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Lukijalle

Tama kirja on koottu Pekka Ervastin vuosina 1924 ja 1925 pitimistd kuolemaa kisittelevista
esitelmista.

Niissd esitelmissadn Ervast kertoo siitd, mitd meille tapahtuu kuolemassa ja mitd meiltd edellytetdan,
ettd kykenisimme oikealla tavalla ymmirtimain kuolemaa jo tdalld eliessimme.

Mielenkiintoisella tavalla hin selittdd, miten eri uskonnot ovat vaikuttaneet ja vaikuttavat yhd kuoleman
jalkeiseen elimain ja miten se puolestaan vaikuttaa meidin elimidamme. Hin kirjoittaa: ”Taivaat ovat kuin
suuria voimapattereita, ajatusmuotoja, jotka leifjuvat meidan ithmiskuntamme ylla sen salaisessa tajunnassa ja
inspiroivat yha nykyajankin ihmista.”

Helsingissi, 1. 12. 1993
Ruusu-Ristin Kirjallisuusseura ry.



MITEN ELAMME KUOLEMAN JALKEEN?

Materialistit ja agnostikot vaittivat, ettei thminen eld kuoleman jilkeen, vaan niin kuin Salomonin
sananlaskuissa sanotaan: thmisen kuolema on samanlainen kuin puun kaatuminen metsissa: el jad muuta
kuin kuollut ruumis, joka vihitellen mitinee ja hédvidd. Mutta materialisti ja kieltdjit ovat aina olleet
vihemmistoni. Useimmat ihmiset ovat kaikkina aikoina uskoneet, ettd on olemassa elamiid kuoleman

jalkeen, ettd ihminen itse on olemassa, vaikka hanen ruumiinsa kuolee.

Tieteelliset tutkijat selittivit monesti tuon kaikilla luonnonkansoilla tavattavan uskon kuoleman
jalkeiseen elimain syntyneen siten, ettd kun elavd thminen nakee unissaan kuolleita omaisiaan ja tuttaviaan
ja nimittad heitd vainajiksi, niin hin uskoo todella tavanneensa heitd unissaan ja nihneensi heidén siis olevan
vield olemassa “henkimaailmassa” kuoleman jilkeen. Siitd sitten on syntynyt usko kuolemanjilkeiseen
elimain, selittda tiede.

Tiedimme my6skin, ettd kaikkina aikoina ja kaikkien kansojen keskuudessa on uskottu kummituksiin;
thminen on kuoleman jilkeen nayttiytynyt, tehnyt itsensd tunnetuksi ei ainoastaan unessa, vaan myoskin
hereilli oleville ihmisille tdydessd pidivdinvalossa. Ja timidkin on puolestaan osoittanut ihmisille, ettd
kuoleman jilkeen on elimia, ettd vainajat ovat yha olemassa.

Tiedemiehet myontivit, ettd kaikkialla tavataan kertomuksia kummituksista ja yliluonnollisista
ilmiGistd. Mutta he eivit halua nithin uskoa, sanovat vain, ettd ihmisen mielikuvitus on niin herkka, etta hin
luulee nikevinsa sellaista, mitd todellisuudessa ei ole olemassa. Téhidn vastaavat ne ihmiset, jotka ovat
mielestddn kummituksia nihneet, etteivit he olleet missddn erikoisessa hurmio- tai mielikuvitustilassa, kun
he odottamatta saivat nihda toisen maailman olentoja.

Mutta kuten sanottu, tieteelliset tutkijat eivat vield ole uskaltaneet ryhtya naita asioita tutkimaan. Mutta
me tiedimme, ettd usko kuolemanjilkeiseen elimiin ei kuitenkaan perustu yksin uniin ja kummituksiin,
vaan sitd uskoa ovat aina olleet tukemassa ns. uskonnot, jotka kaikkialla ovat esiintyneet ylimaallisella,
taivaallisella auktoriteetilla. Ja jos tarkastelemme, mitd ihmiskunnan korkeimmat uskonnot opettavat
huomaamme, ettdi uskonnoissa opetetaan kuoleman jilkeisestd elimisti kahdella tavalla. ILinsimailla
kristinusko opettaa, ettd thminen kuoleman jilkeen jatkaa elimaansa; jos ei aivan heti kuoleman jalkeen, niin
ainakin jonkin ajan kuluttua hin herai uudestaan elimain ja jatkaa elimainsa joko ikuisessa kadotuksessa tai
ikuisessa autuudessa. Tima on meidin kirkkomme ja yleensd kristikunnan kisitys kuolemanjilkeisestd
elimistd. Elima on ikuinen, mutta se on joko onnellinen ja autuas tai onneton ja tuskallinen.

Itimailla sen sijaan korkeimmat uskonnot, kuten buddhanuskonto, ovat aina opettaneet, ettd thminen
eldd kuoleman jilkeen ja ettd jotakin hinestd syntyy jilleen maan pédille. Hinen eliminsi kuoleman jilkeen
jossakin toisessa nikymaittomassa maailmassa on ohimenevi; se voi olla onnellista tai onnetonta, mutta
hinen varsinainen kuolemattomuutensa on siind, ettd han syntyy jilleen. Tami kuolemattomuuskasitys
esim. buddhalaisilla voi olla siksi hamiri, ettd kun on koetettu tutkia, mitd he uskovat, ei ole paisty selville
siitd, uskovatko he sielun eli ihmisminuuden kuolemattomuuteen; ihmisessd on vain jotakin, joka syntyy
jalleen. Etela-buddhalaiset sanovat sitd karmaksi selittien, ettd eri skandhat syntyvit jalleen. Tamad on niin
epdmairiistd, ettd eurooppalaiset tutkijat arvelevat, etti kun tillainen buddhalainen vapautuu
jalleensyntymisestd ja astuu nirvanaan, on se olemattomuutta. Eteld-buddhalainen on titen tavallaan
materialisti, jos kohta hinen olemattomuutensa ei ole niin helposti saavutettavissa, koska hanen tiytyy
syntyd monta kertaa jilleen tinne maan paille, ennen kuin hin saa hiipyé nirvanaan.



Teosofinen liike on osannut selvittdd monta vairinkdsitystd niiden tirkeiden kysymysten suhteen. Se
on selittanyt, ettd ihminen kylld on kuolematon, mutta ei kuolematon siind kristillisessd merkityksessa, ettd
hin olisi olemassa timin eliman jilkeen iankaikkisesti kuoleman jilkeisessd elimissd, vaan siten kuin
buddhalainen sanoo, etti hidn syntyy jilleen maan paille. Mutta teosofinen liike korostaa sitd, ettd
ainoastaan ihmisen sisin henki, hinen sisin itsensd on se, joka syntyy jilleen maan piille. Buddhanusko on
ikuisenkin elimidn suhteen oikeassa, silli tuo termi, jota kaytetidn linsimaillakin, nirwaana, ei merkitse
olemattomuutta, vaan suurta autuutta. Buddhalaiset siis kylld uskovat lopulliseen autuuteen, jonka ihminen
saavuttaa monien jilleensyntymien jilkeen tiydelliseksi tultuaan. Mutta kristityt yhé vield ajattelevat, ettéd
ihmisen osaksi lankeaa luonnostaan iankaikkinen autuus nyt jo timan nykyisen elimin jilkeen.

Kun me tapaamme tillaisia erilaisia kasityksid kuolemanjalkeisestd elimastd, nimittdin, ettei kuoleman
jalkeistd elimid ole ollenkaan, tai ettd kuoleman jilkeinen elimi on ikuista eliméi timan elimin peristd, tai
ettd se, niin kuin tarkistettu buddhalainen kasitys sanoo, on siing, ettd ihminen syntyy uudestaan maan paille
ja tdalld kehittyy ja puhdistuu, niin totuuden etsijoind kysymme, mika naistd kasityksistd on oikea? Onko
olemassa mitdan varmuutta siitd, miten todella on asian laita kuoleman jilkeen? Kuka ties kaikki nuo uskot
ovat vain harhakuvia. Onko siitd mitddn tietoa olemassa?

Teosofinen elimanymmarrys toteaa, ettd kuolemattomuus ja alati jatkuva elimi eivit olisi mitadn,
ellemme muistaisi, ettd olemme olleet olemassa. Ja koska muisti on tirked kohta kuolemattomassa
elamissi, niin muistin rikkaus lisdd iankaikkisen elimin autuutta. lankaikkinen eldmi on sitd, ettd thminen
voi muistaa kaikki seikat eri elimistdan. Hinen autuutensa on osaksi sitd, ettd hin on niin paljon kokenut ja
saattaa niin paljon rakastaa, osaksi siind, ettd hin on tullut niin kykenevaksi ja osaa niin paljon tehda ja luoda.

Mutta meidan pitikin tutkia, onko mitddn varmaa tietoa olemassa niista asioista.

Miti ensin tulee materialistien vaitteeseen, ettei ole mitian kuoleman jilkeen, on se jokseenkin voitettu
kanta. Ei ole kovinkaan paljon niitd ihmisid, jotka siitd pitavat kiinni, silld meidan aikanamme on siksi paljon
tutkittu nditd asioita tieteellisestikin, on siksi paljon kiinnitetty nithin huomiota, etti se ihminen ei ole
seurannut aikaansa, joka viittad, ettei kuolemanjilkeistd elimai lainkaan ole. On olemassa psyykkinen liike,
spiritistinen litke, okkultinen liike ja yliaistinen tutkimus, joten se thminen, joka ei tahdo tunnustaa, ettd
kuoleman jilkeen jotakin on olemassa, ei todellakaan tahdo nihdi totuutta.

Vaikka spiritistista liikkettd monella taholla pidetdin sangen epiluotettavana, se on epailemittd kuitenkin
todistanut niille, jotka ovat sitd seuranneet, ettd jotakin on olemassa kuoleman jilkeen. Mutta me
ymmarrimme myoskin, ettd ne tutkijat, jotka tieteelliselli tavalla ottavat timin nikyvin elimain
lihtokohdaksi ja timan nakyvan eliman kannalta koettavat arvostella ja tunkeutua nikymittéman elimin
salaisuuksiin, aina liitkkuvat korkeintaan niissd ajoissa ja vaiheissa, jotka ovat verraten ldhelld kuoleman
hetked. Me voimme ymmairtda, ettd kaikki sellaiset ilmestykset spiritistisissa istunnoissa, kummitukset,
kaikenlaiset nayt ja yliaistiset ilmiot, jotka johtuvat henkimaailmasta, tulevat verraten laheiseltd taholta; niiden
oma luonto on sellainen, ettd niiden on tiytynyt liahted siitd maailmasta, joka on lihelld titd meidin nakyvaa,
fyysistd maailmaamme. Ja sen tihden ne eivit paljasta meille oikeastaan muuta kuin sen tosiseikan, ettd
jotakin on olemassa kuoleman jilkeen.  Spiritistisessd liikkeessd kerrotaan tietenkin hyvin paljon
kuolemanjilkeisestd elimastd, mutta meilld ei voi olla mitddn todistuksia siitd, ettd nuo kertomukset ovat
oikeita; ne kuvaukset tuntuvat meistd enemmin tai vihemmin samanlaisilta kuin timi nikyvi elimi.

Jos kuoleman jilkeisessa elimissd, kuten spiritistisissa istunnoissa kerrotaan, on maisemia, kukkia,
hedelmia ja ithmiset kulkevat kauniisti pukeutuneina, jos heiddn eliminsi on kuin henkevoityd fyysistd
elimai, niin epdilemattd tuo henkimaailma silloin on hyvin lihelld titd meiddn ndkyvdd elimidamme, titd
nikyvid maailmaa. Ja sen tihden filosofisesti ja ticteellisesti ajattelevat thmiset tyontivit luotaan tuollaiset
kuvaukset. Thmiset, jotka ovat tutkineet metafysiikkaa ja ajatelleet paljon, nakevit vain lastenkamarisatuja
tuollaisissa kertomuksissa. ’Mikd henkimaailma se on, joka on ilman titd fyysistd ainetta ja ruumista ja



kuitenkin aivan aineellinen?”, sanovat filosofisesti ajattelevat ihmiset; he eivit ota uskoakseen tuollaiseen

b

henkimaailmaan.

Mutta kun me koetamme olla tdysin puolueettomia, niin emme heti mene kieltimdin noitakaan
kertomuksia. Me ymmirrimme vain, ettd tuollainen kuolemanjilkeinen elimi on valttimatta hyvin lihella
tatd nakyvidd elimai, ja huomaamme, ettd sithen ei sisilly koko kuolemanjilkeisen eliman ratkaisu. Kylla
taytyy olla vield syvempid salaisuuksia. Ja sen tihden puolueettomalle totuudenetsijille eivit yliaistisen
tutkimuksen saavutukset vield ratkaise kuolemanjilkeisen elimin koko arvoitusta. Ne ainoastaan todistavat,
ettd jotakin on, mutta mitd se on, sitd ne eivit ole ratkaisseet tyydyttavisti.

Sen tihden kysymme totuudenetsijoina, eiké ole mitddn pitevimpai tietoa? Ja silloin saamme kuulla
teosofisen liikkeen taholta, joka on vaikuttanut kohta 50 vuotta maailmassa (esitelma pidetty 1924), ettd on
olemassa todellista tietoa, silldi on olemassa merkillisid thmisid, mestareita, joista teosofinen litke on alusta
saakka puhunut, on olemassa olentoja, jotka #etavdt, joiden tieto ei ole eilispdivin tietoa, joka ei ole
saavutettu tutkimalla vain joitakin ilmi6itd, vaan joiden tieto perustuu omiin kokemuksiin sithen, ettd he itse
ovat elineet ja kuolleet, ja voittaneet elimin ja kuoleman. Niiden suurten tietdjien tieto perustuu sithen, ettd
se on heissi itsessaan, koska he nikevit, kuinka kaikki on, koska ovat kokeneet, koska he itse ovat kuolleet
ja nousseet ylos; koska he ovat elidneet ja kuolleet ja saaneet kisiinsd eliman ja kuoleman avaimet, koska he
ovat elimin ja kuoleman herroja.

Niitd olentoja on olemassa, ja sen tihden sité tietoakin on olemassa.

— Voisimmeko me osallistua sithen tietoon?

— Me olemme saaneet viittauksia heiddn tiedostaan, me olemme teosofisen liikkeen yhteydessi
saaneet viittauksia kuolemanjilkeisen ja ikuisen elimin salaisuuksista. He ovat sanoneet: ”Niin on asian
laita. Teiddn ei tarvitse uskoa titd meidan kertomustamme siitd, kuinka asiat ovat, mutta jos se tyydyttdd
teiddn jarkednne ja omaatuntoanne, silloin voitte pitdd sitd oikeana ja luottaa sithen, mutta jos se ei teitd
tyydytd, ei teiddn tarvitse sithen uskoa. Mutta te voitte itse padstd samaan tietoon. Kulkekaa sita tietd, minka
me olemme kulkeneet, silloin te saatte nihda, ettd se mitd me olemme opettaneet, on totta; mutta muuten
ette voi saada tietoa, ette voi tulla vakuuttuneiksi kokemusperiisesti, ellette kulje meidén jalkidmme.”

Niin sanovat nuo mestarit. Ja me tiedimme, ettd meidin aikanamme, ndind viimeisind
vuosikymmenini, jolloin teosofinen liike on toiminut, on useita thmisid, paljon yksiléitd maan péalld, jotka
ovat yrittineet kulkea noiden mestarien jalkid, jotka ovat yrittdneet ottaa samoja askeleita kuin he. — Ja mité
he todistavat? — He todistavat kaikki yhdelld suulla: ”Me olemme saaneet nihdi ja kokea paljon, ja me
voimme sanoa, ettd mekin tiedimme.”

Mutta on otettava huomioon se, ettd ihminen, kun hin kulkee suurten mestarien jilkid ja itse saavuttaa
jotakin totuuden tietoa, pian ihastuu ja luulee nyt tietivinsid enemmin kuin mitd tietad. Niinpd hin, kun
hinelle esimerkiksi avautuu kuolemanjilkeinen elimi, kun hin astuu tuonelan valtakuntaan, kun hin
katselee thmisid kuolemanjilkeisen elimin eri tiloissa, luulee jo paljon tietdvinsd ja ymmairtivinsi ja voi
mielestidn hieman kuin jo parantaakin niitd pddpiirteitd, mitkd mestarien taholta on saatu. Elimi on niin
rikas ja monipuolinen, ettd kun thminen jotakin 10ytaid tissd tai ndkymattOmassa maailmassa, niin han luulee
lisdavinsa sitd suurta tietoa, mitd aikojen kuluessa on hankittu ja luulee voivansa sitd jopa oikaista.

Siind on meidin inhimillinen erehdyksemme; ja sen tihden on hyvin tirkedd, ettdi piddmme
tutkimuksemme ja oman kehityksemme aikana kiinni niistd suurista periaatteista, mitkd on mestarien taholta
saatu. Silld kun enemmin kehitymme, niin saamme huomata, nihda ja kokea, ettd mestarit ovat sittenkin
tienneet asiat kaikkein parhaiten.

Jos siis kysymme niiltd mestareilta, mikd on ithmisen ikuinen eldima, miten hin elad kuoleman jilkeen,
mikd ndistd kolmesta kuolemanjilkeisen elimin teoriasta on oikea, niin mitd vastaavat mestarit? He



vastaavat: “Kaikki ovat oikeassa; materialistit ovat oikeassa, epailijit ovat oikeassa, kristityt ovat oikeassa,
buddhalaiset ja teosofit ovat oikeassa, kaikki ovat oikeassa, silld kaikki nima teoriat kuvastavat jotakin
totuuden puolta ja ne kaikki mahtuvat itse todellisuuteen. Ihminen on siksi monipuolinen ja merkillisesti
koostunut olento, ettd hinessi on seki elimii ettd kuolemaa ja my6s iankaikkista elimédd. Hinessd on
sellaista, joka jalleensyntyy, ja sellaista, joka ei jilleensynny. Hinessd on kaikki nima salaisuudet ja asiat. Sen
tahden kaikki teoriat ovat oikeita, mutta oikeita omien rajojensa puitteissa; ne eivit yksinaan ole oikeita, vaan
kaikki yhdessa. Yksin ne ratkaisevat ainoastaan pienen osan ihmisen iankaikkisen eldimin arvoituksesta,
mutta yhdessa ne antavat monipuolisemman kuvan tistd iankaikkisesta elamasta.

Jotta tita thmisen iankaikkista ja kuolemanjilkeistd elimaa voisi ymmartaa, tiytyy ennen kaikkea padsta
kisitykseen siitd, ettd thmisessd on se, mitd on ruvettu nimittimdin hinen korkeammaksi minakseen,
jumalaiseksi puoleksi, todelliseksi kuolemattomaksi minuudeksi jne. Mitd nimed tahansa kéytettiisiin, vaikka
sanottaisiin Kristus, vapahtaja, niin ne tarkoittavat, ettd ihmisen sisissa on jotakin, hineen on kitketty
jotakin, joka on korkeampaa, ikuista, kuolematonta.

Tami oppt thmisen korkeammasta minéstd on aivan uusi oppi meidén aikakaudellamme. Thmiset tdalld
linsimailla olivat tottuneet ajattelemaan ja uskomaan, ettd ihmisessd el ole mitddn muuta kuin tima
persoonallinen olemus, ettd se tyhjentdd ihmisen koko arvoituksen. Mutta nyt mestarien taholta korostetaan
sitd uutta oppia, ettd thmisen sisdssa on jotakin jumalaista. Runoilijat ja nerokkaimmat ihmiset olivat sithen
uskoneet ja pitineet siti mahdollisena ja luultavana, mutta virallinen uskonto ja yleinen mielipide ei tiennyt
muusta kuin ihmisen kuolevaisesta, persoonallisesta mindstd. Jos sitten sanotaan kirkollisella taholla, ettd
thmiselld on sielu, joka on kuolematon, niin ei kukaan tiedd, mika se sielu on. Jos kysytdan uskovaisilta, niin
he eivit tiedd selittdd muuta, kuin ettd se on timi persoonallinen sielunelimi. Mutta se, milld tavoin
sellainen kuolemattomuus on ajateltavissa, jdd aina epaselvaksi.

Teosofian oppi on alusta alkaen ollut se, ettd ihmisessd on korkeampi mind, ja se on juuri tima
korkeampi mind, joka tekee thmisen ihmiseksi.

— Milld tavoin se ilmenee? — Se ilmenee kolmella tavalla: ensiksikin se ilmenee omanatuntona. Silloin
kun ithminen on tehnyt tai aikoo tehda jotakin vairai, aani hinen sisassadn nuhtelee tai varoittaa hantd. Han
voi olla keskelld mitd suurinta aistillista nautintoa, kun kummallinen 4dni hinen sisdssddn sanoo: mutta jospa
tima el olekaan oikein. — Se on omantunnon 4ini, joka puhuu hianen sisdssain. Tama ddni tulee hinen
korkeammasta mindstidn, sisdisestd, kuolemattomasta puolesta.

Toiseksi tima korkeampi mind ilmenee siind, ettd ihminen etsii totuutta, haaveilee ja filosofoi. Hin
ajattelee eldimai, tutkii elimén mysteereita jirjessddn ja hengessaian. Se ilmenee myoskin suurena rakkautena
kauneuteen, suurena haluna taiteelliseen tyOhon, mutta sellaisena, ettd tdmi taiteellinen ty6, rakkaus
kauneuteen, tihtaa ikuisuuteen, hyvain, totuuteen. Taiteilija, jossa korkeampi mind vaikuttaa, tahtoo samalla
vaikuttaa hyvii, tahtoo julistaa totuutta, jotakin ihannetta. Hinen tyonsa ei ole vain muodollista, se on
samalla aatteellista.

Kolmanneksi ihmisen korkeampi mind ilmenee hinessd rakkautena, puhtaana, epiitsekkidng, jalona
rakkautena. Se saattaa olla persoonallinenkin rakkaus, kohdistua tiettyihin thmisiin, mutta se rakkaus on
silloin epiitsekds, se tahtoo toisten parasta, tahtoo auttaa heitd. Se rakkaus voi myoskin kohdistua koko
ihmiskuntaan, eliinkuntaan, koko luomakuntaan. Sekin on ithmisen korkeammasta mindsta 13ht6isin.

Tama kaikki nayttda, ettd ihmisessa eldd korkeampi mind. Mutta me tieddimme, ettd on ithmisid, joissa
timéd korkeampi mind vaikuttaa hyvin vihan, toisissa ei lainkaan. Jos ithmisen ajatukset ovat kiinni vain
timédn maailman aineellisissa seikoissa, suruissa ja huolissa, silloin korkeampi minid on kuin irti tuosta
ajatuksesta ja jirjestd. Hinen ajatuksensa toimivat kuin itsestddn; korkeampi mind ei ole siind mukana. Ja
jos ihmisen tunne-eldimi on kohdistunut ainoastaan timan maailman asioihin ja persoonallisiin nautintoihin
ja onneen, niin silloin hdnessa ei ole korkeampi mind mukana, vaan se on syrjassa ja kaukana.



Ja jos ithminen toiminnassaan on itsekds, rikollinen, jos hinen toimintansa on vairai, silloin hin
kuolettaa omantunnon ainen, ja silloin hin raaistuu. Korkeampi mina irtautuu hinesti, vetaytyy syrjaan. Ja
thminen voi tdssi eldimadssain irtautua yhteydestd korkeampaan mindinsid. Sen sijaan, etti meiddn ihmisten
tehtdvi olisi vahvistaa titd yhteyttd, me voimme heikentid sit.

Tama korkeamman minidn olemassaolo on vilttimiton ymmartid, ennen kuin me voimme kasittid,
mitd on kuolemanjilkeinen elima. Kun ymmarrimme, ettd ihminen tdssid nidkyvissd elimissi voi olla joko
erillidn tai miltei erillidn korkeammasta mindstan, tai eldd sen yhteydessd, kun ymmairrimme, ettd nimi
suhteet voivat elimin aikana joko lujittua tai holtyd, silloin me voimme paremmin ymmartid myos thmisen
tilaa kuoleman jilkeen.

Miti oikeastaan tapahtuu, kun ihminen kuolee?

— Silloin tapahtuu se, ettd hinen korkeampi mininsi, todellinen sisdinen itsensa, joka elimin aikana
on ollut sidottuna tillaiseen nikyvidin persoonallisuuteen, vapautuu siitd kuoleman jilkeen ja eldd omaa
elimainsa. Siind on kuoleman suurin salaisuus. Meilld on timan fyysisen elimin aikana mukana toveri,
meilld on enkeli mukanamme, vapahtaja luonamme. Kuolemassa tima seikka muuttuu. Jeesus Kristus
sanoikin: ”Vaeltakaa niin kauan kuin teilld valo on, silld sitten tulee yon pimeys.” Ihmeellinen on timi
nikyvi fyysinen elimé. Nyt tailld meilld on vapahtaja, enkeli, korkeampi toveri mukana, jonka yhteyteen me
voimme paistd, jonka yhteydessd me voisimme ja meidan pitéisi elda, ja joka on meidan tosi itsemme.

Tami persoonallinen sielunelimidmme ei ole meidin todellinen itsemme. — Me sanomme: minid olen
sitd ja sitd, ja mind tunnen sité ja sitd, ja ajattelen sitd ja sitd; minun sieluneldimani kasittdd kaiken, miti olen
kokenut fyysisen elimin aikana. Me luulemme, ettd siind on meidin koko olemuksemme. Mutta meidin
takanamme on koko ajan ollut kuin suuri lihde, josta on virrannut voimaa tihin meididn persoonalliseen
minddmme — sisdistd tietoa, uskoa. Me emme aina sitd ymmirrd ja huomaa; me luulemme tita
persoonallisuuttamme todelliseksi mindksemme. Mutta se on harhaa ja erehdystd. Timad persoonallinen
mind on kylld hyvin todellinen, mutta sittenkin se on ainoastaan heijastusta, ainoastaan kuin projektio
jostakin korkeammasta todellisuudesta.

Kun kuolemanhetki tulee, silloin tapahtuu kahtiajako niiden vililld, jotka ovat olleet tovereita fyysisen
elimin aikana. Silloin heidin oli ollut pakko olla yhdessi; he olisivat voineet kiyttaa tilaisuutta hyvakseen;
he olisivat voineet vaeltaa yhdess, silld valo oli heissd. Kun kuolema tuli, valo siirtyi pois; todellinen itse jai
omaan maailmaansa. Tdma todellinen itse, joka on henkinen todellisuus, eldd aina iankaikkista eldimaa, se
elad aina omassa taivaassaan, omassa ikuisessa tilassaan; se eldd kuolemattomuudessa, mutta ihmisen
fyysisen kuoleman jilkeen se aivan kuin sulkeutuu itseensa.

Kuinka siis kidy meidén, jotka pidimme itseimme eldimin aikana niin todellisina ja tirkeind ja ainoana
todellisuutena? Miten kdy meiddn persoonallisen mindmme?

Ensin, kuten tieddmme, itse kuoleman hetkelld, juuri silloin, kun viimeinen limpé6 ja elimi lahtee
thmisen ruumiista, kun viimeinen limp6 kohoaa aivoihin, kun ndemme, ettd ihminen on jo kuollut, silloin
vield hinen persoonallinen tajuntansa, maallinen mininsa, on toiminnassa; se on aivan akkid kirkastunut ja
saanut uutta voimaa. Aivoissa se toimii; aivoissa eldima vield jatkuu, vaikka ruumis on jo kuollut. Ja juuri
tassa kirkastuneessa persoonallisessa tajunnassa ihminen katselee koko mennytta fyysillistd elimadnsa; mutta
katselee sitd merkillisen puolueettomasti ja objektiivisesti. Hén tuntee ja tietdd koko ajan ja sanoo: Tuossa
mind tein vaarin.” Ja silld tavoin arvostellessaan hin tulee oman itsensd henkiseksi tuomariksi. Hiénelld ei
ole siind mitadn tunteita, hin on kuin syrjastd katsoja ja sivullinen, ja kuitenkin hidn on oma persoonallinen
minansa, joka on vain kirkastunut kuoleman hetkella.



Miti sitten tapahtuu? — Kun ihmisen korkeampi mind on sulkeutunut itseensid omassa taivaallisessa
olotilassaan, niin ihmisen persoonallinen mina eldd siten, ettd kaikki, mita siind on ollut pahaa, huonoa ja
itsekistd, tulee esille. Thminen joutuu kiirastuleen, tuonelaan, ja kirsii kaikesta siitd, mitd hinessd on pahaa ja
huonoa. Miti hinessd on intohimoja ja itsekkyytta, se kaikki nyt eldd. Ehka on jonkin verran ylimalkaisesti
sanottu, ettd hin heti alussa kirsii; hin vain eldd tuossa persoonallisessa tajunnassa, jossa on mukana kaikki,
mikd hinessd on huonoa. Hyvin pian hin kuitenkin alkaa my6s kirsid, silld hin ei voi endd tyydyttdd niitd
haluja, joita hinessd on. Fyysisessd elimidssdin hian saattoi hankkia haluilleen tyydytysté, kuoleman jilkeen
se on mahdotonta. Sen tihden tuo tila muodostuu askel askeleelta kirsimykseksi. — Puhun nyt tavallisesta
thmisesta.

Sitten kun thminen on tuota tuonelatilaa elinyt jonkin aikaa, tulee uusi, merkillinen kohta. Tulee uusi
kuolema, toinen kuolema, ja sitd voidaan myoskin nimittdd, niin kuin joku teosofisen lilkkeen mestareista
kerran sanoi, viimeiseksi tuomioksi. Silli kun thminen on tuossa tuonelatilassa elinyt aikansa, niin hin
joutuu kuin suureen voimavirtaan, pyoOrteeseen, tuleen. Hintd aivan kuin seulotaan, tirisytetiin ja
koetellaan tissd thmeellisessd virrassa, tissd pyOrteessd, jota on my6s sanottu suureksi 'astraalikddrmeeksi' tai
Tohikddrmeeksi'. IThminen joutuu sen kitaan, ja se on kuin viimeinen tuomio, silld siind seulotaan
persoonallisesta ihmisesti esille se, mitd hinessd mahdollisesti on kultaa, hyvad. Ja kenessa el olisi hyvail
Me voimme sanoa, ettd nykydian jo melkein kaikissa thmisissd on jotakin hyvia; elimin aikana on heidin
persoonallisessa thmisessdan ollut jotakin hyvéd; ihminen on tahtonut jotakin hyvéa; tehnyt tyota jonkin
aatteen puolesta tai uhrautunut jonkun puolesta, hin on voinut rakastaa epiitsekkaisti, on voinut palvella
taidetta ja tiedettd. Pelkéstidn rakkaudesta kauneuteen, totuuteen.

