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KIITOKSET

Tekija on syvissé kiitollisuudenvelassa professori David Kuskelle ja
professori Armin Penningille, tyGtovereilleen Uuden testamentin osastolla
Wisconsinin luterilaisessa seminaarissa. He ovat lukeneet kasikirjoituksen ja
tehneet monta arvokasta korjausehdotusta, jotka ldhes kaikki huomioitiin.
Erityiset kiitokset kuuluvat rouva Cornelia Rudelle hanen uskollisesta ja
ahkerasta vaivanndostadn, kun hén kirjoitti koneella kasikirjoituksen, joka
luultavasti olisi pitényt kirjoittaa uudelleen, seka tohtori Robert G. Hoerberille
oikovedosten kriittisestd lapikdymisestd ja huolellisesta lukemisesta.
Kiitokset kuuluvat my6s Wisconsinissa, Appletonissa, sijaitsevalle Aid
Association for Lutherans —yhdistykselle avusta sen ottaessa vastatakseen
kasikirjoituksen valmistuskuluista.

Kéyttdkoon seurakunnan Herra tétad selitysteosta kansansa rakennukseksi
ja nimensd kunniaksi.

S.W.B.
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ESIPUHE

Luultavasti mitddn Raamatun kirjaa ei ole tulkittu niin karkeasti vdarin
kuin Ilmestyskirjaa. Jo varhaiskirkossa vaarat opettajat kayttivét tétd kirjaa
tuodakseen kiliastisia nakemyksia kirkon teologiaan. Vaikka niitd ndkemyksid
ei sisdllytetty mihinkdan kolmesta ekumeenisesta uskontunnustuksesta,
niin silti ne olivat edelleen seurakunnan vaivoina. Tana pdivind enemmisto
protestanttisista kirkoista, mukaan lukien monta luterilaista kirkkoa,
opettaa tdysin kehittynyttd oppia viimeisesta suuresta ahdistuksesta,
ylostempaamisesta ja tuhatvuotisesta Kristuksen valtakunnasta tdélld maan
péalla ajan lopulla. Jopa tarroja on kéytetty timén sanoman levittdmiseen.

Mutta onko kiliastinen harha niin vakava? Kylld se on. Koska kiliasmin
mukaan ennen tuomiopdivaa tulee maan péalla olemaan tuhatvuotinen
valtakunta, seuraa tdstd, ettd meidén ei itse asiassa tarvitse huolehtia
tuomiopdivastd lainkaan. Me saamme kosolti varoituksia — ainakin tuhannen
vuoden ajan! Téma on kuitenkin téysin vastoin sitd, mitd meiddn Herramme
Jeesus sanoo Luukkaan evankeliumin luvuissa 12 ja 21: ”Niin olkaa tekin
valmiit, sill sind hetkend, jona ette luule, Ihmisen Poika tulee ... Mutta pitdkdd
vaari itsestdnne, ettei teiddn syddmidnne raskauta pdihtymys ja juoppous
eikd elatuksen murheet, niin ettd se pdiva yllittid teiddt dkkiarvaamatta niin
kuin paula; silld se on saavuttava kaikki, jotka koko maan pddlld asuvat.
Valvokaa siis joka aika ja rukoilkaa, ettd saisitte voimaa paetaksenne tdtd
kaikkea, mikd tuleva on, ja seisoaksenne Ihmisen Pojan edessd” (Luuk. 12:40;
21:34-36). Tama on tarked lahtokohta kasissdanne olevan selitysteoksen
tekijalle, tohtori Siegbert Beckerille, joka palveli Uuden testamentin
osaston johtajana Wisconsinin luterilaisessa seminaarissa Mequonissa,
Wisconsinissa vuoteen 1984.

Tohtori Becker perustaa selitysteoksensa alkuperdiseen kreikankieliseen
tekstiin. Silti hdn kirjoittaa tavalla, jota kuka tahansa voi seurata ja ymmaértaa.
Selitysteosta ei ole tarkoitettu ainoastaan tutkijoille ja pastoreille. Kirjassaan
tohtori Becker vastaa moniin kysymyksiin, joita hinen raamattukursseilla
opettamansa opiskelijat ja maallikot ovat tehneet.

Tohtori Beckerin johdantosanat ovat erityisen huomionarvoiset.

Viimeisten kahden vuosisadan aikana on nédhty historiallis—kriittisen
raamatunselitysmetodin ldpimurto, metodin, joka kuulostaa hyvin oppineelta
ja tieteelliseltd, mutta joka hylkda kaiken, mitd Raamattu sanoo itsestdan.
Valitettavasti enemmisto nykyisistd teologeista on hyvaksynyt timén metodin.
Mutta tohtori Becker ei. Han pitéa tirkeana paljastaa metodin virhepaatelmit.
Itse han kédyttad raamatullisesti oikeaa metodia tarkastellessaan Raamatun
sanoja kieliopillis-historiallisesta ndkokulmasta. Seuratessamme hianen
selitystdan tulemme kasvokkain Jumalan Hengen kanssa, kuten Jeesus
kertoo meille Johanneksen evankeliumin 16. luvussa: ” Mutta kun hdn tulee,
totuuden Henki, johdattaa hén teiddt kaikkeen totuuteen. Silld se, mitd hin
puhuu, ei ole hinestd itsestddn; vaan minkd hin kuulee, sen hin puhuu, ja
tulevaiset hdn teille julistaa. Hin on minut kirkastava, silld hén ottaa minun
omastani ja julistaa teille” (Joh. 16:13-14). Selitysteoksen tekija onnistuu
ihmeellisen hyvin tuomaan lukijan ja opiskelijan kasvokkain sen kanssa,
mitd Hengelld on sanottavana.

Kuka tahansa, joka lukee tdmaéan selitysteoksen, hyotyy siité
henkil6kohtaisesti. Hdn on sitten myds paremmin varustettu tuomaan
toisia kasvokkain Lunastajansa kanssa, niin ettd hekin ovat valmiit seisomaan
Ihminen Pojan edessd viimeisend, suurena paivana. Hengessd me liitymme
apostoli Johannekseen ja timin selitysteoksen tekijaan kuunnellessamme
meiddan Herraamme hinen péittdessdan Uuden testamentin viimeisen
kirjan sanoilla: ”Hdn, joka nditd todistaa, sanoo: "Totisesti, mind tulen
pian.” Samoin liitymme sitten my6s pyhiin, niin menneisiin kuin nykyisiin,
rukoillessamme: ”Amen, tule, Herra Jeesus!”

Harold E. Wicke
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ILMESTYSKIRJAN SELITYS
KAUKAINEN VOITTOLAULU

PYHAN JOHANNEKSEN ILMESTYS

SANOMA

Johanneksen profetiat [lmestyskirjassa tuovat esiin mielenkiintoisen
rinnakkaisuuden Vanhan testamentin profeettojen ennustuksille. Kun nuo
vanhan ajan Jumalan puhemiehet kuvasivat tulevaa Messiasta, he nayttivt
usein olevan toinen toisensa tai jopa itsensa kanssa ristiriidassa. Toisaalta
he puhuivat luvatusta Vapahtajasta voittoisana kuninkaana, joka tuhoaisi
vihollisensa ja hallitsisi kaikkia maan kansoja. Toisaalta he nakivit hdnet
kérsivana palvelijana, jota ihmiset haavoittaisivat ja l6isivat, jonka padlle
he sylkisivit ja jonka he hylkiisivit.

Samalla tavalla Johannes puhuu Messiaan seuraajista kuninkaina ja
pappeina. He "hallitsevat maan pddlld” (5:10). Kun he kuolevat, heiddn
sielunsa "hallitsevat hinen (Kristuksen) kanssaan ne tuhannen vuotta”
(20:6). Ylosnousemuksen jilkeen “he hallitsevat aina ja iankaikkisesti”
(22:5) uudessa taivaassa ja uudessa maassa.

Mutta aivan kuten Kristus saavutti kunnian ja korotuksen alennuksen
ja kuoleman kautta (Fil. 2:6-11), ja aivan kuten hanet tehtiin tédydelliseksi
karsimyksen kautta (Hebr. 2:10), niin my6s uskovien kuninkaallisen papiston
taytyy odottaa saavuttavansa elimdn kruunu ristin kautta.

Vanhan testamentin uskovien on, tutkiessaan ndenndisesti ristiriitaisia
profetioita Messiaasta, joka on seka voittoisa kuningas ettd karsiva palvelija,
taytynyt olla usein ymmaélldan, kuinka molemmat profeetalliset kuvaukset
voisivat olla totta. Uskovina Jumalan lapsina he varmasti uskoivat, ettd
molemmat lausumien ryhmat ovat totta, ja he luottivat siihen, ettd Pyha
Henki on oppineempi kuin he. Se, ettd profetiat olivat juutalaisten mielesta
todella hammentévid, kdy ilmi heiddn vanhan ajan teologiansa kehityksesta.

Erait vanhan ajan juutalaiset koettivat ratkaista ongelman opettamalla, ettd
olisi kaksi Messiasta; toinen olisi pappi Leevin suvusta ja hén olisi suuri
karsijd; toinen olisi kuningas Juudan suvusta ja hin olisi suuri valloittaja. Jos
he olisivat huolellisesti tarkanneet profeettojen sanoja, he olisivat oppineet,
ettd sellainen ratkaisu ei sovi yhteen Vanhan testamentin selvien kohtien
kanssa. Sakarjan sanat: ”Hdn on oleva pappi valtaistuimellansa” (Sak. 6:13),
olisi pitdnyt riittda torjumaan tuollainen vaara ratkaisu. Karsiva pappi ja
voittoisa hallitsija tarkoittavat ilmiselvasti samaa.

Toiset juutalaiset, voisimme sanoa jopa enemmisto heistd, pakeni tata
vaikeaa pulmaa sivuuttamalla profetiat, jotka puhuvat Messiaan kirsimyksista.
Sen sijaan he korostivat kohtia, jotka puhuvat hdanen kunniastaan ja
voitollisesta mahdistaan. Taman seurauksena juutalaisista tuli yhd enemmén
kiliastisia toiveissaan. Sitd vahemman he kykenivat ndkeméan, ettd maailman
lunastus tapahtuisi Messiaan karsimyksen kautta. Hinen péilleen Herra
heittad "kaikkien meiddn rikkomuksemme”. Sen sijaan he alkoivat kuvitella
mielessdadn messiaanista voittoa, ei synnisté, kuolemasta ja saatanasta,
vaan maallisista vihollisista. He ndkivét pdiviunia maallisesta kuninkaasta,
joka saavuttaisi kunnian sotilaallisen voiton kautta kayttamalld apunaan
kaikkivaltiasta voimaansa.

Kuinka lujasti tdima lihallinen kasitys Messiaan tehtévisté oli sydopynyt
juutalaisten mieliin, kdy ilmi jopa opetuslasten reaktiosta, kun Vapahtaja ensi
kerran ilmoitti kdrsimyksestddn ja kuolemastaan. On merkillepantavaa, ettd
Jeesus salasi timén ilmoituksen siihen saakka kunnes pitkddnperjantaihin
oli noin kuusi kuukautta. Han ilmoitti kdrsimyksestadn vasta sitten, kun
opetuslapset olivat padsseet sithen lujaan vakaumukseen, jonka Pietari ilmaisi:
”Sind olet Kristus, eldvin Jumalan Poika” (Matt. 16:16). Kahden ja puolen
vuoden ajan he olivat ndhneet hinen voimansa toiminnassa ihmeissd, kun
hén paransi sairaita, teki kuuroista kuulevia ja sokeista nakevid, puhdisti
spitaalisia, kiski veden muuttua viiniksi, ruokki kansanjoukot kourallisella
ruokaa, madrési, ettd myrskyévin jarven tulee asettua ja pahojen henkien
lahted niistd, joita ne olivat pitdneet vallassaan. He olivat ndhneet voittoisan
kuninkaan toiminnassa, tekeméssa sitd, mitd Vanhan testamentin profeetat
olivat sanoneet hinen tekevin. He olivat vakuuttuneita, ettd Messias oli tullut.



Mutta sitten ”Jeesus alkoi ilmoittaa opetuslapsilleen, ettd hédnen piti
menemdn Jerusalemiin ja kdrsimdn paljon ... ja tuleman tapetuksi” (Matt.
16:21). Pietarin vastaus tdhan ilmoitukseen oli: ”Jumala varjelkoon, Herra,
dlkoon se sinulle tapahtuko.” Jopa tdssd koulutuksensa loppuvaiheessa
apostolien oli yhéd vaikea ymmartad, miten voittoisa kuningas voisi olla
karsiva palvelija.

Seuraavina kuukausina Jeesus puhui heille usein edessa olevasta
karsimyksestddn ja kuolemastaan, ja joka kerta téllaisesta ilmoituksesta
mainitessaan ainakin yksi evankelistoista kertoo, ettd he eivit ymmarténeet,
mistd Vapahtaja puhui. Se hammensi heité sithen saakka, kunnes he olivat
nahneet ylosnousseen Vapahtajan astuvan Jumalan oikealle puolelle ja
kunnes Pyhd Henki oli opastanut heitd helluntaina. Silloin he ymmarsivit,
miten Messiaasta oli tullut maailman Herra kédrsimyksen ja kuoleman
kautta, hanen voittaessaan synnin, kuoleman ja perkeleen.

Uuden testamentin seurakunta kohtasi vastaavan ongelman. Pietari oli
opettanut varhaisille kristityille, ettd he ovat "kuninkaallinen papisto” (1.
Piet. 2:9). Apostoli Paavalilta he olivat oppineet, ettd maailma on heidén
(1. Kor. 3:21-23). Kuolemaansa edeltdvind yona Vapahtaja oli sanonut
seuraajilleen: “ja mind sddddn teille, niin kuin minun Isdni sddsi minulle,
valtakunnan” (Luuk. 22:29 Biblia). Miten he ymmarsivat nuo sanat, kiy
ilmi kysymyksesti, jonka he esittivit taivaaseen astumisen paivdna: "Niin he
ollessansa koolla kysyivit héineltd sanoen: "Herra, tdlliko ajalla sind jélleen
rakennat Israelille valtakunnan?” (Ap. t. 1:6). Heissa oli yha kiliasmi-taudin
tartunta.

Voimme tuntea myotatuntoa heidan tietdmattomyyttdan kohtaan,
vaikkakaan emme voi puolustaa sitd. Taistelevan nuoren seurakunnan
jasenet joutuivat kokemaan maanpakoa ja omaisuutensa takavarikointia,
jopa henkensédkin menettamisen, koska he olivat uskollisia evankeliumille.
Voimme tuskin moittia heitd, jos heistd joskus oli vaikea ndhda totuus
Paavalin sanoissa: "Silld kaikki on teiddn, teiddn on Paavali ja Apollos ja
Keefas, teiddn on maailma ja elimd ja kuolema, nykyiset ja tulevaiset, kaikki
on teiddn” (1. Kor. 3:21-22).

Ilmestyskirja kirjoitettiin tillaisena koettelemuksen aikana. Roomalaiset

vallanpitéjat pyrkivat yhteistuumin tuhoamaan nuoren seurakunnan. Johannes
oli maanpaossa ja seurakunta joutui kdrsiméan suurta ahdistusta. Téllaisena
vaaran ja kiusauksen aikana Vapahtaja ilmaisi vield kerran uudelleen sen
léksyn, joka hdnen seurakuntansa olisi tullut oppia hdnen voitostaan. Kuten
Vapahtaja itse, ovat hekin kuninkaita ja pappeja. Mutta heidén kuninkuutensa
ja pappeutensa tulisi ilmi vasta kdrsimyksen ja kuoleman jalkeen. ”Silld me
vaellamme uskossa emmekd nikemisessd” (2. Kor. 5:7).

Se on ldksy, joka meidén kaikkien on tarpeen oppia. Jarki péittelee aivan
oikein, ettd miljonddrien lasten tulisi eldé palatseissa ja ajaa kalliilla autoilla.
Me olemme suuren Kuninkaan poikia ja tyttdrid, Hinen, joka loi maan
ja omistaa sen ja kaiken, mité siind on. Tésté tietoisina meilld on kiusaus
uneksia tuhatvuotisesta valtakunnasta. Taistellakseen tétd kiusausta vastaan
apostoli Johannes kirjoitti Ilmestyskirjansa, joka sattuu olemaan kaikista
Raamatun kirjoista eniten kiliasmin vastainen. Siind Johannes opettaa meité
olemaan odottamatta voittoja tdssd maailmassa ja tdsséd elimassa. Sen sijaan
Ilmestyskirja muistuttaa meitd Vapahtajan sanoista: ”Maailmassa teilli on
ahdistus; mutta olkaa turvallisella mielelld: mind olen voittanut maailman”
(Joh. 16:33). Kristuksen voitto totisesti kuuluu meille - iankaikkisesti!

Ja kun taistelu on tuima, sodankaynti pitka

Valtaa mielen hiljaa kaukainen voittolaulu;

Ja syddmet tulevat jélleen rohkeiksi ja kdsivarret vahvoiksi
Halleluja! Halleluja! Amen.

KANONISUUS

Eusebios, kirkkohistorian isd, joka vaikutti neljainnen vuosisadan
alkupuolella, jakoi Uuden testamentin kirjat kahteen luokkaan,
“homologoumena” (tunnustetut) ja "antilegoumena” (vastaan sanotut).
Hén tunnisti my6s erddn toisen ryhman kirjoja, joita hén ei pitdnyt osana
inspiroitua Jumalan Sanaa. Naitd han kutsui "vddrennetyiksi” kirjoiksi.
Homologoumena-Kkirjoja olivat ne kirjat, joista kaikki kristityt olivat yhta



mieltd, ettd ne ovat inspiroituja ja osa kaanonia. Antilegoumena-kirjoja
olivat ne Uuden testamentin kirjat, jotka suuri enemmisto kristityista
hyvaksyi, mutta joiden kanonisuudesta erddt varhaiset kirkkoisdt lausuivat
epéilyksensa. Vadrennetyt kirjat olivat ne, joita suuri enemmisto kristityista
ei pitdnyt kaanoniin kuuluvina.

Eusebioksen mukaan antilegoumena-Kkirjoja olivat Heprealaiskirje,
Jaakobin kirje, 2. Pietarin kirje, 2. ja 3. Johanneksen kirje ja Juudaan
kirje. Tavallisesti myos Ilmestyskirjaa kutsutaan antilegoumena-kirjaksi.
Eusebios ei kuitenkaan luokitellut sitd sellaiseksi. Hinen huomautuksensa
Ilmestyskirjasta ovat aika outoja. Han siséllyttda sen ensin homologoumena-
kirjoihin, mutta sitten my6hemmin samassa yhteydessd han ehdottaa, ettd
se voitaisiin myo6s lukea "vddrennettyjen” kirjojen joukkoon. Mutta mista
tdmad ristiriita johtuu?

Toisaalta ndyttaa siltd, ettd Eusebios saattoi 16ytda viahan, jos mitdén,
vastaan sanomista Ilmestyskirjan kanonisuudesta varhaisten kirkkoisien
kirjoituksissa, joita hdn kaytti lahteind kirjoittaessaan historiaansa. Mutta
toisaalta Eusebioksen aikaan vaarat opettajat kayttivit Ilmestyskirjaa
kuljettaakseen juutalaisia kiliastisia ndkemyksid kristillisen kirkon teologiaan.
Vanhan ja Uuden testamentin vilisen aikakautena késitys tulevasta Messiaasta
oli tullut yha maallistuneemmaksi ja ajatus tuhannesta rauhan vuodesta,
jona aikana Messias perustaisi valtakuntansa tinne maan paille, oli tullut
melko tavalliseksi. Pelastus kuvattiin ilmaisuilla, joista tuli yha lihallisempia.
Messiaan valtakunta kuvattiin aikana, jolloin jokainen viinikéynnos versoisi
tuhat oksaa, ja jokainen oksa tuottaisi tuhat viinirypaleterttua, ja jokainen
terttu siséltdisi tuhat viinirypalettd, ja jokainen viinirypale tuottaisi tuhat
gallonaa viiniéd (= n. 3800 litraa).

Ainoa samankaltaisuus ndiden juutalaisten nakemysten ja [lmestyskirjan
valilla 16ytyy Ilmestyskirjan 20. luvussa, missi Johannes puhuu tuhannesta
vuodesta, jonka aikana uskonsa tdhden mestattujen sielut eldisivit ja
hallitsisivat Kristuksen kanssa. Nayttaa siltd, ettd myohemmat kirkkoisét
kuten Eusebios, sen sijaan ettd olisivat paneutuneet huolelliseen Raamatun
selitykseen ja osoittaneet, ettd on mahdotonta sovittaa juutalaisen kiliasmin
nikemykset yhteen Ilmestyskirjan 20. luvun kanssa, yksinkertaisesti alkoivat

epailld, ettd kirja saattaisi sisaltdad vaarad oppia ja sen tahden se ei voisi olla
kanoninen. Tdmén seurauksena Ilmestyskirja luokiteltiin antilegoumena-
kirjaksi.

Lutherin suhtautumista tita kirjaa kohtaan taytyy tarkastella tté taustaa
vasten. Kun han kddnsi Raamatun saksaksi, hén lisési kaikkiin kirjoihin
esipuheet. Ndissd esipuheissa hian kasittelee mm. kirjojen kirjoittajia,
kirjoittamisajankohtia ja kunkin kirjan sisalt6d koskevia kysymyksia.
Varhaisimmissa esipuheissa [lmestyskirjaan han on silld kannalla, ettd tima
kirja ei voi olla apostolin teos. Hinen perustelunsa kuulostaa aika oudolta.
Hin sanoo ensiksi, ettd apostolille on nimenomaan ominaista kirjoittaa
selkedsti. Tété kirjaa ei ole hdnen mukaansa kirjoitettu selkeilld kielelld ja
sen tahden se ei voi olla apostolin teos.

Lutherin toinen peruste on yhtd outo. Hdn sanoo, etti tekija ylistdd itseddn
liikaa. Luther ei anna esimerkkid, mitd hinelld on mielessddn, mutta osaksi
hénen téytynee viitata niihin etuihin, jotka kirja lupaa niille, jotka lukevat sen.
Mutta jos me hyvaksymme kirjassa esitetyt viitteet inspiraatiosta, sellaisia
etuja ei luvata inhimillisen tekijdn nimissd, vaan Kristuksen nimissa, jonka
Sana se on. Luther on tuskin periaatteessa vastustanut néité inspiraatiota
koskevia viitteitd, koska han hyvaksyy muissa Raamatun kirjoissa esitetyt
vastaavat vaitteet.

Lutherin kolmas peruste on kaikkein oudoin. Hin sanoo, etté kirjassa
ei tunneta eikd opeteta Kristusta. Kuitenkin me voimme sanoa, ettd
kirjan ensimmadisesta jakeesta, jossa sitd kutsutaan ”Jeesuksen Kristuksen”
ilmestykseksi, kirjan viimeiseen rukoukseen, jossa apostoli rukoilee: ”Amen,
tule, Herra Jeesus!”, Vapahtajalla on keskeinen asema.

Jotta ymmartéisi, miten Luther saattoi puhua téllé tavalla kirjasta,
josta luterilainen kirkko myohemmin valitsi uskonpuhdistuksen pdivin
epistolatekstin (Ilm. 14:6-7), on valttamatonté tarkastella tuohon aikaan
vallinnutta tilannetta.

Luther oppi tuntemaan Raamatun latinankielisen kddnnoksen, Vulgatan,
valitykselld. Tdhdn Raamattuun apokryfiset (kirjaimellisesti: salaiset;
Raamatun kaanonin ulkopuolelle jadneet kirjat, suom. huom.) Vanhan
testamentin kirjat oli painettu yhdessd kanonisten kirjojen kanssa. Luther



tuli vakuuttuneeksi, ettd ndma apokryfiset kirjat eivét olleet osa inspiroitua
Raamattua. Tdssd yhteydessd voidaan mainita, ettd Rooman kirkko julisti
ensi kertaa virallisesti apokryfiset kirjat kanonisiksi vasta Lutherin kuoleman
jalkeen Trenton kirkolliskokouksessa. Pyhd Hieronymus, Vulgatan kdantdja,
kielsi ainakin joidenkin apokryfisten kirjojen kanonisuuden. Lutherin
edustama kanta ei sen tdhden ollut tuohon aikaan harhaoppinen edes
Rooman silmissd. Kun hdn julkaisi saksankielisen Raamatun, hén siirsi
apokryfiset kirjat pois siltd paikalta, joka niilld oli Vulgatassa. Sen sijaan
hén julkaisi ne Vanhan testamentin liitteend, jota edelsi selitys, ettd ndma
kirjat eivdt ole Jumalan inspiroimat, mutta silti hyvat ja hyodylliset lukea.
Luther arvosti erityisesti tervetta jdarked, joka kuvastui Siirakin kirjassa, ja
hén uskoi, ettd Juuditin ja Tobiaksen kirjat ovat rakentavaa kirjallisuutta.

Uuden testamentin suhteen Luther oli tietoinen tilanteesta, joka oli
jossain mielessd samanlainen. Yksikddn Uuden testamentin apokryfinen
kirja ei ollut koskaan ollut osa kreikankielistd Uutta testamenttia, aivan kuten
Vanhan testamentin apokryfiset kirjat eivit koskaan olleet osa hepreankielista
Raamattua. Mutta oli erdita kirjoja, joista varhaiskirkossa kaikki eivat
olleet yhtd mieltd. Téstd syystd johtuen my6s Lutherilla oli erdita epailyksia
niiden kanonisuudesta. Silti hin ei koskaan kohdellut Uuden testamentin
antilegoumena-Kkirjoituksia niin kuin hén oli kohdellut Vanhan testamentin
apokryfisid kirjoja. Niitd ei kohdeltu Uuden testamentin liitteend, niin ettd
niissa olisi ollut erillinen otsikko, jossa olisi yksiselitteisesti kielletty niiden
inspiraatio. Han kyllakin jarjesti Uuden testamentin kirjat uudelleen, niin
ettd Heprealaiskirje, Jaakobin kirje, Juudaan kirje ja Ilmestyskirja painettiin
loppuun. Hén ei muuttanut 2. Pietarin kirjeen eikd 2. ja 3. Johanneksen
kirjeen asemaa.

On totta, ettd varhaisissa esipuheissaan Luther kieltda ndiden kirjojen
apostolisen alkuperan. Ankarimmat huomautukset hén esitti Jaakobin
kirjeestd ja Ilmestyskirjasta. Jaakobin kirjeestd hin sanoo ensimmaéisessé
Uuden testamentin laitoksessaan: ”Mind en halua hédntd Raamattuuni’.
Tédssd hin tulee ehkd ldhemméksi kuin koskaan kohdella antilegoumena-
kirjoja samalla tavalla kuin Vanhan testamentin apokryfisia kirjoja, mutta
huomautus havidd my6hemmistéd Jaakobin kirjeen esipuheista. Nayttéisi

kuitenkin silté, ettd han sailytti epailyksensa Jaakobin kirjeen kanonisuudesta
elaménsé loppuun saakka.

Lutherin asenne Ilmestyskirjaa kohtaan muuttui myods huomattavasti
vuosien kuluessa. Viimeinen Lutherin saksankielisen Raamatun painos,
joka julkaistiin hanen kuolemaansa edeltivana vuonna, osoittaa, ettd han oli
muuttanut kantaansa varsin huomattavasti. Tahén aikaan hanen varhainen
huomautuksensa “minun henkeni ei voi mukautua téihdn kirjaan”, samoin kuin
hénen ankarimmat huomautuksensa tité kirjaa vastaan, olivat kadonneet
esipuheesta tdydellisesti. Lainattuaan erdiden isien epdilyksia siita, ettd
kirja olisi Johanneksen tekemad, Luther kirjoittaa: ”Omasta puolestamme
me yhd jaamme tdmdn epdilyksen. Tamdn ei kuitenkaan pidd estdd ketddn
pitdmadsta tdtd apostoli Johanneksen teoksena.”

Luterilaiset ovat usein ottaneet oppia Lutherin varhaisesta esipuheesta ja
ovat kohdelleet titd Uuden testamentin viimeistd kirjaa valinpitdmattomasti.
Kuitenkin, jos luterilaiset oppineet sen sijaan, ettd ovat jattaneet timéan kirjan
tulkitsemisen kiliasteille, olisivat osoittaneet sille enemman huomiota, olisi
taman kirjan kiliastisen tulkinnan mielettomyys tullut tehtya selvéksi. Vaikka
kirja sisdltdd monta arvoitusta raamatunselitykselle ja vaikka kirjassa on
paljon sellaista, jota me emme voi tdysin ymmartdd, niin tastd huolimatta
on totta, ettd siitd 16ytyvit erddt kauneimmista ja lohdullisimmista Uuden
testamentin kohdista. Ei ole vaikeata ndhdd, miksi Luther mychempina
vuosinaan ei endd sanonut, ettei tdssd kirjassa tunneta eikd opeteta Kristusta.
Mista 16ydat kauniimman ylistyslaulun Vapahtajan kiitokseksi kuin se, joka
16ytyy kirjan ensimmaisesté luvusta: ”Hdnelle, joka meitdi rakastaa ja on
pddstinyt meiddt synneistdmme verelldnsd ja tehnyt meiddt kuningaskunnaksi,
papeiksi Jumalalleen ja Isilleen, hinelle kunnia ja voima aina ja iankaikkisesti!
Amen” (Ilm. 1:5-6). Kukapa evankelinen kristitty ei onnellisin sydamin
liittyisi viidennessi luvussa Karitsalle esitettyyn lauluun: ”Sind olet arvollinen
ottamaan kirjan ja avaamaan sen sinetit, silld sind olet tullut teurastetuksi
ja olet verelldsi ostanut Jumalalle ihmiset kaikista sukukunnista ja kielistd
ja kansoista ja kansanheimoista ja tehnyt heiddt meiddn Jumalallemme
kuningaskunnaksi ja papeiksi, ja he tulevat hallitsemaan maan pddlld” (Ilm.
5:9-10; Becker kéddntaa loppuosan: ’ja he hallitsevat jatkuvasti maan pddlli”).



Ja millainen kristitty se on, joka ei kaipaa péivad, jolloin me seisomme
valtaistuimen edessé ja Karitsan edessé suuren, valkopukuisen joukon kanssa,
josta on sanottu: ”Ja mind sanoin hdnelle: "Herrani, sind tieddt sen.’ Ja hin
sanoi minulle: "Ndmd ovat ne, jotka siitd suuresta ahdistuksesta tulevat, ja
he ovat pesseet vaatteensa ja valkaisseet ne Karitsan veressd. Sen tihden he
ovat Jumalan valtaistuimen edessd ja palvelevat hintd pdivit ja yot hinen
temppelissddn, ja hin, joka valtaistuimella istuu, on levittivd telttamajansa
heiddn ylitsensd. Ei heiddn endd tule ndlkd eikd endd jano, eikd aurinko ole
sattuva heihin, eikd mikdcn helle, silld Karitsa, joka on valtaistuimen keskelld,
on kaitseva heitd ja johdattava heidit eldmdn vetten lihteille, ja Jumala on
pyyhkivd pois kaikki kyyneleet heiddn silmistinsd” (Ilm. 7:14-17)

Kasilld olevan kirjan kirjoittajan ndkemys on, ettd todellisuudessa ei ole
olemassa mitdan hyvéa syyta epdilld Johanneksen Ilmestyksen kanonisuutta
ja ettd kirjalla on erityinen arvo ja merkitys juuri meidédn ajallemme, jolloin
kristittyja jalleen vainotaan ja jolloin nékyva kirkko niin laajassa médarin on
ajautunut luopumukseen ja pois yksinkertaisesta lapsenomaisesta uskosta
evankeliumin lupauksiin.

TEKIJA

Luther Eusebiosta seuratessaan ja tdssd lainatessaan epdilee, ettei
kirja ole apostoli Johanneksen. Lahempi tarkastelu kuitenkin paljastaa
Eusebiuksen lukeneen vadrin ldhteitddn. Lahempi tarkastelu kuitenkin
paljastaa Eusebioksen lukeneen vairin lahteitdan. Todisteena kannalleen,
ettd apostoli Johannes ei kirjoittanut Ilmestyskirjaa, Eusebios lainaa Papiaan
kirjoituksia. Hén sanoo, ettd Papias puhuu kahdesta Johannes-nimisesta
miehesta. Néistd toisen han mainitsee ”Pietarin ja Jaakobin ja Matteuksen
ja muiden apostolien yhteydessd”. Hin mainitsee myos toisen Johanneksen,
jota yhdessd Aristion—-nimisen miehen kanssa ei ole siséllytetty apostolien
joukkoon ja joka "selvisti erotetaan heistd nimittdmdll héntd presbyteeriksi.”
Eusebiokselta ndyttdd jadneen huomaamatta tai han ei tahtonut ndhda, ettd
tdssd erityisesséd lauseyhteydessé Papias ei kutsu Pietaria ja Johannesta ja

Matteusta “apostoleiksi”, kuten Eusebios sanoo, vaan hin kutsuu kaikkia
heitd *vanhimmiksi” tai "presbyteereiksi”. Sen tahden arvonimi “presbyteeri”
ei valttamatta tarkoita, ettd tama Johannes on “foinen” Johannes. Itse asiassa
Papias ei kdytd Aristionista arvonimed “presbyteeri”. Sen tdhden néyttaisi
siltd, ettd han mainitsee Johanneksen erikseen "presbyteering” tehdakseen
selvaksi, ettd toisin kuin Aristion hdn kuuluu samaan luokkaan kuin Matteus,
Pietari, Jaakob jne.

Liséksi tekstissd itsessddn on selva selitys sille, ettd Johannes mainitaan
kahdesti. Tama ajatus on havinnyt tavallisesti kdytetysta englanninkielisestd
Eusebios-kéaannoksestd. Siind Papiaan siteerataan sanovan: ”Jos tapasin missd
tahansa jonkun, joka oli ollut vanhimpien (presbyteerien) seuraaja, pidin
tarkednd tiedustella, mitd vanhimmat (presbyteerit) julistivat, mitd Andreas,
Pietari tai Filippus olivat sanoneet, tai mitd Tuomas, Jaakob, Johannes, Matteus
tai kuka tahansa muu Herran opetuslapsista olis sanonut, tai mitd Aristion
ja presbyteeri Johannes, Herran opetuslapset, olivat sanoneet” (HE 111,39).
Kuitenkaan alkuperiisen Eusebioksen kreikankielisen tekstin mukaan
viimeinen lause ei kuulu: ”Mitd Aristion ja presbyteeri Johannes olivat sanoneet”,
vaan sen sijaan: “Mitd Aristion ja presbyteeri Johannes sanovat”. Kreikan
verbi on preesens—aikamuodossa ja Johanneksen mainitseminen kahdesti
selittyy silld, ettd apostoli Johannes oli yhé elossa aikana, josta Papias puhuu.
Voitaisiin huomauttaa my®os siité, ettd toisessa ja kolmannessa kirjeessddn
apostoli Johannes antaa itselleen arvonimen “vanhin” eli "presbyteeri”.

Eusebios siteeraa myos Dionysios Aleksandrialaista toisena varhaisena
isdnd, joka epadili sitd, ettd kirja olisi apostoli Johanneksen kirjoittama.
Dionysios esittdd useita perusteita epéilylleen. On huomiota herittavaa, ettd
hién ei siteeraa ainoatakaan varhaisempaa kirkkoisa4, vaan rajoittuu kirjallista
tyylid koskeviin kysymyksiin. Han sanoo, ettd vaikka timi Johannes mainitsee
itsensa useita kertoja Ilmestyskirjan kirjoittajaksi, apostoli Johannes ei tee
ndin evankeliumissaan eikd ainoassakaan hanen kolmesta kirjeestaan. Han
mainitsee myos, ettd Efesossa oli kaksi hautamuistomerkkid Johannekselle.
Tdstd hin pédttelee, ettd sielld on taytynyt olla kaksi huomattavaa Johannes-
nimistd miestd ja ettd toisen tdytyy olla Ilmestyskirjan kirjoittaja. Hdn
mainitsee myds monia samankaltaisuuksia evankeliumin ja 1. Johanneksen



kirjeen vililld ja sanoo, ettd Ilmestyskirjalla "ei ole tavuakaan yhteistd niiden
kanssa” (HE VII,25). Lopullisen syyn torjua se, ettd Ilmestyskirja olisi
apostoli Johanneksen kirjoittama, hén 16ytda kirjan "kehnossa kreikassa’”.

Téllaisten perustelujen heikkouden ansiosta meilld ei ole juurikaan
syyta epailld timén kirjan apostolista alkuperaa. Kirjoittaja kutsuu itseddn
Johannekseksi seka kirjan ensimmadisessd ettd viimeisessé luvussa. Se arvovalta,
jonka hédn ndissd kummassakin luvussa viittad kuuluvan kirjoitukselleen,
sopii huonosti kenellekédn, joka ei puhu Kristuksen valtuuttamana. Jos
kirjoittaja ei ole apostoli Johannes, silloin Luther on oikeassa sanoessaan,
ettd tekija ylistda teostaan liian paljon. Lisaksi kirjassa esitetddn yksi Uuden
testamentin voimakkaimmista inspiraatioviitteistd. Han kuulee ja kirjoittaa
Jeesuksen Kristuksen sanat ja ilmestyksen. Kutsuessaan itseddn Jeesuksen
Kristuksen “palvelijaksi” tai “orjaksi” han kayttda samoja termeja kuin
Paavali, Pietari, Jaakob ja Juuda ndiden esitellessa itsensé kirjeissadn.

Sitd paitsi, vastakohtana Dionysios Aleksandrialaisen ilmaisemalle
mielipiteelle, toisaalta Imestyskirjan sekd toisaalta neljannen evankeliumin
ja ensimmadisen Johanneksen kirjeen vililld on paljon yhtaldisyytta.
Mainitsemme vain muutamia. Ensimmaisessa kirjeessddn Johannes puhuu
Kristuksen verestd, joka puhdistaa meidét kaikesta synnista (1. Joh.1:7);
Ilmestyskirja puhuu niista, jotka ovat pesseet vaatteensa ja valkaisseet
ne Karitsan veressa (Ilm. 7:14). Lisdksi Johanneksen evankeliumi, hinen
ensimmadinen kirjeensa ja Ilmestyskirja ovat ainoat Uuden testamentin kirjat,
jotka kutsuvat pyhdn Kolminaisuuden toista persoonaa Jumalan ”Sanaksi”.
Johanneksen evankeliumi puhuu kaksinkertaisesta ylosnousemuksesta (Joh.
5:28-29) ja Ilmestyskirja puhuu my6s kahdesta ylosnousemuksesta (Ilm. 20).

[lmestyskirjan kirjoittaja on joko apostoli Johannes tai joku, joka yrittda
voimakkaasti antaa vaikutelman, ettd han puhuu apostolisella arvovallalla.
Ainoa todellinen valinta, joka meille jad, jos otamme kirjan sanat vakavasti,
on joko hylita se kokonaan tai hyvaksya se osana kaanonia. Samaan
péadtelmaan viittaa jo kirjan outo luokittelu Eusebioksen kirkkohistoriassa.
Se on kanoninen tai vdarennetty.

On totta, ettd se kreikan kielen tyyli, jolla Ilmestyskirja on kirjoitettu,
eroaa merKkittavisti muissa Johanneksen kirjoituksissa tavattavasta, kuten

Dionysios Aleksandrialainen huomauttaa. Eroon saattaa olla useita
selityksid. Ennen kaikkea me tiedimme, ettd apostolit samoin kuin profeetat
kayttivit usein sihteereitd kirjoittaessaan muistiin saarnansa. Opissa
sanainspiraatiosta ei ole mitddn, mika estdisi Pyhdad Henked kayttdmasta
sihteereiden ehdotuksia sananvalinnasta ja tyylistd. Olihan heille toisinaan
sallittua lisdtd omia huomautuksiaan (esim. Room. 16:22). Johannes sai hyvin
todennékoisesti tillaista apua kirjoittaessaan evankeliuminsa, silld muutoin
on vaikea selittdd monikkomuotoista pronominia kirjan toiseksi viimeisessa
jakeessa ("me tieddmme”, Joh. 21:24, suom. huom.). Mutta Patmoksella,
jossa Ilmestyksen ndyt néhtiin ja kirjoitettiin muistiin, Johanneksella ei
ollut mitédn sellaista apua.

Néyttad hyvin selvalta, ettd jotkut poikkeamat kieliopin sddnndisté ovat
harkittuja ja merkityksellisid. Ei ole epailystd, ettd apostoli tiesi kreikan
kielen preposition amo vaativan sijamuodoksi genetiivin. Han kayttaa sita
genetiivin kanssa samassa virkkeessd, missd hin kirjoittaa amo 6 @v kai 6
NV kai 0 épxouevog “haneltd, joka on ja joka oli ja joka tuleva on”. Niinpa
kun hén téssa kayttad ano —prepositiota nominatiivin sijamuodon kanssa,
vastoin kreikan kieliopin sddnt6jd, nayttad melko ilmeiseltd, ettd sanontaa
kdytetddn taipumattomana erisnimenid muuttumattomalle Jumalalle, joka
on kutsunut Vanhassa testamentissa itsedin nimelld ”Jahve”, ”MINA OLEN
SE, JOKA MINA OLEN"”.

Kolmas peruste tyylierolle on loydettévissa siita tdysin erityyppisesta
aiheesta, jota kirjassa kisitellaan. Tdstd syystd meidén ei tulisi epdilla
kirjaa apostolin tekemiksi, ainakaan sen perusteella, mitd me kasitimme
muutamiksi poikkeamiksi kieliopista.

Vierasta kieltd puhuvat saattavat pitda suhteellisen helppona keskustella ja
kirjoittaa kyseiselld kielelld niin kauan kuin he ovat tekemisissd ammattiinsa
liittyvan kielen kanssa. Heilld voi silti samanaikaisesti olla vaikeuksia heti
kun he joutuvat tekemisiin vihemman tuttujen aiheiden kanssa. Esimerkiksi
niilla luterilaisilla pastoreilla Amerikassa, jotka yha kayttavit saksaa, ei ole
suuriakaan vaikeuksia kielen kanssa, kun he kayttavit sitd esittddkseen
Raamatun opetuksia. Mutta kun he koettavat kayttdaa esimerkkié, joka on
otettu Raamatun alueen ulkopuolelta, heilld on vaikeuksia ilmaista tuo



esimerkki saksaksi, ja vaikeus hapuiltaessa oikeita saksan sanoja siirtyy
usein saksan kielioppiin. Niille, joilla on kokemusta téllaisista asioista,
Ilmestyskirjan kielen ei tulisi tuottaa mitddn erityistd ongelmaa.
”Ongelma” tulee vield merkityksettomdmmaksi, kun muistetaan, etta
virhe kieliopissa ei ole virhe itse asiassa. Lause "hdn pysdhtyi meiddn
paikkamme kautta matkallaan kotiin” voi saada toimittajan tuntemaan olonsa
epamukavaksi, mutta ei sen tahden, etté kirjoittajan sanoma on epiaselva.

KIRJOITUSAIKA JA -PAIKKA

Kun Johannes kirjoitti Ilmestyskirjan, hin oli karkotettuna uskonsa
tahden ja seurakunta karsi vainoa. Ensimmaiselld vuosisadalla oli kaksi
laaja—alaisen vainon vaihetta, toinen Neron viimeisten vuosien aikana
60-luvulla ja toinen 90-luvun alussa Domitianuksen hallitusaikana. On
muutamia, jotka uskovat kirjan syntyneen Neron hallitusaikana, mutta
useimmat tutkijat ovat yhtd mieltd siitd, ettd se kirjoitettiin myohemman
vainon aikana.

