ja Metodius k88nsivdt sanan 'katoliki' sanalla "sobor-
nost", kokouksellisuwus, tarkoittamatta tietenk&&n mitd&n E2Enes-
tyekokousta, vaan yhdess8oloa, yhtelsyyttd, olemassaolon, pdé-
madrdn ja henkisen eldmdn yhteyden merkityksessE Jeesus-ruumiis-
sa, joka kpkosa yhteen kalkki uskovaisgt, riippumatta paikalli-
sista, etnologisista, historiallisista Ja kaikista muists eritvis-
piirtaiat51j. Mutta Kirkko el ole vain erds magailman realitee-
teista vaan mytis sen ihannesaavutus. Se osoittes pelké&llé ontolo-
gisella rakentesllaan - katolisuudella - normin maallman olemas-
sanlolle ja siind vallitsevien ihmistenvdlisten suhtsiden luon-
teelln. Apostoli on helposti ymmErrettivissd muodossa esittdnyt
tdmé&n asian kdyttden esikuvana ruumista, jolla on monta i8sentsd,
jotka ovet elintdrkedsti toisiinsa liittynset, "ettei ruumiissa
olisi eripuraisuutta, vaan attid jisenset pitd3isivEt yhtalaists
huolta toinan toisestaan., Ja jos yksi jEsen kérsii, niin kaikki
jésenet karsivat sen kanssa tai jos jollekulle jEssnelle annstaan
kunniz, niin kaikk!l j&sanet iloitsevat sen kanssa". Ja Apostoli
tekege johtopd&stiksen: "Mutta te oplette Kristuksen ruumis je kukin

osaltanne hédnen jasenidnsad" (1 Kor. 12, 12-271., Tém# esikuva i

1) P.Floranski. Kirkon kBsite Rasmatussa. TeoidsiF =z “rok-
set ., N:o 12. Moskova, 1974.
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dinoastaan laske perustusta yksinkertaiselle sovulle vean pal-
jon tiydellisemmdlle tasapainolle, sopusoinnulls, eikd kuvaa

vain “"rauhanomaista rinnakkaiseloa” vean tdysiarvoista rauhaa,
joka on jokaisen terveen elimisttin luonnollinen olotila. NEm3
Kirkon katolisuuden (yhteisyyden) ominaisuudst ovat inmistaen
maanpddlliisten suhteiden olemukseen sisdltyvd (entelehija)l [(kdyt-
tden Aristoteleen sanojal oma lajinsa - sen rauhan, Jjota ihmis-
kunta jancasa ja jota kohti kristillisten kirkkojan olisi sité

johdettava.

c)] "Ha&n on tehnyt koko ihmissuwvun
yhdestd ainoasta" (Apt. 17.26).

Faamatun opetus kaikkien ihmisten syntyperén vksaydests

on erds kaikkein ilmeisin kristittyjen ja kirkkojen ravhantyén
teolopgisista perusteista. TEEE opetusta, joka sisiZltyy Vanhan
testamantin judutalaiseen uskontoon, horjutti kuitenkin syvisti
sen vadristelty tulkinta Jumalsan valituista, miké Jjohti antaco-
nismiin juutalaisten ja muiden kanpsojen kesken, Ja vain Kristus
(Room, 10,4), ollen lain t3yttymys, repiisi rikki vihan verhan
naiden vE8111td (EFf. 2,14-16) ja avasi ihmiselle p33syn ihmisten-
vBlisten suhteiden salaisuuden kaikkein pyhimpi3n mainitessaan,
attd Jumalan kasvojen edessd "eil ole kreikkalaista, sik& juuta-
laista, ei ymparileikkausta, gi ymparileikkaamattomuutta, ei bar-
baaria, €1 skyyttalaista, el orjasa, ei wvapaatas, vaan kaikki ja
kaikissa on Kristus®™ (Kol. 3,11). Tédmd Vanhan testamentin Ilmoz-
tuksen periasatteellinen "tayttymys" (Matt, 5,17) nostaa ihmis-

suvun ykseyden ajatuksen d&rimméiseen korkeutsaen. Kristitylle



kaikki kansat ovat yhtend@inen wveljellinen liitto, ei snéd vain
"yhden ainoan” [yhden veren] vuoksi vaan myds Yhden Jes-
suksen vucksi, joka antoi itsensd uhriksi koko ihmiskunnan pucles-
ta ja joka kutsui jokaisen ihmisen pelastukseen. Ta8mdn johdosta
rauhan rikkomista, kansan hySkk33mistd toisen kimppuln Kristityt
pitdvdt suoranaisena veljentappona, tdmin sanan tdydessd merkityk-
sgssd, rikoksena ei vain verta vaan myds hanked kohtaan ja ensmmin-
kin - miéletttmé&nd haasteena Jeesukselle, Joka on meiddn rauhamme

(Ef. 2,747,

II Hengellis-siveelliset perustest.

a) "Minun rauhani - sen mind annan
teilla"(Joh. 14,27)

Jumalan rauhan, Jjoka on hengellistd hyvett&, kaikkea inhimil-
listd késitystd ja ymmdrrystd vahvempi voimassa ja syvyydess#
(Filip. 4,7) pitdisi sisimmdltd olemukseltaan olla ensimmainen hen-
gellinen impulssi kristilliselle rauhantytille kaikilla eldmdn
aloilla. Monet kristityt, totta kylld, omistavat t&mdn rauhan, mutta
vain ne, jotka hengelliseltd rakenteeltaan osoittautuvat kykenevik-
si sen vastaanocttamaan. Jumala on rakkasudessaan valmis wvuodattamaan
ja on jo pesrigatteessa vuodattanut, etupsdZssa kirkeollisisss sakra-
menteissa, siunauksensa tdydellisyyden kaikille H&neen uskoville.
Monet kristityt ovat kuitenkin sulkeneet ovansa sen valolta "vanhan"”
ihmisens& tahdosta (Room. 6,8). Tamd "vanhuus", joka ilmen=ze
synnin monenlaisissa muodoissa: tunteettomuutena, itsekkyytans, vi-
hana jne. - ei anna Jumalalle rauhaa koskettaa sielua ja 1Zhettds

se rauvhan tielle (Luuk, 1,79). T&mdn johdosta Kirkkojen ikuisesti



djankohtaisena tehtavand on ohjata ja auttaa kristittyjs, pakot-
taa heidét "sopivalla ja sopimattomalla ajalla" (2 Tim. 4§,2)
omaksumaan tdmd Jumalan mittaamattoman arvokasta lahjaa vastaa-
va elamd,., Ei ole tarpeen pubua siitd, miten té&rked tdm3 "uuden
ihmisen" [EFf. 4,24) omipnaisuus on sekd pimenomaan kristitylle
gttd myds kaikille hépen ympadrillédn oleville, “"S5Saavuta rauhal-
linen sielu, - sanoi suuri venal&inen pyhimys Serafim Sarovski, -
ja ymparillési pelastuu tuhansia”.

Tédmé& pelastus ei ole Jumalan juridinen teko, joka tdyttyy
vasta ihmisen kuoleman jélkeen, vaan Jumalan kanssa samankaltals-
tumisen elédvd prosessi t3d118 maan pEAallE ja té&ssE ajallisessa
ruumiissa, minkd wvuoksi pelastetuksi tulemisen olotils [kuten ak-
tiivinen sieluneldméd) jatkuvasti je ehdottomasti heijastuu myls
fyysisessd maailmassa, ja vield suuremmassa midrin, yhteiskunnal-
lisessa eldmissh. Sen wvuoksi Jeesuksessakin saavutettu rauha to-
della pslastaa monia kaikesta pahasta, sisdisesti ja ulkonaisesta,
juurruttaen sielun olemukseen rauhan hengen, tajuntaan ja ymmsr=
rykseen - rauhan ajatukset ja teot, valkuttaen ymparillé oclevien
sisimpiin tunteisiin syvlsti rauvhaa luovalla olemuksellsan, T3113
tavoin, Jeesuksen rauvha, jonka tosikristityt saavuttavat, tulee
pysymddn sind hyvdnd “hapatuksena” [(Luuk. 17,21] Kirkoissa ja
yhteiskunnissa, Jjoka osoittas siunauksellista teimintaza koko ul-
komsailmalle, kaikillas ihmistenvdlisille subteille, edesauttaen

rauvhan tietoisuutta maailmassa.

bl "Rakastakaa toisianne” (Jph., 13,34)

"Te onlette kuullget sanotuksi: "Rakasta ldhimmaistési ja

vihaa vihellistasi®: Mutta Mind senon teille: rakastakaa
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vihollisianne ja rukoilkasa niiden puolesta, Jjotkas teit® vaino-
avat, ettd olisitte isénne lapsia... Olkaa siis té&ydellisiB niin-
kuin teidé&n taiwvaallinen isdnne tdydellinen on", - sanoo Herra
(Matt. 5,43-48). Rakkauden uusi k8sky (Joh. 13,34), jonka Kristus-
Vapahtaja on antanut seuraajilleen, asettsa aivan uudelle, tehan
mannessi maailmalle tuntemattomaksi j53neelle, masperdlle ihmisten-
vliset suhteet. Ennen kuulumattomalla opetuksellaan rakkaudesta
omiin vihollisiinsa Herra avasi ihmiselle hywvyyden kaikki voitta-
van voiman, ilmoitti, ettE& todellinen vilpitén rakkaus todella
tuhoaa kokanaan kaikenlaisen vihan, kalkenlaisen pahan, vaikkakin
sen ulkonaiset muodot vield Jjatkaisiveatkin olemassaoclosan. Tama
rakkauden voitto, joka taydellistyy sielussa, peilautuu siten monan-
laisissa ulkonaisissa muodoissa ja toimisss kuten suuri luova
voima,

"Rakkaus, - huudahtaa apostoli Paavali, - on pitk&mielinen,
rakkaus on lemped, rekkaus ei kadehdi, ei kerskaa, =i piyhkeile,
ei kiyttdydy sopimattomasti, ei etsi omaansa, si katkeroidu, ei
muistele k&rsimddnsd pahaa, ei ilcitse va3ryydestd, vaan iloifses
yhdessd totuuden kanssa®; (1 Kor, 13,8-8), Kaikki ndm# rakkauden
piirtest, jotka muodostavat aidosti kristillisen el&mén sisimmn
olemuksen ja pdamidrdn, enemmdn kuin tarpeeksi todistavat ihmiselle
sen periustan aitouden, jolle Kirkot rakentavat rauvhantyfnsd, Sislla
missd on rakkautta, sielld on my#s todellinen rauha tai ainakin
sen vilpitén etsiminen. N&m3 kaksi ominaisuutts ovat erottamatto-
mia keskgndin "uudes=a" (2 Kor., 5,17) kristityssd. Eiké&h3n juuri
t&min wvupksi pyhd Johannes Krysostomus sanonput: "Jos on rauha, niin

tulee myfis rakkaus, Ja pdinvastoin, sielld missd on rakkaus, =iells



on myis rauha"qj.

"I]'

c] "Toteutetty rakkaus on kauneutta™

Tama suuren vendli8isen teoclogin ja ajattelija-papin Pavel
Florenskin vastaavassa yhteydessd esitetty ajatus uudesta, siihen
astl jumaluusopilta varjoon j8éneesté ndkdkulmasta korosti kau-
neuden ontologista merkittdvyyttd maailmassa, nimenomaan: sen yhtd-
pitdvyyttd rakkauden kanssa.

“Jumalan tunteminen avautuu ihmiselle ja ilmengs viEistdmittid-
masti toimivalla rakkaudella luontoa kohtaan, miké on suatu minpul-
le koettavaksi. Mutta luontoon osoitettu rakkaus koetaan kauneuts-

na“ 3]

. Kristityn hengellinen elé&md ei ole mitd&n muuta kuln ihmis-
siglun ja -ruumiin ikuisen kauneuden uvudelleen luomista, minkg
vuaoksi, P.Florenskin mukaan, askeettisuus ei luo "hyw&E" ihmistd
vaan erinomaisen ihmisen, ja pyhien kilvoittelljeiden tunnusomai-
nen erikeisuus on hengellinen kauneus, sdteilevén, valoa levitta-
vadn persoonallisuvuden hdikidisevd kauneus, joka ei ole hengellisesti
laiskan ja lihallisiin himoihin kiintynesn ibmisen saavutettavis-
a4]

& . TaAman vuoksi kristityn hengellisen t3ydsllisvyden taytyy

olla ympiristdn tajuttavissa, ensiksikin esteettisgltd ja san Jélkee

1] Pyh&d Johannes Krysostomus. Teokset. osa XI. Pigtari, 1905,
6: 216,

2) P.Florenski. Totuuden pylvds ja perustus. Moskova, 1814,
5! ?51

3) Sama teos, 5. 83.

4Y Sama iteps, 5. 99.



=g s
mytis epttiseltd ja dlylliseltd kannalta jne, silld itse kidsita
"t3ydellisyys" puhuu jonkin asian B3rimmdisestd loppuunastiviemi-
sestd, tiydellisen harmonian saavuttamisesta, jomkinlaisen lsa-
dun karkeimmasta astaesta.1]
Lankeemus toi eripuraisuuden ihmisen koko Koostumukseen antaen
valheellisen itsehallinnon jarjelle, sydémelle, ruumiille, miké
johti niiden védliseen julmaan taisteluun (vrt.: "EillE sisillisen
ihmiseni puclesta min& ilolla yhodyn Jumalan lakiin; mutta jdssnis-
sdni mind nden toisen Iain, joka sotii minun mieleni lakia wvas-
taan..." (Room, 7,22-23), Ehj&n yhtendisyyden luominen omaan olsmuk-
seensa on sen tdhden jokaisen kristityn tehtdvd. T3118 yhtendisyy-
delld on sielu, jossa kalkki sen tunteset, ajatukset, toiveet ja
sisdiset liikkeest ovat tdydessd tasapainessa Ja yhtenevdisyydassi,
sa on sielu, joka on henkisgssd maailmassa, maallmassa, Jossa on
Jumala, omatunto ja ihmiset. Mutta millainen on saavutsttu oclotila?
Sa on olemukseltaan estsittdvin "tdydellisyyden side®. ts. rakkaus
(Knl, 3,14), sisdisen el8misan luontesltaan s& on rauha, sen hen-
kistd rakennetfta "tarkastellaan gsineellisesti kuin kaunsutta”.
Kaunsus on ontologista, jonka juurst ovat Jumalassa, se on
yhtd olemusta oleva hengellisglle rauhalle Ja t3mé&n vuoksi sen ke-
kamusparaisen tuntemisen valttamattidmyys ja toteutuminen todelli-
sessa elémissE on todella erds syvimmista teolopisista perusteis-
ta kristityille ja kirkoille niiden rakentaessa rauhas kaikilla

aloilla ja kaikilla ihmistenvd@listen suhteiden tascilla.

11 S.I.0zhegov. Vendjadn kielen sanakirja. Moskowva, 13E8.
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II1 Materiaaslis-psykologiset perustest.

al "Autuaita evat raubantekijdt" (Matt. 5,5)

Usein "autuuden lauseiden” syvdllisen hengellis-siveslli-
sen sisallén wvarjoon j33 niiden ansisijainen psykologinen pai-
notus, jecka toistetaan jokaisen lausean lupauksessa: “"autuaal”,
On ilmeista, ettd "autuudella™, Jjonka Vapahtaja malinitses, ei
tésséd ole kdyitaytymisnormien juridisen mé@drdyksen luonnatta,
kuten el ole sellaista yleensZkddn missddn evankelisessa kiskvssE,

Lausest ovat "uwuden ihmisen" ominaisuuksien kuvaus. T&tan Herra
Vuorisaarnassa painokkaastl korostas uskovalls, stté annetun
kdskyn tal ominaisuuden omaksuminen sis21tdd ihmiselle autuudan.
Tissa kohdin lustellasan kussakin tapasuksessa erikoisia henpgelli-
sifd hyveitd, Jjotka Johtuwvat kdskyjen tadyttdmisestd, mutta nimd
hyveet, paitsi niiden sanallista eroa, sivdt ollenkaan erotu
sellaisen kristityn tajunnassa, jolla el ole vastaavaa hengellis-
td kokemusta. On kuitenkin tErke&td, sekd& mainitussa konkrestti-
sessa tapauksessa ettd yleensdkin, korostaa sitd, etté minkZ ta-
/tahansa
hansa kiskyn tdyttdminen, eli tarkemmin, kristityn hankkima mik¥/
"uusi® ominaisuus liittyy aina autuuden sisdiseen kokemisesen, Joka
on jossain mi8rin erilainen joka kEskyssd. MEiItE "uusia™ ominal-
siuksia, jotka owat Pyh8n Hengen lahja tai hedelmZ oikeille kris-
tityille, kuvaa esim. Apostoli rakkaudeksi, iloksi, rauhaksi jns.
(Gal. 5,22-23): kaikkialla Raamatussa korostetezan Kristuksen lain
(Gal. 6.,2) noudattajan henkistd tyydytvstd, joka erinomaisuudss-

saarn ei ole verrattavissa mihirnk#&dn maalliseen nautintoon (1 Kor.

2,9). Minkd tahansea ki@skyn tdyttéminen tuo kristitylle autuuden
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yhd syvemmén kokemuksen. Rauhantekijis kutsutaan Jumalan lapseksi,
mikd ilmsisesti tuo ihmiselle suuren ilen olotilsn, taivaallisen
kunnian, valen jrne. Tadm8 jo itsessd&n on olennainen virike rauhan
k&Eskyn tayttdmiselle ja se on samalla erds kristillisen etiikan

yleisperusteita yleensa.

b] "Kirkastakas siis Jumala ruumiissanne"
(1 Kor., B,20)

Erds kristinuskon periaatteellisista tunnusmerkillisistd piir-
teistd verrattuna moniin uskonnollisiin ja filosofisiin oppeihin
oli sen korkea kdsitys ruumiista, Se ei ole sislun vankila, ei al-
hainen ja kehno alku, ei mytiskd3n omavarainen ja ainoa arvo; ei
valistumattoman tajunnan harhakuva ja vield vihemmin ihmisen vihol-
linen. Mutta ruumis el ole hdpen sisin ovlemuksensa, wvaan inhimilli-
sen olemuksen ercttamaton osa ja se kuten sielukin on Jumalan ar-
mosta kutsuttu pyhittymiseen ja iankaikkiseen autuaalliseen e13m2an.
fuumis yhdessd sielun kanssa tarvitsee lunastuksen, puhdistuksen
synneistd, se tarvitsee parannusta himoista - n3istd ihmiskunnan
yleisistd sairauksista, "Mekin, - huudahtaa apostoli Paavali,
huockaamme sisimmassdmme, odottaen lapseksi ottamista, meididn ruu-::
miimma lunastusta” (Room. 8,23). Koko ihminen eik# vain sielu "tu-
1isi Jumalallisesta luonnosta osallisiksi" (2 Piet. 1,4), sill3 haen-
kisesti ja ruumiillisesti hén yhtyy Jeesukseen pyh&ssad Entoollissssa.
Ja tamd huoli ruumiista kristinuskossa kd3sitti8,ei vaim ruumiin

ihanteellista (iankaikkista) eletilaa, vaan myds sen maanpdillisen
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olemassaolon . lankeemuksen olosuhteissa. Jumala itse huclehtii
maallisesta olemassaolostamme siten, ettd jopa hiuksetkin ihmisen
pddssd ovat luetut (Matt. 10,30). On t8ysin selvdd, ettid Jumala
haluaa, ettd ihminen woisi iloita, ei ainoastaan sielullaan vaan
myﬁs ruumiillaan (Johk., 2,1-111. Jumalan sans ei ja&td& huomaamattas,
gi halvenna eikd kiglls mit&8n, mikd on ruumiille ominaista ja
vBlttAdmdtEntd, wvaan varoittasa alnocastaan siitd, etteividt inmiset
ruumiiataan huolehtiessaan kddntyisi himokkuuteen [Room. 13,14),
Témén vuoksi on ymmirrettivdd, miksei Raamattuun sisdltvy ankaria
kehoituksia, ei ainoastaan maanpiZlliseen (irinistiseen) ts. koko-
naiseen ja henkiseen rauhaan, vaan myfs kehoituksia, jotka koske-
vat timdn kokonaisrauban konkrepttista, péfasiassa ulkonalsta pucl-
ta, shalamia, rauhaa, Joka turvaa my8s kaiken rauvhallisen aineel-
lisenkin (t3mén sanan lasjassa merkityksessd) eldmEn. NEmd keholtuk-
set todistavat Jumalan hyvastd tahdosta ei vain ihmisen henkisté
vaan myds ruumiillista el&mdd kohtaan, mikd vuorostaan on kristi-
tyille ja kirkoille yksi herdttdvistd syistd osoittaa vilpiténtsd
huolta ibhmisten ulhdnaisesta hyvinuvoinnista, ja stupdfssd "raushal-
1igista ajoista” Kristuksen ikuisen sanan ohjaamana: "N3itd tulisi
noudattaa, eikd noitakaan sikseen jattaad" (Matt. 23,23].

e) "Niin valitse siis slzma"'’

(56 Moos, 30,19)