Viimeiselld tuomiolla kysytain, mika on sellaista, joka voi astua oikealle puolelle ja mita jda vasemmalle.
Silloin ihmisen sielua niin merkillisesti seulotaan, etti jéiljelle jad vain puhdas kulta. Mutta vaikka se hyvi
olisi ollut kuinka pientd, se jad olemaan, ja ihminen aivan kuin nukkuu pois, miltei kuolee. Sitten hinet
heritetdan kuolemasta, ja hin astuu taivaan iloon, joka autuus ja ilo on sanoin kuvaamaton, selittimaton.
Miti ihmisessd oli hyvia, se siind tulee kulmakiveksi; ja sen perusteella ihmisen ajatus ja tunne kasvaa ja
lentdd. Siitd pienestd siemenestd kasvaa kuin suuri puu. Hinen taivaansa on thmeellinen; se on onnea ja
autuutta. Kaikki hinen rakkaansa ovat hinen ympirillddn eikd ole mitdin episointuja. Kaikki hyvi, mitd
hin on suunnitellut maan pailld auttaakseen ihmisid, se kaikki taivaassa toteutuu, sielli hin elad tuota
kaikkea. Ja hdn eldd sitd niin kauan kuin jaksaa ja voi. — Ja se on yha edelleen hidnen persoonallinen
mindnsa.

Miti sitten tapahtuu? — Ihmisen persoonallinen mind nousee lopuksi niin suureen autuuteen, ettd hin
atvan kuin kadottaa tajuntansa, silld silloin se persoonallinen mini on liittynyt korkeampaan mindan. Silld
tavoin on tuosta persoonallisesta elimistd tullut yksi uusi lehti korkeamman mindn eliminkitjaan;
korkeamman mindn muisti on laajentunut yhdelld elimilli. Se muisti el sdilytd mitddn rumaa, itsekasta,
alhaista; kaikki, mikd on ollut pientd, heikkoa ja huonoa, on haihtunut ja kuollut, sille on kiynyt niin kuin
materialisti uskoo. Jos meissd olisi ainoastaan huonoa, me todella haihtuisimme olemattomiin, silld kaikki
huono kuolee, se el voi pysya; silld ei ole ikuista elimaa itsessadn. Ainoastaan kaikki hyva on ikuisen elimin
ilmennystd. Ja sen tihden vain kaikesta hyvistd, mitd meissdi on ollut, muodostuu uusi lehti meidin
korkeamman minimme elimankirjaan.

Kun siis meidin korkeampi minimme muistaa menneisyyttidn, se ei voi muistaa muuta kuin thanuutta,
se el vol muistaa mitddn ristiriitaisuuksia, epakohtia. Kun se muistaa entisid elimiddn, se nikee vain, kuinka
kaikki on ollut alusta loppuun pelkkidd sopusointua. Ja sitihdn se on ollutkin todellisuudessa hengen silmin
katsottuna.

Sitd mukaa kun me opimme tekemiin elimistid sopusointuista satua, sitd mukaa me liitimme yha
rikkaampia, yhd tiyteen kirjoitetumpia lehtid korkeamman minimme elimankirjaan. Kun me sitten
saavutamme sellaisen elimin, ettei siind ole muuta kuin auringonpaistetta, kun meidin sielumme on yhti



ainoata ylistyslaulua Jumalan kunniaksi, kun meidin elimiamme on pelkkid kauneuden ilmentimisti, silloin
on myoskin itse korkeampi mind, kuolematon itsemme jo tullut mukaan maan piille, ja silloin ei ole
sellaisessa  eldmdssd endd mitdian unohdettavaa; silloin  ihminen tulee kuolemattomaksi aivan
persoonallisessakin elimissddn. Sellainen on mestarien elimi. Kuolema voitetaan niet silld tavoin, ettd
kaikki paha hyljitain ja kaikki mahdollinen hyvi eletdin ja toteutetaan.



ANTAVATKO KUOLLEET ITSESTAAN TIETOA?

Antavatko kuolleet tietoa itsestdan?

— Tihian kysymykseen voisimme vastata kertomalla kaikenlaisia esimerkkejd siitd, kuinka kuolleet
ovat antaneet tietoa itsestian. Luulen, ettd on paljon ihmisid nykyaikana, paljon teiddnkin joukossanne,
jotka ovat vakuuttuneet siitd, ettd kuolleet antavat tietoa itsestidn. Kuolleet voivat joko kummitella tai sitten
vilittdjien, mediumien avulla antaa itsestddn tietoa. Hyvin monet thmiset meiddn aikanamme, niin kuin
kaikkina aikoina, ovat nihneet kummituksia; ovat jollakin tavoin kokeneet vainajien lasndolon. Jos eivit ole
suorastaan nihneet heitd, ovat kuulleet tai nihneet heididn aikaansaavan joitakin liikkeitd tai huonekalujen
siirtoa ja heittelyd. Ja monet ithmiset ovat myoskin meiddn aitkanamme vilittijien kautta saaneet tietoa
kuolleitten maailmasta.

Monet ovat olleet mukana sellaisessa spiritistisessd istunnossa, jossa on esiintynyt vainaja
silminnahtivasti. Moni on saanut henkiolennolta vastaanottaa pienen kuiskeen tai jotain muuta. Ja moni on
ollut mukana sellaisessa istunnossa, jossa vainaja on antanut tietoa itsestiin jonkun ihmisen puheen kautta
tai kirjoituksen avulla tai niin yksinkertaisella tavalla kuin on psykografilla, jonka kaikkein yksinkertaisin ja
lapsellisin muoto on pienen lasin siirtiminen kiden avulla kirjaimesta kirjaimeen. Silldkin tavalla on voinut
tulla tietoja, jotka istunnossa olijoiden mielesti ovat todellisia tietoja toisesta maailmasta, koska on voinut
tulla sanomia, jotka ovat voineet olla ennustavia tai muuten ovat kertoneet sellaisista asioista, joista eivit
muut kuin vainaja ja joku ldsniolijoista ovat olleet tietoisia.

Nima kaikki tillaiset kertomukset ovat thmisissd herittineet sen ajatuksen, ettd kuolleet voivat antaa
tietoa itsestddn ja ettd me elavit ihmiset voimme siis vilillisesti joutua kosketukseen vainajien maailman
kanssa.

Tarkoituksemme ei kuitenkaan ole kertoa mitién tillaisia tapauksia, jolloin vainajat ovat antaneet tietoa
itsestddn. Tarkoituksemme ei ole puhua kummituksista ja spiritistisistd ilmi6istd siind mielessd, ettd niiden
kautta tulisimme vakuuttuneiksi siitd, ettd vainajia on olemassa ja ettd he elavit jossakin nikymattomassa
maailmassa. Se ei ole tarkoituksemme, silld lihdemme siitd edellytyksestd, ettd vainajat yha eldvat, emme
yritd todistaa, etti elimdid on kuoleman jilkeen, ettd vainajia on olemassa. Sitd asiaa pidimme aivan
luonnollisena, pidimme sitd aivan varmana. Mielestimme on aivan selvé asia, ettd thminen kuoltuaan yhi
vield elda, ettd henkimaailma on olemassa, ettd elimii on olemassa kuoleman jilkeen. Ja kysymyksemme,
antavatko kuolleet tietoa itsestddn, se koskee sitd puolta asiasta, ettd me kysymme ovatko ne, jotka antavat
tietoa itsestddn, vainajia ja kuolleita, ja missd mairin heiddn ilmoituksensa ja sanomansa ovat luotettavia,
missa méarin ne ovat patevia.

Tihidn kysymykseen emme tietenkdin osaa vastata, ellei meilli ole syvempid tietoa kaikista
kuolemanjilkeisistd asioista. Silld jos meilld olisi kéytettivissd ainoastaan se materiaali, mikd on saatavissa
kuolleitten ja vainajien ilmoitusten kautta, jos meilld olisi ainoastaan se aineisto, silloin me emme voisi tehdé
muuta kuin johtopditoksid. Mutta nyt me tieddmme, ettd on paljon tieteellisid tutkijoita, jotka ovat
koettaneet naita asioita tutkia ja menetelld mahdollisimman tieteellisesti kaikkien sanomien suhteen, joita on
saatu. Ja he ovat tulleet sithen johtopéditokseen, ettd verrattain harvoin voi olla vakuuttunut siitd, ettd se,
joka antaa tietoa itsestddn, todella on vainaja. Useimmissa tapauksissa ovat kriitilliset tutkijat tehneet sen
huomion, ettd noita tiedonantoja voi selittia toisellakin tavalla. Ne eivit todista, ettd vainaja on ollut niitd
antamassa. Ne voivat saada alkunsa psyykkisista syista.



Thmisen sielussa on paljon tutkimattomia alueita. Koko se alue, jota nimitetddn alitajunnaksi, on vield
tutkimaton. Se sisaltdd paljon asioita, joita me emme vield tunne. Jos olemme spiritistisessd istunnossa ja
saamme tietoja kuolleista, niin kriitillinen tutkija ei usko umpimahkain, vaan hin koettaa saada tietoa, milld
tavalla ne ovat voineet tulla, milld tavalla lisndolevat ihmiset voivat vaikuttaa niiden syntymiseen.

Silld tavalla kriitillinen tutkija menettelee, ja meididn mielestimme han on lilan epauskoinen, kun hin
koettaa hirveisti selittdd ja selittaa asioita, jotka tuntuvat aivan luonnollisilta. Miksi ei voi suhtautua asioihin
luonnollisesti ja uskoa, ettd tuossa on vainaja antanut tietoa itsestaan?

Silld tavalla menettelevit kriitilliset tutkijat. Mutta kuten sanottu, he osaavat nojautua ainoastaan niihin
aineistothin, mitkéd saadaan istunnoissa. Mutta jos tahdomme pitevisti vastata kysymykseen, missd maarin
vainajat osaavat antaa tietoa itsestdan, tdytyy meilld olla syvempdi tietoa juuri noista kuoleman jilkeisistd
asioista. Ja viimeksi meilld oli puhe siitd, ettd sellaista syvempai tietoa todella on olemassa, tietoa, joka ei ole
eilispdivini saavutettua, joka ei ole yhden ja kahden tutkijan saavuttamaa, vaan tietoa, joka on pitkien,
pitkien aikakausien aikana hankittua.

Teosofinen litke on alusta saakka julistanut, ettd tilld tihdelld on olemassa sellaisia ihmisid, Mestareiksi,
adepteiksi, viisaiksi nimitettyjd, jotka yhdessd muodostavat Salaisen Veljeskunnan, ja jotka tietivit kaiken,
mitd tietdd voi tdlld tihdelld ihmisen eldmistid ja kuolemasta. He ovat itse voittaneet kuoleman ja
iankaikkisen eldiman ja sen tihden he ovat itse ratkaisseet kaikki nuo kysymykset omassa persoonassaan.
Milldin muulla tavalla ei thminen voikaan saavuttaa patevii tietoa mistddn, kuin siten, ettd hidn omassa
itsessdan saavuttaa tuon tiedon.

Mitid me tieddimme tastd nikyvistd maailmasta?

— Emme oikeastaan muuta kuin sen, mitd aistiemme vilitykselli saamme, ja sen, mitd olemme
toisiltamme kuulleet tai kirjoista lukeneet. Sitd kaikkea me voimme pitédd tietona, mutta se on tullut methin
aistiemme vilitykselld. Ja ne kaikki asiat ovat meilld, mutta elleivit ne olisi tulleet meiddn tajuntaamme,
meidin sisdédmme, ei meilld olisi mitddn tietoa. Ja timi pitdd analogiana paikkansa. Tiedon taytyy tulla
meihin itseemme. Me voimme kuvitella, mitd kuolema on ja minkilaista kuoleman toisella puolella on,
mutta se ei ole mitddn tietoa. Tieto on vasta sitd, ettd me itse tdysin tietoisina kuolemme, menemme lipi sen
saman prosessin, minka thminen lapikdy kuollessaan.

Tietoa kuoleman jalkeisestd elimastd on se, ettd me tietoisesti kuoltuamme nousemme ylos toisessa
maailmassa, elimme siini, saamme kokea sitd elimii, katsella sitd maailmaa, saamme tutkia sen olosuhteita,
saamme seurustella siind asuvien olentojen kanssa ja sitten syntya takaisin timan maan péille. En tarkoita
takaisin syntymista silld tavalla, kun olemme todella fyysillisesti kuolleet ja sitten pitkdn ajan perista
synnymme uudestaan, vaan syntymistd silld tavalla, ettd tulemme takaisin samaan ruumiiseen sen jilkeen,
kun olemme tuon kaiken kokeneet. Kuten Dante “Jumalaisessa ndytelmassidin” kertoo kuoleman
jalkeisestd elamastd, ja sitten tulostaan takaisin ruumiiseensa, samoin ihmisen, jos hin sanoo jotakin
tietavinsd kuoleman jilkeisistd asioista, on tdytynyt itse kokea, mitd kuolema, ylosnousemus ja
jalleensyntyminen ovat.

Mestarit, adeptit, viisaat ovat ihmisid, jotka timin kaiken ovat kokeneet, jotka siis tietdvit, mitd
kuolema on, tietdvit sen paljon varmemmalla tavalla kuin ne, jotka tissi fyysillisessd elimissdan ovat
joutuneet kosketuksiin vainajien kanssa joko kummituksien tai vilittijien avulla. Ndma tillaiset thmiset
voivat meille esittdd vain paapiirteitd, periaatteita kuoleman jilkeisestd elimistd; ihmisen elimasti ja
kuolemasta, niin ettd me sitten voimme ymmartad kaikki néitd ilmioita.

Kaikkein tirkein kohta kuolemanjilkeisten tilojen ymmairtimisessd on se, josta ihminen tavallisessa
elimissddn tietdd sangen vihdn — nimittdin se, ettd ithmisessd on kuolematon henki, korkeampi mini,
jumalallinen Itse, joka ehkd puhuu hinelle hinen omassatunnossaan, ilmenee hinen runollisissa ja



filosofisissa pyrkimyksissddn; tai kun hin rakastaa thmisid, thmiskuntaa tai aatetta, taidetta tai tiedettd; kun
epaitsekis rakkaus asuu hanen sydimessaan. Sellaisissa tilanteissa voi tuo thmisen sisaisin, jumalallinen mina
ilmetd, mutta niitd thmisid ei ole monia, jotka tuntisivat timin korkeamman minén todellisesti. He elavat
vain tissd kuolevaisessa persoonallisuudessaan, heidin mindnsid on vain timi persoonallinen sielumini,
jonka sisdltd on saavutettu kaikkien kokemuksien kautta, mutta joka kuitenkin on rajallinen, kuolevainen,
haihtuvainen.

Useimmat ihmiset eivit tunne todella korkeampaa minédd. Silld jos he tuntisivat jumalallisen itsensa,
silloin he jo olisivat kuolemattomia, silloin he tietdisivait olevansa kuolemattomia, tietdisivat, miti on
kuolema, mitd kuoleman jilkeinen elimid, jilleensyntyminen.  Silloin heilld olisi muistot omasta
menneisyydestain, he tietéisivit, etti ovat ennen olleet olemassa timén maan pailld ja varsinkin sen, ettd he
yhi tulevat olemaan timéin maan pailld. Silloin he olisivat Mestareita, adepteja, silli me nimitimme
Mestareiksi sellaisia ihmisid, jotka ovat yhtyneet omaan korkeampaan mindinsi, jotka ovat kuolemattomia
henkia.

Ja sen tihden, vaikka useimmat ihmiset eivit tunne tita sisintd itseddn, on kuitenkin kaikkein tirkein
asia, kun tahdomme kuoleman jilkeistd elimdi ymmirtdd, se, ettd ymmirrimme ihmisen sisdisen
psykologian mukaan, ettd ithmiselld on tima sisin, kuolematon Itse. Silli elimin ja kuoleman valilld, eli
kuoleman jilkeisen elimin ja nykyisen elimin vililli on se eroavaisuus, ettd tissd nykyisessd elimaissi
thminen on vilittémissd yhteydessid korkeamman mindn kanssa. Hin voi sitd etsid, sithen pyrkid, sithen
yhtyd. Hin voi nimittdd sitd eri nimilld, Jumalaksi, totuudeksi, Kristukseksi, Vapahtajaksi, Buddhaksi,
Mestariksi. Han voi nimittda sita milld nimelld tahansa, mutta tdssa nakyviisessd elamassadn hin voi pyrkia
sen yhteyteen. Kuoleman jilkeisessi elimassa se on mahdotonta.

Kuoleman jilkeisessd elimissd ihminen ei voi endi tehdd mitddn uutta aloitetta, hin ei voi etsid sielld
Jumalaa, ellei hin ole tehnyt sitd tadlld. Useat materialistismieliset thmiset ajattelevat suruttomuudessaan:
”No, nikeehin sitten, kun on kuollut, onko elimai, Jumalaa olemassa. Silloin on aika ajatella niita asioita,
timé elimé on tiynnd muita mielenkiintoisia asioita, iloja ja suruja, timé elimi on niin raskas, tdssd on niin
paljon ty6td ja huolta, ettei tissd jouda ajattelemaan niin ikévid asioita kuin kuolema.” Tillainen mielentila
johtuu ehka siitd, ettd ihmisid on vaarilla tavalla peloteltu kuoleman jilkeiselld elimalld. Heitd on peloteltu
kaikenlaisilla kauhuilla ja helveteilld pitkien vuosisatojen aikana. Sen tihden on koko tuo kysymys tullut
vastenmieliseksi, silld heille ei ole osattu selittdd, minka tdhden olisi tirkedd ajatella niitd asioita.

Ei niita asioita pida pelita, ei kuoleman jilkeisen elimin tutkimista pidd kammota. Kirkot ja uskonnot
ovat pelotelleet ihmisié: ei niitd saa tutkia, tiytyy uskoa, niin kuin me selitimme, muuten kidy huonosti. Silld
tavalla on isketty harhaan, kun pidin vastoin olisi pitinyt sanoa: miettikdd nditd asioita, etsikdd totuutta sen
tihden, etti teilld on siitd hy6tyd kuoleman jalkeisessd elimidssd. Jos ette nyt etsi Jumalaa, on teiddn miltei
mahdotonta kuoleman jilkeen ruveta hintid etsimain. Silli kuoleman jilkeen ihminen joutuu sithen
asemaan, ettei hin enida ole valittomassa yhteydessd omaan sisimpédan Itseensa.

On aivan kuin jokin verho olisi laskettu alas ihmisen ja hinen korkeamman mindnsi vilille. Kuoleman
jalkeen thminen ei ole vapaa samalla tavalla kuin tadlld. Tassa nykyisessa elimissd on ihmiselld se vapaus,
jota voisimme nimittdd moraaliseksi vapaudeksi, mutta se on hineltd viety kuoleman jilkeen. Ja sen tihden
thminen, joka ei kiyta titdi hyvikseen, kuten kaikissa uskonnoissa on tarkoitettu, ettd tirked aika on nyt,
sitten tulee yo, pimeys, laskeutuu tuo verho meidin silmiemme eteen, niin ettei thminen voi nihdi totuutta
samalla tavalla kuin tdalld. ”Vaeltakaa niin kauan kuin teilld valo on”, sanoo Jeesus evankeliumissa.

Kuoleman jilkeen ithminen on siséisesti katsoen velvollinen, pakotettu jatkamaan sitd elimad, mitd hin
on tadlld elanyt. Niitd harrastuksia, mitd hin on tdilld aloittanut, hin jatkaa, uusia hén ei voi saada. Tietysti
thminen kuoleman jilkeen nikee paljon sellaista, mitd hin ei ole tidlli nahnyt. Tietysti hin tulee



toisenlaiseen maailmaan, saa kokea ja nihdd paljon, ja monestakin voi tuntua, jos saa kurkistaa kuolleitten
maailmaan, ettd heidin eliminsi vasta on vapaata ja ihanaa ja ihmeellista, hehan vasta kehittyvat.

Niin meistd vol tuntua, silld ulkopuoliselta kannalta katsoen kuoleman jélkeinen elimi on kylld sangen
ithanaa, vapaata, kaunista, mutta sisdisesti katsoen, tietdjan silmalld katsoen se on sittenkin epéivapaata,
moraalisesti epdvapaata sen tihden, etti ihminen ei ole silloin valittémissa yhteydessa sisdisen Jumalansa
kanssa.

Kuoleman jilkeinen elimi on lepoa, ja sen tarkoitus on olla lepoa. Kaikki viisaat myontavit sen, ettd
elimi tadlla maan paalld tietimattomyydessa, synnissa, kaikissa vaikeuksissa on raskasta. Ihminen ei jaksaisi
yhtimittaa eldd tillaista elimai. Hinelle on lepo luonnollinen, hinen sielulleen on lepo luonnollinen, silld
thminen ehtii niin vihidn miettid titd elimad maallisen eldimin aikana. Monet ihmiset eivit tietysti haluakaan
sitd miettid, mutta vaikka ihminen tahtoisikin sitd miettid, hin ehtii verrattain vihin, hinen taytyy kokea
kaikenlaista. Tdma nikyviinen elimi on kuin kokemuksien kerddmistd, kuin koulun kidymista, liksyjen
lukemista ja sitten kuoleman jilkeen meitd kuulustellaan. Sen tihden on kuoleman jilkeinen elimi oleva
lepoa, onnea.

Kaikki sellaiset pelottelut, jotka puhuvat kadotuksesta ja helvetin tuskista, ovat turhia, silld vaikka
thmiselld olisi tuskiakin kuoleman jalkeen, ne ovat ohimenevii. Se mika hinti todellisuudessa odottaa, on
onni, ilo, lepo ja rauha. Kun me timin uskoisimme ja ymmirtiisimme, silloin nykyinen elima tulisi
helpommaksi, silloin me paljon helpommin jaksaisimme kantaa timin elimin taakat. Ja monet sen
uskovatkin.

Thmisen todellinen elimid on se, mikd vietetidn taivaassa, taivas on kuoleman jilkeisen elimin sisin
mysterio. Taivas on sitd, ettd ihminen elad ikddn kuin uudelleen maallisen eliminsa, mutta ilman sen suruja,
ilman sen pettymyksid, ristiriitoja ja epasointuja. Hin eldd tuon vanhan maallisen elimin uudestaan
sellaisessa muodossa, ettd kaikki, mitd hin on toivonut, ikivoinyt, hyvda ajatellut, tuntenut, tavoitellut,
yrittanyt, se kaikki siind toteutuu ja toteutuu tuhatkertaisest, thmeellisen tdydelliselld tavalla. Siind taivaassa
on ihmisen paras persoonallinen itse mukana. Hién on sitd, mitd hian oli parhaimpina hetkindan maan palla,
silloin kun hin rakasti, tahtoi hyvaa, teki hyvaa. Sitd kaikkea han on taivaassa, hin on kuin lapsi, voisi sanoa,
joka ei tiedd mitaan pahasta, joka saa kaikki, miti tahtoo ja osaa toivoa, mutta hin ei osaa muuta toivoa, kun
sellaista, mitd on toivonut maan péalld. Siis kaikkea kaunista, mitd thminen on nyt voinut toivoa, héin saa.

Se on ihmeellinen tila tuo taivastila, aivan ihmeellinen. Thmisen persoonallisuus on kuin
suunnattomasti viisastunut, silli vaikka hidn ei aloita mitdidn uutta, niin kaikki vanha, mikd hidnessi
maallisessa elimassa oli, se kehittyy sielld niin pitkille, kuin voi. Ihminen, joka esimerkiksi on rakastanut
musiikkia, mutta ei ole voinut tdalld sitd puolta itsestadn kehittad, saa eldid taivaassa savelissd; han voi sielld
laulaa sydimensa pohjasta, ja hanestd on se laulu niin thanaa, ettd koko maailma sita kuuntelee. Kaikki, joita
hin rakastaa, ovat hinen ympirilldan, heille hin saa néyttdd, kuinka paljon hin heitd rakastaa. — Sita kaikkea
on taivaassa.

Me tiedimme, ettd taivaan jilkeen tulee toinen kuolema, viimeinen tuomio, ylosnousemus. Silld
taivaselimi vie sithen, ettd pyhin, korkein ja kaunein, mitd ihmisen persoonallisuudessa on, yhtyy
jumalalliseen mindan, jotta jumalallinen mina voisi muistaa jotain siitd elimastd. Jumalallinen mina ei voi
muistaa mitdan ristiriitoja, alhaista syntid, pahaa; jumalallinen Itse muistaa ainoastaan menneestd elimésta
sen, mikd siind oli kirkasta, pyhdi ja oikeaa. Sen tihden taivastila paittyy tuohon viimeiseen tuomioon,
jolloin ihmisen jumalallinen mind ottaa itseensé persoonallisuudesta sen, mité siind on pyhia ja korkeaa.

Taivaassa ollessaan thminen ei voi antaa itsestadn mitddn tietoa. Han ei voi kummitella maan paalla, ei
voi eslintya spiritistisissa istunnoissa, ei voi aineellistua, taivastila on pyha ja suojattu.



Tietddko ihminen maallisesta eldmistd mitdan tuossa taivaassa ollessaan?

— FEi, hin el tiedd mitaidn tdstd nakyvaisestd, fyysillisestd elamastéd, mutta tietda niistd, jotka ovat hinen
rakkaitaan. “Mutta”, me kysymme, ’kun hin ei nie tinne, 4iti esim. ei nde lapsiaan, niin miten han tietda
niista?>”’

Niin, hinelli on edessddn, jos niin voimme sanoa, heidin sielunsa. Ja on sangen merkillista,
minkilainen on tuon taivaassa olijan kokemus, silld vaikka nuo hintd ymparéivit omaiset ovat tiysin eldvia,
niin on kuitenkin ihmeellinen ero joskus, sen vainaja panee merkille, silld joskus tapahtuu niin kuin joku
noista rakkaista yht'akkid siteilisi jotakin. Aivan odottamatonta rakkautta tulee heiddn puoleltaan,
odottamatonta kirkkautta, niin ettd vainajan taivaallinen onni lisdantyy tuhatkertaisesti.

Milloin tima tapahtuu? — Silloin, kun hinen rakkaansa maan pailld hintd muistavat, ajattelevat hinesta
kauniisti ja epditsekkadsti. Ei niin, ettd itkevit ja tahtovat hdnta takaisin, sehin ei juuri tapahdukaan enai,
kun vainaja on tullut taivaaseen, on kulunut jo niin monta vuotta hinen kuolemastaan, ettd omaiset ovat
voittaneet surunsa. Mutta kun he muistavat hinti, lapset isdansi tai ditidan, silloin on aivan kuin heidin
omasta sielustaan, syddmestadn ldhtisi side sithen — jos niin voimme sanoa — kuvaan, mikd taivaassa on
tuon vainajan luona, se kuva silloin elavéityy.

Timid on ihmeellinen tosiseikka. Sen tihden on kylld oikein, ettd ihmiset muistavat rakkaudella
kuolleita, mutta jos se rakkaus ottaa ainoastaan tuon muodon, ettd me menemme heidin haudoilleen ja
pidimme niistd huolta, niin heilld ei ole siitd mitain iloa. Kun koristamme heididn hautojaan, viemme kukkia
ja laitamme hautakivid, on se meitd itseimme varten, se on meidin omaa turhamaisuuttamme, me
tahdomme silloin nayttdd toisille, ettd me kunnioitamme vainajia. Kuolleille ei ole siitd mitdin iloa, heille on
iloa ainoastaan siitd, ettd me muistamme heitd rakkaudella. He eivat tiedd kivistd ja fyysillisista kukista
mitdan, mutta meidan rakastavat ajatuksemme ovat ruusuja, jotka lihtevit heidan luokseen.

Taivaasta piin thminen ei siis voi omasta aloitteestaan antaa mitain tietoa tinne maan paille. Mutta
eik6 meilld tavallisilla ihmisilld voi olla mitdin tietoa vainajista silloin, kun he ovat taivaassa? — Voi. Me
voimme nousta heidin luokseen.  Jos me olemme esim. herkkitunteisia, mediumistisia, vahdn
salatieteellisesti kehittyneita, selvanikoisid, niin me voimme kylld puhdistamalla itsemme asettua kuolleitten
mielentilaan ja nousta heidin luokseen taivaaseen. Tavallinen ihminen ei osaa sitd tehdd esim. nukkuessaan,
hinen tiytyy tehda sellaista paivilld tajuisena ollessaan. Ja se tie, mikd hinet vie kuolleen omaisen luo,
kulkee hinen syddmensd kautta. Hin voi sen tehdd, jos hin on niin puhdistanut mielensd, sielunsa ja
ruumiinsa, ettd hinen tajuntansa kestdd taivaan ilon. Jos hidn voi nousta taivaalliseen vapauteen, iloon ja
riemuun, jos han voi taalli maan paalld tiyttya taivaallisella autuudella, silloin han voi inspiration hetkelld
kohota kuolleiden luo, ja silloin hin voi tehdd ihmeellisia havaintoja. Kuollut voi puhua hinen kanssaan, ja
jos hidn on wvilittdjd, mediumi, vaikkapa vain hetkellisesti, hin voi silloin sillikin tavalla saada tietoa
tuntemastaan vainajasta, ettd han joutuu, niin kuin sanotaan, jonkinlaiseen kosketukseen, suhteeseen
taivaassa olevan sielun kanssa, ja silloin voi hinen tajuntaansa tulla tuon kuolleen ajatuksia, ja hin voi
vaikkapa kirjoittaa jotakin tietimaittd, mita siitd tulee. Tami tietysti silld edellytykselld, ettd hidn on puhdas,
silld tavalla jalostunut ja sivistynyt, ettd hin ymmirtdd niitd asioita, ja toiseksi aivan ehdoton ehto on se, ettd
hin tuntee tuon vainajan. Omaisten, rakkaittensa luo han voi kohota, tuntemattomien kanssa ei voi joutua
kosketukseen. Jos joku vainaja esimerkiksi meedion vilitykselld sanoisi, ettd hin on taivaassa ja olisi
meediolle persoonallisesti tuntematon, niin siind on jotakin joka ei pidd paikkaansa.

Mutta ennen kuin vainaja astuu taivaaseen, on hin tuonelassa. Sielli hin on myo6skin oma
persoonallinen itsensd, sama, mitd maan paalld, mutta nyt vahan toisessa merkityksessd kuin taivaassa. Hin
on tuonelassa sind ihmisend, itsekkdina olentona, joka kirsii, joka kantaa taakkoja, jolla oli vaikeuksia maan
padlld, joka taisteli maan pailli omien syntiensa kanssa, joka oli itsekds. Tdmi ihminen se on tuonelassa. Ja
tuonelan kokemukset ovat kylld sangen ihmeellisia, silld sielld ihminen juuri askel askeleelta vapautuu oman
menneen eliminsd heikkouksista, erehdyksistd, itsekkyydestd.  Tuonelassa hin lapikdy, niin kuin



uskonnotkin selittdvit, jonkinlaisen kiirastulen, joka puhdistaa. Ja hin on onnellinen siellikin, kun hin saa
esteettd ja hiiriottd puhdistua. Mutta jos me tdalld maan pailld koetamme pédstd yhteyteen hinen kanssaan
esim. meedion vilitykselld, silloin me itse asiassa teemme hinelle pahaa, me hiiritsemme hénta.