IImestyskirja on yksi harvoista Uuden testamentin kirjoista, joka ei jata
sijaa erimielisyydelle kirjoituspaikasta. Johannes kertoo meille, ettd ndhdessdén
nédkynsa hén oli karkotettuna Patmoksen saarella, Vahd—Aasian rannikolla,
lahelld Efesoa. Efeso oli kaupunki, jossa Johannes kirkon periméatiedon
mukaan palveli seurakunnan pastorina viimeiset elinvuotensa (Ilm. 1:9).

AIHE JA TARKOITUS

Me olemme jo huomauttaneet, etta kirja kirjoitettiin vainon aikana.
Johannes itse oli Patmoksella ”Jumalan sanan ja Jeesuksen todistuksen
tidhden” (1:9). Kristityt saattoivat odottaa tulevansa heitetyiksi vankilaan
(2:10). Antipas-niminen kristitty oli kdrsinyt marttyyrikuoleman (2:13).
Toisia mestattiin uskonsa tahden (6:9-11; 20:4).

Ndin yritettiin tuhota kristillinen usko ja pyyhkii kristillinen seurakunta

pois maan paaltd. Jumalan inspiraation alaisena Johannes kirjoitti
lohduttaakseen nuorta seurakuntaa, muistuttaakseen Jumalan kansaa siit4,
ettd he saattoivat odottaa kokevansa sellaista ja vakuuttaakseen seurakuntaa
lopullisesta voitosta. Ilmestyskirja voidaan ndhda kommentaarina kahteen
Raamatun kohtaan, nimittdin: ”Monen ahdistuksen kautta meiddn pitdcd
menemcdn sisdlle Jumalan valtakuntaan” (Ap. t. 14:22), ja: ” Tuonelan portit
eivit sitd (seurakuntaa) voita” (Matt. 16:18).

TULKINTA

Kreikan kielen ilmestysta tarkoittava sana on apokalypsis ja téta kirjaa
kutsutaan usein myds englannin kielessi englantilaistetulla kreikan nimen
muodolla the Apocalypse. Se on antanut nimensd myds kirjallisuuden
tyypille tai muodolle, joka tavataan jo Vanhassa testamentissa ja joka tuli
suosituksi Vanhan ja Uuden testamentin vilisend aikana eikd havinnyt
vield varhaisina Uuden testamentin aikoinakaan. Vanhassa testamentissa
erityisesti Danielin ja Hesekielin kirjat sisdltavit paljon apokalyptista tekstia.
Hyvin yleiselld tasolla apokalyptinen teksti voidaan médritelld yritykseksi
kuvata tulevaisuutta oudon ja jopa mielikuvituksellisen symboliikan avulla.

Epauskoiset, kriittiset tutkijat ovat yleensa silld kannalla, ettd koska profetia
kauaskantoisen ennustuksen merkityksessd on mahdoton, apokalyptisten
teosten tekijat kuvaavat yleensd oman aikansa tai dskettdisen ajan tapahtumia
muutaman hyvén tulevaisuutta koskevan arvauksen kera. Nama tutkijat
nikevit yleensd apokalyptiset kirjat hyokkayksind sen ajan vallanpitdjia
vastaan. Sen tdhden heiddn mukaansa kirjoittajien taytyi kitked sanomansa
outoihin vertauskuviin, jotka aiotut lukijat ymmartéisivét, mutta jotka
pysyisivét arvoituksena vainoaville hallituksen viranomaisille. He vaittavit,
ettd apokalyptisen kirjallisuuden tekijét kirjoittivat yleensé salanimea kéyttden
ja ettd he tavallisesti panivat tuotteensa jonkun kirkon historian kannalta
merkittdvan henkilon nimiin. Kriittisen teorian mukaan apokalyptinen
kirjallisuus on yleensa kirjoitettu vainon tai kdrsimyksen aikoina ja se antaa
aina toiveita tulevista paremmista pdivista.



Téllaisen apokalyptiikan maaritelman perusteella on esimerkiksi
sanottu, ettd Danielin kirjaa ei ole kirjoittanut profeetta Daniel, vaan joku
tuntematon kirjoittaja, joka eli Antiokus Epifaneen hallitusaikana. Tama
tuntematon kirjoittaja teeskenteli olevansa profeetta Daniel ja kuvaili
Danielin nimissd oman aikansa tapahtumia profetioiden muodossa, jotka
oletettiin Danielin kirjoittamiksi.

Nama vaarat nakemykset ovat niin kytkeytyneet termiin "apokalyptinen”
Raamatun tulkinnan historiallis—kriittisessa metodissa ja siihen liittyvassa
kirjallisuudessa, ettd meidédn ehka tulisi eparoida kuvailla viimeistd Uuden
testamentin kirjaa sellaisella termilld ilman tarkempaa selitysta.

Yksi nakemys Ilmestyskirjan tulkinnasta perustuu tdhédn moderniin tapaan
mustata kaikki apokalyptinen kirjallisuus. Se on ns. preteristinen nikemys,
jonka mukaan tdssa kirjassa vertauskuvallisin ilmaisuin kuvatut tapahtumat
olivat jo tapahtuneet tai olivat tapahtumassa silloin, kun kirja kirjoitettiin,
tai ettd ne olivat selvasti etukéteen nahtavissa kirjoitusaikana. Jokaisen, joka
ottaa kirjan tdydesta ja pitda sitd inspiroituna ja erehtymittéména Jumalan
Sanana termin normaalissa merkityksessa, taytyy hyldta tima nakemys.

Toinen niakemys, joka sekin taytyy hylata, on “futuristinen” tulkinta.
Tama asennoituminen kirjan sanomaan pitda sisilladn, ettd siind kuvatut
tapahtumat sijoittuvat yha tulevaisuuteen ja toteutuvat timan nykyisen
maailman historian viimeisend ajanjaksona. On sanottu, ettd kirjan néyt
ennustavat kirjaimellisen seitseman vuotta kestavan ”suuren ahdistuksen”,
“ylostempaamisen” ja Kristuksen “tuhatvuotisen valtakunnan”. Tamén
ndkemyksen kumoaminen ei viivytd meité tassd, vaikka se on yksi modernin
konservatiivisen protestantismin tragedioista ja vaikka yhd useammat
ihmiset joutuvat alttiiksi sellaisille ndkemyksille ja ne kiihottavat heiddn
tulevaisuuteen kohdistuvaa sairaalloista uteliaisuuttaan.

Raamattuun uskovalle luterilaiselle, joka yhdessa Augsburgin tunnustuksen
kanssa hylkéda ”juutalaiset mielipiteet” (Tunnustuskirjat 1990: ”juutalaiset
opit”, suom. huom.), jotka monet fundamentalistiset protestantit nikevat
Ilmestyskirjassa, jad valittavaksi kaksi ndkemystd IImestyskirjan tulkinnasta.
Luultavasti varhaisempien aikojen luterilaisten kaikkein suosituinta nakemysta
voitaisiin kutsua "kirkkohistorialliseksi” tulkinnaksi. Tatd ndkemysta

edusti Martti Luther ja useimmat puhdasoppiset luterilaiset Raamatun
selittdjat viime aikoihin saakka. Tata metodia voidaan havainnollistaa
huomauttamalla, ettd Lutherin mukaan ndyssa seitsemastd pasuunasta, mika
alkaa kahdeksannessa luvussa, ensimmadinen enkeli on Tatianos, toinen
Markion, kolmas Origenes, neljds Novatianus, viides Areios ja kuudes
Muhammed. Toinen esimerkki tastd Imestyskirjan ldhestymistavasta 16ytyy
myohemmissi luterilaisessa tulkinnassa, joka katsoo, ettd enkeli lauseessa
“mind ndin lentdvdn keskitaivaalla erdn toisen enkelin, jolla oli iankaikkinen
evankeliumi julistettavana” (Ilm. 14:6) oli selvd ennustus Martti Lutherista ja
luterilaisesta uskonpuhdistuksesta. Luterilaiset kirkot kayttavat tata kohtaa
uskonpuhdistuksen péivan historiallisena epistolatekstina.

Niilla, jotka kannattavat [lmestyskirjan tulkitsemisessa tdtd metodia, jossa
haetaan tiettyd henkil64 tai tapahtumaa kustakin kirjan vertauskuvallisesta
yksityiskohdasta, on yleensd sydan paikallaan ja he ymmartavat kirjan
perussanoman oikein hyvin. Luther esimerkiksi huomauttaa, ettd naky
seitsemdstd pasuunasta vakuuttaa meitd, ettd “harhaoppisten hallitessakin
kristikunnassa on oleva hyvid enkeleitd ja puhdas sana”, huomautus, joka
on hyvin paikallaan.

Silti tdimd metodi lukea Ilmestyskirjaa on saattanut mydtéavaikuttaa
sangen paljon sithen empimiseen, jolla kirjaa on usein lahestytty. Tata
metodia kayttdvien luterilaisten Raamatun selittdjien monet lausumat taytyy
luokitella pelkéstadn arvaukseksi, joka aina jattaa kuulijaan epdilyksen, ellei
hén ole halukas hyviksymaan ihmismielipidettd ratkaisevana. Luther voi olla
oikeassa sanoessaan, ettd kolmas enkeli on Origenes, ja tulkitsija voi toisinaan
olla taipuvainen uskomaan, ettd uskonpuhdistaja osuu hyvin lahelld oikeaa
sanoessaan, ettd kuudes enkeli on Muhammed, mutta kovastakaan yrityksesté
huolimatta hén ei voi pitdd ehdottoman varmana téllaista yksityiskohtaista
tulkintaa. Me olemme aina taipuvaisia kysymaan niiltd selittajilta: " Mist
sind tieddt sen?” Lisdksi, mika estad selittdjdd sanomasta, ettd keskitaivaalla
lentdva enkeli, jolla on iankaikkinen evankeliumi julistettavana, on C. E
W. Walther tai Adolph Hoenecke?

Luther itse antaa meille avaimen kirjan oikeaan lukemiseen
yleishuomautuksissaan. Paattiessadn huomautuksensa seitsemin pasuunan



ndkyyn hén kirjoittaa: ”Oppineet, jotka historiat tietdvit, taitavat tdmdn
kylld todistaa. Silld pitkdksi tulis kaikki luetella ja osoittaa” (Biblian esipuhe
Ilmestyskirjaan). Silti on myo6s selvda, ettd Luther ei pitdytynyt tiukasti
kirkkohistorialliseen tulkintaan. Tdma on ilmeistd, kun han sanoo: ”Toinen
on Markion, Kataphrygildisten, Manikealaisten ja Montanilaisten, etc.
kanssa, jotka hengellistid menoansa ylitse kaikkia Raamatuita kerskasivat,
ja samosivat niin kuin tdmd palavainen vuori taivaan ja maan vdlilld, niin
kuin meiddn aikanamme Muntseri ja muut kiukuitsiat” (ks. ed.). Luther
ei siis ole laheskddn niin yksityiskohtainen kuin ensi silmaykselld voisi
nayttdd. Hin tajuaa, ettd vertauskuvat on luonnosteltu hyvin laajoiksi ja
ne soveltuvat jokaiseen aikaan ja monenlaisiin olosuhteisiin.

Talld tavalla Luther ennakoi sitd, mitd voidaan kutsua paremman nimen
puutteessa "idealistiseksi” tulkinnaksi. Téméan ndkemyksen mukaan punainen
hevonen kuudennessa luvussa ei ole minkdan tietyn sodan vertauskuva,
vaan symbolinen kuvaus jokaisesta sodasta, joka on tuonut suurta ahdistusta
ihmisille; musta hevonen ei ole vertauskuva mistéan erityisestd ndldnhadasta
lopunaikoina, vaan jokaisesta nalanhadastd, joka on nostanut ruuan hinnan
ulottumattomiin. Pohjattomasta kuilusta nouseva savu, joka pimentaa
auringon yhdeksannessé luvussa, ei ole jokin tietty harhaoppi, vaan jokainen
vaard oppi, joka pimentdd evankeliumin valon. Tdmén tulkinnan mukaan
enkeli, joka lentdi ja jolla on iankaikkinen evankeliumi julistettavana, ei
ole erityisesti Martti Luther ja luterilainen uskonpuhdistus, vaan jokainen
liike seurakunnassa, joka vie kirkkaan evankeliumin maan dariin. Tdma
ei tarkoita, etteivitko vertauskuvat voi sopia joihinkin ndista liikkeista
paremmin kuin toisiin. Idealistinen tulkinta ei estd meitd kayttamasta
jaetta Ilm. 14:6 uskonpuhdistuksen tekstind, mutta se kielta rajoittamasta
tulkintaa johonkin tiettyyn aikaan ja johonkin tiettyyn tapahtumaan. En
epardisi esittad, ettd enkeli lentdd enemman tai vahemmén voimakkaasti
Wisconsin-synodissa tdnd pdivind ja ettd luopioprotestanttisuus on
my0s osa Babylonia. Luther todennidkéisesti ei ollut kaukana totuudesta
sanoessaan, ettd kuudes enkeli idasté tulevien ratsastajajoukkojensa kanssa
on vertauskuva muhamettilaisuuden armeijoille.

Idealistinen tulkinta tekee meille mahdolliseksi lukea IImestyskirja selkedna

kirjana. Taman kirjan laajat linjat ja perusopetukset ovat yleensa hyvin
selvdt. Mutta aivan kuten tuotamme vaikeuksia itsellemme yrittdessimme
tulkita jonkin vertauksen jokaisen yksityiskohdan ja ndin tehdessimme usein
teemme tulkinnan epdvarmaksi ja vertauksen epiaselviksi, samoin meiddn
taytyy varoa tulkitsemasta Ilmestyskirjaa jokaista yksityiskohtaa myoten.
Vertauskuvallisesta ja kuvaannollisesta kielesta ei tule koskaan yrittad saada
irti liian paljon. Tam4 ei tarkoita, ettd vertauskuvat ovat mielivaltaisia ja niita
voidaan tulkita miten tahansa. On olemassa syy, miksi Vapahtaja kuvataan
lampaaksi ja perkele kuvaillaan suureksi, punaiseksi lohikdarmeeksi. Ne,
jotka muistavat, ettd Vapahtaja kaski opetuslapsiaan, ettd ndma antaisivat
valonsa loistaa, tietdvat, miksi seitsemdd kultaista lampunjalkaa kaytetdan
seitsemén seurakunnan vertauskuvana. Kun olemme oppineet lukemaan
Ilmestyskirjaa samalla tavalla kuin luemme vertauksia, olemme oppineet
kirjan oikean kisittelytavan. Tdma profeetallinen kirja ei ole ldheskdan
niin pelottava kuin ensi silméykselld nayttad. Téssd auttaa perehtyminen
Vanhan testamentin “apokalyptisiksi” luokiteltuihin osiin ja rikkaaseen
symboliikkaan. Tama symboliikka on hyvin yleista Vanhassa testamentissa,
mutta tuttua myos Uudessa testamentissa.

Sitd, mitd meilld on Ilmestyskirjan seitsemaissa erillisesséd osassa, voitaisiin
verrata seitsemaén loistavaan maalaukseen, joissa kuvataan karkein vedoin
kirkon koko historia tdssd pahassa maailmassa koko Uuden testamentin
aikakautena. Kussakin seitsemastd kuvauksesta me ndemme, ettd iankaikkista
evankeliumia saarnataan keskelld suurta ahdistusta. Uudelleen ja uudelleen
me ndemme seurakunnan olevan voittoisan huolimatta kaikista koetuksista,
joita sen taytyy kérsid kirkollisten ja poliittisten antikristillisten voimien
kasissa, jotka pyrkivdt vaientamaan Jumalan ldhettildiden todistuksen. Koko
kirjan sanoma voidaan tiivistdd apostolien sanoihin: ”Monen ahdistuksen
kautta meiddn pitdd menemcdn sisdlle Jumalan valtakuntaan’, ja sinne sisélle
me menemme Jumalan armosta ja Karitsan veren kautta.

”Idealistinen” tulkinta on todellisuudessa vain muunnelma Ilmestyskirjan
“kirkkohistoriallisesta” tulkinnasta. Téllaisen terminologian kaytto voi tuoda
mieleen sen kasityksen, ettd me kdytimme eri metodia Ilmestyskirjan
tulkitsemisessa, kuin mitd me kdytamme lukiessamme suurinta osaa muusta



Raamatusta. Meidén vastustajamme modernissa luterilaisuudessa voivat hyvin
kysya meiltd, miksi me olemme niin voimakkaasti muotohistoriaa vastaan
(selvittad tekstien kirjallisia muotoja ja ndiden tehtévaa seka kayttotilannetta,
suom. huom.), kun me myénndmme niin selvésti, ettd Ilmestyskirjaa taytyy
lukea erityyppisena kirjallisuutena kuin miké tavataan evankeliumeissa
tai kirjeissd. Me voimme vain vastata, ettd muotohistoriassa on totuuden
elementtejd, aivan kuten saatanan Eedenin puutarhassa lausumissa sanoissa
oli monta totuuden elementtia.

Raamatussa on eri kirjallisuuden muotoja. Se, minki tyyppisen
kirjallisuuden kanssa me olemme tekemisissd, taytyy ratkaista kieliopillis—
historiallisella metodilla, joka antaa tekstin puhua puolestaan, eika historiallis—
kriittisen metodin mielijohteiden mukaan, jotka tunkevat itsensa tekstiin.
Teksti itse kertoo meille, ettd ensimmadisen luvun "tihdet” eivit ole valoisia
kappaleita taivaalla, vaan seitsemén seurakunnan seitseman enkelid. Voi olla,
ettemme kykene ratkaisemaan tdydelld varmuudella, ovatko ndma enkelit
suojelusenkeleitd, jotka on méaratty ndille seurakunnille (tdma kasitys
ei ole tdysin yhteensopimaton Raamatun opetuksen kanssa, vaikkakin
todistusaineistoa siithen on vihin), vai tarkoittavatko nima seitsemén
seurakunnan enkelid noiden seurakuntien pastoreita. Jalkimmaisen
nikemyksen puolesta ei puhu ainoastaan kreikan sanan kirjaimellinen merkitys,
vaan se sopii my0s paljon osuvammin kristillisen opin kokonaisuuteen, tai,
kuten me toisinaan kutsumme sitd, uskon analogiaan.

Saman perustelun muunnelmaa hyddyntévat ne, jotka kysyvit meilt,
miksi me emme salli heiddn lukea 1. Mooseksen kirjaa silld tavalla kuin
me itse luemme Ilmestyskirjaa. Miksi heidédn ei ole mahdollista lukea 1.
Mooseksen kirjaa “taaksepdin katsovana profetiana” (Rueckschauende
Prophetie, menneisyyden asioita koskeva profetia), jos me ehdottomasti
haluamme lukea Ilmestyskirjaa tavalla, jota otaksun heiddn kutsuvan
“eteenpdin katsovaksi profetiaksi” (Vorwaertschauende Prophetie, profetia,
joka katsoo tulevaisuuteen). Voi vain ihmetelld, ovatko tallaiset kysymykset
rehellisid ja kunnioitettavia vai onko ne tarkoitettu kylvimaan hammennysta
vilpittomien keskuuteen.

Tosiasia on, ettd me luemme 1. Mooseksen kirjaa ja Ilmestyskirjaa

tasmalleen samalla tavalla. Kun Johannes sanoo, ettd hian oli Patmoksen
saarella, me luemme sen historiallisena lausumana aivan kuten luemme
kertomuksen luomisesta ja syntiinlankeemuksesta. Kun 1. Moos. 15
kertoo meille, ettd Aabraham néki ndyn, me luemme sen tismalleen
samalla tavalla kuin Johanneksen sanat hanen kertoessaan néyistd, jotka
hén nédki Patmoksella. Ja kun me luemme kuvauksen ndystd 1. Moos. 15,
me luemme tuon osan luvusta tdsmélleen samalla tavalla kuin me luemme
Johanneksen kertomuksen néystdan. Ainoa ero on se, ettd Johanneksen niky
oli huomattavasti pitempi kuin Aabrahamin. Voidaan my6s ohimennen
huomauttaa, ettd Aabrahamin naky sisaltda kuvia, jotka ovat tietyssd mielessa
aivan yhtd mielikuvituksellisia kuin jotkut niista, jotka me [oydamme
Johanneksen ndyssé. Lisdksi voidaan my0s sanoa, ettd molempien nékyjen
antama opetus on sama. Myds Aabrahamin naky tarkoittaa selvisti, ettd
Aabrahamin jélkeldiset menevit paljon ahdistuksen kautta valtakuntaan
Jumalan armon avulla. Hanelld on keinonsa ja hin pitéa liittonsa huolimatta
kaikesta vastustuksesta.

”Idealistinen” tai "kirkkohistoriallinen” tulkinta ovat todellisuudessa
kieliopillis-historiallinen tulkinnan metodi sovellettuna tdhén erityiseen
kirjallisuuden muotoon. Meidén tulisi korostaa uudelleen ja uudelleen sitd,
ettd tekstin sanat itse kertovat meille, ettd olemme tekemisissé vertauskuvien
kanssa, jotka edustavat jotain muuta.

Toisinaan meille kerrotaan tdsmalleen, mitd vertauskuvat merkitsevit.
Niin tapahtuu esimerkiksi puhuttaessa seitsemistd lampunjalasta ja
seitsemastd tahdesta.

Toisinaan valiton lauseyhteys selvittdd vertauskuvan. Kenenkddn ei
tarvitse kertoa meille, ettd majesteettinen hahmo, jonka suusta ldhtee
kaksiterainen miekka, on Herra Jeesus. Itse asiassa luettuamme ensimmaisen
luvun useimmat meistd ovat tietimattomia siitd, ettd Vapahtajaa ei ole
ndyssa kertaakaan mainittu nimelta.

Toisinaan koko Ilmestyskirjan asiayhteys selvittda kaytetyt vertauskuvat.
Luettuamme 12. luvusta, ettd suuri lohikdarme on voitettu Karitsan veren
kautta ja Jumalan kansan todistuksen sanan kautta, on varmasti selvaa,
ettd kahle, joka sitoo saatanan 20. luvussa, on iankaikkisen evankeliumin



saarna Kristuksen puhdistavasta veresta.

Toisinaan muut Raamatun kirjat eivét jatd mitdédn sijaa epdilyille
Johanneksen Ilmestyskirjassa kdyttimien vertauskuvien merkityksesta.
Miksi miekka ldhtee Vapahtajan suusta sen sijaan, ettd hdn pitaisi sita
kadessd, kuten voisimme odottaa, ei ole mikaén salaisuus kenellekaén, joka
on lukenut Heprealaiskirjeesta, ettd Jumalan sana on eldvi ja voimallinen ja
teravampi kuin mikéaan kaksiterdinen miekka. Mitd merkitsee, ettd Vapahtaja
seisoo seitsemén lampunjalan keskelld, ei ole epéselvé kenellekdin, joka
tietdd hanen luvanneen: Ja katso, mind olen teidin kanssanne joka pdivi
maailman loppuun asti” ja "Missd kaksi tahi kolme on kokoontunut minun
nimeeni, siind mind olen heiddn keskelldnsd.”

"Idealistinen” tulkinta on myos kirjaimellinen tulkinta. Meit4 luterilaisia
syytetddn usein siitd, ettd me emme lue Ilmestyskirjaa riittavan kirjaimellisesti,
koska me emme anna 20. luvun "tuhat vuotta’ tarkoittaa tuhatta kirjaimellista
vuotta. Kuitenkin ne, jotka syyttdavit meitd tdstd, lukevat kirjaa paljon
vahemman kirjaimellisesti kuin me. Kirjaimellinen tulkinta on sellainen,
joka sallii lauseyhteyden maarta tekstin kirjainten ja sanojen merkityksen.
Lyhyen pohdinnan pitiisi tehda selvaksi, kuinka epakirjaimellisia ne ihmiset
ovat, jotka syyttavat meita siitd, ettd me sivuutamme tekstin kirjaimellisen
merkityksen. Esimerkiksi kenenkaén, joka sanoo, ettd seitsemén kirjetta
seitsemalle seurakunnalle eivét ole todellisia kirjeitd, vaan edustavat seitsemaa
kirkon historian aikakautta, ei pitéisi syyttaa meité kirjaimellisen tulkinnan
kayton laiminlyomisestd. Samaa voidaan sanoa jokaisesta, joka kykenee
nidkemadn yleisen juutalaisten kddntymyksen sanoissa, jotka on suunnattu
Filadelfian seurakunnalle: ”Katso, mind annan sinulle saatanan synagogasta
niitd, jotka sanovat olevansa juutalaisia, eivditkd ole, vaan valhettelevat;
katso, mind olen saattava heidit siihen, ettd he tulevat ja kumartavat sinun
jalkojesi eteen ja ymmdrtdvit, ettd mind sinua rakastan.” Jokainen, joka
nékee noissa sanoissa edes yhden juutalaisen kdantymyksen, on jo luopunut
tekstin kirjaimellisesta merkityksesta.

Vastaavasti on tdysin vierasta Ilmestyskirjan kirjaimelliselle merkitykselle
sanoa, ettd Kristus on hallitseva timén maan péilld ylosnousseiden uskoviensa
kanssa tdsmalleen tuhat vuotta. Tama on selvad kenelle tahansa, joka ottaa

tarkasti huomioon muut tuon luvun sanat ja kirjaimet. Johannes sanoo, etté
uskovien sielut elavat ja hallitsevat Kristuksen kanssa tuhat vuotta. Jokainen,
joka kiinnittdd huomion siihen, mitd Johannes sanoo ensimmaéisessa
luvussa - ettd Vapahtaja on tehnyt meidat kuninkaiksi - tietda sielujemme
alkaneen hallita Kristuksen kanssa siitd saakka, kun kddnnyimme. Témén
tunnistaa jokainen, joka on lukenut Joh. 5:28-29 kirjaimellisesti, kahdesta
ylosnousemuksesta ensimmaiseksi ylosnousemukseksi. Néissd jakeissa han
puhuu yhdesté ylosnousemuksesta, joka tapahtuu silloin, kun hengellisesti
kuolleet ihmiset kuulevat Jumalan Pojan danen, ja toisesta ylosnousemuksesta,
joka tapahtuu ajan lopussa, kun uskovien ja epauskoisten ruumiit tulevat
esiin haudasta, jossa ne makaavat haudattuina. Tekstin perusteella on
mydskin selvdd, mitd tuhannen vuoden taytyy tarkoittaa. Se on ajanjakso,
jonka aikana meiddn sielumme eldvit ja hallitsevat Kristuksen kanssa.
Yksityiselle uskovalle se on ajanjakso hidnen kdantymisensé ja sen pédivan
valilla, jolloin hdnen ruumiinsakin herétetaan osalliseksi siitd vapaudesta,
jonka hénen sielunsa on tuntenut uskon kautta koko tuon ajan. Seurakunnalle
kokonaisuutena se on koko ajanjakso Uuden testamentin seurakunnan
ensimmadisen jasenen kddntymisestd siihen péivadn saakka, jolloin kaikki
uskovat saavat kirkastetut ruumiit. He saavat ne hineltd, joka muuttaa kurjat
ruumiimme sellaisiksi, jotka on muovattu uudelleen hinen kirkkautensa
ruumiin kaltaisiksi. Tamén hdn tekee silld voimalla, jolla hdn myds voi
tehda kaikki itsellensd alamaiseksi.

Kiliastit osoittavat myos, kuinka kauas he itse ovat poikenneet tekstin
kirjaimellisesta merkityksestd, 10ytdessddn ylostempaamisen Ilmestyskirjan
4. luvusta (4:1). Johannes sanoo siini, ettd taivaaseen avattiin ovi ja hdn
kuuli ddnen, joka sanoi hénelle: ”Nouse ylos tinne, niin mind ndytdin sinulle,
mitd tdmdn jilkeen on tapahtuva.” Jokainen, joka on lukenut edeltdvin
asiayhteyden, tietdd, ettd tdima on jotain ainutlaatuista, mika tapahtui
apostoli Johannekselle sunnuntaina Patmoksen saarella eikd jotain sellaista,
joka tapahtuu kaikille uskoville seitsemén vuotta ennen tuhatvuotisen
valtakunnan alkua. Silti kuulin kerran erdén kiliastin sanovan, ettd timéin
taytyy olla ylostempaaminen, koska jos se ei ole ylostempaaminen, silloin
ylostempaamista ei ole mainittu Ilmestyskirjassa, mitd hianen mukaansa



on mahdoton kuvitella.

Luterilaisilla on usein tapana sanoa, ettd meidén ei tule lukea IImestyskirjaa
kirjaimellisesti. Tdmé on paha tapa, jonka me olemme omaksuneet, ja
se tekee meille hiukan vaikeaksi vastata kiliastien meihin kohdistamaan
syytokseen. Luemme Ilmestyskirjaa aivan yhté kirjaimellisesti kuin me
luemme 1. Mooseksen kirjaa, ja paljon kirjaimellisemmin kuin timén
kirjan kiliastiset vaarintulkitsijat. Kirjaimellinen totuus on, ettd Ilmestyskirja
on niky, ja on kirjaimellisesti totta, ettd Johannes naki ne asiat, jotka
hén tésséd kuvasi. Edelleen ne, jotka hdn néki, olivat vertauskuvia, jotka
kuvasivat seurakunnan tulevan historian. Téma on tekstin selvien sanojen
kirjaimellinen merkitys.

Emme lue Ilmestyskirjaa orjallisesti tulkiten. Tosiasian, ettd Vapahtajaa
kutsutaan yhdessa jakeessa (5:5) Juudan suvun Leijonaksi ja heti seuraavassa
jakeessa hdnet kuvaillaan Karitsaksi, jolla on seitsemédn sarvea ja seitsemén
silmaa, pitdisi tehdd meille selvaksi, ettd meiddn tulee olla yhtd vapaita
vertauskuvien tulkinnassamme kuin kirjoittaja on niiden kédytossd. Yksi
kuvaannollisen kielen hienouksista on se, ettd ihminen voi olla kddarme
ruohikossa ja susi lampaiden vaatteissa samanaikaisesti. Niinpéd paholainen
voi olla suuri, punainen lohikdarme yhdessa jakeessa, vanha kdarme toisessa
jakeessa, ja taas toisessa paikassa pohjattoman kuilun enkeli, ilman etta
tehdddn vakivaltaa kuvaannolliselle kielelle. Néin ollen on myds selvisti
mahdollista, ettd vertauskuvallisessa kuvauksessa Uuden testamentin aika voi
olla yhdessa kohdassa 1000 vuotta ja toisessa paikassa 42 kuukautta. Jaykka,
orjallinen vertauskuvien tulkinta on loukkaus kirjaimellista tulkintaa kohtaan.
Muutama kuukausi sitten kuuluisa radiosaarnaaja julisti mahtipontisesti
koko maailman kuultavaksi, ettd valkoisella hevosella ratsastaja 6. luvussa
ja valkoisella hevosella ratsastaja 19. luvussa eivit voi olla sama henkilo,
koska ratsastaja 6. luvussa kantaa ainoastaan yhtd kruunua, mutta ratsastaja
19. luvussa kantaa monia kruunuja. (Ilmeisesti hdn ei koskaan ottanut
huomioon sitd, ettd 6. luvussa ratsastaja "ratsastaa voittamaan’, ja etta
kauan ennen 19. lukua me luemme: ”Maailman kuninkuus on tullut meiddn
Herrallemme ja hdnen Voidellullensa” [11:15].) Tama on sen kaltainen jaykka,
orjallinen tulkinta, joka kuvastaa valinpitiméttomyyttd inhimillisen kielen

perusluonnetta kohtaan. Hanen olisi ollut aivan yhté jarkevaa sanoa, ettd
valkoisella hevosella ratsastaja 6. luvussa ei voi olla Herra Jeesus, koska 5.
luvussa hédntéd kutsutaan karitsaksi ja leijonaksi, ja karitsat eivit ratsasta
hevosilla ja hevoset taas pelkdavit lejjonia.

JASENTELY

Johdanto: Johanneksen niky Jeesuksesta Patmoksen saarella 1:1-20
I. Seitseman kirjettd seitsemadlle seurakunnalle 2:1-3:22

II. Naky seitsemadstd sinetistd 4:1-8:6

II1. Néky seitseméstd pasuunasta 8:7-11:19

IV. Seitsemén ndakyd 12:1-15:8

V. Niaky seitseméstd vihanmaljasta 16:1-21

VI. Voitto Antikristuksesta 17:1-19:21

VII. Voitto saatanasta 20:1-22:7

Paatos: 22:8-21
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Seitsemin nakya (12-14)
Viholliset, jotka koettavat tuhota seurakunnan: Valittujen voitto (14:1-5) ja lain sekd evankeliumin
perkele (12:1-17), vainoavat hallitukset (peto jatkuva saarna
merestd) (13:1-10) ja Antikristus (13:11-18) (14:6-13)

Viimeinen tuomio ja maailman elonkorjuu (14:14-20)

Seitsemén vihanmaljaa (15-16)

Jumalan tuomio epduskoiselle maailmalle, joka
o . i1 palveli vaarda kohdetta (15:5-16:3), vainosi Jumalan
Voittoisat pyhat Jumalan edessa (15:1-4) kansaa (16:4-7), pilkkasi Jumalan nimed (16:8-12) ja
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Lopullinen tuomio (16:17-21)
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tuhoamisensa (20:1-15) lopullinen voitto (21:1-22:21)
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Johdanto 1:1-20

NIMILEHTI (1:1-3)

1) Jeesuksen Kristuksen ilmestys, jonka Jumala antoi hinelle, néyttddk-
seen palvelijoillensa, mitd pian tapahtuman pitid; ja sen hdn lahettdmdn-
sd enkelin kautta antoi tiedoksi palvelijalleen Johannekselle, 2) joka tdssd
todistaa Jumalan sanan ja Jeesuksen Kristuksen todistuksen, kaiken sen,
minkd hdn on nihnyt. 3) Autuas se, joka lukee, ja autuaat ne, jotka kuu-
levat tamdn profetian sanat ja ottavat vaarin siitd, mitd siihen kirjoitettu
on; silld aika on lihelld!

Kirjan kolmea ensimmadistd jaetta voitaisiin kutsua sen "nimilehdeksi”.
Se ilmaisee meille kirjan nimen ja tekijan nimen.

Alkukielessi kirjan nimi on AmokdAvyig, Ilmestys. Aokalvyig tarkoittaa
“paljastaa’, tehdd tunnetuksi” asioita, jotka aiemmin ovat olleet salattuina.
Meille kerrotaan, miksi kirjan sanoma on téillainen ilmoitus. Johannes
sanoo, ettd kirja kdsittelee "asioita, joiden tiytyy pian tapahtua”. Normaalisti
tulevaisuus on salattu ihmisiltd. Se voidaan ehdottomalla varmuudella tietdd
vain kaikkitietdvdn Jumalan antaman ilmestyksen kautta. Siksi jokaisen,
joka uskoo, ettd Raamattu on tosi Jumalan Sana, taytyy alusta saakka hylata
nidkemys, jonka mukaan Ilmestyskirja kuvaa tapahtumia, jotka olivat jo
tapahtuneet, tai jotka tapahtuivat kirjoitusaikana.

Kirjan todelliseksi tekijaksi osoitetaan Jeesus Kristus, erityisesti hanen
inhimillisen luontonsa mukaan néhtyni, silld Jeesuksen sanotaan vuorostaan
saaneen tama ilmestys Jumalalta. Me voisimme siksi my0s aivan oikein
sanoa, ettd Jumala on kirjan tekija.

Maanpaillisen palvelutehtdvinsa aikana Jeesus korosti usein samaa
ajatusta. Sanoma, jota hén julisti, oli hdnen Isdnsé hinelle antama (vrt. Joh.
5:36-38; 8:38; 12:49-50; 14:10; 17:8). Meidan tulee huomata, ettd timi on
yksi Johanneksen evankeliumin suosima teema, ja sen toistaminen téssd on
yksi osoitus siitd, ettd Ilmestyskirjan tekija on apostoli Johannes. Sanomalla

tdssd saaneensa sanomansa Jeesukselta Ilmestyskirjan kirjoittanut ihminen
vaittdd olevansa jumalallisesti inspiroitu. My0dskin sanotaan, ettd Jeesus
kaytti enkelid sanansaattajanaan ilmoittaakseen ilmestyksen palvelijalleen
Johannekselle. Nain ollen sanoma tulee Jumalalta Jeesukselle, Jeesukselta
enkelille, ja enkelilta Johannekselle:

Jumala > Jeesus > enkeli - Johannes

Johannes viittdd myos jakeessa 2 olevansa inspiroitu. Siind hdn sanoo,
ettd han puhui Jumalan sanan todistajana. Jakeessa 2 han huomauttaa
kaksi kertaa olevansa todistaja: ensiksi: verbilld paptvpeiv, jonka me
olemme kadantaneet "hdn puhui todistajana” (Becker viittaa kdyttamaansa
englanninkieliseen kdadannokseen), ja joka AV:ssa (American Version)
kdannetaan “on todisteena’, toiseksi, kuvatessaan sanomaansa ”Jeesuksen
Kristuksen todistukseksi”, nimittdin todistukseksi, jonka Jeesus antaa, tai
joka tulee Jeesukselta Kristukselta. Korostaessaan tétd kohtaa Johanneksella
oli hyvin todenndkéisesti mielessddn se viimeinen ilta yldsalissa, jolloin
Jeesus oli kertonut opetuslapsilleen, ettd heiddn tehtdvansé olisi todistaa
hénestd (Joh. 16:26-27). Mutta tédssd Johanneksella on erityisesti mielessdan
ne asiat, jotka Jeesus ilmoitti hdnelle ja jotka hdnen tuli kirjoittaa tahdn
kirjaan. Verbi paptvpeiv on suosittu sana Johanneksen kirjoituksissa. Han
kéyttad sitd useammin kuin kaikki muut Uuden testamentin kirjoittajat
yhteensd ja sen kidytto tdssd on toinen osoitus siitd, ettd apostoli Johannes
on kirjan kirjoittaja.

Hin kuvaa Jeesuksen ilmestystd jonain, jonka hin niki (jae 2). Téssd
kuvauksessa Johannes puhuu termeilld, joita Vanhan testamentin profeetat
kayttivat sadnnollisesti. He puhuivat usein profetioistaan “ndkyindg” (vrt.
esim. Jes. 1:1; Hes. 1:1; Dan. 7:1; 8:1; Ob. 1:1; Nah. 1:1) ja viittasivat usein
sanomaansa jonain, jonka he olivat ndhneet. Profeettoja kutsuttiin sen
tahden myos "ndkijoiksi” tai “nikeviksi” (vrt. 1. Sam. 9:9). Tama havainto
tulee toistuvasti esiin edettdessd seuraavien lukujen lapi. Se viittaa sanoman
inspiroituun luonteeseen. Johannes naki nima asiat (jae 2), koska Jeesus
osoitti ne hinelle enkelinsé avulla (jae 1).



Selvi viite inspiraatiosta toistuu monin tavoin kahdessa ensimmaisessa
jakeessa, ja lupaus jakeessa 3 vahvistaa sen. Siind Johannes lupaa siunauksen
sille, joka lukee sanoman (pastori), ja niille, jotka kuulevat sen ja ottavat
siitd vaarin. Tama lupaus toistaa Jeesuksen sanat: ”Autuaat ovat ne, jotka
kuulevat Jumalan sanan ja sitid noudattavat” (Luuk. 11:28). Mainitut sanat
viittaavat sithen, ettd Johannes odottaa tata kirjaa luettavan seurakunnan
julkisissa jumalanpalveluksissa. Alkutekstissa partisiippeja "ne, jotka kuulevat”
ja “ne, jotka ottavat vaarin” edeltdd madratty artikkeli, joka ilmaisee, ettéd
siunaus kuuluu vain niille, jotka sekd kuulevat sanat ettd ottavat niista
vaarin. Kaikki nima viitteet ovat luonteenomaisia Jumalan Sanalle. Siten
ne myos viittaavat kirjan inspiraatioon.

TERVEHDYS (1:4-5a)

4) Johannes seitsemdlle Aasian seurakunnalle: Armo teille ja rauha hdnel-
td, joka on ja joka oli ja joka tuleva on (Beckerin kiyttimd englanninkie-
linen kddnnos: “He (sic)-Who-Is, and the He—-Was, and He- Who-Will-
Be”), ja niilti seitsemdltd hengeltd, jotka ovat hdnen valtaistuimensa
edessd, 5) ja Jeesukselta Kristukselta, uskolliselta todistajalta, hdneltd,
joka on kuolleitten esikoinen ja maan kuningasten hallitsija!

Koko kirjalla on kirjeen muoto nédiden jakeiden muodostaessa yleisen
kirjeeseen kuuluvan tervehdyksen. Heti alussa Johannes jélleen kutsuu itsedén
kirjeen kirjoittajaksi. Kirje on osoitettu Aasian seitsemdlle seurakunnalle.
Aasia tarkoittaa tdssa Rooman Aasian maakuntaa, joka koostui Vahédn Aasian
lantisestd neljanneksestd. Armo” ja “rauha” ovat yleisid tervehdyssanoja
useimmissa Uuden testamentin kirjeisséd. Sana "armo” xapig on muunnelma
kirjeissd usein kaytetystd yleisestd kreikankielisestd tervehdyksestd xaipe
tai yaipete. Sana "rauha”(shalom) on yleinen hepreankielinen tervehdys.
”Armo” kokoaa yhteen kaikki Jumalan rakkauden lahjat, jotka tulevat meille
Jeesuksen Kristuksen kautta, ja “rauha” tiivistaa kaikki ne siunaukset, jotka
meilld on seurauksena Jumalan armosta: rauha Jumalan kanssa, rauha

vaivatuille omilletunnoillemme, ja rauha syddmillemme ja sieluillemme.
Namad, armo ja rauha, tulevat meille kolmiyhteiseltd Jumalalta. On
mielenkiintoista huomata triadinen (kolminainen) jarjestys sanonnoissa,
joissa Johannes puhuu Jumalasta, joka lahjoittaa kaikki ndma siunaukset.
Me voimme tehda selviksi timén sanojen jérjestyksen seuraavalla tavalla:
Armo ja rauha
1) hanelta
a) joka on
b) joka oli
c) joka on tuleva
2) Seitsemalta hengeltd, jotka ovat valtaistuimen edessa
3) Jeesukselta Kristukselta
a) uskolliselta todistajalta
b) kuolleitten esikoiselta
¢) maan kuningasten hallitsijalta

Henkil, josta on annettu selvimmat tuntomerkit, on Pyhan Kolminaisuuden
toinen persoona, josta puhutaan kolmannessa kohdassa. Vertailu niihin
tervehdyksiin, jotka tavataan muiden Uuden testamentin kirjeiden alussa,
tekee vélittomasti selvaksi, ettd ensimmadiset kolme lausetta kuvaavat
Jumalaa, Isdd. Lukijalle selvida sitten myd0s, ettd lausuman “seitsemdn
henked, jotka ovat valtaistuimen edessd” taytyy viitata Pyhadn Henkeen.
Syyta siihen, miksi Johannes kéyttda termid “seitsemdn henked” ei koskaan
selvitetd selvasti missddn kohden kirjaa, mutta voi olla, ettd Johanneksella
on mielessddn seitseménkertainen kuvaus Pyhésta Hengestd, mika 1oytyy
Vanhassa testamentissa Jesajan kirjasta (11:2):

1) Herran Henki

2) viisauden

3) ja ymmarryksen Henki

4) neuvon

5) ja voiman Henki

6) tiedon

7) ja Herran pelon Henki



Kuvauksessa Jumalasta, Isdstd, me kohtaamme ensimmaiisen monista
ns. "kieliopillisista virheistd” Ilmestyskirjassa. Kreikan kielen prepositio
amo vaatii normaalisti genetiivissd olevaa sijamuotoa, mutta tdssa me
havaitsemme, ettd sitd seuraa kolme nominatiivin sijamuodossa olevaa
lausetta. Ensimmadinen ja viimeinen lause koostuvat artikkelista partisiipin
kanssa, mika on normaali lause kreikan kielessd. Toinen lause sen sijaan
koostuu artikkelista ja madratysta verbistd "hdn oli” fjv, mika ei ole normaalia
kreikkaa.