Jos tarkastellesan huolgllisesti sitéE, mihin vie,ei edes sota,
.'_"T-Iﬂi:#‘ I P Ton g 1”1?&-;!__‘ 2 ___r‘_:__'w-

% Lgmufgtplnrn an SNTL:n Fa LSA:n kirkkoeizm ad Lntaro-hﬂ'h—ff'ﬂ?
Julistus, joka hyviksyttiin Geneven konsulidatiossa Maaiiskuissa
1979 aiheesta Kirkkpjen wvastuusta aseistariisunnasta.
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vaan jopa sen painajaineny - kansainvdlinen jannitvs, kansojen
kaskindinen epdluuleoisuus ja siitd johtuve kilpavarustelu, -

niin heti voi p3hdd erddn kirkkojen rauhantaistelun olennaisimmis-
ta teoclogisista perusteista. Jo nyt riistet&fn leipd sadoilta mil-
jognilta nBlkdBndkeviltd ja k#yhiltd, jo nyt miljoonat sairaast ja
kdrsivdat eivdt saa yksinkertaisintakaan lEdketieteellistd apua,

jo nyt luvkutaidottomuus pitd& kokonaisia kansoja hd3ddnalaisessa
tilanteessa, jo nyt syntyy pelkoa ilmestyskirjan onnettomuuksista,
joihin ihmiset joutuwvat ja joissa he "menehtywdt" [Luuk. 21,28),-
ja kaikki t&m8 samaan aikaan kun pafasiassa rikkaat kansakunnat
kuluttavat yli 1 miljardia dollaria péivéssd kuolettavien aseiden
tuottamisegen. Mitd suurimman j8rjen kehityksen, kunnian ja riemu-
voiton vuosisadalla tapahtuu t3mén jé&rjen historian suurin alennus
ja huonoon maineeseen saattaminen. Havaittavissa on kauhea tendens-
si ihmiskunman kaikkien perusihanteiden kukistamiseen, sen kaikkien
arvojen devalvaatioon: henkisten, moraalisten, Elyllisten. Kuten
aivan oikein on mainittu asiakirjassa "Niin valitse siis eglEm3”,
ainoa palkinto (kilpavarustelusta - A.0.) on moraalisen tyhiyyden
levidminen, kyynisyys ja tuiunttnmuus.1] Se missd madrin kaikki
t&md "vastaa" kristillisid ihanteita, on ilmeistd. Sen tZhden ak-
tiivinen taistelu Kirkoille ominaisin keinein t&td "monipdists

ja monisarvista® "syvyyksistd nolsevsa petoepldintd" vastaan ([lm.g
11.7) on nykyaikana ehdottoman v&lttEmEténtd. Ihmiskunta on jo

18hes taysin saavuttanut sen rajan, Jjollaoin j&ljelld on valinta

1) Moskovan Patriarkaatin Aikakauslshti, WEEESENE = s.32



vain ikuisen eldman ja ikuisen kuocleman vA1ills - tertium noen
datur, Ja jos kristinusko tutkii elZmZ& Jumalan suurimpana luo-
mistytnd, niin se sitoutuu mylis olemaan sind "piddttavina”

{2 Tess. 2.,7) alkuna, Jjoka sulkee kuoleman tien kaikissa sen muo-
doissa ja ilmentymissd. "Meid&n on pyrittédvd tunnustamaan jokai-
sen yksityisen ihmisen ja jokaisen kansan oikeus elamsdn. Taiste-
lu t&mén opikeuden puolesta on myds taistelua kansojen vElisen

||1}

rauvhan puolesta - kehoitti edesmennyt Pyhin Patriarkka Alek-

sei ilmaisten monien miljoonien kristittyjen tahtoa ja ajatuksia.

IV "Mutta mit3d te testte koston pdivanad"®

(Jes. 10,3)

Esitetyt teologiset kdsitykset heijastavat nihtivisti tie-
tys=a madrin yleistunnustuksellisia vakaumuksia kristillisen suh-
tautumisen perusteista rauvhan vahvistamiseen maan pd2llé. Ja se,
gttd t&llaisia perusteita perisatteessa on olemassa, ei vain roh-
kaise ja pane iloitsemaan, vaan mytis asettaa uusia velvoitteita
kirkoille tutkittaessa ja etsittdessd tehokkaampia muotojas ja
keinnja yhteiseksi todisteeksi rauhalle Ja sclidaariselle tais-
telulle j3nnityksen lieventdmisen puolesta. Vendjdn Ortodoksinen
Kirkko ilmaisi subtautumisansa sodan ja rauhan ongelmaan korkealla
virallisella tasolla wvuoden 19771 Paikallisessa Kirkolliskokouk-
sessaan, joka hyvdksyl selvdn rauhanohjelman ja joka tull perus-

taksi monille Vendjé&n Ortodoksisen Kirkon jEFjEEtEmE%%Ea?HEEi}%TIM

1) Patriarkka Aleksei. Saarnat, puheet, kirjeet. Moskava, 1954
osa 2, s. 137
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ravhankonferensseille ja muille lukuisille rauhantoimille.
Kaikki ndmd teot liittyvdt vastaavaan teologiseen tydhiin sekid
Kirkon sis8lld ettd myds kristittyjen kesken. Erds merkittivists
gsgn laatuisista analyyseistd oli esim. SNTL:n ja USA:n kirkkojen
edustajien yhteinan julkilausuma "Niip valitse siis eldmi”,
jonka viimeiset rivit kuvaavat hyvin realistisesti nykyajan tér-
keintd vaihtoehtoa: "Lopultakin, wveljet ja sisaret, kiinnitdmme
huomiomme arvovaltaiseen ennustukseen, ettd ydinsodan mahdolli-
suus tulee 1990-1luvulla todenndkiiseksi. Tuona hyvin uhanslaisena
vuostkymmenend ldhestymme tuhatlukumme loppua. Jo nyt vain kaksi-
kymmentd vuotta srottaa meidédt siitd hetkestd, jolloin meita
kehoitetaan rukouksin viettdmddn vuopsi 2000 Herramme ja Jessuksen
Kristuksen Vapahtajamme, Rauhanruhtinaan syntymistd lukien. Miten
me kohtaamme tamén pdivdn? Misss tilassa me esittelemme planeet-
tamme Luojalle: tuleeko se olemaan kukkatarha vai eloton, poltettu,
gutioitunut maa?

Ja niin, Herra taas esittd3d meille vaihtoehdon, eldmd tai
kuolema, siunaus tai kirous: niinpd valitkaa slémé siten, ettad

te ja jalkeldisenne voisivat E1551]'

Yhd merkittdvimmét kristilli-
set ja ei-kristilliset voimat planestallamme tekeviAt tém&n siuna-
uksgllisen valinnan. Mutta pysyvé@n rauhan saavuttamiseksi nykyai-
kana kristittyjen on enemmin kuin koskaan ponnisteltava, silld he
1

tigtsdvdt, "ettd Herran pdivd tulee niinkuin varas y&11&" ({1 Tess.

< f 4

1) Moskowan Patriarkaatin Aikakauslehti, 1979, MNig B, s5.33



Arkkipiispa Mihail (Mudjuginl
USKD JA RAKKAUS PELASTUKSESSA

Esitelmd VenZjdn DOrtodoksisen
Kirken Jja Suomen Evankelis-luteri-
laisen kirkon teoleogien neuvottelu-
kokouksessa

"Sinapri V" - 138G

Tuntulsi siltd, ettd niiden kdésitteiden teologinen tutkiminen.
joita laajalti kdytetdan arvinitaessa mité erilaisimpia, teclepi-
sesta aithepiiristd usein kovin kavkaisilta tuntuvia eldEm&niimititi,
gl pitdisi olla kowin vaikeata: saellaiset tunneilmift kuban usko
Ja rekkaus ovat nahtdvisti ihmisan psyykelle ominaisia ja kdslt-
tédvat jokaisen ihmisen sisdisen, mutta jatkuvasti ulkopuolellas
ilmenevidn, henkisan eldmdén erottamattomat ainekset. Todellisuudasse
kuitenkin nimenomaan ndiden eld@mysten universaalisuvus, se, gttd ne
gslintyvdt melkein rajattoman erilaisissa muodoissa ari henkiléiden
henkisessé elémdss?®, vaikeuttasa huomattavasti niiden teologista

ymmartdmista.

Itse asiassa sellainan el&mdnilmifé kuten r a k k a u 8 si-
sdltdd paljon aspekteja ja se totautetaan hyvin eri tavein. TE1IEin
se yleisan ndkemyksen mukaan wvoidaan ymm&rtid puhtaasti msallises-
sa merkityksessd., Sitd suuremmalla syyllE, ja rakkaudella teclopi-
assa on erittdin pluralistinen merkitys, ei aincastasn vaakatasos-
sa sen uskonnollisten teologisten vivehteiden joukossa, vaan myis
pystytasossa sen anemm@n tail vdhemmén syvan ymmZrtiamisen ilmetes-
sd. Samaa voidaan sanoa myis u 8 k 0 5 t a, joka,kubten yritdmme
osaittaa, on laajentunut k3sittd8m8&n aspekteja., Jotka menevét kauas
san uskonnollisen sisélléin ulkopuolelle. Sellaisten ilmifiden ku-
ten usko ja rakkaus analysoinnin vaikeus on myfs siind, ettd emo-
tioita 8l helposti wvoida jBrkiperdisesti tutkia: psykologisten
eldmysten luonnollisin ja suorin tutkimustapahan on itestutkis-
kelu, mutta jonkinm tunteen vallessa alevan henkilfn kyvykkyys itse-
tutkiskeluun an ylesnsd heikko; huomio tuntuu pyrkivén wvain tunteen



kohteeseen (rakkaus, viha, toivo, inho yms.), eiké endd riits

itsgtutkiskaluun.

Mitd tulee pe 1l astukseen- kolmanteen henkisen
elfmén k3sitteeseen tdssd esitelméssd, niin me olimme aivan 3s-
kettdin todistajina skandaalimaiselle yrityksells poistaa pelas-
tus-k&sitteestd sen uskonnollinen, siihen lujasti vakiinmtunut si-
s&1ttt juuri ndin on arvioitava v. 1972 Bangkokissa pidetyn kon-
ferenssin "Pelastus t&nddn" ilmapiiri, jolloin pelastus-kdszitteen
kanssa, joka on t3mdn termin alkuperdinen sis#ltE ja joka md3rit-
telee kristityn suhtautumisen yksityiseen ja h&ntd ympartivien
ihmistan elé&mddn. Pelastukselle ongelmana antoivat monst tamén
konferenssin osanottajat sosiaalisen, puhtaasti maallisen tulkinnan,
mikd ndkyy myts Bangkokin konferenssin loppuasiakirjoistakin eik@
ople lakannut vield t8nd pdivandkddn madrdtyll® tavalla valkutta-

masta ekumsenisessn tybhén eri ryhmissf ja eri tasoilla.

Dn kuitenkin myBnnettdvd, ettd vaikeuksien ochella on paljon
seikkoja, jotka helpottavat t3m&n aiheen tutkimista. Miit® ovat:

1) Kaikkien siglullisten eldmysten psykologinen samankal-
taisuus, joka perustuu ihmisten henkisen elZmén samankaltaisuu-

tean;

2) Elsmysten vBlitén tavoitteellisuus, jota onnistunsesti
taydentd83 mahdollisuvus tutkia nditd elémyksié epasuorin metodein
lesim. niiden ulkonaisia ilmentymi® ja vaikutusta todellisuutean
jne.l;

3) Henkisen slintoiminnan, mukaanlukien my#s tunnepohjaisen

toiminnan kuvaus ja arviocinti Jumalallisessa ilmoituksessa.

Tdmd objektiivitavoitteinen arvovaltainen kriteeri tekee
mahdollisaksl vE1tt33d yvksipuolinen subjektiivisuus inhimillisiZ
aldmyksisd tutkittaessa.



Kuten erddssd t3mdn esitelmEn pitZjin kirjuituksessax] me lko
tarkasti on osoitettu, sana pelastus on monitabpinen. Kuten edells
jo mainittiin, sille usein annetazan erittiin maallinen sis&ltd,
joka liittyy jokap&ivdiseen sanastoon. Pelastuksesta puhutaan

kuin vapautumisesta vakavasta vaarasta, Joka uhkaa yksityisen hen-
kiliin, yhteiskunnan ja koko kansan eld&md3& tal ainakin terveytté

Ja eldmBnolposubhteita. Tassd merkityksessé loydd@mme hywin usein
pelastus—kEsitteen Vanhan testamentin sivuilta. Monista esimerksis-
t3 esit8mme vain kaksi tyypillisintd: "Dsavid pakeni ja pelastul
sind yBnE" (I Sam. XIX,10): "tuli sanansaattaja Jobin lun ja sa-

noi: Vain mind yksin pelastuin" (Job. I,14-15).

Usein kuitenkin tarkoitetaan Jumalan suorittamaa pelastusta
myls arkipdivdEn vaaroilta ja wvastoinkB8ymisiltE. Siten siis psal-
meissa usein puhutaan Jumalan suorittamasta pelastuksesta Hénen

valitsemallean kansalle: &)

tai profeetoilta: "Hin on sinun aikojesi vakuus ja avun (vendl.
Raamatussa: "pelastuksan") runsaus (Jes. XXXIII,B). Mutts profee-
toilta vei léytd3 ilmauksia, jotka on helppo ymmErtE5 jo eskatolo-
gisessa merkityksessd: "Mind panan Sinut pakanain valkeudeksi,
ettd minulta tulisi pelastus maan &&riin asti® (Jes. ALIX,G].

&l

Ja Uusi testamentti on t8ynnd mainintaa pelastuksesta sen
raikkein maallisimmassa mieleass3, jolloin Itse Vapahteja, paran-
taessaan sairaita ja auttaessaan ihmisid kriittisissé& tilanteissa,
usein nimitti ndiden tekojensa tuloksia pelastukseksi: "sinun us-
kosi on tehnyt sinut terveeksi (wvendl. Raamatussa: 'pelastanut'”
(Mark. V,3413na.)

Fyysisesté kuolemasta vapauttamisesta, jota Jessus nimittés
pelastukseksi, wvoimme lukea esim. Matt., XXIV,22: Mark. XIIZI,20;

x) "Pelastus - wvapautus" (Raamatun terminologian tutkimus).

Esitelmd Vendjdn Ortodoksisen Kirkon ja Roomalais-katolisen
Kirkon neuvottelukokouksessa Trentossa (Italia), kesdkuu 1875,
(konekirjoitettunal.



- & =

Luvk. IX,56 Jne., Kuitenkin p88asia, jonka Jeesus Kristus on suo-
rittanut ja jonka tdhden han tuli ihmiseksi, tuli maailmaan, kdrsi,
kuoli ja her8si kuolleista, on ihmiskunnan pelastaminen synnisti,
tuomiosta ja kuolemasta, TdmE& tdydellinen ja universaalinen, kaik-
kien saavutettavissa oleva pelastus on koko Evankeliumin ja Uuden
testamentin keskipiste ja olemus, joka solmittiin ihmisten ja
Jymalan v&lille jumalallisesta aloitteesta huolimatta ihmisten
synnillisestd vieraantumisesta Jumalasta, huolimatta ki3rsimyksestd,
josta kauniisti puhutaan pyhén Johannes Krysostomuksen liturgian
anaforassa: "ja langenneet olet jélleen herdttinyt etkad ocie luo-
punut kaikksa tdt& tekemdstd siihen asti, kunnes olet saattanut
meiddt taivaaseen ja olet lahjoittanut meille tulevan valtakuntasi”

Kuitenkin ortodoksinen Jjumaluusoppi erpttaa tarkasti objek-
tiivisen, meiddn tahdostamme riippumattoman, Jeesuksen Kristuksen
jumalallisasta tahdosta suorittaman koko ihmiskunnan pelastuksen
(I Tim, II,4+Room. V,8;71Jch. IV,10), ja henkilé&kohtaisen subjektii-
visen pelastuksan, joka sisé&ltyy Jeesuksen suorittaman pelastuk-
san heankiliikohtaiseen omaksumiseen uskon kautta Jeesuksean Herra-
na ja Vapahtajana, Hinemn kirkkoonsa liittymisen kautta kasteessss
{doh, II1,5); Mark. XNI,16; Matt. XXVIII,13), rakkautta Jumalaan
ja 1hmisiin Pyh&n Hengen voimalla ja t8illé hardttavien ja kehit-
tdvien siunauksellisten keinojern hankkimisen ja omaksumisen kautta.

NIiinpd, henkilSkaohtainen peiastu5 on kirkastumista, 12hen-
tymistd Jumalaan, iankaikkisen eldmdn amaksumista uskon, toivon
Ja rakkauden [I Kor. XITI,13]) tigll&. Mutta pelastuksella kirkko
kdsitt83 mylis tdmdn prosessin p&8m&Bran: kuulumisen vealittuun jouk-
koon, kuninkaalliseen papistoon, pyh8&dn kansaan (I Piet. 11,98).
Taméd on auvtuaallinen kilvoittelu, joka alkaa té&ssd elimissd ja
siirtyy lankaikkiseen gldm#dn Taivasten Valtakunnassa, jonka Jumala
on valmistanut Hant# rekastaville (I Ker. I1,8; Joh. XIV,2-3). Sa-
malla tavoin iankaikkinen pelastus, joka on ajankohtainen Jja kaik-
kain elintirkein tehti3vd jokaisells jé joka olemuksaltaan on aska-
teloginan, on kristityn pyrkimysten ja koko s8l8mén pasmdsra.

USKO - henkisan el8mé&n ilmi# sanan kalkkein yleisimmésss
ja laajlimmassa merkityksessd, on erés reaktio ulkopuclelis saatuun



tistoon (Room. X,17). Té&md reaktioc kdsittdd ennen kalkkea saadun
tiedon positiivigen arviocinnin asiaankuuluvaksi objektiiviseksi
totuudeksi. Jos tieto ei aiheuta tdllaista reaktiocta, se markit-
see sitd, ettd tieto on Joutunut epdilyksen alaiseksi ja positii-
vinmen arvio sen luctettavuudests tiedonsaajan mielestiZ saavutetaan
vasta sen jélkesn kup tietn on tarkistettu. TEssd tapauksessa puut-
tud u s k o ja sen sijasta vallitsee epfilys sitd seuraavine koke-
musperdaisine tarkistuksineen, Jjonka tuloksena tisto sitten vahvis-
tetaan tai hylatdén.

i Ei ole vaikeata havaita, ettd vain verrattain merkitykset-
tdmdn osan kaikesta saamamme ja omaksumamme tiedon mi#2rasts me

itse alistamme kokemusper8isen tarkistuksan alaiseksi; suurin osa
tiedosts otetaan vastaan “uskon asiana®, vaikkakip tieto yleisesti
ottasn olisikin mahdollista tarkistaa. TEllaisia cvat pddasiassa
tiedot miltd tahansa luonnontieteen alueelta alkasn aivan alkesl-
lisista tiedoista erittdin monimutkaisiin yleistyksiin saakka., lon-
kin tiedon tiivis ja systemaattinen vastaanottaminenm tai sellaisten
tietojidrjestelmien omaksuminen, jotka muodostuvat erillisists, kes-
ken#lin sopusoinnussa olevista elementeistd ja joiden aitous kus-
sakin srillisessd tapauksessa otetaan "uskon asiana", mutta Jjota
jatkossa 2i kokemuksen perusteella kuitenkaan kumota, vie varmuu-
teen, jolla ymmdrrstdin ayvdd® vakuuttuneisuvutta midsrdttyjen tilan-
teidan tal jopa tietojérjestelmien aitoudesta, Juuri "ojentautumi-
seksi sen mukaan mikd ei ndy" miErittelse uskon Raamattu hyvin
tunnetussa tekstissdidn (Hebr. XI,%1).

Samassa kohdassa usko mi83ritellddn myfs "luottamukseksi
siithen, mitd toivotaan". Tdssd on kysymys uskon toisesta ulottu-
vuudesta, paljon monimutkaisemmasta ja korkeammasta kuin tiedon
vkeinkartaisesta omaksumisesta tarkistamatta, ja lucttamlszesta
jonkin tistojérjestelmin todenperdisyyteen: kysymys op luottamuk-
sesta erl henkilBiihin, henkilérybmiin, joita todellisesss eldmdssa

yhdist8% yhteinen alue tai harjoittamansa yhteiskunnallinen asema

js lopulta,luottamuksesta kokonaisiin orpanisaatiocihin tai lai-
toksiinm.