Tami on kylld esitetty kaikissa uskonnoissa, ettei saa hiiritd kuolleiden lepoa, ei tuonelassakaan, silld he
ovat sielld taydessa toimessa. Mutta jos on sellainen vilittdjaolento, jolla on noita ihmeellisid eetterivoimia,
jotka vaikuttavat magneettisesti tuonelan voimiin, niin se on silloin vainajalle kuin pyorre, virtaa, joka tulee ja
koskee hineen ja koettaa viedd hianet mukaan, ja hin hyvin mielellddn tulee virran mukaan ja tulee meedion
luo, ja se herittid hinessd maallisia tunteita ja ajatuksia. Istunnoissa voi silloin tulla vainajia tuonelasta, ja he
saavat keinotekoista elimai, fyysillista elimdd meedion vilitykselld ja voivat silloin kertoa itsestddn ja
olostaan. He kertovat silloin sellaisia asioita, joita meidin eldvien ithmisten on helppo ymmartia; he kertovat
sangen jarkevisti kuoleman jilkeisistd olotiloista. Ja meistd tuntuu, etti tuossahan on oikein patevid
lausuntoja, nythin vainajat itse kertovat meille.

Tami on kylld totta, mutta jos me tietdjan silmalld arvostelemme heitd ja heidin tiedonantojaan, niin
ndemme, ettd he eivit ole oma itsensid. Eivit he ole itsetictoisia ihmisid tuonelassa, hehin ovat sielld
tyoskentelemissé, he kamppailevat oman itsekkyytensd kanssa, ja koettavat vapautua omista vioistaan; he
ovat puhdistavassa tulessa, heiddn nakopiirinsd on rajoitettu. Kun he tulevat istuntoon ja rupeavat sielld
kertomaan, niin he kertovat osaksi sellaista, mitd he muistavat tuonelasta, mutta my0s sellaista, mitd he
lukevat istunnossa olevien ajatuksista. Heiddn eliminsi ei ole todellista elimiid, he eivit ole todellisia
thmisid, joilla on korkeampi mind, he ovat vain kaikuja maallisesta elimistd; istunnossa heidit heritetiin
uudestaan eloon ja he puhuvat kuin papukaijat ja puhuvat sita, mitd muistavat maallisesta eldimasta ja vihin
kokemuksiaan tuonelasta.

Taimi on heille joka tapauksessa epdedullista, silldi he ovat tulleet hiirityiksi tyOssddn tuonelassa. On
parempi, ettd jitimme heidit rauhaan. On parempi, ettemme mene spiritistiseen istuntoon, emmeka yrita
pyytad vainajia luoksemme, silld jos he tulisivat, olisi se heille turmioksi. Heilld ei ole endd mitadn tekemista
timdn maailman kanssa. He ovat alkaneet tottua uuteen elimidinsi ja tulevat vedetyiksi tinne
puoliolentoina, joilla ei ole korkeampaa mindd, he eivit osaa kehittdd nditd kokemuksiaan, eivitkd miettid
nuta.

Sehin on niin tirkedd, ettd meilld ithmisilli on omatunto, valistunut jirkemme, kun olemme tissi
tyysillisessa elimassé, silli muuten emme olisi ihmisid. Sellaisia ihmisid, joilta jokin korkeampi puoli
puuttuu, nimitetddn hulluiksi. Sen tdhden on vainajilla sama kuin heidit tehtiisiin hulluiksi, kun heidat
kutsutaan fyysilliseen maailmaan. He eivit voi tulla tinne muuta kuin mielettomind, ei tosin siind
merkityksessd, kuin fyysilliset mielisairaat ovat, silld vainaja voi puhua loogillisesti, mutta hin on mielisairas
siind merkityksessd, etti hin ei ole oma itsensd, hin puhuu vain kaikuja. Sellaiselta vainajalta, joka on
tuonelassa, emme koskaan saa kuulla mitidn suurempaa viisautta kuin mitd jo tiedimme. Ja jos tutkii
sellaisten vainajien tiedonantoja, niin huomaa, ettid he puhuvat aina eri tavalla. Jos joku vainaja on kristitty,
hin puhuu kristittyjen tavalla, buddhalainen buddhalaisten jne. Ja kun vainaja kertoo, miten on kuoleman
jalkeisessd elimissa, hin antaa aina kuin vahvistuksen sille uskonnolle, missid han on ollut. Jos istunnossa
ovat kaikki kristittyjd, ja sitten tulee vainaja, esim. jokin pappi, joka puhuu meedion vilitykselld, niin kaikki
hinen puheensa vahvistavat istunnossa lisnaolijoiden mielipiteita.

Ne, jotka tuntevat teosofista kitjallisuutta, muistavat, ettd Blavatsky alussa puhui aina naistd kuorista, ja silld
hin loukkasi spiritistejd kauheasti. Nyt ovat spiritistit siksi paljon edistyneet, ettd he voivat kasittad, mitd
Blavatsky tarkoitti. Ei Blavatsky tarkoittanut, ettei vainaja olisi istunnossa ldsnd, mutta tietdjan kannalta he
ovat kuin tyhjid kuoria, silldi korkeampi mind on omassa olossaan, kaukana.



Mutta eiko sitten ole mitddn sellaista kuoleman jilkeistd elimai: eik6 ole mitddn sellaisia kuolleita ja
vainajia, jotka ihan omana itsendan voisivat ilmestya tai kertoa jotakin?

— On, sellaisia ovat kuolleet, vainajat pian kuolemansa jilkeen. Tavalliset thmiset, jotka kuolevat
rauhallisesti, pitkdaikaisen taudin kestettyain, sellaiset ihmiset, joilla ei ole mitddn erikoista vetovoimaa maan
padlla, eivit tietenkddn kuuntele, eivitkd helposti esiinny istunnoissa. Sattumalta he kylld voivat tulla
vedetyiksi meedion luo ja kertoa itsestidn, mutta heidén viisautensa ei ole suuri, he voivat vain sanoa: mina
olen olemassa ja minulla on hyva olla.

Ensimmaiinen kokemus kuoleman jilkeen ihmiselld on se, ettd han on vapautunut sairaasta fyysillisestd
ruumiista, hinelli on kevyt olla. Hin voi tehdd havaintoja, tavallisesti hin kuoltuaan on mukana vield
omassa kodissaan, katselee omaisiaan, omaa ruumistaan. Alussa hin ei voi uskoa olevansa kuollut, mutta
vihitellen hin sen huomaa. Kun hin nikee, ettd omaiset itkevit ja surevat, vaikuttaa se hineen ikavisti ja
hin koettaa heitd lohduttaa ja sanoa, ettd hinen on hyva olla. Sen tihden on viisasta, ettd me, jotka jadmme
jalkeen, emme heittdydy epitoivoiseen suruun, vaan olemme hiljaa, rauhoitumme, alistumme kohtalon
tahtoon. Kuolema tulee jokaiselle, emme voi sitdi muuttaa, siis alistumme. Kukaties tuo meidin rakas
vainajamme voi meille jotakin sanoa, jos meidin mielemme on tyyni, hin voi vaikka ndyttaytyd meille.
Monelle on tapahtunut, ettd hianen rakas isinsd tai muu omaisensa on nayttaytynyt hinelle, hymyillyt ja
vakuuttanut, ettd hinelld on hyvi olla. Ja jos ihminen on rauhallinen mielessddn ja jos hin on vihinkadn
herkkatuntoinen, han voi keskustella vainajan kanssa heti kuoleman jélkeen.

Se on hyvin ihmeellistd tuo ensimmiinen aika kuoleman jilkeen, mutta se ei kestd kauan. Vainaja
siirtyy pois, hin nukahtaa ja herdd tuonelassa. Mutta jos hinelld on jotakin omallatunnolla, jos hin on
jattanyt jotakin tekemattd, jos on piilottanut testamentin tai jattanyt jotakin muuta ilmoittamatta omaisilleen,
silloin han koettaa kummitella. Silloin olisi kylld tuollaisessa tapauksessa hyva olla meedio, joka osaisi saada
hineltd tietoa, ja omaisetkin voisivat saada tietoa, jos vaan osaisivat asettua oikeaan mielentilaan. Mutta
meilld on aina, kun joku on kuollut, aivan toisenlaista puuhaa: hankkia kirstuja, puuhata hautajaisia, ajatella
vieraita ym. Me emme ehdi silloin rauhallisesti suhtautua vainajaan, ja se olist kuitenkin tirkeda.

Mutta on paljon sellaisia ihmisid, joiden tila heti kuoleman jilkeen ei ole timan laatuinen, vaan joiden
tila kohta kuoleman jilkeen voi olla hyvin vaikea. Ne ihmiset, vainajat ovat niitd, jotka kuolevat liian
aikaisin, jotka kuolevat tapaturman kautta tai sodassa tai itse murhaavat itsensd. Itsemurhaajan kohtalo on
vaikea, hyvin vaikea. — Me voimme sanoa yhteni tunnusmerkkini ja piirteend siind elamassa, jota ne thmiset
viettavit, jotka ovat kuolleet liian aikaisin, ettd heiddn silmiensd edessd on aina timi maallinen elima, ja
samalla heilld on tieto ja tunne siitd, mitd he viela olisivat voineet tehda, mita heidan olisi pitinyt tehda.

Timi on varsinkin itsemurhaajalle ddrettémin vaikeaa, silli kun ithminen kuolee liian aikaisin, esim.
murhaa itsensd, hin el pddse muuta kuin tistd fyysillisestd ulkokuoresta, itse hin on fyysillisessd
voimaruumiissaan vield, hin tuntee olevansa aivan tdssa fyysillisessd, nikyviisessd maailmassa, mutta
kykenematon mitadn tekemadn. Hin ei voi mitdan tehda, ja kun hin nikee elimin nyt uudelta kannalta,
niin hin nikee, mitd vddraa hin oli tehnyt, nikee, miten hdnen olisi pitinyt menetelld, mitd hin nyt tahtoisi
tehdd, eikd hin kykene mihinkédn. Ja silloin hidnen ajatuksensa luonnon pakosta kidantyvit sithen, mitd hin
teki. Itsemurhaaja siis aivan kuin pakenee suurempaa siveellistd nikemystd, hin puolustautuu alussa silld,
ettd elaytyy uudestaan maallisen elimansa vaikeihin aikoihin ja nakee syyt, minké tihden hinen piti murhata
itsensd ja sitten, miten se tapahtui — ja niin hin taas murhaa itsensd. Taas hinet heitetiin ulos ruumiiseen, ja
taas han nikee, miten olisi voinut olla ja uudestaan hin uppoutuu elimiin ja elad ne lipi — ja taas murhaa
itsensd. — T4atd hin eldd uudestaan ja uudestaan.

Sellainen henkiolento, vainaja, tarvitsee auttajaa, ja auttajia on, mutta vaikea on saada hinet
unohtamaan oman itsensd, saada hinet kuuntelemaan, silli ihminen, joka elid omantunnon tuskissa,
maallisissa huolissa ja vaikeuksissa, ei kykene aivan dkkid ajattelemaan suuresti ja jalosti, silli hin on kuin
orava, joka pyorilld juoksee hikissdin aina samaa ja samaa.



Jos itsemurhaaja on ollut epiitsekis motiiveiltaan, jos hin on murhannut itsensa sen tihden, ettei hin
tahtonut olla toisille vaivaksi ja hairioksi, silloin hinessd on jotakin moraalista, siveellistd voimaa, ja silloin se
siveellinen voima antaa hinelle rauhan, tekee hinelle mahdolliseksi rauhallisesti katsella elimainsid. Han ei
joudu epitoivoon, vaan samalla tavalla kuin hin rauhallisesti tappoi itsensd maan pialld, hin voi rauhallisesti
ajatella sitd kuoleman jilkeen. Hin ajattelee, miten hin olisi voinut menetelld ja kaikki asiat olisivat voineet
kaantya hyviksi, mutta hdnen omatuntonsa ei niin soimaa, ettd hin pakenisi niitd, vaan hin voi kasvattaa
itseddn, ja hin saa pian nukahtaa. Silld oikeastaan sen ihmisen, joka kuolee ennenaikaisesti, pitdisi saada
nukkua sithen asti, kun hin herii tuonelassa. Se olisi hdnen onnensa.

Ne ihmiset, jotka kuolevat sodassa, jotka menevit isinmaata puolustaessaan tai olkeuden puolesta
taistelemaan ja kuolemaan; sotilaat, jotka epaiitsekkadssd mielessa lihtevit uhraamaan itsensd, eivit joudu
niin tukalaan tilaan. Ensin, kun he tulevat toiselle puolelle, he oman luontonsa mukaisesti joko jatkavat
taistelua, niin ettd rintamalla voi olla paitsi fyysillisid sotilaita my6s vainajia, jotka taistelevat keskendin,
kunnes he vihitellen huomaavat olevansa kuolleita. Sielld on kylla auttajia, jotka huomauttavat heille siita.

Ja sitten on sellaisia sotilaita, jotka vain pakosta ovat olleet mukana taistelussa, eivit sydimestddn ole
hyvaksyneet sotaa, niin tultuaan toiselle puolelle ja huomattuaan olevansa kuolleita, he tayttyvat tuolla
tunteella, joka heilld oli maan pailld: timd on julmaa, petomaista, kuinka thmiset voivat olla niin jarjettomia,
eliimellisia? Me olemme elineet timin maan péilld kauan, ja yhd ihmiskunta on niin sokaistunut, pimea,
ettd se ehdoin tahdoin murhaa ja tappaa. — Tillaiset vainajat voivat silloin saada ty6td, he voivat lihted
rauhoittamaan toisia vainajia, toisia sotamiehid, voivat saarnata rauhanevankeliumia sen ajan, minkd he
viettdvat tdssa maallisessa elamassa. Sitten he nukahtavat heritikseen tuonelassa.

Nima vainajat, jotka siis ovat vield itsetietoisia olentoja kuoleman jilkeen, voivat kummitella, voivat
nayttiytyd, voivat esiintya spiritistisissd istunnoissa. Mind luulen, ettd yleinen kokemus meedioilla on, ettd
heidin luokseen tulee kaikkia onnettomia vainajia, kuten itsemurhaajia, tapaturmaisesti kuolleita, mestattuja
ym. He tulevat tuskaisina ja he voivat saada apua. FEi kylld ole mitddn hyvia heiddn oman kehityksensa
kannalta, ettd he sekaantuvat fyysilliseen elimdan. Parempi olisi, ettd heitd opastettaisiin sieltd pain, niin ettd
he valmistuisivat unta, taivasta varten. He ovat thmisid sanan varsinaisessa merkityksessé, he voivat olla
tekemisissa maan ja thmisten kanssa. He ovat omana itsendin, ovat siilyttineet persoonallisen itsetietoi-
suutensa.

Siis ne vainajat, jotka voisivat antaa itsestddn tietoa, ovat niitd, jotka ovat vield aivan lahelld titd meidin
maallista elimdimme, ovat miltei tdssd. Ainoa piteva tieto, mitd voimme saada kuoleman jilkeisestd
elimista, litkkuu alueella, joka on vialittomasti lahelld meidin nykyista elimédamme. Siis pateva tieto kertoo
meille sangen vihin kuoleman jilkeisesta elaimastd, se kertoo ainoastaan niiden kokemuksista, jotka ovat
juuri jattdneet tdman fyysillisen eldimin, ja varsinkin niiden, jotka ovat dkkid kuolleet. Sellaisilta vainajilta
voimme saada pitevid tietoja heiddn omasta olostaan, mutta kaikki muu on enemmin tai vihemmin hataraa
ja epapatevaa.

Sellainen ihminen, joka uhrautuu, antaa henkensi toisten puolesta, joka siis vapaachtoisesti lihtee
kuolemaan sen takia, ettd koettaa auttaa toisia, sellainen thminen avaa kylld merkillisid asioita, silli kun hin
tulee toiselle puolelle, niin elima on hianen edessdin, timd mennyt elimi ja koko timi maailma, ja hin
nikee ja tietdd ja tuntee, mitd kaikkea hin olisi voinut tehdd. Hin nikee, etti tima maallinen elimid on
thmisten mielikuvituksessa yleensdkin litan tyhjé, aineellinen, litan kolkko ja mitdton. Ja kuitenkin tissd
elimissa voisi olla jatkuvasti henked mukana. Se olisi elimin tarkoitus. Hin on ehkid kuollut marttyyrina
jonkin asian puolesta, ja silloin hinelld on toisella puolella mahtava, voimakas tunne siité, ettd elimassa voisi
olla henked mukana. Kun hin syntyy jalleen, han itse tuo henked mukanaan. Se tulee hinen paillensi, jollei
ennen, niin silloin, kun hin tulee yhti vanhaksi, kun hin oli kuollessaan viimeksi. Silloin hin tayttyy
hengelld yht'akkid, hin ymmartid, mikd elimi on ja rupeaa tyoskentelemiin todellisen elimin puolesta.



Thmiskunta menee eteenpiin hengessa, viisaudessa ja tiedossa kyllakin vain sen kautta, ettd thmiset
antavat henkensi ja eliminsi. Marttyyrit, itsensd uhraajat, ne tuovat henkei tihin maailmaan. Ja me
voimme sanoa, ettd luonto on aivan kuin 16ytinyt jonkinlaisen korvauksen, kun me ihmiset olemme siksi
kehittymattomid, ettd murhaamme ja tapamme toisiamme, lihdemme sotaan ja monet ihmiset kuolevat
nuorella idlld. Se on keksinyt, ettd nuo thmiset, jotka epaitsekkadsti antavat henkensa, syntyessaan uudestaan
maan pialle, tuovat mukanaan henked. Sellaiset ihmiset, jotka nyt elimissddn ovat tiynni henked, uskoa,
jaloutta ja epaitsekkyyttd, ovat kylldkin usein entisid sotilaita, jotka ovat kuolleet jonkin asian puolesta.

Luonto siis auttaa meitd, kun emme itse osaa auttaa itseimme. Ei meidan sitd varten pida kiyda sotia,
ettd me henkevoityisimme, kylldi me voimme paljon paremmin ja nopeammin edistyd henkisyydessa silld
tavalla, ettd seuraamme suurten Mestarien jilkid ja poistamme pahan maan pailtd. Mutta kuitenkin meidin
tiytyy ihmetelld luonnon kummallista ekonomiaa, luonnon suurenmoista jarjestystd, ettd pahastakin
koetetaan saada jotakin hyvai. Se on luonnon ithmeellinen alkemia.

Ja ne ihmiset, jotka epiitsekkédasti kuolevat vaikkapa sodassa jonkin turhan asian puolesta, he palvelevat
ihmiskunnan asiaa. Mutta voi niitd, jotka panevat sotia toimeen ja vetdvit alas pahaa thmiskunnalle.



KEHITTYNEEN IHMISEN KUOLEMANJALKEINEN ELAMA

Kuolemanjilkeinen elimi kdy meille selvemmiksi ja ymmarrettivimmiksi vasta, kun opimme
tuntemaan kehittyneiden ihmisten kuolemanjilkeisti eldimdi. Jos seuraamme ainoastaan tavallisten
jokapiiviisten ihmisten kuolemanjilkeisid kokemuksia, — niin kuin viime kerralla — meiddn on verraten
vaikea saada selvdd kuvaa tuon elimin mysteereistd ja mahdollisuuksista. Silld tuo niin sanottu kahtiajako,
mikd tapahtuu kuoltua, on probleema, jota kiytinnéssi on vaikea ymmartad ndin edeltd kisin, jopa
filosofisestikin, silli thmisen kaksinaisuus, hinen korkeampi ja alempi mindnsi, on arvoitus useimmille
thmisille.  Mutta kun me tutkimme kuolemanjilkeistd elimaid my6s sen laajempien mahdollisuuksien
kannalta, silloin ymmarrimme paremmin, mitd tuohon kuolemanjilkeiseen eliméin oikeastaan sisltyy.

Mitd me tdssa tarkoitamme kehittyneelld ihmiselld?

— Tahdon aivan teknisesti sitd mairitelld.  Kehittymaton ihminen on se, jonka fyysillinen
persoonallisuus on voimakkaampi, kehittyneempi, elavimpi kuin hinen sielullinen persoonallisuutensa.
Mutta kehittyneen ihmisen sielullinen persoonallisuus on voimakkaampi, vie fyysillisestd elimastd voiton.
Maailmassa on kehittyneitdkin ihmisid, jotka vastaavat titd maaritelmai, enkd mind suinkaan ole tahtonut
sanoa, ettd kehittyneitd ihmisid olisi kovin vdhdn. Ei ollenkaan. Heiddn lukunsa on verraten suuri
maailmassa, vaikka he jakautuvat moneen eri luokkaan, lajiin, asteeseen. — Kehittyneiden ithmisten joukko
koostuu kaikista niistd thmisistd, joiden sielullinen persoonallisuus, sieluneldimai, sielu, on voimakkaampi kuin
tyysillinen persoonallisuus.

Ottakaamme aivan yksinkertainen mutta kuvaava esimerkki. — Maailmassa on paljon ihmisid, jotka ovat
lahjakkaita jossakin suhteessa, esim. sellaisia, jotka ovat saaneet luonnolta lahjaksi hyvin danen. On erittiin
paljon ihmisid, joka yhteiskuntaluokassa, joilla on erinomaisen hyvd lauluddni. Mutta kuitenkin on
maailmassa kulloinkin vain harvoja suuria laulajattaria ja laulajia. Mista tima riippuu?

Se riippuu siitd, ettd jokainen yksilo, jolla on luonnolta saatuja lahjoja, ei ole sielultaan niin voimakas,
ettd osaisi niistd jotakin tehdd. Jos joku thminen tulee Carusoksi tai Adelina Pattiksi, suureksi laulajaksi, niin
timd edellyttdd, ettd hanelld on erikoista tahdonvoimaa, etti hinen siclunsa on tietoinen ja voimakas, ettd
hin paittad kayttad lahjojaan elamassa, paattaa tehda niista jotakin. Hén aavistaa tai e aavista, kuinka paljon
surua, tuskaa, huolta ja vaivaa hanelle siita koituu. Mutta aavisti tai oli aavistamatta, hin joka tapauksessa
yrittdd jotakin taiteen alalla. Hin paittia kasvattaa itseddn laulajana, ja hin tekee sen.

Thminen, joka on saanut menestystd elimissi, on aina sielultaan voimakas olento, itsetietoinen,
mindtietoinen. Me voimme huomata, ettid tuo hidnen minitietoisuutensa saattaa menna yli dyriitten. Me
voimme havaita, ettd suuret ihmiset voivat olla hyvinkin itsevarmoja jopa loukkaavalla tavalla, mutta tima
ilmentad vain sitd suurta sielunvoimaa, miké heissd on. Silld jos ei lahjakkaalla thmiselld olisi titd minuuden
voimaa, hin ei olist kayttinyt lahjojaan. Luonto aina anteliaalla kddell sirottelee lahjojaan, mutta eivit kaikki
siemenet id4 ja kasva.

Kehittyneilld ihmisilld tarkoitan siis niitd ihmisid, joilla on tavallista suurempi sielullinen voima, —
tavallista voimakkaampi persoonallisuus, niin kuin me sanomme Niami ihmiset voidaan sitten jakaa eri
luokkiin, ja varsinkin, kun tutkimme heidin kuolemanjilkeistd elimaidnsd, niin huomaamme, kuinka he
joutuvat eri luokkiin.

En tahdo aloittaa heti ndistd lahjakkaista thmisistd, vaan tahdon ensin mainita erdin verraten suuren
sielunluokan, johon kuuluu paljon yksiléitd, ja joissa timid mindtietoisuus ei ole silld tavoin silmiinpistiva



kuin monessa ns. lahjakkaassa ihmisessd saattaa olla. Nima ihmiset ovat niitd, joita tahtoisin nimittid
uskonnollisiksi ihmisiksi timin sanan kauniissa, sisdisessa merkityksessa.

Niitd thmisid ovat ne, jotka eivit ensisijaisesti tahdo menestyad tissi maailmassa, olla mallikelpoisia
thmisid, vaan jotka ennen kaikkea tahtovat, niin kuin voisi uskonnollisella kielelld sanoa, kelvata Jumalalle.
Ne ovat niitd ihmisid, jotka ymmartivit, ettd elimassi on syvempid, siveellisia lakeja, jotka ymmartavit, ettd
nima elimin siveelliset lait asettavat tiettyja vaatimuksia ihmisille. Thminen voi ndet olla joko vilittimatta
jumalaisista laeista tai pitdd niitd arvossa.

He ovat niita thmisid, jotka vaativat itseltdan enemmain, kuin mitd heididn yhteiskunnallinen asemansa
heiltd vaatisi. Se voisi piinvastoin vaatia ehkd muuta, kuin mitd he vaativat itseltdan. He ovat niitd ihmisia,
jotka uskovat elimin korkeampiin arvoihin. Ja koska timi joukko on oleva erittiin laaja, en tahdo
kosketella heiddn filosofisia ajatuksiaan, jumalksityksidan; he voivat uskoa Jumalaan ja nimittdd hinti eri
nimin, he voivat uskoa Elimain, jos he sitd nimed pitivit parempana. He voivat ajatella mitd tahansa
elimin metafyysisistd arvoista; he voivat ajatella kuolemasta eri tavoin, mutta he kaikki uskovat
kuolemanjilkeiseen elimiin, ikuiseen elimiin ja sithen ikuiseen, mikd thmisessi piilee. He uskovat, ettd
elimilla on henkinen sisalto.

Nimad ihmiset ovat elimassi saavuttaneet jonkinlaisen rauhan. Kun tuollaisia ihmisid tapaamme
maailmassa, niin huomaamme, kuinka ihmeellinen hyvd mieli ja rauha heisté siteilee, kuinka he ovat paljon
voittaneet itsestaan, kuinka he ovat luopuneet alemmasta eldimellisesta itsestdan, kuinka he ovat lempeita,
oikeamielisid, suvaitsevia. Ndmi ihmiset ovat todellisesti uskonnollisia thmisida minun mielestini; he ovat
niitd ihmisid, joissa asuu hyva tahto. Nima tillaiset ihmiset eivit yleensd ole erikoisemmin tutkineet
kuolemanjilkeisid asioita. He ovat saattaneet niitd kuvitella, ajatella, mutta eivit tiedd niistd mitddn; he ovat
hyvid thmisid, jotka luottavat Jumalan hyvyyteen ja rakkauteen tai elimin oikeamielisyyteen ja ymmartavit,
ettd elimissa juuri kaikki henkinen, hyvi, totuus, oikeus, kauneus, lopulta on vievi voiton.

Nimad ithmiset ovat itse asiassa elimansi aikana vedonneet korkeampaan minddnsia. He ovat saaneet
atkaan jonkinlaisen yhdyssiteen alemman persoonallisuutensa ja korkeamman mindn vilille. Heistd ei
rakkaus ja syddmen kirkkaus ole kaukana; heissa vallitsee jonkinlainen yhteys ylemman ja alemman vililla.
He ovat siis tavallaan ottaneet ylempai mukaan tihidn persoonalliseen eliméin. Ja kun he kuolevat, silloin
me huomaamme, kun aivan kaikkia yksityiskohtia my6ten tutkimme joka ikistd kohtaa heiddn kuoleman
jalkeisessd olotilassaan, ettd he eivit varsinaisesti herdd ennen kuin taivaassa.

Nima ihmiset, jotka ovat hyvid maan paalla, jotka yrittivat olla thmisid, kulkevat kuoleman jilkeen lapi
tuonelan, lapi vilitilojen kadottamatta mitddn itsestddn, jakautumatta mitenkédn. Se on heille kuin unetonta
unta jonkin aikaa. Kun he herdivit kuoleman jilkeen, he huomaavat olevansa taivaassa sen Jumalan luona,
johon he ovat uskoneet. He huomaavat olevansa siini elimissi, joka heille aina on ollut todellinen elima.
Ja sitten se elima koristautuu tietenkin kaikilla niilld hyveilld ja yksityisseikoilla, mitd heiddn ajatuksissaan ja
mielikuvituksessaan on liikkunut maallisen elimdn aikana. Mitd he ovat elimin aikana kokeneet hyvyydesta,
oikeudesta, sitd he tuhatkertaisesti suuremmassa ja rikkaammassa muodossa kokevat taivastilassa. Heiddn
kuolemanjilkeinen elimansa vie heidat varsinaisesti heti taivaaseen.

Me huomaamme siis, ettd heissd ei tapahdu tuota merkillistd kahtiajakoa heti kuoleman jilkeen, ei
mitddn jakautumista ennen kuin toisessa kuolemassa. Heiddn mennyt eliminsi siirtyy verraten ehjini
sithen thmeelliseen elimankirjaan, joka on heiddn omassa hengesséan, sielussaan, aurassaan.

Jos sitten ajattelemme sellaisia lahjakkaita thmisid, jotka tekevit taalld maan pailld jotakin luovaa ty6ta,
jotka ovat ajattelijoita, tiedemichid, taiteilijoita, runoilijoita, henkisen elimidn edustajia, taikka myoskin
voimakkaita toiminnan ithmisid, thmiskunnan hyvintekijoita, valtiollisia johtajia, jopa sotapaillikéitikin, niin
toteamme, ettd nima tallaiset ihmiset ovat myoskin kehittyneita sieluja.



Muutamia noista lahjakkaista tyontekijoistd voisimme nimittdd sanan varsinaisessa merkityksessa
haaveilijoiksi, uneksijoiksi. He eivit ole koskaan aivan tdydellisesti mukana tissid nakyvissa elimissd. He
ovat omana itsenddn tissi nakyvissi elimissd ainoastaan silloin, kun he suorittavat jotakin ty6td. —
Ajatelkaamme esim. saveltdjad. Han voi olla ihminen, joka ei ole mikddn huomiota herittiva yksilo
jokapiiviisessd elimassd; hin voi tuntua meistd hyvin uneksivalta, ehkdpa hermostuneelta, rauhattomalta,
niin ettemme erikoisesti kiinnitdi huomiota hidnen persoonallisuuteensa. Mutta jos hin paisee oman
soittimensa adreen, silloin me himmastymme, silli huomaamme, ettd hianen sielussaan piilee thmeellistd
voimaa, suurenmoista rauhaa. Hin voi silloin kutsua esille meidiankin sielussamme merkillistd rauhaa,
autuutta. Hinen sielustaan tulvii siis meihin sévelten aalloilla siti voimaa, mitd hinessd piilee. Ja hin
osoittaa silloin, ettd hin on kehittynyt sielu, voimakas olento, vaikka hin ei olekaan taysin mukana tdssa
jokapiiviisessd elimassia. Tuollaisia thmisid on useita; heiddn sielunsa on kehittynyt, vaikka se ei ole
taydellisesti itsetietoinen eiké aivan mukana jokapaiviisessi elamassa.

Sitten on vield sellaisiakin thmisid, jotka eivit osaa edes tulkita titd sisdistd lahjakkuuttaan. Niiden
sisaisesti kehittyneiden ithmisten elimi, ithmisten, joiden sielunelimi on erinomaisen rikas ja voimakas ja
jotka eivit ole tdysin kotonaan tassa nikyvissd elimassi, on kuoleman jilkeen erikoinen, silld silloin tima
fyysinen elima nayttaytyy heille ikdan kuin peilissd. Ja vaikka nima ihmiset ovat tédssé fyysisessd eliméssdin
tehneet paljon sellaista, mikd meidin mielestimme voi olla syntid, ovat suorittaneet tekoja, jotka meidin
mielestimme saattavat olla itsekkaiti ja ajattelemattomia, niin nimakin teot, synnit, ovat tapahtuneet heidin
puoleltaan ainoastaan puoleksi tajuisesti. Ja tdma saa aikaan sen merkillisen seikan, ettd kuoleman jalkeen
heidin tuonelaeliminsi, astraalieliminsi, on myd6skin kuin unta.