Lauseyhteydestd kay kuitenkin ilmi, ettd Johannes tietaa, ettei hdn
kaytd normaalia tai "virheetontd” kreikan kielioppia, koska seuraavissa
kahdessa lauseessa, joissa han mainitsee Pyhdn Hengen ja Jeesuksen, hidn
kéyttad samaa prepositiota, amo genetiivissa olevan sijamuodon kanssa.
Johannes tietdd, ettd tima prepositio vaatii genetiivid. Sen tahden hanelld
oli peruste olla kdyttamatta genetiivid ensimmadisessa lauseessa. Ajatus, jota
hén epdilyksettd tahtoo korostaa kéyttamalld epanormaalia kielioppia, on
Jumalan muuttumaton iankaikkisuus. Jumalan kuvaaminen sellaisena, joka
on ja joka oli ja joka on tuleva (joka on oleva), muistuttaa meitd nimesta,
jonka Jumala antoi itselleen palavassa pensaassa, ’MINA OLEN SE, JOKA
MINA OLEN’, nimi, joka heijastuu sanassa Jehova tai Jahve, ”Se Joka On” Itse
sanat viittaavat Jumalan iankaikkisuuteen ja muuttumattomat kieliopilliset
muodot heijastavat Jumalan tdydellistd muuttumattomuutta. Naitd lauseita
kohdellaan erisnimind, ja erisnimii ei toisinaan taivuteta tai niilld on usein
sama muoto kahdessa tai useammassa sijamuodossa.

Jeesuksen Kristuksen kuvaaminen "uskollisena todistajana” muistuttaa
meitd Jeesuksen tehtdvastd jumalallisena profeettanamme, joka on tuonut
meille oikean tiedon Jumalasta. Sanat “kuolleitten esikoinen” viittaavat hanen
papilliseen virkaansa hanen kuolemassaan ja ylosnousemisessaan. Sanonta
“maan kuningasten hallitsija” ilmaisee, ettd Jeesus on meidan kuninkaamme,
joka hallitsee kaikkia muita hallitsijoita ja kayttda heitd toteuttaakseen
jumalalliset tarkoituksensa. Jalleen sanonnat, jotka viittaavat Jeesukseen,
ovat genetiivin sijasta nominatiivin sijamuodossa, ja ne osoittavat, ettd
hénen virkansa on muuttumaton. Hinen on muuttumaton profeetallinen
virka (Hebr. 1:1,2), muuttumaton pappeus (Hebr. 7:24) ja muuttumaton

kuninkuus (Ilm. 11:15).

LISAKUVAUS JEESUKSESTA (1:5b-8)

Hiinelle, joka meitd rakastaa ja on pddstinyt meiddt synneistimme ve-
rellinsd 6) ja tehnyt meidit kuningaskunnaksi, papeiksi Jumalalleen ja
Isdlleen, hdnelle kunnia ja voima aina ja iankaikkisesti! Amen. 7) Katso,
hdn tulee pilvissd, ja kaikki silmdt saavat nihdd hdnet, niidenkin, jotka
hdnet ldvistivit, ja kaikki maan sukukunnat vaikeroitsevat hinen tulles-
sansa. Totisesti, amen. 8) "Mind olen A ja O”, sanoo Herra Jumala, joka
on ja joka oli ja joka tuleva on, Kaikkivaltias.

Jalleen Jeesusta ylistetddn kolminkertaisella ylistykselld. Hanet kuvataan
sellaisena, 1) joka rakastaa meitd, 2) joka on paastanyt meidat synneistimme
ja 3) joka on tehnyt meidét kuninkaiksi ja papeiksi.

Ensimmdinen kuvaus on preesens—aikamuodossa. Hdn on se, joka
rakastaa meitd. Aikamuoto preesens viittaa hdnen meihin kohdistuvan
rakkautensa jatkuvaan, iankaikkiseen luonteeseen, mika ei ikind horju
paivasta toiseen. Toinen kuvaava lause on menneessd aikamuodossa. Han
padsti meiddt synneistimme verelldan. Tama tyo taytettiin menneisyydessa,
kun hén vuodatti verensa ja antoi henkensd maksaakseen meidan syntiemme
palkan ja siten vapauttaakseen meiddt synneistimme ja niiden ansaitsemasta
rangaistuksesta. Monissa kasikirjoituksissa lukee: "Hdn pesi meidt
synneistdmme verellddn”. Ero kreikan alkukielessa on yksi kirjain Aboavtt
ja Aovoavti. Ndiden kahden lukutavan vililld on vdhén todellista eroa
merkityksen suhteen.

Kieliopillinen rakenne on jélleen katkonainen, minka olemme yrittdneet
osoittaa ajatusviivoilla kidnnoksessimme (Ei ndy tassd kaytetyssa KR 38—
kadnnoksessd. Becker on pannut sanat “ja tehnyt meidit kuningaskunnaksi,
papeiksi Jumalalleen ja Isilleen” ajatusviivojen viliin, suom. huom.). Johannes
muuttaa odottamatta rakennetta. Kéytettydan kahta partisiippia datiivin
sijamuodossa hdn jatkaa finiittiverbilld, joka on menneessa aikamuodossa.



Me voisimme yrittda toistaa katkonaisen rakenteen vaikutuksen kdantamalla
seuraavasti: “Hdnelle, joka rakastaa meitd ja pddsti meiddt synneistimme
verellddn - niin, hin vieldpd teki meistd kuningaskunnan, pappeja Jumalalleen
ja Isdlleen — Hinelle kuuluu kunnia ja voima iankaikkisesti.”

Jo se olisi ollut suunnaton rakkauden lahja, jos Herra Jeesus olisi vain
paastanyt meiddt syntiemme rangaistuksesta. Helvetin rangaistus on niin
hirvittdva, ettd vain tuon rangaistuksen kumoaminenkin olisi antanut
meille ainakin toivon, ettd meiddn tulevaisuutemme olisi ilman tuskaa
ja piinaa, vaikka se ei olisi ollut mitddn muuta kuin levollinen uni. Mutta
Jeesus ei ole ainoastaan vapauttanut meitd rangaistuksesta; hdn on antanut
meille korotetun aseman. Johannes sanoo, ettd han on tehnyt meidét
kuningaskunnaksi, kuninkaalliseksi perheeksi. Tama alkukuvaus Jumalan
kansasta kuningaskuntana jo nyt, tassa nykyisessda maailmassa, on jotain,
mika meidédn on tarpeen pitdd mielessimme myohempia lukuja lukiessamme.

Jeesus ei ole ainoastaan tehnyt meitd kuningaskunnaksi, vaan me
olemme myds pappeja, joilla on oikeus lahestyd Jumalaa suoraan omasta
puolestamme ja toisten ihmisten puolesta. Puhuessaan Jumalasta "hdnen
Jumalanaan ja Isdnddn” Johannes viittaa Kristuksen kahteen luontoon.
Hénen inhimillisen luontonsa suhteen Isd on hdanen Jumalansa ja hdnen
jumalallisen luontonsa suhteen Jumala on hédnen Isdnsa.

Jumalan kansan kutsuminen "kuningaskunnaksi” Baoikeia ja ”papeiksi”
iepeic on Vanhan testamentin teema, joka toistuu monta kertaa IImestyskirjassa.
Valtaistuimen aérelld olevien vanhimpien Karitsalle osoitetussa ylistyslaulussa
sanotaan, ettd Vapahtaja oli tehnyt sovituskuolemallaan lunastettunsa
“kuningaskunnaksi ja papeiksi” (5:10), ja yhdessé Johanneksen viimeisistd
ndyistd (20:6) sama ajatusten yhdistelma on ilmaistu sanoilla: ”He tulevat
olemaan pappeja (iepeig) ... ja he hallitsevat” pacilevcovorv.

Uudessa testamentissa on vain yksi muu kohta, joka puhuu kristityista
juuri noilla termeilla. Pietari (1. Piet. 2:9) kutsuu heitd "kuninkaalliseksi
papistoksi” Baciletov igparevpa. Hinen kiyttaméansa kreikan kielen
sanat ovat suora lainaus 2. Moos. 19:6:n kddnnoksestd Vanhan testamentin
kreikankielisessd kdannoksessd, Septuagintassa. Tuossa kohdassa Jumala
puhui Israelin lapsista "pappien kuningaskuntana” (pappisvaltakunta, KR

1938). Néiden sanojen soveltaminen uskoviin kristittyihin on toinen tapa
opettaa, ettd Uuden testamentin aikoina seurakunta on ”Jumalan Israel”.

Ylistyslaulun paétossanat voivat ilmaista toiveen: "Kunnia ja voima
olkoon hdnelle!” tai todellisuutta koskevan lausuman: ”Kunnia ja voima
kuuluvat hénelle iankaikkisesti.”

Jae 7 sisaltdd kirjan ensimmadisen profetian: "Katso, hdn tulee pilvissd.”
Vanhan testamentin profeetta Daniel oli puhunut tulevasta Vapahtajasta
samoin termein (Dan. 7:13), ja Jeesus itse lopunajallisissa puheissaan
(Matt. 24:30; Mk. 13:26; Luuk. 21:27) ja oikeudenkdynnissddn juutalaisten
korkeimman neuvoston edessa (Matt. 26:64; MKk. 14:62) oli ennustanut,
ettd han tulisi takaisin tdlla tavalla. Samoin kuin hén katosi ndkyvista
pilvessd astuessaan taivaaseen (Ap. t. 1:9), niin han ilmestyy uudelleen
pilvissd ndkyvissd toisessa tulemisessaan. Silloin "kaikki silmdt saavat
ndhdd hinet” ja hianen vihollisensa menettivit rohkeutensa nahdessadn
hénet. Samoin kuin kirja alkaa, niin se myds pattyy (22:20) viittauksella
Kristuksen toiseen tulemiseen.

Ensimmadinen suora Jeesukselta tuleva sanoma tassa ”Ilmestyksessa”
16ytyy jakeessa 8: ”Mind olen A ja O” On selvaa kirjan koko asiayhteydests,
ettd Jeesus puhuu ndma sanat, mutta se vahvistetaan aivan suoraan ja
kiistatta viimeisessd luvussa. Sielld Jeesus mainitaan nimeltd ja hdn vaittaa
itsestddn samaa (22:12,16,20). Ajatus, joka ilmaistaan, on sama, mika 16ytyy
sanoista: “Mind olen ensimmdinen ja viimeinen” (1:17) ja ”Mind olen alku
ja loppu” (22:13).

Sitten Jeesus nimenomaan samaistaa itsensda "HERRAN Jumalan”
kanssa. Kreikan kielen sanonta kvprog 6 0€0¢ on vakiokdannos Vanhan
testamentin sanonnalle JHVH ELOHIM (HERRA Jumala). Jeesus samaistaa
siten itsensd Jehovan tai Jahven, MINA OLEN, kanssa, Jumalan kanssa,
joka oli ilmoittanut itsensd Moosekselle Siinain vuorella. Han viittaa
edelleen itseensd sind, joka “on ja joka oli ja joka on oleva”; ndima samat
iankaikkisuus-termit kuvasivat Jumalaa, Isdd, jakeessa 4. Hdn lisdd myos
nimen ”Kaikkivaltias” siten véittden omaavansa vield yhden jumalallisen
ominaisuuden. Tdssd yhteydessd voitaisiin mainita, ettd kreikan kielen
vastine sanalle "Kaikkivaltias”, tavtokpdtwp on sana, jota kdytetdan



sadnnollisesti Septuagintassa kddnndsvastineena Vanhan testamentin
nimelle "sotajoukkojen Herra”.

KRISTUS-NAKY (1:9-20)
JOHANNES KUULEE KRISTUKSEN AANEN (1:9-11)

9) Mind, Johannes, teidin veljenne, joka teidin kanssanne olen osallinen
ahdistukseen ja valtakuntaan ja kdrsivillisyyteen Jeesuksessa, mind olin
Jumalan sanan ja Jeesuksen todistuksen tihden saaressa, jonka nimi on
Patmos. 10) Mind olin hengessd Herran pdivind, ja kuulin takaani suu-
ren ddnen, ikddn kuin pasuunan ddnen, 11) joka sanoi: "Kirjoita kirjaan,
mitd ndet, ja lihetd niille seitsemdlle seurakunnalle, Efesoon ja Smyrnaan
ja Pergamoon ja Tyatiraan ja Sardeeseen ja Filadelfiaan ja Laodikeaan.”

Kolmannen kerran Johannes antaa ymmartdé olevansa kirjoittaja.
Hén kertoo meille myds, missd hin oli nakemansa ndyt saanut. Hdn oli
Patmoksella, pienelld saarella Vahdn Aasian rannikolla, lounaaseen Efeson
kaupungista, ja melkein suoraan linteen Miletosta. Se on karu saari, noin 16
kilometrid pitka ja 9,5 kilometrid leved leveimmaltd kohdaltaan. Rooman
hallinto kaytti Patmosta karkotuspaikkana, ja kun Johannes sanoo, etta
han oli Patmoksella ”Jumalan sanan ja Jeesuksen todistuksen tihden”,
hénen tarkoituksensa on epiilematta sanoa, ettd hanet oli karkotettu sinne
rangaistukseksi evankeliumin saarnaamisesta. Vanhan periméatiedon
mukaan, joka on sdilynyt Irenaeuksen kirjoituksissa ja Eusebioksen
kirkkohistoriassa, Rooman hallinto lahetti Johanneksen karkotukseen
Patmokselle Domitianuksen neljantendtoista hallitusvuotena eli 95 jKr. ja
ettd hanet vapautettiin 96 jKr. Domitianuksen kuoltua. Me tieddmme, etté
Domitianuksen hallitusaikana kristillista kirkkoa vainottiin ankarasti. Mutta
olkoon tuo perimitieto oikea tai ei, niin Johanneksen sanat osoittavat joka
tapauksessa, ettd hin kirjoittaa vainon aikana.

Johannes sanoo, ettd han on lukijoilleen veli ja kumppani (kirjaimellisesti:

”se, joka jakaa jotain jonkun toisen kanssa”, tassd seurattu KR 38 kaantaa
taman mukaisesti: "osallinen”, suom. huom.) ahdistuksessa ja kuninkuudessa
(tai: hallitsemisessa) ja kérsivillisyydessé Jeesuksessa. Siten hin julistaa sen
teeman, joka avautuu tédssd kirjassa. Seurakunnan taytyy kdrsid nykyisessa
maailmassa paljon ahdistusta, usein avointa vainoakin. Mutta seurakunnan
tulee muistaa, ettd tima ahdistus on ”Jeesuksessa” — koska seurakunta on
yhteydessi Jeesuksen kanssa. Sen tdhden se ei ole mikdén syy epétoivoon. Silld
vaikka meidén taytyy kokea yhdessa paljon ahdistusta, niin me olemme silti
my0s osallisia kuninkuuteen tai hallitsemiseen, joka on myos ”Jeesuksessa’™.

Jo jakeessa 6 Johannes oli sanonut, ettd Jeesus on tehnyt meidat
kuningasvaltakunnaksi, kuningashuoneeksi. Sana faciAeiq, jonka me
olemme kadntaneet "kuninkuudeksi’, kdannetdan yleensa ”valtakunnaksi”.
Mutta Raamatussa tdmd sana viittaa usein kuninkaan toimintaan,
hallitsemismenettelyyn. Ylosnoussut Jeesus, joka on asetettu valtaistuimelle
Jumalan oikealle puolelle, hallitsee kaikkia asioita taivaassa ja maan paalla.
Karsivit kristityt, joita heitd hallitsevat maan kuninkaat vainoavat, ovat
tdastd huolimatta ihmisid, jotka ovat osallisia Jeesuksen kanssa hdnen
hallitsemistoimeensa. Pitimalla rukouksia valtaapitidvien puolesta (1. Tim.
2:1-), pyytamalld, ettd Jumalan tahto tapahtuisi, julistamalla evankeliumia ja
lukemattomilla muilla tavoilla he osallistuvat Jeesuksen kanssa toimintaan,
jolla hén toteuttaa tahtonsa hyvan mielisuosion. Tastd syystad kristittyja ei tule
arvostella sen mukaan, miltd he nayttavat. Huolimatta karsimyksestd, jota
heiddn taytyy kestdd maallisten hallitsijoiden kasissd, he ovat todellisuudessa
tdman maailman varsinaisia hallitsijoita, joiden hyviksi kaikki tdiman
maailman asiat johdetaan (Room. 8:28).

”Jeesuksessa” seurakunnan jasenet voivat myos kestad karsivallisyydessa
kaiken sen pahan, minkd jumalaton maailma ja pakanallinen hallinto voi
heille tuottaa. Seuraavissa luvuissa Johannes kuvailee niita ahdistuksia,
joita seurakunta joutuu kokemaan ajan loppuun saakka. Ja hin muistuttaa
lakkaamatta lukijoitaan siit4, ettd voitto on lopulta oleva heidin. Sen tédhden
heidan tulisi kérsivallisesti kestdd loppuun asti. Ja ndin nama seitsemén
seurakunnan kristityt ovat Kristuksessa osallisia Johanneksen kanssa
karsimykseen, hallitsemiseen ja kestdmiseen.



Johannes oli tiettynd sunnuntaina "hengessd”. Tama sanonta "hengesséa”
tarkoittaa hengellistd tilaa, jossa hdn kykeni ndkemaén ja kuulemaan
asioita, joita tavallisesti ei ndhda eika kuulla, tilaa, jossa nikyja nahdaan.
Monet kadntijat kaantavat sanonnan év nvedpatt sanalla ”Hengessd”. Tama
kdaannos on mahdollinen. Artikkelin puuttuminen kreikan kielessa ja se,
ettd lauseyhteydessd ei ole mitddn muuta osoitusta siité, ettd tdmé sana on
erisnimi, ndyttad kuitenkin tekevin suotavammaksi kdannoksen "hengessi”
- tdssd ja jokaisena muuna kertana, kun sitéd ndin kirjassa kaytetdan (vrt.
4:2; 17:3; 21:10).

Sanontaa "Herran pdivd” kaytetdan Uudessa testamentissa vain téssa.
Nykyisessa kreikan kielessa tima termi tarkoittaa sunnuntaita eiké ole syyta
epailla, etteiko se merkitse tdssakin samaa.

Hengellisessd tilassa, jossa Johannes huomasi olevansa, han kuuli
takaansa ddanen, joka késki hanen kirjoittaa kirjaan nayt, jotka hén tulisi
saamaan, ja ldhettda seitsemalle seurakunnalle sen, mitd han oli kirjoittanut.
Jarjestys, jossa seurakunnat mainitaan, on jarjestys, jossa joku matkaaja
kavisi kiertomatkallaan yhdestd toiseen. Efeso on ldhella meren rannikkoa
keskelld Aasiaa, Smyrna on noin 56 kilometria ldhes suoraan pohjoiseen
Efesosta, ja Pergamo on noin 80 kilometrid pohjoiseen Smyrnasta. Tyatira
on noin 64 kilometria kaakkoon Pergamosta ja Sardes 56 kilometria eteldan
ja vahan itdan Tyatirasta. Filadelfia sijaitsee itddn ja etelddn Sardeesta ja
Laodikea noin 80 kilometrid kaakkoon Filadelfiasta.

On ilmeist4, ettd me olemme téssa tekemisissa todellisten kaupunkien
kanssa. Kaikki késitykset, ettd nditd kirjeitd seitsemaélle kaupungille ei ole
tarkoitettu ymmarrettavéksi todellisina kirjeind, vaan etta ne vertauskuvallisesti
edustavat kirkon historian eri vaiheita, taytyy pitda tekstiin luettuina.
Kaupungit ovat todellisia kaupunkeja ja kirjeet ovat todellisia kirjeita.

JEESUKSEN NAYTTAYTYMINEN (1:12-18)

12) Ja mind kddnnyin katsomaan, mikd dédni minulle puhui; ja kddntyes-
sdni mind ndin seitsemdn kultaista lampunjalkaa, 13) ja lampunjalkain
keskelld Ihmisen Pojan muotoisen, pitkdliepeiseen viittaan puetun ja rin-

nan kohdalta kultaisella vyolld vyotetyn. 14) Ja hdanen pddnsd ja hiuksen-
sa olivat valkoiset niin kuin valkoinen villa, niin kuin lumi, ja hinen sil-
mdnsd niin kuin tulen liekki; 15) hinen jalkansa olivat ahjossa hehkuvan,
kiiltivin vasken kaltaiset, ja hdnen ddnensd oli niin kuin paljojen vetten
pauhina. 16) Ja hdinelld oli oikeassa kddessddn seitsemdn tihted, ja hi-
nen suustaan lihti kaksiterdinen, terdvd miekka, ja hdanen kasvonsa olivat
niin kuin aurinko, kun se tdydeltd terdltd paistaa. 17) Ja kun mind hénet
ndin, kaaduin mind kuin kuolleena héinen jalkojensa juureen. Ja hin pani
oikean kdtensd minun pddlleni sanoen: "Ald pelkid! Mind olen ensimmyii-
nen ja viimeinen, 18) ja mind eldn; ja mind olin kuollut, ja katso, mind
eldn aina ja iankaikkisesti, ja minulla on kuoleman ja tuonelan avaimet.”

”Ja mind kddnnyin katsomaan, mikd ddni minulle puhui” on ilmiselvasti
kielikuva, jonka merkitys on: ”Mind kddnnyin katsomaan, kuka puhui.” Kun
Johannes kaéntyi, hidn néki ihmisen pojan muotoisen” (KR 38: Ihmisen
Pojan muotoisen). Monet kdantéjat ja selittdjat ovat ndhneet sanonnassa
“ihmisen poika” viov &vOpwmov viittauksen Danielin profetiaan iankaikkisesta
kuninkaasta (Dan. 7:13) ja ovat sen tahden kddntaneet "Ihmisen Poika”.
Epadilyksetta tima on mahdollista, eikd mielelldan valitse kdanndosta “ihmisen
poika”, koska lauseyhteyden perusteella on selvdi, ettd tdma todella viittaa
Herraan Jeesukseen.

Ei ole myoskdan mitddn epailystd siitd, ettd Vapahtaja kutsuu itseddn
evankeliumeissa usein "Ihmisen Pojaksi” ilmiselvésti viitaten messiaaniseen
profetiaan Danielin kirjassa (esim. Matt. 24:30; 26:64; Mk. 13:26; 14:62).
Maininta hinen ilmestymisestaan “taivaan pilvissid” sulkee pois kaiken
muun tulkinnan.

Toisaalta on olemassa monta kohtaa, joissa termi “ihmisen poika”
tarkoittaa samaa kuin “ihminen”. Esimerkiksi Hesekiel kayttaa sita talla
tavalla ldhes sata kertaa, ja Vanhassa testamentissa on ainakin tusina muuta
kohtaa, joissa sitd kdytetddn talld tavalla. Kysymys, kdytetaanko termia
talla tavalla Uudessa testamentissa, riippuu kahden kohdan tulkinnasta
Ilmestyskirjassa (1:13; 14:14) sekd yhdestd kohdasta Hebrealaiskirjeessa
(2:6). Hebrealaiskirjeen kohdassa laheinen yhteys osoittaa selvisti, ettd se
tarkoittaa "miestd” — tdssd tapauksessa miestd nimeltd Jeesus, jossa psalmi



on lopullisesti tayttynyt. Ilmestyskirjan kohdat on mahdollista ymmartaa
kummallakin tavalla.

Nimed "Ihmisen Poika” Jeesuksen nimena kéytetdan kahdeksankymmenta
kertaa neljdssa evankeliumissa ja kerran Apostolien teoissa. Jokaisessa
tapauksessa yhtéd lukuun ottamatta (Joh. 5:27) kummallakin substantiivilla
on maaratty artikkeli 6 viog Tod &vOpwmov. Toista artikkelia ei ole kddnnetty
englanniksi (viittaus Beckerin kdyttdmadn Raamatun kddnnokseen, suom.
huom.), koska se on yleinen. Sanonta on Joh. 5:27:ssd selvisti Jeesuksen
nimi, mutta siind ei kummallakaan substantiivilla ole artikkelia, kuten on
asian laita myos kahdessa Ilmestyskirjan kohdassa. On kuitenkin olemassa
selva syy, miksi artikkelit puuttuvat Joh. 5:27:std. Sielld tdimé nimi on ennen
kopulaa (lauserakenteessa subjektin ja predikatiivin yhdistavda sanaa
[yleensd verbi "olla”], suom. huom.). T4ssé tapauksessa kreikan kielioppi
vaatii tai ainakin sallii ettd artikkelit jatetddn pois. Mitddn sellaista syyta,
joka oikeuttaa artikkelien poisjattamisen, ei ole kahdessa Ilmestyskirjan
kohdassa. Toinen merkittdva seikka on se, ettd evankeliumeissa tima nimi
esiintyy vain kohdissa, joissa Jeesus itse puhuu tai joissa hanen vihollisensa
suoraan siteeraavat hiantd. Evankeliumien kirjoittajat eivét itse kayta sita
koskaan puhuessaan Jeesuksesta. Ndista syistd johtuen on mahdollista
vastahakoisesti paatelld, ettd NIV (New International Version-kdannos) ja
NASB (New American Standard Bible) ovat valinneet oikean kdannoksen.
NIV on my®6s hyvin todennékéisesti oikeassa kiddntdessdan heprean kielen
sanonnan Dan. 7:13 vastineella ”ihmisen poika” ja artikkeli Uuden testamentin
viittauksissa tuohon kohtaan on edeltdvan viittauksen artikkeli.

Johannes siis kddntyi ja ndki jonkun, joka néytti ihmiseltd. Talla
taivaallisella vierailijalla oli tukka, silmat, kadet ja jalat kuten ihmisella
on. Silti hdn oli my6s huomattavassa mairin erilainen kuin muut ihmiset.

Johannes niki hinen seisovan seitseman lampunjalan keskelld, puettuna
pitkddn viittaan ja kultaiseen vy6hon. Viliton ja laajempi lauseyhteys ei tee
meille mahdolliseksi ratkaista, tarkoitetaanko pitkalld viitalla ja kultaisella
vyolld jotain erityistd, mutta myohempi jae kertoo meille, ettd seitseméin
lampunjalkaa symboloivat seitseméd seurakuntaa. Tdma vertauskuvien
kéytto ei ole lainkaan epidtavallista. Jeesus oli puhunut opetuslapsistaan

maailman valona ja hén oli verrannut heiddan kdantymystdan lampun
sytyttdmiseen (Matt. 5:14-16). Se, ettd Jeesus seisoi seitseman lampunjalan
joukossa tai "keskelld”, on vertauskuvallinen keino tuoda esiin totuus, ettd
taivaaseen astunut Kristus, joka on nyt Jumalan oikealla puolella, on silti
samanaikaisesti edelleen kansansa kanssa tddlla maan paalla. Monta vuotta
ennen tdtd Johannes itse oli kuullut hanen lupaavan: "Missd kaksi tahi
kolme on kokoontunut minun nimeeni, siind mind olen heiddn keskelldnsa’,
ja : ”Katso, mind olen teidin kanssanne joka pdivi maailman loppuun asti.”
”Hinen pddnsd ja hiuksensa olivat valkoiset.” Hanen péddnsa ja hiustensa
valkoisuus on vertauskuva Jeesuksen synnittomyydesti ja puhtaudesta.
Valkoinen on yleinen pyhyyden ja vanhurskauden vertauskuva.

”Hdnen silmdnsd olivat niin kuin tulen liekki.” Vanhan testamentin
antropomorfisessa kielessid Jumalan silmit liittyvit aina jotenkin Jumalan
tietoon tai hidnen huolenpitoonsa kansastaan. Johanneksella on varsin hyvin
saattanut olla mielessddn Jeesuksen silmien kyky nahdé ihmisten sydanten
pimeimpiin syvyyksiin kuvatessaan Jeesuksen silmat tulen liekeiksi.

On vaikea ratkaista, onko kuvauksessa Jeesuksen jaloista mitddn erityisesti
merkityksellistd. Me voimme sanoa, ettd raamatullisessa symboliikassa
Jeesuksen jaloilla on jotain tekemistd hdnen valtansa kanssa ja voiman
kéyton kanssa, jota han harjoittaa vihollisiinsa, joiden taytyy palvella hdnen
jalkojensa astinlautana (vrt. 1. Kor. 15:27; Hebr. 2:8; Ps. 8:7). Hanen puheensa
dani, jota Johannes vertaa jyrisevddn vesiputoukseen, viittaa varmasti
Jeesuksen sanan voimaan. Se on myo6s osoitus hanen jumaluudestaan, silla
Vanhassa testamentissa Jumalan danté verrataan “paljojen vetten kohinaan”
(Hes. 43:2, KJV - King James Version -kdannos; KR 38, Biblia ym. puhuvat
tassa Jumalan kunniasta, suom. huom.).

Hénen kidessddn olevien seitsemdn tdhden merkityksestd ei ole mitddn
epailystd. Tamén luvun viimeisessd jakeessa ne samaistetaan seitseman
seurakunnan seitsemén enkelin kanssa. Ei voi mydskddn olla mitdan
epdilystd hdnen suustaan ldhtevasta kaksiterdisestd miekasta. Jeesuksen
suusta ldhtee hidnen sanansa. Pyhé Paavali puhuu Jumalan sanasta miekkana
(Ef. 6:17) ja Hebrealaiskirje kutsuu sitd kaksiterdiseksi miekaksi (Hebr.
4:12). Niin mielikuvituksellinen ja outo kuin niky onkin, symboliikka on



tarkoituksenmukainen eika se tuota mitddn ongelmia tulkitsijalle.

Tama naky Jeesuksesta loistavassa majesteetissaan péattyy sanoihin: ”Ja
hénen kasvonsa olivat niin kuin aurinko, kun se taydeltd terdltd paistaa.”
Kerran aiemmin, monta vuotta sitten, Johannes oli kirkastusvuorella nahnyt
Jeesuksen osoittavan kirkkautensa samalla tavalla, ja vaikka me emme voi
olla varmoja, onko ndyn kaikilla yksityiskohdilla jokin erityinen merkitys,
yksi asia voidaan varauksettomasti sanoa néystd kokonaisuudessaan. Meilld
on tédssd selvad vakuutus siitd, ettd samalla Jeesuksella, joka oli kérsinyt
noyryytyksen ja kuoleman ristilld, ja joka oli kokenut samanlaista vainoa
kuin mistd hdnen seuraajansakin joutuivat kdrsiméan, on nyt korotettu
asema koko maailman hallitsijana. Se, mika oli tapahtunut Jeesukselle,
tapahtuisi erdand pdivand myos heille. My6s heidit kirkastettaisiin (Room.
8:18; Fil. 3:21).

Johannes oli niin Jeesuksen majesteettisuuden valtaama, ettd han
kaatui kuin kuolleena hénen jalkojensa juureen. Mutta Jeesus nosti hdnet
pystyyn ja kdski hanen "lakata pelkddmadstd” (KR 38: dld pelkdd). Kreikan
kielen preesensissé oleva kielteinen kidskymuoto tarkoittaa yleensa kaskya
lakata tekemaistd jotain. ”Lakkaa pelkddmdstd” tulee Uudessa testamentissa
evankeliumin saarnaamisen johdannoksi (vrt. Luuk. 1:13,30; 2:10).
Syntiinlankeemus tuhosi ihmisen tiedon Jumalasta ja toi pelon maailmaan.
Ennen syntiinlankeemusta ihminen tiesi Jumalan pyhéksi tuomariksi, joka
ei siedd mitdan tottelemattomuutta kdskyjaan kohtaan, mutta ihmisella ei
ollut mitadn syyta peldta tita Jumalaa, silla han ei ollut rikkonut ainoatakaan
hénen laeistaan. Ihminen tiesi Jumalan myds kaiken hyvian rakastavaksi
lahteeksi. Lankeemuksen jalkeen ihminen ei endd tunne Jumalan armoa
ja rakkautta: hdnelld ei ole mitadn keinoa 16ytda todellista ratkaisua siihen
vaikeuteen, joka sisaltyy ajatukseen, ettd Jumala on sekéd armollinen etté
pyhé, ettd Hdn on, kuten Hén itse sanoo, Jumala, joka antaa anteeksi synnit
ja ei anna anteeksi synteja (2. Moos. 34:6,7). Tésta johtuen luonnollisen
ihmisen ajatus Jumalasta ei voi olla mitdan muuta kuin varma ”hirmuinen
tuomion odotus” (Hebr. 10:27). Tastd syystd Aadam piiloutuu Jumalalta
paratiisin metsddn (1. Moos. 3:10). Tisté syystéd sanat ”Ald pelkdd” tai
paremminkin ”Lakkaa pelkddmdsti!” ovat sopiva johdanto evankeliumin

sanomaan, joka on ainoa vastamyrkky ihmisen pelkoon. Noilla samoilla
sanoilla Gabriel tervehti Sakariasta ja Mariaa tullessaan ilmoittamaan
Johanneksen ja Jeesuksen tulevasta syntymastd. Noilla samoilla sanoilla
Beetlehemin enkeli aloitti sanoman Vapahtajan syntymasti, kun han ilmoitti
paimenille Vapahtajan tulemisesta. On merkillepantavaa, ettd kun ihmisen
ensimmaiset sanat syntiinlankeemuksen jalkeen siséltévét lausuman: ” Mind
pelkdsin”, niin ensimmaiset puhutut sanat Uuden testamentin varhaisimmassa
historiallisessa kertomuksessa ovat: ”Ali pelkdd!” Samoin ensimmaiinen
sanoma Johannekselle Uuden testamentin viimeisessa historiallisessa
kertomuksessa (Ilm. 1:17) sisdltdd saman vapauttavan kutsun panna pois
kaikki pelko.

Sitten Jeesus viela kerran kuvailee itsensa iankaikkisena olentona
sanoessaan: ~“Mind olen ensimmdinen ja viimeinen” — samat sanat, joilla
Jumala kuvaili iankaikkisuutensa Jesajan kirjassa (44:6). Sen tahden Jeesus
on Jumala.

Hén jatkaa viittauksella kuolemaansa ja ylosnousemukseensa: ” Min eléin;
ja mind olin kuollut, ja katso, mind eldn aina ja iankaikkisesti” Kuolemansa
ja ylosnousemuksensa perusteella hén julistaa, ettd hanelld on kuoleman ja
helvetin avaimet. Hinelld on valta paastdd ihmisid kuolemasta, kuten hin
lupasi opetuslapsilleen: ”Koska mind eldn, niin tekin saatte eldd” (Joh. 14:19).
Téama on hyvin lohdullinen sana kristityille vainon péivana. Teloittajan
miekkakaan ei voi syostd uskovaa Jumalan lasta Jeesuksen auttamisvallan
ulottumattomiin.

Sana, jonka kddnnosvastineena on “helvetti” (KR 38 ja 92: tuonela), on
kreikan sana "haades”, jota vuorostaan kdytetddn usein kddnnosvastineena
heprean sanalle ”Sheol”. Tdmé kreikan sana tarkoittaa hyvin todennékdisesti
paikkaa, joka on ndkymaton tai jossa ihmiset ovat nakymattomassa tilassa.
Konservatiivisten tutkijoiden keskuudessakaan ei ole téyttd yksimielisyytta
sanan tasmallisestd merkityksesta. Ei voi olla epailystakéan siitd, ettd se usein,
ehka jopa kaikkein tavallisimmin, tarkoittaa sitd, miti me ymmarramme
sanalla "helvetti”. On mahdollista, vaikkakin kyseenalaista, ettd toisinaan se ei
tarkoita mitdan muuta kuin "hautaa”. Joissain yhteyksissa se yksinkertaisesti
tarkoittaa paikkaa, johon ihmiset menevét kuollessaan, “seuraavaa maailmaa’,



» »

“suurta tuonpuoleista”, “nikymdtontd maata, jonka rajoilta ei kukaan
matkaaja palaa”, kuten Shakespeare sitd kutsui. Haades on siksi sana,
joka voi sisdltdd seka taivaan ettd helvetin. Olisi mahdollista ymmartaa
Haadeksen tarkoittavan tassa hautaa. Silloin vakuutus, etta Jeesuksella
on avain Haadekseen, tarkoittaisi, ettd hanelld on valta paastaa haudasta.
Téma viittaisi niiden ylosnousemukseen, jotka olivat kuolleet uskonsa
tadhden samoin kuin kaikkien ihmisten, niin uskovien kuin epauskoisten,
herittamiseen kuolleista. Jos sen sijaan Haades on viittaus seuraavaan
maailmaan yleisesti tai helvettiin erityisesti, "avaimet” tarkoittavat, ettd
Jeesuksen valta ulottuu tdméan nykyisen eldmén rajojen tuolle puolen. Tama
on myds erityinen lohdutuksen sana vainotulle seurakunnalle. Haadeksen
merkityksestd puhutaan enemman selitettdessa lukua 20.

TOISTETTU KASKY KIRJOITTAA (1:19-20)

19) Kirjoita siis, mitd olet ndhnyt ja mikd nyt on ja mitd tamdn jéilkeen
on tapahtuva. 20) Niiden seitsemdn tihden salaisuus, jotka ndit minun
oikeassa kddessdni, ja niiden seitsemdn kultaisen lampunjalan salaisuus
on tdmd: ne seitsemdn tihted ovat niiden seitsemdn seurakunnan enkelit,
ja ne seitsemdn lampunjalkaa ovat ne seitsemdn seurakuntaa.

Késky "kirjoittaa” korostaa sekd tdimin kirjan inspiraatiota ettd sithen
laheisesti liittyvaa ilmoituksen kasitettd. Sanat "mikd nyt on ja mitd tamdn
jilkeen on tapahtuva” viittaavat joko ndkyihin, jotka Johannes oli nakevi,
tai tapahtumiin, joita ne symboloivat.

Kirjoituskdskyn jalkeen seuraa selitys kahden ensimmadisen nédyn
symbolista, seitsemdstd tahdesta ja seitsemdstd lampunjalasta. Siten
tulee alusta pitden selviksi, ettd tdssd kirjassa me olemme tekemisissa
kahdentyyppisen aineiston kanssa, joita voimme kutsua historialliseksi ja
symboliseksi. Esimerkiksi seitseman seurakuntaa ovat todellisia, historiallisia
seurakuntia. Missdan meille ei kerrota, ettd ne edustavat jotain, eikd missdian
ole osoitusta siité, ettd ne ovat symboleja. Kultaiset kynttilanjalat sen sijaan
eivat ole todellisia kynttildnjalkoja, vaan ne ovat olemassa ainoastaan nayn

tahden ja sen keston ajan. Niilld on historiallinen todellisuus ainoastaan
siind mielessa, ettd tiettyna paivdna ja tietyssa paikassa apostoli Johannes
todella sai ndyn, jossa hdn ndki seitsemén kultaista kynttilanjalkaa.

Toisaalta kaikki se, mikd ndahdddn tai kuullaan niyissd, ei ole ilman
valitonta tosiperdistd olemassaoloa. Thmisen poika, joka esiintyy ndyissd,
on todellinen historiallinen henkild, joka tekstin mukaan eli ja kuoli
kerran tietyssé paikassa ja tiettynd ajankohtana historiassa. Miekalla, joka
lahtee hdanen suustaan, ei sen sijaan ole mitddn itsendistd historiallista
ja materiaalista olemassaoloa, vaan se on jélleen symboli, joka edustaa
historiallista todellisuutta. On siis olemassa erditd ndynomaisia kuvauksia,
joissa meilld on sekoitus historiallisia ja symbolisia piirteita.

”Ne seitsemdn tihted ovat niiden seitsemdn seurakunnan enkelit.”
Luterilaiset raamatunselittdjat eivat ole olleet yksimielisia siitd, mita
tarkoitetaan seitsemalld enkelilld. Sana “enkeli” kreikan kielessa éyyelog
tarkoittaa "sanansaattajaa”. Modernissa englannin kielessd sana viittaa
pelkdstddn taivaalliseen tai hengelliseen sanansaattajaan, mutta kreikan
sana ei ole merkitykseltdan ldheskddn ndin rajattu. Jakeessa 1, joka puhuu
siitd, ettd Jeesus lahettdd enkelinsé tai sanansaattajansa, sanansaattaja on
selvastikin henki. Mutta seuraavan luvun jakeen 1 valossa, missd Johannekselle
annetaan maardys lahettdd kirje Efeson seurakunnan enkelille, nayttaa
varmalta, ettd me olemme tekemisissd maallisen sanansaattajan kanssa.
Seurakunnan sanansaattaja on se mies, joka ilmoittaa Herran sanoman
seurakunnalle. Han on seurakunnan pastori. Vaikka ajatuksella enkelista,
joka on madratty huolehtimaan jostakin tietystd seurakunnasta, ei ole tukea
missdan muualla Raamatussa, se ei ole mahdoton tulkinta. Jos me kuitenkin
ymmarramme seurakunnan enkelin merkitsevin seurakunnan pastoria,
silloin me voimme hyvin luonnollisella tavalla pitda kutakin seitsemdn
seurakunnan pastoria sanansaattajana, jonka kautta Jeesus vilittda kullekin
seurakunnalle tarkoitetun sanoman Jumalan kansalle.



EKSKURSSI: LUVUT ILMESTYSKIRJASSA

Luku seitsemdn on kaikkein tavallisin niistd numeroista, joita
IImestyskirjassa kidytetddn. Ensimmadinen luku puhuu seitsemastd
seurakunnasta, seitsemistd Jumalan hengesta, seitsemastd tdhdestd ja
seitsemdstd kynttildnjalasta. Seuraavat kaksi lukua siséltavit seitsemén
kirjettd seitsemaille seurakunnalle.

Jo Vanhassa testamentissa talld luvulla on erityinen merkitys. Viikon
seitsemds pédivé oli pyhd pdivd. Vuodessa oli seitsemdn suurta juhlaa:
padsidinen, happamattoman leivén juhla, helluntai, uuden vuoden juhla,
suuri sovituspaiva, lehtimajanjuhla ja pyhé kokous. Nelja ndistd juhlista osuu
seitseménteen kuukauteen, mika teki tastd kuukaudesta erityisen pyhin. Joka
seitsemds vuosi oli sapattivuosi ja seitsemin seitsenvuotiskauden jéilkeen
vietettiin erityistd riemuvuotta. Sekd happamattoman leivdn juhla ettd
lehtimajanjuhla kestivit seitsemén péivdd. Usein uhrattiin erityisid uhreja,
jotka koostuivat eldimistd, joita oli seitsemin tai seitsemdn kerrannainen.
Jokaisen viikon seitsemdnnen péivan liséksi joka vuosi oli seitseman erityista
sapattia, jotka kytkeytyivit seitsemddn suureen juhlaan. Nayttda selvltd,
ettd seitsemdn on liiton luku.