Suurimmaksi osaksi me emme luota aincastaasn yksityisiin
henkil8ihin, joilla on silmissd&mme suuri henkilikohtainen arvoval-
ta (kuten on laita erityisesti lapsuudessa, suhtautumisessamme van-
hempiin, eri opettajiin ja kasvattajiin), waan mybs kokonaisiin
henkiltryhmiin heidsn asemansa, wvirkansa tal arvonimensd tdhden.
Tédllainen on luottamus kaikkiin oppilaitoksen opettajiin, lentoko-
neen miehistiéiin, jolle me uskomme henkemma, sairasalan henkiliikun-
taan, joka meitd hoitaa. T8ss8 on kysymys luottamuksesta kokonaisten
ihmis- ja ammattiryhmien ominaisuuksiin, rybmiin kuuluvien hanki-
l&iden ammattitaitoon, tunnollisuutsen ja tydkykyyn: kaiken taman
takana on luottamus Valtiocon, Jjoka kayttEmdlls tietty2 wvalmennus-,
karsinta- ja kontrollijirjestelmi#d turvaa olosuhteet, jotka ovat
vilttdmattdmid koulutuksellemme, terveydenhoidollemme, lilkenteelle
yms. Juuri tallaisen lujan luottamuksen pohjalta vastaanotetaan
“uskon asiana" suunnaton méirs tietoa, jonka pifasiallisena ja usein
ainoana luotettavuuden kriteerind on tietojenantajs-opettajien, kas-
vattajien, lehtoreiden, kirjaiiijoiden, l23kareiden yms. auktori-

testti,

Uskonnollisen slamén ilmifistd puhuttassss olemme vakuuttu-
neita siitd, ettd suuren ogsan uskonnollista tietoa ihmiset s=aavat
siits uskonnollzsesta yhteiststsd, jonka piirissi he ovat syntyneest,
saanset kasvatuksensa ja jonka piirissd he eld3vdt. Kristinuskossa
tdllainen yhteisd on KIRKKD, Juuri se sdilytt3s, levittis, valit-
t53 sukupolvesta toiseen Jumalan Sansa. Se kasvattaa, pyhittE3d ja
nimitt#3 virkoihin saarnaviran haltijat sekd toimittaa Sanan edel-
lytt8mdt sakramentit jakaen niitd itse Sanan kanssa tasa-arvoisina
paelastuksen vdlinelnd.

Harvoilla kristityill® on sellainen henkilikohtainen uskon-
nollinan kokemus, joka antaa heilles luottamuksen kaiken sen toden-
perdisyyteen, mikd suullisesti tai kirjallisesti heille opetetazan
Kirkon kautta, mutts niilld heistd, Jjotka ovat saaneet tdmin koke-
muksen, se taas ylsensd on tuloksena heiddn kuulumisestaan Kirkkoon

J& kasvamisestaan Kirkon tietopiirissi. Samoin kuin muissakin tisdon
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ajattelun ja luomisen piirissd ihminan tEssikin hallitsse tieto-
ginelston p&8asiassa "uskon asiana” luottaen Kirkkoon ja sit8 kaut-
ta opetegttavaan Sanaan. Sellaiset totuudet kuin JUMALAN kolmiyhta-
y3, Jjumalallisen ja inhimillissn luonnon ja tahdon yhtsys JEESUK-
SESSA, sampin kuin uskonnollisen elémé&n ulkeoisten rituaalien swvm-
beliikka sivit ole kokemusperdisen omaksumisen kohtzena ja ne omak-
sutaan Kirkolta uskoen san auktoriteettiin, jota ihmisan uskonmol-

linen tarve tukee.

latts8en sivuun kaikenlaisen tiedon, mm. kokemusperdisan,
gnoseclogisen ongelman, siirrymme yksityiseen, mutta meitsd kuitenkin
enitan kiinnostavaan kysymykseen uskonnollisen tiedon saamisesta

ja omaksumisesta.

On aivan ilmeistd, ettd t&tE asiaa koskee kaikki, mitd yI1I1E
on sanottu tiedosta yleensd. Suurimman osan uskonnollista tietoa
saamme vanhemmilta, kasvattajilta, uskovaisilta tuttavilta, papis-
tolta ja henpgellisissd oppilaitoksissa erityisten kirkollisten oppi-
aineiden opettajilta., Tdhén epésucraan tistoon siséltyvit tiedot
siit3, mistd muodostuu ja on muodostunut muiden, o=zittain aikalais-
temmez, mutta stupdissd kauan ennen meitd slineiden henkiltiden ko-
kemuksen sisdltd. NEin siis tieddmme Jeesuksen maallisesta =ldmistd
pddasiassa Hanen oppilaidensa, evankelistojen, kertomuksista ja
osittain, vaikkakin niukemmista, mutta apolopeettisesti arvokkaista
heiddn ei-kristittyjen aikalaistensa, juutalaisten, roomalaisten
ja muiden todistuksista. Niinp3 me siis saamme tietd3d kKirkollisen
eldman eri tapahtumista'kahdan vunsituhannen aikana kirkollisista
aikakirjoista, kirkollisten ja maallisten historioitsijoiden teok-
sista, pyhien el&mikerroista, arkeologisesta tutkimusmateriaalista
ja muista lahteists.

Kaikki t&m& muodostaa uskonnoellisen tietomd3iZrdmme, Jjonka
monet, jotka eivdt usein omaa edes alkasellisiptakaan henkiltkoh-
taista kokemusta, omaksuvat vain "uskon asiana" luottsen niiden auk-
toriteettiin, joilta ovat ndmd tiedot saanest, ennen kalkkea Kirken
guktoriteettiin, joka wvuosisatojen ajan on s&ilyttényt, avannut,
vilittdnyt ja levittdnyt kristillistd tietoa, taoisin sancen saarnaa
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AINODASTA TOTISESTA JUMALASTA ja HENEN LAHETTAMASTAAN JEESUKSESTA
KRISTUKSESTA (Joh., XVWII1,3), joka muodostaa perustan ja olemuksen
kaikelle sille, mikad ihmisen on tupnustettava saavuttaskseen Ilan-
kaikkisen glaman.

Kaikki sanottu liittyy myiis puhtsasti mystisesn kokemukseen,
joka on huomattava osa siirtyv83 uskonnollista tietoa. Uskonnollisan
uskon ja jokapdividisessd eldmdssd esiintyvidn uskon Ja lunttamuksen
vilisan sukulaisuuden havaitsivat jo muinaiset kirjoittajat. Niinp3d
pyhd Kyrilles Jerusalemilainen (k. 388) kirjoitti: "Emme ainoastaan
ma, jotka uskommes Jeesuksen nimeen, syvasti kunnioita uskoa, waan
kaikki sghkin, mikd maailmassa tehdiZn jopa Kirkelle visraiden ih-
misten toimesta, toteutuu uskon avulla, U s k o s'8 a vahvistuu
maanviljelys, silld se, joka ei usko kerddvdnsad hedelmid, si1 tule
kestdmidn tydn vaivaa. Usko johtaa merenkdwijfitd, kun ha uskoes-
saan kohtalonsa pisnells puunpalaselle, pitZvét tahdon epdvakaista
pyrkimistd parempana kuln kovas maata, ja antautuvat merimatkalls
tuntemattomien toiveiden vallassa omaten itsessfin uskon, joka aon
heille parempi turva kuin mik&an aﬂhkuri'x}

Kun me asetamme yhtélaisyysmerkin maallisen ja hengellisen
tiedon omaksumisen vB1ille, ainesllisten ja henkisten ilmifiden
tuntemisen valille, meiddn ei pidd luulla, =tt8 uskonnollinen tieto
kuitatean tdllaisen asiamateriaalin omaksumisella. Kuten alla ole-
vasta voidaan havaita, niiden perustap ahtumien tietdminen, Jjoissa
ilmenee Jumalan tahto meiddn pelestumiseksemme, el kuitankaan rii-
td, niin vBltt&matdntd kuin ankin, t3mdn pelastuksen tcteutumisells.
Samalla kun mink3 tahansa maann8&llistd maailmaa koskevien tosiasi-
ciden tietdmiseksi riitt8& yleensd vain henkemme jdrkiperdinen toi-
minta, jumalantumteminen vastii kaikkien td&hén prosessiin kuuluwi-
en toimivien osien tiydellist® osanottoa, mukaanlukien myfis tunteet
ja tahte, sg vaatii tiedostsvan tekijin koko persnonallisuuden
midrdtietoista pyrkimists,

USKD, positiivisena suhtautumisena tietoon sen puhtaassa il-

mengmismuodossa, on erittdin jérkiperdinen ilmid, jota ei edes

x] Pyh#& Kyrillos Jerusalemilainen, "Dpetussaarna 5".
Lalnaukset Drtodoksisen Katekismuksen muksan, Kigua 1807, s.d.
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voida nimitt8s emotioksi, waan siibhen voi olla liittymE2ttd minkian-
laisia emotioita., Tuskinpa tutustuminen esim. sellaiseen geometri-
sean teoreemsan tai tosiasiaan kuin ettd Maan Ja Kuun vBlinan etdi-
syys on n. 360 tuhatta km, voi aihesuttaa minkd8nlaisis intensiivi-
sis positiivisia tai negatiivieia tuntei_ta.

Kuitenkin tiedon jatkuwva vastaanottaminen sitZ seuraavine
systematisointeineen voi jo alheuttaa tunteenkaltaisen eldmyksen,
gsim. Kunnioituksen tai kiitellisuuden henkiléfin tai laitokseen,
joka on ollut tiedon l3hteend tai vBlitt3j8nd. Koska kaikki syste-
matisoitu tieto yhdessd m38ras magilmankatsomuksen, se wElittdmasti
koskettaa tunne-elé&mén alustta, valkuttaza siihen ja aibeuttasa tiet-
tyjéd tunteita, jotka eivdt suuntaudu alnocastaan tiedon lBhizeszeen

vaan myés tiedon sisZltédn.

‘Siten siis tutustuessasan kosmografiaan ihminen voi kokea
hdmmdstystd ja esteettistd tyydytystd (mutta joissakin tapauksissa
padinvastoin kauhua) masilmankaikkeuden rajattomuuden edess3, siins
havaittavien olemassaoclon lainalaisuuksien edessg& js mzaillmanraken-

tegn kauneuden Jja suuruuden edessd.

Jos samanaikaisesti, ennemmin tail mydhemmin sama ibminen saa
lisdksi tietoonsa uskonnollisia peruskdsitteitsd Jumalasts maailman-
kaikkeuden Luojana ja Lains33dt3jdnd, paikasta, Jjossa itminen - ju-
malankuva - toimii sekd maaillmanrakenteen lopullisesta kohtalosta,
wol syntyd suuri mdf#rd emotioita, jotka kuuluvat "uskonnollinan tun-
ne"-nimityvksen alle; ndihin tunteisiin kuuluvat hartaus, riippuvuu-
den aistiminen ja tah&n liittyvd pelko, siihen kuuluvat kiitollisuus
ja toivo JUMALASSA ja r a k k a u s HANEEN.

Manet ndistd tunteista menevat jo uskon rajojen ulkopuolelle
taman sanan varsinaisessa, ahtaassa merkitvksessdE., Kuitenkin sel-
laisten tunteidean pienimmdksi médrdksi, jotka tiiviisti liittyedt

muidan muassa ja erityisesti uskonnollisen tiedon omaksumiseep "us-

kon asiana", on ercotettava uskellisuus, jolla tarkoitetaan lujaa

emotionaglisesti varittynytts ja intensiivisen positiivista suhtau-
tumista tiedon varsipnaisesan kahtessaen, tiedon koko mi@drddn fa vih-

fdnin, san lL&hteesman.
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USKOLLISUUS on uskon karkein ja monimutkaisin muoto; sen selvimmén

ilmauksen léydBmme uskonnollisilta alueilta, valkka se voikin 11-
metd, ei aincastaan suhteessa Jumalsan (y112 mainitussa tapauksessa
tiedon kohteeseen), kKirkkoon (tietecl&hteessen) ja uskonoppiin [(tie-
tojérjestelmidan), wvaan myds suhteessa aivan muihinkin kohteisiin
mitd erilaisimmilla alueilla. TAllaista on uskgllisuus tieteeseen,
taiteaseen, synnyinmaahan ja kansaan, perhesssen, yksitt&isiin hen-

kil&ihin jnae.

Kun uskollisuus kerran syntyy je kehittyy, sillZ on stimuloi-
va vaikutus wuden, samasta lZhteestd plevan tisdon vastaisesn luot-
tavaisgen vastaanottamiseen ja omaksumiseen, jolloin luottavaisuus
sgavuttaa sellaisen voimakkuuden, ett? epdilyksille i j&3 sijaa
sdes siind tapauksessa, sttd henkilfkahtainen kokemus on ristirii-
dassa (todellisessa tai si1ltd tuntuvassa, se on subhjektiivisella
tasolla samantekevad) samasta tietol3hteestd saadun uuden tiedon

Kanssa.

Siten ihminen, joka antautuu ateistis-materialistiselle maa-
ilmankatsomukselle, osoittavtuu monissa tapauksissa kykaenemdtiomik-
si vaikuttamaan hdnet kumoaviin tietoihinm, kun on kysymys histori-
allisesta ja jokapdiviisestd kokemuksesta, mm. materisalisen maa-
ilman (lupnnon) tarkastelusta, henkilékohtaisesta itsetunnosta, si-
veallisistd tunteista ja muista tiedoista, jotka vakuuttavasti pu-
huvat Jumalasta Aincana Periaattesna ja olemassaclon Alkuvoimana.
Samalla tavalla on ihminen, joka antavtuu jellekin uskonrnolls eli
tarkemmin sanottuna Jumalalle, Josta saarnas ja julistaa hyseinan
yskonto, myds taipuvainen varauksettomasti ja kritiikittémdsti wvas-
taanottamaan ja omaksumaan uskonnpllista tietoa, tietenkin jos han
an wvakuuttunut sen jumalallisesta alkuperdstd. Juurz samalla tavoin
h&n tuntuu suhtautuvan perddnantamattomasti kokemuksen tuomiin tie-
toihin, jos ne ovat ristiriidassa arvovaltaisen uskonnollisen tiedaen

sisdlléin kanssa.

Uskon pluralismi henkisen el3mZn Ilmidind heijastuu selvasti
Raamatussa. Uskon yksinkertaisempi ilmentym3 on “"ocjentautuminen sen
mukaan, mik& el nady" (Hebr. XI,1); suostumus uskonnoliisen tisdon
sis8118n kanssa ilman sen tarkistamista kokemuksellisesti {lmense



priadssd seuraavista saman luvun riveistd: "Mutta ilman uskoa on
mahdoten olla otollinen; silld sen, joka Jumalan tyk® tulee, téy-
tyy uskoa, ettd Jumala on ja sttZ h&n palkitsee ne, jotka hanté =t-
sivdt" (Hebr. XI,8). Téssd uskolle, huolimatta sen annetussa teks-
tissd puhtaessti jirkiperdissstd({tunteesta vapasta)l luonteesta, an-
netaan siveellisessd mielessd& uskonnollinen arvestus: se on ghitona
jumalanetsinndlle, Jumalelle otollisena plemiselle ja sitd seuraa-
valle hyvdlle palkinnolle, ts. niille hyville keskindisille suhteil-
le Jdumaluuden kanssa, joihin pyvrkiminen muodostaa minka tahansa us-

konnpllisen el&myksen erottamattoman aineksen.

Paljon suuremman siveellisen arvon ja vaikutuksen antaas Jege:
sus Itse sen sadanpddmiehan uskolle, joka tuli pyyt&m&&n palvelijan-
sa parantamista: "Totisesti mind sanon teille: en ple kernsll&kadn
Israglissa léiytdnyt ndin suurta uskoa" (Matt. VIIL,5-101, senoo
HEN. On ilmeistd, ettd sadanp8imishen uskolle oli ominaista syvd
usko Jessukseen, mikd pohjautui varmuuteen hEnen yliluonnollisista
kywyistddn., Sadanpid3miehen mielessd h&nan toivomansa tapahtuma tun-
tui toteutuneslta jo ennen sen tosiasiallista suorittamista, ts.
tdssd usko gi endd ole vain "ojentautumista sen mukaan, mikd3 el nady"
vaan myds "luja luottamus siihen, mitZ teoivotaan"” (Hebr. XI,1). Ja
siten siis lupttamus liittyy toivoon, toisin sanoen toiveeseen luot-

tamuksan kohteeseen, uskonnollisesss mielessd@ Jumalaan.

Vield suuremman voiman, lujuuden ja jopa totaslisuuden saa-
vuttaa usko, jota osoitti Abrem rajettomassa uskollisuudessaan Ju-
malalie, Ja ehdoton tottelevaisuus kEskylle jEtt23 maansa ja 1Bhted
"tigtAmattE, minne oli saapuva" (Hebr. XI,8) ja lunttasn tdysin
lupaukseen pojan saamisesta vanhuudessa (1 Moos. XVIII) ja vihdoin
- uskon huippu - valmius ubhraamaan ainoan poikansa (1 Moos. XXII;
Hebr, XI,17-19), kaikki t&md yhdess& muodostaa Jumalas kohtaan osoi-
tetun uskollisuuden, sielun tilanteen, jossa usko szavuttaa korkeim-
man, lujimman, horjumattomimman tilansa, jossa usko tulee uskolli-
suudeksi kuolemaan saakka, joka seppsltidddn iankaikkisen eldmZn
kruunulla (I1lm. I1.10). Totisesti, "Abram uskol Herraan, la Herra
luki sen hdnells vanhurskaudeksi" (1 Moos. XV,EB; Rogm. IV,3).



_.13_

puutteellinen syvdllinen ymmartdminen voi vdsristell® ibmisen suh-
detta Jumalaan suuntaamalla hnen k3yttdytymisensi harhateilile ja
siten ailheuttaa hé&nelle iankaikkisen pelastuksen mensttiZmisen.

Usko pelastuksen todellisena ja valttémEttomsSng keinona an
kristillisen ilmoituksen p88mAsrad, se on pddasiallisin, mitsd Jumala
odottaa ibmisiltd, joiden pelastuksen t3hden HAN 18hstti Dman Poi-
kansa maailmaan “"ettei yksikdén, joka hé&neen uskoo, hukkuisi, wvaan
hidnelld olisi iankaikkinen eldmd" (Joh. III,16). JEESUKSEN ensim-
m#inen kehoitus HENEN ilmestyessdin julkisuuteen kuului: "Tehkd3
parannes ja uskokaa evankeliumiin" (Mark. I1,15]).

Auttamalla kirsivid ihmisiZ jumalallisen voimansa ilmentymil-
18 Jeesus asetti uskolle yhden ainoan ehdon: "A12 pelkEd, usko aino-
astaan” (Mark. ¥.363 Luuk., VIII,50). "Kaikki on mahdollista sille,
joka uskoo" (Mark. IX,23), "sipun uskosi on tehnyt sinut tervasksi®
(Mark. V,34; Luuk. VII,50). &)

Mutta usko, kaikkien evankelistojen yksimielisen todistuksen
mukaan, el ole va3lttEmdttintd wain Jumalan armon ja avun parantami-
selle maanp2dllisessd plém8ssd, vaan [(ja tissd on sen suuren merki-
tyksen pelastusopillinen ydinkohta) mytds iankaikkisen pelastuksen
saamiselle: "Joka uskoo ja kastetaan, se pelastuu; mutte joke ei
uskao, se tuomitaan kadotuksean" [(Mark. XVI,18). T8lldin pelastuksen
ghtona gi tunnu olevean usko Jumalaan yleensd, wvaan nimenomaan Hinen
maailmaan lahettdminsd Ainosyntyisan Jumalan Pojan kautta: "Joka us-
koo Poikaan, 51113 on iankaikkinen el&md; mutta joka ei ols kuuli-
ainen Pojalle, se ei ole 2l&mé8 ndkevd, wvaan Jumalan viha pysyy hé-
nan padllinsd” [Joh., I1I,36), =sil1l& Jumalan poika tuli maallm=zan
Jjuuri sen té8hden, ettd jokaisella, joka ndkea Pojan ja uskoo Haneen,
on iankaikkinen gl&md (Joh. VI1,40; vet. IIL,1E].

Lyhyesti kerraten Alkukirkon yksimielisen mielipiteen uskosta
pelastuksen vadltt8mattomind ehtona, Apostell kirjeoitti: "Mutta ilman
uskpa on mahdoton olla ctollinen” (Hebr. XI1,E8). Usko on niin valtts-
mitén, ettd jopa sen horjumista uhataan kadotuksella (Hebr. %,3%),

Palastus uskossa Is&3n Jumalaan, joka meille avautuu Pojassa Pyhén
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Hengen voimalla ja toiminnalla, on yleiskrigtillinen vakaumus, niin
syvdstl kirkolliseen tietoisuuteen juurtunut, etté viimeisten sadan-
Jikkiensadan vuoden aikana laajalle levinneet yritykset teoldgisesti
luoda mahdollisuus kirkon ulkopuoliseen jopa yleensd uskonnon ulko-
pucliseen pelastukseesn aiheuttavat suurimmassa osassa uskovia pel-
koa humanistisen synkretismin sekaantumisesta kristiilisen pelastus-
opin "kaikkein pyhimpa&n*, toisin sanoen humanistisestl asenncitu-
neiden ammatti- ja ei-ammattiteologien yrityksind tarjota toivotta-
va todellisen sijaan, yrityksind, Jotka suhtauvtuvat selvElld halvek-
sunnalla yll8 esitettyihin ja moniin muihin Jumalan Sanan yksiselit-

teisiin todistuksiin,

Mutta sitten syntyykin kysymyksid, ja ensimmiZinen niistd on,

mikd on se usko, jonka kautta voimme pelastua?