He katselevat sitd kuin sivusta, silli kun heidin varsinainen eliminsd on fyysisestikin eletty
korkeamman mindn inspiraatiossa, niin he kuoleman jilkeen siilyttdvit tuon inspiraatioyhteyden
korkeamman minansi kanssa, niin ettd he kulkevat tuonelan lipi puolitajuissaan, mutta eivit jakaudu. He
katselevat kaukaa sitd kirsimyselimad, mikd seuraa heiddn fyysistd vaellustaan. Kaikki erehdykset, synnit,
vaarit teot, mitd he mahdollisesti ovat tehneet, kantavat omat hedelminsa tuskissa kuoleman jilkeen, mutta
kun nami kummalliset sielut eivit fyysisen eliminsa aikana olleet mukana noissa teoissa, eivit he kuoleman
jalkeenkéddn ole tdydellisesti mukana kirsimyksissd; se kaikki on kuin heiddn ulkopuolellaan. Ja heidin
varsinainen elimansi on taivaassa.

Meidin ei pida kuitenkaan ajatella, etteiko heista jéisi jotakin tuonelaan. Kylld heistikin jaa sinne kuori,
mutta se ei ole heitd itseddn; he eivit itsekddn pida sitd omana itsenddn. He tuntevat olevansa kotonaan siinid
taivaassa, jossa he inspiraation hetkini elivit maan pailli. Sen tdhden hekin ovat esimerkkin siitd, ettei tuo
toivoton kahtiajako tapahdu ithmiselle pakosta, vaan ettd hian voi sailyttia persoonallisen tietoisuutensa lapi
eliman, lapi kuoleman.

Mutta on muunkinlaisia lahjakkaita ihmisia, niitd, jotka eivat eld tilld tavoin yksinomaan tunteissaan
fyysisen eliman aikana, vaan ovat dlyssadn erikoisesti mukana, ovat sangen itsetietoisia, intelligentteja,
voimakkaita. Heitdkin on paljon, ja he muodostavat toisen temperamenttiluokan. He ovat adlykkaita,
spirituelleja ja itse mukana kaikissa toimissaan. He ovat niin sanoaksemme itsetietoisia synnissd; kun he
tekevit syntid, elavit nautinnoissa, he antautuvat eldimelliselle itselleen. Silloin he ovat siind aivan
itsetietoisesti mukana; heidin nautintonsa on paljon suurempi kuin tavallisten ihmisten, silli he ovat
dlykkditd. — Heiddn kirsimyksensd kuoleman jilkeen ovat myoskin paljon suuremmat, silli he ovat
herkkatuntoisia.

Nima tallaiset lahjakkaat ihmiset ovat useinkin suureksi kirsimykseksi ympiristolleen, joka ei heitd
ymmarrd; he ovat oikullisia olentoja, mutta dlykkaitd; heiddn kritiikkinsd on murhaava, heiddn sanansa
saattavat pistad. Kuoleman jalkeen heilld siilyy itsetietoisuus paljon kirkkaampana koko ajan kuin tavallisilla



thmisilld, myds tuonelassa ja astraalitasolla, niin ettd heillekddn ei tapahdu varsinaista kahtiajakoa ennen kuin
taivaassa. Hekin ovat persoonallinen itsensd kuoleman jilkeen.

Me voimme siis ymmartaa, ettd heididn tilansa kuoleman jilkeen voi olla hyvinkin tuskallinen, silld he
ovat siind itsetietoisesti mukana. Kun tutkimme kuoleman jalkeisessd maailmassa tuollaisten olentojen
sieluntilaa, niin huomaamme, ettd he koettavat silloin sailyttad saman alykkyytensa ja spirituellisuutensa,
mikd heilli oli fyysisessd elimissi. He koettavat laskea leikkid omista tuskistaan, mutta heitd
sanomattomasti harmittaa, ettd ovat tuossa ikavissd tilassa, eivitkd voi tehdd mitddn siitd padstikseen;
heidin on pakko katua erehdyksidin menneen elimin aikana. Heiddn tdytyy parantaa itseddn, ja tima kaikki
arsyttdd ja harmittaa heitd ja tekee juuri heille kuolemanjilkeisen elimidn hyvin tuskaiseksi. Silld kuten
sanottu, se, ettd he siilyttivit persoonallisen tietoisuutensa, vaikuttaa sen, ettd he kirsivit sanomattomasti.
Mutta tietenkin heillekin koittaa levon ja vapautuksen hetki; hekin saavat nukahtaa, kuolla ja herita taivaassa.

Kaikkia nditd thmisid tarkkaillessamme huomaamme, kuinka heidin sielunsa on keskittynyt. Tama
keskittyminen tekee heiddn sielunsa voimakkaaksi. Heiddn sielunsa on ollut elimin aikana keskittynyt
tiettyyn ty6hon. Ja kun me korkeammalta kannalta arvostelemme heitd, niin voimme sanoa, ettdi nuo
ihmiset, jotka ovat syntyneet tihdan maailmaan sisdinen, sielullinen konsentraatiokyky vallassaan, joka tekee
heille mahdolliseksi suorittaa mairityn tehtivin maailmassa, taiteellisen, yhteiskunnallisen tai valtiollisen
tehtivin, nuo ihmiset siis, jotka pitkin elimadnsd pitdvat mielessddn ja silmiensd edessd ainoastaan tité
miédrittyd omaa tehtivddnsi, ovat itse asiassa tdyttineet siveellisen velvollisuutensa silloin, kun ovat titd
tehtiaviansa toteuttaneet. He ovat syvimmin katsoen siveellisen velvollisuutensa silloin tayttineet. Jos he
sen lisdksi olisivat muutenkin osanneet olla erinomaisia ithmisii, olisi tima ollut heille kaikella tavalla eduksi.
Mutta me emme ole mitenkdin oikeutettuja arvostelemaan, vield vihemmin tuomitsemaan heitd, jos
huomaamme, ettd heissd on persoonallisia vikoja, kunhan he vain suorittavat oman elimintehtivinsa, silld
heidin sielunsa, kun se on keskittynyt sithen, minkd he ovat titd elimdad varten saaneet tai valinneet
tehtavikseen, silloin se tdyttaa velvollisuutensa, kun se suorittaa tuon tehtavan.

Sen tdhden vain todella lahjakkaat ja nerokkaat thmiset kykenevit tihin; sen tihden ainoastaan sellaiset
ihmiset ovat vapaita kaikesta arvostelusta. Me tieddimme, ettd historian aikana on ollut monia ihmisia, jotka
ovat rikastuttaneet taidetta tai tehneet muulla tavalla elimimme rikkaammaksi, mutta monet heisti ovat
olleet persoonallisesti puutteellisia. Me 10ydimme omankin maamme historiasta niitd, jotka eivat ole
osanneet tiyttdd niitd mittapuita, jotka me mielellimme asettaisimme heille. Mutta kun me huomaamme,
ettd he ovat suorittaneet oman elimintehtivinsd, meilld ei ole mitidn tekemistd heiddn persoonallisten
puutteellisuuksiensa kanssa. Niistd he suoriutuvat kuoleman jilkeisessd elamassd; niistd tuskin jad mitdin
karmaakaan tulevaan elimiin, kun he itse minuuksina tekevit tunnollisesti sen, mitd heidin tulee tehds; ja
sen asian he ratkaisevat itse Jumalansa kanssa.

Mutta sen opetuksen kuolemanjilkeisen elimin suhteen me saamme, ettd kuta voimakkaampi ihminen
on sielullisesti tissa nikyvissa maailmassa, sitd enemman hin sailyttad tuota samaa sielullista itsetietoisuutta
kuoleman jilkeenkin.

Sitten tahdomme tarkastella niitd ithmisid, jotka tdssd nikyvissa elimissa ovat erikoisesti ajatelleet ja
tutkineet kuolemanjilkeisia asioita, siis niitd ihmisid, joita meiddn aikanamme nimitetdan spiritisteiksi,
teosofeiksi, salatieteilijoiksi, pyrkijoiksi ym., niitd thmisid, jotka eivit ole itse omassa persoonassaan vield
kyenneet lihtemain kuoleman takaiseen maailmaan itse sielli kokeakseen ja tutkiakseen, mutta joiden
maailmankatsomukseen on sisaltynyt selvid piirteitd ja kasityksid kuolemanjilkeisesta elamasta, kisityksia,
joista vaitetddn, ettd ne pitdvat paikkansa — ja syysta viitetaan.

Jos esim. kristitty pappi sanoo meille, ettd kuoleman jilkeen ihminen on haudassa ja joutuu sitten
ikuiseen kadotukseen tai autuuteen, niin me emme ota sellaista viitettd lukuun, silld se ei ole piteva, se ei ole
lihtenyt hdnen tiedostaan vaan luulostaan. Hin on lukenut Raamattua ja luullut, ettd siind niin sanotaan.



Me emme ota tuollaisia viitteitd lukuun, vaan ainoastaan enemmin tai vihemmin pitevit lausunnot
kuolemanjalkeisestd elimisti, jotka on saatu joko spiritistiselld tai okkultisella tavalla, viisailta thmisilta, jotka
ovat niitd tutkineet itse tai saaneet tietoja vainajien hengilta.

Thmiset, joista nyt on puhe, tutkivat tilld tavoin mahdollisimman tarkkaan kuolemanjilkeistd elimia ja
muodostavat itselleen siitd kasityksen. Astraalielimista heilld on kisitys, ettd se on sangen paljon timin
nikyvin eliman kaltaista. Fyysisen kehon kuoltua me emme makaa haudassa, vaan olemme elavia sieluja,
henkiolentoja, jotka on puettu jonkinlaiseen kehoon. Niilld ithmisilli on kisitys sekd tuonela- ettd
taivaselimistd. He ovat tulleet vahitellen vakuuttuneiksi siitd, ettd kuoleman jilkeen on elimai, ja ettd se
elimi on timin nakyvin eliman jatkumista vaikka ilman titd nakyvaa fyysistd ruumista.

Ja kun toteamme, etti timid kisitys kuolemanjilkeisestd elimisti on enemmin tai vihemmin
totuudenmukainen, padpiirteissadn oikea, silloin me ymmirrimme, ettd ne thmiset, joilla fyysisen eliminsi
atkana on ollut selvid kasitys kuolemanjilkeisestd elimistd, ovat toisessa asemassa kuoleman jilkeen kuin
muut. FEro on aivan samantapainen kuin ihmiselld, joka matkustaa vieraaseen maahan, on lukenut
monenlaisia kitjoja tuosta maasta, on ehki keskustellut jonkun kanssa, joka on siitd maasta tullut, on ehki
tutustunut tuon maan kieleen ja sitten lihtenyt sinne, verrattuna toiseen, joka matkustaa vieraaseen maahan
tietamattd etukiteen mitadn siitd, mitd kieltd sielld puhutaan, minkalaisia ovat ihmiset ja luonto sielli. Mehin
emme nykyaikana enad matkusta noin umpimiéhkain ulkomaille, sehin osoittaisi, ettd me vield olisimme
verraten sivistyméttomid; jos vihinkadn tahdomme kiyda sivistyneestid, me edeltd kisin otamme selvaa siitd
maasta, johon aiomme matkustaa.

Tista huomaamme, kuinka me itse asiassa menettelemme sivistymattomasti ja epaviisaasti, kun emme
ollenkaan tahdo ottaa selvéa siiti maasta, maailmasta, tilasta, johon joudumme kuoleman jalkeen. Jos meille
tuo asia on aivan yhdentekevi, jos sanomme: sittenhin sen nikee, kun kuolee, niin silloin me menettelemme
epaviisaastl.

Miksi emme ndyrasti sanoisi: tuo asia on tavattoman kiinnostava. Silld vaikkakaan ei ole sanottu, ettd
meidin tulee matkustaa johonkin Mesopotamiaan, niin on kuitenkin ehdottoman varmaa, ettd meidin
taytyy kerran muuttaa tuonelaan.

Miksi siis thminen ei saisi olla kiinnostunut niisté asioista, jotka koskevat eliméi tuonelassa? Miksi hin
el saisi noita asioita harrastaa; miksi hinti pidetddn toisten mielestd hoperoni tai sivistymattomiéna, kun hin
noita asioita ajattelee? Fivitké nuo oppineet ihmiset silloin huomaa, ettd he itse asettuvat sivistymattoman
thmisen kannalle?

Mistd ajatteleva thminen voisi olla enemmin kiinnostunut kuin kuolemanjilkeisestd elimasti, joka
hinelle kerran varmasti aukenee? Miksi hin sanoisi edeltdkasin: el siitd voi mitddn tietdd. Silli hin juuri
ilmaisee oman mitittomyytensd, kun tekee itsensa kaikkein viisaimmaksi ja asettaa naurettavaan valoon ne
thmiset, jotka tietavdat. Mutta heiddn kannaltaan hin itse joutuu naurettavaan valoon sanomalla, ettei
kuolemanjilkeisestd eldimistd vol mitddn tietdd. Meiddnkin aikanamme on sentddn verraten paljon niitd
thmisid, jotka niin sanovat ja kerskailevat suurella kulttuurillaan. Matkustaminen, siirtyminen sithen maahan
on kuitenkin varmin asia jokaiselle.

Pitikddmme siis kunniassa ja arvossa niitd thmisid, jotka koettavat tutkia niitd kuolemanjalkeisia asioita.
Ja ne, jotka eivit ole olleet rikkiviisaita, vaan ovat koettaneet nyrasti tutkia elimin ja kuoleman probleemia
maan pailld, ovat kuoleman jilkeen erikoisessa asemassa. Silld kuolemansa jalkeen ihminen, kukin sielu, on
atvan kuin rajoittunut omaan itseensd; han on kuin heitetty oman maailmansa ja itsensa turviin. Hin ei voi
sielld tuntea veljeyttd, vapautta silli tavoin kuin tdssd nakyvissd maailmassa tunnemme siitd, ettd meiti on
taalld monta thmistd, jotka voimme yhdessa tehda ty6ta, tutkia ja keskustella. Kuolemanjalkeisessd elamassa
thminen tietenkin tuntee erainlaista yhteyttd satojen ja tuhansien henkien kanssa; he kulkevat samassa



joukossa, mutta he ovat kuin saman lauman lampaat. On kuin nuo sielut olisivat samassa virrassa,
pyorremyrskyssi; he eivit voi paistd eroon toisistaan; he ovat kuin rikostovereita; mutta vapautta, veljeytta
ei sielld ole olemassa.

Nyt on kuitenkin ihmeellinen kddnne tapahtunut, se on pantu alulle jo aikoja sitten, ja varsinkin juuri
meidin paivindmme se on padssyt suurempaan vauhtiin, se nimittdin, ettd ne ihmiset, joiden dly maan paalla
on ollut niin herinnyt, ettd he ovat koettaneet tutkia noita asioita, ovat tullessaan tuonelaan tuoneet
mukanaan tuon herinneen dlyn ja tutkimushalun. Ja he ovat muodostaneet aivan kuin tietyn veljeskunnan
tuossa kuolemanjalkeisessa tilassa, joukon, jolla on samat vaistot, tunteet, pyrkimykset, ja joka siis kylld
muodostaa itsestdan 'lauman' samassa merkityksessd kuin noiden toistenkin sielujen laumat, mutta joka on
sen vuoksi erikoinen, ettd timin 'lauman' tunnusmerkit eivit ole inhimillisesti toivottomia vapauden ja
veljeyden suhteen, vaan piinvastoin. Ihminen, joka pitda silminsa auki tullessaan kuolemanjilkeiseen tilaan,
joka siis koettaa sailyttid tietoisuutensa kuoleman jilkeen, joutuu sellaiseen erikoisasemaan, ettd hanta
voidaan auttaa enemmin kuin muita vainajia, hintd voidaan suorastaan opettaa ja kasvattaa, ei ainoastaan
silld tavoin, ettd hinen omalle sieluntilalleen on siitd hy6tyé, vaan my0s niin, mika kasvattajien mielesta on
paljon tirkedmpida — ettd hinestd voi olla yleistd hyotyd nakymittOmissa maailmassa.

Sellaiset thmiset kuin teosofit, salatieteilijit, milld nimelld heitd nimitettineenkin, joilla on enemman tai
vihemmin oikea kasitys kuolemanjilkeisestd elimistd, otetaan erikoisen huolellisesti vastaan kuoleman
toisella puolella. Heiltd kysytadn: ”Nyt, kun olette tinne joutuneet, haluatteko viettaa aikanne vain omissa
sielullisissa kokemuksissanne, syventyi ainoastaan itseenne, niin kuin niama toiset yleensa tekevit, vai
tahdotteko ruveta tekemadin tyotd tissd maailmassa?” — Ja silloin ndma ihmiset, ainakin useat heistd — ehka
useimmat heistd — riemulla vastaavat: ”Ei mitddn sen thanampaa ole kuin se, ettd voin tehdé tyota taalla,
palvella tdalld; se on minulle suurin lo.” — ”No niin, koska sinulla on tallainen hyva ja vilpitén halu, niin tule
kouluun; ja sitten, kun olet sen kiynyt, saat liittyd johonkin tiettyyn auttajajoukkoon, silld niitdi on meilld
taalld monenlaisia.”

Nuo vainajat joutuvat siis kouluun, ja sielld heille opetetaan yhti ja toista, ja sitten, kun he ovat valmiit,
oppineet joitakin asioita, joista ei sovi tissa kertoa, he saavat liittya kullekin sopivaan auttajajoukkoon. Jokin
auttajajoukko auttaa niitd vainajia — vainajat jactaan ndet eri luokkiin — jotka akillisen kuoleman kautta ovat
sinne joutuneet. Toinen joukko auttaa niité sieluja, jotka tulevat toiselle puolelle huonosti valmistettuina.

Me kaikki tiedimme, ettd esimerkiksi tadlli kristikunnassa on wvallalla se kasitys kirkollisissa,
uskonnollisissa piireissi ja lahkoissa, ettd thminen on huono syntinen olento, ja ettd hinen syntitaakkansa on
hyvin paha, vaarallinen, ja ettd hidnen siis pitdisi aina muistaa, varsinkin kuollessaan, kuinka syntinen ja
huono hin on, silld jos hin ei ole aivan maahan lyoty ja muserrettu tuossa synnintunnossaan, niin huonosti
hinen kiy kuoleman jilkeen.

Mutta kun ihminen on tullut tuonne toiselle puolelle vain synnintunto evdanain, kun hinet on
pelotettu vapisemaan Jumalan vanhurskauden edessd, niin hin joutuu kirsimyksen ja tuskan valtaan. Sen
sijaan, ettd meiddn pappimme pitaisivat todellista huolta jonkun kuolevan viimeisista hetkistd lohduttamalla
hinti ja kadntiisivit hinen mielensd Jumalan rakkauden puoleen ja antaisivat hinen ymmirtid, ettd tima
elimi on raskas, ettd ketidin emme kykene tuomitsemaan, sen sijaan he pelottelevat Jumalan vihalla.
Heidinhin pitiisi lohduttaa ja sanoa, ettd Jumala tietdd kaikkein parhaiten, kuinka raskas tima elimi on,
kuinka taynna se on vaaroja ja viettelyksid. Ei ihminen kuoleman hetkelld endd voi muuttaa elimiinsi, ei se
siitd paremmaksi tule, ettd hin joutuu tuskan ja pelon valtaan, piin vastoin olisi parempi, ettd hin voisi
ajatella, kuinka suurenmoinen elimad on, kuinka ihmeellinen on elima ja kuolema, kuinka merkillinen on se
henki, Jumala, joka on kaiken takana, joka antaa meidin kdyda synnin ja kirsimyksen koulua, joka antaa
meididn myoskin iloita, joka tietdd timin kaiken ja rakastaa meité kaikkia.



Tuollainen opetus on kuolevalle ainoa oikea. Hinen pitdi tuntea, ettd elimin pohjasivel on ikuinen
rauha ja rakkaus.

Mutta koska niin ei opeteta, niin monet vainajat tulevat toiselle puolelle mitd hirmuisimman tuskan,
epitietoisuuden ja epiilyksen vallassa. Ja nima epiilykset eivit anna vainajalle edes sitd rauhaa, ettd hin
paisisi tuonelaan, vaan saavat aikaan sen, ettd hinelld on jonkin verran persoonallista tietoisuutta mukana.
Sen tihden on hyvin tavallista, ettd kuoleman jilkeen thmiset yleensd ovat tietoisia jonkin aikaa, ovat omia
itsejadn. Niihin kuuluvat usein ne vainajat, jotka esiintyvit spiritistisissa istunnoissa; he eivit ole silloin vield
péasseet tuonelaan.

Ja kuta suurempi téllaisten vainajien sielullinen vaikeus on, siti enemmin he ovat sielld avun tarpeessa.
Nyttemmin on siis varta vasten perustettu auttajajoukkoja, jotka koettavat niti sieluja lohduttaa ja auttaa.

Sielld on sitten my6skin sellaisia auttajavainajia, jotka saavat olla tekemisissa maanpaallisten thmisten
kanssa. Silld jos sanomme, niin kuin asiat todella ovat, niin spiritistinen litke, joka alkoi viime vuosisadan
puolivalissd, pantiin alulle nakymattomin maailman taholta. Eihin sellaista yhteniisté liikettd aina ole ollut.
On tosin ollut yksittdisid ihmisid, jotka ovat kutsuneet esille vainajia ja koettaneet pddstd yhteyteen heidin
kanssaan, mutta ennen ei ollut varsinaista liikettd, kuten tima spiritistinen liike, joka suorastaan auttaa
henkimaailmaa padsemiin meidin yhteyteemme; ja aloite on siis tehty toisesta maailmasta kisin viime
vuosisadalla.

Sen tihden on noiden auttajavainajien joukossa sellaisia, jotka valmistuvat toimimaan ikddn kuin
suojelushenkind tai henkijohtajina spiritistisissd istunnoissa. En suinkaan sano, ettd tima spiritistinen tyo
tulisi aina jatkumaan. Se on ehkd vain ohimeneva ilmi6 sen tihden, ettd se ei ole aivan luonnollinen ja
terveellinen. Mutta se on joka tapauksessa ilmid, joka on saatu aikaan henkimaailman taholta, ja
pohjimmiltaan se on ymmarrettavissi vasta silloin, kun itse padsemme selville niistd asioista, joista nyt on
ollut puhetta.



ITHMISKUNNAN AUTTAJIEN KUOLEMANJALKEINEN ELAMA

Puhuimme viimeksi kehittyneiden ihmisten kuoleman jilkeisestd elimastid. Kehittyneilld ihmisilld
tarkoitimme niitd ihmisid, jotka enemmin eldvit sielussaan kuin ruumiissaan, jotka ovat sielullisesti
voimakkaampia kuin ruumiillisesti. Puhuimme tosi uskonnollisten ihmisten, puhuimme taiteellisten,
lahjakkaiden ihmisten, nerojen, puhuimme spiritistien, teosofien ja okkultismia teoreettisesti tutkivien
thmisten kuoleman jalkeisesta eldmistd, ja sitten sanoimme, ettd tissd esitelmassimme puhuisimme
opetuslasten ja vihittyjen kuolemanjilkeisestd elimastd. Luennon nimeksi olen pannut “thmiskunnan
auttajien kuolemanjilkeinen eliméd” sen tdhden, ettd jos yleisesti tahdomme mairitelld opetuslapsia ja
vihittyja, silloin voimme sanoa, ettd he ovat thmiskunnan auttajia.

Jos muistatte, mitd puhuttiin tosi uskonnollisista thmisista, silloin muistatte, ettd maarittelimme heidit
seuraavalla tavalla: tosi uskonnolliset thmiset ovat niitd, jotka, kuulukoot he mihin uskontoon, mihin
lahkoon, mihin seurakuntaan tahansa, eivdt kisiti uskontoa ainoastaan teoreettiseksi filosofiaksi,
maailmankatsomukseksi, joka selittdd heille kaikenlaisia elaman kysymyksid, vaan jotka kisittavit uskontonsa
kiytinnolliseksi asiaksi, elimiksi, joka on elettdvd Jumalan edessd. Tosi uskonnolliset ithmiset ovat niita,
jotka koettavat eldd Jumalansa edessd, jotka tahtovat eldd uskonsa mukaan, niin kuin heidin Jumalansa on
kiaskenyt heididn eldd. Sen tihden tosi uskonnollisia ihmisid on kaikissa uskonnoissa, silli heidin
uskonnollisuutensa on enemmin elimissé, kuin ajatuksissa ja maailmankatsomuksessa.

Tama on hyvd pitdd mielessd, kun nyt tahtoisimme kuvata opetuslapsia, niitd thmisid, jotka sanan
varsinaisessa merkityksessd pyrkivit olemaan thmiskunnan auttajia. Tuo mairitelma tosi uskonnollisista on
pidettiva mielessa sen tihden, ettd on thmisid, joita voimme nimittda opetuslapsiksi, vaikka he eivit itse siitd
tiedd. On ihmisid, jotka oltuaan ennen todellisella tavalla uskonnollisia joko tdssd tai jossakin edellisessé
elimissi, ovat nousseet opetuslapsiksi kuitenkaan itse siitd tietimittd. Tulemme kohta nikemdin, minka
tahden heitad voi nimittid opetuslapsiksi.

Nima téllaiset ihmiset, jotka eivit itse tiedd olevansa mitdidn opetuslapsia, tunnetaan siitd, ettd heilld on
elimidssddn aivan ehdoton, kiytinnéllinen periaate, josta he eivit koskaan luovu. Se on aivan kuin syntynyt
heidin kanssaan tihin maailmaan, heidin ei ole tarvinnut filosofoida sitd itselleen, se asuu heidin
sydamessain, sielussaan. Tama periaate on ihmisten auttaminen, thmisille hyodyksi oleminen.

Nimd ihmiset eivit oikeastaan ole uskonnollisia, he eivit ole ainakaan siind merkityksessid
uskonnollisia, ettd he pitdisivat yhtidkadn uskontoa ehdottomasti oikeana tai autuaaksi tekevana. Heille on
selvinnyt itse elima, ja sen tihden uskonto on miltei haithtunut heiddn silmistddn, ainakin siind
merkityksessa, kuin ihmiset sen tavallisesti kisittdvit. He ovat nousseet sen yliapuolelle, heilld on elimi nyt
silmiensd edessd. Ja me voimme huomata, ettd sellaisissa ihmisissd useinkin piilee pessimismi.
Uskonnollinen thminen on tavallisesti optimisti, hin uskoo elimain kuoleman jilkeen, mutta nima ihmiset,
jotka ovat jittineet uskonnollisuuden menneisyyteen, jotka nyt ovat opetuslapsen tasolla, he ovat hienoja
pessimistejd, jotka eivit oikeastaan usko mihinkdin, jotka eivit usko ihmisiin erikoisesti, jotka oikeastaan
vain itseltddn odottavat, vaativat. He ovat thmisid, jotka viimeiseen pisaraan asti tiyttivit velvollisuutensa,
joille velvollisuus on aivan luonnollinen elimin ehto. Sen minki ovat tehtiviksensa ottaneet tai karmalta
saaneet, sen he koettavat sen viimeistd ropoa myoten maksaa ja tayttad. He eivit ollenkaan pida itseddn
ansiokkaina sen tihden, ettd tdyttdvit velvollisuutensa, se on luonnollisin asia maailmassa, mutta he
odottavat itseltddn paljon enemmin kuin tavallista velvollisuuden tdyttimistd. Heiddn ajatuksensa ja
tunteensa litkkuvat aina thmiskunnan auttamisessa, siind, milld tavalla he voisivat olla hyodyksi ithmisille,
palvella toisia. He ovat sellaisia ihmisid, jotka hyvin mielellidn auttavat toisia ihmisid persoonallisestikin



hiddssd ja missd apua tarvitaan. He ovat niitd thmisid, jotka voivat erehtyikin tissd auttamisessa, joita
voidaan kiyttad hyvaksi liiallisesti, jotka unohtavat joskus sen, mihin kykenevit. He voivat silyttii itselleen
liikaa, silldi heiddn sydimensa on niin tyhja jollakin tavalla, niin puhdistunut itsekkyydestd, omista haluista,
himoista, ettei siind asu muuta kuin halu olla hy6dyksi, avuksi, ja sen tihden sitd halua voidaan my6s vairin
kdyttdd. Mutta viisastuvathan he ja huomaavat, kuinka ihmiset useinkin ovat itsekkditd, persoonallisia,
turhamaisia, sanalla sanoen pienia.

Timin nima kummalliset ihmissielut huomaavat, ja sen tihden he tulevat pessimisteiksi. He eivit
usko paljoa toisista thmisistd, eivitkd he oikeastaan ajattele mitddn itsestdankddn, eivit pida itseddn toisia
parempina, eivit huomaa itse, ettd olisivat muita parempia, silli he ovat noyrid sydimeltidin. He vain
ajattelevat, ettd thminen on sangen heikko ja puutteellinen olento, ja sen tihden he ajattelevat, jos heidin
ajatuksensa kédantyvit suuriin kysymyksiin: timéd maailma on sangen kummallinen, ja kuka sen tietdd, miten
asiat tassd maailmassa ovat. Kuka sen oikeastaan tietdd, onko mitdidn kuolemattomuutta ihmiselle varattu,
tuleeko ihminen olemaan kuolemansa jilkeen, eihdn sitd vol varmasti mitidn tietdd. Voihan olla
mahdollista, ettd kaikki on silloin lopussa — ja olisimmeko me ihmiset oikeastaan muuta ansainneet?

He niin filosofoivat itsekseen, he eivit lue paljon kirjoja, heidin mielestdan useimmat kirjat ovat turhia,
sisdltdvat enimmikseen pelkkid haaveita, eivit totuutta. He ovat tulleet hienoiksi skeptikoiksi ja
pessimisteiksi. Mutta heiddn eliminsi on kaunis, se on sellainen, joka kelpaa esimerkiksi: moitteeton,
puhdas, auttavainen, jalo, epaitsekds. He ovat niitd ihmisid, jotka eivit pidd melua itsestddn, eiviat huuda,
eivit puhu vakaumuksestaan, hymyilevit hienosti, kun toiset innostuvat, juttelevat. He huomaavat, ettd
useimmat ihmiset voivat olla suuria sanoissaan, pienid teoissaan. Ja nimi ihmiset ovat pienid sanoissaan,
mutta suuria teoissaan.

Sen tihden niiden ihmisten kuoleman jilkeinen elimi on sangen erikoinen. FEi siind suhteessa, ettd he
kuoltuaan joutuisivat tuonelaan ja sielld saisivat merkillisen tehtdvin. Ei, mutta siind suhteessa, ettd heidin
eliminsd kuoleman jilkeen ei ollenkaan litku tuonelassa, he kulkevat tuonelan lipi tietimittd, kaikkien
kiirastulien lapi, puhumattakaan helvetistd. Ja kun he heraivat kuoleman jilkeisessd elimissa, silloin he
herdavit omana itsenddn, he eivit ole kadottaneet mitddn omasta itsestidn, he ovat samoja
persoonallisuuksia, jotka olivat maan paalld, silld heidin persoonallisuutensa oli puhdas ja hyvi. Taivaassa
he herddvit aivan omana itsenddn, ja silloin siind tilassa heille tarjoutuu tosi tyo. Sielli he aivan
vaistomaisesti oppivat tekemiin sellaista tyotd, jota voidaan tehdd taivaassa ollessa, mutta johon ithmiset
eivit yleensi kykene.