Medille ei ole ilmoitettu, miksi Jumala valitsi luvun seitsemén symboliksi
liitolleen Israelin kanssa. On esitetty, ettd kolme on Jumalan luku ja
nelja on tdiman maailman luku ja siksi seitseman on luku, joka edustaa
Jumalan ja ihmisten uudelleen yhdistdmista Hanen armoliittonsa kautta.
Télle ndkemykselle on jotain tukea myds Ilmestyskirjassa. Me olemme jo
nihneet, miten Johanneksen viittaukset Jumalaan ilmaisevat kolminaisen
(triadisen) jarjestyksen. Myohemmissé luvuissa numero nelja on nakyvésti
esilld lausumissa, jotka koskevat luotua maailmaa. Oli miten oli, ei ole
mahdollista tehdd mitddn dogmaattisia vaittamia luvusta seitseman yli sen,
ettd se ndyttdd olevan luku Jumalan liitolle ihmisten kanssa.

Lukuun seitsemén kytkeytyy selvésti luku kolme ja puoli. Tama luku
esiintyy useina muunnelmina. Luvussa 12 puhutaan ajasta ja ajoista ja
puolesta ajasta (KR 38: “aika ja kaksi aikaa ja puoli aikaa”, Ilm. 12:14).
Neljakymmentd kaksi kuukautta (Ilm. 11:2) ja 1260 paivaad (11:3 ja 12)

merKkitsevit kolmea ja puolta vuotta ja monikko "ajat”, (12:14), on hyvin
todennékdisesti ymmarrettava kaksinkertaisena (ndin myos Biblia, KR 38
ja 92) niin ettd “aika, ja kaksi aikaa ja puoli aikaa” tarkoittaa kolmea ja
puolta vuotta.

Luku kolme ja puoli kytkeytyy aina pahoihin voimiin, jotka sortavat
seurakuntaa. Samanaikaisesti ndilld pahoilla voimilla nayttda tavallisesti
olevan hengellinen ja uskonnollinen luonne. Kolme ja puoli voidaan sen
tdhden ndhda rikotun liiton symbolina, luvun seitsemin, liiton luvun,
puolikkaana.

Toiseksi tarkein luku Ilmestyskirjassa on kaksitoista kerrannaisineen 24,
144, 12000 ja 144000. Kaksitoista on kiistatta seurakunnan luku. Kymmenen
sekd 10 kolmanteen potenssiin korotettuna (10 x 10 x 10 = 1000) néayttda
olevan taydellisyyden luku. Luku nelja kytkeytyy sdadnnoéllisesti maailmaan.



ENSIMMAINEN NAKY: SEITSEMAN KIRJETTA (2:1-3:22)

SEITSEMAN KIRJEEN TULKINTA

Monet raamatunselittdjat nakevit kirjeissa seitsemalle seurakunnalle
ennustuksen kirkon tulevaisuudesta maan paalla ja jotkut jopa nakevat
ndiden seitsemén kirjeen edustavan kirkon historian seitsemda toinen
toistaan seuraavaa ajanjaksoa.

Tekstissd itsessddn on selvi viite siihen, ettd nditd seitsemaa kirjettd ei
tule lukea symbolisena kuvauksena tulevasta kirkon historiasta. On outoa,
ettd samat kiliastiset raamatuntulkitsijat, jotka syyttdvat amillenialisteja
(amillenialismi: kiliasmin eli millenialismin vastakohta. Sen mukaan ei
ole odotettavissa tuhatvuotista rauhanvaltakuntaa maan péalld tassa ajassa.
Vastaa Beckerin kantaa, suom. huom.) siit, etteivat nima lue Ilmestyskirjaa
kirjaimellisesti, vdittavat usein, ettd nama seitseman kirjetta eivat ole
todellisia kirjeitd todellisille seurakunnille, vaan ennustavia kuvauksia
historian tulevista ajanjaksoista.

Ennen kaikkea, seitsemin seurakuntaa mainitaan jo Ilmestyskirjan
johdannossa, jossa sanotaan, ettd koko kirja on osoitettu seitsemaille
seurakunnalle. Ilmestyskirjan kirjoittaminen on todellinen historiallinen
tosiasia. Me pidimme sita kisissimme. Johanneksen kokemus Patmoksella
oli todellinen historiallinen tapahtuma. Seitsemén seurakuntaa sijaitsivat
todellisissa kaupungeissa, madratyssa maantieteellisessd jarjestyksessa
lueteltuina. Tuon asian merKkitys tulee melko lailla silmiinpistaviksi
verratessamme sité Israelin kahdentoista sukukunnan luetteloon luvussa
7. Me huomaamme, ettd ndiden sukukuntien nimet on annettu sielld
epéhistoriallisessa muodossa ja jérjestyksessa, jota ei 16ydy mistdan muualta
Raamatusta. Siind on ilmeistd, ettd me emme ole tekemisissa Israelin kansan
kanssa sellaisena kuin se milloinkaan on ollut olemassa todellisuudessa.
Tekstiyhteys sen sijaan ei anna meille mitdan syyta olettaa, ettd seitsemén
seurakuntaa ja seitsemén yksittdistd kirjettd seitsemalle seurakunnalle ovat
mitddn enempéd kuin ne vaittavit olevansa. Ne ovat todellisia kirjeita,

todellisille seurakunnille kirjoitettuja, erityisend ajankohtana kristillisen
kirkon varhaisessa historiassa.

Témé on selvdd myds myohemmaisté asiayhteydestd. Vaikka on totta,
ettd kirjan ensimmaisistd jakeista me saamme tietdd, ettd tama kirja tulee
késittelemddn tulevia tapahtumia “mitd pian tapahtuman pitdd”, niin
Johanneksen varsinainen néky tulevaisuudesta ei ala ennen kuin luvussa
4. Johannes siis kirjoittaa kirjeissa seitsemalle seurakunnalle siitd, ”mikd
nyt on” (1:19).

SEITSEMAN KIRJEEN KAAVA

Kaikki kirjeet seuraavat samaa yleistd kaavaa muutamin véhdisin
poikkeuksin. Kukin kirje alkaa kirjoituskaskylld, jolla on tdsmaélleen
sama muoto kaikissa kirjeissa. Kirjoituskdskya seuraa aina kuvaus kirjeen
sanelevasta persoonasta. Kuvaus viittaa melkein jokaisessa tapauksessa 1.
luvun nakyyn Jeesuksesta.

Puhujan kuvausta seuraa, vaihtelevassa jarjestyksessd, tunnustuksen,
kiitoksen ja kehotuksen sana, joka yleensa sisdltaa kutsun parannukseen.
Kirjeet Smyrnaan ja Filadelfiaan eivit sisélla yhtdan arvostelun sanaa ja
kirjeestd Laodikeaan puuttuu tunnustus.

Kaikki kirjeet paattyvit kutsuun kuulla, joka on jélleen tdysin samanlainen
kaikissa kirjeissd, sekd lupaukseen niille, jotka ottavat kehotuksesta vaarin.
Ensimmaisissa neljdssd kirjeessd nama kaksi piirrettd ovat edelld olevassa
jarjestyksessd, kun taas viimeiset kolme kirjettd kdantévét timén jarjestyksen
toisin pdin ja paattavat sanoihin: ”Jolla on korva, se kuulkoon, mitd Henki
seurakunnille sanoo”.



Seuraavassa taulukossa luvut ilmaisevat eri osien paikkaa kirjeissa.

Seura- Kir_joitus Kuv?us Tunnus- | Arvostelun Kehotus Kutsu Lupaus
kunta kiasky | puhujasta | tuksen sana sana kuulla

Efeso 1 2 3 4 5 6 7
Smyrna 1 2 3 X 5 6 7
Pergamo 1 2 3 4 5 6 7
Tyatira 1 2 3 4 5 6 7
Sardes 1 2 5 3 4 7 6
Filadelfia 1 2 3 X 5 7 6
Laodikea 1 2 X 4 5 7 6

Huomaa, ettd yleisesti ottaen seitsemédn kirjettd koostuvat seitsemasta
osasta ja kirjeiden jérjestys heijastaa koko kirjan yleista seitseménkertaista
kaavaa.

KIRJE EFESOON (2:1-7)

Todellisuudessa lukujen 1-2 vilissi ei ole mitddn katkoa. Vapahtaja,
joka oli puhunut Johannekselle luvussa 1, jatkaa puhetta Johannekselle
ndyssd ja sanoo: ~Efeson seurakunnan enkelille kirjoita.”

Efeson seurakunnan oli perustanut apostoli Paavali kolmannella
ldhetysmatkallaan ensimmaisen vuosisadan jalkimmadisen puolen alussa.
Johanneksen kirjoittaessa Ilmestyskirjan kristinusko oli saanut Efesossa
lujan jalansijan ldhes puolen vuosisadan aikana.

Kirjoituskasky havainnollistaa jalleen kerran sanainspiraatio—oppia.
On usein sanottu, ettd sanainspiraatio ei ole sanelu, ja vaikka tdima voi olla
totta useimmissa tapauksissa, silti tdssa inspiraatio ehdottomasti kuvataan
saneluna kirjurille. Johannes palvelee pelkistddn kirjurina, jonka taitoja
Herra Jeesus hyodyntaa vilittddkseen sanomansa seurakunnalle. Jeesus
sanelee sanat ja Johannes kirjoittaa ne muistiin.

Kirje ldhetetddn Efeson seurakunnan “enkelille”. Enkelit, sanansaattajat,
seurakuntien pastorit saavat sanomansa apostoleilta ja apostolit vuorostaan
saavat sanoman Jeesukselta. Tama kirjoituskdsky heijastaa yhtd Uuden
testamentin perusteemoista, nimittdin ettd Jeesus opasti valitsemiaan

apostoleja henkilokohtaisesti ja lahetti heidét sitten saarnaamaan evankeliumia
ajan loppuun saakka. Naihin péiviin asti Jeesuksen sanoja ”Se, joka kuulee
teitd, kuulee minua” voidaan soveltaa ainoastaan niihin pastoreihin, jotka
julistavat apostolista sanomaa. Tdma on oikea ja raamatullinen "apostolinen
suksessio (seuraanto)’.

1) Efeson seurakunnan enkelille kirjoita: "Ndin sanoo hdn, joka pitdd nii-
td seitsemdd tahted oikeassa kddessddn, hin, joka kdyskelee niiden seitse-
mdn kultaisen lampunjalan keskelld:

Puhujan kuvauksessa toistuvat sanat, jotka me kuulimme jo Johanneksen
kertomuksessa ndystddn kirkastetusta Vapahtajasta ensimmaisessé luvussa.
Nédma sanat kuvaavat havainnollisesti Herran huolenpitoa ja murhetta
seurakunnastaan. Hin pitda seitsemaa tahted ts. seitseméd pastoria oikeassa
kadessddn. Vapahtaja kiyttad muissa yhteyksissa vertauskuvaa siitd, ettd han
pitdd kansansa kiddessddn, ilmaistakseen heille valmistamansa pelastuksen
varmuuden ja varjeluksen, jolla hin puolustaa heité. Johanneksen evankeliumin
Hyvan Paimenen luvussa hian sanoo lampaistaan: ”He eivit ikind huku, eikd
kukaan ryéstd heitd minun kddestdni. Minun Isdni, joka on heiddt minulle
antanut, on suurempi kaikkia, eikd kukaan voi ryostdd heitd minun Isdni
kddesta” (Joh. 10:28,29). Vaikka tdma on totta kaikista kristityistd, Jeesus
tuo tdssd kohdassa ilmi erityisen huolenpitonsa niistd, jotka ovat hanen
sanansaattajiaan, joita han varjelee kaikkivaltiaalla voimallaan, kun he ovat
liikkeella hdnen asioillaan.

Jumalan oikea kasi on Raamatussa usein myos vertauskuva hanen
vaikuttavasta voimastaan, jolla hdn toteuttaa pelastustarkoituksensa
maailmassa. Téstd syystd on sopusoinnussa Raamatun opetuksen kanssa
ndhdd ndma Vapahtajan oikeassa kddessi olevat pastorit hanen tyokaluinaan
tai vilikappaleinaan, joiden kautta hdn toimii maailmassa tdnd paivina.
Vapahtaja on antanut pastoreilleen, ei ainoastaan Vahassa Aasiassa, vaan
kaikkialla maailmassa tehtévén julistaa evankeliumia ja toimittaa sakramentit,
joiden kautta han vetad ihmisid saatanan valtakunnasta Jumalan valtakuntaan.
Télla tavalla pastorit ovat todellakin valikappaleita Jeesuksen oikeassa



kadessd, ja he auttavat toteuttamaan hénen tahtonsa pelastaa ihmisid heidan
syntinsa seurauksista anteeksiantamuksen ja pelastuksen sanoman kautta.

Me olemme jo erikseen maininneet, ettd Vapahtajan kively seitsemén
kultaisen kynttilanjalan keskelld on kuvaannollinen keino ilmaista hdnen
lupauksensa: ”Missd kaksi tahi kolme on kokoontunut minun nimeeni, siind
mind olen heiddn keskelldnsd” (Matt. 18:20).

2) Mind tieddn sinun tekosi ja vaivanndikisi ja kdrsivillisyytesi, ja ettet
voi pahoja sietdd; sind olet koetellut niitd, jotka sanovat itsednsd aposto-
leiksi, eivitkd ole, ja olet havainnut heiddt valhettelijoiksi; 3) ja sinulla on
karsivillisyyttd, ja paljon sind olet saanut kantaa minun nimeni tihden,
etkd ole uupunut.

Nami sanat ovat Efeson seurakunnalle lausuttu tunnustus. Kolme sanaa
“tekosi”, “vaivanndkdsi” ja "kdrsivillisyytesi” ovat nouseva sarja, jossa on
todellisuudessa kyse yhdestd ainoasta ajatuksesta. Vapahtaja on tietoinen
siitd, mitd he ovat tehneet. Han tietdd myos, ettd he eivit olleet tehneet néita
asioita sattumanvaraisesti, vaan tarmokkaasti. Viimeinen sana osoittaa, ettd
he olivat suorittaneet timan tyon vastustuksesta huolimatta ja vaikeuksien
alaisina.

Kaksi sanaa tdssa tunnustuksessa saa erityisen korostuksen, koska ne
toistetaan. Me olemme yrittdneet ilmaista tuon korostuksen kdannoksessamme
(viittaus Beckerin kayttdmaan kdannokseen, suom. huom.). Ensimmadinen
sana, jonka me olemme kadnténeet "kdrsivillinen kestdminen” (KR 38:
karsivallisyys; KR 92: kestavyys), merkitsee kirjaimellisesti ” pysymistd alla”
ja se kdannetddn tavallisesti “kdrsivillisyydeksi”. Toinen sana, jonka me
olemme kéddnténeet "sietdd” merkitsee kirjaimellisesti “kantaa”, toisinaan
lisaimerkitykselld "kantaa raskasta taakkaa’.

Efeson kristityt olivat osoittaneet kérsivllistd kestdmistd vastoinkdymisissa,
joiden alla he olivat ndhneet vaivaa, erityisesti niissd karsimyksissd, joita
he olivat kokeneet Jeesuksen nimen tihden, ts. koska he tunnustivat
kristillisen sanoman maailman edessd. He eivit olleet visyneet tdssé
kamppailussa. Mutta antaessaan heille tunnustusta tastd kérsivéllisyydesta,

Vapahtaja myos kiittad heitd, koska he eivit olleet sallineet karsivallisyytensa
luisua vélinpitdaméttomyydeksi monien pahuutta kohtaan. Kéarsimyksen,
vastoinkdymiset ja vainot he saattoivat kérsid. Mutta he eivit saattaneet
karsid pahoja ihmisia.

Tama on tunnustuksen sana, josta kirkon tulisi ottaa vaari ekumeenisena
aikanamme. Moderni ekumenia tuo ilmi lihes taydellisen valinpitiméattémyyden
vadraa oppia kohtaan kristillisen ”rakkauden” ja "kdrsivillisyyden” nimissa.
Sellainen "rakkaus” ja "kdrsivillisyys” ei ole mieluista Vapahtajalle.

Lauseyhteydestd ilmenee, ettd ne pahat ihmiset, jotka Johanneksella on
tdssd mielessddn, eivit ole jumalattomia ja julkisesti siveettomid ihmisid. He
ovat sen sijaan ihmisid, jotka vaittavit olevansa apostoleja, ihmisia, jotka
vaittavat, ettd heilld on erityinen valtuutus Herralta. Apostoli on ”lihetetty
mies” — teologisessa kielenkaytossa “mies, jonka Herra Jeesus on ldhettinyt”
puhemiehekseen maailmalle. Ndma ihmiset viittivat valheellisesti, etté
heilld on sellainen asema seurakunnassa. He toistivat Vanhan testamentin
vadrien profeettojen rikkomuksen, joista Herra sanoi: ”Mind en ole lihettinyt
noita profeettoja, mutta silti he juoksevat. Mind en ole puhunut heille, mutta
kuitenkin he ennustavat” (Jer. 23:21).

Efesolaiset olivat koetelleet nditd profeettoja nahdakseen, olivatko
heiddn viitteensa paikkansapitdvid. He olivat ottaneet vaarin aiemmasta
kehotuksesta, jonka apostoli Johannes hyvin todenndkéisesti suuntasi juuri
heille ja missa hin sanoi: Rakkaani, dlkdid jokaista henked uskoko, vaan
koetelkaa henget, ovatko ne Jumalasta; silld monta vddrdid profeettaa on
lahtenyt maailmaan” (1. Joh. 4:1). Sitd, miten he koettelivat heitd, Johannes
ei sano tdssd, mutta me voimme olettaa, ettd he noudattivat berealaisten
esimerkkid, jotka kuuntelivat Paavalin saarnaa ja sitten menivat kotiinsa
tutkimaan Kirjoituksia ratkaistakseen, oliko se totta, mitd Paavali oli sanonut
(Ap. t. 17:11). Tamén koettelemisen kautta he olivat paityneet siihen
ratkaisuun, ettd ndiden pahojen ihmisten véitteet olivat vaaria. Vapahtaja
odottaa seurakuntansa jatkavan tallaista toimintaa tdnédkin pédivdna. Hian on
tyytyvéinen, kun hdnen kansansa tunnistaa vaarid opettajia siksi, mitd he
ovat, eiké kérsivillisesti salli heiddn jatkaa toimintaansa heidédn keskelldan.

Silti Herra kohdistaa my6s arvostelun sanan Efeson seurakuntaan:



4) Mutta se minulla on sinua vastaan, ettd olet hyljidgnnyt ensimmdisen
rakkautesi.

Kuten ihminen luonnostaan vihaa tosi Jumalaa niiden vaatimusten ja
uhkausten tdhden, jotka siséltyvat hdnen lakiinsa, samoin ihmiset oppivat
rakastamaan Jumalaa, kun he uskovat, ettd vanhurskauden Jumala on
hankkinut vapaan anteeksiantamuksen ja vanhurskauden heille Kristuksen
karsimyksen, kuoleman ja ylosnousemuksen kautta. Thmiset, jotka ovat
tulleet ndkemaddn epétoivoisen tarpeensa ja tuon tarpeen tdyttymisen
evankeliumin lupauksissa, alkavat pakottamatta rakastaa Herraa. Mutta
on mahdollista, ettd ihmiset alkavat pitdd evankeliumin lupauksia itsestddn
selvind ja suhtautuvat lain uhkauksiin kevyesti. Tamén seurauksena myos
heidédn rakkautensa vahenee. Niin oli kdymassa Efesossa.

Vapahtajan arvostelua seuraa kehotus parannuksen tekemiseen:

5) Muista siis, mistd olet langennut, ja tee parannus, ja tee niitd ensim-
mdisid tekoja; mutta jos et, niin mind tulen sinun tykosi ja tyénndn sinun
lampunjalkasi pois paikaltaan, ellet tee parannusta. 6) Mutta se sinulla
on, ettd sind vihaat nikolaiittain tekoja, joita myos mind vihaan.

Parannuksen tekeminen tarkoittaa kirjaimellisesti "muuttaa mielensd”.
Sanan ankarimmassa mielessd parannus on mielenmuutos, joka tapahtuu,
kun joku henkil6 ei endd halua tai odota pelastuvansa omien tekojensa
kautta, vaan toivoo sen sijaan pelastuvansa Kristuksen teon kautta. Toisin
sanoen parannus on muutos, joka tapahtuu, kun ihmisesta tulee kristitty.
Mutta koska kristityillakin on yhd vanha Aadam, *mielenmuutos” on hailyva
ja epdtdydellinen. Parannuksenteon on tarpeen jatkua ja toistua heissd joka
péiva. Tamad tarve on erityisen polttava sielld, missd voimakkaat vaikutteet
pyrkivdt vetdmadn heidit pois uskosta ja rakkaudesta, joka heilld on Kristusta
kohtaan. Jokapdiviisen parannuksen puute voi lopulta johtaa taydelliseen
uskon menetykseen. Kun tdma tapahtuu koko seurakunnalle, Vapahtaja
“tyontdd lampunjalan pois paikaltaan”. Hénelld ei endd ole seurakuntaa

siind paikassa, kynttildnjalkaa, joka valaisee ihmisille tietd taivaaseen
evankeliumin julistuksen kautta.

Kutsua parannukseen seuraa toinen lyhyt tunnustuksen sana. Herra
Jeesus kiittdd efesolaisia heiddn vihastaan nikolaiittojen tekoja kohtaan.
Nikolaiittojen harhaa ei kuvata Raamatussa ja varhaiset kirkkoisat sanovat
hyvin vdhin siitd. Jotkut tutkijat ovat esittineet, ettd nikolaiitat olivat
Nikolaos Antiokialaisen seuraajia ja ottivat nimensa tiltd mieheltd, joka
oli yksi seitsemdsté diakonista, jotka Jerusalemin seurakunta nimitti pian
ensimmdisen helluntain jilkeen (Ap. t. 6:5). Tille nakemykselle ei ole
mitddn varteenotettavaa nayttod. Sen sijaan ndyttaa siltd, ettd nikolaiittojen
perusopinkappale oli, ettd koska me pelastumme armosta eika teoista, on
kristitylle taysin luvallista viettdd irstasta, siveetonté elamaa. Se, ettd heiddn
vihattavat tekonsa liittyivit vddraan opetukseen, kdy ilmi jakeesta 15, jossa
Vapahtaja sanoo, ettd myos han vihaa nikolaiittojen oppia. On tdrkeda
huomata, ettd Vapahtaja sanoo vihaavansa nikolaiittojen tekoja ja etta
han kiittaa Efeson kristittyja siitd, ettd ndma liittyvit hdneen téssd vihassa.
Téllaiset huomiot auttavat meitd oikeaan asenteeseen syntia ja harhaa
vastaan. Me emme saa toivottaa tervetulleeksi emmeka olla valittamatta
synnistd ja harhasta kristillisen "rakkauden” nimissa.

7) Jolla on korva, se kuulkoon, mitid Henki seurakunnille sanoo.

Kehotus kuulla on aivan samanlainen kaikissa seitseméssa kirjeessd ja
se vield kerran korostaa oppia inspiraatiosta. Jeesus sanoo Jumalan Henkea
sanoman ldhettdjdksi seitsemdssa kirjeessd. Jeesus puhuu tissd Hengesta
itsestddn erillisend persoonana. Samanaikaisesti se ilmaisee jumaluuden
ykseyden, koska se, mitd Jeesus sanoo, on myds se, mitd Henki sanoo.

Kirje paattyy lupaukseen: ”Sen, joka voittaa, mind annan syodd eldmdn
puusta, joka on Jumalan paratiisissa.”

”Paratiisi” on alunperin persiankielinen sana, joka merkitsee "puistoa” tai
“puutarhaa’, ja se viittaa selvésti Eedenin puutarhaan. Eedenin puutarhassa
elamdn puu antoi iankaikkisen elamén niille, jotka soivit siitd. Nama sanat
ovat tdstd syystd kuvaannollinen tapa luvata iankaikkinen eldma niille, jotka



vastustavat perkeleen, maailman ja lihan pyrkimyksid johtaa heiddt pois
Kristuksesta. Kirjan viimeisesséd luvussa Johannes kuvaa nakya, jossa hidn
naki tdiméan lupauksen tayttyneend (22:2).

Seitsemissd kirjeessd annetut lupaukset toistetaan, ainakin osittain,
ndyssd uskonsa puolesta kuolleiden sielujen hallitsemisesta ja ndyssa uudesta
Jerusalemista, Johanneksen viimeisessd ndyssa Patmoksella.

Seuraava taulukko jasentad yhtaldisyydet:

Seurakunta Lupaus Tayttymys
Efeso “mind annan sy6da elaman “elaimén puu ... kansojen
puusta” (2:7) tervehtymiseksi” (22:2)
Smvrna 7sitd ... ei toinen kuolema “heihin ei toisella kuolemalla ole
Y vahingoita (2:11) valtaa” (20:6)
Pergamo »yuden nimen” (2:17) hinen nimensi on heidin

otsissansa” (22:4)

“sille mina annan vallan hallita

X . - “he hallitsevat aina ja iankaikkisesti
pakanoita ... mind annan héanelle

Tyatira ... Mina ... olen se kirkas kointahti”

kointahden”
(2:26-28) (22:5,16)
Sardes “enkd mind pyyhi pois hdnen | “ainoastaan ne, jotka ovat kirjoitetut
nimeinsi elimin kirjasta” (3:5) Karitsan eliman kirjaan” (21:27)
“mind teen pylvdaksi Jumalani
temppeliin ... ja mina kirjoitan “Herra Jumala, Kaikkivaltias, on
héneen Jumalani nimen ja sen temppeli, ja Karitsa ... uuden
Filadelfia Jumalani kaupungin nimen, Jerusalemin, mina ndin laskeutuvan
sen uuden Jerusalemin, joka |alas taivaasta Jumalan tykoa ... hdnen
laskeutuu alas taivaasta minun nimensa on heidén otsissansa”
Jumalani tykod, ja oman uuden (21:22,2; 22:4)
nimeni” (3:12)
"sen min annan istua kanssani “he ... hallitsivat Kristuksen kanssa
Laodikea tuhannen vuotta ... he hallitsevat aina

valtaistuimellani” (3:21)

ja iankaikkisesti” (20:4; 22:5)

KIRJE SMYRNAAN (2:8-11)

8) Ja Smyrnan seurakunnan enkelille kirjoita: “Ndin sanoo ensimmdinen
ja viimeinen, joka kuoli ja virkosi eldmdidn:

Toinen kirje on osoitettu seurakunnalle Smyrnassa, noin 56 kilometria

luoteeseen Efesosta. Efesolla ei ole endd merkitystd kaupunkina, mutta
Smyrna (Izmir) on yhé kukoistava kaupunki, jossa on yli 350000 asukasta.

Témain kirjeen kuvaus Vapahtajasta tuo jilleen mieleen ensimmaisen
luvun néyn (vrt. 1:17,18). Hanet kuvataan ensimmaéisend ja viimeisend,
sellaisena, joka on ennen kaikkia (Kol. 1:17), joka oli jo alussa (Joh. 1:1),
joka oli olemassa ennen luomista ja jonka olemassaolo ei koskaan lakkaa.
Hin on iankaikkinen. Sanat viittaavat selvasti Kristuksen jumaluuteen.
Mutta hin on myds tosi ihminen, silld han kuoli ja on nyt jalleen elossa. Sana
£(noev, joka on kadannetty KJV-kadnnoksessa "on elossa” on alkukielessa
menneen ajan muodossa, ja se tulisi kdantad, kuten useimmissa moderneissa
kdannoksissa, viittauksena ylosnousemuksen tapahtumaan: "Hdn virkosi
eldmddn.” Han on ylosnoussut Vapahtaja, joka on voittanut kuoleman.

Tama seurakunta ei kuule ainoatakaan arvostelun sanaa, vaan ainoastaan
kiitoksen sanan. Vapahtaja sanoo:

9) Mind tiedin sinun ahdistuksesi ja koyhyytesi — sind olet kuitenkin ri-
kas - ja mitd pilkkaa sind kdrsit niiltd, jotka sanovat olevansa juutalaisia,
eivitkd ole, vaan ovat saatanan synagooga. 10) Ald pelkdd sitd, mitd tulet
kirsimddn. Katso, perkele on heittdvd muutamia teistd vankeuteen, ettd
teiddt pantaisiin koetukselle, ja teiddn on oltava ahdistuksessa kymmenen
pdivid. Ole uskollinen kuolemaan asti, niin mind annan sinulle eldmdn
kruunun.

Tunnustuksen ensimmaéinen lause tuo mieleen autuaaksijulistuksen:
” Autuaita olette te, koyhdt” (Luuk. 6:20). Apostoli Paavali puhui myos
rikkaana olemisesta keskelld koyhyytta (2. Kor. 6:10). Kristityt Smyrnassa
joko kuuluivat kaupungin kéyhempiin luokkiin tai olivat menettaneet
omaisuutensa vainon kautta. Vaikka viittaus ahdistukseen jakeessa 9 ei
valttamattd ilmaise vainoa, niin seuraava jae tekee sen selvésti. Jae 10
voitaisiin kddntdd myos: " Teilld tulee olemaan kymmenen pdivdd kestivi
ahdistus.” Sanonta "kymmenen pdivid” voi olla keino ilmaista ajatus,
ettd Jumala on ehdottomasti méadrannyt vainon kestoajan ja ettd se tulee
kestamadn suhteellisen vahan aikaa. Koska luvut Ilmestyskirjassa ovat



yleensé symbolisia, ei ole mitddn, mika pakottaa meidat kisittdmaan ndma
kymmenen péivai kirjaimellisesti kymmeneksi paivaksi.

Ne, "jotka sanovat olevansa juutalaisia, eivitkd ole, vaan ovat saatanan
synagooga’, tarkoittaa juutalaisia, jotka ovat luopuneet oikeasta juutalaisesta
uskosta. Johanneksen sanoja tissd on vaikea ymmartda ensi silméaykselld,
mutta ne selvenevit lukiessamme niitd muun Uuden testamentin taustaa
vasten. Uusi testamentti ilmaisee monin eri tavoin ajatuksen, ettéd oikeat
juutalaiset, ”Jumalan Israel”, kuten Paavali sanoo (Gal. 6:16), ovat ne, jotka
ottavat Jeesuksen vastaan Vapahtajanaan synnistd. Jo Uuden testamentin
aikojen alussa Johannes Kastaja késki fariseusten olla kerskumatta siit, ettd
he ovat Aabrahamin jalkeldisia silld Jumala voisi muuttaa kivid Aabrahamin
lapsiksi (Matt. 3:9). Kun juutalaiset kerskuivat, ettd he olivat Aabrahamin
lapsia ja sen tdhden Jumalan lapsia, Jeesus ilmoitti heille, ettd he olivat
todellisuudessa perkeleen lapsia (Joh. 8:33-44). Tama tapaus on erityisen
merKkittdva tdssd kdytetyn ilmauksen ymmartamiseksi, koska se on kerrottu
evankeliumissa, jonka on kirjoittanut IImestyskirjan kirjoittaja. Se auttaa
selittimdan, miksi juutalaista synagogaa Smyrnassa kutsutaan saatanan
synagogaksi. Lisdvalaistusta tadhdn kohtaan luovat apostoli Paavalin sanat:
”Silld ei se ole juutalainen, joka vain ulkonaisesti on juutalainen ... vaan se on
juutalainen, joka sisdllisesti on juutalainen” (Room. 2:28,29) ja "Silld eivdt
kaikki ne, jotka ovat Israelista, ole silti Israel” (Room. 9:6). Sama apostoli
sanoo myos, ettd Aabraham on kaikkien uskovien isd Kristuksessa (Room.
4:11,12) ja ettd “ne, jotka uskoon perustautuvat, ovat Aabrahamin lapsia”
(Gal. 3:7).

Kaikkien ndiden kohtien ja vield useampien niiden kaltaisten valossa
meilld on oikeus sanoa, ettd ne, jotka sanovat olevansa juutalaisia, eivdtkd
ole”, olivat Smyrnan juutalaisia asukkaita, jotka kieltaytyivit ottamasta Jeesus
Nasaretilaista vastaan luvattuna Messiaana. Sen sijaan, etti olisivat olleet
tosi Jumalan palvelukseen omistautunut synagoga, he olivat siksi "saatanan
synagoga”. Koko lauseyhteys viittaa my0s siihen, ettd kuten niin usein oli
asiantila, tdmd juutalaisyhteiso oli vastuussa suuresta osasta siitd vainosta
ja ahdistuksesta, mité kristittyjen Smyrnassa téaytyi kérsia.

Vapahtaja vetoaa heihin voimakkaasti, etteivit he pelkaisi sitd, mika oli

tapahtumaisillaan, koska ensinndkin Jumala rajoittaisi vainon kestoajan
eikd se kestdisi kauan. Toiseksi han vakuutti heille, ettd jos he pysyisivat
uskollisina kuolemaan saakka, hén antaisi heille eldman kruunun. Tama on
jalleen lupaus iankaikkisesta eldmaésté — jonka on antanut hin, joka kuvasi
itsensa siksi, joka kuoli ja virkosi eloon jélleen (jae 8). Koska han elda,
my0s he eldvit idti. Kruunu oté@avog tarkoittaa sellaista, joka annettiin
palkinnoksi urheilukilpailujen voittajille (1. Kor. 9:25). Han vertaa kristityn
elamad kamppailuun. Ne, jotka pysyvit taistelussa uskollisina kuolemaansa
saakka, saavat palkinnoksi iankaikkisen eliman. My®6s he eldvit ikuisesti,
kuten hén, joka antoi heille lupauksen (Ilm. 1:18). Ndenniisesté tappiosta,
jonka he kérsivit kuollessaan vihollistensa kasissd, tulee heiddn voittonsa.
Silla Kristus, heidan Vapahtajansa ja Mestarinsa, joka on "ensimmcdinen ja
viimeinen” (jae 8), antaa heille iankaikkisen eldman.

Sanat kirjeen lopussa toistavat timén lupauksen, mutta kielteisin termein.

11) Jolla on korva, se kuulkoon, mitd Henki seurakunnille sanoo. Sitd,
joka voittaa, ei toinen kuolema vahingoita.”

Téma lupaus on erityisen painokas, koska o0 p (kddnnoksessa: "ei”)
on voimakkain mahdollinen kreikan kielen kieltosana. ”Toinen kuolema”
tarkoittaa iankaikkista kuolemaa helvetissa (Ilm. 20:14).

KIRJE PERGAMOON (2:12-17)

12) Ja Pergamon seurakunnan enkelille kirjoita: “Ndin sanoo hdn, jolla on
se kaksiterdinen, terdvi miekka:

Pergamo, joka sijaitsee noin 104 kilometrid luoteeseen Smyrnasta, on
meiddn aikanamme kuihtunut merkityksettomyyteen, mutta se oli hyvin
tarked kaupunki antiikin maailmassa. Se oli saman nimisen valtakunnan
padkaupunki. Sen jalkeen kun Pergamon valtakunnasta oli tullut osa Rooman
keisarikuntaa, Pergamon kaupungista tuli Rooman maakuntahallinnon



keskus. Vapahtajan kuvaaminen siksi, joka pitelee teravaa, kaksiterdista
miekkaa, on sen tdhden hyvin osuva. Miekka on vallan symboli (Room.
13:4), ja tassd kuvauksessa Herra muistuttaa Pergamon kristittyja siité, ettd
hénen valtansa panee viralta maakunnallisten ja keisarillisten hallitsijoiden
vallan. Tdma miekka, joka luvussa 1 ldhtee Vapahtajan suusta, on Jumalan
Sana.

Seurakunnalle Pergamossa Vapahtaja kirjoittaa:

13) "Mind tieddn, missd sind asut: sielld, missd saatanan valtaistuin on; ja
sind piddt minun nimestdni kiinni etkd ole kieltdnyt minun uskoani nii-
ndkddn pdivind, jolloin Antipas, minun todistajani, minun uskolliseni, ta-
pettiin teiddin luonanne, sielld, missd saatana asuu. 14) Mutta minulla on
vihdn sinua vastaan: sinulla on sielld niitd, jotka pitdvit kiinni Bileamin
opista, hinen, joka opetti Baalakia virittamdidn Israelin lapsille sen viette-
lyksen, ettd soisivit epdjumalille uhrattua ja haureutta harjoittaisivat. 15)
Niin on myds sinulla niitd, jotka samoin pitivit kiinni nikolaiittain opis-
ta. 16) Tee siis parannus; mutta jos et, niin mind tulen sinun tykosi pian ja
sodin heitd vastaan suuni miekalla. 17) Jolla on korva, se kuulkoon, mitd
Henki seurakunnille sanoo. Sille, joka voittaa, mind annan salattua man-
naa ja annan hdnelle valkoisen kiven ja siihen kiveen kirjoitetun uuden
nimen, jota ei tiedd kukaan muu kuin sen saaja.”

Jotkut ovat esittdneet, ettd viittaus saatanan eldmiseen ja hallitsemiseen
Pergamossa osoittaa Pergamon epdjumalanpalveluksen ja keisarinpalvonnan
keskukseksi. Joka tapauksessa yleinen merkitys on selvd. Pergamo oli
paikka, jossa saatana oli erityisen toimelias ja jossa hénella oli huomattava
vaikutusvalta. Tuo vaikutusvalta suuntautui erityisesti kristittyjen uskon
vastustamiseen ja ihmisten uskoontulon estdmiseen. Vapahtaja antaa
seurakunnalle erityisen tunnustuksen siiti, ettd he vastustavat nditd saatanan
ponnistuksia pitdmalla kiinni Jeesuksen nimesta.

Jeesuksen “nimi” koskee kaikkea sitd, mitd me tiedaimme Jeesuksesta.
Seki englannin ettd kreikan kielessd "nimi” merkitsee usein samaa kuin
“maine’”. Esimerkiksi “hyvi nimi” koskee kaikkia niitd hyvid asioita, jotka
tiedetddn jostain ihmisestd. Se, mitd me tiedimme Jeesuksesta, 16ytyy

evankeliumista. Jeesuksen nimesti kiinnipitiminen merkitsee kiinnipitamista
evankeliumista, riippumista siind, mitd me olemme oppineet Vapahtajasta.

Jeesus antaa heille lisad tunnustusta: “etkd ole kieltdnyt uskoasi minuun” (KR
38: "etkd ole kieltdnyt minun uskoani”). ” Uskoasi minuun” on kirjaimellisesti
“minun uskoani” mioTwv pov (KR 38 kddntda tassa kirjaimellisesti). Kreikan
kielessd genetiivissd oleva sana, joka seuraa sanaa “usko’, on usein objektiivinen
genetiivi, ja ndin se tulisi mitd todenndkéisimmin ymmarta tassd. Kielitieteen
puolesta olisi mahdollista kdantda kuten KJV: “uskoani”. Siind tapauksessa
me voisimme ymmartdd sen tarkoittavan oppia Jeesuksesta, mutta talloin
tatd sanontaa kaytettdisiin epatavallisella tavalla.

Yksi seurakunnan jésenisté oli surmattu uskollisena marttyyrina. Sana
“marttyyri’ on johdettu sanasta uaptuvg, joka tarkoittaa kreikan kielessa
“todistajaa”. Olemalla halukkaita kuolemaan uskonsa puolesta kristityt
marttyyrit todistivat vakaumuksestaan kristinuskon totuudellisuudesta ja
siunauksista. Se oli heille arvokkaampaa kuin elama itse. Me emme tied4,
kuka Antipas oli. Kaikki ulkopuolinen tieto, mitd meilld hénesta on, on
tarua. Tieddmme ainoastaan, ettd hin oli halukas kuolemaan ennemmin
kuin luopumaan evankeliumista ja kieltimaan uskonsa Jeesukseen.

Seurakuntaa arvostellaan siité, ettd se suvaitsee keskuudessaan erditd
jasenid, jotka pitavit kiinni ”Bileamin opista”. Bileam oli uskoton Herran
profeetta, jonka Baalak, Mooabin kuningas, palkkasi kiroamaan Israelin
lapset. Kun hinen kolminkertainen yrityksensd julistaa kirous Israelin paalle
epdonnistui (4. Moos. 22:1-24:25), hin ehdotti Baalakille, etta hdan ehka
kykenisi saamaan aikaan Israelin tuhon pyrkimaélld saattamaan israelilaiset
osallisiksi mooabilaisten siveettomastd epajumalanpalveluksesta (4. Moos.
25:1-18, vrt. 31:16).

Pergamon seurakunnassa oli ilmeisesti jdsenid, jotka eivdt ndhneet
mitddn vdaraa osallistumisessa pakanallisiin uhriaterioihin (vrt. 1. Kor.
8:1-13) ja haureuteen, joka oli niin tavallista tuon ajan pakanamaailmassa.
Siveettomyydet olivat jopa osa sitd jumalanpalvelustoimitusta, jolla pakanoiden
jumalia palveltiin. Se, ettd ndma seurakunnan nimelliset jasenet olivat jollain
lailla osallisia epdjumalanpalvelukseen, on selvdd muun Uuden testamentin
pohjalta, joka erottaa osallistumisen epdjumalanpalvelukseen epdjumalille



uhratun lihan syomisestd, mikali tuo liha myytiin my6hemmin julkisessa
lihakaupassa (1. Kor. 10:25-30).

Seurakunta suvaitsi my0s jdsenid, jotka pitivét kiinni nikolaittojen
opista. Kaikissa vanhoissa kasikirjoituksissa ei ole sanoja ”jota mind vihaan”
(suomalaisista kdannoksista Bibliassa on, KR 38:ssa ja 92:ssa ei ole, suom.
huom.). Ne on saattanut lisdta kirjuri, joka muisti ne ulkoa timén saman
luvun jakeesta 6. Joka tapauksessa Vapahtajan tahto on selvisti se, ettd
seurakuntien tulisi harjoittaa oppikuria ja niiden tulisi sulkea seurakunnasta
pois ne, jotka pitavit kiinni vddrista opetuksista. Han on ilmiselvasti
tyytymadton, kun seurakunta ei tee tata.

Itse asiassa Herra uhkaa rangaista Pergamon seurakuntaa, koska se on
jattdnyt erottamatta ndma jasenet. Han kutsuu heitd tekemédn parannuksen
tastd vaaryydestd. Han oli kuvannut itsensa sellaisena, jolla on terdva,
kaksiterdinen miekka, ja nyt hdn sanoo, ettd hén tulee kdyttamaan tuota
miekkaa vadrid opettajia vastaan. Kun me muistamme, ettd hinen sanansa
kykenee puhdistamaan spitaalisia ja tyynnyttdmadn myrskyt, uhkaus kayttaa
sitd ihmisid vastaan on kauhistuttava.

Kuulemiskehotusta seuraa lopullinen lupaus niille, jotka voittavat. Herra
lupaa, ettd niiden, jotka pysyvit lujina, annetaan sy6da salattua mannaa.
Manna oli se valikappale, jonka avulla Herra piti Israelin lapset hengissa
autiomaassa. Johanneksen evankeliumissa tatd mannaa verrataan ”eldmcdn
leipdicin®. Tasta syystd on ilmeistd, ettd myos tdma on lupaus iankaikkisesta
elamasta niille, jotka voittavat.

Voittajille luvataan my6s valkoinen kivi. Me tiedimme, ettd valamiehistot
kayttivat antiikin kreikkalaisissa tuomioistuimissa pienié kivid danestyskuulina.
Oikeastaan sana, joka on kddnnetty sanalla "kivi” yfj@ov, tarkoittaa myos
“ddantd’” klassisessa kreikan kielessa. Valkoinen kivi oli 4dni vapauttamisen
puolesta. Koska Herra Jeesus on lopullinen tuomari viimeiselld tuomiolla,
me voimme ndhda téssa valkoisessa kivessa Vapahtajan tuomiopéatoksen,
syyttomaksi julistamisen kaikille niille, joiden usko pysyy lujana loppuun
saakka.