Olemme ndhneet, ettd sanalla "usko" ymmdrretdan toisilleen
sukua olevia mutta kaikki kuitenkin erilaisia,el&myksi&., Tokihan
Jymalan olemassaolon rauhallisen tunnustamisen ja jopa kuolegmaan
azti H3nelle uskollisens olemisen vAlilld aon valtava ero. Teinen
kysymys: jos kaikki ovat samaa mielt® siit3, ettd usko on vilttimi-
t8n pelastukselle, niin merkitsaekd t8md sitd, ettd usko riittida
ihmiselle vai vaatiiko t8yttdminen vigld muitakin ghtoja? Tésta al-
ravat erimielisyydet, Jjotka osittain ovat syntyneet Raamatun eri
kohtien srilaisen painotuksen pohjalta, muits pidasiacsa poleemisek-
si karjistyneessd ennakkoluuloisuudessa, joka pakottaa monet koke~:=
maan epdtervettsd iloa tutkiessaan eri mi=slii olevien ue?ﬁ?@%?% ke~
myksid jostakin, jotka ensi silmdyksells ovat ristiriidassa tervaen
ajattelun kanssa, totuttujen siveellisten ohjziden kanssa tai jopa
Ilmoituksen tietojen kanssa. T738118in viersantuneisuuden, jopa wviha-
mielisyyden edistyessd, "vastakkalisen puolen” aesittimiksi on usein
pentu sellaisia k8sityksid je nikemyksi&é, joista he todellisuudasss

ovat olleat kaukana.”]

x] Kts. esim. lahko-opin ja vertailewvan Jumaluusopin cppikirjocia
sekd myds ldntisid tunnustuksia koskevia tutkimuksia, joita
ovat kirjoittaneet E. Uspenskii, L.Epifanaovich, I.Truskovskii,
S.Kupresov ym.
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Neuvottelukokoukset, joita Vendjdn Ja muiden ortodoksisten kirkko-
Jen teologit pitdvat Suomen, Saksan Uemokraattisen Tasavallan Jjsa
Saksan Liittotasavallan Evankelis-luterilaisen kirkon teologien
kanssa, ovat kokemuksen mukaan eris keinp, Jjotta kristitvi parem-
min keskindisesti tuntisivat ne tunnustukset, joiden v3lisissd suh-
teissa vunsisatojen kuluessa on syntynyt eritvisen paljon va8rin-
ymmartdmistd ja viESrinki#sityksii.

Yrittiessdmme vastata esitettyihin kysymyksiin palautamme
mieliimme, sttd jokapBivdisesss eldmissé kaikkein laajimmalle levin-
nyt sanan "usko" merkitys on juuri pubtaassti jarkiper8inen wvakuut-
tuneisuus joidenkin, mm. uskonnollisten tosiasioiden uskanpollisuu-
desta, Jumalan olemassaolosta ja Kirkaon dogmien todenperdisyydests.
Kuten olemme ndhneet, sellainen usko on kaikkein alin askelma, Jjossa
i ole kysymys emotionaalisuudesta ja joka el vailkuta psyyken tahto-
asadtelevadén alueeseen. Ja kun kuulee sanat: "ihminen pelastuu us-
kon kautta" tai jopa "vain uskon kautta", nouses vastaan slveslli-
nen tunne: “"eikd ihminen wvoikin tehdd mink& laista synti2 tahansa,
olla tekemdttd mitddn hyv88 ja saavuttaa kuitenkin iankaikkisen
pelastuksen vain san tdhden, ettd uskoo kaiken, mitd KIRKKD hBnella

opettaal”

Palauttakaamme mieliimme my8s se, ettd Uudesta testamentists
ltyddmme yllin kyllin ilmauksia, Jjotka wvahvistavat hyvien téiden
tekemisen tdrkeyden, valttamédttimyydan ja pelastavaisuuden. Siten,
"Eif jokainen, joka sanoo minulle: 'Haerra, Herrs!' p3dss tsivasten
valtakuntaan, wvaan se, joka tekee minun taivaallisen is&ni tahdon"
(Matt. VII,21); “"Mutta jos tahdot p3dstd eldmddn sisdlle, niin pi-
did kaskyt" (Matt. XIX,17), mutta kukaltekes hyvidd yhdells: . 3
ndlstd plenimmist®, h8n el j38 palkkaansa vaille (Matt., X.41-421].
Viimeiselle tuomiclle kutsutuilta el kysytd uskosta, vean siits,
miten he aovat palvellget l8himmElsi&én, Jjotka Jeesus laskeeg kuulu-
viksi "naihin Minun v8himpiin wveljiini" (Matt., XXV,31-48). On vield
mainittava pelastumisesta uskon kautta saarnaavan suuren Apostoli
Paavalin yksiselitteinan lausuma:"kaikkien meidén pitd3 ilmastymin

tristuksen tuomiocistuimen steen, ettd kukin saisi sen mukaan, kuin
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hdn ruumiissa ollessaan on tehnyt, joke hyvd2 tai pahaa" (2 Kor.
V,10): 51118 ilmestyttyddn Kristuksen tuomicistuimen eteen "niin
wn siis meiddn jokaisen tehtdvd Jumalalle tili itsestdmme" (Rgom.
KIV,.10,12).

Kaikki té&m& pn Jjohtanut skolastisen crtodoksisen jumaluus-
opin klassisgn kaavan syntymiseen ja vahvistumiseen: “Ihminen pe-
lastuu uskolla ja hyvilld t8illa". Tamd kaava on olkegin ymmérret-
tynd, kuten alla olevasta tulemme ndkem3dn, tosissiallisesti tottas
ja todella koskes pelastuksen quantum Satis'ta, mutta se on epd-
tosi, jopa vahingollinan metodologisesti, sill1& 1) kun usko ymmér-
retddn jarkiperdisend vakaumuksena, sen kehitys rajoittuu ihmisen
siglussa ja jattasd uskon korkeimmat muodot sivuun TkB8nkuin ylimid-
rdisand, parhasssa tapauksessa ikddnkuin el valttamZttémsind, kuin
valittujen kohtalona; 2) erottaa hyvien tédiden tekemisen, elimEn
sivesllisen puplen uskosta ja Jjattd3 aukon epdilykselle: onko usko
pelastukselle yleensakddn tarpeellinen?; 3) tarkoittaa itse pslas-
tuksen juridista ymm&rt8mistd palkkiona tehdystd hywistd, mik3
kaikki on vakuuttavasti osoitaettu patrolopisessa kirjallisuudmssax];
se an wvain egrds kristillisen pelastusopin mddrdtietoisuvuden alimmis-
ta muodaista; 4) esiintyy muodollisessa ristiriidassa niiden yll13
plevassa esitettyien ja monien muidenkin Raamatun kohtien kanssa,

joissa puhutaan uskosta pelastuksen ainoana tiand.

%) Pyhd Johannes Krysostomus, VI opetuspuhe koskien Apostolien
tekoja, 3. Pietari, 1903, osa IX (I, s.65; Stelekioksan "Katu-
muksasta" II1,6; Piletari, 1888, osa I/I1, s5.162.

Pyha Abba Doroteus, "HyldyllisiZ hengellisi& opetuksia
1835, s5.178.

Pyh& Basileies Suuri, "S83ntbjis8", Zaporsk, 1832, osa V, s.83.

« Raluga

Pyhd Gregorios Teclogi, 40. puhe "Pyhdstd kastessta., Moskova,
1889, osa 1I1,s5.233.

kKlemens Aleksandrialainen, "Ohjauspuhbeita IV,E. Jaroslavil, 18492,
S l#i:lE:li- IU;EZ- 3-45?t

Pyhd Makarios Egyptildinen, "Hengellisid opetuspuheita, kirjeits
Jja saarncja". Saarna VII,20, P.Sergein Kolminaisuusluostari,
1904, s.,436.
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Ongelma voidaan ratkaista wvain siind tapauksessa, sttd pelastuksel-
le valttdmE3ttémE&1l18 uskolla ymmi2rretéan, ei ainoastaan vakaumusta,
ei ainoastaan jonkin tiedon vastaanottamista "uskon asiana", vaan
myfs luottamusta JUMALAAN ja tottelevalsta uskollisuutbta HENTA koh-
taan, - henkisid emotioita, jotka, kuten olemme ndhneest, srottamat-
tomasti liittyvét rakkauteen Jumalaa kohtaan. Tédmd rakkaus muodos-
taakin t&mdn tutkimuksen jatkon 1&3himman kohteen.

Jos usko, kuten alemme ndhneet, puhtaassa, alkeellisimmassa
muodossaan liittyy etupdfssd jérkiperdiseen, ts. jédrjenmukaiseen
ajatteluun, niin rakkaus on etupd&ssd emotionaalinen, vaikkakin,
sudntautuessaan madrattyyn kohteesean (sillg€ se el wvoi olla koh-
teaton) s8 sisdltdd jérkiperdisidkin slementtejid.

Tuntuisi vaikealta lidytEd jotakin universaslisempas ja it-
spssEan ymmadrrettidvampid kuin rakkaus. On kuitenkin tunnustettava,
gttd rakkauden ymmartidminen ei ole vdhemmdn, Jjoskaan =i mydskdén

enemman pluralistista kuin uskaon.

Pysdhtymittd koskettelemaan kiintymystd erilsisiin aineelli-
giin ilmidihin ja kohteisiin, jolle myds usein anpetaan nimi rakka-
us, puhumme jatkossa vain rakkaudesta henkilfiihin ssk# yksiliéilli-
sglld ettsd sosisalisella tasolla. Ja niinpd monet ihmiset kuulles-
saan tal itse sanoessaan sanan "rakkaus" sivat ymmadrra silld muuta
kuin sukupunlista viehtymystd tai laajemmasti, tunnstta, joka syn-
tyy eri sukupuolia olavian ihmisten w3lille, Jjoskus hyvinkin stimu-
loivana ja jopa kohotiavana tunteena, mutts jolla kuitenkin on sak-
suazlinen perusta.

Mittaamattoman t&rked sijs eldmbss3 on rakkaudslla omaisiin,
ystdviin, tovereihin julkisen eldmén parissa, Tdhdn wvoisivat kuu-
lua kiintymys ja uskollisuus luokalleen, kansallesen, synnyinseudul-

leen.

Kristitylle rakkauden korkein muoto on rakkaus Jumalaan,

Poikkeuksellisen suurelle aluselle eri tyyppistd je asteista rakka-
utta henkisen eldmén 1lmidind on tehtdvd midritelmd, Jjoka kattaisi
kaikki sen muodot. T31llaisena, puhtaasti empiirissnd ma3dritelmind
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voidaan pitéé seuraavaa: Rakkaus on hyvyyden aktiivista tolvomista

rakastetulle ja l2heisyyteen pyrkimiatéx}. Ta&ma mA3ritelmd heijas-
taa rakkauden dynaamists ja positiivista suuptautuneisuutta. Liit-
tyessd&n ihmisiin aito rakkaus sisZltEZE molemmat mainitut pyrki-
mykset. Rakkasudelle on valkea tunnustaa lidheisyyden toivomists il-
man hyvdnsuopaisuutta, yhtd hyvin kuin hyvansuopaisuudelle pyrki-
mystd pit33 sen kohde itsssiddn mahdollisimman et3211&. Rakkaudes-
sammeg Jumalaan vallitsee ilmeisesti pyrkimys 13heisyytesen. Pyhi
Antonij Suuri pitéd tdllaisen léheisyyden saavuttamista ihmisells
mahdollisena jo t&ssd& maanpadllisessd eléméssid tasolla, joka saa-
viuttaa jumalannikemisen henkisessd slamisss: "Jumalaarakastava mies.
1i*, hé&n kirjoittaa, "on sielun valo. KengllZ mieli on jumalaara-
kastava, s&n syddn on kirkastettu ja se nékee Jumalan hsngeaséﬁn"xx]
Keiken hyv#n toivominen rakastetulle esiintyy tHssd pyrkimyk-
sand Jumalan kunniaan ("Pyhitetty olkoon sinun nimesi, tulkoon si-

nun valtakuntasi: tapahtukoon sinun tahtosi”, Matt. VI.9-10].

Rakkauden positiivinen vivahde on yleisinhimillinen: on wai-
wea loytd3 ibmistd, Jjoka kielt3isi rakkauden hyvdd tekevdn vaiku-
tuksen ik38nkuin ei sitd yomartdisi, ik3dnkuin el sitd jossakin
madrin omaisi. Laajalle on kuitenkin levinnyt myt@s virhesellinen n&-
kemys, ettd rakkaus on vain inhimillistd alkuperad ja ettd se sli-
mellisesti on immanentti ibmiselle, jota mainitussa tapauksessa tar-::=

kastellaan korkeimpana luonnonilmidnd.

Todellisuudessa, kuten Jumalan Sana megille csoittaa, rakka-
udella an jumalallinen alkuperd, sen ontologia paljastuu evankelis-
ta Johannsksen tunnetussa mi3dritelméssd: "Jumala on rakkaus" (Joh.
IV,8,16), Jumala, jornkin tiedostamattoman ja tutkimattoman (s5.12)
Olemus, avautuu meille Rakkautena, sen té&hden rakkaus sakZ Jumalaan
ettd ihmisiin on Jumalalta (s.7). Aloite rakkauteen on paréisin
13

Jumalalta, "sen tdhden ettd h#n ensin alkol rakastaa meitd" (s.1%2)

x] Kts., Tém8n tekijdn maisteri- (= Iisensiasttityd)
"Ortodoksisen subjektiivisen pslastusopin pesrustest®.
Leningrad - Astrahan, 1271, s.191 (konekirjolitettuna)

xx) Pyh& Antonij Suuri, "Obhjeita"™, 128.
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U s k o uskollisuutena on mahdollinen wvain silloin, kun sii-
hen suuremmassa tal pienemmdssd mé8rin liittyy ra k k a u s, sil-
loin kun uska on rakkauden ikd3nkuin ldpitunkema ja stimuloima.
Rakkaus t&ssd "mydt8vaikuttaa uskoon" (Cal. V,6), toimii s=n jonkin-
laisena, usein alitajuisena, mutta voimakkaana katalysaattorina,
antasn sille suuren dynaamisuuden ja aktiivisuuden. Juuri tEZllainan
usko vdistdmattsd vaikuttaa ihmisen kdytikseen ja,kasvaen hyvien
tiden tekemisen hedelmid, vastaa téysin tilannetta, Jjoka sisdltyy
ryhdn apostoli Jaakobin kirjeeseen: "Mind teoistani naytsin sinulle
uskon” (Jaak. I1,8).

USKON PLURALISMI JA KIRKKODJEMVALISET
TUNNUSTUKSELLISET ERIMIELISYYDET

Kuten olemma ndhneet, erittéin paljaon toisistaan eroavat
henkisen elé&mén iimidét menevdt kaikki yhteisen usko-nimikkesen alle,
mutta niiden kullakin merkitykselld (ainakin vendj&n kielassd) aon
usko-sana yhteisend juurena ("usko®, "varmuus", "luottamus", "us-
kollisuus®)., T8llainen t3mdn jumaluuscpissa niin tarkedn termin
pluralismi on johtanut moniin vadrinkdsityksiin, vdarinymmidrtdmisiin
ristiriitoihin ja selkkauksiin mm. ortodoksisuuden ja protestantis-

min v811113, Jjoita ei nykyd&nkddn ole vield tdysin voitettu.

Tuptuisi siltd, ettd@ koska, kuten nd3imme, sana "usko" jopa
Raamatussa esiintyy eri merkityksissd, voisi muodostaa ja perustells
t8h&n sanaan 1iittyvi3d pelastusopillisia totuuksia, ottasn huomiaoan
Raamatun tarkoittamien merkitysten koko kompleksin. Todelliscudessa
eri kirkkokuntien teologit ja kirkolliset toimihenkilét yhE usgammin
ovat kdyttdneet asiayhteydestd irroitettujs lauselmia, mistd on ol-
lut ssurauksens niiden yksipuolinen ymmadrtdminen, mikd on myiitdvai-
kuttanut kirkkojenvdlisten tunnustuksellisten ercavaisuuksien kehit-

tymiseaen.

Saurauksilla on ollut jopa traaginen luonne, s5ill3 pelastus-
opillinen ajatus sek® Raamatussa sttéd kirkollisessa perinteessd

liittyy uskon kasitteessen niin tiiwiisti, ottd uskon vESrs tai
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ja "ta&ma Jumalan rakkaus meihin ilmenl siind, ettsd Jumals l8hetti
maailmaan Ainokaisen Poikansa, jotta me Hinen kauttsan saisimme gla-
man" (5.3). Jos rakkaus glisi pelkd3stddn inhimillistd ja sulkeutuisi
vain itseensd inhimillisend kykyn& ja ihmisesn p3in suuntactiunesna,
ei olisi perusteita puhua sen auktoriteetista, sen ylevyydest®, sen
pyhyydestd, sen kiistattomasta hyvastd valkutuksesta. Mutta “"rakkautta
on siind , attd me emme alkaneet rakastaa Jumalaa, vaan Hin alkol ra-
kastaa meitd " (s.10).

Juuri t8ss& on jumalallisaessa rakkaudessa rakkauden kaikkl
pelastavat ominaisuudet, sen kauneus ja kaikkivoittava voima, Jjoke
mundostaa apostoli Paavalin Ensimmdisen Korinttolaiskirjisen Kolman-
nentoista Luwun "rakkauden hymnin®" Jja muiden apostolin kirjeissé -
viljeltyjen sanontocjen sisdlléin: rakkaus on korvaamaton (1 Kor.xXIII),
pi korkeimmankaan asteisen tg%%E#H%E?E¥¥h§i%%ﬁh€%T%E¥ﬁ$%f&ﬁ?ghggg%%?
ﬁﬁf?%ééii spuhrautuvaisuus (s.3) voi korvata rakkautta, tayttda sean
puutetta. Rakkaus on hedelmdllista, silld "joka toistansa rakastas,
sa on lain tZyttanyt® (Room. XIII,.8), sen tdhden ettd "Rakkaus ei

tee ldhimmdiselles pahaa" (s.10).

Rakkaus on hsdelméllisyydessddn vahvempi kaikkia muita hyvia-

aina itsessdfn ulkonaisen ilmenemismupdon sanocissa ja teoissa.

Kommentoiden apostolin Rakkauden hymnid - 1 Kor. XIIL, oyhé
Johannes Krysostomus antaa psykologisen analyysin rakkaudssta ja
piirtéd sen ulkoiset ilmenemismuodot: "Jos kaikki rakastaisivat ja
olisivat rakastettuja, niin kukaan si loukkaisi ket3dn, ei olisi
tappoja, el riitoja, el taisteluja, el suuttumusta, ei ryfsttjsd, ei
rakkaudenkerj2d8mists, el mink&8nlaista pahaa ja pelkké pahuuden ni-
mikin olisi tuntematon... Rakestava el88 kuin taivaassa, nauttian
koke ajan sieslunrauvhasta ja puncen itselleen tuhansia seppeleits...
Koska jos kukmsan ei tee pahaa itselleen, sellainen hén on myds 1&him-
maiselle, Jos sellaingn ihminen vield lEytyy maan pddlt3,; niin hén
tules seisomaan yht3 korkealla kuin arkkienkeli Gabriel..,. Mutta mitd
puhunkaan hybtymisestd rakkauden kustannuksella? Kuvittele, miten
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kaunis rakkaus on itsessddn, miten paljon iloa se tuo mukanaan,
miten suurta tyydytystd sielu saa. Muut hyvien tflden tekemiseen
liittyvdt seikat, esim. paasto, siveys, valppaus liittyvdat tydndn
Jja niitd seuraa tyytymattdmyys, paheelliset tolveet, ylimielisyys:
rakkaudella taas... saavuttaas suuren tyytyvidisyyden, eiksd ole mi-
Eddn uaiuaa"xl.

Hallitessaan ihmissydéntd rakkaus vapauttaa kristityn synnin
orjuudesta hengessd eldmistd varten (Gal. V,18). "Me oclemme kut-
sutut vapauteen, veljet, kunpa vain vapautemmz 2i olisi syy l1ihal-
le mieliksiolemiseen; mutta rakkaudellia palvelkaa toisianne (s.13);
vapauttaa mylis Lain kuplleesta kirjaimesta, sil113 koko lakiin yh-
delld sanalla sisdltyy: "rakasta ldhimmiist&dsi niinkuln itseasi”

[3 Mpoos. XIX,18). Sanalla sanoen, rakkaus on "t8ydellisyyden side”
[Kol, III,14).