Se ty6 eldvien ihmisten omanatuntona oleminen, eldvien ihmisten omissatunnoissa eliminen, olemalla
ikdan kuin elavien thmisten hyvini enkeleind, nikymittomina enkeleind, mutta olentoina, joiden dani voi
kuulua. Jos thminen tissa fyysillisessd elimissadn on, niin kuin sanomme, selvakuuloinen taivaisiin piin,
silloin hidn voi kuulla heidin 4dnensi, voi kuulla, kuinka he neuvovat hinti silli tavalla, kuin hinen
omatuntonsa hinti neuvoisi ja antavat sille voimaa.

Jos ajattelemme ihmistd esim. itid, joka on rakastanut taalldi maan paalld, niin huomaamme kylla, ettd
hin taivaasta auttaa talld tavalla omaisiaan, hin auttaa lapsiaan, niitd, joita han rakastaa, silld tavalla, ettd hin
puhuu heidin omissatunnoissaan. Mutta hinen piirinsd on rajoitettu juuri nithin, joita hin rakastaa.

Nima itsetiedottomat opetuslapset, jotka ovat rakastaneet kaikkia thmisid, ovat koettaneet palvella
maan péddlld ollessaan, he elivit kuoleman jilkeen aivan yleisesti thmiskunnassa siind omantunnon
tietoisuudessa. He lisdavit siis hyvin voimaa ihmiskunnassa. Heiddn merkityksensd on titen suuri, sangen
suuri ihmiskunnan historiassa. Ja me emme voi sanoa muuta kuin ettd: voi, kun niitd thmisid on vield niin
vahdn, niitd pitdisi olla enemman, paljon, niitd, jotka kuoleman tuolla puolen lisdavit hyvin siveellistd
voimaa tihdn eldvdan ithmiskuntaan, silli hyvin voimahan on vield koko lailla pieni. Me ithmiset olemme



vield suuressa mairin kaikenlaisten pahojen ja itsekkdiden voimien vallassa, olemme heikkoja ja kaikenlaisille
kiusauksille alttiita.

Jos me katselemme niiden ihmisten sieluneldimid, niin huomaamme, ettd vaikka heiddn alynsa ei
erikoisesti toimisi, sielussaan he ovat etsijoitd, he etsivit, ja se varsinaisesti tekee heidit opetuslapsiksi.

Miti he etsivit? — He etsivat tdydellistd ihmistd, hyvaa ihmista, sitd olentoa, joka vastaisi heidin sisdisid
aavistuksiaan, he etsivit thmistd, joka on noussut kaikkien heikkouksien ylipuolelle ja on kaiken hyvin alati
pulppuava lihde, he etsivit Mestaria, suurta rakastajaa. Eivit he titd ehkd ymmirryksessiin huomaa, eivit
ajattele, joskus ehkid sen tihden, etti aina, kun he seuraavat elimid, omaansa ja toisten, niin heidin
silmissddn on tuollainen kaihoisa katse, joka odottaa missd olisi hyvd ithminen, missd olisi todella hyvi,
voimakas ja taydellinen ihminen.

Heille tapahtuu nyt kuoleman jilkeen se, jota heille luultavasti ei tapahdu fyysillisen elimin aikana, se,
ettd kuoleman jilkeen taivaassa he kohtaavat Mestarinsa. Taivaassa he saavat ndhdid sen ihanteellisen
olennon, sen ihmisen, joka on tdydellinen. Taivaassa he saavat nihdi, ettd heiddn aavistuksensa ja
odotuksensa ja ikdvansd on ollut oikea, silli Mestari on olemassa, on olemassa se olento, joka vastaa kaikkia
odotuksia. Ja sen tihden heidén taivaallinen eliminsi on tdynni sanatonta persoonallista riemua, silld tuo
Mestari, jonka he tapaavat, olkoon hin jonkin uskonnon Mestari tai vain tdydellinen ihminen heidin
mielestddn, he eivit uskontoa endi ole niin paljon ajatelleet, tima tdydellinen ihminen, viisas olento, hin
selvittda heille olemuksellaan, mitd elimd on. Hanen avullaan he myoskin nyt taivaassa oppivat tekemain
ty6td, auttamaan thmiskuntaa silld tavalla, kuin se edelld kerrotulla tavalla on mahdollista heille.

Nimad ovat niitd opetuslapsia, jotka ovat opetuslapsia tietimattian. Mutta sitten meilli on niitd
opetuslapsia jotka tissi elimissdan ovat, tai pyrkivit olemaan opetuslapsia, jotka siis tissd elimissdan, niin
kuin sanoisimme, etsivit Mestaria, opettajaa, etsivit sitd viisasta olentoa, joka voi selittdd heille elimin ja
ohjaa heidin askeleitaan. He ovat siis olentoja, joiden aly my6s toimii vilkkaasti. He ovat kylld syntyneet
tuolla samalla thmeelliselld periaatteella, kuin edellisetkin ja he ovat my6skin tietoisia siitd, ettd elimassa el
ole mikain muu arvokasta kuin hyvi, kaunis, auttavainen, jalo, epaitsekis ja puhdas elimi. He tietavit sen,
se asuu heidin jirjessddn, mutta heidin ymmirryksensa, jirkensi on my6skin herinnyt etsimdan, he eivit
tyydy ainoastaan tuohon sisdiseen, vaistomaiseen tietoon, mikd heilld on edellisestd elimastddn, vaan he
pyrkivit eteenpiin, he tahtovat tietda totuuden.

Kun he syntyneini tdhin elimédan joutuvat ristiriitoihin ja vaikeuksiin, kun eldma heittia heidin eteensi
esteitd, he eivit tyydy ainoastaan kidytdnndssa niitd voittamaan, vaan he my6skin kysyvit, mikd on timi
elimid, koko olemassaolo, maailmankaikkeus ja koko timid monivivahteinen, rikas elimd? He ovat
totuudenetsijoitd sanan sisiisimmassa merkityksessia. Heille tarjotaan silloin monenlaisia uskonnollisia ja
filosofisia selityksid elimistd, materialismia ja skeptismid, mutta heitd ei mikdin tyydytd. He ovat aina
tietoisia siitd, ettd titd ei ole voitu niin todistaa. Jos esim. tieteellisesti ndytetddn, ettd materialistinen filosofia
on oikea, niin he sanovat: ”Siind méarin kuin te tunnette premissejd, edellytyksid, te myGs osaatte tehda
oikeita johtopaitoksid. Mutta olettakaamme, ettd on olemassa suurempi maira premisseja ja edellytyksia.
Meidin atkanamme tunnetaan jo paljon sellaisia asioita, jotka eivit endd mahdu materialistiseen
maailmankuvaan.”

Sen tihden ndmi ihmiset, jotka tahtovat tulla opetuslapsiksi, etsivat sitd Viisasta, opettajaa, ihmisti, joka
tietdisi jotain. He eivit tyydy lian nopeasti muodostettuihin maailmankuviin, heidin ilynsi on terava,
kriitillinen, he tyontivit luotaan sellaisia edellytyksid, joiden luona tiedemiehet pysyvit, he tuntevat itsessdin
sellaista siveellisti voimaa, tahtoa, jota eivit yleensa tieteelliset psykologit tunne. Kun he tutkivat
psykologiaa, he huomaavat, ettd se ei mielellidn puhu tahdosta, se selittdd, ettd ihmiselld ei ole tahtoa,
thmisen tahto on ainoastaan tulos kaikista ajatuksista ja mielteistd ja hdnen alitajunnassaan piilevistd himoista



ja haluista. Ei hinelldi ole mitddn tahtoa, jota voisi sanoa vapaaksi, vapaa tahto on vanhanaikainen
filosofinen haave, sellaista ei ole olemassa.

Nykyaikaiset psykologit tyontivit mielellidn pois koko vapaan tahdon, mutta opetuslapsi, joka etsii
Mestaria, Viisasta, kun hin kohtaa tillaisia selityksid tahdosta, hin sanoo: ”Aivan oikein, mutta te ette puhu
tahdosta, vaan jostain muusta, ei siitd, mitd mind tieddn tahdoksi. Mind tunnen ja tiedédn jotain sellaista, jota
syystd voidaan nimittda tahdoksi. Siis teidan selityksenne eivit voi pitaa paikkaansa. Mina etsin korkeampia
ja suurempia nikoaloja.”

Se on luonnollista, ettd sellainen thminen, joka todella tahtoo olla opetuslapsi ja etsid totuutta, joutuu
meidin aikanamme tekemisiin niin sanotun teosofisen liikkeen kanssa. Teosofisella litkkeelld on
monenlaisia haarautumia, ja on samantekevid minkd kanssa hin joutuu tekemisiin. Hin kohtaa tiellidin
teosofisen eliminymmarryksen, sen, jonka mad. Blavatsky pani alulle. Hin siis saa kuulla joko teosofiaa,
antroposofiaa, okkultismia jossakin muodossa. Hin saa kuulla niistd suurista elimidn kysymysten
ratkaisuista, joita teosofinen liike on tarjonnut, ja silloin hin huomaa, ettid ne ovat oikeita. Ja teosofisessa
liikkeessd hin saa kuulla, etti Mestareita ja Viisaita on olemassa ja hin tulee siitdi ymmarryksessain
vakuuttuneeksi. Hin nikee ja huomaa, ettd timéd maailmankatsomus on ehdottomasti totuudesta lihtenyt,
koska hin on elidnyt siind tuntematta sitd; hin on tuntenut ja tietinyt, ettd koko hinen oma olemuksensa on
tallaista etsimistd, ja sille luvataan jotain teosofisessa lilkkeessd. Mestarin, viisaan opettajan etsiminen tulee
hinelle siis aivan itsetietoiseksi.

Kun hin tapaa opettajansa, voi tima tapahtua tissa nikyvissd, fyysillisessd, ruumiillisessa maailmassa,
mutta se vol myOskin tapahtua toisella tavalla. Se voi tapahtua hyvin ihmeelliselld ja vaikeasti kuvattavalla
tavalla. Tietysti sitd voi kuvata sanoilla koko lailla yksinkertaisesti, mutta silloin ei kuitenkaan sellainen
ihminen, jolla ei ole siitd kokemusta, tiydellisesti ymmarrd. Mutta se voi tapahtua ja tapahtuu usein tillaiselle
opetuslapselle, etsijille silld tavalla, ettd han joutuu timin nakyvin fyysillisen ruumiinsa ulkopuolelle. Se ei
tapahdu samalla tavoin kuin luetaan esim. kirjoista, ettd ihminen nukkuessaan lihtee ulos astraaliruumiissaan
ja viettdd unieliménsa astraalitasolla palatakseen sitten fyysilliseen ruumiiseen. Se ei tapahdu silld tavoin, silld
silloin siitd el jdisi mitddn todistettavaa muistoa, silld kaikki ihmiset nidkevit unia. Opetuslapselle on kylld
unieldima kehittynyt siksi vilkkaaksi, ettd hin mielestain eldd hyvin erikoista elimai silloin, kun hinen
olla. Tissd elimissd vol sattua seikkailuja, mutta se voi my0s olla yksitoikkoinen, mutta unielima voi
muodostua niin seikkailurikkaaksi, moniviriseksi, ylldttiviksi ja jannittivaksi, ettd hin mielestdin elad paljon
todellisempaa ja mielenkiintoisempaa elimaa yolld kuin paivalla.

Mutta tima on vield sellaista periodia, jolloin hin mielenkiinnolla ajattelee unielimadnsa, mutta ei saa
sellaista todistusta kuin sitten. Hinelle nim. tapahtuu se, ettd hin joutuu timin nidkyvin, fyysillisen
ruumiinsa ulkopuolelle ja silld tavalla, ettd hin nikee ruumiinsa, hin kaksinaistuu jollain tavoin. Hin ei ole
lihtenyt ulos tavallisessa astraaliruumiissaan, vaan hinelli on mukanaan jotain tistd persoonallisesta
péivitajunnastaan, hin on oma itsensd, kuitenkin hin on vapaampi olento, tuntee itsensi viisaammaksi ja
kokeneemmaksi, ja huomaa elivinsi toisena ja kuitenkin omana itsendin ulkopuolella titd fyysillistd
ruumista.

Kun tima tapahtuu hinelle, silloin on hinelldi my6skin Mestari luonaan. Silloin hdn saa kohdata
Mestarinsa, silld sellainen asia olisi muuten vaarallinen, jos hinet aivan ilman turvaa ja apua lennatettiisiin
ulkopuolelle fyysillista ruumistaan. Mutta kun hin todellisena totuudenetsijana joutuu ulkopuolelle itsedin,
silloin hintd odottaa toisessa maailmassa hanen Mestarinsa, viisas opettajansa — ja hdn on siis nyt jo
eliissiin kohdannut sen, jonka taas tuo edellinen opetuslapsi kohtaa vasta kuoltuaan. Eliessiin hin saa
kokea ja nihdi, ettd viisaita ja tdydellisia olentoja on olemassa. Ja silloin hin luonnollisesti on hieman
toisessa asemassa. Hin ei ole siind asemassa, kuin tuo edellinen totuudenetsiji, joka herda taivaassa ja vain
sieltd kisin voi tyoskennelld ihmiskunnan tajunnassa, vaan hin on olento, joka nyt eldd ulkopuolella



tyysillista ruumistaan. Ja silloin han ymmirtda ja hinelle selitetddn, ettd hinelle on tyotd tdssa toisessa
maailmassa.

Puhuimme viime kerralla siité, ettd sellaiset vainajat, jotka ovat eliminsa aikana ajatelleet ja tutkineet
kuoleman kysymysta, kuten spiritistit, teosofit, okkultistit, vapaamuurarit ym., jotka siis teoreettisesti ovat
tutkineet naita kuoleman jilkeisid asioita, ettd sellaiset ihmiset kuoleman jilkeen vainajina otetaan kouluun,
jossa he saavat oppia tekemian ty6ta. Nyt tillainen totuudenetsijd, josta on ollut puhetta, joutuu elimansa
aitkana tuonelaan, astraaliseen maailmaan, ja hin saa kuulla ja ymmirtia, ettd sielld voidaan ty6ta tehdd, sielld
odottaa hanti monenlainen ty6. Hin, joka on aina tahtonut tehdd tyotd tdssd fyysillisessd maailmassa, on
aina tahtonut ja yrittanyt auttaa, han kykenee siell toisella puolella sitd tekeméan ja oppii sitd tekemain.

Meidin ei pidd ajatella, etti sellaiset tavalliset totuudenetsijit, teoreettiset totuudenetsijit, jotka
tutustuvat teosofiaan, spiritismiin tai muuhun maailmankatsomukseen, ei meidian pidé luulla, ettd sellainen
thminen ilman muuta voisi tulla opetuslapseksi, joka kykenisi tekemiin ty6ta nakymattomissa maailmassa.
Hinen ty6alansa kuoleman jilkeen on rajoitettu, se on enemmin koneellista tyoté, johon hinté totutetaan,
jos hinelld on halua. Mutta opetuslapsen tiytyy olla hyvi ihminen, niin kuin olemme tdssi selittineet,
thminen, jonka siveellinen periaate on ihmiskunnan auttaminen, joka tuntee, ettd hinen elimansa merkitys
on siind, ettd han olisi thmiskunnalle hy6dyksi ja avuksi.

Ainoastaan sellainen ihminen on opetuslapsi ja ainoastaan sellainen voi oppia tekemidin tyotd
nikymittomassd maailmassa vield tdssd elimissddn ja antamaan apua sielli oleville tavalla, joka sille
maailmalle on ominaista. Sen tihden on melkein mahdotonta kuvata sitd ty6td, mitd sellaiset ihmiset,
opetuslapset sielld voivat tehdéd. Se ei ole ollenkaan samanlaista, kuin ty6 tdssd maailmassa, ja sen tihden sitéd
on kovin vaikea kuvata.

Mehin kylld voimme sanoa, ettd varsinkin tdssd muutamia vuosikymmenia sitten, jolloin spiritistinen
liike pantiin alulle — ja ehkd jonkin verran vielakin — tillaiset opetuslapset, jotka osaavat tehda tyotd
astraalimaailmassa ja sieltd pidin ovat tekemisissd timdn nakyvin maailman kanssa, saivat yhdeksi
tehtivikseen suojella ja ohjata erainlaisia meedioita. Viime kerralla mainittiin, ettd spiritistinen litke pantiin
alulle nakymattéméin maailman taholta, ja ettd vainajat eivit olisi kyenneet sithen, vaan se pantin alulle
korkeammalta taholta. Sellaiset ihmiset, tietdjdt, jotka tuossa toisessa maailmassa ovat kotonaan ja joista
samalla monet asuvat tdssd maailmassa, panivat alulle spiritistisen litkkeen, kun huomasivat, ettd materialismi
alkaa saada liian paljon valtaa thmiskunnassa. Se oli vastapainoksi valttimitontd. Heiddn mielestidn oli
selvad, ettd taytyi tulla esille sellaisia ilmiditd, joita ei voi materialistisesti kieltid. Ja voimme sanoa, ettd
erikoinen veljeskunta, salainen veljeskunta asettui timan spiritistisen liikkeen taakse ja heritti sen. He
herittivit vainajia ja he ottivat myoskin mukaan sellaisia opetuslapsia, jotka kykenevit auttamaan
nakymittomassa maailmassa.

Emme voi sanoa, kuinka kauan timi likke tulee elimidin, olemme nyt jo huomaavinamme, kuinka se
on henkevéitynyt, hienostunut. Alussa olivat ilmiét sangen aineellisia, fyysillisid ja niitdi ymmérrettiin —
kuinka sanoisin — positivistisella tavalla. Nyt ovat spiritistien kaikki kisitteet henkevdityneet ja ilmidt ovat
muuttumaisillaan ja niitd el ymmirretd endd niin positivistisesti, niitd koetetaan selittdd, ymmirtda ja monelta
puolen tutkia. Sen tihden huomaamme, etti spiritistinen litke kehittyy, ehkd se joskus on niytellyt roolinsa
kokonaan.

Mehin olemme my6skin nidhneet sen, ettd jonkin aikaa, neljinnesvuosisata sen jilkeen, kun
spiritistinen liike oli alkanut, syntyi teosofinen liike, ja se asettui heti jonkinlaiseksi henkiseksi vastapainoksi
spiritistiselle litkkeelle; se selitti toisella tavoin ilmi6itd. Se on myoskin kotoisin nakymittémasta maailmasta,
sen pani toimeen muuan salainen veljeskunta, kuten tieditte. Ja ne, jotka panivat toimeen teosofisen
liikkeen, olivat korkeampaa veljeskuntaa kuin ne, jotka panivat spiritistisen lilkkeen toimeen. Sen tihden



tissd teosofisessa lilkkeessd voimme huomata, kuinka pyritidn enemmin ja enemmin pois ilmidistd ja
pyritddn vaan kisittelemain henked ja elamaa.

Kun timmoinen opetuslapsi, joka on oppinut eliminsi aikana jo likkumaan nidkymattomassi
maailmassa, kuolee, mita silloin tapahtuu? Te ymmirritte sen ilman muuta. Hinhin on kuollut, voisimme
sanoa, monta kertaa elimissdan, hin on eldimassddn ollut jo tuossa maailmassa, johon hin joutuu
kuollessaan. Siis hianen kuolemansa ei ole mitddn muuta kuin muuttaa toisesta maasta tai talosta toiseen.
Hin jittad timin fyysillisen ruumiinsa, jonka héin pitkin matkaa on huomannut jonkinlaiseksi taakaksi, silld
opetuslapsi, joka on elinyt tietoisesti toisessa maailmassa, hin on siind tuntenut olevansa oma itsensa, vapaa.
Sielld hinelld on ollut tyGala, sielld ei ole mikadn estinyt hinta tyossain, sielld ei ole ollut mitddn tarpeita,
kuten taalla, sielld ei ole tarvinnut syoda, nukkua, pukeutua, vuokrata huoneita, sielli on hin vapaa. Ja sen
tihden tdmi nikyviinen ruumis on hinen silmissddn ja tunteissaan kuin risti. Sen tihden erds Mestari
sanoo: ’Ota ristisi kantaaksesi.”” Se on opetuslapselle sanottu, silli kun hin on vapaa tuossa toisessa
elimissa, tuntuu hanesta helposti: mitd mini teen tuolla ristilld, se on raskas ja painava, se on kuin pimeytta.
— Silloin Mestarin sana muistuu hinelle: ota ristisi kantaaksesi.

Tami ruumis on kannettava ja sen karma on kannettava siksi, kunnes kaikki karma on loppuun
suoritettu, kunnes siitd ruumiista on syntynyt ja muodostunut kuolematon ruumis. Opetuslapsella ei vield
ole kuolematonta ruumista, hinelld on vain ruumis, jossa hin eldd toisessa maailmassa, mutta kun sitten
tuossa toisessa maailmassa, tuonelassa, astraalitasolla tulee toinen kuolema, siirto korkeampaan maailmaan,
silloin hinen taytyy luopua siiti ruumiista, jossa hin on niin tietoisesti toiminut. Sen tihden hin ymmartaa,
ettd nuo kaikki asiat ovat yhteydessa fyysillisen ruumiin kanssa, sen tihden on ristid kannettava loppuun
saakka. — Opetuslapsi, joka on tehnyt ty6td astraalimaailmassa, tekee tyGtd my6skin taivaassa.

Mutta ndiden molempien edelli kuvattujen ylipuolelle kohoaa se ihminen, joka kiy lipi sen
kokemuksen, jota nimitetddn vihkimykseksi. Hin nousee niiden kokemusten ylipuolelle, silld hin kohtaa
sen salaisuuden, jota nimitimme Kristukseksi. Kristuksessa ainoastaan on kuoleman voitto, Kristuksessa
ainoastaan on lankaikkinen elima. Sen tdhden jokaista totuudenetsijdd, opetuslasta, hyvdd ihmisti ja
ihmiskunnan auttajaa odottaa se hetki, jolloin hin saa yhtyad Kiristukseen, jolloin Kristus tulee hidnessi
elaviksi ja tietoiseksi, jolloin hin — tekisi mieleni sanoa: nykyaan ehkd useimmassa tapauksessa — Jeesuksen
Kristuksen avulla ja kautta paisee tietoon Jumalan Pojasta, jolloin hinelle kirkastuu Jumalan Poika, jolloin
Isd taivaissa ottaa hinet Pojakseen, nimittdd hantd rakkaaksi Pojakseen, 7jonka mind tinddn olen
synnyttanyt.”

Jokaiselle opetuslapselle tapahtuu timi kerran. Hinelle avautuu iankaikkisen elimién portit, hin jittdd
jalkeensd kaiken, minkd me tiedimme heikoksi ja epatdydelliseksi, enka tarkoita ainoastaan syntid, vaan
kaikkea sitd, minké tiedimme epédvarmaksi, epéluotettavaksi elimissd, mistd me tiedimme, ettei se pysy
iankaikkisesti. Sen kaiken han jittdd. Kun hin astuu Herransa iloon, Jumalansa eteen, ja kun Kristus
hanessi alkaa elda, silloin hinessi on alkanut todellinen, iankaikkinen elami, silloin hin on astunut ikuiseen
ja kuolemattomaan elimaan.

Mahdotonta on kuvata sitd inhimillisin sanoin, silld se elimi ei ole ajassa, ei se ole kuolemassa eikd
kuoleman takana. Se ei ole ajassa, se on ikuisuudessa, se on nyt, ja ’nyt” on ylipuolella elimin ja kuoleman.
Ja kun opetuslapsi on timin ihmeellisen kokemuksen tehnyt, silloin hin tietdd, ettd hianen kulkunsa kay
kohti mestariutta.



KUOLEMAN PORTILLA

Teosofisissakin piireissd, kuten kaikki tiedimme, ollaan epavarmoja ja epitietoisia siitd, onko Jeesus
Kristuksella keskeinen asema timin ihmiskunnan historiassa ja timin planeettamme eldmissa. Kaikki
teosofit, kuten tieditte, eivit ole yhtd mieltd tistd asiasta. Toiset ajattelevat, ettd Jeesus Kristuksella on hyvin
keskeinen asema, mutta toiset taas ovat sitd mieltd, ettd hinen asemansa on sama kuin toistenkin uskontojen
perustajien.

Tietenkin on selvid, ettd jos kysymme uskovaisilta kirkkokristityiltd, mikd on Jeesus Kristuksen asema,
silloin he luonnollisesti vakuuttavat, ettd Jeesus Kristus on ensimmainen kaikista, ja ettd toisten uskontojen
perustajat ovat olleet vain ithmisid. Kuitenkin tieddimme, ettd teosofinen liike on valaissut tdtd kysymysta, on
paljastanut meille sen tosiseikan, ettd kaikki uskonnot itse asiassa ovat kotoisin samasta alkuldhteestd, ovat
kuin oksia samasta puusta.

Teosofinen liike on alusta alkaen sanonut, ettd on ollut olemassa aikojen aamusta lihtien Salainen
valkoinen veljeskunta, jonka ensimmaiset jasenet tulivat tinne meididn planeetallemme toiselta meididn
aurinkokuntamme planeetalta. ~ Kun ihmiskunta oli alkanut talli planeetalla elad ensimmaisia
lapsuusaikojaan, silloin tuli tinne muualta pitkille kehittyneitd thmisolentoja jouduttaakseen meidin
kehitystimme. Niistd ovat vield jotkut olemassa tilli meidin planeetallamme. Nima korkeat opettajat
perustivat tuon ns. Salaisen valkoisen veljeskunnan, joka aina silloin tillin ihmiskunnan olemassaolon
atkana on tarpeen vaatiessa lihettdnyt jonkun lihettilidnsd keskuuteemme muistuttamaan ithmisid siitd, ettd
elimi ja olemassaolo ei suinkaan rajoitu tihan fyysiseen kehoon, vaan etti elimi ja olemassaolo on
laadultaan henkinen, ettd thmiset itse asiassa ovat henkiolentoja, etti me olemme tailld kuin koulussa, jossa
opimme viisaiksi ja hyviksi, itsetietoisiksi kansalaisiksi Jumalan henkisessd maailmankaikkeudessa.

Nima suuret Salaisen valkoisen veljeskunnan lahettildit, jotka silloin tilloin tulevat maailmaan ja
perustavat uusia uskontoja, aina muistuttavat meitd thmisid noista suurista perustotuuksista. Ja sen tihden
me juuri madame Blavatskyn alkuun panemasta teosofisesta sanomasta olemme saaneet tietdd, ettd kaikki
uskonnot ovat kotoisin samasta alkujuuresta, samasta Salaisesta valkoisesta veljeskunnasta, ja ettd kaikki
uskontojen perustajat ovat timin veljeskunnan jasenid ja siis tasa-arvoisia keskendin. Teosofisen litkkeen
taholta olemme saaneet timain sangen veljellisen kasityksen uskonnoista.

Mutta me tiedimme, olemme tulleet huomaamaan, kun syvemmin olemme tutkineet kaikkia uskontoja
ja kristinuskoa, ettd Jeesus Kristuksella saattaa olla hyvin merkillinen asema tissd samaisessa veljeskunnassa,
ettd hinen asemansa on sen laatuinen, ettd héinelle hyvilld syylld voidaan omistaa erikoinen asema. Ja kun
tutkimme madame Blavatskyn kirjoja, huomaamme, ettd hin on tiennyt niisté asioista, vaikka hin ei kenties
tuo sitd niin selvisti esille, koska kristikunta oli omaksunut luonnollisista syistd juuri timin kannan, mutta
totuuden vastaisesti oli unohtanut, minkilainen myo6s Jeesus Kiristus oli, ettd hankin oli thminen, kuten
muut. Kristikunta oli sen aivan unohtanut ja ryhtynyt palvomaan hintd Jumalana. Jos teosofien taholta
olisi suoraan sanottu kristikunnalle: Jeesus Kristuksella on aivan erikoinen asema ja merkitys ihmiskunnan
historiassa, — silloin kristikunta ehkei olisi kyennyt ottamaan niinkdin paljon vastaan sitd teosofista sanomaa,
jota nyt on vildenkymmenen vuoden aikana levitetty ja joka on saanut aikaan mullistuksia. Mutta kun on
korostettu sitd, ettd kaikki thmiset ovat veljid uskontoon katsomatta, niin se on vaikuttanut sen, ettd
kristtkunnassa aletaan ymmartdd nditd asioita; el endd halveksita niin paljon toisia rotuja ja uskontoja kuin
ennen. Sen tihden me ymmarrimme, ettd madame Blavatsky, kuten sanottu, puhui niistd asioista hieman
peitetysti. Mutta me voisimme silti kysya: onko todistettavissa, voiko huomata, ettd Jeesus Kiristuksella on
erikoinen asema, ettd hinen sanomansa on erikoislaatuinen? Voiko sitd mistidn huomata?



Jos ithminen totuuden etsijana lahtee etsimain salaisia maailmoja, jos hin lihtee kehittimain itsedin
silli tavoin, kuin teosofinen like on neuvonut meitd kasvattamaan itseimme, jos hian lihtee tutkimaan
elimad sen nidkymdttomaltd ja salaiselta kannalta, voiko hin silloin huomata millidn tavoin, ettd Jeesus
Kiristus on erikoisasemassa?

Tiahin tekisi mieleni heti vastata: voi. Hin voi sen erityisesti huomata kuoleman tosiseikkojen
yhteydessd. Jos emme vield paisisi tissd jokapiiviisessa jarjessimme selville asioista, niemme sen heti, kun
tutkimme kuolemanjilkeistd elimiid; kun katselemme ihmisten kohtaloita henkiolentoina; silloin meille
selvidd, mikd on Jeesus Kristuksen merkitys. Ja vaikka timid asia luonnollisesti on, kuinka sanoisin,
yliaistinen ja sen tihden meidin jokapiiviisen kokemuksemme ylipuolella, niin on niissi katsantokannoissa,
nakemyksissd, mihin me pyrimme, jotakin sellaista, jonka meidén jairkemme voi hyviksyi, ennen kuin se itse
omakohtaisesti nakisikdan asioita.

Sen tihden, jos mind nyt puhun pari sanaa asioista, jotka ovat hieman tavallisen kokemuksen
ylipuolella, en pyyda, ettd kukaan uskoisi umpimihkdin, mutta jos hin harkittuaan huomaa, ettd niissi on
jarked, silloin hin voi ne hyviksyd, vaikkei itse voisikaan niiti omakohtaisesti tarkistaa.