Téhén kiveen on Vapahtajan lupauksen mukaan kirjoitettu *uusi nimi”.
Raamatun sanankdyton mukaan nimen antaminen jollekulle tarkoittaa

hénen kuvailemistaan. Kun Jumala antaa jollekulle uuden nimen, tima
henkil® ei ole endi se, mitd hédn oli ennen. Hdnen kansaansa varten on
oleva uudenlainen olemassaolo. Me voimme ajatella erityisesti tdiman
nykyisen levottoman maailman vaihtamista taivaan autuuteen. Ei kukaan
voi koskaan tuntea tuota autuutta tiydellisesti, ennen kuin hin kokee sen,
ja siind merkityksessd uusi nimi on tuntematon kaikille paitsi niille, jotka
ovat saaneet sen. Siihen varmasti sisaltyy myos uskovan Jumalan lapsen
salattu vanhurskaus, joka tekee hanesta taivaan autuuden perillisen. Koska
meilld on tdma vanhurskaus uskon kautta ja koska usko on vakuuttuneisuus
ndkymattomistd asioista (Hebr. 11:1), niin tdtd vanhurskautta ei tunne
kukaan muu kuin se henkilg, jolla se on.

KIRJE TYATIRAAN (2:18-29)

18) Ja Tyatiran seurakunnan enkelille kirjoita: "Ndin sanoo Jumalan Poi-
ka, jolla on silmdt niinkuin tulen liekki ja jonka jalat ovat niinkuin kiil-
tdvd vaski:

Neljas kirje on kirjoitettu seurakunnalle Tyatirassa, Lyydian,
purppuranmyyjdn, kotipaikassa, hdnen, joka auttoi Paavalia Filippissa
(Ap. t. 16:14). Tyatira on hiukan yli 32 kilometrid kaakkoon Pergamosta.

Kuvaus Vapahtajasta on jilleen otettu Johanneksen ndysta lukuun
ottamatta sitd, ettd tdssd, ensimmadisen ja viimeisen kerran Ilmestyskirjassa,
héntd kutsutaan ”Jumalan Pojaksi”. Huomaa, ettd alkukielessda kummallakin
substantiivilla on maarétty artikkeli 0 viog Tod 0o (vrt. 1:13). Me olemme
jo todenneet, ettd "silmqit niinkuin tulen liekki” ndyttad korostavan Vapahtajan
kaikkitietavyyttd. Hanen jalkansa kuvaavat yleensa sitd hallintavaltaa,
joka hdnelld on vihollisiinsa. Ajatus, ettd Herran silmit nakevit ihmisten
syddnten ja mielten sisimpiin syvyyksiin saakka, toistetaan myohemmassa
jakeessa (23), jossa Herra kuvaa itsensa sellaiseksi, joka tutkii munaskuut
ja syddmet. Raamattu kuvaa sydamen alyn ja munaskuut (munuaiset) seka
muut sisdelimet tunteiden sijaintipaikkana. NIV-kadnnos, joka sanoo, ettd



Herra tutkii sydamet ja mielet, ndyttda tasté syystd perustellulta, vaikkakin
sanojen jarjestys olisi ehka kdannettéva toisin pdin.
Tyatiran seurakunnan saama tunnustus on hyvin lyhyt.

19) °Mind tieddn sinun tekosi ja rakkautesi ja uskosi ja palveluksesi ja
karsivillisyytesi ja ettd sinun viimeiset tekosi ovat useammat kuin ensim-
mdiset.

Arvostelu on pitempi. Hin moittii seurakuntaa vddrien opettajien
suvaitsemisesta ja sanoo:

20) Mutta se minulla on sinua vastaan, ettd sind suvaitset tuota naista,
lisebelid, joka sanoo itseddn profeetaksi ja opettaa ja eksyttid minun pal-
velijoitani harjoittamaan haureutta ja syomddn epdjumalille uhrattua.

Me emme tied4, kuka tdma nainen, lisebel, oli. On hyvin todenndkoéista,
ettd lisebel ei ole hanen todellinen nimensé, vaan nimi, jonka Johannes on
antanut hdnelle luonnehtiakseen hiantd. Vanhassa testamentissa Iisebel oli
Foinikian kuninkaan Etbaalin tytdr. Hdn oli naimisissa kuningas Ahabin
kanssa ja toi Baalin palvelemisen seksuaalisine moraalittomuksineen
pohjoiseen valtakuntaan. Koska tdmé nainen selvasti puolsi samanlaisia
kdytantojd, han ansaitsi tulla kutsutuksi tuolla pahamaineisella nimella.

Teravimmat arvostelun sanat on kuitenkin suunnattu itse titd naista
vastaan. Herra sanoo:

21) Ja mind olen antanut hdnelle aikaa parannuksen tekoon, mutta hdin
ei tahdo parannusta tehdd eikdi luopua haureudestaan. 22) Katso, mind
syOksen hdnet tautivuoteeseen, ja ne, jotka hdanen kanssaan tekevdt huo-
rin, mind syoksen suureen ahdistukseen, jos eivit tee parannusta ja luovu
hénen teoistansa; 23) ja hdnen lapsensa mind tappamalla tapan, ja kaikki
seurakunnat saavat tuntea, ettd mind olen se, joka tutkin munaskuut ja
syddmet; ja mind annan teille kullekin tekojenne mukaan.

Huolimatta timin naisen turmeltuneisuudesta Herra oli antanut

hénelle aikaa tehdd parannus siveettomyydestddn, mutta han 16i laimin
taman tilaisuuden. Sen tahden Herra sanoo syoksevinsa hanet vuoteeseen.
Hain tarkoittaa selvisti sairaus- tai kdrsimysvuodetta. Hinen syntinsa
oli suuressa madrin tehty sangyssd, ja se, mitd hédn oli pitdnyt nautinnon
paikkana, oli tuleva hénelle tuskan ja murheen paikaksi. Synnin nautinnot
kestavit vain vdhan aikaa (Hebr. 11:25) ja usein ne tuottavat seurauksena
karsimyksen. Samat asiat, joita pidettiin nautinnon ldhteeni, tulevat sen
asemasta raskaaksi taakaksi.

Téma nainen ei kuitenkaan ollut ainoa, jonka oli kdrsittava. Ne, jotka
olivat tehneet huorin hdnen kanssaan, syostiisiin suureen ahdistukseen, jos
he eivit tekisi parannusta. Naisen lapset kuolisivat myds hanen syntiensa
tahden. Tarkoitetaanko hinen lapsillaan hdnen jdlkeldisidan vai seuraajiaan,
ei ole varmaa, mutta perusajatus on, ettd kaikki, jotka ovat haneen liittyneits,
tulisivat kdrsiméddn hénen siveettomyytensa tdhden. Hinen saamansa
rangaistuksen on maéra osoittaa kaikille seurakunnille, ettd Herra ei ole niin
suvaitsevainen syntid kohtaan kuin seurakunnat usein ovat ja ettd loppujen
lopuksi hdn on Jumala, joka ei salli synnin jadda rankaisematta. Kukin saa
palkkansa tekojensa mukaan ja synnin palkka on kuolema (Room. 6:23).

Mutta Herra my0s lupaa antaa anteeksi sen synnin, ettd on suvaittu
tatd naista. Han sanoo:

24) Mutta teille muille Tyatirassa oleville, kaikille, joilla ei ole tdtd oppia,
teille, jotka ette ole tulleet tuntemaan, niin kuin ne sanovat, saatanan sy-
vyyksid, mind sanon: en mind pane teiddn pddllenne muuta kuormaa;
25) pitikdd vain, mitd teilld on, siihen asti kuin mind tulen.

Vapahtajan sanat viittaavat siithen, ettd suvaitsemalla tdtd naista he
vaaransivat pysymisensé totuudessa, mutta niin kauan, kun he eivit
“tunteneet” hdnen opetuksiaan, heitd ei rangaistaisi samalla tavalla kuin
hdnti ja hdnen kannattajiaan. " Tuntea” merkitsee usein ”omaksua omakseen™
Téstd merkityksestad tdssa on selvasti kyse.

Viittauksen "syvyyksiin” tulisi antaa meille halytys todellisesta vaarasta,
joka yhé uhkaa kristittyja tdnéd pdivana. Thmisilld on usein taipumus



halveksia evankeliumin selvid ja yksinkertaisia opetuksia ja etsid kristillisen
uskon “syvempid” merkityksid. He kuvittelevat, ettd sellaiset merkitykset
katkeytyvit evankeliumin sanojen taakse. Kun he saavat padhénsa kaikenlaisia
pddtelmid, joita ei l6ydy tekstin yksinkertaisista sanoista, he usein puhuvat
ndistd "loydoistd” oppineisuuden ja viisauden tuotteina, jotka ylittavit
reippaasti sen, mité he pitavit tavallisten kristittyjen pinnallisena ajatteluna.
Mutta Johannes nimittdd oikein nditd "syvid” lisdyksid evankeliumiin
”saatanan syvyyksiksi”. Niiden alkupera ei ole Jumalan sanassa, vaan itse
helvetissé. Tastéd syystd Vapahtaja rohkaisee seurakunnan jasenid pitimaan
kiinni evankeliumin yksinkertaisista lupauksista, kunnes hén tulee jilleen
maailman lopussa.

Niille, jotka pitavat lujasti kiinni ndistd omistamistaan aarteista, hin
antaa lupauksen:

26) Ja joka voittaa ja loppuun asti ottaa minun teoistani vaarin, sille mind
annan vallan hallita pakanoita, 27) ja hin on kaitseva heitdi rautaisella
valtikalla, niin kuin saviastiat heiddt sdrjetddn - niin kuin mindkin sen
vallan Isdltdni sain — 28) ja mind annan hdnelle kointidhden. 29) Jolla on
korva, se kuulkoon, mitd Henki seurakunnille sanoo.”

Sanonta, jonka me olemme kadnténeet: "joka tekee loppuun asti sen,
mitd mind olen kdskenyt” (Beckerin kdyttdman kddnnoksen mukaan),
kuuluu kirjaimellisesti: "joka loppuun asti ottaa (noudattaa) minun teoistani
vaarin” (ndin Biblia ja KR 38). Kreikan sana ei tarkoita ainoastaan "ottaa
tarkoin huomioon”, vaan myos ~pitdd kiinni kdytdnndssd”. Se on sana, jota
kaytetdan, kun me puhumme kédskyn noudattamisesta tai tottelemisesta.
Vapahtaja kdytti samaa sanaa, kun hén késki apostoliensa opettaa ihmisié
“pitdmddn” kaikki se, mitd hédn oli kdskenyt. ”Minun tekoni” ei siksi voi
tassd yhteydessa tarkoittaa "teot, jotka mind olen tehnyt”, vaan sen taytyy
tarkoittaa “teot, jotka ovat minulle mieleen” tai "teot, jotka mind olen
kiskenyt”. NIV-kaannos, “se, joka loppuun asti tekee minun tahtoni’, (KR
92: Zsille, joka loppuun asti noudattaa minun tahtoani”) ei tista syysta ole
vaard, vaikkakin se on melko vapaa.

Vapahtaja ottaa lupauksen sanat psalmista 2. Tuossa psalmissa Jumala
lupaa antaa Messiaalle vallan kaikkiin kansoihin ja hdn sanoo, ettd tima
tulee hallitsemaan kansoja rautaisella valtikalla ja kokonaan havittimaan
ne, jotka vastustavat hantd. Sanoilla "niin kuin mindkin sen vallan Isdltdni
sain” Herra Jeesus vakuuttaa, ettd psalmin 2 lupaus téyttyi hanessa. Kun
Vapahtaja sanoo, ettd hdan antaa samankaltaisen vallan niille, jotka pysyvit
uskollisina hdnelle loppuun asti, tima ei ole uusi tai epatavallinen ajatus,
joskin tapa ilmaista se voi olla epétavallinen. Raamatussa on monta kohtaa,
jotka lupaavat, ettd me saamme hallita Kristuksen kanssa ja ettd me uskon
kautta hallitsemme yhdessd hdnen kanssaan jo nyt. Itse asiassa pyha Pietari
kutsuu kristittyja "kuninkaalliseksi” papistoksi eli papistoksi, joka hallitsee (1.
Piet. 2:5; 2:9), ja Johannes itse sanoo Ilmestyskirjan ensimmadisessd luvussa,
ettd Vapahtaja on tehnyt meidat kuninkaiksi (1:6). Taméan tekstin sanat
ovat sen tahden lupaus kuninkaallisesta hallitusvallasta ja vallasta, jonka
Jumala antaa niille, jotka ovat sorrettuja ja vainottuja tdssd maailmassa.
Ne sopivat toiseksi esimerkiksi siitd, ettd kirja kirjoitettiin lohduttamaan
kristittyjd, jotka kdrsivat uskonsa vuoksi. Sen, mitd Johannes sanoo runollisin
sanankddntein, Paavali sanoo suoremmin kirjoittaessaan: ”jos kdrsimme
yhdessd, saamme hénen kanssaan myds hallita” (2. Tim. 2:12).

Lupauksen "mind annan hdnelle kointidhden” merKkitys ei ole selva.
IImestyskirjan viimeisessd luvussa (22:16) Vapahtaja kdyttid itsestdan
nimed ”se kirkas kointihti”. Tama on mahdollisesti ainoa kohta, joka antaa
meille jonkinlaisen vihjeen timén lupauksen merkityksestd. Me voimme
olla varmat, ettd Herra lupaa ndilld sanoilla kallisarvoisen ja loistavan
lahjan. Mitd parempaa lahjaa hin voi antaa kuin itsensd? Ehka tassa luvattu
erityinen lahja on se, ettd meilld on oleva etuoikeus nahda hanet kaikessa
hénen kirkkaudessaan ja omistaa hinet kautta kaiken iankaikkisuuden.



KIRJE SARDEESEEN (3:1-6)

1) Ja Sardeen seurakunnan enkelille kirjoita: "Ndin sanoo hdn, jolla on ne
Jumalan seitsemdn henked ja ne seitsemdn téihted:

Sardes, joka sijaitsee noin 48 kilometrid kaakkoon Tyatirasta, on tdna
péivand merkitykseton kyld. Mutta kerran se oli suuri ja mahtava kaupunki,
Lyydian, antiikin valtakunnan, padkaupunki. Emme tiedd milloin ja miten
seurakunta oli perustettu sinne, mutta silloin, kun Johannes kirjoitti
Ilmestyskirjan, seurakunta oli kuolemaisillaan. Ehka tastd syystd Vapahtaja,
puhutellessaan tatd seurakuntaa, kuvailee itsensa siksi, ”jolla on ne Jumalan
seitsemdin henked”. Téma kuvaus ei ole Johanneksen néysté Jeesuksesta luvussa
1, vaan tervehdyksestd kirjan alussa, missd Johannes oli puhunut "niistd
seitsemdistd hengestd, jotka ovat hinen valtaistuimensa edessd” (1:4). Siind
kohdassa me huomautimme, ettd timan téytyy tarkoittaa Pyhdn Hengen
nimed. Koska Jumalan Henki on se, joka antaa elamén, timén kuolevan
seurakunnan toivo on siind vakuutuksessa, ettd Vapahtaja oli huolissaan
heidédn hyvinvoinnistaan. Jeesus on Herra, joka on luvannut lahettad Pyhdn
Hengen seurakunnalleen puhaltamaan elimén sen kuiviin luihin (Hes.
37:1-14). Viittaus seitsemddn tahteen voi toimia muistutuksena siitd, etta
Henki tulee ihmisiin Jumalan sanan saarnaamisen vélitykselld. Vapahtaja
kuvaa evankeliumin julistuksen ja Hengen toiminnan kuuluvan ldheisesti
toistensa yhteyteen.

Jeesus aloittaa sanomansa Sardeelle samoin kuin tunnustuksensa
neljassa edellisessa kirjeessé sanoilla: ”Mind tieddn sinun tekosi.” Mutta
tassd kirjeessd se ei edelld tunnustusta, vaan terdvaa arvostelua. Sardeen
seurakunnalle Herra sanoo:

Mind tiedin sinun tekosi: sinulla on se nimi, ettd elit, mutta sind olet
kuollut.

2) Herdji valvomaan ja vahvista jdljellejddneitd, niitd, jotka ovat olleet
kuolemaisillaan; silld mind en ole havainnut sinun tekojasi taydellisiksi
Jumalani edessd. 3) Muista siis, mitd olet saanut ja kuullut, ja ota siitd
vaari ja tee parannus. Jos et valvo, niin mind tulen kuin varas, etkd sind

tiedd, milld hetkelld mind sinun pddllesi tulen.

Selvastikddn tdiméan seurakunnan kuollut tila ei ollut satunnaisen
tarkkailijan ndhtavissé. Itse asiassa silld oli maine, ettd se oli seurakunta,
joka oli tdynnd elaméa. Sen rappeutumisen on sen tdhden tiaytynyt olla
sisdinen, hengellinen. Se oli hyvin aktiivinen, mutta sen teot eivit olleet
“tdydellisid Jumalan edessd”. Thmisten edessd nuo teot ovat saattaneet olla
hyvin vaikuttavia. Mutta Herra sanoo, ettd heidén hyvd maineensa ei ollut
ansaittu ja ettd Sardeen seurakunta oli melkein taysin kuollut. Sen ndennéisesti
hyvit teot eivit olleet senkaltaisia tekoja, joita Jumala odottaa lapsiltaan.

Sardeen saamaa arvostelua tarvitaan erityisesti meidan aikanamme,
jolloin nédkyvasta kristillisesta kirkosta on tullut hyvin puuhakas ja se
on mukana monissa pyrkimyksissa parantaa sosiaalisia, taloudellisia ja
poliittisia olosuhteita maailmassa. Kirkko saattaa tdstd puuhakkuudesta
johtuen nayttdd olevan eldvd voima maailmassa. Mutta monesti nuo
pyrkimykset kytkeytyvit valinpitamattomyyteen oppia kohtaan ja Herran
kaskyja kohtaan yleisesti. Teot, joiden vaikuttimena ei ole evankeliumi, ovat
tuskin téydellisid Jumalan edessé. Niistd puuttuu kaikkein tarkein ainesosa,
rakkaus. Ja mitd arvoa on niilld teoilla, joihin Jumala ei ole velvoittanut ja
joita hén ei ole kdskenyt?

Kirkon paitehtdva on saarnata evankeliumia sen totuudessa ja puhtaudessa
sekd hoitaa sakramentteja Kristuksen asetuksen mukaisesti. Jos tima
laiminly6déén tai jos kaikenlainen véard opetus himartaa evankeliumin,
kirkko voi olla kiireinen pdivéstd toiseen, aamusta iltaan, mutta sen teot
eivat koskaan ole "tdydellisid” Jumalan edessd, koska se ei tee sitd tyotd,
jonka Jumala on sille méarannyt. On myds mielenkiintoista havaita, kuinka
suuressa madrin kirkon nykyinen huolehtimisty6 koéyhistd ja sorretuista
ilmenee, ei todellisina rakkauden ja ystavallisyyden tekoina, vaan poliittisina
pyrkimyksind, usein korkeasti palkattujen lobbaajien valitykselld, jotka ovat
omistautuneet huolehtimaan kéyhista toisten ihmisten rahoilla. Sellaiset
teot myoOskéddn tuskin ovat “tdydellisid” Jumalan edessd, vaikka ne voivat
olla poliittisesti tarkoituksenmukaisia ja keino yllapitda yhteiskuntajarjestys.

Koska Sardeen seurakunta ei tajunnut todellista tilannettaan, vaan



ehka jopa ylpeili maineestaan eldvané yhteisond, Vapahtaja késki sen
heritd ja tajuta todellinen tilanteensa. Han kehotti Sardeen kristittyja
vahvistamaan sitd vdhaa, mika vield oli todellisesta kristinuskosta jdljella.
Téllainen vahvistaminen oli tuiki valttdmaétonts, silld myos tdmé jadnnos
oli kuolemaisillaan.

Jae 3 koostuu alkukielessa melkein téysin verbeistd. Jakeen ensimmadisessa
puolikkaassa sanotaan vain: ”Muista siis, mitd olet saanut ja kuullut.” Johannes
ei sano, mitd he olivat saaneet, mutta koska han puhuu my®os siitd, etta
he ovat kuulleet jotain, on melko ilmeistd, ettd hdnelld oli mielessddn sen
evankeliumin julistus, joka oli Sardeen seurakunnan synnyn perusta. Sen
tadhden olemme lisdnneet kidnnokseemme (Beckerin kayttama kaanndos,
suom. huom.) sanat “evankeliumin sanoma’, joihin alkutekstissa viitataan.
Tama sanoma heidén tulee pitéa, ts. tarkata, ottaa siitd vaari ja seurata sita.
Tama vaatii parannuksen tekemistd, heiddn asenteensa taydellistd muutosta.

Kehotusta ja kutsua parannukseen seuraa vakava varoitus: ”Jos et valvo,
niin mind tulen kuin varas.” Viimeisen tuomion tulemista verrataan usein
varkaan tulemiseen. Nama sanat puhuvat siksi tuomion péivistd, joka kohtaa
Sardeeta. Vaikka Herra Jeesus on armollinen Vapahtaja, joka todella haluaa
ihmisten pelastumista, niin hin on kuitenkin myds oikeudenmukainen
tuomari, joka rankaisee ankarasti niitd, jotka eivét vlitd hdnen kehotuksestaan
tehdd parannus.

Viimeiset kehotussanat ilmaisevat parannuksen tekemisen tarpeen
kiireellisyyden: "Etkd sind tiedd, milld hetkelld mind sinun pddllesi tulen.”
Evankeliumit kertovat, ettd Jeesus sanoi kerran: "Mutta se tietikdd: jos
perheenisdntd tietdisi, milld yovartiolla varas tulee, totta hdn valvoisi, eikd
sallisi taloonsa murtauduttavan” (Matt. 24:43). Koska me emme tiedd, milloin
tuomiopdiva tulee, meidén ei koskaan tulisi jattda sikseen parannuksen
tekemistd. Raamattu kayttdd usein kielikuvia hereillipysymisesta ja
nukahtamisesta tuon kehotuksen yhteydessa.

Niiden, jotka koettavat maarittda Kristuksen toisen tulemuksen ajankohdan,
olisi hyodyllista panna merkille kreikan kielen rakenne téssé lauseessa (o0
u), jonka kanssa on subjunktiivinen aoristi; subjunktio = alistava sidesana,
suom. huom.). Tama on vahvin kieltiava ilmaisu Uuden testamentin kreikassa.

Voisimme perustellusti kdantaa: " Te ette taatusti tiedd, mind hetkend mind
tulen”, tai: " Teilld ei ole mitddn keinoa saada selville, milloin mind tulen.”

Neljé edellista kirjettd olivat alkaneet tunnustuksella, jota seurasi
Smyrnaa lukuun ottamatta arvostelun sana. Kirje Sardeeseen alkaa teravalla
nuhtelulla, jota seuraa lyhyt kiitoksen sana. Jo jakeessa 2 Vapahtaja oli
ilmaissut, ettei kaikki eldma ollut kokonaan hévinnyt Sardeesta. Nyt hin
laajentaa tuota ajatusta:

4) Kuitenkin on sinulla Sardeessa muutamia harvoja nimid, jotka eivdt
ole tahranneet vaatteitaan, ja he saavat kdyskennelld minun kanssani val-
keissa vaatteissa, silli he ovat siihen arvolliset.

Vanhurskauden tai epavanhurskauden symbolina on usein vaatteet.
Jesaja esimerkiksi sanoo: ”Kaikki me olimme kuin saastaiset, ja niin kuin
tahrattu vaate oli kaikki meiddn vanhurskautemme” (Jes. 64:6), ja toisessa
kohdassa: ”Mind iloitsen suuresti Herrassa, minun sieluni riemuitsee minun
Jumalassani, silld hin pukee minun ylleni autuuden vaatteet ja verhoaa
minut vanhurskauden viittaan” (Jes. 61:10). Pyha Paavali kayttaa kielta,
joka muistuttaa tatd symboliikkaa sanoessaan, ettd me olemme kasteessa
pukeneet Kristuksen paéllemme (Gal. 3:27). Ilmestyskirjan mydhemmassa
luvussa Johannes puhuu niistd, jotka ovat pesseet vaatteensa ja valkaisseet
ne Karitsan veressd (Ilm. 7:14). Kuten tulipunainen on synnin véri, niin
valkoinen on puhtauden ja pyhyyden viri. Jesaja kdyttaa titd vertauskuvaa
kirjoittaessaan: ” Vaikka ne (teiddn syntinne) ovat purppuranpunaiset, tulevat
ne villanvalkoisiksi” (Jes. 1:18). Ne, jotka eivit ole tahranneet vaatteitaan,
tarkoittaa sen tdhden niit4, jotka eivit ole katumattomuuden ja epauskon
kautta vaihtaneet Kristuksen vanhurskauden puhdasta vaatetta, jolla heidat
on kasteessa varustettu, heiddn oman vanhurskautensa likaisiin ryysyihin.

Sellaisille ihmisille Vapahtaja lupaa, ettd he saavat kdyskennelld ympariinsa
hdnen kanssaan. He tulevat lopulta olemaan hdnen kanssaan taivaan
kirkkaudessa. He ovat tdhdn arvolliset, hdn sanoo, mutta me tiedimme
muun Raamatun perusteella, ettd heiddn arvollisuutensa ei perustu siihen,
mitd he ovat tai mitd he ovat tehneet, vaan ainoastaan siihen, mité Kristus



on tehnyt heiddn edestddn.
Jakeessa 5 seuraava muodollinen lupaus kayttad samaa symboliikkaa:

5) Joka voittaa, se ndin puetaan valkeihin vaatteisiin, enkd mind pyyhi
pois hdanen nimednsd eldmdn kirjasta, ja mind olen tunnustava hinen
nimensd Isini edessi ja hinen enkeliensd edessd. 6) Jolla on korva, se
kuulkoon, mitd Henki seurakunnille sanoo.”

Jeesus lupaa tédssa uskovilleen julistaa heiddt viattomiksi viimeiselld
tuomiolla. Heidét puetaan valkoiseen, ei ainoastaan ihmisten silmissa
viattomina, vaan my0s Jumalan tuomioistuimen edessd. Synnin palkka on
kuolema. Mutta Kristukseen uskovien synnit on katketty ja peitetty hdnen
vanhurskautensa valkeilla vaatteilla. Heidan nimensé pysyvit elaménkirjassa.
”Eldmdnkirja” mainitaan seitsemén (!) kertaa Ilmestyskirjassa (tassa seka
13:8;17:8; 20:12, 15; 21:27 ja 22:19). Paavali puhuu siité Filippildiskirjeessa
(4:3). My6s Mooses oli puhunut sellaisesta kirjasta, johon Jumala on
kirjoittanut ihmisten nimet (2. Moos. 32:32).

Lauseyhteys osoittaa selvasti, ettd "eldmdnkirja” on kuvaannollinen tapa
ilmaista oppi valinnasta. Tamad kirja siséltdd Jumalan valittujen nimet, ne,
jotka tulevat lopulta iankaikkiseen eldméaén uskon kautta Herraan Jeesukseen,
koska Jumala on valinnut ja edeltimaédrannyt heidét tdhan (Ef. 1:3-6). Kun
Vapahtaja sanoo, ettd hén ei pyyhi heiddn nimidén pois elimén kirjasta,
han korostaa Jumalan valituilleen valmistaman pelastuksen varmuutta.
Ajatus on sama kuin hdnen sanoessaan, ettei kukaan kykene ryostdmaéan
hénen lampaitaan hanen kddestdan (Joh. 10:28) ja hin viitatessaan siihen,
ettei valittuja voida eksyttda (Matt. 24:24).

Lopuksi hdn lupaa niille, jotka voittavat ja pysyvat uskollisina kuolemaan
asti, ettd han tunnustaa heiddn nimensé Isdnsi ja Isdn enkelien edessa.
”Tunnustaa” on "kieltdmisen” vastakohta. Pietari kielsi Kristuksen sanoessaan,
ettei han tunne tatd. Kristus lupaa siis julistaa tuntevansa ndma ihmiset Isansé
ja pyhien enkelien edessd. " Tuntea” merkitsee raamatullisessa termistossa
usein omakseen tunnustamista. Tétd sanankayttod havainnollistaa kielteisessa
suhteessa esimerkiksi Herran lausuma, ettd han tuomiopéaivina sanoo

kadotetuille: ”Mind en ole koskaan teitd tuntenut” (Matt. 7:23). IThmistavalla
puhuen me voimme sanoa, ettd tuomiopaivana Jeesus tuo oikeat uskovansa
Isdnsi ja enkeliensd eteen ystdvindin, veljinddn ja sisarinaan. Sen lupauksen,
jonka Jeesus antaa tdssa uskollisille Sardeessa, hdn oli jo eldessddn taalla
maan paélld antanut kaikille niille, jotka tunnustavat hdnet ihmisten edessa,
niille, jotka tunnustavat, ettd hdan on heiddn Vapahtajansa ja Jumalansa
(Matt. 10:32,33).
Kirje paattyy tuttuun kehotukseen kuulla.

KIRJE FILADELFIAAN (3:7-13)

7) Ja Filadelfian seurakunnan enkelille kirjoita: “Ndin sanoo Pyhd, Toti-
nen, jolla on Daavidin avain, hin, joka avaa, eikd kukaan sulje, ja joka
sulkee, eikd kukaan avaa:

Noin 48 kilometria kaakkoon Sardeesta sijaitsee Filadelfian kaupunki.
Kyseinen alue oli altis maanjéristyksille, ja maanjaristys oli tuhonnut tuon
kaupungin varhain ensimmaiselld vuosisadalla. Kaupunki on yha olemassa
tdnd paivand. Sen nykyinen nimi on Alasehir.

Vapahtajan kuvaus téssa kirjeessd viittaa ensimmaisen luvun nékyyn.
Sanat ”Pyhd, Totinen” merkitsevit "totisesti pyhd”. Tama luokittelee hanen
pyhyytensa jumalalliseksi ja kaikkea muuta pyhyyttd ylemmaksi. Vastaava
sanonta esiintyy my6hemmaéssa luvussa (6:10), jossa sanat ”pyhd ja totinen”
ovat sanan ~“Herra” madreend. Kaikki ndma sanat ovat lisdtodistuksena
Vapahtajan jumaluudesta.

Taman jalkeen tulevat sanat ovat Vanhasta testamentista, jossa Herra
sanoo profeetta Jesajan kautta: ”Ja mind panen Daavidin huoneen avaimen
hénen olallensa; ja hin avaa, eikd kukaan sulje, ja hin sulkee, eikd kukaan
avaa” (Jes. 22:22). Sielld sanat viittasivat Eljakimiin. Sebna, joka on saattanut
olla ei—juutalainen, oli aarrekammion hoitajan tai taloudenhoitajan asemassa
Jerusalemin kuninkaallisessa hovissa. Ilmiselvésti hén oli ylped mies, jonka
mielenkiinto kohdistui itsestdan kerskumiseen. Jumala sanoi erottavansa



Sebnan ja antavansa timén aseman Eljakimille, joka olisi uskollinen
virkamies ja ”isd” koko valtakunnalle. Avaimet Daavidin huoneeseen,
ts. hallintavalta kaikkiin kuninkaallisiin aarteisiin, annettaisiin hanelle,
ja suorittaessaan uskollisesti velvollisuutensa hin jakaisi tai kieltaytyisi
antamasta naita aarteita.

Koska Vapahtaja soveltaa tekstissimme ndma sanat itseensd, Eljakim on
tassd suhteessa Kristuksen esikuva. Mieheni, jolla oli avaimet kuninkaallisiin
aarrekammioihin, Eljakimilla oli téysi hallintavalta valtakunnan aineellisiin
hyvyyksiin ja valta lahjoittaa tai kieltdytyd antamasta niitd. Herralla
Jeesuksella on avaimet kaikkiin taivaan aarteisiin ja valta lahjoittaa tai
kieltdytyd antamasta niitd tahtonsa mukaan.

Apostoli Johannes tiivistdd evankeliumissaan usein Vapahtajan hengelliset
aarteet sanaan “eldmd’”. Noiden aarteiden antamisesta kieltdytyminen
tiivistetddn sanaan “kuolema”. ”Daavidin avain” on tistd syystd tietyssa
mielessa rinnakkainen “kuoleman ja tuonelan avaimille”, jotka on mainittu
aiemmassa ndyssa (1:18). Ainoat kaksi vaihtoehtoa, jotka odottavat ihmisté
tuonpuoleisessa, ovat taivas tai helvetti, elima tai kuolema. Se avain, joka
lukitsee helvetin, on avain, joka avaa taivaan, ja se avain, joka avaa helvetin on
myds avain, joka sulkee taivaan. "Kuoleman ja tuonelan avaimet’,” Daavidin
avain” ja "taivasten valtakunnan avaimet” (Matt. 16:19) ovat pelkéstdan eri
termejd samalle kisitteelle ja jossain madrin erilaisia ndkokulmia. Tédssa
Vapahtaja ei mainitse seurakunnan tehtavaa hoitaa armonvilineitd, mutta
hén jatkaa osoittamalla olevansa sen anteeksiantamuksen ehtyméton ja
lopullinen ldhde, mika johtaa elamédin ja pelastukseen.

Meidan tulee pitdd tima mielessimme, kun me arvioimme, mitd han
tarkoittaa avoimella ovella kirjeessddn Filadelfiaan sanoessaan:

8) Mind tieddn sinun tekosi. Katso, mind olen avannut sinun eteesi oven,

eikd kukaan voi sitd sulkea (Beckerilld ed. lause suluissa); silld tosin on
sinun voimasi vihdinen, mutta sind olet ottanut vaarin minun sanastani
etkd ole minun nimedni kieltdnyt. 9) Katso, mind annan sinulle saatanan
synagoogasta niitd, jotka sanovat olevansa juutalaisia, eivitkd ole, vaan
valhettelevat; katso, mind olen saattava heidit siihen, ettd he tulevat ja

kumartuvat sinun jalkojesi eteen ja ymmdrtdvit, ettd mind sinua rakas-
tan. 10) Koska sind olet ottanut minun kdrsivdllisyyteni sanasta vaarin,
niin mind myds otan sinusta vaarin ja pelastan sinut koetuksen hetkestd,
joka on tuleva yli koko maanpiirin koettelemaan niitd, jotka maan pddlld
asuvat.

Apostoli Paavali kayttad vertauskuvaa avoimesta ovesta tarkoittamaan
valtavaa tilaisuutta ldhetystyohon (1. Kor. 16:9; 2. Kor. 2:12), mutta
tdssd yhteydessd korostus ei ole niin paljon seurakunnan lihetystyon
mahdollisuuksissa kuin niissé lahjoissa, joita Vapahtaja armonsa varastosta
ylenpalttisesti sirottelee Filadelfian kristityille. Tuskinpa muutoin viittaus
Eljakimia koskeviin sanoihin jakeessa 7 ndyttda asiaankuuluvalta. Kukaan
ei kykene sulkemaan ovea, ts. kukaan ei kykene kieltimaan niitd aarteita
heilta. Heilld on varmuus anteeksiantamuksesta, elamasta ja pelastuksesta.

Sanoilla 7silld tosin on sinun voimasi vihdinen” (Beckerilla: ettd sinun
voimasi on vdhdinen) voi olla my6s merkitys "koska sinun voimasi on
vahdinen”, kuten KJV-kaannoksen kaantdjat tulkitsivat sen. Mutta Vapahtaja
on ainoa, jolla on avaimet oveen, ja me pelastumme yksin armosta. Oven
pitiminen avoinna ei riipu Jumalan kansan voimasta, vaan Herran Jeesuksen
voimasta ja vallasta. Niinpa on paras antaa sulkeisiin panemiemme sanojen
pysya ajatuksen juoksun keskeytyksend. Se, miten me olemme kadintaneet
sen, on normaali tapa kasitelld tata kieliopillista rakennetta.

Sanat "tosin on sinun voimasi vihdinen” ymmarretadn usein viittauksena
seurakunnan kokoon ikdan kuin se olisi ollut pieni jasenmaaraltaan. Toiset
kaantajat pitavat tatd alisteisena ajatuksena ja antavat kadnnoksessa sanoille
merkityksen: ”Vaikka sinulla on vain vihdn voimaa, olet silti pitinyt minun
sanani.” Sanoilla *vaikka ... vain ... silti” tai muilla vastaavilla sanoilla ei ole
vastinetta alkutekstissa, joka yksinkertaisesti asettaa rinnakkain ndma kolme
ilmaisua: ”Voimasi on vihdinen, sind olet ottanut vaarin minun sanastani,
etkd ole minun nimedni kieltdnyt.” Koko asiayhteys osoittaa, ettd ndma
sanat on ymmarrettivd tunnustuksena. Maailmassa, jossa kaikki ihmiset
syntyvit ilman voimaa (Room. 5:6) ja ovat tosiasiallisesti luonnostaan
hengellisesti kuolleita (Ef. 2:1), vdhdinenkin voima on suuri voitto. Voi olla



totta, ettd seurakunta oli jasenmaéaraltaan pieni (tdstd emme tiedd mitdédn).
Tekstiyhteydessd tatd sanontaa kaytetdan yksinkertaisesti korostamaan
vastakohtaisuutta. Kun Sardes oli kuollut tai kuolemaisillaan, oli Filadelfian
seurakunnalla yha vahan voimaa. Jasenet olivat pysyneet Vapahtajan sanassa
eivatka olleet kieltaneet hdnen nimednsd. Heilld oli yhé tarpeeksi voimaa
kohdata vainoa ja tunnustaa Jeesus Vapahtajakseen ja Herrakseen. Toisin
kuin Pietari, he eivit kieltdneet tuntevansa Jeesusta.

Smyrnaan osoitetun kirjeen yhteydessa me olemme jo puhuneet ”saatanan
synagoogasta, niistd, jotka sanovat olevansa juutalaisia, eivitkd ole”. He olivat
juutalaisia, jotka olivat hylanneet Vanhan testamentin uskonnon, eivitka
sen tahden vastaanottaneet Jeesusta Messiaana. Tama kuvaus Filadelfian
ja Smyrnan juutalaisesta synagoogasta palvelee meitd muistuttamalla siita,
ettd kristinusko ei ole uusi uskonto, jonka Jeesus tai apostoli Paavali on
perustanut, kuten jotkut viittavit, vaan se on vain Vanhan testamentin
uskonnon jatko ja tdyttymys. Jeesus itse sanoi fariseuksille, ettd jos he
todella uskoisivat Mooseksen sanoman, he olisivat my0s vastaanottaneet
hanet heille luvattuna Messiaana (Joh. 5:46).

Dispensationalismi on oppi jonka mukaan historia jaetaan useihin jaksoihin,
useimmiten seitseméan; seitseméannelld jaksolla tarkoitetaan tuhatvuotista
maanpdillistd valtakuntaa.(Suom. huom.) Kiliastit ja dispensationalistit
tulkitsevat usein seitsemdn kirjeen edustavan seitsemda kirkon historian
ajanjaksoa. He nakevat lupauksen “mind olen saattava heidit siihen, ettd he
tulevat ja kumartuvat sinun jalkojesi eteen” viittauksena juutalaisten yleisesta
kdantymyksestd ennen maailman loppua. Tdma ndkemys, joka laajalti
perustuu Room. 11:26:n (ja niin kaikki Israel on pelastuva) virheelliseen
kdantamiseen ja virheelliseen tulkintaan, ei saa mitdan perustetta tasta
jakeesta. Sanan "kumartua” alkukielen vastine mpookvvijcovoty on kidnnetty
sanalla palvella” KJV-kadnnoksessd. Modernissa englannin kielessd tima
sana viittaa lahes yksinomaan Jumalalle osoitettuun kunniaan, mutta King
Jamesin englannissa se voi ilmaista my6s kunniaa, joka osoitetaan ihmisille.
Tama patee myos kyseiseen kreikan sanaan. Tdssi se ei tarkoita Jumalan
palvelemista, kuten sanonta "sinun jalkojesi eteen” osoittaa. Téstd syysté
me olemme kddntdneet: "Mind saatan heiddt tulemaan ja kumartumaan

sinun eteesi.” Epauskoisten juutalaisten, jotka vaittivat olevansa valittu
kansa, jota Jumala rakastaa, olisi lopulta pakko tunnustaa, ettéd kristityt
ovat Jumalan rakastama kansa. Tama ei ilmaise yhdenkdan juutalaisen
kaantymistd, vaikka se ei myoskéadn sulje pois tatd mahdollisuutta. Mutta
tdmén raamatunkohdan lainaaminen ratkaisevana tekstini, joka todistaa
juutalaisten yleisen kddntymisen tuhatvuotisen valtakunnan aikana, paljastaa,
kuinka epétoivoisesti he pyrkivit l6ytdmaan timan opin Raamatusta.

Jakeen 10 ensimmadisen osan kirjaimellinen kdannds on: "Koska sind
olet pitinyt kdrsivillisyyteni sanan.” Kirjaimellista kdidnnostd vahemmaén
suositeltava on "sana minun kdrsivillisyydestdni”. Tamakin on kieliopillisesti
mahdollinen, mutta asiayhteys ei puhu Jumalan karsivallisyydesta eika
tatd kreikan alkukielen vastinetta sanalle "kdrsivillisyys” kdytetd koskaan
Jumalasta. Kyseessd on sama sana, jonka me olemme aiemmassa yhteydessa
kaantaneet ilmaisulla "kdrsivillinen kestdminen” (2:2). Monet modernit
kaannokset ovat ymmartaneet sanojen “kdrsivillisyyteni sana” tarkoittavan
“kdskyni olla kdrsivillinen”. Mutta todellisuudessa sanonnasta kdy ilmi
ainoastaan, ettd Jumalan Sanan ja karsivallisyyden vililld on suhde. Se ei
madrittele, mika tuo suhde on. Vaikka on totta, ettd Jumala kaskee meidan olla
karsivillisid, on totta myds se, ettd evankeliumi lupauksineen kirkkaudesta
tdmén nykyisen ajan kdrsimysten lopussa antaa meille voiman ja tahdon
kestdd vainoa ja tuskaa karsivallisyydella. Tulkita "kdrsivillisyyteni sana”
Jumalan kaskyksi olla kdrsivallinen antaa lainomaisen savytyksen sille, mika
on evankelinen asiayhteys. Lisaksi, ”Jumalan Sanan pitiminen” ei tarkoita
ainoastaan totella kdskya. Jeesus tarkoitti varmasti enemman kuin sitéd, kun
hén sanoi: ”Jos joku pitid minun sanani, hin ei ikind nde kuolemaa” (Joh.
8:51; vrt. 8:31,32). Huomaa, ettd tama raamatunkohta on Johanneksen
evankeliumista.

Koska Filadelfian kristityt olivat pitaneet Kristuksen sanan, han lupaa:
”Mind myds otan sinusta vaarin ja pelastan sinut koetuksen hetkestd,
joka on tuleva yli koko maanpiirin koettelemaan niitd, jotka maan pddlld
asuvat.” Vaikka ndma sanat varmasti koskevat jokaista kristittya jokaisena
koettelemuksen hetkend, ne ndyttavit viittaavaan erityisesti ahdistuksiin,
jotka edeltavdt maailman loppua.



Sanat voivat tuskin viitata niihin ankariin vainoihin, joita uskovien taytyi
karsid kaikkialla Rooman keisarikunnassa Ilmestyskirjan kirjoittamista
seuraavina vuosina. Jeesus sanoo, etta taima koetuksen aika on tuleva niille,
“jotka maan pddlld asuvat” TOVG KaToKODVTEG £Mi THG YijG. Tama sanonta
esiintyy useita kertoja tédssé kirjassa ja joka kerta se kuvaa epauskoista
maailmaa. Vaino koetteli uskovia, ei epauskoisia.