Rakkauden sisdisen sisdllén loputon syvyys ja mittaamatan
rikkaus, joka virtaa sen jumalallisesta alkuperdstd ja vastaa sitéE,
antaa sille suuran ja ratkaisevan sskatologisen merkityksen, Sillé
"Rakkaus ei koskaan h8vid; mutta profetoiminen, =se katoaa, ja kie-
11113 puhuminan lakkaa, ja tieto h&vidd" (1 Kor. XIII,B). Sik81li
kun rakkautemme té&ssd maailmassa on epdtdydellinen, niin kaik=zi t&-
mé on tietoa, ennustuksia yms., jotka huolimatta niiden spdtiydel-
lisyydestd ja suhteellisuudesta avat vElttamattlmiz ja hyBdyllisia,
"Kun se tulee tdydelliseksi, silloin jotakin psittain lakkaa ole-
masta (5.9-10). Rakkaus korvaa meiddn tdminhetkisen epitiydellisan
Jja suhteellisen tietomme uudella, suurella ja tZ2ydelliselld tietoi-
suudella, silméstd silm8&n, samankaltaisena sille, miten Jumala
meidit tiedostaa! (s.12). Ja sen tahden yhdessZ Apostolin kanssa
me iloitsemme siitd, ettd& kristillisen elémén kolmen, meille anne-
tun suuren funktion joukossa korkein on rakkaus: "[On olemsssa nima

koime: uskp, toivo, rakkausp vaan suurin niistd rakkaus" (s.13).

x) Pyh& Johannses Krysostomus, Opetuspuhe XXXII kpskien 1 Koerintto-
laiskirjettd, 5,6; osa X/I, Pietari, 1804, ss. 323-325.
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PELASTUS USKOM, TOIVON JA
RAKKAUDEN SYNTEESIMA

Sg rakkauden hedelmdllisyys, Jjonka olemme yrittinest psoit-
taa edellisessd kappalsessa, auttasselvitté&mi8n mahdollisuuksia
antaa tarkka vastaus kysymykssen: mité tarvitaan pelastukseant?
Olennaisestl t&h&n annetaan vastaus Vapahtajan sanoissa: "Jlos tah-
dot pdéstd elamidn sisdlle, niin pidd késkyt™ (Matt. XIX,17). Mutta
kdskyjd voidaan noudattas eri tavoin, eri valkuttimista. Siten siis,
erdas V:n vuosisadan etevistd hengellisistd kirjailijoista ja kil-
voittelijoista kirjoitti: "Yksi antaa almun pelastuakseen tulsvists
kidrsimyksistd... h&n antaa almun Jumalan t&hden, mutta ei kuitsnkaan
cle sellainan, jollaiseksi Jumala hénet haluaa, sill& hdn on wvielsd
orjan asemassa ja orja ei téytd hsrranza tahtoa vapasaeshtoisesti,
vaan rangaistuksen pelosta; tBmdkin antaa almun pelastuakssen kaEr-
simyksistE ja Jumalas wvapahtaa h8net siiti. Toinen 2ntaa almun saa-
dakszen palkkion; h&n on parempi gnsimm3isti®, mutta hi2nkisn ei ole
sellainen, millaiseksi Jumala hanet haluaa: s8illd hén =21 ole pojan
asemassa, vaan vuokralaisen tavoin tiyttdsd herransa tahdon saadak-
sgen hdngltd maksun ja vopittoa; tdmdkin antaa almun saadakseaen pal-

winnon Jumalﬂlta."X]

Paljon aikaisemmin kirjoitti Klement Aleksand-
rialainen: "Vain vakuuttaz, ettei ihmisen pelastuksen tolvosta pl-
dé pyrkid Jumalaa tuntemaan, vaan ihmisgn pitdi vastaanottaa ja
omaksua hinet koko E8mi3n tuntemisen jumalallisen kauneudsern, suuruu-
dan, pyhyyden, paremmuuden Ja yli kaiken luonnollisen menemisan

tahden".XXJ

On ilmeistd, ettd rikas nuorukainen, joka kd3ntyi Jeesuksen
pucleen esittden y1138 mainitun kysymyksen keinosta, miten saavuttas
(pBdstd sisdén iankalkkiseen 2ldmBin), tdytti kidskyt kuten palkki-
ota tolveva vuokralainen ja osoittautui kyvyttiméksi' enempdan, sen
t3yttidmisean, mikd on mahdollista wain woimakkaan, kaikki estest
tigltddn raivaavan rakkauden pohjalta Jumalaan; t@m&n rakkaudan si-
jasta nuorukaisen rakkaus kohdistui omaisuutesnsa, josta hiEn gi ha-

lunnut lugpua [s.21-22).

x) Abba Doroteus, "Hy8dyllisid henpgellisi& opetuksia". Kaluga,
1885, s.178.

#x) Klemens Aleksandrialainen, "0Ohjauspuheita™. IV.22; Jaroslavl,.
1882, s.482.
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Kuten on seurauksena Abba Ooroteuksen yll& esitetystd esi-
merkistd, maininta rakkaudesta Jumalaan, jote Doroteus (seguraten
Jeesuksen sanoja, ks, Joh, XVII,3) nimitt&3 "Jumalan tuntemiseksi”,
gi sulje pois mahdollisuuttaa pelastukseen kristityn pelastusopil-

lisen tietoisuuden alemmilla vuokralaisen ja jopa orjan tasolla.

Kuten edelld on osoitettu, usko ei ylitd pubtaasti jérki-
perdisen henkisen toiminnan rajoja; usko, jos se vastaanotetaan pzlk-
kdnd uskonnollisens tietona ja sellaisena myfis omaksutaan, ei takaa
pelastusta, tarkemmin sanottuna, pelkdstidn itsesssdn el omaa pelas-
tavaa vaikutusta. Vakuuttavammin ocpetetaan t3md totuus Apostoli Jaa-
kobin kirjeessd: "Sind uskot, ettd Jumala on yksi, S5iin3d teet oikeing
riivaajatkin sen uskovat ja vapisevat" [(Jask. I1I,18). Edellsen ssu-
raag salvitys siitd, miksi t&mi usko ei pelasta; se =i kaswa hedel-
mid - hyvid tditd, ei vaikuta ibmisen kéEyttiaytymisesn ja on sen t3h-
den hybdytEn: "Kuten ruumis on kuollut ilman henked, samoin on ushko
kupllut ilman hyvid tBitad" (s.28).

Téllainen usko - vakuuttuneisuus, tulse hedelmdlliseksi vas-
ta tuloksena samankaltaisuudesta henkisen el&mdn emotionaalisen alu-
gen kanssa. Uskoa hedelmdittdvdt tunteet voivat olla erilaisia. Yhsi
niistd on pelko.

Liittyen uskoon, yhdess2 sen kanssa, pelko osoittautuu usein
riittiviksi virikkaeksi syntisten vaikutteiden vastustamiseen ja
usein myids hyvien tdiden tekemissen. Jumalanpalon hyvdd tekevd vai-
kutus muodostaa Jumalan Sanan monlien sivujen sisdllén: "Herran pe-
lolla paha wiltetdin,(Sananl, XVI,5). &)

"Herran pelko on el&miksi: saa levdtd yfnsd ravittuna, sikd
mik&8n paha kohtaa” (Sananl. XIX,23).

Viimemainitussa tekstissd kaikuu siirtyminan pelon objektii-
visests valkutuspiiristd (paban karttaminen) subjektiivisiin, posi-
tiivisiin el8&myksiin, jotka ovat sen ssurauksena. VielZ selvemmin
EBm&n jumalanpelon hyvB3 tekevdd wvaikutus sieluun on todistettu psal-
meissa: "Autuas se mies, joka Herraa pelkad" (Ps., CXI1I,1); "Autuas
on jokainen, joka pelkdd Herraa. joka weeltas hénen tielldnsd" (Ps,
CXXVITII).
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Rauhallinen omatunto, joka on seurauksena lain [kiskyjen)

noudattamisesta, on suurin hywve, vaikka lskia noudateetaisiinkin
Jumalan rankaisemisen pelosta; sen ti3hden %)

Téds+td saurauvksena ovat kehoitukset: "Peljitkd& Herraza, te
Hanen pyh&nsa"(Ps, XXxIv,10), ®

Vaihtoehtoisesti: jumalaton, jonka sydi&messd on "synti" ja joka =i
halua "tunnustaa pahuuttaan ja vihata"sit&, yritti3 unohtaa Jumalan
hh*Whaawan rangaistuksen, "tekee kaiken siledksi hdnen silmissZan”
ja sen tdhden "syddmessdni ei ole Jumalan pelkoa" [Fs. XXXVI,Z2-3).
Kuitenkin samoista Vanhan testamentin kirjoista 1dydamme jo todellsa
sen haltigituneen kdsityksen, ettd pelko on kaukana epétdydellisyy-
destd pelastuksen valikappaleena, se on vain "tiedon alku” (Sananl.
I,7) ja viisauden alku, 51118 siin8d on riittdvdsti yksinkertaistas
Jédrkavyytta ollakseen vakuuttunut késkyjen tarkopituksenmukaisesta
tdyttdmisastd (Pa. CX,10). Pelko on vain eénsimmiinen askel, siksi
se juurrutetaan ensin lapsiin."Tulkaa lapset, kuulkaa minua: Herran
pelkoon mind teldidt opetan®™ [(Ps. XXXIV,12]).

Uudessa testamentissa esiintyy myds kehoituksia Herran pel-
kocn. Siten siis apostoli Paavali kehoittaa suorittamaan pelastuksen
"pelolla ja vavistuksella"™ (Filip. I1,12); vrt. myfs Hebr. X,31).

Kauniisti kuwvaa Jumalan pelon hyvdd tekevdd walkutusta pyhs
Basileios Suuri: "Sielldi missd asuu pelko,sielld onkaikenlainen hen-
kinen puhtaus; koska sieplt® pakanee kaikenlainen paha ja kaikenlail-
set kurniattomat teot, mutta ruumiinosat, jotka cvat pelon lyémit,
eivdt voi irtautua kunniattomiin tekoihin... Sen t8hden, kuka aikoo

]i

omaksua viisauden, tule, puhdista synnin hdped Vapahtajan pe]ullﬂ"x

Pyvhan Johannes Krysostomuksen mielestZ "E1 ole pashaa, jota

Jumalan peglko ei tuhnaisi"x¥]

x) Basileios Suuri., Zagorsk, 168392, IV, s.183-184.
"Opetuspuheita koskien Sanalaskujen alkuosaa", 1, 1-5.

xx) Johannes Krysostomus, "Opetuspuhe psalmiin CXXVII", Teckset,
Pigtari, 1823, V,s.398.
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Abba ODoroteuksen, pyhé&n Grigorios TEDlﬂEiﬂx]. HBasileios

x)

» 4 . i . . ® . .
Suuran ja muidan luokittelun mukaan sellainen ihminen, joka wvoi
pelastua vain Jumalan pelolla, on orjan asemassa, joka tdyttdEd wel-

wvollisuutensa rangaistuksen pelosta.

Toinen, paljon ylevdmpi ja rrenukkaampi tunne, joka hedel-
midittdd uskon, on toivo, jonka uskonnollista muotoa usein nimitetddn
toiveksi{vendj&n kielessd, kreikkaa seuraten kaksi eri sanaal. Toi-
vova tekesz hyvid t8itd Jja pidattdytyy pahesta luvatun ja hénelle
kuuluvan palkkion saamisen toivossa. Raamatun je Uuden testamentin
sivut ovat kirjavanaan lupauksia ajallisista ja eskatolppisista
palkinnoists vanhurskaasta ja Jumalalle otollisesta sl3misti.

Jeesus lupaa palkita jokaisen h8nen tekojenss mukaan, kun
"on tulewva Isdnsd kirkkaudessa,[Matt. 2AVI,27). Silloin wvanhurskaat
menevat lankaikkiseen elémd3dn (Matt. XXV,48) ja "loistavat Isdnsd
valtakunnassa niinkuin aurinko” (Matt. XIII,43).

Koko Vuorisaarnaan liittyy lupauksia palkasta, joka odottaa
niitd, jotka tdyttavét Vyuorisaarnaan sisg8ltyvét kdskyt (MattiV,12,19.2
¥1,4,18,20). Pelastuksen tien menestyksekis kulkuy wvaatii paljon kar-
sivdllisyyttd (Matt. XI,22; XXIV,13; Mapk. XIII,13; 2 Tim. 1I,12]) ja
kestdvyyttd (Room. II,7)., T3lléin selwvdsti wviitataan pelastukseen
Uuden testamentin tekstien kuulijoiden ja lukijoiden ymmérrettivéksi
tarkoitettuna, kaikkien heidé&n ponnistustensa ja kérsimystensad pad-
maddrand. "Silld te tarvitsette kestévdisyyttd, tehdidksenns Jumalan
tahdon ja saadaksenne sen, mikd luwattu on" [Hebr. X,38), sanoi
apostoli tarkoittaen, ettd toive saada "se, mikd luvattu on", ts.

iankaikkinen el&ma, pelastus, on itsestédén selvai.

Pelastus ihmisen tilana iankalkkisessa elamdssd, pelastuksan
valitttménd pd&misrind tulkitaan havainnollisemmin sielld, missd

sitd monet pyhdt kirjoittajat kuvaannollisesti kutsuvat seppelesksi,

) Grigorios Teologi, ssarnadd "Pyhistd kasteesta"; Moskowa, 1869,
III, B5.233,

x%) Basileios Suuri, "S33ntdjad". Zaporsk, 1882, V,s.83.
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ts. vertaavat tavallista, antiikin maailmassa laajalti tunnettus
palkintna, joka myBinnettiin urhedlu-, sota- ja muista saavutuksista
(1 Kor. EX,24-27; vrt. Filip. III,12-14; Jaak. I1,12; 1 Pist. V.,4;

2 Tim. IV; Ilm, II,%0; III,II}.

Toivo iankaikkisten hyveiden saamisegsta pelastuksen ja hyvien
tiiden virikkeend, ts. toivo muodostaa niiden lukuisten lausekkeiden
gisdlliin, joista esitédmme pyhdn Efraim Syyrialaisen, tulevaisen au-
tuuden kuvauksen: "Tdydelliset iloitsevat Taivasten valtakunnassa,
liittyvat enkelparveen, kuulevat torven riemullisen #dnen ja voiton-
virsin kukistavat kuoleman. Paratiisin portti avautuu itsestadn
vanhurskaille... kunniocittavasti tervehtii heitd sitd varticiva
kerchi lyBden pillinss kisliin"*’,

Tehdan yhteepvedon tdhdn mennessd esitetyn Uuden testamentin
ja kirkkoisien kirjoittaman materiaalin pohjalta olemme vakuuttu-
neita siitd, ettd pyrkimys henkiltikohtaiseen pelastukseen, fankaik-
kisean eldmddn, yhtd hyvin kuin pyrkimys valit33 iankaikkista kado-
tusta, on kristityn tajunnassa taysin oikeutettu virike hyvddn kay-
tiiksean, ts. pidatté&ytymissen synneistd, ja hyvien tekojen tekemissen.
Tamdn virikkean pikeuvtus ndhddén siind, ettei t3md virike ole @ino-
astaan tosiasiain tietdmisen luonnollinen seuraus, ettd kaikkea po-
sitiivista t8ssd eldmissd seuraa positiivinen eskatologinen tulnos,
je kaikkea negatiivista tossd elédmdssé seuraa vastaavasti negatii-
vinen tulos, vaan myds, attd sitd on aina tietoisesti kEyttanyt ja
kdyttdsd Kirkko, alkaen Jumalallisesta Perustajasta ja FPaidstd , kasva-
tuksellisena keinona, herdtteend hyvien tekojen tekemisesn js pi-
dattdytymiseen pahasta.

T%mgﬁ}¥yﬂéivuus gi aiheuta epdilystd. Vuosisatojen kuluessa
kristityt ovat valtt8neet lukemattoman misrdn pahaa, Jja mittesamaton
madard hyvdd on tehty tulevien hyvyyksien téZhden ja erityisesti tu-
levan rangaistuksen vdlttdmiseksi. Miten tahansa arvioimmekaan mane-
telméd pitdd rangaistusta uhkana ja luwvattuja palkintojs toivona,
kaikki toteutettu hyvd on arvokkaampas kuiln piddttdytyminen siita,

piddttdytyminen pahasta arvokkaampaa kuin sen tekeminpan.

x) Efraim Syyrialainen, "Hautavirsiid", Teckset. 1V, Maskova,
1882, s.582,
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tunnetussa teoksessa vakuuttavasti on osoitettu ...pidattaytymaila
pahasta ja luoden hyw83 iankaikkisten kd@rsimysten pelesta ja ian-
kaikkisen palkinnon toivossa, ihminen itse asiassa toimil lahté-
kohtanaan oma hywvinveinti ja h&@n eroaa itserakkaasta, kovasta js
kurittomasta veljestd8n vain =siind, ettei etsi hyvirnvointia tés-
td elBmasta vaan tulevasta. Téssd kohdin itserakkaus sas eskato-
logisen vivahteen, mutta j&3 kuitenkin itserakkaudeksi. TAll# ta-
woin inhimillinen ominaisuus, Jjonka Jeesus koko toiminnallaan, ==
esimarkilld ja samarnalla pyrki itmisissd voittamaan tal ainakin
rajoittamaan, tulee t&ssi koko ihmisen elamin ja teiminnan olkeu-
tetuksi psriaatteeksi. Pyrkimd&l113 pelastukseen kristitty tasss
toimii yksinkertaisen laskelmoinnin pohjalta: iankaikkiset hyveet
voittavat mink8 tahansa maanpddllisen hyvinvoinnin ja nautinnon
intensiivisyydellssn, jatkuvuudellaan ja varmuudellaan. Sen tZhden
aon tdysi syy niiden tdhden kielt&d itseltddn kalkki Jumalan kds-
kyjen kieltimit pd3dmaddriat ja toiminnot, ik83nkuin ne eivdt olisi-
kaan houkuttelevia, sitd suuremmalla syyll&, kun ki8skyjen rikko-
misesta, mukaanlukien pid&ttiytyminen aktiivisesti tekemZstd hyvas,
sedraa, 21 ainocastaan iankaikkisten hyveiden menetys, vaan myfis
iankaikkisst rangaistukset. Ajatus on tietysti j&rkevd ja oikesa,
mutta itserakas.

"Pelkoa si rakkaudessa cle, vaan t3ydellinen rakkaus kar-
koittaa pelon ...Jja Joka pelkd3, se si1 ole padssyt tdydelliscksi
rakkaudessa", vahvistaa pyhd Johannes Teologi (1 Joh. IV,18]. Vaik-
ka toivo tulevista palkinnoista antaakin virikkeen hyvien té&iden
tekgmisean ja silld tavoin vaikuttaa pslastavasti (Room. VIII,Z24),
niin kuitenkin rakkaus on se “"verraton tie" (1 Kﬂr.KIIIJﬁ].ﬂp

dn kuin us h ﬁﬁgan]f j% enggmﬁn kuin toivo [1 soroXITIT
X rJOiEtl Johannés RIyscsStomus, ~MEBrRiLSBE,

=

ettd ei ole vuokralainen, ei kaiso hurskaaseen 2l18m&3n kuin ammat-

tiin ja kauppaan, vaan on alidosti hyvdntekijd ja tekse kaiken pel-

kdsti&n rakkaudesta Jumalaan“xxl.

x) Arkkipiispa Sereei (Stragorodsk) "Ortodoksinen pelastusoppi”,
Pietari, 18710,

xx) Johannes Krysostomus, V Opetuspuhe kaskisn Apcstolien tskoja,
3, Pistari, 1803, s.B5.
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Usko, joka wvasikuttasa rakksuder ksutts (Gal. V,B], omaa kiis-
tamattiman pelastavan kyvyn, se saa aikaan hyvien tliden tekemistd
samanasteisesta toivosta, josta puu kasvaa hedelmisd, jolloin "ei
saata hyvd puu kasvaa pahoja hedelmid eikd huono puu kasvaa hyvid
hedelmid" (Matt. VII,18). Sen tdhden jos "pelossa on rangaistusta”
(Matt. 1 Joh. IV,18), jos an menetetty toivo suoraan ndhdd Jumala,
ja sen tdhden tarvitaan kdrsivdllisyyttd (Room. VIIL,Z25), niin rak-
kaus Jumalaan antaa mahdollisuuden valittdim8&n yhteyteen Hinen kans-
saan, Hdnen nikemizeensd henpgessd jo t8ssd eldmdssd, ja vieldkin
enammén - keskindiseen yhdessacloon Hénen kanssaan: 51118 " joka
pysyy rakkaudessa, se pysyy Jumalassa, ja Jumala pysyy hénessd"

(1 Jah. IV,18). Rakkaus on verraton tie siksi, gttd se jo tdhin
gl3midn tempaa iankaikkisen el3min avtuuden, tekee Jumalan kdskyjen
noudattamisen,ei raskaaksi (1 Joh. V,3), vaan luonnolliseksi ja
iloiseksi (Luuk. VI,45).

Palataksamme va8ittesseen, joka esiteltiin tEmEn esitelman
alussa, voimme colla varmoja siitd, ettd katekismuksessa essitetty
médritelmd siitd, sttd ihmiselle pelastuksen saavuttamiseksi ovat
vdlttdmattomid usko ja hyvdt tybtt, on, kuten yl1& on sancttukin,
olennaiselta psaltaan oikea, mutta jos uskoa hedelm&ittdd rakkaus,
niin hyvdt tyiét osoittautuvat oleviksi jollakin tavalla riippuvai-
sia uskosta, ne eivBt tdydennd sitd, vaan ovat sen hzdelmis, elid-

vin, rakastavan ja siten pelastavan uskon hedelmi.