Kuolemanjalkeisen elimin suhteen teemme sen selvin ja silmiinpistivin havainnon, ettd uskonnot
ovat olleet ja yhi ovat erikoisen suurena tekijana ihmisten elimissa. Ehka kaikki eivit ymmairrd uskontojen
merkitystd; ehkd tdssd jokapiiviisessd elimissd hyvin monet ihmiset ajattelevat, ettd uskonnot ovat
“humbugia”, lastenkamarijuttuja. Eihdn ketkdan ihmiset oikeastaan ole nithin uskoneet. He ajattelevat:
“Eldma itse on suuri probleema, joka meidin tulee ratkaista: meidin tulee syodad, nukkua, asua, hankkia
toimeentulo, mennd naimisiin jne. Ei elimastd mitdan tulisi, jollei suurin osa ihmisistd niistd kaikista
huolehtisi. Jokaisen ithmisen eteen tulee kysymys: milld tavoin sind hankit toimeentulosi ja miten elamasi
jarjestit, mitd aiot tehdd?” — Tama on niin kaytinnollinen kysymys, ettd useimmat ihmiset silloin unohtavat
uskonnon. ”Jos menen kirkkoon ja huudan taivaaseen, niin mitd se minua auttaa; minun tiytyy hankkia
toimeentuloni.” Ja monet ovat sanoneet ja vakuuttaneet: “Uskonnot ovat kuvittelua, ja mitd se thmista
hyodyttad. Fi kukaan ole tullut takaisin tuosta kuolemanjilkeisestad maasta; siis ei kukaan tiedd siitd mitain
varmaa. Tédssd eldimissd on tultava toimeen.” — Ja ehkd juuri meidin aikanamme, jolloin olemme tulleet
jarkeviksi, ottaneet elimin tosiolojen kannalta, ajatellaan, ettd uskonnot eivit endd paljon merkitse. Ehka
niilld oli merkitystd ennen, mutta ei endd nyt.

Mutta meidan tarvitsee vain tutkia kuolemanjilkeistd elamaa, katsella, kuinka ihmissielujen laita on ollut
vuosituhansien, satojentuhansien vieriessd, ja kuinka ihmisten laita on yha tillakin hetkelld kuoleman jalkeen,
jotta padsisimme selville siitd, ettd uskonnot ovat olleet merkillisind tekijéind. Silld uskonnot ovat joka
tapauksessa puhuneet ihmisille sieluina, henkiolentoina; eivit ne ole vedonneet fyysisiin ihmisiin. Ja koska
ihmiset kuoleman jilkeen ovat henkiolentoja ilman nakyvai kehoa, niin on myoskin selvai, ettd juuri
kuoleman jilkeen on nikynyt, mika merkitys ja vaikutus noilla uskonnoilla on ollut.

Voisimme sanoa, ettd kaikilla uskonnoilla on erds yhteinen piirre ja sen tihden on myoskin kaikilla
thmisilld yhteinen piirre kuolemanjalkeisessd elimissd. Tama yhteinen piirre uskonnoissa on niiden etikka,
siveysoppi: ”Ald tee syntid, pahaa, ild ole epirehellinen. Ole varovainen, ettet antaudu pahaan, ettet tee
murhaa, aviorikosta jne.”” Ja ndmid mairdykset ovat puhuneet perin selvisti jollekin inhimilliselle
olemuspuolelle jokaisessa thmisessd, niin ettd kaikki ihmiset ovat aina omaksuneet kisityksen siitd pahasta,
jota ei pitiisi tehda.

Tietenkin on aivan toinen asia, missd mairin thmiset ovat olleet tekemittd pahaa. Ja kun katselemme
maailmaa nyt ja tuhansia vuosia sitten, huomaamme, ettd me ihmiset olemme suuressa mairin tehneet
syntid, rikkoneet noita kieltoja vastaan. Seuraukset naistd pahoista teoista eivit ole ehkd niin selvasti
nikyneet tdssd nikyvissd, maanpaillisessd elimissa, mutta niin pian kuin thminen on kulkenut kuoleman



portin kautta ja seisonut silld sieluna, henkiolentona, hinet ovat kohdanneet hinen omat syntinsi ja pahat
tekonsa. Menemme taaksepidin kuinka monta sataatuhatta vuotta tahansa, niin ihmiset sieluina ovat
kuoleman jilkeen kohdanneet juuri sen pahan, miti ovat tehneet, josta he itse tietivit sisdssdan — ovat
kuulleet, ymmartineet — ettd se on syntia itsekasta, saastaista.

Ja sen tahden huomaamme kuolemanjalkeisessd eldimassd yleisend piirteend: ihmissielut joutuvat
jonkinlaiseen karsimystilaan, kiirastuleen, helvettiin. Moni nimi on ndille tiloille annettu eri uskonnoissa. Ja
ne tilat ovat tosiseikkoja. Tdmi on tuo yhteinen piirre kaikissa uskonnoissa ja kaikkien ihmisten
kuolemanjalkeisessd elimissa: mitd ihminen eliminséd aikana on luullut, tietinyt, itse ajatellut synniksi, se
kohtaa hinta jonkinlaisena korvausta vaativana ankarana tuomarina. Ja se korvaus, miki siind on ihmiselta
vaadittu, on kirsimystd. Me tietenkin voisimme esittdd nima asiat paljon luonnontieteellisemmin; ei meidin
tarvitse puhua tuomarista. Thminen on rikkonut elimin lakia vastaan, ja kuoleman jilkeen sielussa syntyy
vastavaikutus, ja ihminen saa puhdistua pahasta.

Mutta kun sitten seuraamme ihmissielun kohtaloa pitemmialle, niin huomaamme, ettd eroavuudet ovat
sangen suuret. Tdmad kirsimystila kuoleman jilkeen on ohimenevi; se ei kestd kauan. Se aika, minka
ihmissielut viettdvit kiirastulessa, voi kylld tuntua pitkaltd, vallan ikuisuudelta, mutta jos maallisina vuosina
sitd tahtoisimme mdaritelld, on se hyvin lyhyt. Joka tapauksessa tuo aika menee ohi, ja silloin alkaa ihmisen
varsinainen kuolemanjilkeinen elimi, se elimi, joka on annettu hanelle levoksi timédn maallisen elimin
vaikeuksien jilkeen.

Jumala on aina ollut paljon sdalivimpi ja hellempi kuin me ithmiset koskaan olemme luulleet, ja itse
olleet. Me olemme voineet luulla ja sanoa, ettd jotkut ihmiset ansaitsevat ikuisen rangaistuksen, mutta
Jumala on aina katsonut asiaa toisella tavalla. On lilan rohkeaa sanoa Jumala; tekisi mieleni sanoa luonto,
suuri elimd. Se on ollut meille lemped. Kun se on katsellut titd nakyvad elimaa, niin se on sanonut:
“Thmiset eldvat vaikeuksissa tissd elamissa, tima on heille suuri rangaistus, tima on heille kdrsimysta, ennen
kuin he oppivat tekemian siitd paratiisin. Tama on nyt kuin vankila; sen tihden he tarvitsevat kuoltuaan
lepoa, iloa, riemua.” Ja niin on laita jokaisen ihmissielun historiassa. Kun thminen vapautuu tistd elimasti,
hinen kirsimystilansa on ohimenevid. Varsinainen elimd kuoleman jilkeen on iloa ja lepoa ja ihmeellisten
autuaallisten kokemusten aikaa.

Kun tarkastamme ndita erilaisia kuolemanjilkeisid tiloja, huomaamme, etti uskonnot ovat itse asiassa
olleet kaikkein suurimpana tekijind valmistamassa ihmisille heiddn taivaitaan. Taivaat ovat erilaisia, vaikka
kiirastulet ovat ihmisille yhtéldisida. Tama kay selviksi, jos otamme pari esimerkkid.

Jokaisessa uskonnossa huomaamme tietynlaisen siveellisen ja henkisen pohjasivelen. Jokainen
uskonto on omalla tavallaan tahtonut kuvata sitd elimad, joka on ikuinen; sitd elimai, joka on yhteinen
kaikkialla, siis tahtonut kuvata juuri Salaisen valkoisen veljeskunnan elimai. Jokainen uskonto on tahtonut
kuvata Kiristusta, kisitettyna silloin mystisena Kristuksena, yhteisend henkisena elimini, joka on olemassa
thmisissi siemeneni ja joka voi heissd puhjeta esille. Tatd jokainen uskonto on tahtonut kuvata ja samalla
vetdd sitd esille ihmissielun maaperisti. Sen tihden jokaisessa uskonnossa on erikoinen tunnusmerkki, ja
jokainen uskonto on omalla tavallaan koettanut nayttdd ihmisille sitd elamai, jota Salainen valkoinen
veljeskunta eldd, mystisen Kristuksen elamaa.

Ajatelkaamme  esimerkiksi vanhaa hindu-uskontoa, arjalaisen ihmisrotumme kaikista vanhinta
uskontoa, josta meilld on selvit jiljet Intiassa, silli nykyinen hindu-uskonto on brahman- ja veedauskon
jalkeldinen. Témin vanhan hindu-uskonnon perustaja ei ole kukaan yksilo, vaan puhutaan vanhoista
risheistd, jotka sen perustivat. Jos tahdomme tietdd, mikd on sen perussivel, silloin sanoisimme: sen
perussivel on velvollisuuden tiyttiminen, sanskritinkieliselld sanalla dharma. Ja kun katselemme ensimmaisia
aikoja, niin huomaamme, kuinka velvollisuus kasitettiin silld tavoin, ettd ihmiset oli luonnostaan jaettu eri
yhteiskuntaluokkiin, kasteihin, joita olivat brahmiinit, sotilaat, kauppiaat ja maanviljelijait. Nima eri



yhteiskuntaluokat oli hyvin tarkasti erotettu toisistaan, ja thmiset eivit saattaneet nousta luokasta toiseen
samassa elamassa. Thmisen velvollisuus oli eldd ja tiyttdid mallikelpoisesti velvollisuutensa juuri siind
luokassa, johon oli syntynyt. Tama oli dharma. Ja vasta sitten, kun ihminen esimerkiksi maanviljelijina
taytti velvollisuutensa viimeistd piirtoa myoten, hin saattoi joskus jilleensyntya ylempéin luokkaan. Kaikista
korkeimmat olivat brahmiinit, opettajat, ja oli aivan kuin ihanteena kaikille vanhoille intialaisille, ettd he
joskus saisivat syntyd brahmiinikastiin.

Uskonnon antama opetus jitti niin syvén leiman ihmisten tietoisuuteen, ettd aina, kun thminen Intiassa
juuri tdssdé vanhemmassa uskonnossa oli elinyt tuossa ilmapiirissi ja omaksunut sen kisityksen
velvollisuuden tiyttimisestd, hdn kuolemanjilkeisessd elimissid jonkinlaisesta alitajunnan pakotuksesta
kisitti taivaansa sellaiseksi yhteiskunnaksi, jossa suoritetaan velvollisuus ja palkinnoksi saadaan kohoaminen
yhteiskuntakastissa. Sen tihden taivas intialaisessa uskonnossa on hyvin jirjestetty yhteiskunta, missd
thmisyksil6t iloisina ja riemuiten osaavat tayttda velvollisuutensa, ja missi heidit sitten korotetaan.

Ei pida suinkaan ajatella, ettd timé ihmissielujen taivaassaolo kuluisi mitenkidn hukkaan tai ettd se olisi
ainoastaan lepoa. Ei se sitd ole. Kuten yon nukkuminenkaan ei ole ainoastaan lepoa, vaan hyvin tirkeitd
toimintaa. Sen tihden tuo hindulainen taivas, onnellinen yhteiskunta, on aivan kuin suuri inspiroiva
henkiolento, suuri voima nikymittomassa maailmassa, joka yhd inspiroi elavid ihmisid, puhuu heidin
omissatunnoissaan: ~Taytd hyvin velvollisuutesi, silloin sinulle kdy hyvin!” Tallainen inspiroiva voima on
olemassa meidin planeetassamme. Kaikki miljoonat kuolleet muodostavat timin suuren inspiroivan
voiman, joka huutaa meille keskeytymitti: ”Ald petd velvollisuuttasi” Sen tihden juuri timi vanha taivas
on hyvin paljon vaikuttanut sithen, ettd yhteiskuntaolomme ovat muodostuneet sellaisiksi, kuin ne nyt ovat,
ja ettd niissd on jatkuvasti niin suuri voima. Tami porvarillinen yhteiskunta on merkillisen luja; ei sitd voi
kaataa; ja jos joku yrittdd sen kaataa, siitd tulee vain helvetti. Sen perusta on juuri tuossa vanhassa, meidin
rotumme alkuperaisessa taivaassa, jossa on aina thmisia, ja joka meita jatkuvasti inspiroi.

Ottakaamme sitten toinen esimerkki. Otamme vanhan persialaisen uskonnon, vanhan Zarathustran
uskonnon, parsilaisuuden, jossa on alkuperiinen Zarathustra sekd myohemmat opettajat, jotka kutsuivat
itsedan samalla nimelld. Tdssd uskonnossa on myos oma perussivelensi, joka on toinen kuin edellisessa.
Kun Zarathustra vaelsi tdalli maan pailla vanhojen iranilaisten joukossa, hin katseli maailmaa aivan kuin
uusin silmin, ei kuten rishit. Hén tunsi néin: ”O1, kuinka timéd maailma on kaunis ja kuinka timi voisi olla
onnellinen kotipaikka ihmisille, jos he vain tahtoisivat elda tddlli onnellisina! — Mitd vaadittaisiin thmisilta,
ettd he olisivat onnellisia? Vaadittaisiin, ettd kunnioittaisivat titd jumalaista luontoa, maailmaa, ilmaa, vetti,
maata ja ennen kaikkea tulta, joka on auringon kuva, auringon poika. Kun thmiset kunnioittaisivat luontoa
ja ymmirtaisivit, ettd sitd el saa saastuttaa, ettd luontoa on autettava sen luomisty6ssa, ettd se puolestaan
voisi auttaa thmisid, silloin ihmiskunta olisi onnellinen.”

Ja Zarathustra neuvoi: "Viljelkad maata. Kun sen teette, silloin se palkitsee teidit, ja teidin sielunne
puhdistuu, silld juuri puhtaus on se, miti ihmissielulta vaaditaan. Alkii saastuttako vett, se on jumalainen.
Miti likaa on, se kaivettakoon maahan, mutta vettd alkad saastuttako, silld se on itsessddan puhdas. Peskda
itsenne silld ja olkaa kiitollisia luonnolle, etta se tekee teille mahdolliseksi pitdd itsenne puhtaana. Olkaa siis
sanoissanne, puheissanne ja ajatuksissanne puhtaat, silloin olette onnelliset.” Puhtaus on tissd persialaisten
uskonnossa perussivelend.

Kun me katselemme heidin kuolemanjilkeista taivastaan, silloin meidan taytyy katsella hyvin kaukaisia
aikoja, silld varsinaisen parsilaisen uskonnon kannattajia on nykyain hyvin vihin. Kuitenkin on tiysi syy
ymmartad titd uskontoa ja sitd taivasta, silld kun sitd katselemme, niin me huomaamme, ettd vaikka ithmiset
tadlldi maan padlla eivit olisi elineetkdin Zarathustran kaikkien oppien mukaan, heiddn sieluunsa oli
syopynyt kisitys siitd, mikd on ihmisen onni, mistd se johtuu. Sen tihden nuo valon ja auringon palvelijat
myOskin taivaassa katselevat ja ihailevat luontoa, tekevit ty6td luonnossa. He ovat puhtaita, koko heidin
sieluneldiminsid on kirkas, lipindkyvd. He pyrkivit puhtauteen ja sanovat itselleen: ”Sind et voi katsella



aurinkoon, jos et ole puhdas.” — Kun aurinko nousi aamulla, parsilaiset kunnioittivat aurinkoa. Sen tihden
kun he kuolemanjilkeisessd elimissd palvovat Jumalaa, heididn juhlahetkensd on, kun he suurin joukoin
tervehtivit Jumalan aurinkoa. Ja he eivit voi olla mukana, jolleivit tunne, ettd heididn tekonsa ja ajatuksensa
ovat olleet puhtaat.

Kun katselemme, mitd hy6tya tistd taivaasta on nykyain ihmiskunnalle, niin huomaamme, ettd se on
aina ollut suurena inspiraationa kaiken luonnonliheisen eliminkasityksen takana. On monia tyén muotoja,
jotka ovat epasiveellisia, jos niitd tarkoin punnitaan, mutta erds ty0 on olemassa, joka on puhdas ja
siveellinen, joka nostaa ihmistd, ja se on maanviljelys. Huomaamme kylldi usein, ehkd juuri meidin
paivinimme, etti maanviljelijit voivat olla meididn mielestimme materialistisia thmisid, jotka eivit ymmarrd
henkisid asioita, mutta tima johtuu siitd, ettd heiddn henkisyytensid on pukeutunut luonnon palvontaan, joka
itse asiassa vaikuttaa heissi alkemiallisesti, niin ettd se heitd puhdistaa. Yleensa luulen, ettd maata viljeleva
luokka, se, joka saa tuntea, ettd timd on sen omaa peltoa, on siveellisesti kaikkein tervein. Silld ei ole niin
paljon viettelyksid kuin muilla ihmisilld, jotka ovat irtautuneet luonnosta, ja alkaneet eldd sellaisissa
yhteiskunnissa, joissa on hyvin paljon keinotekoista. Mutta ne ihmiset, jotka palvovat luotoa, ovat
tekemisissd niin puhtaiden, jumalaisten voimien kanssa, ettd he itse siita puhdistuvat ja saavat siveellistd
voimaa.

Timin kaiken takana on yhi vieldkin tuo vanha zarathustralainen taivas. Se on se, joka on siveellisend
pohjana, joka huutaa thmisille: ”T4mi on luonnollinen elima, nouse ja ymmairra, mitd kaikkea se sisaltaal Ei
se tyhjenny ainoastaan raadantaan, vaan se sisiltid paljon muuta.” Timad on meidin ihmiskuntamme
takana, ja se on periisin tuolta vanhalta zarathustralaiselta ajalta.

Vanha kreikkalainen sivistys ja uskonto korosti erityisesti musiikkia ja taidetta. Sen tihden ei ole
ollenkaan kummastuttavaa, ettd kreikkalainen sivistys yhé vield on kaikkien taiteilijoiden ihanne, silld silloin
osattiin nahdd esimerkiksi ihmiskehon kauneus ja sopusointu. Ellemme tutki kreikkalaisen taiteen
saavutuksia, niin osaamme luoda vain kémpel6iti taideteoksia. — Vanhassa Kreikassa oli myds Orfeus, joka
soitti ja lauloi. — Meidén taiteemme on saanut paljon kreikkalaiselta ajalta. Meidin musiikkimme on paljon
kehittyneempi kuin itimainen, josta tiytyy sanoa, ettei se ole saavuttanut sitd tdydellisyytta kuin linsimainen.
Itimainen musiikki voi kummastuttaa pitkilld, yksitoikkoisilla, hypnotisoivilla soinnullaan, mutta se ei ole
noussut sithen korkeuteen kuin linsimainen, joka paljastaa meille uusia merkillisid syvyyksid elimésta.

Sen tihden meidin tiytyy sanoa, ettd juuri nuo uskonnot ja sivistykset, joista edelld on ollut puhe, ovat
kukin omalla tavallaan vaikuttaneet itsetietoisempaan henkiseen pyrkimykseen, niin ettd nuo vaikutukset
maan paalld yha vieldkin nikyvit. — Ja ohimennen sanoen: kreikkalaisten mielestd kuolemanjilkeinen elimi
Mutta
kun he olivat tuon ikavin tilan ohi paasseet, silloin he paasivit sithen eliméin, jossa he olivat yhta onnellisia
kuin jumalat ja ottivat osaa heidin autuuteensa. Se oli kulkua ja vaellusta kauneuden maailmassa. Siina
heidin jumalansa olivat elavid, ja hehin olivat heille juuri kauneuden perikuvia. Sielld oli nuoria tytt6ja ja
naisia, jumalattaria, voimakkaita michid, kuten Ares, sielli oli vanhuksia, kuten Zeus, sielld olivat kaikki
heiddn jumalansa eldving, ja he saivat katsella heiddn seurusteluaan vihin kauempaa, mutta kuitenkin iloiten
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oli ikdvi ja kolkko. He sanoivat: "Ennen olen kerjilidinen maan pédilld kuin kuningas tuonelassa.’

heidin nakemisestaankin.

Niin kauan kuin ithmiset uskoivat kuninkaihin, he tunsivat kohoavansa sielussaan, kun nakivit heita.
Samalla tavoin juuri oli kreikkalaisten taivaassa. — Sen tihden kreikkalainen taivas on yhi kaiken kauneuden
takana, taiteen takana, mutta samalla my6s kaiken harmonisen jirjestyksen takana. Se taivas yhi inspiroi
kaikkia kauniita seremonioita, kaikkea kauneutta musiikissa ja taiteessa.

Jos sitten otamme Mooseksen eli juutalaisten uskonnon ja kysymme, mitd se vaikuttaa ihmisiin, niin
voimme tajuta sen sanovan ihmisille: ”Sinun pitdd tuntea itsesi valituksi olennoksi, itsendiseksi thmiseksi,
joka saa jotakin aikaan. Sini viet perille ihanteesi, vaikka se sortaisi toisia.” Siind on jotakin kovaa. Mutta



kuitenkin meidén taytyy sanoa, ettd tddlld maan pdalld on paljon ihmisid, jotka ymmartavit, ettd thmisen pitdd
saavuttaa paamaarinsa laillisin keinoin, vaikka toiset siitd karsivatkin.

Ja lopuksi minun tiytyy vield muutamin sanoin kuvata meiddn kristillisti kuolemanjilkeistd
elimddimme. Kun me astumme tutkijoina ja etsijoind kuoleman valtakuntaan ja kysymme itseltimme, mité
kristinusko on sitten vaikuttanut, minkilaisen taivaan se on luonut, miti se on saanut aikaan, kun nuo toiset
henkivoimat ovat sielld niin selvini, niin silloin me huomaamme jotakin joka, kun sita tarkemmin tutkimme,
samalla paljastaa meille, minki tdhden Jeesus Kristus on erikoisasemassa. Silld miti me huomaamme? Me
huomaamme sen, ettd kristityt taivaat ovat, lukuunottamatta eriitd muodollisia seikkoja, samanlaiset kuin
noiden toisten uskontojen taivaat. Ja me huomaamme itse asiassa, ettd kristityt ihmiset mentydan kuoleman
portin lavitse, joutuvat, kun he astuvat taivaaseen, toisen tai toisen vanhan uskonnon inspiraation
vaikutuspiiriin.  On aivan kuin heistd menisi jokin pieni sidde tai lanka nothin toisiin taivaisiin. Ja vaikka
kristityt ovatkin omassa taivaassaan ja palvovat omalla tavallaan Jumalaa ja kulkevat mielestiin “Uudessa
Jerusalemissa”, niin se siveellinen pohja, mika heilld on, tulee noista toisista vanhojen uskontojen taivaista.

Tama on hyvin merkillinen asia, enkd tiedd, miten sitd kuvaisin; teiddn tdytyy omalla intuitiollanne
paistd siita selville. Kristikunta ei toistaiseksi vield ole 16ytanyt mitddn uutta, vaan kristityt kansoittavat noita
vanhoja taivaita. Vaikka he eivit suorastaan ole niiden keskelld, vaan ovat muodollisesti omissa kirkoissaan
ja maisemissaan ja elavit elimai, joka muistuttaa titd maanpaallistd elimai, niin kuitenkin heidén siveellinen
pyrkimyksensi on sama kuin muiden vanhojen uskontojen.

Silloin me kysymme: eik6 Jeesus Kristus olekaan saanut mitddn aikaan? Taytyyké hinen turvautua
noihin toisiin korkeihin olentoihin? Siithenkd se kaikki tyhjentyy, etti ns. kristityt ihmiset taivaassaan istuvat
protestanttisissa kirkoissa ja korostavat esimerkiksi sitd, kuinka heidin eliminsd on siind, ettd tekevit
velvollisuutensa — jolloin nikymiton lanka on olemassa hindulaiseen taivaaseen? Niin me ihmetellen
kysymme.

Mutta sitten me huomaamme, ettd Jeesus Kiristus ei ole vield saanut kovin monta omaan taivaaseensa.
Vain harvat ovat ymmartineet Jeesus Kristusta, ja vilittineet hanestd, siksi on hinen taivaassaan niin
harvoja ihmisid. Muistakaamme, kuinka hin sanoi opetuslapsilleen: "Minun Isdni talossa on monta
huonetta.” Silli hin tarkoitti: ”Minun Isdni valtakunnassa on kaikkien uskontojen huoneet. Nyt mind
lihden valmistamaan teille sijaa.” Ja timan han sanoi nimenomaan opetuslapsilleen. Ja minkalainen on se
sija  Sen me ymmirrimme, kun muistamme ja kisitimme, mikd on Jeesus Kristuksen sanoman, siis
kristinuskon perussiavel. Sen perussivel on rakkaus.

Vaikka me olemme suunnattomasti puhuneet ja saarnanneet rakkaudesta, niin me olemme hyvin, hyvin
vahdisessd médrin ymmartineet, mitd se sana tarkoittaa, mitd se Jeesus Kristuksen sanomana tarkoitti.
Vaikka thmiset luulisivat tialld sen ymmartivinsa ja puhuisivat siitd joka sunnuntai, niin nakyy heti, kun he
astuvat kuoleman portin livitse, ovatko he sen ymmirtineet. Kun heidin kuolemanjilkeinen taivaansa
aukenee, silloin nikyy, ovatko he ottaneet vastaan Jeesus Kristuksen sanoman. Silli jos thminen on
ymmartanyt Jeesus Kristuksen sanoman rakkaudesta, silloin hinen taivaansa on hyvin merkillinen. — Mini
en ole nyt ollenkaan puhunut mestareista, vihityisti ym. sellaisista, vaan aivan tavallisista uskovaisista
thmisista.

— Minkilainen siis on sen ihmisen taivas, joka on ymmirtinyt, miti Jeesus on tarkoittanut
rakkaudella? Ja meididn taytyy my6s toiselta puolen mainita, ettd aina on ollut thmisid, vaikkapa vain
muutamia tuhansia — mikéd thmiskuntaan nihden on sangen pieni maird — jotka ovat sen ymmartineet.
Kun nama ihmiset astuvat kuoleman portin livitse, ei heiddn tavallisesti ollenkaan tarvitse olla kiirastulessa,
silldi he ovat ymmirtineet, mitd rakkaus on. Jeesus Kristus vapauttaa juuri helvetistd, jos ymmirtdd hinen
sanomansa. Ndma ihmiset tulevat silloin sithen taivaaseen, joka on kaikkialla, eikd kuitenkaan missdan
erityisesti. He litkkuvat vapaasti. Heistd tulee jonkinlaisia enkeleita, niin kuin uskonnoissa on oikein arveltu.
Heista tulee auttajia, jotka ovat valmiit palvelemaan toisia.



He eivit ajattele itseddn, eivat ajattele, ettd heilld pitda olla elimankruunu, ettd heiddn pitda elad ikuista
elimai, ja ettd he eivit ole oikein taivaassa, ellei heille anneta harppua nappiiltivaksi jne. Piinvastoin nuo
asiat ovat heistd olleet jo maan pédalldi mitdttomid — lapsellisia. He ovat niitd ihmisid, jotka rakkaudesta
palvelevat, jotka ymmirtivat, ettd rakkaus itsessddn sisdltdd aivan muuta, kuin mitd silld tavallisesti
ymmarretddn. Ja kuoleman jilkeen heidit toivotetaan tervetulleiksi sithen taivaaseen, jonka Jeesus Kiristus
valmisti omilleen. Se taivas on jo heti alusta alkaen ty6td, oppimista, auttamista, palvelemista.



KRISTUS KUOLEMAN PORTILLA

Meilld tadllad kristikunnassa ei ole kovin kauan ollut niin tarkkaa ja selvda tietoa itimaisista uskonnoista
ja sivistysoloista kuin vanhasta kreikkalais-roomalaisesta sivistyksesti seki juutalaisesta. Jokainen kristitty on
saanut tietdd jo koulussa, etti juutalaiset olivat aivan erikoinen monoteistinen kansa, ndiden vanhojen
tietojen mukaan oikeastaan ainoa, joka uskoi yhteen ainoaan jumalaan, jota vastoin toiset kansat, kuten esim.
juuri kreikkalaiset ja roomalaiset, olivat, niin kuin tieteellisesti sanotaan, polyteistejd, uskoivat moniin
jumaliin. Ja timahan meidin kristittyjen mielesti on ollut erittiin suuri vika. Juutalaisten usko yhteen
ainoaan jumalaan on ollut heille erikoinen ansio.

Mutta kun hieman filosofisemmin ja lihemmin, kuolemanjilkeistd eliméd tutkimalla, tarkastamme
nditd asioita, huomaamme silloin, jos koetamme olla objektiivisia, ettemme voi aivan noin umpimahkiin
kiittda juutalaisia heiddn monoteismistaan ja moittia kreikkalaisia ja roomalaisia heiddn polyteismistaan. Jos
oli monoteismilla etunsa, niin oli polyteismillakin suuri siveellinen vaikutus kansoihin. On aina muistettava
ja pidettavd mielessa, ettd todellisuudessa filosofisesti sivistyneet kreikkalaiset ja roomalaiset eivit suinkaan
olleet polyteisteja siind merkityksessd kuin joku raakalaiskansaan kuuluva voi olla. Hekin uskoivat sithen
ainoaan jumalaiseen eldimain, joka oli kaiken takana ja joka sai ilmaisunsa noissa olympolaisissa jumalissa.

Sivistynyt kreikkalainen ei siis ollut polyteisti sanan tavallisessa merkityksessd; hankin oli tavallaan
monoteisti, vaikka se nimi ei silloin olisi ollut paikallaan, kun se tdélld meiddn yhteiskunnissamme on saanut
aivan tietyn merkityksen. Kreikkalainen sanoi, ettd Zeus oli korkein jumala taivaassa, mutta hin oli
kuitenkin vain yksi monista. Mutta se Jumala, joka kreikkalaisten ja roomalaisten mukaan oli yksi Jumala, se
oli pikemmin persoonaton eliminvoima, tajunta, 'tuntematon jumala' joka ilmeni kaikissa jumalissa.

Mutta kun ajattelemme tavallisia kreikkalaisia ja roomalaisia thmisid, niin heille ei ollut tima filosofinen
kanta niin selva. He uskoivat moniin jumaliin; he uskoivat, ettd taivaassa oli Zeus Jupiter ylijumalana, mutta
sitten oli kuin kokonainen hovi muita jumalia, jotka olivat hyvin mahtavia.

Mutta mikd oli siveellisend seurauksena tistd kreikkalaisten ja roomalaisten polyteismista? Se oli
suvaitsevuus; siind maailmassa ei kasitetty uskonnollista suvaitsemattomuutta. Kun he itse uskoivat moniin
jumaliin, niin heidan ei ollut vaikea kasittda, ettd oli toisia kansoja, joilla oli omat jumalansa. Useinkin he
ottivat muiden kansojen jumalia omaan jumalistoonsa, ja he ajattelivat, ettd oli olemassa ehkd muitakin
jumalia, joita he eivit vield tunteneet.