Kiliastit tulkitsevat yleensd "koetuksen hetken” viittauksena siihen,
mitd he kutsuvat "suureksi ahdistukseksi”. Se — he sanovat - on oleva ns.
“ylostempaamista” seuraava seitsemdn vaivantiyteisen vuoden aikakausi.
Tuona aikana ei heiddn mukaansa maan paalld ole kristittyjd. He viittaavat

>

prepositioon €k, joka merkitsee ”-sta” tai "jostain”, ja viittavat timén
tarkoittavan sitd, ettd Jumala ottaa uskovat pois tastd maailmasta.

Mutta teksti ei sano, ettd Jumala ottaa heidat pois tdstd maailmasta.
Sen sijaan Herra sanoo: ”Mind suojelen (tnpfiow) sinut koetuksen hetkestd
(é¢x).” Hén lupaa varjella heiddt kaikesta vahingosta. Han voi tehdéd timén
ottamatta heitd pois tdstd maailmasta aivan kuten Hén varjeli Israelin
lapset viimeisistd vitsauksista Egyptissd, vaikka he pysyivit sielld. Voidaan
varmasti sanoa, ettd mikali ihmiset eivit tulisi timédn raamatunkohdan
ddrelle ennaltamuodostetuin, eparaamatullisin ajatuksin ylostempaamisesta
ja suuresta ahdistuksesta, he eivit koskaan 16ytédisi tasta tekstista osoitusta
siitd, ettd Jumala ottaa uskovat "pois maailmasta” "koetuksen hetkend’. Teksti
ei varmasti sano titd kenellekdin, joka kiinnittdd huomion juuri niihin
sanoihin, joita tassd kdytetdan. Kun Jeesus puhui suuresta ahdistuksesta
(NIV: "suuri ahdinko”) lopunajallisissa puheissaan (Matt. 24:21), hén
selvasti tarkoitti, ettd uskovat tulisivat olemaan maan péalld sithen aikaan.

Lauseyhteys tekee ilmeiseksi, etté tdssd Jeesus puhuu ajasta ennen loppua.
Luvattuaan varjella kansansa vahingosta hdn vakuuttaa heille, ettd hén ei
viivytd paluutaan. Kun hian puhui opetuslapsilleen suuresta ahdingosta,
joka tulisi lopun aikoina, han lupasi, ettd vaivan aika lyhennettiisiin (Matt.
24:22). Tuossa samassa mielessd hdn nyt sanoo Filadelfian kristityille:

11) Mind tulen pian; pidd, mitd sinulla on, ettei kukaan ottaisi sinun
kruunuasi.

Kirje Filadelfiaan, samoin kuin kirje Smyrnaan, ei sisélld yhtaan arvostelun
sanaa. Tama ei kuitenkaan tarkoita, ettd nuo ihmiset olivat synnittomia.
Taman jakeen kehotus tekee selvaksi, ettd Vapahtajan lupaus varjella heit ei
viittaa siihen, ettd uskovan on mahdotonta langeta koskaan uskosta. Lupaus
on todellinen lupaus, jonka hian varmasti pitda. Samanaikaisesti se epdilematta
ei ole lupakirja harjoittaa piittaamattomuutta, vilinpitimattomyvytta ja
uneliaisuutta. Kristittyjen tulee olla selvilld siitd, ettd he voivat menettaa
kruununsa. Tdssd kuvataan jélleen voitonkruunua, jonka voittaja sai
kreikkalaisissa urheilukilpailuissa. Koko kehotuksen johtoajatus muistuttaa
meitd siitd, ettd kristillinen elima on todellinen taistelu todellisia voimia
vastaan, jotka koettavat ryostda meiltd uskomme ja siten myos pelastuksemme.
Jeesuksen sanat “mind tulen pian” ovat toinen kdrsivillisyyden sana’, joka
muistuttaa meitd, ettd taistelu kestda lyhyen aikaa.

Niille, jotka ”pitdvdt mitd heilld on”, Herra antaa lupauksen:

12) Joka voittaa, sen mind teen pylvddksi Jumalani temppeliin, eikd hdin
koskaan endd lihde sieltd ulos, ja mind kirjoitan hédneen Jumalani nimen
ja Jumalani kaupungin nimen, sen uuden Jerusalemin, joka laskeutuu
alas taivaasta minun Jumalani tykod, ja oman uuden nimeni. 13) Jolla on
korva, se kuulkoon, mitd Henki seurakunnille sanoo.

Filadelfian alue oli altis vakaville maanjaristyksille. Tama auttaa meita
ymmartamain Johanneksen kielenkdyttod tassda. Maanjdristys oli tuhonnut
kaupungin varhain ensimmadiselld vuosisadalla. Epdilemittd muutamia
paikallisista pylvéista oli sddastynyt tuholta ja ne olivat jadneet pystyyn.
Johannes kaytti nyt niitd vertauskuvana uskollisista Filadelfian kristityist,
jotka kestdisivit “kiusauksen hetken”. Jeesus lupaa itse tehda vakaista
kristityista Filadelfiassa pylvddn Jumalansa temppeliin. Hin puhuu tédssa
jalleen inhimillisen luontonsa mukaan, kuten hidn menetteli maanpéallisen
elamansa aikana, kun han esimerkiksi kutsui Isda Jumalakseen (Joh. 20:17).

Kun taistelu on lopulta ohi, kristityt nauttivat "iankaikkista turvallisuutta”
He eivit endd koskaan jédtd Jumalan temppelin piiria.

”Mind kirjoitan hineen Jumalani nimen ja Jumalani kaupungin nimen
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... ja oman uuden nimeni.” ’Kirjoittaa jonkun nimi johonkin’ ilmaisee
omistajuutta. Jeesus lupaa tdssd ennen kaikkea, ettd vakaat uskovat kuuluvat
Jumalalle iankaikkisesti. He kuuluvat my6s Jumalan kaupunkiin. Vanhassa
testamentissa Jumalan kaupunki oli Jerusalem, jonne Jumalan temppeli
oli rakennettu. Mutta tdma Jumalan kaupunki on toinen Jerusalem, uusi
Jerusalem, jota ei ole rakennettu ihmiskdsin, vaan joka laskeutuu taivaasta
Jumalan tykod. Me saamme kuulla liséd tdstd uudesta Jumalan kaupungista
luvussa 21.

Jeesus lupaa myos kirjoittaa oman "uuden nimensd” uskovaan. Olemme
jo todenneet, ettd “nimi” on Raamatun termistossa se, joka kuvailee jotain
henkil4 tai asiaa. Jeesuksella on nyt "uusi nimi’, hantéd kuvaillaan nyt téysin
eri termein kuin niilld, jotka kuvasivat hdntd hdnen alennuksen tilassaan,
kun héanen paallaan oli palvelijan puku. Tana paivana ja iankaiken hén on
synnin ja kuoleman, perkeleen ja helvetin loistava voittaja. Kerran hén oli
ihmisten halveksima ja hylkdama, mutta nyt han on kuninkaiden Kuningas
ja herrojen Herra, ja ne, joihin hdn on kirjoittanut uuden nimensd, kuuluvat
hénelle, ja heilld on osallisuus tuon uuden nimen kunniaan.

Jalleen kirje paattyy kehotukseen kuulla.

KIRJE LAODIKEAAN (3:14-22)

14) Ja Laodikean seurakunnan enkelille kirjoita: "Ndin sanoo Amen, se
uskollinen ja totinen todistaja, Jumalan luomakunnan alku (Beckerin
kddnnés: hallitsija):

Laodikea sijaitsee hieman yli 64 kilometrid kaakkoon Filadelfiasta.
Efeson seurakunnan lisdksi Laodikean seurakunta on ainoa seitsemisté
seurakunnasta, joka mainitaan muualla Uudessa testamentissa. Se mainitaan
Paavalin kirjeessa Kolossassa, noin 19 kilometrid itdan olevassa kaupungissa,
olleille kristityille. Vanhan ajan Laodikeaa ei ole endd olemassa, vaikkakin
moderni Denizlin kaupunki, jossa on asukkaita ldhes 50000, sijaitsee 1dhella
vanhaa paikkaa.

Johanneksen tervehdys seitsemille seurakunnalle viittaa Jeesukseen
“uskollisena todistajana” (1:5). Téssa hantd kutsutaan uskolliseksi ja
oikeaksi (Beckerin kddannosté seuraten) todistajaksi. ”Oikeaa” vastaava sana
voidaan kddntda myos sanalla "tosi” &An@wvog (Biblia ja KR 38: totinen;
KR 92: luotettava). Sama sana kuvailee Vapahtajaa kirjeessa Filadelfiaan,
missa kieliopillinen rakenne ndyttad ehdottomasti vaativan kddnndsta
“oikea”. Téssd kohdassa kdannds "tosi” tai "totuudenmukainen” sopisi hyvin
lauseyhteyteen, koska totuudenmukaisuus on ilman muuta todistajalta
toivottava ominaisuus.

Ajatus totuudenmukaisuudesta tavataan jo sanassa ”Amen’, joka liittyy
laheisesti hepreankieliseen totuutta tarkoittavaan sanaan. Se voitaisiin
siksi kddntaa: ”Ndin sanoo Totuudenmukainen.” Uskollinen todistaja on
se, joka ilmoittaa sanoman, joka pitda tdysin yhtd tosiasioiden kanssa, eiké
salaa mitddn totuudesta. Sen tdhden tédssa yhteydessa kdannds “uskollinen
ja totinen todistaja” nayttiisi tekevan pienen lisdyksen ajatuksenkulkuun.
Mutta kdanndos “oikea” osoittaisi, ettd me olemme tekemisissa patevin
todistajan kanssa, joka tuntee henkilokohtaisesti tosiasiat, jotka ovat
hénen todistuksensa perustana. Sanan “oikea” takana oleva ajatus on se,
jonka Johannes ilmaisee evankeliumissaan kirjoittaessaan: ”Ei kukaan ole
Jumalaa milloinkaan néihnyt; ainokainen Poika, joka on Isin helmassa, on
hénet ilmoittanut” (Joh. 1:18).

Jehovan todistajat kadntavit usein sanat ”Jumalan luomakunnan hallitsija
(engl. ruler)” siten, ettd ne kuuluvat: ”Jumalan luomakunnan alku” (engl.
beginning; ndin myos suomalaiset kddnndkset). Niinpd - he sanovat -
Jeesus on luotu, Jumala loi hdnet ensimmaiseksi, ja sen tdhden hén ei ole
Jumala itse. Mitd kielioppiin tulee, timé sanonta voisi tarkoittaa, ettd Jeesus
on ensimmadinen luotu. Se voi kuitenkin tarkoittaa, ettd Jeesus on se, joka
aloitti luomisprosessin, ettd han on kaikkien olemassaolevien asioiden
aiheuttaja. Kreikan sana apxn voi tarkoittaa joko "hallitsijaa” tai "alkua”.

Kun tietylld sanalla voi olla useampi kuin yksi merkitys, tekstiyhteyden
taytyy ilmaista meille, mikd merkitys kirjoittajalla on mielessadn. Tdssa véliton
tekstiyhteys ei ole kiistatta ratkaiseva, mutta laajempi Raamatun asiayhteys
tekee mahdottomaksi kddntéa siten, ettd Kristukselta riistetddn hanen



jumaluutensa. Johannes sanoo heti evankeliuminsa alussa iankaikkisesta
Sanasta: "Kaikki on saanut syntynsi hdnen kauttaan, ja ilman hdntd ei
ole syntynyt mitddn, mikd syntynyt on” (Joh. 1:3). Jos mitddn ei tehty
ilman Kolmiykseyden toista persoonaa ja kaikki tehtiin hanen kauttaan,
on selvid, ettd hdntd itseddn ei ole voitu tehdd alussa. On totta, ettd hin
syntyi vuosituhansia luomisen jilkeen vaimosta (Gal. 4:4), ja tdssd mielessd
hédn on luotu. Ndemme, kuinka epitoivoisesti Jehovan todistajien taytyy
taistella paetakseen oikeaa johtopédatostd Raamatun sanoista, kun heidén
raamatunkddnoksensa kuuluu: "Kaikki muu on luotu hinen kauttansa”
(Kol. 1:16), vaikka sanaa "muu” ei 16ydy kreikan tekstista.

Seitsemadssa kirjeessd esitetyt uhkaukset ja lupaukset viittaavat myds
suoraan kirjeen alussa olevaan kuvaukseen Vapahtajasta (vrt. 1:8 ja 11;
1:12 ja 16; 1:18 ja 26; 2.7 ja 8). Kdannos ”Jumalan luomakunnan hallitsija”
vastaisi tunnusomaisesti jakeen 21 sanoja:

”Niin kuin mindkin olen voittanut ja istunut Isdni kanssa hdnen
valtaistuimellensa.” Sen tdhden ”Jumalan luomakunnan hallitsija” kdy
kaikkein luonnollisimmaksi kdannokseksi sanoille 1} dpxmn tij¢ kTicewg
To? Ood.

Laodikean seurakunnalle Vapahtaja kirjoittaa:

15) Mind tieddn sinun tekosi: sind et ole kylmd etkd palava; oi, jospa olisit
kylmd tai palava! 16) Mutta nyt, koska olet pensed, etkd ole palava etk
kylmad, olen mind oksentava sinut suustani ulos. 17) Silld sind sanot: Mind
olen rikas, mind olen rikastunut enkd mitddn tarvitse; etkd tiedd, ettd
juuri sind olet vihelidinen ja kurja ja kéyhd ja sokea ja alaston. 18) Mind
neuvon sinua ostamaan minulta kultaa, tulessa puhdistettua, ettd rikas-
tuisit, ja valkeat vaatteet, ettd niihin pukeutuisit eikd alastomuutesi héiped
ndkyisi, ja silmdvoidetta voidellaksesi silmdsi, ettd ndkisit. 19) Kaikkia
niitd, joita mind piddn rakkaina, mind nuhtelen ja kuritan; ahkeroitse
siis ja tee parannus. 20) Katso, mind seison ovella ja kolkutan; jos joku
kuulee minun déneni ja avaa oven, niin mind kdyn hinen tykonsd sisdlle
ja aterioitsen hinen kanssaan, ja hdn minun kanssani. 21) Joka voittaa,
sen mind annan istua kanssani valtaistuimellani, niin kuin mindkin olen
voittanut ja istunut Isdni kanssa hinen valtaistuimellensa. 22) Jolla on

korva, se kuulkoon, mitdi Henki seurakunnille sanoo.”

Useat raamatunselittdjét ajattelevat, ettd viittauksella palavaan, kylmaan
ja penseddn on jokin yhteys kuumiin lahteisiin, jotka sijaitsivat ldhelld
Laodikeaa. Mutta riippumatta siitd, viittasiko Vapahtaja tahan vai ei, arvostelun
merKkitys on selva. IImiselvisti tille seurakunnalle tunnusomainen syntinen
heikkous oli hengellinen uneliaisuus ja vélinpitimattomyys. Palava on
selvasti kielikuva, joka tarkoittaa kiivautta, mielenkiintoa ja huolta Hengen
asioista. Toisaalta kylmyys kuvaa evankeliumin vastustamista. Penseys
edustaa vélinpitimattomyytté ja mielenkiinnon puutetta.

On helppo ymmartéd, miksi Vapahtaja tahtoo seurakunnan olevan
palava. Ei ole helppo ndhda ensi silméykselld, miksi kylmyys tai evankeliumin
vastustaminen on suotavampi kuin penseys. Mutta ne, jotka aktiivisesti
vastustavat evankeliumia, ainakin osoittavat jotain mielenkiintoa hengellisiin
asioihin. He ilmaisevat jotain huolta totuudesta. Sauluksen, seurakunnan
vainoojan, tarkoituksena oli palvella Jumalaa, kun taas Pilatus, joka
kysyy: ”Mikdi on totuus?”, ei yksinkertaisesti ole kiinnostunut. Kerrotaan,
ettd John Wesley lausui kerran ajatuksenaan, ettd Sanan saarnaajan tulisi
joko kaannyttad ihmiset tai tehda heidat vihaisiksi. Mutta ihmiset, joita ei
kerta kaikkiaan liikuta taivas tai helvetti, elima tai kuolema, ovat surkea
lahetysnakyma. Siksi tdssd mielessd jopa kylmad vastustus evankeliumia
kohtaan on suotavampi kuin penseys tai vélinpitiméttomyys.

Laodikean kristityt olivat syyllisid vélinpitimattomyyden syntiin. Monta
vuotta oli kulunut siitd, kun he olivat ensi kertaa kuulleet evankeliumia.
Kuten efesolaiset, jotka olivat "hyljinneet ensimmdisen rakkautensa” sen
jalkeisind vuosina, niin my6s Laodikean seurakunta oli tullut sellaiseksi, ettd
hengelliset asiat liikuttivat sitd yhd vdhemmén. Tdmin eldmén nautinnot ja
tdméan maailman rikkaudet olivat tylsyttdneet heiddn hengellisten tarpeiden
tuntonsa.

Vapahtaja antaa yhden ankarimmista nuhteistaan Laodikean seurakunnalle:
”Olen mind oksentava sinut suustani ulos.” Han uhkaa hylata heidét kokonaan.
Seurakunta ei ollut tietoinen murheellisesta tilanteestaan. Sen asenne on
ilmaistu lyhyesti sanoissa: ”Mind olen rikas, mind olen rikastunut enkd



mitddn tarvitse.”

Onko ndma sanat ymmadrrettava erityisesti aineellisessa vai hengellisessa
merkityksessd, ei ole selvdd. Me tiedimme, ettd Laodikea oli hyvin rikas
kaupunki. Kun maanjaristys tuhosi kaupungin 60 jKr., kaupunkilaiset
rakensivat sen ilman Rooman apua. Se oli hyvin tunnettu pankkitoiminnan
keskus ja sielld sijaitsi rahapaja. Se oli my6s kukoistavan villateollisuuden
keskus ja sen vaatteet olivat kuuluisia kautta roomalaisen maailman. Lopuksi,
se oli myo6s maineikas tietyntyyppisestd silmévoiteesta, joka oli keksitty
sielld ja jota kaukana Laodikeasta eldvit ladkarit méaarasivat laakkeeksi.

Ei ole mahdotonta, ettd Vapahtaja viittaa tdssd heiddn aineelliseen
rikkauteensa, joka teki heille mahdolliseksi eldd paivasta toiseen huolehtimatta
paljoakaan jokapdiviisestd leivastadn. Samoin kuin ruumiilliset tarpeet ja
tyysiset vaivat toisinaan muistuttavat ihmisid heiddn syntisyydestddn ja
sielun tarpeista, niin myds aineellinen menestys monessa tapauksessa saa
ihmiset unohtamaan Jumalan. Liian monta péivdd kuluu, jolloin kokemus ei
pakota heitéd olemaan tietoisia syntiinlankeemuksen kauheista seurauksista
(Snl. 30:8-). He eivit sy0 leipdédnsa otsansa hiessd. Ehké laodikealaiset
tarkoittivat titd sanoessaan, etteivit he tarvinneet mitian.

On kuitenkin myds mahdollista, ettd Vapahtaja kuvailee Laodikealta
puuttuvaa tietoisuutta hengellisestd tarpeesta. Sielld saattoi olla ihmisia,
jotka eivit olleet "kOyhid hengessi’, sellaisia, jotka eivdt tajunneet, ettei heilld
ollut Jumalalle tarjottavaksi mitdin, jolla he saavuttaisivat Hanen suosionsa.
Ehka he elivit sen itsepetoksen vallassa, ettéd he olivat itseoikeutetut Jumalan
rakkauteen ja olivat tdstd syystd vakuutetut iankaikkisesta elimastd. Heilld
ei ollut endd Jumalan armon ja anteeksiantamuksen tarvetta.

Kummassakin tapauksessa tdssé oli seurakunta, joka oli suuressa méarin
unohtanut tarvitsevansa paljon Jumalan huolenpitoa ja anteeksiantamusta.
He eivit olleet kylmii eivdtka palavia, vaan penseita.

Vapahtaja kuvailee laodikealaisten itsetyytyvdistd asennetta ja muistuttaa
sitten heitd heidédn todellisesta tilanteestaan. Han sanoo: ”...etkd tiedd, etti
juuri sind olet vihelidinen ja kurja ja koyhd ja sokea ja alaston.” Viittaako
tama aineelliseen rikkauteen? Epdilemaitta ihmiset, jotka ovat aineellisesti
koyhid ja vainottuja, tietdisivit olevansa koyhid ja sdalittavid. Mutta on

myds mahdollista, ettd rutikdyhét ihmiset ovat ylpeité ja hengellisesti
itsetyytyvdisid eivatka tiedd, ettd he ovat vihelidisia.

Kristityt puhuvat usein epauskoisista yleisesti vihelidisind. Unohdamme
kuitenkin toisinaan, ettei se merkitse sitd, ettd he valttimattd tuntevat olevansa
vihelidisid ja onnettomia. Erds Chigagon yliopiston professori sanoi kerran:
”Fundamentalistiset saarnaajat puhuvat usein siitd, kuinka onnettomia ne
ihmiset ovat, joilla ei ole uskoa. Katsokaa minua. Mind en usko niitd asioita
ja mind olen onnellinen mies.” Epduskoiset eivit monesti tunne epauskon
vihelidisyyttd ja meiddn tulisi odottaakin tati, silld Raamattu sanoo, ettd he
ovat “kuolleita” (Ef. 2:1) ja "tunnoltaan turtuneita” (Ef. 4:19). Myos tasta
syystd on heita saalittava.

Jos katsomme, ettd laodikealaisten "rikkaus” perustui aineelliseen
menestykseen, niin meilld on Vapahtajan sanoissa voimakas saarna 20.
vuosisadan ns. ”sosiaalista evankeliumia” vastaan. Monilla kristikunnan alueilla
kristillinen usko on rappeutunut pelkiksi huoleksi ihmisten sosiaalisesta
ja taloudellisesta hyvinvoinnista. On kuitenkin mahdollista, ettd kaikki
ihmisen tarpeet on tyydytetty, ettd ihmiselld on kaikki kansalaisoikeudet,
kaunis koti ja terveellinen ruokavalio, ja ettd hin silti on vihelidinen ja
saalittava, koska sielun tarpeita ei ole tyydytetty. Siksi uskonto, joka saa
aikaan sen, ettd ihmiset ovat liian kiinnostuneita ruuasta, juomasta ja
vaatetuksesta, vaikuttaa vihén tai ei mitddn tuodakseen ihmisille toivon
ja ilon, joka tulee anteeksiantamuksesta Kristuksen veren kautta. Sellainen
uskonto ei todellisuudessa kohtaa inhimillisia tarpeita eiké ansaitse, ettd
sitd kutsutaan kristinuskoksi.

Vaikka laodikealaiset sanoivat, ettd he ovat rikkaita eivatka tarvitse
mitddn, Vapahtaja sanoo, ettd heiddn tarpeensa ovat suuret, ettd he ovat
koyhii ja sokeita ja alastomia. Han kertoo heille my6s, miten nuo tarpeet
voidaan tyydyttdd. Hdn sanoo: "Mind neuvon sinua ostamaan minulta
kultaa, tulessa puhdistettua, ettd rikastuisit, ja valkeat vaatteet, ettd niihin
pukeutuisit eikd alastomuutesi hiped nékyisi, ja silmdvoidetta voidellaksesi
silmdisi, ettd ndkisit.”

Laodikealaiset eivit voineet 16ytaa tosi rikkautta Laodikean rahapajasta.
Tosi rikkaus 16ytyy vain Kristuksessa ja pelastuksessa, jonka hdn hankki



meille siind tuskan tulessa, jonka hén kesti kdrsiessddn rangaistuksen meidén
syyllisyytemme téhden.

Vapahtaja sanoo, ettd laodikealaiset olivat alastomia ja saattoivat
peittdd tuon alastomuuden ainoastaan “valkein vaattein”, jotka hinella oli
tarjottavana heille. On jossain madrin kiinnostavaa tietad, ettd villavaate,
josta laodikealaiset olivat kuuluisia, oli joko kirkkaaksi varjdtty tai mustasta
villasta kudottu. Olemme jo lukeneet valkeasta puvusta kirjeessd Sardeehen
(3:4,5), mutta myohemmassa luvussa (7:13-14) selvida, miksi Kristus
yksin voi toimittaa vaatteet, jotka peittavit heiddn alastomuutensa hdpeén.
Ainoastaan Karitsan veri voi pestd heidat ja tehda heidat valkeiksi. Nailla
sanoilla Vapahtaja puhuu heidan anteeksiantamuksen tarpeestaan.

Seuraavat sanat, joissa on kyse silmévoiteesta, puhuvat heidan hengellisen
parantumisen tarpeestaan. Raamattu vertaa usein ihmisen luonnollista
hengellista tilaa pimeyteen ja sokeuteen, jonka tahden luonnollisten
ihmisten on mahdotonta ndhda syntisyytensa todellista luonnetta, ja joka
estdd heitd tunnustamasta Kristusta ainoaksi Vapahtajaksi. Laodikealaiset
kristityt eivdt nahneet todellista tilaansa. He olivat lankeamassa takaisin
hengelliseen sokeuteen, jossa he olivat syntyneet. Mutta tilanne ei ollut
vield toivoton. Téssa tilanteessa, kun heiddn oma silmévoiteensa pettda,
Vapahtaja varustaisi heidét evankeliumillaan, jossa on voima parantaa
heiddn huononeva hengellinen nakokykynsa.

Laodikealle ei anneta sanaakaan tunnustusta. Tdma viimeinen kirje
seitsemdstd on ainoa, josta puuttuu kiitoksen sana. Laodikean tuomio on
erityisen ankara, mutta ndma arvostelun sanat ovat rakkauden sanoja,
jotka on tarkoitettu hyodyttdmadn laodikelaisia. Herra sanoo: "Kaikkia
niitd, joita mind piddn rakkaina, mind nuhtelen ja kuritan.” Rakkaus ei
salli synnin jadda ilman rankaisemista. Sen tdhden Vapahtaja ei tahdo,
ettd laodikealaiset sivuuttavat kevyesti hdnen arvostelunsa. Hin sanoo:
”Ahkeroitse siis ja tee parannus.”

Jae 20 on hyvin tunnettu: ”Katso, mind seison ovella ja kolkutan; jos joku
kuulee minun ddneni ja avaa oven, niin mind kdyn hdnen tykonsd sisdlle ja
aterioitsen hinen kanssaan, ja hdn minun kanssani.” Monet pakottavat ndma
sanat tukemaan synergististd nakemystd kadntymisestd. Kiistatta me olemme

tdssd tekemisissd evankeliumin kutsun kanssa. Vapahtaja anoo ihmisilta,
ettd he antaisivat hdnen tulla heiddn eldméansa ja syddmiinsa, niin ettd hian
voisi tehdd heidit osallisiksi kaikista rakkautensa lahjoista. Hinen sanansa
ovat yksinkertaisesti yksi tapa ilmaista sama evankeliumin kutsu, joka on
ilmaistu lukuisin eri tavoin kautta Raamatun. Synergistiset tulkitsijat vetoavat
toisinaan klassisen taiteilijan késitykseen tdsta kutsusta ja huomauttavat,
ettd kuvassa ovessa ei ole kddensijaa ulkopuolella, osoittaakseen, ettd se
voidaan aukaista vain sisdpuolelta.

Mutta ei tdimd raamatunkohta eikd mikdan muu evankeliumin kutsu
anna ymmartad, ettd ihmiselld on luonnostaan voima vastata. Kysymyksen
ihmisen kyvysté ratkaisevat muut Raamatun lausumat, jotka selvasti
opettavat, ettd ihminen on luonnostaan hengellisesti kuollut ja sen tdhden
kykenemiton ottamaan vastaan Jumalan pelastustarjousta. Me pelastumme
yksin armosta.

On tietysti totta, ettd toiset ihmiset vastaavat kutsuun, kun taas toiset
eivat. Toiset avaavat oven ja toiset pitavit sen suljettuna. Mutta voima, joka
tekee vastaamisen mahdolliseksi, ei ole ihmisen luonnollisessa tahdossa,
vaan evankeliumin kutsussa. Vapahtaja, jonka koputus meiddn syddntemme
ovella vaatii meitd avaamaan oven, on sama kaikkivaltias Herra, joka seisoi
Lasaruksen haudalla ja kutsui hdnet esiin. Vastaavasti me luemme, etté
Herra avasi Lyydian syddmen (Ap. t. 16:14). Evankeliumin kutsu on Jumalan
Sana ja sen tdhden siind on voima avata syddn Vapahtajan sisdankaymista
varten. Tuo voima yksin saa ihmisen vastaamaan myonteisesti.

Mitd me olemme sanoneet tassé, ei tule ymmartaa tarkoittavan, ettd
Vapahtaja puhuttelee tdssd yksittdisessa tapauksessa seurakuntaa, joka
koostuu epéuskoisista. Kiliastit opettavat, ettd kirje Filadelfiaan kuvaa
ylostempaamisen aikaa ja he pitavit Laodikean seurakuntaa sellaisena
seurakuntana, jossa ei ole uskovia. He viittavit, ettd kirje Laodikeaan edustaa
seurakuntaa sellaisena kuin se tulee olemaan seitsemin vuotta kestavin
suuren ahdistuksen aikana. Seurakunta, joka koostuu epauskoisista, on itsensa
kanssa ristiriidassa oleva sanonta, ainakin Raamatun kielenkaytossa. Se,
ettd tdssd kirjeessd ei ole tunnustuksen sanaa ja ettd seurakuntaa kutsutaan
tekemddn parannus, ei millddn lailla todista, ettd Laodikeassa ei ole kristittyja.



Kutsu parannukseen on osoitettu myos useimmille muille kuudesta Vahan
Aasian seurakunnasta, ja Vapahtajan lupaus tulla kenen tahansa sydameen,
joka kuuntelee hdanen kutsuaan, muistuttaa hyvin ldaheisesti niita sanoja,
jotka Jeesus puhui opetuslapsilleen Joh. 14:23: ”Jos joku rakastaa minua,
niin hdn pitdd minun sanani, ja minun Isdni rakastaa hintd, ja me tulemme
hénen tykonsd ja jddmme hdnen tykonsd asumaan.”

Niillg, jotka avaavat syddmensa ja voittavat taistelussa syntid ja epauskoa
vastaan, on etuoikeus istua Vapahtajan kanssa hdanen valtaistuimellaan.
Téama on selked kuvaannollinen tapa luvata, ettd me tulemme hallitsemaan
Kristuksen kanssa. Se herruus kaikkien luotujen yli, jonka Jumala antoi
Aadamille ja Eevalle luodessaan heidat menetettiin suurimmaksi osaksi
syntiinlankeemuksen kautta. Se tullaan vield kerran tdysin palauttamaan
kaikeksi iankaikkisuudeksi, ja psalmin 8 sanat, jotka ovat tayttyneet
Kristuksessa, tulevat jilleen olemaan totta myos meistd. Hanessa ja hanen
kauttaan me tulemme vield kerran saamaan takaisin tiyden herruuden,
jonka me olimme menettidneet Aadamin lankeemuksessa.

Tuttu kehotus kuulla pdittad kirjeen Laodikeaan.

TOINEN NAKY: SEITSEMAN SINETTIA (4:1-7:17)

JOHANNEKSEN NAKY JUMALASTA (4:1-11)

Johanneksen néaky Vapahtajasta luvussa 1 toimii johdantona seitseméan
kirjeeseen. Tekstissd mikdén ei osoita katkoa ensimmaisen ja toisen luvun
valilla. Seitsemin kirjeen teksti on osa ensimmadistd nakyd, vaikkakaan
luvut 2 ja 3 eivat kerro meille mitddn siitd, mita apostoli Johannes naki.
Vapahtaja, joka ilmestyi hanelle, yksinkertaisesti saneli kirjeet. Me emme
tied, kirjoittiko Johannes kirjeet ndyn aikana vai tekiko han sen myohemmin
ulkomuistista Pyhin Hengen inspiraation alaisena.

Luvun 4 alku on yksinkertaisesti luvussa 1 alkaneen kertomuksen jatko.
Johannes kirjoittaa:

1) Sen jilkeen mind ndin, ja katso: taivaassa oli ovi avoinna, ja ensim-
mdinen ddni, jonka mind olin kuullut ikddn kuin pasunan puhuvan mi-
nulle, sanoi: "Nouse ylos tdnne, niin mind ndytin sinulle, mitd tamdn
jilkeen on tapahtuva.” 2) Ja kohta mind olin hengessd. Ja katso, taivaassa
oli valtaistuin, ja valtaistuimella oli istuja.

Monet kiliastit nikevat tassd luvun 4 ensimmadisessd jakeessa viittauksen ns.
”pyhien ylostempaamiseen”. Suositun kiliasmin lajin mukaan maanpaallistd ns.
“tuhatvuotista Kristuksen valtakuntaa” tulee edeltimaén ”ylostempaaminen’”
Toisin sanoen, vdhdn ennen Kristuksen paluuta hallitsemaan nékyvalla
tavalla maan paélla kaikki uskovat otetaan yhtédkkii ja hiljaa pois tasta
maailmasta Kristuksen seuraan liittymistd varten. Tahdn maailmaan ei
jaa lainkaan uskovia. Ylostempaamista seuraa timan opin yhden version
mukaan seitsemin vuoden pituinen vaivan aika, joka tunnetaan "suurena
ahdistuksena’, jonka jilkeen “tuhatvuotinen valtakunta” alkaa.

Jakeessa ei ole kuitenkaan mitddn, mika osoittaisi, ettd Johannes puhuu
tdssd mistadn “pyhien ylostempaamisesta”. Ylostempaamisen kannattajien
on kuultu viittivan, kuten olemme jo maininneet, ettd timén taytyy olla



viittaus ylostempaamiseen, koska sellaisen viittauksen pois jattaminen olisi
“kdsittdmdtontd” Kirjassa, joka puhuu erityisesti viimeisistd tapahtumista.
Téma perustelu kuitenkin vain auttaa ndyttimaan toteen, ettd koko ajatus
tuhatvuotista valtakuntaa edeltavistd ylostempaamisesta on pelkka kuvitelma,
jonka erddt vien vakisin haluavat lukea Raamattuun.

Johannes ei kuvaa tdssd jotain kaukaisen tulevaisuuden tapahtumaa,
vaan jotain, joka tapahtui tiettynd sunnuntaina ensimmaiselld vuosisadalla
Patmoksen saarella. Ensimmaiset sanat tdssé luvussa, “sen jdilkeen, viittaavat
selvésti tapahtumiin, jotka olivat jo tapahtuneet, nimittdin, Kristuksen
ilmestymiseen Johannekselle ja seitsemén kirjeen saneluun.

Kuultuaan sanat, jotka Herra oli puhunut seitsemaélle seurakunnalle,
Johannes katsoi ja néki oven avoinna taivaassa. Sanan “faivas” (engl.
heaven) paamerkitys on "taivas” [ilmakehdn merkityksessd] (engl. sky;
tarkoittaa luonnollista taivasta, jonka me ndiemme), ja me voimme kadntaa
my0s: ”Mind ndin oven avoinna taivaassa” (sky). Samanaikaisesti Johannes
kuuli d4nen, jota hdn kutsuu "ensimmadiseksi ddneksi”. Ilmeisesti timd on
viittaus ddneen, jonka han oli kuullut nayn alussa (1:10). My0s sielld han
oli kuvaillut adnta "ikddn kuin pasuunan ddneksi’.

Aéni sanoi hinelle: ”Nouse ylos tinne, niin mind ndytdin sinulle, mitd
timdn jilkeen on tapahtuva’. Ja Johannes sanoi: ”Ja kohta mind olin (tai:
“aloin olla”; kreikan sana tarkoittaa tilanmuutosta) hengessd”. Tamékin
muistuttaa meitd nakyjen alusta, silla siella hin sanoi: ”Mind olin hengessd
Herran pdivind” (1:10).

Se, mitéd Johannekselle tapahtui tassd, muistuttaa hyvin laheisesti erédsta
kokemusta, jota Paavali kuvailee 2. Korinttolaiskirjeessa. Siind Paavali
puhuu ilmestyksestd, jossa hdanet temmattiin “kolmanteen taivaaseen”,
jossa hén kuuli asioita, joita ihmisen ei ole lupa lausua julki. Me emme
voi olla tdysin varmoja, mitd Paavali tarkoitti kolmannella taivaalla, mutta
on todennékoista, ettd "ensimmdinen taivas” on ilmakeh4, jossa linnut
lentelevit (1. Moos. 1:20), toinen taivas on avaruus pilvien tuolla puolen,
missd aurinko, kuu ja tdhdet sijaitsevat (1. Moos. 1:14), ja kolmas taivas
on Jumalan ja enkelien asuinpaikka. Nykyajan parapsykologit puhuvat
“ruumiista irtautumiskokemuksista’, mutta Paavali sanoo, ettei hén tieda,

oliko héan "ruumiista poissa” vai "ruumiissa” (2. Kor. 12:2,3). Ilmiselvisti se
muistutti jotenkin sitd, mitd Johannes kuvailee tdssa olemisena "hengessd’,
uudessa hengellisessi olotilassa, jossa han kykeni nakemdin ja kuulemaan
asioita, joita ihminen normaalissa olotilassaan tdssd maailmassa ei voi
ndhda eikd kuulla.

On huomiota herittivaa, ettd Johannekselle kerrottiin, ettd hianelle
néytettaisiin, “mitd ndiden jilkeen taytyy tapahtua” (Beckerin kayttima
kdannos). Tassd lauseyhteydessd "ndmd” tarkoittaa maailman olosuhteita
ja tapahtumia ensimmaisen vuosisadan lopulla, erityisesti niité asioita, joita
on kuvattu seitsemassa kirjeessd. Herra lupaa ilmoittaa tulevia tapahtumia
ja olosuhteita apostolille. Kun Herra sanoo, ettd ndiden taytyy tapahtua, hin
osoittaa selvisti, ettd tulevaisuus on jo maaritty ja ettd se, mitd Johannes saa
nihdai, tulee varmasti tapahtumaan. Lausuma tuo mieleen monta kohtaa,
jotka sanovat, ettd Raamatun tdytyy tayttyd. Nama eivit ole tulevaisuutta
koskevia arvauksia, vaan ilmoituksia Jumalalta, joka niakee tulevaisuuden
yhta selvasti kuin han niakee nykyisyyden ja menneisyyden. Se, ettd Jumala
nikee edeltd ndma tulevat tapahtumat, ei aiheuta niiden tapahtumista,
mutta koska Jumala ndkee tulevaisuuden tarkasti ja oikein, on hénen ja
niiden ihmisten, joiden kautta hidn ennustaa tulevaisuuden, mahdotonta
erehtyd. Tédssa mielessd tapahtuman taytyy tapahtua, vaikka monet niista
tapahtuvat ihmisten vapaasta valinnasta.

Johannes kuvailee sitten, mitd hidn naki ndyssa. Han kirjoittaa:

3) Ja istuja oli ndoéltinsd jaspis— ja sardionkiven kaltainen; ja valtaistui-
men ympdrilld oli taivaankaari, ndoltinsd smaragdin kaltainen. 4) Ja
valtaistuimen ympdrilli oli kaksikymmentd neljd valtaistuinta, ja niilld
valtaistuimilla istui kaksikymmentd nelja vanhinta, puettuina valkeihin
vaatteisiin, ja heilld oli pédssdnsd kultaiset kruunut. 5) Ja valtaistuimesta
lahti salamoita ja ddnid ja ukkosen jylindd; ja valtaistuimen edessd paloi
seitsemdn tulisoihtua, jotka ovat ne seitsemdn Jumalan henked. 6) Ja val-
taistuimen edessd oli ikddn kuin lasinen meri, kristallin néikoinen.

Johannes naki ndyn Jumalasta. Myohempi asiayhteys vahvistaa timén,
mutta kuka tahansa, joka on perehtynyt Vanhaan testamenttiin, tietdisi



alusta pitden, ettd se, joka istuu valtaistuimella, on Jumala itse. Sellaiset ndyt
Jumalasta kuin se, mita Johannes kuvailee tissd, tuovat mieleen Vanhan
testamentin profeettojen ndyt. Kuvaus esittdd monivaristen vilkdhtelevien
valojen keskipisteen kaaren alla, tai piirin tai kehdn siséllé, joka on kirkasta
vihredad valoa, "smaragdin kaltaista”. Vanhassa testamentissa Jumala ilmoitti
itsensd usein kirkkaassa valossa, jota kutsuttiin "Herran kirkkaudeksi”.
Tdssd Johannes nikee tuon kirkkauden ja se vaikuttaa hanesta jalokivien
kimallukselta.

24 valtaistuimen merkitys on my6s helppo havaita. Vapahtaja lupaa useasti
seitsemdssa kirjeessd uskollisille kristityille, ettd he tulevat hallitsemaan
hénen kanssaan kirkkaudessa. Monta vuotta titd ennen, kun Herra oli viela
tdmdn maan padlld opetuslastensa kanssa, han lupasi, ettd jonain paivana he
istuisivat kahdellatoista valtaistuimella ja tuomitsisivat Israelin kahtatoista
sukukuntaa (Matt. 19:28). Kaksitoista néistd valtaistuimen ymparilla
istuvista vanhimmista tarkoittaa kahtatoista apostolia, joita usein Uudessa
testamentissa ja varhaiskirkon kirjallisuudessa kutsutaan "vanhimmiksi’.

Jotkut vaittavat, ettei kaksitoista ndistd vanhimmista voi tarkoittaa
kahtatoista apostolia, koska Johannes oli Patmoksella siihen aikaan eika
siksi voinut olla istumassa yhdelld valtaistuimista. Mutta tdmé perustelu ei
ota huomioon sitd, ettd me olemme tekemisissa ndyn kanssa. Aivan kuten
ihminen voi ndhda itsensa unessa, samoin on Johanneksen epailematta
mahdollista ndhda itsensa tdssa ndyssa. Jeesuksen sanat opetuslapsilleen
antavat meille myds johtolangan kahdentoista jéljelle jadvan vanhimman
henkilollisyyteen. Ne tarkoittavat kahtatoista patriarkkaa, joiden jéilkeldisia
Israelin kaksitoista sukukuntaa, Jumalan Vanhan testamentin kansa, olivat.
Niinpé 24 vanhinta edustavat Vanhan ja Uuden testamentin seurakuntaa.
Kultaiset kruunut, jotka heilld on padssdan, sekd istuimet, joilla he istuvat,
ovat heiddn kuninkaallisen valtansa tunnusmerkkeji. Heiddn valkeat
vaatteensa kuvaavat vanhurskautta, joka heilld on uskon kautta Kristukseen.

Paittdessddn 24 vanhimman tarkastelemisen hanen huomionsa kiinnittyy
uudelleen valtaistuimeen. Han nékee "salaman” vildhdyksid. Han kuulee
my0s metelid tai 4dnid ja ukkosenjylinad, joka ldhtee valtaistuimelta. Jollain
tavoin nakyma palauttaa mieleen sen, miten Jumala ilmoitti itsensa Siinain

vuorella, jossa hdn myos toi ilmi lasndolonsa “jylindssd ja salamoissa” (2.
Moos. 19:16).

Seitsemdn valtaistuimen edessd palavaa tulisoihtua muistuttavat
seitsenhaaraista lamppua, joka paloi Vanhan testamentin ilmestysmajassa
(2. Moos. 37:17-24). Teksti kertoo meille nimenomaan, etti seitseman
liekkid kuvaavat seitsemda Jumalan henked, mika on Ilmestyskirjan tapa
kuvata Kolmiykseyden kolmatta persoonaa (ks. luku 1). Vanhan testamentin
profeetta Sakarja veti myos vertauskuvallisen yhteyden seitsenhaaraisen
lampun ja Pyhdn Hengen tyon valille (vrt. Sak. 4:1-6). Koska Pyha Henki
on inspiroinut Raamatun, joka on meidan jalkaimme lamppu (Ps. 119:105),
hantad itseddn verrataan kirkkaasti loistavaan lamppuun. Samoin kuin
seitsemdn haaraa, jotka ojentautuvat seurakuntaan, muodostavat yhden
lampun(jalan), niin my6s “seitsemdn Jumalan henked” ovat yksi Pyha Henki.