Pelastuksen tiet& seuraavan kristityn toiminnalla op aina
kaksitahoinen luonne: se sisdltdd hyyien tdiden tekemisen ja pi-
ddttdytymisen pahasta. Vedestd ja Hengestd syntyneelle kristitylle
(Joh. II1,5) pS8asiallisin ja tdrkein tehtdvd on hyvien tdiden te-
keminen, ja niihin nimenomaan ensimméisend kehoittaz meits evanke-
liumi, Jeesus uhkaa iankaikkisella kadotuksella niitd, jotka pi-
dittdytyvit hyvien téiden tekemisestd, niitd, jotka =ividt ruokkinest
ndlkdistd, elvit kAyneet vangitun ja sairaan luona, =ivat tarjonneet
suojapaikkaa oudonille [(Matt. XXV,41-46).
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Orja, joka ka&tkee leiviskdnsd mashan ja palauttaas sen il-
man korkoa (s5.24-30), on kristitty, joka huolehtii vain siveelli-
sen puhtautensa ja viattomuutensa sdilymisestd ja synnin pelosta
valtt33d kontaktia ympérilldoclevien kanssa, minka tulokssna kukaan
gi ole ndhnyt hénen tekevan hyvdd sikad kukaan ole saanut héneltsd
apua, &8l henkistid, eikd aineellista. Tyhmdt neitsyet menivét sul-
hasta vastaan ja vaikka olivat huolehtinest ljylampuista, eivit
ollest katsponeet tarpeelliseksi lis&td niihin Bljyd (s.1-3). Heilld
gi ollut hyvid tekeoja, he sividt psoittaneet wilbtamiténtd aktii-
visuyutta, heid&n &ljylamppunsa egivdt palanset. eivdt kensllskdidn
valoa antaneat, eivdt ketddn lammitténeet. Kuten ndsmms, tams nd-
kikulma yhdist83 kaikki kolme, ensi tuntumalta sisall&ltdan hywin
gerilaista aihetta, jotka muodostavat Matteuksen Evankeliumin XXV:in
luvun sisd&llén., "Si118 me olemme h&nen tekonsa, lucdut Kristuk-
sessa Jeesuksessa hyvid tiéiitd varten, jotka Jumala on edeltdpdin

valmistanut, ettd me niisd vasltaisimme" (Ef. II.10).

Mitsd tulee toissen tehtdvdan, niin sen markitys ja tarkeays
tulevat selviksi, jos omaksuu kirkkoisien ndkemyksen synnisté hen-
kisend sairautena. Pyhd Makarios kirjoitti: "Kuten ruumiskin sai-
rauden aikana kdrsii, ei vain yksi sen jésen, vaan koko roumis on
alttiina kirsimyksille, niin mybs koko sielu k3rsii salraudests
ja uiﬂﬁta”xj.

Johannes Krysostomus: "Tdrkedtd on ruumiin terveys, mutta
vield t8rkedmp33d on henkinan terveys ja sit8kin tZrkedmpii, koska

i i S aran]
sielu on ruumista parempi”

. Yksityinen synti on tulehduksen
kaltainen. Kohdatessasn henkisesti tervettd elimistid se aiheuttaa
terveen reaktion - eri asteista ja voimakkuudeltasan erilaista kar-
simistd, wvalituksesta syvadn katumukseen. Tdma kdrsiminen aon symp-
tomi, joka todistaa henkisen organismin taistelusta tulehdusta
vastaan, samoin kuin tulehdus tedistaa ruumiin taistelusta sairaut-
ta tuovaa virusta vastaan, Jos t3md taistelu piSttvy onnellisesti,

henki paranee ja kdrsiminen lakkaa. Jos taas synnin virus voittaa,

x) Pyhd Makariocs Suuri, Saarmna 2,1; Hyvien tdiiden tekeminen. T,
5. 159,

*x) Pyhd Johannes Krysostomus. Dpetuspuhe XII koskien Evanksliumia
159 Joh. 2, Teokset. VIII, Fietari, 1914, =.80.
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niin kdrsimys wvoi myls lakata, mutta tuloksena on elimistin tot-
tuminen tulehdukseen., Synnin turmelemalla sielulla i endE cle
muuta toimintamuotoa kuin syntinen ja se ei tietenk&an omin vaoimin

vol palautua terveeseen olotilaan.

Nimenomaan ndin virtaa ihmisen syntinen elamé& kauas Jumalas-
ta, “"ihmisen, joka ei synny uudesti® (Jdoh. III,Z2,5; Room. VI,4]:
"lihasta syntynyt (Joh. III,6); VIII,15; 1 Piet. 1,23-25; IV,E;
2 Piet., 11,10; Juud.23, Room. VIII,6-9; Gal. V,16-21], "tdstd maail-
masta" (1 Joh. 11,15-17; Joh. VIII,23-24), "vanha ihmisenne, jonka
mukaan te ennen vaelsitte” (Ef. IV,22). Sielu on té85s52 tapauksessa
niin paljon synnin myrkytt&mé&, ettd synnit (Jjotka toteutuvat tunne-
tusti Bnnen kaikkea tajunnassa, ajatuksissa, ks. Matt., AV,168-20);
Mark. VII,20-23) koetaan jonkinlaisena normaalina astiana, Joka ai
aiheuta sielun negatiivista reaktiota. Vield vdhemmén, Jjoka pdivd
toistuvana syntyy tottumus syntiin, ts. tarve toistas jonkin tietyn
tyyppinen synti. Samalla tavoin kuin tupakansavu, joka, kun s5ité
vedetddn keuhkoihin, ensin aiheuttas inhoa ja kuvotusta, mutta joka
uudestaan poltegtiaessa koetaan yha vdhemmin vastenmielissnd ja
joka lopulta tuottaa jopa tyydytystd, niin myls synti: kun se on
toteutettu, se ensin aiheuttaa itseinhoa, hépedd, katumusta, mutta
toistettuna muuttuu totutuksi tolminnaksi, Jjoka i aiheuta nepatii-
vista sisdistd reakticota ja joka jopa tuottaa tiettyd byydytysté,
vaikkakin luonnonvastaista, kuten tyydytys tupakoiteessa, Jjuopotel-
taessa, huumeita kiaytettiessd jne.

Kuitenkin alvan kuten taistelukaan fyysisid sairauksia vas-
taan, mikd on elimistdn rormaalin eliptoiminnan ehto, el voi olla
olemassaclon itsetarkoitus, niin ei ole sitd@ mybskddn taistelu

hankisii sairauksia - syntid vastaan.

Sitdkin suuremmalla syylld, paras keinpo taistelussa syntid
vastaan on harjoitteleminan hyvien tiéiiden tekemiseen, ts. henkinan
eldmd Jumalassa, joka kasvattaa uskon, toivon ja rakkauden hedelmis,

on aktiivista hyvien téiden tekemisti.
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Mitd epemmén ihminen tekee hyvdd, sitd enemmin hidnen sielus-
saan on sijaa kaikelle pyh&lle, puhtaalle, valoisalle, sité vahemmén
h&nelld on halua, voimaa ja aikaa kaikelle pahalle, likaiselle ia

h&mérélle, sit3 voimakkaampl on hanen immunitesttinsa pahaa vastaan,

Toisaalta, jos otetaan huomicon, ettd taistelu pahaa vastaan
an tsistelua psholaista vastaan, "t&ssd pimeydessg hallitsevia maa-
ilmanvaltiaita vastaan, pahuuden henkiolentoja vastaan taivaan ava-
ruuksissa" (Ef. VI,12), niin on selvdd, sttd oleminen jatkuvassa
publustuksessa, ts. vain positiivisessa itsensE vartioimisessa syn-
niltd, antaa wvBhadn mahdollisuuksia voittaa vastustaja. Paras puolus-
tuskeinohan on hybkkdys, ja vain hdn voi toivoa kiitosta Herralta,
joka Bi wvain wvartioci viattomuuttaan ja varo syntejddn, vaan joka pa-
lauttaa hénelle annetun leiviski3n koron kanssa, ts. tekese aktiivises-
ti hyvdaa {(Matt. XxXV,14-30). Juuri aktiivista hyvien tdiden teksmis-
td parhaana taistelukeinonz pahaa vastaan supsitteli pyhd apostoli
Paavali kirjoittaessaan: "Mina sanon, veeltakaa HengesséE, niin ette
lihan himoa tdytad" (Gal. V,18).

Hytkké&yksen valttamatttmyyttd henkisessf pupolustusteistelussa
on erinomaisesti kuvannut kehoituksissaan pyhé aposioll Paavali.
H&nen ehdottamaansa "Jumalan koko sota-asuun", joka on v3lttamitin
taistelussa "pahuuden henkiolentoja vastaan taivaan awruuksissa" ja
joka on luonteenomainen niiden valtakunnalle "té&ssé pimeydessa”,
kuuluu erilaisia publustus- ja hytkkaysaseita, joillas kullakin on

oma henkinen tarkoitusperénssd, Siten "wvanhurskauden haarniska", "us-
kon kilpi" ja "pelastuksen kypdri" toimivat ikaEnpkuln puolustusts
varten, mutta t3m8 puoclustus ei ole rtsetarkoitus, silld sen rinnalla
tarvitaan "kenkind jaloisginne alttius raubhan evankeliumille" otta-
malla "Hengen miekka , joka on Jumalan Sana” (Ef. VI,11-17), ts. teh-

dé aktiivinan hybkkdys kalken pahan lybmiseksi ja murskaamiseksi.

T&mé&n harjoittautumisen hyvien tfiden tekemiseen, kuten hywvin
viisaesti toteaa pyhd& Makaries, tules walloittas, =i ainoastaan ih-
misen ulKonainen, wvaan myds sisfinen elima., "Opettakoon ihminen it-

sensa niin paljen kuin voi olamaan laupias, hyvd, ldmminsyd&minen,
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hyveellinen... aina uskoen ja pyytden, ettd Herra tulisi ja aset-
tuisi asumaan h&neen, toteuttaisi ja wvahwistaisi hi&ntd kalkkien
kdskyjen tdyttdmisessd ja ettd Herra Itse tekisi h@&nen sielunsa
asuinsijakseen... Silloin Herra, ndhdessddn hé&nelld sellaisen hyvan
tahdaon, ndhdessfén, miten hén pakottaa itsensd Herran muistamiseen
Jja miten hénen sydidmensd malkeinpd vastoin h&nen tahtdaan vie hanest
taukoamatta hyvddn, ndyrddn viisauteen, ndyryyteen, rakkauteen ja,
5iind mé&drin kuin hdnelle on mahdollista, kaikin voimin, sillain
Herra luo hd&neen armonsa, pelastaa hdnet hidnen vihollisiltansa ja

h&nessd asuvalta synniltd, tdytt&en hdnet Pyh&alla Hengellé"xl

Helposti saatta herdtd kysymys, miksi puhuessamme rakkaudesta
pelastuksen perustana tuskin lainkaan mainitsemme tEssé uskan? Apos-
toli Paavalihan nimﬂﬁmaan viittaa uskoon henkisen elémén perusainek-
sena, joka vanhurskauttaa (Room. III,28) ja jonka kautta olemme
pelastetut [(EF. II,B8) ja ihmiselle luetaan hénen uskonsa vanhurs-
kaudeksi [Room. IV,3-6).

Edalld olemme kylld joitakin kertoja yrittdnest selvittas
uskon k3sitettd ja olemme vakuuttuneita siitd, stt& se on hyvin mo-
nitahoinen: milloin usko an sielun jérkiperdistd varmuutta (Hebr.
XI,6), milloin taas usko on luottamusta Jumalaan. Kuitenkin kuten
y118 on jo sanobttu, on t8ssdkin paikallaan sanca tinkiméttimiEna to-
tuutena, sttd puhuessaan pelastavasta, vanhurskauttavasta yms., WS-
kosta apostoli Paavali tarkoitti vain rakkauden kautta wvaikuttavae
uskoa (Gal. V,E6), silld ilman raekkautta usko ei pelasta edes, vaikka
saavuttaisi sellaisen voiman, ettd veoisi wvupria siirt@sd (1 Ker. XIII
2). Vain rakkauden hedelmtittdmind, sen l3pitunkemana ja tE2yttEmEnd
usko voi hallite siglua siind md8rin, attd ihmisellé on itsess3En
Kristuksen henki (Room. VIII,9), jetta "olkoon teillé se mieli, Jjcka
myds Jeesuksella Kristuksella oli" (Filip. II,5). Pyhi@n apostolin
mukaan “Rakkaus, mik3 on taydellisyyden side" (Kel. III,14) ja jos
hdn pubuu useammin uskosta kuin rakkaudesta, niin se johtuu osit-
tain siitsd, ettd usko Jumalaan on wadltt8matén ehto rakkauden saa-
vuttamiseksi Hingen, ensimméinen askel, jota ilman =i voi astua
seuraaville askelmille sen tahden, ettd usko on jo saavutetun ja
hengessd sldvén rakkauden ehdoton aines. P33syy apostolin kEyttamEan

x) Pyh& Makarios Suuri Egyptildinen. Saarna, 19; 2, Filokalis I,s.185
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varauksettomaan uskon kdsitteeseen ndhd3&n siind, ettd puhuesgsaan
uskosta hdn ei ajatellut mitd3n muuta kuin elivids, vaikuttavaa
rakastavaa ja sen tdhden myts hedelm#llist® uskeoa. Tunnettu
katolinen keskiaikainen teologi Bonaventura on hyvin cnnistuneses-
ti méaritellyt uskon seuraavasti: "Fides non alind est nisi habi-

tus, guo intellectus noster ceaptivatur voluntarie in obseguium
Christ <),

Laajalle meiddn aikanamme levinnyt kylmén, ja vielZz pahempi,
viiledn kristityn tyyppi., joka muodollisesti kuuluu kirkkoon, mut-
ta joka muistaa Jumalaa ja kuulumistaan h@nan kirkkoonsa vain per-
ha- Ja yleiskirkollisina juhlap8ivingd [Jja silloinkin wisld usein
suurella vaivalla), sellainen tyyppi o0li alkukristitylle seura-
kunnalle vieras je apostoli saattol vain ennustas hdnen mahdolli-
san ilmestymisensd kaukaisessa tulevaisuudessa ja esnnalta varoit-
taa hengen lapsiaan sanoin: "Hanked &1k&3 sammuttake"” (1 Tess. VY,
19): hénen aikanaan kristityt vield hehkuivat hengestd ja elivat
uskostaan, Jjoka erottamattomasti liittyi toivoon ja rakkauteen
{1 Kor. XIII.13). Juuri seuraavien sukupolvien kristityilld esiin-
tyvéd turmiolliinen ero muodon ja sisdllén wElilld, kirkkoon kuulu-
misen ja kuulumattomuuden vE1ill&, Jeesuksen ennustama rakkauden
kiyhtyminen henkissss# slintoiminnassa (Matt. XXIV,72), kaikki
t&md on asettanut kristityn uskon ja rakkauden ongelman stesn,
mikd olemukseltaan on yksi ja sama, uskon ja tekojen - rakkauden

hedelmian - ongelman atean.

Subjektiivisena merkking pelastuksen tielié olemisesta on
kristitylle cmata itsessdin tuntemus pyrkimyksestddn Jumalan luao,

mihin liittyy syvdsti ja vilpitttmdsti tiedostettu tarve hdnen

apuunsa ja rakkautgensa. Sellainen olotila voi esiintyd milld

henkisen kehityksen tasolla tahansa, missd vaiheessa tahansa, yhtd
hyvin alussa kuin lopussa. Erinomaisena esimerkking k8rsivasts
voidaan esittdd publikaani hyvin tunnetussa vertauksessa [Luuk.
XVIII,9-14), joka wvain rukouksen huokauvksillaan oli astumassa
pelastuksen tielle, oli astumassa vain kehityksan alkutaipaleelle,

»] 5. Bonaventura, "Sententias". III, d.23, p.l.ou.l.
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asetti vain kdden auraan, mutts osoittautuikin heti soveliaammaksi
Jumalan valtakuntaan (Luuk. IX,62) kuin saavuttamaanza mernestykseen
vilkuilava fariseus. Jumalan silmissd ei ole niinkd&n tirke83 shde-
ton henkisan kehityksen taso kuin dynamiikka, ts. tEmdn kehityksenr
suunta ja nopeus, ja sen tdhden monet viimeiset osoittautuvat en-

simmiisiksi ja ensimmdiset viimeisiksi (Matt. XIX,30).

ARKKIPIISPA MIHAIL (MUDJUGIN)

8, tovkokuuta 1980.
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Pappismunkki FEOF AN (Galinskij) SUOMENNos

KIRKON TYUO MAAILMAN KEHITTAMISE KSI

Kirkon osallistuminen maailman kehittdmis- ja parannustydhitin on Kirkon ja
maailman keskindiseen suhteeseen liittyvien kysymysten ohella yksi kristillisen
jumaluusopin tdrkeimmistd ja piivanpolttavimmista kysymyksistd, Tamén kysy-
myksen parissa tyiskentelee lukuisa joukko jumaluusoppineita ja eri alojen
tiedemiehid, tdhdn kysymykseen liittyen on hyviksytty monia arvovaltaisia
kirkollisia asiakirjoja. Tdm# kysymys on melkein aina mielipiteiden vaihdon
kohteena jumaluusopillisten tapaamisten ja keskustelujen aikana, mutta eri
kristillisten Kirkkojen kéytd@nndllisessd toiminnassa se ei ole vieldk&&n lopulli-
sesti ratkaistu, vaikka teoriassa sité on tarpeeksi tdsméllisesti ja tyhjentavasti
kasitelty 1,

Vendjdn Ortodoksinen Kirkko on viimeisten vuosikymmenien aikana kiinnittényt
suurta huomiota Kirkon ja masilman vilisiin suhteisiin, suurta huomiota on
saanut osakseen kysymys Kirkon vaikutuksesta maailmaan. Esitelméni alussa
haluaisin esittdd kirkkomme padmiehen, Pyhimmén patriarkka Pimenin sanat
tarkastelumme kohteena olevista pulmista, silld ndmé& sanat ilmentdvat pddosin
meidén jumaluusoppineitternme ja hierarkkiemme katsantokantaa ja ovat nain-

ollen Vendjéin Ortodoksisen Kirkoan mielipiteen arvovaltainen ilmaisu.

Vastaanottaessaan Sofian hengellisessé akatemiassa kunniatohtorin honoris causa
arvon, patriarkka Pimen lsusui, ettd eri maiden Ortodoksisilla Kirkeilla on
totisesti valtava vastuu palvellessaan omia kansojaan ja koko ihmiskuntaa.

I}Hirkun osallistumiselle maailman parannustydhin on omistettu Kirkkojen Maail-
manneuvoston V yleiskokouksen monia asiakirjoja. Katolisessa Kirkossa tata
kysymystd on laajalti valaistu Il:ssa Vatikaanin Konsiilissa. Vendjén Ortodoksisen
Kirkon aikakausijulkaisuissa on viime aikoina julkaistu monia jumaluusopillisia
artikkeleita Kirkon ja maailman keskindisestd suhteesta ja ndiden yhteistoimin-

nasta aikamme ajankohtaisten kysymysten ratkaisemiseksi,
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Edelleen patriarkka Pimen mainitsi, ettd kaikki Kirkon jésenet, riippumatta
Kirkon sijaintipaikasta tai sen rakenteesta, ovat kaikki yhteisesti mukana aktij-
visessa toiminnassa maailmanjérjestyksen wudelleen muokkaamiseksi kristillisilla
aloitteilla tuomalla "masailmaan Jeesuksen rakksuden laupeudentenilla |&him-
miisiadn kohtaan." 2),

Hén painotti erikoisesti ortodoksisen opin henkiliikohtaisesta pelastumisesta
merkitystd tdssd kysymyksessd. Opin, jossa harmonisesti yhtyviat usko Jeesuk-
seen pelastuksen perusehtona ja uskosta johtuvat teot. Juuri tdhién pelastusopil-

liseen oppiin perustuu Kikkomme toiminta maailman muuttamiselksi.

Kirkon palvelu maailmaa kohtaan - se on mybStémielisyyttd kaikkea hyvB&
kohtaan, kaiken hyvén edesauttamista, toiminnallisen vastauksen antamista ny-
kyaikaisessa teollistuneesss el uskovaessa maailmassa. Kirkon maailman palvele-
misella on perustansa Vapahtajan kiskyssd |8himmaéisenrakkaudesta, johon nojau-
tuen "Vendjin Ortodoksinen Kirkke osallistuu raubaarskentavean toimintaan,
antaa tukensa oikeudenmukaisille toimenpiteille, pohtili ihmisen oikeuksia ja
velvollisuuksia, mydtdvaikuttaa Jumalan sanan ja saarnojen svulla ekologisten

ongelmien ratkaisuihin seka muulla vastaavalla tavalla." 3}.

Ennen kuin siirrymme kasittelem&in Kirkon osalta suoritettavaan maailman
parantamiseen liittyvid konkreettisia ongelmia, tarkastelkaamme lyhyesti
kasitettd "maailma" vaikean ja rmoniselitteisen todellisuuden raamatullisena

aspektina,

Kirkko - Jeesuksen luomus, jota Pyhd Henki eldviittdsd, suorittaa teht8vddnsd
maailmassa, jossa toteutuu ihmiskunnan historia, maailmassa, jonka Kirkkamme
oppien mukaan on luonut ja jota varjelee Jumalan rakkaus, maailman, joka ol
joutunut synnin valtaan, mutta jonka yl@snoussut Vapsahtaja vapautti tdydelli-
syyden saavuttamiseksi.