Sen tidhden, kun me katselemme kreikkalais-roomalaista sivistystd, varsinkin Rooman valtakunnassa,
niin huomaamme, kuinka se suvaitsi kaikkia uskontoja vapaasti. Sielld toteutui se ithanne, josta me olemme
voineet uneksia tdalld kristtkunnassa, mutta joka ei ole tailld vield toteutunut. Kreikkalaiset ja roomalaiset
olivat niin suvaitsevia, ettd he kunnioittivat kaikkia uskontoja. Heidin eliminkatsomuksensa olikin saanut
painopisteensa tuosta toisesta kaikkein syvimmastd elimanymmarryksestd, nimittiin ettd se, mikd on totta,
oikein, jumalaista, se on samalla kaunista. Kauneus, hieno sivistys, hiottu ajatustapa, viisaus, oli
kreikkalaisen ja roomalaisen sivistyneen kasitys korkeimmasta totuudesta. Jos ihminen pyrki totuuteen, hin
pyrki harmoniaan. He etsivit muotoa siséiselle elimalle. Ja koska heidan taivaansa oli tiynni kaikenlaisia
jumalia, etsivit he muotoja niille jumalille. Ja se synnytti sivistyksen, jossa taiteet nousivat korkealle;
kuvaamataide etenkin nousi niin korkealle, ettemme vielikddn ole pédsseet sen tasalle. Meiddn taytyy
vieldkin tutkia kreikkalaista taidetta, jos tahdomme tietdd, mikd on muodon sopusointu. Kun heilld oli se
kasitys, ettd jumalainen elimi tuli ilmi kauneudessa, niin se luonnollisesti antoi perussiveleen heidin
kuolemanjilkeiselle taivaalleen ja erikoisen inspiraation heidin maanpailliselle elimilleen. He etsivit



kauneutta tissd maanpaillisessa elimassd; he olivat tiydellisid realisteja. Ja koska he tahtoivat tulla toimeen
tassd eldmassi, niin he etsivit kauniita muotoja. He eivit voineet hyvaksya elimassd mitadn rumaa; heilld oli
omalaatuinen siveellisyytensi, joka ei ollenkaan ollut huono, vaikka me voimme ajatella, etti se oli
kevytmielinen. Sitd se ei kyllikddn ollut parhaimpana kautena. Koska se kuului tihin elimain, niin se
puhdisti jokapiiviistd eldimada, niin ettd heidin kuolemanjilkeinen eliminsi oli ensiksi tuossa kiirastulessa,
vilitilassa, tuonelassa, ikdvaid, kolkkoa ja harmaata. Kreikkalainen ei sen vuoksi tahtonut kuolla, siirtya
toiselle puolelle. Kaikki, mitd hin oli kuullut tuonelan elimista, oli kolkkoa ja ikdvad. Hintd kammotti
kuolema; hin tahtoi eldi tialld kauneuden maailmassa.

Ainoastaan ne, jotka ymmarsivit, ettd tuonelan takana oli taivas, ettd ihmisen piti nousta taivaaseen,
jumalien luo, onnen saarelle, saattoivat ajatella rauhallisesti ja iloisesti kuolemaa. He saattoivat ajatella, ettd
kuolema oli voitto ihmisille, silld se vei heidit 1dhemmaksi kauneuden maailmaa. Mutta ne ithmiset olivat
niitd, jotka olivat osallistuneet vihkimyksen mysteereihin. Me emme saa kuitenkaan ajatella liian korkeaa
niistd mysteereistd, ettd ne olisivat olleet vihkimys todelliseen Salaiseen veljeskuntaan; ne olivat olennaisesti
samassa asemassa kuin meidan kirkkomme ja yliopistomme. Ja ne, jotka ottivat osaa jonkin kerran niihin,
saivat toisenlaisen kisityksen eldimasti, niin kuin filosofit ja runoilijat kertoivat niistd. Heidan silménsa
aukenivat nikemidn, ettd kuolemanjilkeinen elimi on mitd suurinta onnea; kuoleman pelko siten haihtui
heista.

Jos nyt kddnnimme katseemme juutalaisiin, niin huomaamme, etti he juuri sen tihden, ettd olivat
monoteisteja, olivat tavattoman suvaitsemattomia. He uskoivat, ettd on olemassa ainoastaan yksi jumala ja
timd jumala suosii heitd. Tuo ainoa jumala on valinnut heidit erikoiseksi kansaksi. Nythin me
ymmarrimme, kun katselemme myohemmin niitd asioita, ettd juutalaiset itse asiassa olivat profeettansa
Mooseksen kautta tutustuneet omaan kansallishaltijaansa, johtajaansa, enkeliinsa, ja palvoivat hintd ainoana
jumalana, mutta eivit tienneet, ettd timd oli vain heidin kansallisjumalansa. Mooses ja muut vihityt
profeetat saattoivat sen tietdd ja varmasti tiesivitkin, silld se tulee ilmi tuossa Mooseksen kaskyssa: ”sinun et
pida tehdd mitddn kuvaa Minusta.”

Se on hyvin merkillinen kisky, silld se sopii ainoastaan sille suurelle Elimille, joka on kaiken takana.
Nyt juutalaiset luulivat, ettd he palvelivat ainoaa suurta Jumalaa, sitd, joka on kaiken takana, kun he itse
asiassa olivat oppineet tuntemaan vain oman kansallisjumalansa. Kreikkalaiset etsivdt juuri muotoja
jumalille, ja heiddn sivistyksensd oli olemassa samanaikaisesti kuin juutalaisten. Juutalaiset olivat
monoteisteja, ja heitd oli kielletty tekemistd kuvaa jumalasta. Kreikkalaiset olivat suvaitsevia, juutalaiset
erikoisesti suvaitsemattomia.

Jos me katselemme yksityisti juutalaista sithen aikaan ja seuraamme hinen kuolemanjilkeistd
elimidansa, niin ndemme, ettd han eliminsi aikana tottui ajattelemaan: ”Sen nojalla, ettd kuulun jumalan
kansaan, olen erikoisessa suhteessa jumalaan. Ainoastaan mind juutalaisena olen jumalan erityisessa
suosiossa; kuka tietdd, mitd namd muut kansat ovat, lienevitko vield ihmisidkadn. Minun, joka tieddn, mika
on jumalan tahto, el tarvitse mitddn pelitd. Ja jumalan tahto on, ettd mind kauan eldisin maan pailld ja
menestyisin.”

Ja hyvin pian se johti sithen ajatukseen, ettd menestyminen maan pailld oli menestymista aineellisesti.
Ja vaikka juutalainen ei ndin analysoinut itseddn, niin voimme huomata, ettd hinen sisdssddn vaikutti juuri
tuon inspiraation voima: ’Mini olen jumalan suosiossa ja minun pitdd menestya tdssa maailmassa. Ja minun
menestykseni on merkki siité, ettd jumala suosii minua. Se on jumalan tahto minun suhteeni.” Ja kun hin
pani timin ohjelman kaytint6on, niin hanestd tuli haikdilemiton olento. “Oikeus on se, mitd minun
jumalani tahtoo; lait ylldpitivit titd oikeutta, siis mind en riko lakia, mutta mind menen hiikailemattd
eteenpdin ja saavutan maallista menestystad.” Ja kun juutalainen sitten kuoli ja astui tuonelaan, niin mika
hintd sielli kohtasi? Hin kohtasi sielld juuri oman profeettansa Mooseksen jonkinlaisena tuomarina,



arvostelijana. Silloin hin sydimessdin ja omassatunnossaan tunsi, missia kohden oli rikkonut Mooseksen
lakia vastaan.

Laki oli selvisti sanottu, ja vaikka hin juutalaisena koetti tiyttaa ja luuli tiyttivinsa jumalan tahdon, niin
hin saattoi tehdd syntid, ja se synti oli sitd, mitd hin rikkoi Mooseksen lakia vastaan. Se astui hinen eteensi
kuoleman jilkeen. Mooses oli siis hinen tuomarinsa, kuten egyptildisilli Osiris. Ja juutalainen tunnusti
omassatunnossaan: “mina olen rikkonut”, jolloin hin astui tuonelaan ja karsi.

Mutta sitten, kun hin paisi taivaaseen, hianen taivaansa heijasti menestymisti aineellisessa maailmassa.
Juutalaisen syvin inspiraatio oli: menestyminen maailmassa — ja hidnen taivaansa muodostui sen mukaan.
Taivaassa hin saattoi nihdd, kuinka kaikki hinen unelmansa toteutuivat. Hianen menestymisensi oli aivan
rajaton. Ja sen tihden juutalaisten taivas yhi vield meidinkin paivinimme muodostaa suuren, voimakkaan
voimapatterin, ajatusmuodon, inspiraation lihteen. Juutalaisten taivas on inspiraationa nikyméttomassa
maailmassa juuri se, joka sanoo ihmisille, kuiskaa heidin omassatunnossaan, sielussaan: “merkki siitd, ettd
sind teet oikein, elit oikein ja olet jumalan suosiossa, on se, ettd menestyt maailmassa.” Ja me huomaamme,
etteivit ainoastaan juutalaiset, vaan suuri maara meidan kristityistimme saattaa ajatella niin. He ovat silloin
hengeltain juutalaisia, jotka lihtevat siitd edellytyksesta, ettd tima elima ei ole minkadn arvoinen, jollei siind
menesty. Nyt meidin ei pidi ajatella, ettd timd on tosin huono ja viiri ajatuskanta, mutta meidin tiytyy
pitad mielessa, ettei tima ole koko totuus.

Meilld ei ole vield ollut puhetta buddhalaisesta taivaasta, joten meidin tiytyy nyt kaintdd huomiomme
sithen, silld samalla ymmarrimme yha enemman Jeesus Kristuksen avaamaa taivasta.

Yhtendisend tunnusmerkkind voimme sanoa, ettd nuo vanhat uskonnot tyoskentelivit aina tietyssa
piirissa, olivat kansallisia. Ei mikdan niistd tullut yleismaailmalliseksi; niilld oli aina kansallinen varityksensa.
Eivit ne voittaneet maailmaa, silld ne katsoivat asioita tietyltd kannalta.

Sitten ilmestyi Buddha maailmaan noin 500 vuotta ennen Kristusta. Ja Buddha, josta sanotaan, ettd
hin valmisti Jeesus Kristuksen tyota ja tuloa, puhui ihmisille aivan uudella tavalla. Hin ei enda vedonnut
mihinkadn erikoisiin ominaisuuksiin heissd; han ei endd paljastanut totuutta erikoiselta nikokannalta, vaan
hin puhui ihmisille thmisind. Han sanoi: ”Thmisen eldama, kuului hin mihin rotuun, kansaan tahansa, on
karsimysti, koko olemassaolo on kirsimystd.” Ja hinen neljd suurta totuuttaan kiersivit timan kysymyksen
ympidrilld: olemassaolo on kirsimystd, voiko pédstd olemassaolosta, jotta vapautuisi kérsimyksesta?
Buddhahan esiintyi keskelld Intiaa, keskelld ithmisid, jotka uskoivat jilleensyntymiseen. Ja kansalla ei ollut
selvad kisitystd siitd, mihin tima ikuinen kiertokulku oli vievd. Se korkeintaan saattoi ymmartas, ettd kun
ihminen uskollisesti tiyttaa velvollisuutensa jossakin kastissa, niin hin paisee sitten, kun syntyy uudestaan
maailmaan, korkeampaan kastiin. Rahvaalla ei ollut selvilld, mika oli lopputarkoitus, ei ollut selvdd kuvaa
taydellisesti ihmisestd; ettd ihminen voi tulla tdydelliseksi, ettd hidn voi vapautua tistd jilleensyntymisen
pyorasta.

Buddha tuli ja kutsui kaikki luoksensa: “Etteké ole kaikki huomanneet, ettd tissi elimissi on
oikeastaan vain surua ja kirsimystd?” Ja silloin tuhannet tunsivat vastakaiun sielussaan: ”Niin todella, siitd
pitdisi vapautua.” Buddha sanoi: "Mini olen timin kaiken voittanut, olen totuuden nihnyt, tieddn, kuinka
asiat ovat. Uskokaa siis minuun, uskokaa, mitd neuvon teille, kulkekaa minun jaljessani, silli mind olen
16ytinyt totuuden.”

Kun Buddha siis mahtavana, suurenmoisena, siveellisend opettajana, viisaana ihmisend kulki Intian
tasangoilla, silloin on selvai, ettd monet tuhannet kuulivat hinen adntinsi. Hin antoi siis heille sen
kisityksen onnesta ja autuudesta, taivaasta, nirvaanasta, etti se on vapautumista karsimyksesti ja koko tasté
nikyvistd elimastd. Itse asiassa timd nakyvd elimd oli vain kuin vankila, koulu, kuin kokemusta, josta



thmisen piti vapautua; itsessddn silld ei ollut suoranaista arvoa. Mutta se vapautuminen tapahtui siveellista
tieta.

Ensimmiinen ehto oli: “Lakkaa vuodattamasta verta, tappamasta. Kuinka sind voisit odottaa, ettd itse
voisit vapautua kirsimyksestd ja jalleensyntymisen pyordstd, jos riistit toiselta olennolta
pyrkimismahdollisuuden sithen vapauteen. Anna siis toisten pyrkid rauhassa, niin kuin sinunkin tulee pyrkia
rauhassa. Ei ainoastaan ihmiset, vaan koko luonto pyrkii vapautumiseen. Sen tihden ole varovainen, jos

tahdot kulkea minun jiljessini, ettet yhtdan elimaa tuhoa, ettet yhdeltdkain olennolta riistd henked.”

Ja seuraajilleen hin sanoi: ”Teidédn taytyy olla eldimia tappamatta, teiddn taytyy olla kasvien suojelijoita,
ja teiddn tiytyy mennd niin pitkalle, ettd siiviloitte vedenkin.” En tiedd, onko Buddha itse antanut timain
mairdyksen, vain onko se mairiys tullut myohemmin hidnen munkkikuntaansa. Me tieddimme vain, ettd
bhikkut, munkit, ovat arkoja jopa veden suhteen. Tietysti heidin on mahdotonta vilttya tappamasta kaikkia
mikrobeja, joita vesi on tiynnd. Mutta tuokin mairiys osoittaa, ettd he olivat hyvin hartaita tuon kiskyn
noudattamisessa. Téstd oli seurauksena heidan mielipiteensa, ettd heiddn tiytyl tuntea mitd syvintd sdalia
kaikkia eldvid olentoja kohtaan.

Buddhalaisessa maailmassa on ollut sellaista, mitd tdalld kristikunnassa ei suinkaan ole toteutettu; tai
ehki vasta vilme aikoina on ruvettu toteuttamaan. Buddhalaisessa maailmassa sailitian eldimid jopa niin
suuresti, ettd rakennetaan eldinsairaaloita; enemman kuin kaksituhatta vuotta sitten, kun emme vield tienneet
mitaan kristinuskosta, oli buddhalaisessa maailmassa sairaaloita eldimia varten. T4ma on erinomaisen kaunis
piirre buddhalaisessa uskonnossa; ja silld on selva vaikutus buddhalaisten kuolemanjilkeisessa elimassa. En
tied4, missd miirin se buddhalaisessa maailmassa on voinut viedi lijallisuuksiin, mutta me voimme nihda —
ohimennen sanoen — kuinka se sama aate, kun se tunki tinne kristikuntaan, on saanut aikaan kummallisia
ilmioGita.

Buddhalaista vaikutusta meilld on juuri tuo vivisektion vastustaminen ja kaikki eldinsuojeluaatteet, ja ne
ovat hyvia asioita, mutta merkillistd kylld, ne ovat voineet vieda tailld linsimailla liioitteluun. Muistan, ettd
kerran nuorena tulin vieraaksi erddseen perheeseen, joka suuresti helli ja rakasti eliimid. Kun istuimme
salongissa ja juttelimme, silméni kiintyivat kahteen nojatuoliin, joilla oli merkillisen lyhyet jalat. Ajattelin
itsekseni, mahtoivatko ne olla heidin pienid lapsiaan varten, mutta en uskaltanut sitd kysya, kun olin vieras.
Hetken peridstd tuli sisddn kaksi isoa koiraa; tulivat kddestd tervehtimdin ja menivit sitten istumaan
nojatuoleihin ja ottivat osaa seurusteluun. En tahdo siitd mitddn sanoa; onhan se ainakin ddrettémin
originellid, mutta sattuu usein, ettd tuollainen eldinrakkaus vie sairaalloiseen hellyyteen, niin ettd jotakin
koiraa suojellaan enemmin kuin jotakin ihmista.

En tiedd sellaista tapausta, mutta voimme kuvitella, ettd saattaa olla jokin perhe, jossa koiraa palvellaan,
hyviilladn ja hellitidn enemman kuin lapsia; silloin eldinsuojeluaate tulee sairaalloiseksi. Ei meidin pida niin
kohdella eldimia, ettd rakastamme niiti enemmain kuin ihmisii, ettd koko mielikuvituksemme on kiinni
noissa eldimissid, — vaikka en tarkoita, ettd ihmislapsiakaan pitéisi silli tavoin rakastaa ja hellid. — Minkd
tihden ei? Sen tdhden, ettd se vaikuttaa kuolemanjilkeiseen elaiméin. Siind nakyy niin selvasti, mikd on
tuloksena. Nyt ei kyllikdian buddhalaisessa maailmassa naitd ilmi6itd paljon ole huomattavissa. Mutta sielld
voi tapahtua silld tavoin, kuin kerrotaan seuraavassa legendassa:

Kerran eris buddhalainen lihestyi taivaan porttia, ja hinelld oli mukanaan koira. Tamai koira oli ollut
hinen ainoa todellinen ystivinsd maan pddlld; hin ei ollut kokenut kenenkdin ihmisen taholta samaa
uskollisuutta ja rakkautta kuin siltd. Mutta hdnen suhteensa koiraan oli aina ollut terve, hdn oli ainoastaan
nihnyt, ettd tuo olento oli hanelle uskollinen, rakasti hintd. Ja kun hin tuli kuoleman jilkeen taivaan
portille, niin koira oli hinen mukanaan. Hin kolkutti portille ja pyysi péddstd sisddn, ja kun hin astui
kynnykselle ja koirakin aikoi astua sisddn, niin ovenvartija sanoi: ’Koira ei voi tulla taivaaseen.” — ”Niinkd,



mutta hin on minun paras ystiviani.” — 7Ikdva kylld, mutta ei voi” — ”Silloin on minun taivaani
ulkopuolella siti taivasta.” Ja hdn kdantyi ympiri ja jai uskollisen ystivinsa kanssa ulkopuolelle.

Tami buddhalainen osoitti itse asiassa tuntevansa ja tietivansa, mitd Buddha oli opettanut ja tuntenut.
Jos hin olisi astunut sisddn tuohon taivaaseen, niin mitd se olisi merkinnyt? Se oli tavallinen buddhalainen
taivas erl ruumistusten vililld niille ihmisille, jotka eivit olleet vapautuneet jilleensyntymisesti, mutta joiden
sisdlld oli kaikunut tuo tieto: onni on siind, ettd vapaudumme jilleensyntymisestd. Taivaan tdytyy olla
persoonallisen olemassaolon unohtamista, ja tavallinen buddhalainen astui sithen taivaaseen suurella ilolla,
silld hin sai silloin unohtaa persoonallisen olemassaolon suruineen. Mutta timéd buddhalainen, josta legenda
kertoo, oli ymmartinyt oikein Buddhan, silli hin huomasi, ettd tie kulkee juuri sdilin kautta. Kun hin
kddntyl ympdri taivaan portilla, niin hin itse asiassa joutui sellaiseen asemaan, johon juuri buddhalainen aina
saattaa joutua.

Buddha oli siind suhteessa samanlainen kuin Kristus, ettd hin ei puhunut tietyille kansoille, vaan kaikille
ihmisille. Buddhan todellinen taivas on sddlivissd auttamisessa ja palvelemisessa, ja se kohdistui ennen
kaikkea juuri eldiinmaailmaan. Kun tima buddhalainen kieltaytyi menemastd buddhalaiseen taivaaseen, joka
ei siis ollut todellinen nirvaana, niin hian tuli Buddhan todelliseen taivaaseen, jonka Buddha oli valmistanut.
Silli mikd oli hinen kokemuksensa kuolemanjilkeisessd elimassd, kun hin oli kieltdytynyt? Hinen
kokemuksensa oli se, ettd hin sai oppia sielld tekemain hyvid, palvelemaan ja auttamaan ennen kaikkea juuri
nuorempia veljid eli eldimia maan paalla.

Timi Buddhan avaama taivas oli hieman samanlainen kuin se, jonka Jeesus Kristus avasi. Se oli siis
todellinen taivas ja aivan universaalinen, jota vastoin tavallinen buddhalainen taivas perustuu sithen
inspiraatioon, joka huutaa ithmiselle: ”etk6 huomaa, kuinka mititén on tima persoonallinen elama, tima
itsekds elimi; se ei voi johtaa muuhun kuin karsimykseen.”

Buddha oli titen Jeesus Kristuksen tulon valmistaja, ja okkultisesti katsoen hin oli niin erikoisen
korkea ja suuri olento, ettd vaikka han itse ei syntynyt jalleen maailmaan, ei tullut tinne takaisin, niin hin et
ole jattinyt kokonaan titdi meidin maapalloamme, vaan yllipitaa yhteyttd timan kanssa ja voimakkaasti
inspiroi koko ihmiskuntaa. Hinen inspiraationsa on hyvin merkillinen. Kaikki eldinsuojelu ja filosofinen
ajattelu, joka tavoittelee elimin ymmirtimistd ja eldimidn kirsimysilmididen syyn tajuamista, on hinen
inspiraatiotaan.

Mutta Buddhan suuri inspiraatio nikyy myos toisella alueella. Hin inspiroi tieteellistd ajattelua; hin
oikeastaan kasvattaa salaperiisen vaikutuksen kautta ithmiskunnassa ajatuskykyid. Hin on ensimmainen
thminen, joka itse nousi tuohon suunnattomaan korkeuteen ajattelemalla ja mietiskelemalld. Sen tihden hin
on ratkaissut ajatuksen arvoituksen; hin on kaiken ajatustyon takana, sadnnollisen mietiskelyn ja esoteerisen
pyrkimyksen takana. Buddha tahtoo silld tavoin kasvattaa ihmisia.

Jos me koetamme oppia ajattelemaan, silloin me itse asiassa pyrimme yhteyteen Buddhan kanssa tai
saavuttamaan osallisuuden hidnen suuresta inspiraatiostaan. Ja sen tihden me voimme my6s sanoa, etti
meilld tissd kristikunnassa on vield tilld hetkelld selvemmit kisitykset Buddhan inspiraatiosta kuin Jeesus
Kristuksen. Silld jos me ajattelemme, minkalaista ithmistd me ihailemme tdssd meididn nykyisessa sivistykses-
simme, niin meiddn tdytyy sanoa — mitd enemmin olemme sivistyneet, mitd enemmin tieteellinen
ajatustapa on voittanut alaa — ettd ihaillemme ihmistid, joka on jirkevi ajattelija, mutta hieman kylma.
Thmisen pitid osata ajatella, mutta el mennd tunteisiin, silld silloin hidn ei osaa selvisti arvostella asioita.
Hinen tdytyy nousta kaiken tunne-elimin ylipuolelle, olla jirkevi olento, joka voi keskustella kaikista
asioista rauhallisesti, joka ei ole persoonallisesti kiinni missadn. Sithen se on vienyt taalld linsimailla. Jos me
ajattelemme oikein sivistynytta ihmistd, niin meilld on se kisitys, ettd hidnen tdytyy olla hillitty, hieno olento;
kuta rauhallisempi hin on, sitéd sivistyneempi hin on. Tdmi on todellisuudessa buddhalaista inspiraatiota.



Siind suhteessa Jeesus Kristus toi jotakin muuta. Silld vaikka Buddha puhui kaikille ihmisille, vetosi
jokaisen kokemukseen, kun hin sanoi, etti elimi on kirsimystd, niin hian ei kuitenkaan ilman muuta
tyydyttinyt jokaista ihmistd, kun ymmarrimme timan hianen eksoteeristen sanojensa mukaan. Meissd on
jaljelld jotakin vanhaa kreikkalaista — vanhaa suomalaista tddlli meilld — joka sanoo: ”Elimin ei pitdisi olla
vain kirsimystd; ihmisen ei pitdisi olla vain sellainen nukke elimin nayttimolla, joka ei itse osaa asioitaan
ohjata, joka el osaa vapautua kaikesta pahasta. Jos me nyt olemme henkiolentoja ja tulleet timin maan
paalle, niin eiké meilld voisi olla jotakin positiivista tehtivaa taalla, pitdako sen olla ainoastaan negatiivista?
Ehkd voisimme itse asiassa luoda jotakin tihdn maailmaan, luoda onnea ja kauneutta tinne.” Meissa
thmisissa on tallainen aktiivinenkin toiminnan halu: ”T4ssd pitdd jotakin tehdd, el ainoastaan kieltdytya,
vetdytyd pois, vaan panna voimaa tihin ulkonaiseen eliméan.”

Kun Jeesus Kristus tuli maailmaan, han vaelsi tuolla Palestiinassa, ja samalla tavoin kuin Buddha puhui
kaikille ihmisille, vetosi kaikkien kokemukseen. Ja hinen sanomansa ydinajatus oli: ”Teilld ihmisilldi on
tehtdva juuri timin maan pailld, te olette Jumalan poikia, te olette tulleet ulos tuosta suuresta, thmeellisestd
Isdstd, Elimin Hengestd, joka on rakkaus, ja teiddn pitid saada hinen henkedin ja rakkauttaan eldvaksi tadlld
maan paalld. Teiddn pitid luoda onnea tihian maailmaan.” Timihin sisiltyy Jeesuksen sanothin:
“Tapahtukoon Isd Sinun tahtosi maan pailld, niin kuin se aina tapahtuu taivaassa.”

Jos Buddha sanoi: “Taivaassa on oikea elimid; meiddn pitdd vapautua tistd elimisti, joka on
kirsimystd”, niin Jeesus kddnsi sen asian paljastaen saman totuuden: “Todellinen elimimme on kylld
nakymittomissd, mutta meididn tehtivimme on tuoda juuri tuo nikymaton tihdn nakyvdin maailmaan.
Tulkoon Sinun valtakuntasi, Sinun valtakunnassasi aina tapahtuu Sinun tahtosi, mutta kysymys onkin stitd,
ettd se tahto tapahtuisi tddlli maan pailld. Ja elimi taivaassa on elimdd harmoniassa, onnessa, autuudessa.
Kysymys on siitd, ettd onni eli autuus tuotaisiin alas tinne maan paille. Meididn ei siis pidd paeta
karsimyksid, vaan voittaa ne.” Tama oli Jeesus Kristuksen sanoma.

Buddha vield opetti: ”Teiddn pitad sadlid, ymmartikdd, ettd kaikki kirsivit”” Jeesus Kristus sanoi:
“Teiddn pitdad rakastaa, el ainoastaan sailid, ei katsoa asioita kuin ylhailtd pain. Teidin pitad osallistua
elimain, olla maailmassa mukana, mutta ei olla maailmasta. Se on minun sanomani teille.”

Sen tihden me huomaamme, ettd useimmat buddhalaiset kuoleman jilkeen menivit erityiseen oman
uskontokuntansa taivaaseen, mutta ne, jotka ymmarsivit oikein Buddhan taivaan, tulivat tydhon kuoleman
tuolla puolen. Samalla tavoin ne, jotka eivit ymmairrd oikein Jeesus Kristuksen sanomaa, ovat rakentaneet
oman taivaansa kuoleman tuolle puolelle, ja niissa heilld on psyykkiset yhteydet noihin toisiin inspiraatioihin,
niin ettd jokainen kristitty, joka on omassa taivaassaan, on jonkin esimerkiksi persialaisen tai juutalaisen
inspiraation alainen. Kiristitty taivas on jakautunut moneen aitaukseen ja se ei ole todellisuudessa Jeesus
Kristuksen taivas, vaan kristittyjen itsensa luoma taivas, joka pidattdd heitd tietimattomyydessa, kuten taalld
maankin paalla.

Jeesus Kiristuksen valmistama taivas on vain vapautta rakkaudessa, todellinen buddhalainen taivas on
taynnd saalid. Kristitty, joka todella on ymmairtinyt Jeesus Kristuksen sanoman, koska hin on rakkauden
hengen tiyttaimi, kysyy kuoleman jilkeen: “Mitd mind nyt voin tehdd?” Hin unohtaa itsensi, kuten tosi
buddhalainenkin. FEi Jeesus Kristuksen seuraaja pyri mihinkéddn erityiseen taivaaseen; hin ymmirtdd, ettd
olo sellaisessa taivaassa, jossa haluaa nauttia rauhassa, on mitd suurinta itsekkyyttd. Sellaisesta taivaasta ei
Jeesus Kiristus ole puhunut mitain. Kristuksen taivas on rakkautta, se on sitd, ettd me emme tavoittele
itsellemme mitdin taivasta, se on sitd, ettd olemme unohtaneet itsemme.

Sitten on vield erds merkillinen asia. Sen jalkeen, kun Jeesus Kiristus tuli maan paille, on jokainen
ihminen, joka on kuullut hinesti, jokainen kristitty siis, saanut aivan kuin jonkinlaisen 'Kainin merkin', hinet
on merkitty, joten hin tietdd syddmessain, sisdssdan, ettd elimin salaisuus on epaitsekkadssi rakkaudessa. Ja
sen tihden jokainen kristitty, kun hidn kuolee, kohtaa tuomarinsa, mutta hinen tuomarinsa ei ole nyt enda



Mooses, ei Zarathustra, el mikddn noista vanhoista profeetoista, vaan Kristus. Hin seisoo hengessidin
kuoltuaan: “Mutta mindhin en ollenkaan seurannut rakkautta, en ymmartinyt mitdan rakkaudesta. Mina
olen ollut itsekis ihminen; minun elimini on siis mennyt hukkaan; se oli kadotettu elama.”

Tillaisen hyvin merkillisen tuomion thminen langettaa itsestddn. Mutta ei hin silti joudu kadotukseen.
Hin saa astua taivaaseen ja syntyd uudelleen maan paille. Mutta se tuomari on tuo merkillinen tieto hinen
hengessiian: “En ole kiyttinyt oikein titd elimad. Minun olisi pitinyt eldd rakkauden mukaan.” Onhan
tietenkin niitdkin ihmisid; ja ehkd useimmat ihmiset nikevit, ettd he joskus, joissakin kohdin seurasivat
rakkautta. Ja niissd kohdin on aivan kuin kuoleman jilkeen avautuisi ikkuna Jeesus Kristukseen piin, niin
ettd he saavat selvemmin kisityksen Jeesus Kristuksesta ja hinen sanomastaan. Tama tapahtuu kuoleman
portilla, mutta se ikkuna, tai silma menee kylla pian kiinni. Thminen elda sitten tavallisessa taivaassa; mutta
kun jilleensyntymisen kello kumahtaa, silloin hin taas hengessdin nikee eteenpiin, katsoo taakse ja tietdd
vihin selvemmin, mika on kristuseldima, jumalainen rakkaus.