Koko taivaallisen ndkymén etualalla Johannes naki lasisen meren, joka oli
kristallin kirkas. Vdrekdan ei hdirinnyt meren téydellisté tyyneytta valtaistuimen
edessd. Tama kuvaa tdydellista rauhaa, joka on Jumalan ldheisyydessa.
Kuvaus lasisesta merestd on erityisen merkittdva muistaessamme, etté
Vanhassa testamentissa miltei jokainen viittaus mereen esittdd sen vaaran ja
vastoinkdymisen paikkana. Esimerkiksi se ainoa kerta, jolloin juutalaisten
kuningas pyrki ottamaan kaytt6on laivaston, pédttyi katastrofiin ja laivat
”sdrkyivit Esjon-Geberissd” (1. Kun. 22:49). Jesaja puhui "kuohuvasta
merestd, joka ei voi tyyntyd” (Jes. 57:20). Mutta valtaistuimen edessi taivaassa
Johannes nékee meren, joka on tdysin tyven. Tédlld ei ole mitddn, mika
hairitsisi sitd hiljaista rauhaa, jota valtaistuimen ymparille kokoontuneet
nauttivat. Tamadn meren kristallin kirkkaus merkitsee my®s, ettd Jumalan
ldheisyydessi ei ole minkédanlaista saastaa tai tahraa.

ja valtaistuimen keskelld ja valtaistuimen ympdrilld oli neljd olentoa,
edestd ja takaa silmid tdynnd. 7) Ja ensimmdinen olento oli leijonan nd-
kéinen, ja toinen olento nuoren hdrdn néikdinen, ja kolmannella olennolla
oli ikddn kuin ihmisen kasvot, ja neljis olento oli lentdvin kotkan ndikoi-
nen. 8) Ja niilld neljilli olennolla oli kullakin kuusi siiped, ja ne olivat yl-
tympdiri ja sisdltd silmid tdynnd. Ja ne sanoivat lakkaamatta yotd pdivid:



“Pyhd, pyhd, pyhd on Herra Jumala, Kaikkivaltias, joka oli ja joka on ja
joka tuleva on.”

Kirjaimellisesti timan jakson ensimmadiset sanat kuuluvat: ”Ja keskelld
valtaistuinta (¢v péow tod Opovov) ja valtaistuimen ympdrilld oli nelji
eldvdd olentoa” (Biblia ja KR 38 kdantavit nain, KR 92: "valtaistuimen
edessd...”). Kreikan kielen genetiivi merkitsee jonkinlaista yhteyttd, mutta
lauseyhteyden taytyy mairitd timéan yhteyden luonne. Koska on selvd, ettd
nelja elavai olentoa seisoivat valtaistuimen ymparilld, on myos selvaa, ettd
Johannes ei olisi voinut ndhda heité valtaistuimen keskelld, jossa Jumala
istui. Meidén taytyy tdstd syystd kddntaa joko: “keskelld, jossa valtaistuin
oli”, tai: "keskelld, lihelld valtaistuinta”. Valtaistuin sijaitsi nakyman keskella.
Valtaistuimen ymparilld laajassa piirissé oli jarjestettynd 24 valtaistuinta,
joilla 24 vanhinta istuivat. Pienemmassa piirissd keskelld ja lahempéna
valtaistuinta seisoi nelja elavaa olentoa.

Neljan eldvdn olennon merkitystd on vaikea ratkaista. Jotkut
raamatunselittdjét vaittavat kiven kovaan, ettd ne eivit voi olla enkeliolentoja,
koska 5:11:ssd ne ndyttavat olevan luokitellut enkeleistd erillisind. Mutta tima
ei ole millddn muotoa ratkaiseva perustelu. On tdysin mahdollista nahda
ndissd raamatunkohdissa, ei erottelu eldvien olentojen ja enkelien valilld,
vaan sen sijaan erottelu neljan korkea—arvoisen, lahellé valtaistuinta olevan
enkelin, ja suuren, kauempana keskustasta seisovan enkelijoukon vililla.

Neljén eldvdn olennon kuvauksessa on monia samankaltaisia aineksia
kuin Hesekielin ndyssa Herran kirkkaudesta (Hes. 1:4-28). Tuossa néyssa
esiintyy myos nelja eldvad olentoa, joista jokaisella on neljét kasvot, ihmisen,
leijonan, hérén ja kotkan. Ilmestyskirjassa kullakin neljéasta elavastd olennosta
on ainoastaan yhdet néistéd neljista kasvoista. Hesekielin ndyssa elavilla
olennoilla on neljét siivet. Tassé niilld on kuudet. Téssd suhteessa timén
nidyn nelja olentoa muistuttavat Jesajan ndyn serafeja (Jes. 6:2). Hesekielin
ndyssa neljastd olennosta kutakin seuraa pyord, joka on maata vasten, ja
kukin pyo6ra oli tiynna silmid (Hes. 1:18).

Hesekielin kirjan myéhempi luku mainitsee nelja "eldvdd olentoa”
kerubeiksi (Hes. 10:20). Samankaltaisuudet Johanneksen ja Hesekielin

nikyjen vililld oikeuttaisivat luokittelemaan Ilmestyskirjan nelja eldvaa
olentoa kerubeiksi. Suuri méaré silmid kuvaa enkelien huolenpitoa ja
tietoisuutta siitd, mité eri puolilla maailmaa tapahtuu. Enkelit ovat asiamiehia,
joiden kautta Jumala hallitsee maailmaa ja suojelee kansaansa. Neljit kasvot
kuvaavat maanpéallisen elaman neljaa suurta piirié - lintuja, joita edustaa
kotka; petoja, joita edustaa leijona; kotieldimid, joita edustaa harké; ja
ihmistd, aivan omassa luokassaan. Toisin kuin moderni tiede Raamattu
tarkastelee ihmistd luotuna, joka on selkeisti erotettu eldinmaailmasta. Kun
tekstissd ei tarkemmin selitetd timén jaon merkitysta, olisi sopusoinnussa
Raamatun kanssa nahda neljassa kerubissa kuvaus Jumalan hallinnasta ja
kontrollista kaikkiin luomistyonsé ilmentymiin.

Teksti ei sano mitddn kuudesta siivesta, jotka kullakin neljalla elavalla
olennolla oli. Me muistamme kuitenkin, ettd myos enkeleilld Jesajan ndyssé
(Jes. 6) oli kuusi siiped. Jesaja kertoo meille, ettd hdnen nédyssain serafit
kayttivat kahta siivistdan peittadkseen jalkansa, kahta peittdakseen kasvonsa
jakahta lentdakseen. Antiikin aikana oli odotettavissa matkustajien jalkojen
likaantuminen. Tastd syysta oli tavallista varata vieraille vettd jalkojen
pesua varten (Luuk. 7:44). Jalkojen peittiminen enkelin siivilld tarkoittaa
pyrkimysté kitked Jumalan katseelta kaikki se, mikd on epapuhdasta.
Vaikka on totta, ettd hyvit enkelit ovat synnittomia ja pyhia, silti Jumalan
puhtauteen ja pyhyyteen verrattuna taytyy pyhimménkin luoduista yha
seisoa kunnioittavassa hdpedntunteessa ja ndyryydessd Jumalan ylimaallisen
pyhyyden edessa (vrt. Job 4:18; 15:15; 25:5).

Silmien peittaminen toisella siipiparilla tarkoittaa luodun kyvyttomyytta
katsoa suoraan Herran kirkkautta. Se on tdstd syystd tunnustus
Jumalan kunnioitusta heréttavda majesteettia kohtaan, hanen, joka elda
luoksepadsemattomaissd valossa ja jota kukaan ei ole nahnyt eiké voi nahda
(1. Tim. 6:16).

Viimeinen siipipari, se, jolla serafit lentavit, viittaa enkelien valmiuteen
suorittaa saamansa madraykset Jumalan sanansaattajina ja asiamiehind. Ne
raamatunselittdjdt, jotka nikevit neljén eldvan olennon kuvauksina Jumalan
kaitselmuksesta, ovat siis hyvin todennakoéisesti oikeassa.

Enkelien taukoamaton laulu toistaa Jesajan ndyn serafien laulua: ”Pyhd,



pyhd, pyhd on Herra Jumala, Kaikkivaltias, joka oli ja joka on ja joka tuleva
on.” Laulun viimeisid sanoja ei l16ydy Jesajalla, vaan ne ovat niiden sanojen
toistoa, joilla Vapahtaja oli kuvannut itsedan ensimmadisessd luvussa (1:8).
Tdssd kuitenkin sanat kuvaavat kolmiyhteistd Jumalaa, jonka olemukseen
viitataan sanan “pyhd” kolminkertaisella toistamisella.

Kommenteissamme 1:4-6:n me huomautimme, ettd tuon jakson kuvaus
Jumalasta jaottuu kolmen ryhmiin. Téssd me ndemme, ettd kolminkertainen
pyhé, kolme Jumalan nimea - Herra, Jumala, Kaikkivaltias - ja kolme
Jumalan ominaisuutta muodostavat kolmirivisen runon siten ettd joka
rivilld on kolme termid seuraavasti:

Pyhd Pyhd Pyhd
Herra Jumala Kaikkivaltias
jokaoli  joka on joka tuleva on

Tama kolminkertainen kuvaus toistuu kolminkertaisessa ylistyksessa
jakeessa 11 samoin kuin tdmén laulun kolminkertaisessa yhteenvedossa
jakeessa 9.

Jesajan ndyssa enkelit laulavat: "Pyhd, pyhd, pyhd Herra Sebaot; kaikki
maa on tdynnd Hdnen kunniaansa.” Ndiden kahden laulun vilinen
samankaltaisuus on suurempi kuin ensi silméaykselld ndyttad, koska
sanat "Herra Kaikkivaltias” ovat sanat, joita kdytetdan saannollisesti
Septuagintassa kdannoksend heprean sanonnasta ”Sotajoukkojen Herra”
tai JHVH Sebaot. Kyseiset kaksi termid ovat ldheisessd suhteessa toisiinsa.
Nimi "Sotajoukkojen Herra” kuvaa Jumalan voimallisena ja majesteettisena
vakevien enkeliarmeijoiden késkijand, kun taas nimi ”Herra Kaikkivaltias”
on proosallisempi keino korostaa hinen voimaansa. Tama jae muodostaa
perustan Reginald Heberin virrelle ”"Pyhd, pyhd, pyhd” (The Lutheran
Hymnal 246; Suomen evankelisluterilaisen kirkon virsikirjassa virsi 134,
suom. huom.). Téma virsi sisdltda lukuisan maérén viittauksia Ilmestyskirjan
lukuihin 4 ja 5, esimerkiksi: " Heittden maahan kultaiset kruununsa lasisen
meren ympdrilld” (vrt. Ilm. 4:6,10).

Neljan eldvén olennon ylistykseen heiddn laulaessaan tétd ylistyslaulua

Jumalalle yota paivaa lepadamatta liittyvat 24 vanhinta, jotka ymparoivat
valtaistuinta laajemmassa piirissd. Johannes kirjoittaa:

9) Ja niin usein kuin olennot antavat ylistyksen, kunnian ja kiitoksen
hdnelle, joka valtaistuimella istuu, joka eldd aina ja iankaikkisesti, 10)
lankeavat ne kaksikymmentd nelji vanhinta hinen eteensd, joka valtais-
tuimella istuu, ja kumartaen rukoilevat héntd, joka eldd aina ja iankaik-
kisesti, ja heittdvit kruununsa valtaistuimen eteen sanoen: 11) "Sind,
meiddn Herramme ja meiddn Jumalamme, olet arvollinen saamaan ylis-
tyksen ja kunnian ja voiman, silld sind olet luonut kaikki, ja sinun tahdos-
tasi ne ovat olemassa ja ovat luodut.”

Enkelien laulun sanat jakeessa 8 eivit selvistikddn ole téysi teksti sen
ylistyslaulun sanoista, jota he laulavat valtaistuimen edessd, silld nditd
sanoja voidaan tuskin kuvata sanomalla, ettd he antavat Herralle "ylistyksen,
kunnian ja kiitoksen”. Mutta kun nelja eldvai olentoa laulavat lauluaan ja
kunnioittavat, ylistavit ja kiittavét, 24 vanhinta, Vanhan ja Uuden testamentin
seurakunnan edustajina, kunnioittavat myos Herraa lankeamalla maahan
ja kumartaen rukoilevat hdntd. Kruunut, joita he kantoivat padssaan néayn
alussa (jae 4), he ottavat nyt pois. He heittdvit ne Jumalan valtaistuimen
eteen. Tuolla teolla he tunnustavat, ettd vaikka Jumala on antanut heille
suuren kunnian siten, ettd on tehnyt heidat kuninkaiksi hallitsemaan
maailmankaikkeutta yhdessd hidnen kanssaan, he eivit hallitse omaksi,
vaan hdnen kunniakseen. He tunnustavat my®os, ettd vaikka he ovat saaneet
suuren kunnian olla kuninkaita Jumalan edessa, niin he silti, hanen ollessaan
kirkkaudessaan lasnd, luovuttavat hinelle kaiken kunnian, mité heilld on.
Kerrotaan, ettd Englannin kuningatar Viktoria lausui kerran toiveenaan,
ettd saisi olla elossa Vapahtajan toisen tulemuksen aikana, koska, kuten hian
sanoi: ”Haluaisin niin mielelldni laskea kruununi hinen jalkojensa juureen.”

24 vanhinta puhuttelee valtaistuimella istuvaa "meidin Herraksemme ja
meiddn Jumalaksemme” 6 kOprog kai 0 0206 ju@v. Sanat vastaavat muodoltaan
miltei tdysin Tuomaan huudahdusta timén nidhdessé ylosnousseen Herran:
”Minun Herrani ja minun Jumalani” 6 x0prog pod kai 6 0g0g pod.

Kun enkelit antavat kunnian ja ylistyksen ja kiitoksen Jumalalle, 24



vanhinta julistavat, ettd Jumala on arvollinen saamaan timan ylistyksen ja
kunnian. Kun he myds sanovat, ettd hian on arvollinen saamaan voiman tai
vallan, tima ei tietenkaan voi tarkoittaa, ettd Jumala tulee vakevammaksi. Se
voi tarkoittaa vain sitd, ettd han on arvollinen kutsuttavaksi Kaikkivaltiaaksi.
On oikein omistaa kaikkivaltius hanelle, kuten neljé elédvaa olentoa tekivat
laulussaan.

Herra on sellaisen ylistyksen arvoinen, koska hén on luonut kaiken.
Minka tahansa asian syyn taytyy aina olla yhté suuri tai suurempi kuin
seurauksen. Luomisen ihmeet todistavat, ettd Jumala on loistava ja vakeva
Jumala. Psalmin laulaja ilmaisee hyvin samanlaisen ajatuksen kuin Johannes
aloittaessaan psalmin 19 sanoilla: ”Taivaat julistavat Jumalan kunniaa.”

Viimeinen lause vanhinten laulussa: ”Sinun tahdostasi ne ovat olemassa ja
ovat luodut”, on kddnnetty King James-kaannoksessa: ”Sinun mielisuosioksesi
ne ovat olemassa ja ovat luodut.” King Jamesin englannissa prepositio ’for’
merkitsee usein "koska’. Sitd kéytetdan viela nykyaankin toisinaan talla tavalla.
Esimerkiksi sanomme: ”Hiin ei kyennyt puhumaan vihaltaan”, tarkoittaen:
”Hiin ei kyennyt puhumaan, koska hén oli niin vihainen.” Téssakdan vanhinten
sanat eivat tarkoita, ettd maailmat luotiin miellyttdmaén Jumalaa, vaan sen
sijaan, ettd ne luotiin ja sen tdhden ne ovat olemassa, koska Jumalan tahto
oli, ettd niin tuli olla. Talla tavalla my6s luominen osoittaa Jumalan voiman
ja kunnian. Kun Hén tahtoo jonkin olevan, se on.



SEITSEMAN SINETIN KIRJA (5:1-5)

1) Ja mind ndin valtaistuimella-istuvan oikeassa kddessd kirjakddron, si-
sdltd ja pddltd tayteen kirjoitetun, seitsemadilld sinetilld suljetun. 2) Ja mind
ndin vikevdin enkelin, joka suurella ddnelld kuulutti: Kuka on arvollinen
avaamaan tamdn kirjan ja murtamaan sen sinetit?” 3) Eikdi kukaan tai-
vaassa eikd maan pddlld eikd maan alla voinut avata kirjaa eikd katsoa
sithen. 4) Ja mind itkin kovin sitd, ettei ketddn havaittu arvolliseksi avaa-
maan kirjaa eikd katsomaan siihen. 5) Ja yksi vanhimmista sanoi minul-
le: "Aldi itke; katso, jalopeura Juudan sukukunnasta, Daavidin juurivesa,
on voittanut, niin ettd hdn voi avata kirjan ja sen seitsemdn sinettia.”

Kun Johannes on kuullut neljén elivdn olennon ja 24 vanhimman
laulavan ylistyslaulujaan, han huomaa, ettd Jumalalla, Isdlld, joka istuu
valtaistuimella, on oikeassa kddessaén kirja. "Kirja” tarkoittaa kirjakaaroa.
Kirjakdaroissa oli yleensa kirjoitusta vain yhdelld puolella. Tassé kirjakddrossa
on kuitenkin kirjoitusta molemmilla puolilla. Mutta sité ei voitu lukea, koska
se oli sinetdity seitsemdlld sinetilld. Sinetit painettiin yleensd sormuksella
vahaan, joka piti kirjakdarot suljettuina. Niiden tarkoituksena oli estdd
sellaisia henkil6itd lukemasta kirjakaéroa, joilla ei ollut siithen lupaa.

Lauseyhteys kertoo meille, miksi kirjakdaro oli sinetdity ja miksi sen
sisdlto pidettiin salaisena. Ilmestyskirjan ensimmaisessé luvussa Johannes
kertoo meille, ettd hian aikoo kirjoittaa tulevista asioista. Luvuissa 6 ja 7
hén toteuttaa timdn aikomuksensa ja puhuu tulevista tapahtumista. Mutta
Johannes ei voi kirjoittaa ndistd asioista ennen kuin sinetit on avattu ja
kirjan sisalto ilmoitettu.

Tulevaisuus on suljettu kirja ihmisille, ja jokainen yritys paljastaa
tulevaisuuden salaisuudet erillidn Jumalan ilmoituksesta on laitonta etsintaa.
Kukaan ihminen ei ole arvollinen avaamaan tuota kirjaa tai katsomaan siihen.
Noidat, jotka yrittavit hallita tulevaisuutta, ja kaikenlaiset tulevaisuuden
ennustelijat, jotka yrittavat ennustaa tulevaisuutta Jumalan kieltdmin
tavoin, syyllistyvdt Jumalan majesteetin loukkaamiseen. Ilmestyskirjan
lopulla Jumala sulkee kaikki sellaiset taikakeinojen harjoittajat ulos pyhasta
kaupungista (Ilm. 22:15).



Toisaalta puolen Jumalan lapset kaipaavat saada tietdd, mité tulevaisuus
tuo mukanaan. Johannes itki, koska kukaan ei ollut arvollinen avaamaan
kirjaa. Seurakunta karsi katkeria vainoja Johanneksen nédyn aikaan, ja monia
kristittyja on tdytynyt huolestuttaa timin hyokkayksen lopullinen tulos.
Sikali kuin ihmiset saattoivat tietdd, erillaan jumalallisesta ilmoituksesta,
tdma saattaisi helposti paattyd nuoren seurakunnan tiydelliseen tuhoon.
Jumalan kansan on taytynyt ikdvoida vakuutusta, ettd helvetin portit eivit
ikind voittaisi Kristuksen seurakuntaa.

Mutta kun Johannes itki ihmisen kyvyttomyytta tietdd tulevaisuus, yksi
kahdestakymmenestaneljastd vanhimmasta kiski hanen kuivata kyyneleensa.
Sanat ”dld itke” (KR 38 ja Becker: "lakkaa itkemdstd”) eivit ole ehdoton
kielto vuodattaa kyyneleitd. Se ilmaistaisiin aoristin imperatiivilla (aoristi:
kreikan verbimuoto, joka ilmaisee kertakaikkista toimintaa, suom. huom.).
Preesensissd oleva imperatiivi, johon liittyy kielteinen partikkeli, kuten
tassd un kAaie, ilmaisee yleensd kiskya lakata tekemdstd jotain. Kaskylla,
joka tédssd osoitetaan Johannekselle, on sama muoto kuin sill4, jonka Jeesus
lausui leskelle Nainissa. Myoskdan siind se ei ole yleistd, kaikkea itkemisté
vastaan suunnattua kieltoa, kun rakas ihminen on kuollut, vaan sen sijaan
armollinen ilmoitus, ettd hdn voisi kuivata kyyneleensd, koska eldman Herra
aikoi heréttda hanen poikansa henkiin. Samoin myo6s tdssa Johannekselle
lausutut sanat "dld itke” ovat osoituksena siité, ettei ole tarvetta kyyneliin.
On 16ytynyt Eris, joka on arvollinen avaamaan kirjan ja paljastamaan sen
sisdllon.

IImoitus kuuluu kirjaimellisesti: ”Katso! Leijona Juudan sukukunnasta,
Daavidin Juurivesa, on voittanut, niin ettd hdn voi avata kirjan ja sen
seitsemdn sinettid.” Verbid "voittanut” ei normaalisti seuraa infinitiivi.
Rakenne on elliptinen (poisheitto, erdiden sanojen poisjittd, suom. huom.)
ja nojaa lauseyhteyteen puuttuvien sanojen suhteen. Infinitiivi osoittaa
voiton seurauksen. Tekstiyhteydestd meidén taytyy ottaa tdydennykseksi
joko verbi "voinut” (jae 3) tai adjektiivi "arvollinen” (jakeet 2 ja 4), niin
ettd me kddnndmme joko: ”Leijona Juudan sukukunnasta ... on voittanut
(ja voi) avata kirjan”, tai: ”Leijona Juudan sukukunnasta ... on voittanut
(ja on arvollinen) avaamaan kirjan” (suomalaisten kdannosten ratkaisut

>

poikkeavat toisistaan: Biblia: ”... voitti ..., avaamaan ...”; KR 38: ... on
voittanut ..., niin ettd hin voi avata...”; KR 92: ”... on saanut voiton... Hin
avaa...”, suom. huom.).

Kristityt, jotka ovat hyvin perehtyneitd Vanhaan testamenttiin, tietavét
valittomasti, keta tarkoitetaan ”Juudan Leijonalla”. Tama on suora viittaus
Jaakobin profetiaan (1. Moos. 49:9,10). Siiné Jaakob sanoo siunatessaan
poikansa Juudan: ”Juuda on nuori leijona; saaliilta olet, poikani, noussut. Hin
on asettunut makaamaan, hén lepdd kuin leijona, kuin naarasleijona - kuka
uskaltaa hdntd hdiritd? Ei siirry valtikka pois Juudalta eikd hallitsijansauva
héinen polviensa vilistd, kunnes tulee hén, jonka se on ja jota kansat tottelevat.”
Tama on messiaaninen ennustus ja se havainnollistaa selvasti, miksi Johannes
kutsuu Messiasta ”Leijonaksi Juudan sukukunnasta”.

Tama nimitys "Daavidin Vesa” perustuu Jes. 11:1-10:1, erityisesti
jakeisiin 1 ja 10. Tdma on myos messiaaninen raamatunkohta. Luvun
ensimmaisessd jakeessa Messiaasta puhutaan vesana, joka kasvaa esiin
lisain, Daavidin isdn, juurista. Jakeessa 10 hantd kutsutaan yksinkertaisesti
“lisain Juureksi”. Tuosta nimestd on lyhyt askel nimeen ”Daavidin Juuri’.
Sana "juuri” tarkoittaa téssé selvésti "itua’, versoa, joka kasvaa esiin Daavidin
juuresta. Nimi on samanmerkityksinen kuin ”Daavidin Poika”.

Se, ettd Messias on arvollinen ja voi avata kirjan, osoittaa, ettd tulevaisuus
on hédnen hallinnassaan. Tama vertauskuvan kaytto on toinen tapa ilmaista,
ettd hdn istuu Jumalan oikealla puolella ja ettd kaikki on hinen jalkojensa
alla. Kirjaimellisemmin termein me sanoisimme, ettd kaikki tulevat
tapahtumat historiassa ovat hanen tiedossaan ja hdnen vallassaan. Vaikka
hénen uskovansa voivat toisinaan olla yllattyneitd tapahtumista ja heilla
voi olla kiusaus peldta niitd, niin hén ei kuitenkaan koskaan ole tietdméton
vihollisten suunnitelmasta eikd han koskaan ole avuton heiddn edessaén.
Hén pitda tulevaisuuden kirjaa kdsissddn, ja vain se, minka han armollisessa
kaitselmuksessaan sallii, saa tapahtua. Han rikkoo sinetit niin halutessaan.

Messiaan henkil6llisyys on nyt ilmoitettu lihemmin termein, jotka ovat
tutumpia Uuden testamentin lukijoille. Kuultuaan ilmoituksen, ettd joku
on loydetty avaamaan kirja, Johannes jatkaa ndayn kuvaamista.



KARITSA VALTAISTUIMEN EDESSA (5:6-8)

6) Ja mind ndin, ettd valtaistuimen ja niiden neljin olennon ja vanhinten
keskelli seisoi Karitsa, ikidn kuin teurastettu; silld oli seitsemdn sarvea
ja seitsemdn silmdd, jotka ovat ne seitsemdn Jumalan henked, ldhetetyt
kaikkeen maailmaan. 7) Ja se tuli ja otti kirjan valtaistuimella-istuvan
oikeasta kddestd. 8) Ja kun se oli ottanut kirjan, niin ne nelji olentoa ja
kaksikymmentd neljd vanhinta lankesivat Karitsan eteen, ja heilld oli
kantele kullakin, ja heilld oli kultaiset maljat tdynnd suitsutuksia, jotka
ovat pyhien rukoukset.

Jakeessa 6 meilld on ensimmainen kahdestakymmenestidkuudesta kohdasta
Ilmestyskirjassa, joissa Vapahtajaa kutsutaan Karitsaksi. Kaikissa muissa
Uuden testamentin kirjoissa tima nimi annetaan Herralle Jeesukselle vain
neljassa kohdassa, joista kaksi 10ytyy pyhdn Johanneksen evankeliumista
(Joh. 1:29,36). Tama vertauskuva on kuitenkin tullut niin yleiseksi kirkossa,
ettd nykyajan kristitty lukija osaa vélittomasti tunnistaa timén valtaistuimen
lahelld seisovan karitsan.

Jo Vanhassa testamentissa profeetta Jesaja oli puhunut tulevasta
Lunastajasta teuraaksi vietyna karitsana, joka seisoo dédneti keritsijdinsa
edessa (Jes. 53:7). T4ta raamatunkohtaa lainataan toisessa niista kahdesta
kohdasta, jotka eivit ole Johanneksella ja joissa kdytetdan vertauskuvana
karitsaa (Ap. t. 8:32). Mutta suurin apu tdmén vertauskuvan ymmaértamiseksi
16ytyy Vanhan testamentin uhrijarjestelmastd. Karitsat olivat uhrieldimia.
Niiden veren ja kuoleman kautta tapahtui sovitus ihmisten syntien edesta.
Padsidislammas, jonka veri pelasti Israelin esikoiset kuolemalta Egyptissd,
teurastettiin joka vuosi tuon tapahtuman muistoksi. Siiné toisessa kohdassa,
joka ei ole Johanneksella ja jossa Jeesuksesta puhutaan karitsana (1. Piet.
1:19), meille sanotaan, ettd meidat on lunastettu Kristuksen kalliilla verella,
niin kuin virheettdman ja tahrattoman karitsan.

Johannes korostaa tatda uhri- ja lunastussymboliikkaa sanoessaan,
ettd valtaistuimen ldhelld seisova Karitsa néytti ikddn kuin teurastetulta.
Johannes ei esitd meille nakyman yksityiskohtia, mutta hén esittdd meille

tarpeeksi muistuttaakseen meitd Kristuksen lunastuskuolemasta, joka oli
maksu meidén synneistimme. Johannes ei yrité selittda timan vertauskuvan
merKkitystd. Han olettaa lukijoidensa tietdvin sen.

Mutta ndin ei ole asianlaita, kun hin sanoo, etta Karitsalla on seitsemédn
sarvea ja seitseman silmaad. Jopa senkin, joka tuntee ldheisesti Raamatun
symboliikan, olisi vaikea ymmartda, mitd timd merkitsee. Johannes selittda
valittomasti, ettd seitsemén sarvea ja seitsemén silmaa “ovat ne seitsemdn
Jumalan henked, lihetetyt kaikkeen maailmaan”. Téma on neljs ja viimeinen
kerta, kun Pyha Henki kuvataan nailld termeilld (vrt. 1:4; 3:1; 4:5). Luvussa 1
(jae 4) Johannes puhuu seitsemastd hengestd valtaistuimen edessa. Luvuissa
3 ja 4 niitd kutsutaan seitsemcdksi Jumalan hengeksi”. Mutta tdssé seitseméan
henked kuvataan Karitsan seitseméksi sarveksi ja seitseméksi silméksi. Télla
tavalla Johannes muistuttaa meita siitd, ettd Pyha Henki ei ole ainoastaan
Isan Henki, vaan hin lahtee my6s Pojasta. Tama vertauskuva toistaa sen
ajatuksen, jonka Jeesus oli ilmaissut kirjaimellisesti pyhdn Johanneksen
evankeliumissa, kun hin puhui Hengestd, jonka han ldhettiisi Isan luota
(Joh. 15:26) ja jonka Isé ldhettdisi hanen nimessdan (Joh. 14:26).

Uudessa testamentissa on Ilm. 5:6:n liséksi ainoastaan kuusi kohtaa, jotka
puhuvat siitd, ettd Henki on "ldhetetty” — yksi Luukkaan evankeliumissa
(Luuk. 24:49), yksi Paavalin kirjeissa (Gal. 4:6), yksi ensimmadisessé Pietarin
kirjeessd (1. Piet. 1:12) ja kolme Johanneksen evankeliumissa (Joh. 14:26;
15:26; 16:7). Siten tdssd on jalleen yksi niistd monista Ilmestyskirjan kohdista,
jotka kumulatiivisesti vahvistavat, ettd sen ja Johanneksen evankeliumin
vililld on ldheinen yhteys.

Symbolien ja kuvakielen kdyton ymmartamisen helpottamiseksi on
hyvd huomauttaa jélleen siitd, ettd kun Jeesusta niissd jakeissa kutsutaan
Karitsaksi, niin vain muutamia jakeita aiemmin hanti oli kutsuttu Leijonaksi.
Tama korostaa voimakkaasti sitd vapautta, jolla apokalyptisia vertauskuvia
hyodynnetdén. Se varoittaa tulkitsijaa koettamasta selittad yksityiskohtia,
joihin hén ei voi 16ytdd mitddn tulkintaa joko Ilmestyskirjan tekstistd tai
muista Raamatun kohdista. Riittdvaa on sanoa, ettd sana "Leijona” muistuttaa
meitd niistd Vanhan testamentin kohdista, jotka puhuvat Messiaasta
voittoisana Kuninkaana ja nimi "Karitsa” niista profetioista, jotka kuvaavat



hénet kérsivdnd palvelijana. Nama kaksi tapaa puhua luvatusta Messiaasta
ndyttivat niin ristiriitaisilta joillekin juutalaisille, ettd he opettivat Messiaita
olevan kaksi.

Apokalyptisen symboliikan vapaus nikyy myos Johanneksen lausumassa,
ettd Karitsa otti kirjan valtaistuimella istuvan oikeasta kddestd. Han, joka
pitdd tulevaisuutta kddessddn, siirtda hallintavaltansa Karitsalle. Ei ole vaikea
néahda tissd symbolisessa teossa kuvaus siitd totuudesta, ettd Kristus istuutui
Jumalan oikealle puolelle. Tuolla toiminnalla Jumala antoi ihmiselle, Jeesus
Nasaretilaiselle, Mariasta syntyneelle lapselle, kaiken majesteetin ja vallan,
minka Jumala on omistanut kaikesta iankaikkisuudesta asti.

Nelja eldvad olentoa ja 24 vanhinta tunnustavat timén totuuden, kun he
lankeavat ylistden Karitsan eteen ja osoittavat hanelle samanlaisen hartaan
palvonnan kuin he olivat osoittaneet Jumalalle (vrt. 4:10). Karitsa, joka on
teurastettu, saa saman kunnian kuin Jumala, Isd. Vertauskuvalla apostoli
ilmaisee tdsséd sen totuuden, jonka Jeesus julisti neljannessd evankeliumissa:
“ettd kaikki kunnioittaisivat Poikaa, niin kuin he kunnioittavat Isdd” (Joh.
5:23).

Vanhimmat ja neljd eldvai olentoa eivit ainoastaan anna jumalallista
kunniaa Karitsalle lankeamalla hdnen eteensd, kuten he olivat langenneet
valtaistuimen eteen (4:10), vaan he myds osoittavat rukouksensa hanelle.
Hinelle suitsutetaan ja tdimén suitsutuksen osoitetaan olevan pyhien
rukoukset. Siten néky kuvastaa ihmisen, Jeesuksen, korottamista jumalallisen
majesteetin ja kunnian asemaan Jumalan oikealla puolella.

UUSI VIRSI KARITSAN YLISTYKSEKSI (5:9-14)

9) ja he veisasivat uutta virttd, sanoen: “Sind olet arvollinen ottamaan
kirjan ja avaamaan sen sinetit, silld sind olet tullut teurastetuksi ja olet ve-

relldsi ostanut Jumalalle ihmiset (Beckerilla: ”meidqt”, suluissa NIV: ”ih-
miset” ) kaikista sukukunnista ja kielistd ja kansoista ja kansanheimoista
10) ja tehnyt heiddt (meidét) meiddn Jumalallemme kuningaskunnaksi ja
papeiksi, ja he tulevat hallitsemaan maan pddlld (me tulemme jatkamaan

hallitsemista maan péalld)” 11) Ja mind ndin, ja mind kuulin monien en-
kelien ddnen valtaistuimen ja olentojen ja vanhinten ympdiriltd, ja heidin
lukunsa oli kymmenentuhatta kertaa kymmenentuhatta ja tuhat kertaa
tuhat, 12) ja he sanoivat suurella ddnelld: "Karitsa, joka on teurastettu, on
arvollinen saamaan voiman ja rikkauden ja viisauden ja vikevyyden ja
kunnian ja kirkkauden ja ylistyksen.” 13) Ja kaikkien luotujen, jotka ovat
taivaassa ja maan pddlld ja maan alla ja meren pddlld, ja kaikkien niissd
olevain mind kuulin sanovan: “Hinelle, joka valtaistuimella istuu, ja Ka-
ritsalle ylistys ja kunnia ja kirkkaus ja valta aina ja iankaikkisesti!” 14) Ja
ne neljd olentoa sanoivat: "Amen”, ja vanhimmat lankesivat kasvoilleen ja
kumartaen rukoilivat.

Vanhinten veisuussa on huomattavia variaatioita kreikkalaisissa
kasikirjoituksissa. Variaatiot voidaan ndhda verrattaessa toisiinsa NIV- ja
KJV-kaidnnoksid jakeissa 9b ja 10, ja ne on ilmaistu suluissa olevilla sanoilla.
Useimmissa kreikkalaisissa kasikirjoituksissa on jakeessa 9 sana ”meidqt”
verbin “ostanut” objektina, mutta yhdessd vanhassa kasikirjoituksessa ei
ole lainkaan objektia verbille. NIV-kdannos lisdd sanan “ihmiset” tdhan
jakeeseen, koska se, mitd Karitsa osti, tuli maan sukukunnista ja kansoista, ja
koska se on sopusoinnussa seuraavien kolmannen persoonan pronominien
kanssa. Se, mitd Karitsa osti, voisi luonnollisesti olla ihmiset tai ihmisolennot.
Jakeessa 10 useimmissa kreikkalaisissa kasikirjoituksissa ei ole verbin
“on tehnyt” objektina “meiddt”, vaan "heiddt’, ja suuressa enemmistossa
kasikirjoituksista on jakeen 10 lopussa: ”He tulevat hallitsemaan’, ei: ”Me
tulemme hallitsemaan”. Kidnnoksemme seuraa kasikirjoitusten enemmistoa
(suomalaisista kiannoksista Biblian kdannos vastaa Beckerin ratkaisua, KR
38 ja 92 jakeen 9b osalta ei, KR 38 kddntad 9b: "ihmiset”, KR 92: "ihmisid’,
suom. huom.).

Uudessa testamentissa on vain kaksi kohtaa, kumpikin niista
Ilmestyskirjassa, jotka puhuvat Herralle veisatusta uudesta virrestd. Vanha
testamentti sisdltdd ainakin seitsemén kohtaa, joissa kdytetddn tétd ilmaisua
(Ps. 33:3; 40:4; 96:1; 98:1; 144:9; 149:1; Jes. 42:10). Kaikkien ndiden kohtien
asiayhteys viittaa sithen pelastukseen, jonka Jumala valmistaa kansalleen.
Psalmin laulaja esimerkiksi vetoaa Jumalan kansaan, ettd he veisaisivat



uuden virren Herralle, koska hén on julistanut pelastuksensa ja ilmoittanut
vanhurskautensa kansoille (Ps. 98:1-3).

”Uusi virsi” Ilmestyskirjassa on vastaavasti ylistyslaulu Jumalan
pelastuksesta. Evankeliumi hyvédna uutisena (engl. news) edellyttia uutta
(engl. new) virttd niiltd, jotka ovat saaneet uuden liiton lahjat.

Meiddn ensimmaiinen kysymyksemme koskee kuitenkin verbin "veisata”
subjektia. Edelliset jakeet mainitsevat nelja eldvad olentoa ja 24 vanhinta.
Ensi silméykselld nayttiisi sen tdhden siltd, ettd ndma kaksi ryhmaa ovat
uuden virren veisaajat. Jos ndin on ja jos me hyviksymme lukutavan “sind
olet ostanut meiddt’, silloin on valttaimétonta tarkistaa tulkintaamme neljasta
elavistd olennosta. Tdméan uuden virren veisaajat sanovat, ettd heiddt on
ostettu Kristuksen verelld. Ottaen huomioon Heprealaiskirjeen toisen luvun,
on ilmeista, ettd enkeliolennot eivit voi puhua siten. Heprealaiskirjeen
kirjoittaja sanoo (Heb. 2:16): ”Ei hdn ota huomaansa enkeleitd.”

Me voisimme toisaalta kysy4, eiko veisuu olisi saattanut olla vuorolaulua,
siten ettd neljd eldvaa olentoa veisasivat osan ja 24 vanhinta osan. Jos
veisuu on vuorolaulua, se selittdisi, miksi niin monessa kasikirjoituksessa
on “meiddt” ensimmadisessd osassa ja ~heiddt” toisessa osassa. Se selittéisi
myos, miksi kopioijilla oli tdssa ongelmia pronominien kanssa. Voisi hyvin
olla, ettd koska he eivit katsoneet, ettd niitd kahta osaa olisivat veisanneet
eri ryhmat, niin he yrittivét saattaa pronominien kayton johdonmukaiseksi.
On merkittavaa, ettd ldhes kaikissa kasikirjoituksissa on ”meiddt” jakeessa
9 ja ldhes kaikissa kasikirjoituksissa on "heiddt” ja "he” jakeessa 10. Niissa
kasikirjoituksissa, jotka jattavat sanan ”meiddit” pois jakeesta 9, ei ole objektia
verbille "ostanut”. Yhdessdkaan kasikirjoituksessa, joka on luetteloitu Uuden
testamentin UBS-tekstiin, ei ole sanaa "ihmiset”, jonka NIV-kaannos lisad
tahén.

Toisaalta, jos neljd eldvad olentoa yhtyvit veisaamaan sanat: ”Sind olet
ostanut meiddt’, niin silloin ne tulkitsijat, joiden kisityksen mukaan nama
elavat olennot edustavat kaikkia uskovia, voivat olla oikeassa mielipiteessdan.
He selittavat, ettd niiden luku nelja merkitsee, ettd uskovat ovat ldhtéisin
kaikista sukukunnista, kielistd, kansoista ja kansanheimoista. Vaikka tallainen
tulkinta ei olisi ristiriidassa minkddn Raamatun opin kanssa, on vaikea

ndhda rinnakkaisuutta leijonan, hédrédn, ihmisen ja kotkan, sekd sukukuntien,
kielien, kansojen ja kansanheimojen vililla. Neljian olennon rinnakkaisuus
vastaaviin Hesekielin ndyssa riittdd vakuuttamaan allekirjoittaneen siitd,
ettd ne ovat kerubeja.

Niilla, jotka nakevit neljan elavin olennon edustavan kaikkea elollista
luomakuntaa - ihmisti, kotieldimid, petoja ja lintuja - olisi ongelmia
my0s saada neljdstd elavistd olennosta subjekteja verbille "veisata”, ellei
veisuu ole vuorolaulua. Silld vaikka koko elollinen luomakunta hyotyy
Kristuksen tyostd (Room. 8:21), voitaisiin silti tuskin sanoa eldimista ja
linnuista, ettd ne on tehty papeiksi Jumalalle. Olisi siksi suotavampaa
sanoa, ettd verbin "laulaa” subjekteina ovat yksinkertaisesti 24 vanhinta.
Mutta ennen lopullisen paitoksen tekemista télld kohtaa, tulisi tarkastella
alkutekstin variaatioita. NIV-kadnnos kannattaa sitd nakemystd, ettd nelja
elavaa olentoa ovat kerubeja.

Virsi ylistdd ensiksi Karitsaa arvollisena avaamaan kirjan. Kukaan muu
taivaassa tai maan pailla, ihminen tai luotu enkeli, ei ollut sovelias tuohon
kunniaan (5:3). Han saavutti timan kunnian hallita historian kulkua antamalla
henkensi ja vuodattamalla verensd. Siten hin osti ihmiset Jumalalle kaikista
sukukunnista ja kielistd ja kansoista ja kansanheimoista. Datiivi ”Jumalalle”
voidaan ndhda hyodyn tai mielenkiinnon datiivina. Jeesuksen ostoveren
kautta me kuulumme nyt Jumalalle.

Maksamalla tdmdn hinnan meiddn edestimme hdn teki meistd
“kuningaskunnan”. Viime kddessa ei tissé ole eroa, noudatammeko lukutapaa
“meiddt” vai " heiddt’, silld lauseyhteys osoittaa, ettd kuningaskunta muodostuu
niistd, jotka on ostettu Jumalalle Karitsan verelld. Eradt kasikirjoitukset
sanovat: “Sind olet tehnyt meiddt kuninkaiksi.”

Todellisuudessa ndiden kahden lukutavan vililld ei ole mitddn olennaista
merkityseroa. Kummassakin tapauksessa lunastetut ovat saaneet valta-
asemansa Kristuksen tyon tdhden. Kun Jumala loi Aadamin ja Eevan, hin
antoi heille hallitsijan aseman kaikkeen luomakuntaansa nihden (1. Moos.
1:28). Kaikki oli pantu heidédn jalkojensa alle (Ps. 8). Syntiinlankeemuksen
kautta ihmisen herruus luontoon katosi tai ainakin se turmeltui. Maa
kapinoi nyt ihmisen yrityksid vastaan pusertaa elatuksensa siitd (1. Moos.