2) Moskovan Patriarkaatin aikakausikirja, 1975, sivu 9.

3) Sama, sivu 12
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Taméd meailman kaksinainen luonne (Vanhassa Testamentissa "maatlmaa" nimi-
tettiin "maa ja taivas" (Moos, 1.), mutta Uudessa Testamentissa kreikkalaisella
sanalla "kosmos") on selvist] esitetty Pyhissd Kirjoituksessa. Raamsattu nikee
maailman, Jurmalan antarman miaallmankaikkeuden pelastusajatuksen
nikbkulmasta, jossa meailma saa lopullisen tdyttymyksensd, Tehdessiin selvin
eron luodun maailman ja Absoluuttisen Jumalan vililld, Pyhd Raamattu painottaa
maailman riippuvuutta Ylimaallisesta Jumalasta, joka loi maailman ja ihmisen
gitd hallitsermaan (Ps. 32: 6-9; Mpos.l: 28), Maailmankaikkeus, Jumalan
suurenmoinen luomus, todistea Jurnalasta (Dan. 14:17), Hénen hyvyydestdin,
Ltekee ihmiselle silminnéht8viksl Jumalan kalkkivaltiuden ja Hénen alyoituksensa
maailmasta. Todellisen uskonnollisen merkityksensd maailma saa olemalla
mukana aktiivisesti pelastushistoriassa, vaikka maailmalla onkin oma historiansa,

joka meidan paivinBmme kehittyy rinnan ihmiskunnan historian kanssa,

Kuitenkin Raamattu asettaa ihmisen ja maailman eriarvoiseen asemaan: Jeesuk-
selle on ihmissielu kalliimpi kuin koko luonnon maailmankaikkeus (Matt, 16:26),

Ihmisen syntiinlankeemuksen jalkeen t3t3 maailmaa johtavat pahuuden henget
(Ef. &: 12) ja tdmén maailman henki vastustaa Jumalan Henke&. Tam& maailma
el voi tarjota ihmiselle mitdén pysyvid arvoja, silld t8mi#n maailman muoto on
katoamssa (1.Kor. 7: 31).

Kuitenkin, kuten aikaisemmin mainittiln, Raamattu sijoittaa ihmisen pelastushis-
torlan rakentamisen témén maailman kehyksiin, Niin, maailma ei tuntenut
Kristusta (Joh. 1: 10), joka ei ollut téstd maailmasta (Joh. 1B: 36), mutta Kristus
kuolemallaan ja ylésnousemuksellaan kukisti téman maailman Ruhtinaan (Joh. 12:
31) ottaen p#dllensi maailman synnin ja antaen ruumiinsa maailman elamin

puolesta (Joh. 6: 51) ja lunastaen ndin maailman Saatanan vallasta.

Jeesuksen seuraajat, Jumalan kansa, "ihmiset, jotka ovat kutsutut" (1.Piet.2: 9),
eldvit tdssd uudistuneessa, mutta edelleen ristiriitaisessa maailmassa, joka el
vield ole saavuttanut lopullista pddmadédrddnsd,. Tastd johtuu, Raamatun mukaan,
sekid kristittyjen vaikeudet suhteissaan maailmaan ettd heiddn mailmassa oclemi-
sensa ongelmallisuus: hei eivit ole tdstd maailmasta (Joh. 15: 19) ja kuitenkin he
ovat maailmassa (Joh. 17:11) eiké Vapahtaja pyydd Isdfinsd ottamaan heitd pois
tdstd maallmasta (Joh. 17: 15), vaan ainoastaan varjelemaan seuraajansa pshuu-
delta.
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Kuitenkin hengellisesti kristityt ovat erotetut maailmasta, kuten apostoli Paavsli
sanoo "mind olen kuollut maailmalle ja maailma minulle" (Gal. 6: 14). Apostoli
Paavali varoittaa kristittyjd mukautumasts nykyaikaan (Room. 12: 2), vaan
ké@yttdamaan maailmaa hyddykseen niin kuin eivat sitd kdyttdisi (1.Kor. 7: 31).
Kuitenkin Uuden Testamentin opetus ei puhu vain kristittyjen kieltdytymisests
ympéardivéstd maailmasta, Omaten hengellisen vapauden ja ollen ei tdstd maail-
masta, Kristuksen seuraajilla on monia mydnteisid velvollisuuksia tétd maailmaa
kohtaan. Ennen muuta se on todistusta Kristuksesta, johon me kaikkl olemme
kutsutut suorittamaan tdtd tehtdvEd pyrkiméllda olemaan Hinen kaltaisiaan
(1.Joh. 4: 17), todistavat teocillaan ja sanoillaan, Kristityt jatkavat mésrétyssé
mielesséd apostolien tekoja, apostolien, joista Paavali rohkeasti sanoi, ettd he
ovat "Jumalan tyétovereita" (1.Kor. 3: 9), ja niin kristityt ovat kutsutut

yhteistoimintsan Jumalan kanssa taman maailman muuttamiseksi.

Raamatun konseptiota "meailma" seuraa periaatteessa pyhien lsien nikemys
"maailmasta". L.uonnollisesti kulttuuripiiri, antiikin maailmankatsomuksen vaiku-
tus, varhaiskristittyjen kirjailijoiden yksiltlliset erikoisplirtest vaikuttivat omal-
la tavallaan heidédn k&sitykseenss "maailmasta”, Pohtiessaan koko luomakuntaa ja
sen yhteyttd Luojsan sekd sitd, miten Jumala johtaa maaillmankaikkeutta, Kirkon
isdt pitivet jumalallisen ekonomian (talouden) keskipisteend ruumiillistumista
(olennoitumista), el&mdi, kuolemaa, ylésnousemusta, taivaaseenastumista ja

Kolminaisuuden toisen Persoonan jatkuvaa toimintaa.

Voidaan mainita, ettd kristilliselld asketismilla on pyrkimyksend aliarvioida
ainetta ja aineellista maailmaa. Haluan esittd8 katolisen filosofin Kristofer
Dausonin sanat, jotka kertovat niiden tutkijoiden mielipiteen, jotka katsovat
yhteensoveltumattomaksi itdisen asketismin ja palvelun maailman hyviksi:
"Bysantin maailman moraalinen ihanne on saanut ilmentyminsd erakkomunkkien
ehdottomassa maailmasta luopumisessa, mikd kuvaa &arimmilleen vietyd itiisen
asketismin henked ja maailmasta kieltdytymistd ortodoksisen kristillisyyden
piirissd, Ankarasti paastoaville askeeteille Nitrille ja Fifeidalle olivat valtio ja
sosiaalisten valvollisuuksien maailma lakanneet olemasta. He olivat katkaisseet
kaikki sosiaaliset yhteydet eivitkd tunnustaneet mitddn yhteiskunnallisia
velvoitteita, He elivit yksinomaan hengen vuoksi ja jattivit ruumiinsa ndlkdidn ja
kurjuuteen,
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Vaittamittd mitenk&in Dausonin vakuutuksia vastaan siind, ettd kristillisten
askeettien tietoisuudessa oli voimakkaampana hengellinen aloite, on sittenkin
vaikes hyviksyd ehdotonta mielipidettdan maailman ja hengellisyyden vastakkai-
suudesta asketismissa. Kristillinen asketismi sallii tulkita oman itsensi pelasta-
misen, lkdfnkuin ldhimmaisen pelastamisen, tulkits sen rakkauden osoituksena
léhimmadisidén kohtaan, toisin sanoen, sisdllyttden pelastuksen k&sitteeseen so-

siaalisen aspektin.

Rakkauden Jumalaan Kristuksessa ei tule ilmetd vain pelkkanid mietiskelynd ja
tarkasteluna, vaan sellaisessa mietiskelyss#, joka sisdltyy tosikristilliseen toimin-
taan. Yksindinen mietiskelijd menettdd tosiasiallisesti mahdollisuuden noudattaa
Jumalan ihmisrakkauden esimerkkid suhteesszan lEhimmaisiinsé, ja samalla kui-
tenkin "ihmisessd itsessddn on jumalallista paljon enemmién kuin siing, mitd hin
hyvyydessiisn saattaa tehdd". (Gregorios Teologi). Askeettisissa kirjoituksissa
"maailma" - on kokoava kisite ja tarkoittaa Jumalalle ja hyvyydelle vihamielis-
ten voimien kokonaisuutta, voimien, jotka ympérdivdt ihmistd. Kuitenkaan paha
ei ole maailman olemus, paha vain verhoaa maailmaa: el maailma itsessdin ole
paha, mutta se lepdi pahuudessa.

Seuraavassa esitettdEvBt itdisten askeettien lausunnot osoittavat, ettd he
ymmaérsiviit "maailman" erdénlaiseksi kielteisen hengellisyyden kategoriaksi,
eivitkd luoduksi maailmaksi, jotenka heidén synk#n kielteiset lausuntonsa eivit
tarkoita maailmankaikkeutta, eivdt itse luontoa, miltd se ensindkemaltd saattaa
niyttas,

Pyhittéjd lisak Syyrialainen kirjoittaa: "Maailma on kokoava kisite, se sisdltda
kaikki luettelemamme himot". "Masilma on elémistd lihallisuudessa ja lihan
halujen mukaan" ("Sana" 2 ja B85). Samoin sanoo abba Iisak Nitrialainen:
"Maailma on synnin temmellyskenttd, Se on luonnottemuuksien areenaj se on
lihahimonsa tyydyttimists... Maailma - se on huoli siitd, ettd kerran se on
jatettdva... (Filokalia, osa 1, s. 372).

Pyhittdjd Markus Kilvoittelija sanoo tarkemmin kristityn suhteesta luotuun

maailmaan, ja hidnen tdsmennyksensd on hyvin tdrked: "Himojen takia olemme
saaneel kidskyn olla rakastamatta maailmaa, eiké sitd, mitd maailmassa on,
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Emme saaneet tdllaista késkyd siind mielessa, ettd jirjettémasti vihaisimme
Jumalan luomista, vaan ettd kuclettaisimme itsessdmme himot niihin". (Sama,
sivu 529). Huomattava itdisen patristiilkan edustaja, pyhittdjda Maksimos
Tunnustaja ssnoo erinomaisilla sanoillaan: "Masilmaan tulee subtautus el
tunteella eikd tunteettomasti, vaan mydtamielisesti" (Max, Confes. Mystagog. 24
Migne P.G. t. ?1 col. 716 A). Hén antoi erdénlaisen kaavan askeettisesta

yhtymisestd maailmaan rakkaudessa.

Vield erds tdrked seikka. Tarkastellessaan kosmologian kysymyksid itdiset kirkon
isiit, sellaiset kuin Gregorios Myssalainen, Maksimos Tunnustaja, Dionysios
Areopagiltti, painottivat aina ihmisen vilitystd Jumalan ja maailman vélilla.

Kristillinen Kirkko aina muistaa pyhén Johannes Teologin sanat: "Koko maailma
lepédd pshuudessa”. (1.Joh. 5:19).

S.Bulgakov kirjoitti: "Pahuudelle kuuluu 'hEvitys ja tuhoaminen olemattomiin’,
sillé pehuudella ei ole ikuisuuden luovaa voimaa ja siksi se el vol ulottua

lankaikkisuuteen"” ﬁ}.

Maailman eléméassé paha on vilitapahtuma - traaginen ja hirvittavd voimassaan,
muttei lopullinen eikd absoluuttinen luonnossaan. Siksi kristillisyydelle on ains
ollut ominaista jérkkymatin vakaumus hyvidn lopullisesta voitosta historiassa:
{jonka tuloksena paha voitetaan historian kulussa). ("Olkoon Jumala kaikki
knikessa"). (l.Kor. 15:2B). Téastd syystd, huolimatta luodun luonnon
epatdydellisyydestd, "maailma ei ole sulkeutunut itseensd, eiké ole suljettu siltdé
hengelliseltd vaikutukselta, jolla maailmaan tuodaan ik&ankuin uusis
luonnonvoimia” 5:'. Jumala johtaa maailmaa, Jumala on maailmassa, olematts
luonnoltaan  immanenttinen maailmealle, "luominen vastaenottaa Jumalan
aivoituksen itsestddn, vertas itsed@n Jumalaan ikédnkuln osallistuu omaan

) ﬂﬁ]
lupmiseensa, .

e

4) Ravasti S.Bulgakov: "Karitsan Morsian", s, 317
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Kun Jumala ndin vaikuttas maailmaan tarkoituksenaan muuttaa sitd, on ihminen
kutsuttu tehokkaasseen yhteistoimintaan Jumalan kanssa. Ihminen on omalaatui-
nen vilittdjd Jumalan ja masilman kesken, Hén seisoo ndiden kahden
todellisuuden  vilissd, on yhdistetty niihin, eikd wvoi eli@ kummankaan
ulkopuolella. Tissd on Jeesuksen olennaitumisen  tarkoitus. Jeesuksen, joka
ikuisiksi ajoiksi yhdisti ihmisen Jumalaan, yhdisti Jumalan ja maailman. Téssé on
ihmisen  tarkoitus ja  ldsnéolo, ihmisen, joka elda Jeesuksessa,

maailmankaikkeudessa.

Téstd johtuen, katsottuna kristillisestd ndkfkulmasta, ei Ihmisen suhtsutuminen
téhén maailmaan ole hengellistd nukutusta, stoalaisen tal buddhalaisen viisaan
rauhallista kiihkottumuutta, vaan p8invastoin, se on "syddn karsivd, ltsenad
kanssa kamppailemisen jannitystd ja toisten takia kiErsimistd. Wristillisessd
tietoisuudessa ovat aina rinnakkain tdménpuoleinen ja tuonpuoleinen, Kirkko on
aina jakanut ihrniskunnan vastuun rmaailman kohtalosta. Erds
nunnaluostarilaitoksen uudelleenluoja Vendjélls, suurenmoinen Kirkan tyiintekijd
igumnenia Katariina (Efimovskaja) sanoi: "EI riité, ettd pelastautuu maailmalta,
vaan on mybs pelastettava tdmd maallma". Nami sanat sisdltdvat vendldisen
hengellisen elémién totuuden ja merkityksen, WKristillinen suhtautuminen
maailmaan muodostuu kahdesta tekijdstd. Ensinndkin maailman, jota pidetdin
"mimojen yhteissummana", on synnin maailma: se on "pahojen tekojen" ja
"pahojen ihmisten" maailma, (Pyhittdjd Johannes Krysostomoksen tulkinta ET,
22:3:sta), jonka Johannes Krysostomos kuvaa lihan himojen (hekumallisuuden),
silméin  himon (omistuksen himon) ja maailman ylpeyden (itsekkyyden)
maailmaksi. (l.Joh. 2:16), Kristityn ei tule rakastaa synnin maailmaa, vaan
taistella sitd vastaan, Toiseksi suhtautuminen maailmaan on suhtautumista sijhen
Jumalan luomana maailmana, jota Jumala ajattelee, jonka takia Jumalan Poika
otti nékyvén muodon ja tuli ihmiseksi. Maailma on jatetty perinnoksi ihmisille,
jotta he siing eldisivit ja sitd ohjaisivat Pyhdan Hengen avulla hyvyyden tielle.
Vaikka el rakastaisikaan synnin ja houkutusten maailmaa, niin maailmaa, joka on
annettu ihmisen omistettavaksi ja tdydennettéviksi, tulee palvella rakkaudella.
liman tdtd on mahdotonta tehdd loppu siitd perinpohjaista vieraantumista
Jumalasta, joka on saattanut maailman katastrofisen vaaran partaalle.

Juuri nyt, kun ihmiskunta ja koko maailma sen mukana kokevat joukon kriisejé:

uskonnon, oikeudenmukaisuuden, talouseldmaan, militarismin, ympériston kriisejd,

jotka ospittavat, ettd ihmiskunta on vB8rdllE  tielld, on Kirkon osa
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maailman uudistamisen palvelugsa olennaisesti kasvanut. Jotta kirkko woisi
suorittaa menestyksellisesti tehtdvdEdnsd, sen on oltava valmis antamaan
jokaiselle ihmisten uudelle sukupolvelle vastaus ikuiseen kysymykseen t&std ja
tulevasta elaméastd, Sitd varten on  vdlttBmEtsntd oppia tuntemaan ja
ymmartamaan maailmaa, jossa elimme, ymmartdméin sen toiveita ja

pyrkimyksid, ja sen monasti niin traagisia piirteita.

Nykyaikainen maailma - se on hyvin monimutkainen ja monimerkityksellinen

realiteetti, jolla on omat niin vahvat kuin heikotkin puolensa.

Ihmissuku eldd nyt historiansa uwutta aikakautta, jolloin syvilliset ja nopeat
muutokset ulottuvat sulkevat itseensd vahitellen koko maailmaan. Ihmisen jarjen
ja hénen luovan tolmintansa alheuttamina nEm& muutokset vaikuttavat itseensd
ihmisyhteisédn, ihmisen henkil6kohtaisiin ja kollektiivisiin tarpeisiin, vaikuttavat
ihmisen suhtautumiseen aineelliseen maaillmaan ja yhteiskuntaan., Voidaan

hyviilld syylld puhua nykypdivin sosiaalisesta ja kulturellista muuntumisesta.

Me ndemme ihmisen kiusaukset hidnen yrittdessddn muuttaa asiolden tilaa vain
omilla voimillaan toivossa, ettd hénen kiihke#sti kaipaamansa luodun maailman

vliherruus ratkaisee kaikki sivilisaatiomme ongelmat.

On tavallista, ettd tdllaisten muutosten yhteydessd alkavat ilmetd kasvukriisin
olreet. [hmisen mahti ei ole aina hédnen toiveittensa ja tahtonsa hallinnassa,
ihminen, tajutessaan itsens#i, e ole varma itsestddn, ja ymmartiessdan
sosiologian siinnit, el pysty pddttiméin yhteiskunnan jostakin lhannemallista,

Ihmiskunta ei ole koskaan aikaisemmin omannut tdllaisia rikkaukslia, mahdolli-
suuksia ja taloudellista voimaa, ja kuitenkin vield téna pdivand huomattava osa
maapallon asukkaista kadrsii ndlkdd ja kurjuutta ja lukematon médrd ihmisid on
tdysin luku- ja kirjoitustaidottomia. Koskaan aikaisemmin ihmiset eivat ole
tunteneet itsefiin ndin wvapaiksi, mutta me havaitsemme, ettd ilmaantuu
sosiaalisen ja henkisen orjuutuksen wuwusla muotoja. Masilmean tamanpiivin
todellisuudella on réikeésti ilmenevé keksinainen luonne. Yhtéidlld me ndemme
epatavallisen tieteellis-teknillisen tiedon edistyksen, maailman tuotannen nopean

kasvun, keskindisten taloudellisten suhteiden lujittumisen, suunnattomien
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rikkauksien luomisen, jotka ovat aineellistuneet erilsisiin  aineellisiin  ja
kulttuurialan rikkauksiin, Monien hyvEn tahdon ihmisten, sellaisten, jotka
tunnustavat Jeesuksen Vapahtajakseen, monien ei kristittyjen, tai ei uskovien
valtavat ponnistukset on suunnattu siihen, ettd ndmi sarteet ja mahdaollisuudet
kiiytettdisiin @ koko  ihmiskunnan eldmén  kaikinpuoliseen  edistémissen,
helpottamaan ihmisen ty@ntekoa, turvaamaan ihmisen persoonallisuuden
monipuolisesta kehittymisestd, kdytettdisiin, jotta oikeudenmukaisuus saavuttaisi
juhlavoiton. Tama hyvin tahdon ihrmisten pysyvd, koko hostoriamme ajan
jatkunut toiminta, luo sen antoisan maaperdn, jolla Jumalan kaitselmuksesta

voidaan julistaa sanaa ja jolle kerran koittaa Herran otollinen vuosi.

Kuitenkin toisaslta on ndhtdvissd pahan ihmistahdon toiminta, joka pyrkii
jarruttamaan historian luonnollista kulkua tdydellisyyteen ja eldmén tdyteyteen.
Me ndemme, miten vanhenevien ja ep#olkeudenmukaisten yhteiskunnallisten
suhteiden sdilytt&misen puoltajat kBantavat tieteellisen ja teknillisen edistyksen
yhid tuhoavampiin ja epéinhimillisempiin aselajeihin. Koko maailma ymmaértsa
ihmisten yhteisvastuun tarpeellisuuden, mutta t&t3 samaa maailmaa raastavat
erilaisten sosiaali-poliittisten systeemien vastakohtaisuudet, ja kErjistyneet
poliittiset, sosiaaliset, taloudellizet, rodulliset ja ideclogiset erimielisyydet
tuovat tullessaan sodan vaaran, joka uhkaa tdydelliselld tuholla, Edistys, joka on
ihmiskunnan suuri aarre, samanaikaisesti tuo tullesssan arvohierarkian
rikkomisen houkutuksen, kun erilliset ihmiset ja ihmisten luomsat yhteisst
huolehtivat vain itsest&aén, Siksi téllainen maailma ei tarjoa ibmiselle todellista
veljeyttd, vaan yhd kasvava ihmisen veima tuo tullessaan vaaran sivilisaation

hévittamisesta.