KRISTUS KUOLEMAN HERRA

Olemme niissd luennoissa nihneet, kuinka ihmisten kuolemanjilkeiset taivaat muodostuvat suuriksi
kehitysvoimaksi elimin ja elimien kuluessa, kuinka taivaissa toteutuvat nuo salaiset, ehkei kuitenkaan
kaikille taysin tietoiset ithanteet, joita suuret uskonnot ovat ihmisissd herittineet ja kehittineet, ja kuinka nuo
taivaat sen vuoksi muodostuvat jatkuvasti jonkinlaisiksi voiman- ja inspiraation lihteiksi meille elaville
thmisille. Taivaat ovat kuin suuria, suojattuja lokaliitteja (paikallisuuksia), vaikka tuo sana ei ole tdysin
vastaava, ne ovat kuin suuria voimapattereita, ajatusmuotoja, jotka lejjuvat meidin ihmiskuntamme ylld sen
salaisessa tajunnassa ja inspiroivat yha nykyajankin thmisia.

Olemme juuri niistd taivaista saaneet kuvan uskontojen tirkeydestd ja suuresta merkittavyydesta, silld
eri uskonnoissa nima taivaat ovat erilaisia. Huomasimme vield kaksi uskontoa, joiden taivaat eivit ole
samanlaisia kuin toisten, silld niiden taivaat pyrkivit muita suurempaan universaalisuuteen, yleispitevyyteen,
eivit rajoitu erityiseen ajatusmuotoon, vaan niin sanoaksemme pukeutuvat ihmishengen kehitykselle tirkein
psykologisen voiman muotoon. Sen tihden ne eivit muodostakaan minkainlaisia lokaliteetteja, paikkoja
meididn planeettamme aurassa, vaan tunkeutuvat sen ldvitse ja ovat joka paikassa. Ndmi taivaat ovat
Buddhan ja Jeesus Kristuksen taivaat.

Buddhan todellinen taivas, johon hinen todelliset seuraajansa nousevat ja jossa he elivit kuoleman
jalkeen, on siilin taivas, joka kohdistuu ennen kaikkea eldimiin. Ja siindhin huomasimme vield sen, ettd
sadlid on pidettivd samalla jonkinlaisena dlyllisend ominaisuutena; se ei ole niin inhimillisesti voimakasta
tunnetta, ettd se tuntuisi oikein persoonallisesti yhtd voimakkaasti kuin jokin toinen tunne, vaan se on
puhdas, yleva, aivan korkeammasta inhimillisestd minasta lihteva tunne, joka on kuin vieno, kaunis soitto
thmisen sielussa. Siind on paljon alyi ja jiarked mukana; se on itsessddn kuin mentaalinen tunne. Se on se
oikea tunne, mikd meissi on oltava eldinkuntaa kohtaan.

Sithen ei pidd sekoittaa sitd tunnetta, jota nimitimme tavallisesti rakkaudeksi, joka aina samalla
pohjautuu inhimilliseen tahtoon ja intohimoiseen tunteeseen. Ei pidd odottaa, ettd eldimet rakastaisivat
intohimoisesti, ja niitd kohtaan pitid tuntea sddlid. Se on Buddhan opetus. Jos eldinti kohtaan tuntisi
intohimoista rakkautta aivan kuin jotakin ihmistd kohtaan, silloin muodostuisi thmisen ja eldimen valille
karmallinen side, joka tekisi mahdottomaksi ihmiselle jattaa sitd eldinta.

Silloin on mahdollista, ettd thminen voi joutua seuraamaan sitd eldinsielua; ja voi kestdd kauan, ennen
kuin eldimestd tulee inhimillinen yksilé. Ihminen, joka on sitonut itsensd eliimeen silli tavoin, on
velvollinen kulkemaan sen kanssa ehka miljoonia vuosia ja seuraamaan sen kehitysta pitkin matkaa ja
auttamaan siti. En mene sanomaan, ettd luonto tuomitsee sen asian ehdottoman vairiksi, koska se antaa
meidin toimia tuollaisenkin tunteen nojalla, mutta se ei ole niinkddn viisasta, silld kestdd perin kauan, ennen
kuin saamme todellisen ystivin eliimesti. Inhimillinen kiintymys eliimeen pukeutuu luonnostaan
muodottomaan muotoon ja tulee sdaliksi.

Sen tdhden on hyvi kaikkien ithmisten muistaa, ettd Buddhan elimin sddnt6 pitdd paikkansa; eldimid
kohtaan tulee tuntea jumalaista sdalid, joka ei sido, mutta on silti hyvyytta tulvillaan, ei odota mitain, mutta
palvelee ja tekee hyvaa.

Jeesus Kristuksen taivas, johon hin kutsuu seuraajiaan, on rakkauden taivas, ja se on toisenlainen kuin
Buddhan taivas. Siind on kysymyksessi kaikki rakkauden teot ja avunanto ihmisten kesken. Siind ei riitd
jumalainen saali; siind taytyy olla my6s mukana suuri, voimakas tahto inhimillinen avunannon tahto. Se on



hyvin posititivinen tunne, ja siind voi olla mukana inhimillistd intohimoa, ei mitain alhaista, vaan
intohimoista ikdvoimistd, tahtoa. Se ei saa olla pelkdstidn dlyllistd, sen pitad olla voimakasta tahtoa ja
tunnetta, niin ettd thminen aivan kuin yksiloityy siind rakkaudessa. Kun meidin sydimemme on tulvillaan
rakkauden ikdvid, onnen kaipuuta, silloin me voimme uhrautua, palvella toisia thmisia, rakastaa heité, vaikka
he eivit ehki tieda siti. Me saamme unohtaa itsemme. TAmi on Jeesus Kristuksen taivaassa lipikdyva
inhimillinen piirre.

Nyt kun olemme talld tavoin tarkastaneet eri uskontojen taivaita ja my6s Buddhan ja Jeesus Kristuksen
taivaita, niin moni teistd on varmaan tullut kysyneeksi itseltdan: miksi ei ole puhuttu mitdin erdisti sellaisesta
inspiraatiosta, joka kuitenkin on ollut aina ihmiskunnan elimassid suunnattoman voimakas ja jalothin
tekoihin nostava inspiraatio? Minka tihden ei ole puhuttu mitdin sotilaan taivaasta? En ole vield edellisissd
esitelmissini puhunut mitddn siitd sen tihden, ettd sotilaan taivas ei ole rajoittunut mihinkdin erikoiseen
vanhaan uskontoon; sekin on yleinen. Se on ollut kaikissa uskonnoissa koko ihmiskunnan historiassa.
Sekin on tavallaan yleisinhimillinen taivas.

Mika on aina ollut timi sotilaan taivas? Me tiedimme ettd eri uskonnoissa on sitd voitu kuvata hieman
eri tavoin, mutta kaikissa, raakalaiskansojenkin kasityksissd ja sellaisissa uskonnoissa, joissa on sodasta
puhuttu, on korostettu: miechen jaloin kuolema on kuolla taistelussa miekka kidessi, kuolla kunnian kentalla
omaa isinmaataan, kansaansa, uskontoaan, sukuaan puolustaen. Silli mikd on sotilaan kuoleman
psykologinen momentti? Se on itsensi unohtaminen, uhrautuminen, antautuminen jonkin aatteen
palvelukseen.

Muhammedin uskonnossa islamissa on paljon puhuttu sodasta, vaikka silli tietenkin voi olla
okkultisempikin merkitys. Kaikki muslimit ovat kuitenkin kisittineet, ettd se tarkoittaa pyhdd sotaa islamin
puolesta barbaareja vastaan. Islamissa on sanottu, ettd kun sotilas puolustaessaan titd pyhdd uskontoa
kaatuu taistelukentalld, niin hinen sielunsa lentda suoraa paita paratiisin kentille, jossa hidnet ottavat vastaan
mitd thanimmat olennot, huurit, ja jossa mitd suurimmat nautinnot odottavat hanta.

Muinaisessa Intiassa Manun laissa painotettiin sadntoja, miten sotilaan on meneteltiva eri tilanteissa.
Siind sanotaan mm. ettei koskaan saanut hyokita aseettoman vihollisen kimppuun. Sotilaan piti olla tiynna
sitd tunnelmaa, ettd hdnen toimensa ja tyonsa on yhtd pyhd kuin jokin muukin ty6. Hinen piti unohtaa
itsensd, antaen eldminsi alttiiksi; silloin se on oikeaa ja jaloa. Tuo alkuperiinen jalous on unohdettu
varsinkin juutalaisten uskonnossa. Kun luemme Vanhaa testamenttia, niin huomaamme, etta siind pidetddn
voittoa kaikkein tirkeimpidnd, ja sen saavuttamiseksi saa hyokitd vihollisen kimppuun milloin ja miten
tahansa.

Sotilaan taivas on joka uskonnossa ollut olemassa, ja se on hyvin kaunis ja thana. Kun sotilas kuoli
taistelukentilld, hian ikddan kuin lefjaili ylos taivaisiin. — Jos hdnen persoonallinen intohimonsa oli mukana
taistelussa, silloin hdn vihaksi aikaa jdi maan piitiin jatkamaan taistelua. Sen tihden on joka sodassa
taistelukentin ylapuolella kuolleitten joukot taistelleet toisiaan vastaan; vainajat ovat jatkaneet taistelua.

Ne vainajat, jotka olivat kokonaan unohtaneet itsensi ja taistelleet ainoastaan suuresta velvollisuuden
tunteesta, inspiraatiosta, eivit kuoltuaan jaaneet taistelemaan, vaan menivat suoraan siithen taivaaseen, johon
sitten toisetkin vainajat atkanaan nousivat, sithen taivaaseen, joka antoi heille merkillisen suuren nautinnon
tunteen. Sen tihden on sotilaan taivasta kuvattu vahin aistilliseksi. Silli on tahdottu korostaa sitd seikkaa,
ettd yhtd suuret kuin sotilaan kirsimykset olivat, kun hin kuoli taistelussa, niin yhtd suuret olivat hinen
onnen ja nautinnon tunteensa taivaassa. Sielld avautui hinelle aivan satumaisia mahdollisuuksia onneen ja
nautintoon.

Niita sotilaan taivaita on siis ollut kaikissa uskonnoissa, ja niistd on vield tina paivini osa jaljelld, vaikka
ne ovat naiden toisten vanhojen uskontojen suojassa. Silld jos me kysymme: onko Buddhan ja Kristuksen



varsinaisessa taivaassa sotilaan taivasta — niin meidan tdytyy sanoa: ei ole. Ainoastaan pseudobuddhalaisessa
ja pseudokristillisessd taivaassa on, mutta el heididn todellisissa taivaissaan.

Eik6 siis kukaan sotilas, jaloudestaan huolimatta, voi tulla Buddhan ja Jeesus Kristuksen taivaaseen?
Voi kylla, mutta se riippuu aivan yksilollisistd seikoista, se riippuu hianen omasta sielustaan. Sota, joka voi
kehittdd thmisissd kaikenlaista alempaa tunne-eliméd, voi muutamissa ihmisissd, jaloissa sieluissa herdttad
suorastaan kauhua, kammoa. He voivat tuntea sisdssain, olivatpa he sitten kenraaleja tai yksinkertaisia
sotamiehia, ettd sota on julmaa. Ja he tuntevat suurta saalid niitd kohtaan, jotka saavat sodan takia kirsia,
esimerkiksi omaisia kohtaan, jotka jdavit kotiin tuskaisina ja kieltaytymain kaikesta. My6skin he voivat
tuntea sanomatonta siilid sekd omia tovereitaan ettd my6s ns. vihollisia kohtaan, etti ihmiset niin
jarjettOmasti tappavat toisiaan. Sellaisille, jotka ndin tuntevat ja jotka jo ovat kasvaneet siclussaan pois
kaikesta sodasta, aukenee joko Buddhan tai Jeesus Kristuksen taivas. Jos he ovat siilineet erityisesti eldimia,
niin Buddhan taivas aukenee, tai jos thmisia, niin Kristuksen taivas, ja he saavat heti alkaa tehdi ty6ta toisella
puolella.

Tami riippuu kokonaan yksiléisti. On yksiloitd, jotka nousevat Buddhan ja Jeesus Kiristuksen
todellisiin taivaisiin, mutta suuret sotajoukot sellaisinaan eivit ole kypsid nithin; ne kulkevat nothin vanhojen
uskontojen taivaisiin, joissa ne sitten toisten sotajoukkojen kanssa muodostavat erdinlaisen tietyn
inspiraation ithmiskunnassa. Tdmi on hyvin voimakas inspiraatio; se on aina innostanut runoilijoita
ylistimaan sotaa ja kuolemaa taistelukentilld kauneimmaksi kuolemaksi. Sen tihden meidin ei tarvitse
ihmetella, ettd silli on ihmisten mielikuvituksessa niin suuti siveellinen voima. Koko kansa nousee kuin
korkeammalle henkiselle tasolle, kun kuulutetaan: "Nyt vihollinen hyokkdd maahan!” Kansa herii silloin
kuin unesta ja nousee korkealle siveellisesti. Niin suuri ja voimakas vaikutus on niilli miljoonia vuosia
vanhoilla taivailla.

Meidin taytyy kysyd, kun tindin tutkimme asiaa vihin esoteerisemmalta kannalta: mika on oikein timi
meidin elimidmme tilld Tellus-planeetallar  Ovatko kaikki nuo tuollaiset uskonnot sattumanvaraisia? Kun
Salainen veljeskunta lihettid tinne maailmaan jonkun opetuslapsen perustamaan uuden uskonnon, niin
tapahtuuko se kuin umpimiéhkain, sattumanvaraisesti, vai onko siind jokin jarjestelma? Tihin tekisi mieleni
vastata: Salainen veljeskunta, sikili kuin se koostuu mestareista ja korkeista vihityisté, ei kylld omin voimin
kykene systemaattisesti jatjestimdin koko thmiskunnan kehitysté, ei luomaan sille kehitysjirjestelmai; se on
kuin palvelijan asemassa. Kaikki mestarit ovat thmisten palvelijoita ja auttajia.

Se suunnitelma ja jirjestelmad, mikd on kaiken takana, on tietenkin lihtenyt paljon korkeammalta
taholta. Se on jumalainen suunnitelma, joka on periisin itse Logoksen tajunnasta ja joka on siis
toteutuneena olemassa nakymittomissa hengen maailmassa. Se etsii vain ilmausta, ja koko tima meidin
aurinkokuntamme on juuri timin suunnitelman ilmaus. Kaikki ne voimat, mitkd vaikuttavat tissd, ovat
niitd, jotka panevat toimeen timén suunnitelman. Sen tihden salatieteilijakokelas, ajattelija, joka on tutkinut
astrologiaa ja tullut sen pitevyydesti vakuuttuneeksi, katselee titd suunnitelmaa systemaattisena
kokonaisuutena ja nakee, kuinka tahtiin on piirrettynd ihmiskunnan kohtalot edelta kisin, ainakin suurin
piirtein, ja hin osaa vahin lukea tihdista sitd suunnitelmaa.

Sen tihden me voimme sanoa, ettei Salainen veljeskunta suinkaan ole kosmoksen jitjestyksen tai
astrologisen systeemin ylipuolella, vaan se on sen palveluksessa. Salainen veljeskunta toteuttaa sitd
suunnitelmaa, joka virtaa eri tihtien kautta tihin meididn maapalloomme. Ja jos tahdomme titd asiaa
hieman konkreettisemmin ymmirtda, niin sanomme: eri planeetoissa, tdssdi meididn aurinkokunnassamme
on erilaisia eldvid luonnonvaltakuntia, erilaisia ihmiskuntia, joilla kullakin on oma tehtdvinsi, oma kosminen
inspiraationsa. Ne ovat tavallaan samassa asemassa kuin me. Niin kuin me otamme vastaan vaikutuksia
kaikilta planeetoilta, niin samoin tekevit niidenkin ihmiskunnat. Kunkin planeetan ihmiskunnalla on oma
kosminen tehtivinsi, oma liksynsi opittavana, oma koulunsa kéytivind. Sen lisaksi niiden on otettava osaa
toisten planeettojen liksyihin niin paljon kuin niilld on sithen mahdollisuuksia.



Meididn maapallomme on erikoisesti siind asemassa ja sen ithmiskunnan kehitystehtidva on hengeltiin
sellainen, ettd se ottaa voimakkaasti vastaan vaikutuksia kaikista toisista maailmoista, toisilta planeetoilta,
voimakkaammin kuin muut. Meidin tehtivimme on olla kuin linssind, syttiona, joka kokoaa auringon
siteitd yhteen pisteeseen. Me olemme kuin magneetti, joka vetdd vaikutuksia puoleensa toisista tahdistd
enemmin kuin toiset planeetat. Tamin Tellus-planeetan ihmiskunnan erikoinen koulu on monipuolisempi,
monivaihteisempi ja samalla raskaampi kuin toisten.  Tatd Tellus-planeettaa onkin nimitetty
'murheenlaaksoksi' sen tihden, ettd elimd on tddlld raskaampaa kuin muualla, koska kehitys on tailld
monipuolisempi. Tdmin planeetan thmiskunta voi saavuttaa lyhemmassa ajassa suurempia korkeuksia kuin
muualla on mahdollista; sen tihden myoskin tdalla kirsimykset ja tuskat ovat suuremmat.

Te ymmirritte timin asian paremmin, jos muistutamme mieliimme, mitd teosofia tistd kertoo. Talld
meididn planeetallamme on Salainen veljeskunta, joka muodostaa meiddn ihmiskuntamme salaisen
kehityskoulun. Sen jdsenet valvovat meidin kehitystimme korkeamman suunnitelman mukaan, mutta se
muodostaa samalla koulun planeettamme ihmisille.

Siten meilld, jos emme tahdo kulkea aivan virran mukana, vaan herddmme totuuden etsijoiksi,
thmisiksi, jotka tahtovat pddsti totuuden tietoon, on mahdollisuus pyytda paisya tuohon salaiseen kouluun,
yliopistoon. Tami ei ole ainoastaan meidéin tihtemme erikoisominaisuus, vaan toisillakin planeetoilla on
omat salaiset koulunsa. Ja koska meididn maapallomme on tuossa erikoisasemassa, ettd se vetid magneettina
puoleensa toisten tihtien vaikutusta suuremmassa mitassa, niin meidin salainen koulumme tilld planeetalla
on laheisessi yhteydessa toisten planeettojen kouluihin; se on aina vuorovaikutuksessa niiden kanssa.

Meidin ihmiskuntamme salaisessa koulussa on sen tihden aivan kuin luokkia eli osastoja, jotka ovat
muiden planeettojen salaisten koulujen vaikutuksen alaisia. Mehin tiedimme, ettei muilla kouluilla kuin
Venus-planeetan koululla, ole varsinaisia, suoranaisia edustajia eli opettajia tilli meidin tahdellimme, silla
Venuksesta tulivat ne korkeat olennot, jotka perustivat tinne meidin salaisen koulumme, jossa he itse ovat
kuin korkeampia 'professoreja’. Toisista planeetoista meilld ei ole tallaisia varsinaisia opettajia. Jos niilld on
edustajia tddlld, niin ne eivdt ole itsendisid kuten Venuksesta tinne muuttaneet, vaan ensiksi ndiden
Venus-olentojen alaisia, ja sitten vield yhtidmittaisessa vuorovaikutuksessa oman planeettansa kanssa.
Venus-olennot sitd vastoin ovat aina itseniisii. He eivit ole tilivelvollisia Venukselle, vaan ainoastaan
Logokselle, jota vastoin toisten planeettojen edustajat toimivat omien koulujensa ohjeiden mukaan. Tami
on meidan planeettamme erikoisuus.

Me voimme ymmartid paremmin ihmiskunnan kehitysta talla tahdelld, jos otamme huomioon, etta eris
tirkeimpid kouluja, mitd ihmiskunnalla on ollut ndihin aikoihin saakka Venuksen koulun lisiksi, on
Mars-planeetan koulu. Mikd se on? Se on juuri muun muassa sotilaan koulu, miekan koulu, ja sen
inspiraatio on tuo, josta dsken oli puhe: 'uhraa oma henkesi ja elimisi, 4ld ollenkaan muista itsedst'.

— Titd el voida opettaa ihmisille — ei Mars-planeetalla eikd téilld meididn pallollamme — muuten kuin
mieckan avulla. Vikivalta, tappaminen on se, joka opettaa ithmisille oman henkensd uhraamista. Ja
muistakaamme nyt: Mars-koulu ei ole naytellyt osaansa loppuun, ennen kuin me kaikki ithmiset olemme
oppineet olemaan panematta arvoa omalle hengelleen, niin ettid voivat sen uhrata milld hetkelld tahansa.
Emme saa pitaa siitd kiinni epajaloilla, itsekkailla tavalla. Me emme saa ajatella, ettd me olemme se napa,
jonka ymparilld kaikki pyorii. Meiddn tiytyy oppia tuntemaan koko olemuksemme, ettd meidin oma
persoonallinen olemisemme on verraten mitdton kosmisesti katsoen.

Se voi olla tirked meille, mutta me emme ole yksin maailmankaikkeudessa, me olemme siini vain pieni
atomi. Olisi naurettavaa ajatellakaan, ettd me voisimme merkitd enemmin kuin joku toinen siind. Sen
tihden meidin pitad oppia se Marsin liksy, ettd annamme oman henkemme alttiiksi. Ja sen me olemme
oppineet vasta silloin, kun osaamme antaa henkemme Jeesus Kristukselle samalla tavoin, kuin tihin saakka
Marsille.



Tahan saakka ovat kaikki ymmartineet, kuinka jaloa on kaatua taistelussa; nyt pitda thmiskunnan oppia
ymmartimain, ettd me emme péddse sodan siveellisestd ongelmasta vapaaksi, ennen kuin yhti suurella
innolla uhraamme henkemme Kiristuksen uuden elimin puolesta, ei niin, ettd Jeesus Kristuksen nimessa
tapamme toisia, vaan silld tavoin, ettd kieltiydymme verta vuodattamasta Jeesus Kristuksen vuoksi, ettd
osaamme eldd hinen kiskyjensd mukaan yhté intensiivisesti kuin ennen saatoimme eldd sotainnostuksesta.
Kun opimme uhrautumaan totuuden puolesta, silloin on Marsin suuri liksy opittu. Tuo Marsin koulu on
ihmeellinen salainen koulu, suurenmoinen siveellinen koulu, ja sen vaikutus on Marsin vilitykselld
suunnattoman voimakas meidin maahamme.

Mutta tima Marsin koulu ei voi ikuisesti pysya mukana meidian ithmiskuntamme kehityksessa. Miksi ei?
Sen tihden, ettd sithen kouluun aina liittyy ainoastaan alempi osa ihmisen jirjestd. Ihmisen jitjen tulee
voittaa Mars. Mars edustaa salaisesti alempaa ymmirrystd. Sen vastakohtana on Merkurius, joka edustaa
korkeampaa jirkeid, tieteellistd ajattelua. Siitd hetkestd, kun tulimme ihmisiksi, eli, niin kuin sanotaan
salatieteellisissd kirjoissa, jarjen pojat, maanasaputrat, ruumistuivat tinne, siitd ajasta alkaen meilld ihmisilla
on korkeampi jirki, joka kehittyy ja kasvaa ja voi oppia ajattelemaan aivan uudella, persoonattomalla tavalla.

Sekin oli Merkuriuksen vaikutusta, kun meidin korkeammat minimme ruumistuivat. Ja tdssd
korkeamman minin jirjessa on saali etualalla. Sen tihden me sanomme, ettd jos esimerkiksi Manu, Mooses
ja. Muhammed ovat sangen suuressa mairin edustaneet Marsin koulua, niin sen sijaan Buddha on
tyypillisesti edustanut Merkurius-koulun vaikutusta, silli hin nosti dlyn huippuunsa. Hin oli alykkiin
olento, mitd maan paalld on ollut, viisain, puhtain ajattelija, ja hanen sydamensa oli tiynna saalid, joka seuraa
juuri tuota korkeampaa ajatuskykyi. Mutta itse asiassa Buddha edustaa vield toistakin koulua, vield
korkeampaa koulua. Hin edustaa sitd koulua, jonka vaikutus hyvin vihin vield nakyy tailld, nimittdin
Uranuksen koulua, nerollisen ajatuskyvyn koulua. Siind koulussa ovat ihmiset yhtdmittaisessa inspiraatiossa;
heille tulee jatkuvasti neronleimauksia. Siind on jirki kehittynyt niin laajaksi ja avaraksi, ettei tavallisen
thmisen jarki voi sen filosofointia seurata. Buddha oli sen koulun kanssa liheisessa yhteydessd. Hin sai
edustaa sen vaikutusta, ja yha vieldkin edustaa sitd ja yhd suuremmassa mitassa.

Tallaisia kouluja on muitakin, mutta Venuksen koulu on se koulu, joka on varsinaisesti edustettuna
taalli.  Sehin on kaiken tieteellisen tyén ja toiminnan takana; se inspiroi sitd ja samalla kaikkea
jarjestelmallistd kehitysti. Meiddn Salaisessa yliopistossamme timéin maan paélld, Venuksen koulussa, on
kaikki jarjestetty luokittain, systemaattisesti, ei niin, etteikd joku voisi kulkea hieman eri tavoin, mutta suurin
piirtein ihmisten pitad henkisesti kehittya luokittain, hankkia mairittyja tietoja méaratyssa jirjestyksessa.
Titd ovat mysteerit sisimmaltian. Tdmi Venus-koulu antaa leimansa koko meididn ihmiskuntamme
kehitykselle. Kun toiset koulut opettavat liksynsd meille, niin se tapahtuu Venus-koulun vilittimédna.

Meilld on sellainenkin koulu kuin Jupiterin koulu, jonka vaikutus nakyy tdalli meiddn planeetallaimme
siind, mitd voisimme nimittdd hyvaksi, valkoiseksi magiaksi. Mutta timan saman asian ulkonainen alempi
puoli, ikddn kuin irvikuva siitd, on sitten kaikki kirkollinen jirjestd- ja pappisvalta ja miki sithen vivahtaa. Se
on kuin Jupiter-koulun vaikutuksen ySpuoli, ja sen tihden siind voi joskus nikyi ja ikddn kuin padsta livitse
vaikutus eradsta toisesta koulusta, joka on mita salaperdisin. Se on Saturnus-koulu, joka nakyy siind, mita
voimme nimittda mustaksi magiaksi.

Niistd asioista ei tietenkddn vol tdssd laajalti puhua; on pakko rajoittua pelkkiin ddriviivoihin. Mutta
taytyy vield mainita erds koulu, jolla on niin ikddn ollut sangen vihan vield tilaisuutta vaikuttaa, mutta joka
vaikuttaa erdisiin yksiléihin.  Se on Neptunuksen koulu, ja sitd edustavat varsinaisesti meiddn
Venus-koulussamme hyvin korkeat vihityt. Sen vaikutus koskee suoranaisesti meidin tunneluontoamme.
Se on itse asiassa koulu, jonka pitaa alkaa vaikuttaa kaikista eniten meiddn ihmiskuntamme kehityksessa, silld
meidin thmiskuntamme on tunne-ihmiskuntaa. Meissa on todellista, niin kuin jokainen ihminen tietad, se,



mitd me tunnemme, aivan kuten Schiller sanoo: ”Sinun omasi on ainoastaan se, mitd tunnet, se, miti
ajattelet, on yhteistd.” Se, mitd me todellisesti olemme thmisini, on meidin tunne-elimamme.

Sen tihden on ihmisten perussivel ja sisin tunnusmerkki tunne-eliméd. Mehin, niin kuin Salaisessa
Opissa sanotaan, elimme siind manvantarassa, joka kehittad neljatta prinsiippia. Meilld oli ensin saturnus-,
sitten aurinko-, sitten kuu- ja nyt maamanvantara. Tama nykyinen kehittdd meissd neljittd prinsiippid,
kaamaa, himoa, tunnetta. Se on koko ihmiskunnan probleema; siti me olemme taalld ratkaisemassa.
Meidin on ratkaistava, mitd osaamme tunteistamme tehdi, mitd meistd tulee. Sen tihden sanotaan, ettid
meididn maapallomme ihmiskunta on tddlli oppimassa rakkautta, silldi rakkaus on samalla jotakin, joka
tuntuu meissd. Jos se on vaikka tavallista himoa, sekin tuntuu, vaikka se ei olekaan vield rakkautta. Rakkaus
on meissi silloin, kun koko meidin tunne-elimimme on puhdasta, inhimillistd rakkautta, kuten Jeesus
Kristuksessa.

Se planeetta ja salainen koulu tdssd aurinkokunnassa, joka ratkaisee juuri titd probleemaa, on
Neptunuksen koulu.  Varsinaisesti on ollut vain yksi suuri olento tilli meidin tihdellimme, joka
valittémasti saattoi tuoda esille Neptunuksen vaikutusta, antaa sellaisen eliminohjeen, joka tekee meistd
rakastavia olentoja, ja se on Jeesus Kristus. Hin saattoi nayttda meille, mita inhimillis-jumalainen rakkaus
on. Jeesus Kristus toi Neptunuksen koulun tulokset meidin eteemme nahtaviksi. Sen tihden me voimme
sanoa, ettd syvimmin katsoen me kaikki kuljemme Neptunuksen koulua. Neptunuksen ihmiskunta on jo
ratkaissut sen probleeman, jonka olemassaolon me vasta aavistamme.

Me emme osaa vield muuta kuin aivan erikoisissa tilanteissa ottaa vastaan aivan puhdasta vaikutusta
Neptunuksesta tai toisin sanoen Jeesus Kristukselta. Ellei Jeesus Kristus olisi tadlld meitd auttamassa, ellei
han vilittdisi titd kaikista korkeinta rakkautta, emme voisi sitd ottaa ollenkaan vastaan. Hinen avullaan
voimme ruveta kulkemaan Venuksen kolua, jota my6s nimitetdan Melkisedekin kouluksi, silld tavoin, etti jo
heti aluksi otamme vastaan Kristuksen wvilitykselli Neptunuksen koulun suunnattoman korkean
inspiraation. Mutta silli tietenkin on omat vaaransa kuten kaikilla nailli planeettakouluilla ja niiden
vaikutuksilla. Samalla kuin ne vaikuttavat hyvii, herittivit ne my6Gs vastaavaa pahaa. Siten ihmisten
tehtdviksi, jokaisen yksilon tehtiviksi jad saada silmidnsd auki sekd oikealle kasvulle ettd rikkaruohoille.
Meidin silmamme tdytyy avautua, ettd osaamme erottaa toisistaan hyvin ja pahan, voittaa kaiken pahan
itsessimme ja valita hyvin. Meiddn varsinainen koulumme tddlld maan pailld on sen tihden tuskallisten
ponnistusten koulu, — melkein ylivoimaisten ponnistusten koulu, joka nimi tille Tellus-planeetalle on
annettu interplanetaarisia olosuhteita ajatellen. — Ne olisivatkin ylivoimaisia, ellei Jeesus Kristus olisi tuonut
tinne aivan erikoista jumalaista inspiraatiota, rakkauden inspiraatiota, joka voi ihmisen nostaa
tietimattomyyden ja itsekkyyden suosta ja viedd hanta eteenpiin.

“Taivaat ovat kuin suuria voimapattereita, ajatusmuotoja, jotka lejjuvat meiddn ihmiskuntamme ylld sen
salaisessa tajunnassa ja inspiroivat yha nykyajankin thmista.”