MNopea kehitys, joka sulkee itseensd samanaikaisesti koko maailman ja kaikki sen
osarakenteet, etenee usein epdjérjestyksassd, synnyttden tai nopeuttaen
tasapainon rikkoutumista. Tastd aiheutuvat ristiriidat koskettavat sekd itse
ihmisen henkildllisyyttda ettd ihmisyhteiskunnan eri  yksilSitd: perhetts,
tyokollektiivia, valtiota.

Kuitenkin tdysin johdonmukaisesti nykyajan ihminen vakuuttautuu yhd enemman,
ettd han vol ja hdnen taytyy hallita luctua maailmaa, ettd hanelld on vaimia
tuottaa uusi sesiaalinen, taloudellinen ja poliittinen jarjestys, joka palvelisi koko

ihmiskuntaa, Kokonaiset kansat haluavat paéstd nauttimaan nykyajan
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sivilisaation hyvyyksistd niiden oikeudenmukaisernman jakamisen kautta kaikkien
kansojen kesken. Yha aktiivisemmaksi kdy taistelu menneisyyden ikd@vén perinnian
voittamiseksi: miesten ja nalsten tasa-arvoisuudesta, tyil&isten olkeudesta
hallita kulttuuriarvoja, tiydestd ja ihmisen arvoisesta vapaasta eldmésts,
Edistyksen aatteella mEfdrdtyssE médrin on slvilisaatiossamme se paikks; joka
histarian muina aikajaksoina on ollut uskonnolla. Jokaisen eldvan kulttuurin on
omattava jonkinlainen hengellisten voimien léhde, mistéd tulee energiaa, joka on
vilttamaton yhteiskunnalliselle jatkuvalle toiminnalle, jota kutsutsan sivili-
saatioksi. Tavallisesti timé& hengellinen dynaamisuus syntyy uskonnosta, mutta
poikkeustapauksissa uskonnollinen sysdys voidaan pukes filosofiseen tai
poliittiseen muotoon. Teologien on tutkittava tidtd uskonnon ja kulttuurin elavas
suhdetta. Entisajan sosioloogeilla oli taipumus pddstd ndkyvist8an tai vahatelld
uskonnon sosiaalisia tehtédvid, ja teologit wvuorostaan  keskittivat huomion
uskonnon psykologisiin ja eettisiin n@kbkohtiin. Siksi on erittdin tarkestd
teologeille nyt laatia kristillisen osallistumisen pédperigatteet maailman
uudistamiseen, samoinkuin |8ytda ja osoittaa kirkollisten voimien kiytén kohteet

maailman palvelemista varten.

Kirkon, taman "Vaeltavan Jumalan kansan" péddhuolenpidon aiheena on sen
toiminnan |Bhentdmisessd maallmaan, ts, Kirkon on osallistuttava ibmiskunnan
suuren perheen kohottamiseen kunniallisempaan eliméin toimimalla rauban
vakiinnuttamiseksi rauban, joka perustuu totuudelle ja oikeudenmukaisuudelle,

vapaudelle ja raklkaudelle,

Kristuksen seursajat ottavat tdysin osaa [hmiskunnan jokapéivEisiin suruihin ja

huoliin, sen toiveisiin ja odotuksiin, iloihin ja menestykseen.

Kirkon on taisteitava konseptiota vastaan, Jjoka erottaa lilaks: Kirkon
maailmasta, jonka mukaan Kirkko on eréfinlainen itseensfsulkeutuva olemus, joka
kuuluu vain yliluonnelliseen, jonka sinoana tarkoituksena on valistas jAsenidan
ilman minkdanlaista sisdistd yhteyttd maalliseen yhteiskuntaan. Tata viimeistd
pidetdin, vuorostaan, jonakin suljettuna ja itsendisend olemuksena, ilman sisadista
yhteyttd  Kristuksen je Kirkon salaisuuteen, Taman kaksinaisuuden
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ylipadsemiseksi on valttamatintd: syvemmin kehittdd kristillisen antropologian
periaatteita, jotka perustuvat Raamatun opetukseen lhmisen luormnisesta Jumalan
kaltaiseksi, samoinkuin analysoida kulttuurin ymmértdminen, mikd johtaisi
selvempddn autonomian ymmaértamiseen ja ihmisen vastuuseen historian edessi,

niin kuin Jumala oli alunperin ihmisestd tarkoittanut.

Niinpd, ihannemuodossaan kristilliselld olemasssololla on kaksi ulottuvuutta:
pystysuora - kristillinen eldm# yhteytend uskon kautta Jumalan kanssa ja
vaakasuora -kristillinen elim& huolenpitona ihmisestd ja maailmasta, NEitd kahta
ulottuvudtta ei vol johtas toisiinsa. Kuitenkin ne ovat erottamattomia, koska
tdydentavdt toinen toistaan. Niiden viélinen kosketus tekee Kirkon Kirkoksi
maailmaea ja ihmisten palvelua varten. TEmén aseman viird ymmiértdminen vol
johtaa itse uskon maallistumiseen, milloin Kirkon ainoana tehtdvana pidetdan sen
aktlivista osallistumista ideologiseen, poliittiseen tai taloudelliseen uudistami-
seen  jopa wvallankumoukseen saakka. Kirkon tehtdvEnd on aina [hmisten
auttaminen heidin etsiessd Jumalaa paremman masailman luomisen pyrkimysten

rinnalla.

Kirkon tehtéivd toteutuu silld toiminnalla, jolla totellen Kristuksen kiskyjé ja
lilkkuen Pyhién Hengen armossa ja rakkaudessa, siitd tulee tdysin toiminnallisesti
lisndoleva kaikille ihmisille ja kansoille, jotta eldmisen ja julistamisen
esimerkilld, sakramenteilla ja muilla armon vélikappaleilla se voisi johdattaa
heiddt uskoon, vapauteen ja Kristuksen maallmaan, avaten heille vapaan ja
todellisen tien Kristuksen salaisuuden tdydelliseen osallistumiseen. Maailman ja
Kirkon valisen vuoropuhelun perusta ja niiden keskin@isen suhteen perusta on
ihmisen persoonan suuri arvo ja ihmisen toiminnan syvd merkitys. Ollessaan
Jumalallisen armon oppaana maailmassa, se parantaa ja ylentd2 ihmisen
persoonan arvoa, vahvistaa ihmisyhteiskunnan yhteenkuuluvaisuuden tunnette ja
tayttda ihmisten jokapdivdisen toiminnan syvermnmilld tarkoitukseila ja

merkitykselld. Ts. se voi ja sen on autettava ihmisyhteiskunnan inhimillistymista.
Joas Jumalsllinen pé&m#drd, jota palvelee maailman historia, perustuu siihen,

ettd se aikojen lopussa yhdistdisi Kristuksen P&dn alle kaiken, miké on taivaissa
ja maan p#dlld (Ef. 1:10), niin on tdysin ymmirrettdvid, ettd kaikkinainen
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harmoninen kehitys ja pyrkimys téydellisyyteen ja eldmén tiayteyteen on
lainmukaista ja Jumalan silmissd siunauksellista. Kristityt ovat Lkutsutut
auttamaan témdén eldmién luomista, rikastuttamaan sitd Hengen katoamattomilla
aarteilla, edesauttamaan sen toteuttamista, ettd siitd tulisi lkaikki
itseensdsulkeva Jumalan Valtakunta,

Ihmisyhteiskunnan kehityksen erikoiset vaiheet tuovat esiin kristillisen palvelun
omat erityiset ongelmat. Mind tahansa aikajaksona kristitty on kutsuttu kanta-
maan palveluaan - pelastumaan itse ja pelastamaan ympérillégn monia, luottaen

Jumalaan.

[tse itsessd8n Kirkko ei ole tarkoitettu siihen, ettd se muodostaisi maallisen
yhteiskunnan jonkun poliittisen tai sosiaali-taloudellisen mallin, Kuitenkin olles-
saan uwuden olemisen hapatuksena t#ssd maailmassa, sen on edesautettava tal
oltava mydtEtuntoinen masrétyllle sosiaslisille, taloudellisille ja poliittisille
rakenteille ja tulevan yhteiskunnan niiden ainesten kehitykselle, jotka se pitdd
viAlttEméttimind tdydellistymisen yhteissuunnitelmassa. Se voi lkasvattaa ja
herittd3 jdsenidd@n aktilviseen osallistumiseen etsittdvien yhteiskuntien rakenta-

miseksi.

Tietysti kristityt tietdvidt, ettei maailma ole iankaikkinen, he odottavat maail-
mankaikkeuden muuttumista, jolloin synti katoaa ja Jumala vapauttaa kaiken
luomansa luomuksen (Rm. B: 19-21) turhuuden orjuudelta,

Uuden maan odottamisen ei pitdisi heikent&s, vaan péinvastoin kannustas
huolenpitoa td&mén maan muokkaamisesta, missd kasvaa uuden ihmisperheen
ruumis, joka jo itsesséifin osoittaa joitakin uuden aikakauden #H#riviivoje. Siksi,
vaikka on tarkoin erotettava maanpdillinen edistys WKristuksen Valtakunnan
kasvamisesta, kuitenkin, koska se wvoi auttaa ihmisyhteiskunnan parempaa

jérjestdmistd, silla on suuri merkitys Jumalan Valtakunnassa.

Erikoisen térked osa on Kirkoilla Jumalan sovitusty@issd toiminnassa maailmassa,
ts. pyhittdmisessd, joka siveellisesti uudistea ihmistd. Tamd Jumalan sovittava
valkutus, johon Kirkon j&senet tulevat osallisiksi, levid& Kirkon porttien
ulkopuolelle, koska koko maailma tarvitsee pyhitystd, ja kaikkl ihmiset kutsutaan
siihen. Apostolin sanojen mukaan, itse luomakunta, ikiviitsevd ja téhén saakka
kdrsivd, odottaa Jumalan lasten ilmestymistd (Rm. 8:19). Kristittyjen
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osallistuminen tdhdn Jumalan maailmaan wvaikutukseen on moninainen. Se
tapahtuu jumalanpalvelusten ja rukouksen kautta, Evankeliumin julistuksen
kautta, henkilGkohtaisen kéyttdytymisen ja hyvin esimerkin kautta, rauhantyon
kautta sekd jokapdivdisen elémén olosuhteissa ettd kansainvilisten suhteiden

alueella.

Kirkon toiminta tédmién maailman tarpeiden piirissa ylittd8 puhtaan hyvdnteke-
vaisyyden rajat, niin sonottujen rakkauden tekojen piirin, Kuten Kristuksen
tehtdva mailmassa ei ole suinkaan ihmisten tarpeiden laupiasta tayttdmistd, vasn
kysymyksen asettamista elE8mdidstd tal kuolemasta, aivan samoin Kirkon toimet
maailmassa elvit ole olemukseltaan yksityistd hyvintekeviisyytta.

Kirkon panos sosiaaliseen edistykseen ei vélttdmitta koostu erikoisista kristilli-
sistd aineksista. Kristittyind me kuljermme samas tietd, jota kulkevat muutkin
hywvan tahdon ihmiset.

Kirkko ei voi olla huomaamatta hyvigd pyrkimyksid, jotka ovat oclemassa sen
porttien ulkopuolella, Kirkon tehtdvd toteutuu kahden voiman vaikutuksesta:
Jumalallisen - se on Pyhin Hengen armon vaikutuksen kautta, ja inhimillisen - se
on Evankeliumin julistamisen kautta ja evankeliumin eettisten, eldmassd
ilmentyvien normien kautta, Kirkke on Jumalsn Valtakunta maan padlla.
Kuitenkin Jumalan Valtakunnan piiri on laajempi kuin jtse kirkollisen eliman
piirl, Jumalan Valtakunta sulkee itseensd totuuden ja hyvyyden koko piirin
kaikissa sen erilaisissa ilmenemismuodoissa ihmiskunnan el#miassd, koska "tuull
puhaltaa, missd tahtoo" (Jh. 3:B). Kirken portin ulkopuolella tspahtuu samoin
jatkuva maailman uudistuminen, vaikka silld el olekaan mystisesti armollista
luonnetta. Se tapahtuu siksi, ettd huolimatta syntiinlankeemuksesta
ihmisluonnossa, vaikka se ei olisikaan uudestisynnytetty vedelld ja Hengelld, on
olemassa monia piirteitd Jumalan kstoamattomasta kuvasta, jéi synnynniinen
pyrkimys tiydellistymiseen.

Kokonaan syrjd@nvetdytyminen sosiaslisesta toiminnasta on epétodellisuutta,
Kysymys on sitd, ettd Kirkon osallistuminen yhteiskunnalliseen elamédn olisi
tietoista ja vastuuntuntoista, uskon salaisuudesta tulevaa ja evankeliumin

julistamisen sisdlt5éd vastaavaa,
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Kristityt Kirket eivit halua vain toistaa sitd, mitd politiikot, sosioloogit ja
tiedemiehet niille sanovat maailman sosiaalisen ja taloudellisen kehityksen
ongelmista, Ne hsluavat teologien js sosioologien yhteistyBtd, jotts woisivat
suttes jokaista sosiaali-taloudellisessa toiminnassa mukana olevaa kristittyi

toteuttamaan kutsumustaan maailmassa.

Mykyaiakaiset teknilliset ja taloudelliset saavutukset ssavat siksan suuria muu-
toksia syvine henkilékohtaisine ja yhteiskunnallisine seuraamuksineen kaikissa
maissa, mitké tahansa ovatkaan niiden yhteiskunnallis-poliittiset muodat, Nama
saavutukset johtavat taloudellisen tuottavuuden kasvamiseen ja niltd on
tervehdittdva Jumalan anteina, jotka antavat ihmisille uvusia wvoimis ja
mahdollisuuksia. Taloudellinen kehitys tarkoittaa suurta turvaa ihmisille ja
heidéin vapautumistaan raskaasta nd8nnyttdvEstd tydstd., Kristittyjen Kirkkojen
on tervehdittava sitd siksi, ettd se vapauttaa ihmiskunnan jatkuvista tarpeista ja
taloudellisesta epédvakaisuudesta. Kuitenkaan Kirkkojen ei pit#isi unchtaa, ettd
aikelden keskittdminen, erikoisesti rikkaissa, teollistuneissa maissa aineelliseen
edistymiseen, pakottas I[hmiset unohtamaan todelliset arvot ja eldmén
tarkoituksen; ettd lilan korkea kulutuksen taso tuo mukanean omia vaarojaan ja
houkutuksiaan; ettd menetelmien ja tyiin jérjestdmisen tdydellistyminen voi
vahingoittaa ihmisten yksildllisyyttd; ettd vaikea Ja teknillisess@ mielessd
korkealle kehittynyt talous tuottsa omia lakejaan ja tarpeitaam: syntyy vaara,
ettd ihmiset tulevat palvelemaan vain taloutta, eivétkd pysty pakottamaan sit@
palvelemaan itseddn. Kirkkojen on jatkuvasti muistutettava ihmisid, ettd tydn
jérjestdminen, sen hedelmit eivit ole itsetarkoitus, vaan ainpastaan vilikappale
ihmisen yleisen hyvinvoinnin saavuttamiseen ja kykyyn auttas toisia. Niiden on
herdtettdvé talouden parissatydskentelevien ihmisten tietoisuus, ja pyrittava sen
totuuden ymmértamiseen, ettd jos taloudellinen kehitys vshingoittea ihmistd
h#nen toiminnassaa ja vapaa-aikanaan, silloin talous tarvitsee parantamista,
Kristittyjen tulee tervehtid ja my6tévaikuttaa vain niihin talouskehityksen
pualiin, jotka edistédvit henkilokohtaista ja yhteiskunnallista hyvinveintia, koska
tallainen pHdmdadrid on todella arvollinen luomiskykyyn, jonka Luoja on antanut

ihmiselle.
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Kaupunkilaistumisen kehityskulku, joka nopeasti sulkee itseensd kehitysmaat, tuo
esiin suuria vaikeuksia, lun vksingisyyttd, synnyttdd ikSvystymistd ja apatiaa
eldmidd kohtasn. Jannitys sukupolvien vililld kasvaa, sen sukupolven joka oli
tottunut eldmédn tutumman sosiaalisen rakenteen aikana, ja sen sukupolven
vililld, joka rakentas uusia sosigalisia suhteita ihmisten vilille, Vapsa-ajan
lisddntyminen asettaa ormat sosiaali-eettiset ongelmansa. Kristillisten Kirkkojen
velvollisuus  tdssé  tilanteessa on  slind, ettd palvelisivat ihmisia
mydtdvaikuttamalla pikeudenmukaisten ja normaalien sosiaalisten suhteiden

aiksansaamiseksi.

Kristillinen Kirkko kantea erikoista vastuuta luonnon ekologisen tasapainon
palauttamisesta. Juutalais-kristillistd traditiota syytet8dn usein luonnon
epdpyhittdmigsestd, joka on viitoittanut tien sen rydvEdmiselle ihmiskunnan
taholta. Kuitenkin ndmé syytikset ovat pohjaa vailla, koska kyseinen traditio el
tunne luonnon konseptiota ihmiselle alistettuna luomuksena, samoin t#assd
traditiossa luonto el ole koskaan ollut "jumalallinen”, koska se ei ole Jumala,

vaan luomistyéin todellisuus,

Kuitenkin Kirkon, joka on |Bheisessd yhteydessd ekologisen kriisin synnyttinee-
seen eurcoppalsiseen sivilisaatioon, on jaettava tdmin sivilisaation huolet ja

autettava etsiméin ihmiskunnalle ulospé#isyd tdstd vakavasta tilanteesta.

On olemassa hyvin pessimistinen ndkbkanta maailmankalkkeuden tdman hetkises-
té tilanteesta. Joukko tiedemiehid osoittaa, ettd omalla negatiivisella vaikutta-
misella luontoon ja olemassaolollaan maailmankaikkeudessa ibminen luo el elin-
kelpoisuuden olotilan, mikd johtaa koko luodun maailman viistimattamasn
onnettomuuteen (katastroofiin). He pitdvat nykyaikaista teollistunutta
yhteiskuntaa  elinkelvottomana, T#std tehdd&@n johtop&itds, ettd maailma
voidaan sdilyttds vain muuttamalla nykyaikaisen sivilisaation suuntaa, Erikoinen
vastuu on Kirkoilla luotaessa eldmiénkykyistd yhteiskuntaa. T&lld ndkiikannalla
tarkoitetaan sellaista sosiaalista formaatiota, jossa jokaisen ihmisen on voitava
luottaa omiin voimiinsa, jossa on yhteisvastuuta sekd vastaanottavaa mieltd
ympéristdd ja Jumalaa kohtaan. [tse téllaisen yhteiskunnan on enemmaén
kiinnitettdvd huomista ihmisiin, eikd tavaroihin, laadun eikd mddran
parantamiseen. Elinkykyisen yhteiskunnan rakentamiseksi tarvitaan nopeita ja
syvid muutoksia tieteessa, tekniikassa, taloudessa, sosisalisissa ja poliittisissa
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rakenteissa. Elinkykyinen yhteiskunta - se on jotain harmonisesti kehittyvas eiki
viestitieteellistd purksusta eikd uutta tekniikkaa pelkddvasd. Tie tillaisen
yhteiskunnan luomiseen ei ole el&mién jarruttamisessa Maan péélla kehityksen
nollapisteeseen  (kuten  jotkut asiantuntijat  suosittelevat), wvaan vyhi
tiydellistyneemman sosiaali-taloudellisen jérjestyksen saavuttamisessa, miki

johtaa uuteen, elinkykyisempaén sivilisaatioon.

Elamén laadun pédedellytys on se, ettd ihminen tdyttdd# Jumalan p&Em#sran.,
Kokonaisuudessaan elmén laatua innoitetaan siveellisilla ja hengellisilla
arvoasemilla,

Ihmiselle ei riitd pelkkd eloon jé&minen, lisdksi on vAlttAmEtdntd tayttaa
Jumalallinen aie, jonka wuoksi ihmisen tulee omata vapaus ja todellinen
yhteisyys, jotta hé#n voisi vapaasti antaa itsensd Jumalalle ja l&himmaisille. On
vilttdmitintd suunnata ihminen uudelleen, tehdd hinestd avoimempi toisia
ihmisig, Jumalaa ja luontoa kohtaan. Suurta merkitystd on myiis eldmén laadun
sosiaali-taloudellisella puolella, Me seursamme ldntisten kéyttSkonseptioiden
kriisida ja pelottavaa itsekkddn yksiléllisyyden kehitystd. Kristityille selimian
laadun p&&ainesosia ovat usko Jumalaan, Luojaan, Kaitselmukseen ja ihmiskunnan
Vapahtajaan, rakkaus Jumalaa ja ldhimméisid kohtaan, toive pelastukseen
Kristuksessa Jeesuksessa Pyhin Hengen kautta.

Miinpd me kristityt, katsomme Kirkon ja mailman keskindiseen yhteyteen
toivolla ja optimismilla, koska kristillinen Kirkko on aina uskenut ja uskoo, ettd
ihmishistorian p&@miéaréd ja tarkoitus on sen Herrassa ja Opettajassa -
Jeesuksessa Kristuksessa,
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