3:17-19). Elollinen luomakunta ei endé palvele hiantd auliisti, vaan se pidetadn
aisoissa voimalla ja pelolla (1. Moos. 9:2). Tama kadotettu herruus on
palautettu ihmissuvulle ainoastaan Kristuksessa, jonka voitosta me olemme
osalliset veljind ja Jumalan lapsina uskon kautta (Ps. 8; Hebr. 2:6-11). Siten
hén on tehnyt ne, jotka ovat hdneen liittyneind uskon kautta, osallisiksi
hédnen maailman hallintaansa. Tama lausuma, ettd han on tehnyt meidat
kuningaskunnaksi, toistaa miltei tdysin samoin sanoin sen, mitd me jo
olemme lukeneet ensimmadisesté luvusta (jae 6).

Tuossa kohdassa, samoin kuin téssd, Johannes kertoo meille my®ds, etté
Vapahtaja on tehnyt meidét papeiksi. Vanhassa testamentissa Israelin lasten ei
ollut sallittua uhrata uhreja tai ldhestya Jumalaa suoraan hinen temppelissdén.
He uhrasivat uhrinsa, mukaan lukien suitsutusuhrin, ja ldhestyivit Jumalaa
temppelin pyhissd paikoissa vilittdjien, nimittdin leevildisten pappien, kautta.
Mutta nyt, koska Kristus, meiddn suuri ylimmainen pappimme ja Jumalan
Karitsa, on uhrannut yhden tiydellisen uhrin ja ottanut pois maailman
synnit (Joh. 1:29), tie Jumalan luokse on avoin kaikille uskoville (Hebr.
10:14-22). Pietari ilmaisee sekd timédn totuuden ettd edellisen kappaleen
ajatuksen kutsuessaan kristittyja “kuninkaalliseksi papistoksi” (1. Piet. 2:9).

Se, ettd Kristus on tehnyt kansansa kuningaskunnaksi’, on perusta
lausumalle, joka on tdman ylistysvirren lopussa: ”Ja he (tai: me) tulevat
hallitsemaan maan pdilla.” Kiliastit ndkevét ndissd sanoissa viittauksen
Kristuksen tuhatvuotiseen valtakuntaan. Kuitenkin se "tuhatvuotinen”
valtakunta, josta Ilmestyskirjan luvussa 20 puhutaan, kuten saamme nahda,
ei ole Jumalan pyhien ajallinen valtakunta maan péalla. Se on "mestattujen”
uskovien sielujen valtakunta taivaassa. Tédssd ei puhuta yhtdan mitdin
tuhatvuotisesta valtakunnasta.

Kreikan kielen futuuri joko ilmaisee tekoa, joka tehdddn jonain aikana
tulevaisuudessa tai jotain, joka jatkuu tulevaisuuteen. Tdssé lauseyhteys
osoittaa, ettd tima valtakunta on jo alkanut. Lauseen ensimmaéinen puoli
kertoo meille, ettd uskovat ovat jo nyt kuninkaita. Tésta syysté olisi enemman
lauseyhteyden mukaista kdantdaa: ”Ja he (tai: me) jatkavat hallitsemista
maan pddlld.”

Tdma lausuma vaati suurta uskoa niiltd kristityiltd, jotka lukivat

Ilmestyskirjaa Johanneksen aikana. Heitd vainottiin. Rooman hallinto
takavarikoi heiddan omaisuutensa, karkotti heidat heiddn kodeistaan ja
tappoi monia heista. He joutuivat kdrsimdan suunnattomia vastoinkdymisia
ja heidén vihollisillaan naytti olevan yliote. Silti Johannes muistuttaa heité
siitd, ettd he ovat kuninkaita, ettd he jatkavat hallitsemista maan paalla
oppiessaan yhd enemman vaeltamaan uskossa eikd nakemisessa.

Vaikka verbin futuuriaikamuoto olisi viittaus tulevaan valtakuntaan, tima
kohta ei silti olisi todisteena minkaénlaiselle tuhatvuotiselle valtakunnalle.
Kristuksen ja hidnen kansansa valtakunta "uudessa taivaassa ja uudessa
maassa” ei ole oleva tuhatvuotinen valtakunta. Samoin kuin Kristus
hallitsee aina ja iankaikkisesti, niin mydskdan mikdan Jumalan kansan
tuleva valtakunta uudessa maassa ei kestd niin lyhyen aikaa kuin tuhat
vuotta. Tuolla valtakunnalla "ei ole loppua”

Siihen, ettd Kristuksen lunastustyo koskee kaikkia, viitataan lauseessa:
“kaikista sukukunnista ja kielistd ja kansoista ja kansanheimoista.” Vaikka
nuo sanat eivat valttamattomasti opeta, ettd Kristus kuoli kaikkien ihmisten
edestd, niin ne kuitenkin kylla korostavat sité, ettd hanen lunastustyonsa ei
rajoitu juutalaiseen kansaan, vaan etti se koskee kaikkien kansojen ihmisia.

Tama on ensimmainen seitsemésté ilmauksesta, jotka kuvaavat maailman
vdestod. Vaikka sanamuoto vaihtelee jossain maarin, jokaisessa seitsemasta
kohdasta kdytetddn neljaa sanaa kdsittimaédn kaikki maan asukkaat. TAma
on yksi Ilmestyskirjan piirteistd, joka vie meidat siihen johtopaitokseen,
ettd nelja on maan ja sen ihmisten vertauskuvallinen luku. Seitsemén
ilmausta ovat:

1) 5:9 - kaikki sukukunnat ja kielet ja kansat ja kansanheimot

2) 7:9 - kaikki kansanheimot ja sukukunnat ja kansat ja kielet

3) 10:11 - monet kansat ja kansanheimot ja kielet ja kuninkaat

4) 11:9 - eri kansat ja sukukunnat ja kielet ja kansanheimot (Becker:
kuninkaat)

5) 13:7 - kaikki sukukunnat ja kansat ja kielet ja kansanheimot

6) 14:6 — kaikki kansanheimot ja sukukunnat ja kielet ja kansat

7) 17:15 - kansat ja vakijoukot ja kansanheimot ja kielet



Kun 24 vanhinta lopettivat virtensé, Johannes kuuli toisen ryhmén
alkavan laulaa ylistysté Karitsalle. Hin sanoo: ”Ja mind ndin, ja mind kuulin
monien enkelien ddnen.” Tdmad kielikuva on zeugma (jokin sana asetetaan
kahden tai useamman sanan yhteyteen, vaikka se merkityksensa puolesta
sopii vain yhteen niistd, suom. huom.). Johannes tarkoittaa sanoa, ettd han
niki monta enkelid ja kuuli niiden danen. Tama enkelien paljous ympéroi
valtaistuinta ja neljaa eldvaa olentoa ja kahtakymmentaneljaa vanhinta.
Johannes ilmoittaa enkelien méaréan: ”Heiddn lukunsa oli kymmenentuhatta
kertaa kymmenentuhatta ja tuhat kertaa tuhat.” Profeetta Daniel, joka
kertoo samanlaisesta ndystd, puhuu tuhansien tuhansista, jotka seisoivat
Jumalan edessé ja kymmenien tuhansien kymmenista tuhansista, jotka
palvelivat Hantd (Dan. 7:10).

Nédmai miljoonat enkelit yhtyvit ylistiméddn Karitsaa laulaessaan:
”Karitsa, joka on teurastettu, on arvollinen saamaan voiman ja rikkauden
ja viisauden ja vikevyyden ja kunnian ja kirkkauden ja ylistyksen.” Tama
enkelien laulu sisaltda seitsemdn ylistyksen sanaa. Siten se seuraa tille
kirjalle tunnusomaista seitsenkertaista kaavaa. On mielenkiintoista, ettad
ylistyslaulu Jumalalle 4:11:ssé sisdltda kolme ylistyksen sanaa ja kaikkien
luotujen laulu, joka on osoitettu Isélle ja Karitsalle 5:13:ss4, sisdltad neljd
ylistyksen sanaa. On vaikea sanoa, onko tdssé jarjestelyssa mitdan erityista
merkitystd. Koska hymni 4:11:ssd on osoitettu kolmiyhteiselle Jumalalle (vrt.
jae 8), kolme ylistyksen sanaa nayttavit tarkoituksenmukaisilta. Luotujen
ylistyslaulua tdman luvun jakeessa 13 edeltda viittaus neljdén luotujen
ryhmadin, nimittdin niihin, jotka ovat taivaassa, maan péalld, maan alla ja
meressd. Koska luku nelja liittyy Ilmestyskirjassa sdédnnollisesti maahan,
nayttavat nelja ylistyksen sanaa luodun maailman taholta olevan osa
tarkoituksellista kaavaa.

Huomatessamme, ettd enkelien laulu Karitsan ylistykseksi sisaltaa
seitseman ylistyksen sanaa, voimme yhdistda asian siihen, ettd lunastustyonsa
vilitykselld Kristus palautti Jumalan ja maailman (3+4) vilille sen yhteyden,
jonka syntiinlankeemus oli tuhonnut.

Enkelien seitsemédn ylistyksen sanaa heijastavat Jeesuksen korotusta.
Kaksi niistd sanoista puhuu siitd vallasta, jonka hdn on arvollinen saamaan.

Ylosnousemuksensa jalkeen Jeesus sanoi opetuslapsilleen: ”Minulle on annettu
kaikki valta taivaissa ja maan pddlld” (Matt. 28:20). Han on arvollinen
saamaan rikkauden. Hén oli tullut kéyhéksi meidédn tahtemme (2. Kor. 8:9),
niin koyhaksi, ettei hanelld ollut paikkaa, mihin paansa laskea (Luuk. 9:58),
mutta hanen korottamisessaan kaikki taivaassa ja maan paalla on alistettu
hinen valtaansa. Hian on arvollinen saamaan viisauden. Jumalalle kuuluvan
kaikkitietavyyden tdysi ja jatkuva kéytto tulee hdnen etuoikeudekseen hdnen
korotuksen tilassaan. Viimeiset kolme sanaa puhuvat jumalallisesta kunniasta
ja kirkkaudesta, joka hénelld nyt on hépein ja hylkdamisen sijasta, joka
hénté kohtasi, kun hdnet surmattiin. Viimeinen sana ”ylistys” on erityisen
merkittdva. Lukemattomat heprealaiset rukoukset, sellaiset rukoukset, jotka
Johannes oli tuntenut lapsuudestaan ldhtien, alkavat sanoilla: ”Siunattu
olet sind, oi Herra, maailman Kuningas.” Sellaiset rukoukset osoitetaan
varsinaisesti korotetulle Marian pojalle.

Lopulta koko luomakunta yhtyy taivaalliseen ylistyslauluun. Tadma
kolmas ja viimeinen ylistyslaulu tdssa luvussa on osoitettu hénelle, joka
istuu valtaistuimella, ja Karitsalle. Me voimme lukea lauseen toivomuksena:
”Annettakoon ylistys ja kunnia ja kirkkaus ja valta hdnelle, joka istuu
valtaistuimella ja Karitsalle”, tai uskon tunnustuksena: ” Ylistyksen ja kunnian
ja kirkkauden ja vallan tulee kuulua hinelle, joka istuu valtaistuimella, ja
Karitsalle.”

Nelja elavéda olentoa ilmaisevat sopusointunsa ndiden tuntojen kanssa
sanoessaan: “Amen’”. Johannes kéyttaa tassd imperfektid, joka ilmaisee, ettd
he eivdt sanoneet sitd vain kerran, vaan monta kertaa. Me voimme paételld,
ettd he lausuivat Amenen kunkin niiden kolmen ylistyslaulun lopussa.

24 vanhinta, jotka olivat aloittaneet tdmén ylistyssinfonian ja olivat
antaneet meille vildhdyksen taivaan iloista, lankeavat nyt maahan ja
kumartaen rukoilevat. Nayttimo on valmis seitsemélld sinetilld varustetun
kirjan avaamista varten.



SEITSEMAN SINETIN NAKY (6:1-8:5)

Kun pidimme mielessamme, ettd sind aikana, jolloin pyhé Johannes oli
karkotettuna Patmokselle, kristillinen seurakunta oli vainottu vihemmisto
koostuen piaiasiallisesti alempien yhteiskuntaluokkien ihmisistd, joista
monet olivat orjia, meidédn tdytyy myontdd, ettd Johanneksen lausuman, etta
he olivat kuningaskunta ja ettd he jatkaisivat hallitsemista maan paalld, on
taytynyt kuulostaa jarjettomaltd holynpolylta. Jos oli todella totta, ettd kaikki
voima ja valta ja viisaus ja rikkaus kuuluu Karitsalle, joka oli ostanut heidit
Jumalalle oman verensa hinnalla, silloin he voivat perustellusti odottaa,
ettei koko maailmaa ainoastaan hallittaisi heiddn edukseen, vaan ettd tima
etu olisi my0s kaikkien nihtavissa. Koko tuhatvuotisen valtakunnan kasite
on seuraus tdménkaltaisesta vaarasta késityksesta siitd, mita merkitsee olla
Jumalan lapsi tdssd synnin kiroamassa maailmassa. Vaikka kiliasmilla on
fundamentalistinen ulkokuori ja vaikka se on levinnyt yleisesti piireihin,
jotka ilmaisevat halunsa olla uskollisia Raamatulle, se on ytimeltddn
ldheistéd sukua sosiaaliselle evankeliumille, joka antaa toiveen paremmasta
maailmasta, jossa ei ole sotaa, ei sairautta, ei ndlkda, ei minkdanlaista
epaoikeudenmukaisuutta, ilman sitd uudistusta, joka tulee tapahtumaan
viimeisend pdivand, tuomiopéivana. Ihmiset ovat aina ikdvoineet kultaista
aikaa, jolloin rauha, sopusointu ja oikeudenmukaisuus vallitsevat kaikkialla.

Luvussa 6 alkava niky seitsemastd sinetistd merkitsee hylkéysta kaikille
tallaisille toiveille kultaisesta ajasta nykyisessd maailmassa. Ulkoisen rauhan
ja aineellisen hyvinvoinnin sijasta seurakunnan tiytyy varautua olemaan
osallinen niihin kirsimyksiin, jotka ovat yleisia ihmisille, ja vieldpa kokemaan
enemman vaivaa ja murhetta syntisen maailman kasissd. Tamé néaky vahvistaa
niiden apostolisten sanojen totuuden, jotka kertovat meille, ettd monen
ahdistuksen kautta pitdd meiddn meneman sisélle Jumalan valtakuntaan.

Ennen timén ndyn yksityiskohtien tarkastelua on hyodyllistd luoda
siihen yleissilmdys. Tdma nédky ja Vapahtajan sanat lopun merkeisté
Matteuksen evankeliumin 24. luvussa muistuttavat paljon toisiaan. Tama
néky ei ainoastaan puhu samoista toisen tulemisen merkeistd, vaan vieldpa
lahes samassa jdrjestyksessd. Vaikka puhdasoppisten raamatunselittdjien

keskenkin on jossain méarin erimielisyyttd siitd, mitd merkitsee valkoisella
hevosella ratsastava, ei voi olla mitdédn kiistaa sineteistd 2-6. Punainen
hevonen merkitsee selvésti sotaa; musta hevonen nalanhétad; hallava hevonen
erilaisia kulkutauteja ja onnettomuuksia; sielut alttarin alla puhuvat vainosta;
ja kuudennessa sinetissd me tapaamme kuvauksen maailman lopusta.

Téma luettelo onnettomuuksista, mika paattyy viimeiseen tuomioon,
osoittaa selvdsti, ettd meilld on tdssa vertauskuvallisesti esitettyna yksi
néakokulma koko Uuden testamentin aikakauteen. Nama ovat se, *mitd tdmdn
jilkeen on tapahtuva” (4:1). Tassé vertauskuvin kuvatut tapahtumat ovat
merkkeji ja ennekuvia maailman lopusta pédttyen viimeiseen tuomioon.
Vertailun vuoksi luetellaan seuraavaksi tirkeimmat yksityiskohdat
asianomaisesta jaksosta Matteuksen evankeliumin 24. luvussa sekd
Ilmestyskirjan 6. luvussa. Merkit ja jérjestys, jossa ne on mainittu, ovat
yleensd samat myos Markuksen ja Luukkaan evankeliumeissa (vrt. Mark.
13:6-13 ja Luuk. 21:8-17).

Matteus 24 Ilmestyskirja 6
vadrat kristukset j. 5 valkoinen hevonen (?) j. 1-2
sotia ja sanomia sodista j. 6 punainen hevonen (sota) j. 3-4
nédlanhatda j. 7 musta hevonen (nédlanhita) j. 5-6
kulkutauteja (j. 7)(vrt.Luuk. 21:11) hallava hevonen (kuolema) j. 7-8
maanjdristyksid j. 7 maanjaristyksid j. 12
vaino j. 9 sielut alttarin alla j. 9-11

luopumus j. 10

vadrid profeettoja j. 11
rakkaus kylmenee j. 12
evankeliumin levigminen valkoinen hevonen (?) j. 11-12
maailmanlaajuisesti j. 14

”Sitten tulee loppu” j. 14 loppuj. 12-17
Tédmain vertailun tulisi osoittaa epdilyksettd, ettd meilld on tassa
Ilmestyskirjan luvussa vertauskuvallinen esitys niistd totuuksista, jotka
Vapahtaja opetti viimeisten aikojen merkeistd. Verratessamme merkkien



luetteloa Markuksen ja Luukkaan evankeliumiin me ndemme, etta varhaiskirkko
saarnasi niisté siind yleisessa jarjestyksessa, jossa ne esiintyvét tassa.

Tama on my6s hyddyllinen ohje, miten meidén tulisi lukea ja ymmartaa
Ilmestyskirjaa. Samalla tavoin kuin Vapahtajallakaan ei ole mielessdédn mitdén
erityista sotaa, vaan jokainen sota ja jokainen sanoma sodasta, niin kunkin
niistd on muistutettava meita siitd, ettd han kertoi totuuden sanoessaan, etté
maailmanloppu tulisi jonain péivana. Niinpa punaista hevosta tissé luvussa ei
ole ymmarrettéva jonain erityisend sotana, joka tapahtuu joskus kaukaisessa
tulevaisuudessa ennakoiden tuhatvuotista valtakuntaa. Punaisen hevosen
ratsastaja ratsastaa kautta historian missa tahansa sota ja verenvuodatus
puhkeaa. Sama voidaan sanoa mustasta ja hallavasta hevosesta. Samoin
alttarin alla oleville sieluille kerrotaan vastauksena heiddn pyynto6nsa
lukuisista muista vainoista, jotka tapahtuvat ennen loppua - ei ainoastaan
yhdesta erillisestd, erityisestd vainosta.

Teksti osoittaa myos, ettd kaikki tima ei padty tuhatvuotiseen valtakuntaan,
vaan viimeiseen tuomioon. Tdssd luvussa meilld ei ole mitddn uutta eikd
mitddn, mika poikkeaa siitd, mitd Vapahtaja opettaa viimeisistd tapahtumista
Matteuksen evankeliumissa. Johannes kuvaa meille yleiset merkit, jotka
esiintyvit toistuvasti Uuden testamentin aikakautena enteillen pahan
lopullista tuhoamista viimeisend pdivina, josta jo Vanhassa testamentissa
puhutaan Herran vihan paivané (esim. Sef. 1:18).

ILMESTYSKIRJAN NELJA RATSASTAJAA (6:1-9)

ENSIMMAINEN SINETTI: VALKOISELLA HEVOSELLA RATSASTAJA (6:1,2)

1) Ja mind ndin, kuinka Karitsa avasi yhden niistd seitsemdstd sinetis-
td, ja kuulin yhden niistd neljdstd olennosta sanovan niin kuin ukkosen
ddnelld: "Tule!” 2) Ja mind ndin, ja katso: valkea hevonen; ja sen seldssd
istuvalla oli jousi, ja hinelle annettiin seppele, ja hdn lihti voittajana ja
voittamaan.

On outoa, ettd raamatunselittdjien on vaikea olla yhtd mielta valkoisella

hevosella ratsastavan henkil6llisyydestd. Monet raamatunselittéjat ovat sitd
mieltd, ettd koska kaikki muut sinetit téssd luvussa edustavat onnettomuuksia,
jotka yllattavat maailman ja raskauttavat seurakuntaa, valkoisella hevosella
ratsastavan taytyy myos olla yksi seurakunnan vihollisista tai vaara, joka
uhkaa seurakuntaa. Melko yleinen nidkemys on se, ettd tima ratsastaja
edustaa maallista hallitusta sen nayttaytyessa antikristillisena.

Valkoinen on kuitenkin kautta koko Ilmestyskirjan puhtauden ja
hyvyyden véri. Lisdksi luvussa 19 me kohtaamme uudelleen valkoisella
hevosella ratsastajan ja hanet tunnistetaan epéilyksettd Vapahtajaksi.
Toisinaan on viitetty, ettd nima kaksi ratsastajaa eivit voi kuvata samaa
henkil6d, koska luvun 6 ratsastajalla on vain yksi kruunu oté@avog, kun taas
luvun 19 ratsastajalla on monta kruunua dtadfjpara (19:12). Taysin lukuun
ottamatta sitd seikkaa, ettd Johannes kayttaa vertauskuvia darimmaéisen
vapaasti, niin timéan luvun ratsastaja on menossa voittamaan. Luvussa 19
hén on voittanut monia taisteluita, ja siksi hanelld on oikeus kantaa monia
kruunuja paassaan.

Toinen peruste sille, ettd tima ratsastaja ei voisi olla Kristus, on se, ettd
tdssd hdn kantaa jousta, kun taas luvussa 19 hdn on aseistettu miekalla.
Mutta kun apokalyptinen vertauskuvien kaytto ei ole ndin rajoittavaa muissa
kohdissa, niin miksi takertua tdhén yksityiskohtaan tissd? Messiaalla on
kaikki aseet kdytettdvissddn. Vanhassa testamentissa Messias kuvataan
voittoisana kuninkaana, jonka nuolet ovat terdvat hianen vihollistensa
syddamet lavistdessadan (Ps. 45:6).

Vaihtoehtoinen tulkinta, joka on hieman helpommin puolustettava, on
se, ettd timd ratsastaja on joko Antikristus tai vaara messias kaikkien véarien
messiaiden edustajana, joiden tulon Jeesus ennusti. Tama voisi selittad, miksi
hénelld on kruunu ja han on pukeutunut valkoiseen vaatteeseen: hian pyrkii
antamaan vaikutelman, ettd hin on Messias. Mutta ainoa viite siité, ettd
hén saattaisi olla teeskentelijd, on rinnakkainen asema profetialle vaarista
kristuksista merkkien luettelon alussa Matteuksen, Markuksen ja Luukkaan
evankeliumeissa (Matt. 24:5; Mark. 13:6; Luuk. 21:8). Ilmestyskirjan 6. luvun
ja Matteuksen evankeliumin 24. luvun huomattavasta samankaltaisuudesta
johtuen valkoisen hevosen asema sarjan ensimmadisend tdssa nayttda



merkittavalta.

Toinen peruste, jota on kéytetty sen tulkinnan puolesta, etté ratsastaja ei
voi olla Kristus, on se, ettd Vapahtaja on se, joka avaa sinetit, ja sen tdhden
hén ei voi olla osa sitd nayttdmoad, joka on kuvattu seitseméssa sinetissa.
Sellainen johtopédtds on kuitenkin perusteeton. Yhtd hyvin voisimme sanoa,
ettei kukaan voi ndyttda toisille kuvaa itsestddn. Jeesus ndyttdad Johannekselle
néyn. Jos edelld mainittu peruste olisi totta, se padtyisi sen osoittamiseen
ettd Jeesus on poissa kaikista nayista.

Vaikka télla kohden on mahdotonta puhua ehdottomalla varmuudella
ratsastajan persoonasta, niin koko Ilmestyskirjan symboliikka viittaa kuitenkin
sithen johtopaitokseen ettd ratsastaja on Jeesus, tai ellei itse Jeesus, niin
evankeliumi eli Jumalan Sana. Lopunajallisten merkkien luettelossa, jota
me lainasimme evankeliumeista, on viisi merkkid, joille ei ole ehdottomasti
tunnistettua vastinetta Ilmestyskirjan luvussa 6. Niista viidestd nelja on
laheistd sukua toisilleen: vaarat kristukset, vaarat profeetat, luopumus ja
kylmeneva rakkaus. Kaksi viimeistd muistuttaa niin paljon toisiaan, ettd on
kyseenalaista, tulisiko ne luetella erillisind asioina. Mutta yksi ndistd viidesta
jljelle jadneestd merkistéd on tdysin erilainen kuin muut. Maailmanlaajuinen
evankeliumin julistus nousee esiin kirkkaana toivon siteena luettelossa,
joka muuten koostuu kokonaan onnettomuuksista ja katastrofeista. Tdmén
pitdisi kumota ko. peruste, joka sanoo, ettd koska kaikki muut tdmén luvun
symbolit kuvaavat vaaroja, jotka kohtaavat seurakuntaa tdssd maailmassa,
valkoisella hevosella ratsastajan taytyy myos kuvata jotain pahaa asiaa.

Voimme myds etukdteen panna merkille tdssd, ettd seitseman pasuunan
niky, joka on samanaikaisesti seitsemdnnen sinetin naky, epdilematta
kasittelee vddrdn opin ja luopumuksen kirousta. Antikristilliset voimat
maailmassa saavat my6s paljon huomiota osakseen my6hemmissa luvuissa.
Seitsemds sinetti kisittelee siis vddran opetuksen ja luopumuksen merkkia.

Kaikki timé puhuu vahvasti sen puolesta, ettd valkoinen hevonen kuvaa
maailmanlaajuista evankeliumin saarnaamista. Evankeliumin saarnaamisen
valitykselld Kristus ratsastaa voittamaan. Kun valkoiselle hevoselle annetaan
tama henkilollisyys, kaikki ne merkit, jotka Jeesus mainitsi Matt. 24:4—14:ssd
ja rinnakkaiskohdissa Markuksen ja Luukkaan evankeliumeissa, on katettu

ndyssd seitsemdstd sinetistd ja seitsemdstd pasuunasta, joka on vuorostaan
néky seitsemannesta sinetista.

Ehkéd meidan pitéisi lisdksi sanoa sana kasikirjoituksista 16ytyvasta
poikkeavasta lukutavasta. KJV-kaannoksen mukaan jokaisessa neljasta
ndystd Johannes kuulee yhden neljasta eldvasta olennosta sanovan: ” Tule
ja katso.” Monet kreikkalaiset kasikirjoitukset jattavat pois viimeiset kaksi
sanaa.

Téama poikkeava lukutapa herittdd kysymyksen: kenelle kasky tule on
osoitettu? KJV-kaannos ja kdsikirjoitukset, joihin se perustuu, nakevat
kaskyn Johannekselle osoitetuksi. Lisatyt sanat “ja katso” toistuvat selvasti
Johanneksen lausumassa “ja mind ndin”. Mutta luvun 4 aloitussanat ovat
jo kertoneet meille, ettd Johannes oli temmattu taivaaseen “hengessd”,
niin ettd hin kykeni nikemédn asiat, jotka tapahtuisivat tulevaisuudessa.
Johannekselle osoitettuna kasky nayttdisi tarpeettomalta.

Ne kasikirjoitukset ja kddannokset, jotka jattavit pois sanat “ja katso”
ilmaisevat, ettd kisky "tule” on osoitettu jokaiselle neljdsté ratsastajasta
vuorollaan. Tama sopisi asiayhteyteen paremmin. Koska molemmat
lukutavat ovat tdysin jarkevid ja kdsikirjoitusten antama todistusaineisto
jakautuu suunnilleen tasan, on mahdotonta paattaa varmasti, kumpi néista
kahdesta lukutavasta on oikea. Se, kumman lukutavan omaksumme, ei
vaikuta ndyn sanomaan.

TOINEN SINETTI: PUNAISELLA HEVOSELLA RATSASTAJA (6:3,4)

3) Ja kun Karitsa avasi toisen sinetin, kuulin mind toisen olennon sano-
van: “Tule!” 4) Niin lihti toinen hevonen, tulipunainen, ja sen seldssd is-
tuvalle annettiin valta ottaa pois rauha maasta, ettd ihmiset surmaisivat
toisiaan; ja hdnelle annettiin suuri miekka.

Téamaén ndyn tulkitsemisessa ei ole minkéaénlaista vaikeutta. Kaikki
pétevit raamatunselittdjat ovat yhtd mieltd siitd, ettd tdima hevonen kuvaa
sotaa. Kiliastiset tulkitsijat ndkevit sen ennustuksena tietystd sodasta,
mutta ei ole olemassa mitddn syytd nahda sitd muuna kuin mitd meidan



Vapahtajamme ilmaisi kirjaimellisesti, kun han puhui sodista ja sotaa
koskevista sanomista merkkeind maailman lopusta. Tama naky on toinen
niistd kahdesta IImestyskirjan kohdasta, joissa punainen mvppdg viri nayttelee
jotain osaa. Toisessa kohdassa perkelettd kutsutaan "suureksi, tulipunaiseksi
lohikdidrmeeksi” (12:3). Sanasta muppog kiytetadn myos useita synonyymeja.
Kuudennen pasuunan ndyssé ratsastajien rintakilpien véri on mvpivovg,
tulipunainen (9:17), ja sen pedon viri, jonka pailld portto Babylon istuu,
sekd porton vaatetuksen véri on kokkivov (tulipunainen, 17:3,4; 18:16; vrt.
18:12). Tamén perusteella voimme paételld, ettd punainen on pahuuden ja
pahan viri. Jesaja oli puhunut siitd suuren synnin vérina (Jes. 1:18).

KOLMAS SINETTI: MUSTALLA HEVOSELLA RATSASTAJA (6:5,6)

5) Ja kun Karitsa avasi kolmannen sinetin, kuulin mind kolmannen olen-
non sanovan: ~Tule!” Ja mind ndin, ja katso: musta hevonen; ja sen se-
lassd istuvalla oli kddessddn vaaka. 6) Ja mind kuulin ikddn kuin ddnen
niiden neljin olennon keskeltd sanovan: “Koiniks-mitta nisuja yhden de-
narin, ja kolme koiniksia ohria yhden denarin! Mutta dld turmele oljyd
dldkd viinia.”

Téastakaan ndystd ei voi olla epdilystd. ”Koiniks-mitta nisuja yhden
denarin, ja kolme koiniksia ohria yhden denarin.” Denaari oli normaali
péivipalkka. Koiniksi veti suunnilleen litran. Aani tarjoaa selvisti myytévaksi
paivapalkkaa vastaavaa leipdkakkua. Ohra oli halvempaa kuin vehna,
mutta kolme litraa ohria péivdpalkan hinnalla osoittaa, ettd ruuan hinta
on mahdottoman korkea. Vain rikkailla on sellaisina aikoina varaa ostaa
ruokaa. Muilla on odotettavissa vain nilkiintyminen. Selvdsti me olemme
tassd tekemisissd naldnhadan kanssa, jonka Jeesus myos mainitsi merkkina
ldhestyvasta lopusta.

Sana, jonka me olemme kddntdneet "vddrentdd” (KR 38: turmella),
merkitsee kirjaimellisesti tehdé virin, tirvelld tai vahingoittaa. Adni
varoittaa vahingoittamasta 6ljyé ja viinid. Suuren pulan aikoina saattaisi
olla kiusaus venyttda oliivi6ljyn ja viinin tarjontaa lisédmalld niihin vettd tai

jotain muuta nestettd. Tastd syystd on todenndkoistd, ettd sana merkitsee
tassd “vddrentdmistd’”.

Virid musta kéytetadn vain kahdesti Ilmestyskirjassa, tissé ja kuudennen
sinetin ndyssd (6:12). Se ndyttda olevan onnettomuuden véri.

NELJAS SINETTI: HALLAVALLA HEVOSELLA RATSASTAJA (6:7,8)

7) Ja kun Karitsa avasi neljdgnnen sinetin, kuulin mind neljannen olennon
ddnen sanovan: "Tule!” 8) Ja mind ndin, ja katso: hallava hevonen; ja sen
seldssd istuvan nimi oli Kuolema, ja Tuonela seurasi hinen mukanaan,
ja heiddn valtaansa annettiin neljds osa maata, annettiin valta tappaa
miekalla ja ndlilld ja rutolla ja maan petojen kautta.

Hallavalla hevosella ratsastavan nimeksi mainitaan Kuolema. Kreikan
kielessd sanaa hallava vastaa YAwpog, joka itse asiassa merkitsee “vihred”
- se on sukua meiddn kielemme sanalle klorofylli (lehtivihred). Tata
sanaa kreikkalaiset tohtorit kayttiviat kuvatakseen sairaan henkilon véri,
aivan kuten me toisinaan kuvailemme henkil6d, joka néyttaa sairaalta,
vihertdvilti kasvoiltaan”. Hallavalla hevosella ratsastaja on vertauskuva
laajalle levinneestd sairaudesta tai rutosta. Tahdn vertauskuvaan siséltyvét
ne kuolemat, jotka ovat seuraus punaisen ja mustan hevosen kuvaamista
onnettomuuksista, sodista, ndlanhadasta ja petojen hyokkayksista.

Hallavalla hevosella ratsastajaa, jonka nimeksi mainitaan Kuolema,
seuraa Tuonela. Uudessa testamentissa tuonela on helvetin nimi. (Vrt. mita
tuonelasta sanottiin 1:18:n yhteydessd). Tuonelaa ei sen enempéa kuvata.
Jotkut raamatunselittéjét spekuloivat silld, ettd Tuonela ratsastaa hallavan
hevosen seldssd Kuoleman takana. Toiset kuvittelevat, ettd hdn ratsastaa
toisella hevosella. Taiteilijat ovat kuvanneet Tuonelan pelottavaksi mieheksi,
joka kévelee hallavan hevosen takana. Viimeinen kuva néyttéisi sopivan
parhaiten tekstin kieleen, vaikkakaan mikdin ei estd meitd hahmottamasta
Tuonelaa ahnaaksi pedoksi, joka on valmis nielaisemaan ihmiset, jotka
sota, nilanhdtd, rutto ja pedot ovat tappaneet.

Apostoli Johannes muistuttaa meit télld tavalla siité, ettd ruumiillinen



kuolema ei ole ainoa synnin palkka. On aina olemassa "pelko jostain jilkeen
kuoleman” (Hamlet, III,1; suom. Yrjo Jylhd). Paljon ajallista kuolemaa
pelottavampi on iankaikkinen kuolema, joka uhkaa niitd, jotka kuolevat
ilman uskoa Karitsaan, niité, jotka ovat hylanneet evankeliumin lupaukset,
jotka valkoisella hevosella ratsastaja julisti.

VIIDES SINETTI: ALTTARIN ALLA OLEVAT SIELUT (6:9-11)

Seuraava niky puhuu my6s kuolemasta, mutta tassi tapauksessa tuonela
ei liity kuolemaan. Johannes jatkaa:

9) Ja kun Karitsa avasi viidennen sinetin, ndin mind alttarin alla niiden
sielut, jotka olivat surmatut Jumalan sanan tihden ja sen todistuksen tdih-
den, joka heilld oli. 10) Ja he huusivat suurella ddnelld sanoen: "Kuinka
kauaksi sind, pyhd ja totinen Valtias, siirrdt tuomiosi ja jdtdit kostamatta
meiddn veremme niille, jotka maan pddlli asuvat?” 11) Ja heille kullekin
annettiin pitkd valkoinen vaippa, ja heille sanottiin, ettd vield vihdn ai-
kaa pysyisivit levollisina, kunnes oli tdyttyvi myos heidin kanssapalve-
lijainsa ja veljiensd luku, joiden tuli joutua tapettaviksi niin kuin hekin.

Vapahtaja oli puhunut kansansa vainosta yhtené lopun ajan merkeista.
Johannes puhuu tdssd myds vainosta. Sielut, jotka han niakee, on surmattu
Jumalan Sanan ja sen todistuksen tdhden, josta he pitivat kiinni huolimatta
kaikista vainoojien pyrkimyksisté taivuttaa heidét kieltiméddn uskonsa.
Lujuutta, jolla he pitivat kiinni uskonsa tunnustamisesta, ilmaisee kreikan
sanan eiyov imperfekti, jonka olemme kédanténeet: ”He jatkoivat antamista”,
kirjaimellisesti: ”He jatkoivat pitdmistd” (KR 38 ja Biblia: ”(todistuksen
tihden), joka heilld oli”, suom. huom.).

Sielut, jotka han nékee, ovat alttarin alla. Mitdan sellaista alttaria ei ollut
mainittu missaédn edelld olevassa yhteydessd, ja silti télld sanalla on maaratty
artikkeli, jonka merkityksen voisimme toistaa suomeksi kdantdmalld: ”Hyvin
tunnetun alttarin alla”. Johanneksen lukijoille hyvin tunnettu alttari ei voi
olla se, joka oli ilmestysmajassa eraimaassa tai temppelissd Jerusalemissa.

Néamé molemmat oli tuhottu, ennen kuin Johannes kirjoitti nima sanat.
Mutta Heprealaiskirje, jonka Johanneksen ajan kristityt varmasti tunsivat,
puhui ilmestysmajasta eraimaassa vertauskuvana Jumalan huoneesta
taivaassa. Nama kristittyjen marttyyrien sielut, jotka olivat kuolleet uskonsa
tahden, eldvit siis yhdessa Jumalan kanssa taivaallisessa ilmestysmajassa,
jota Ilmestyskirja sdéannollisesti kuvailee erdmaan ilmestysmajaan liittyvin
kasittein.

Sana, jota Johannes kayttdd marttyyrien surmaamisesta, on sama, jota
kaytetddn yleensa eldinten teurastuksesta. Me kidnnamme sen siksi sanalla
“teurastaa” (KR 38: "surmata”; Biblia ja KR 92: "tappaa”). Se ilmaisee, ettd
vainoojat kohtelevat epdinhimillisesti Jumalan kansaa. Sanaa kaytetdan myos
uhrieldinten surmaamisesta. Jotkut raamatunselittdjat nakevit tdssd mainitun
alttarin polttouhrialttarina ja selittdvit, ettd marttyyrien surmaaminen
kuvataan talld tavalla uhrina Jumalalle. Vaikka sellainen ajatus epédilematta
ei ole ristiriidassa raamatullisen totuuden kanssa, ei ole varmaa, ettd se on
sopusoinnussa kirjoittajan tarkoitusten kanssa. Yksi asia on tdysin varma.
Jos marttyyrien kuolemaa on pidettdva uhrina, se ei voi olla sovitusuhri,
joka sovittaa synnin. Se kunnia kuuluu yksin Kristukselle.

Johannes kuulee ndiden marttyyrien sielujen kysyvan Jumalalta, kuinka
kauan kestdd, ennen kuin hén tuomitsee heiddn vainoojansa ja kostaa
heidén kuolemansa. Nama surmatut marttyyrit eivdt ainoastaan odota, etta
Jumala rankaisee heiddn vainoojiaan, vaan he myds kiihkedsti haluavat,
ettd Jumala tekee niin.

Ensi silméykselld ndiden marttyyrien rukous voi ndyttia olevan vastakkain
Jeesuksen hengen kanssa, hinen, joka pyytdd meitd antamaan niille anteeksi,
jotka tekevit syntid meitd vastaan ja rukoilemaan niiden edesti, jotka
vainoavat meitd. Tdssd suhteessa tdima marttyyrien rukous muistuttaa
kirouspsalmeja, joissa psalmin laulaja rukoilee kostoa vihollisilleen.

Mutta eivit ndiden marttyyrien rukoukset eivitkd kirouspsalmit ole
sopimattomia rukouksia. Se ongelma, jonka monet ihmiset ja vieldpd monet
teologit nakevit niissd, juontaa juurensa kykenemattomyyteen ymmartaa
se ero, mikd Raamatun mukaan on olemassa lain ja evankeliumin valilla.
Laki, joka on ilmaus Jumalan pyhastd, muuttumattomasta tahdosta, vaatii



pahantekijoiden rankaisemista. Témén pyhien marttyyrien rukouksen samoin
kuin kirouspsalmien tulee muistuttaa Jumalan vihollisia siitd, ettd heiddn
syntinsé rangaistaan varmasti, jos he pysyvit katumattomuudessaan. On
vanhurskaan Jumalan tahto, ettd niitd, jotka tekevat syntid hiantd ja hdnen
kansaansa vastaan, tulee rangaista, ja marttyyrien rukous on sopusoinnussa
tdmén Jumalan pyhdn tahdon kanssa. Tama rukous voidaan siksi rukoilla
suureen ddneen. Se on rukous, jota heidén ei tarvitse hiveti ja jonka he
voivat rukoilla varmoina kuulemisesta.

Rukous on osoitettu "pyhidille ja totiselle Herralle” (Beckerin kdanndgs;
samoin Biblia; KR 38 ja 92: ”Valtias”, suom. huom.). Sana "Herra” ei ole
alkukielesséd kreikan sana kvptog, vaan §eomotng, sana, joka korostaa
ehdotonta herrautta ja jonka NIV kaddntda ilmauksella ”Kaikkein korkein
Herra”. Tétd sanaa kdytetddn vain tdmén kerran Ilmestyskirjassa. Viittaus
Jumalan pyhyyteen tédssd yhteydessd tarkoittaa erityisesti hanen vihaansa
kaikkea syntid kohtaan ja hdnen pyhida tahtoaan, joka vaatii hanen kansansa
vainoojien rankaisemista. Marttyyrit tuovat tastd syystd esiin hdimmastyksensa
siité, ettd hanen kostonsa heille vairin tehneitd kohtaan nayttaa viipyvan.
Hénté kutsutaan my0s “totiseksi” Herraksi, ei siind mielessd, ettd hdan on
totuudellinen, vaan pikemminkin siksi, ettd hin on todellinen ja oikea kaiken
Herra, jolla on sen tdhden voima ja valta rangaista maallisia vallanpitijia,
jotka ovat vastuussa hdanen kansansa vainosta.

Jumala ei vastaa suoraan marttyyrien kysymykseen, kun he kysyvit,
kuinka kauan kuluu aikaa, ennen kuin hin kostaa heidin verensa. Heille
vain sanotaan, ettd heiddn tulee levitd vihian kauemmin, silld Jumala
aikoo sallia kansansa murhaajien jatkaa pahoilla teillddn. Sanatarkasti
ottaen marttyyreille sanotaan, ettd Jumalan tuomio viipyy, kunnes "myds
heidin kanssapalvelijansa ja veljensd, joiden myds tulee saada surmansa
kuten heille oli kdynyt, olisivat kaikki sielld”. Vaikka tamé lausuma on
varsin epitavallinen, on se kuitenkin selva. Se tarkoittaa, ettd on olemassa
tietty, Jumalan tuntema madra marttyyreita, ja Jumala sallii seurakunnan
vihollisten jatkaa vastustustaan, kunnes marttyyrikuolemaan maarattyjen
taysi luku on saavutettu.

Johannes muistuttaa télld tavalla oman aikansa ja kaikkien aikojen

vainottuja kristittyja siitd, ettd seurakunnan kirsimykset eivat milladn lailla
ole ilmaus siitd, ettd seurakunnan usko, joka tunnustaa, ettd Jeesus Kristus on
Herra, on turha tai vaara usko. Seurakunnan vainoaminen on osa Jumalan
armollista suunnitelmaa, jonka mukaan hin harjoittaa herruuttaan. Kun
vainoojat ovat tayttdneet Jumalan tarkoituksen kansansa suurimmaksi
hyviksi, silloin hdn osoittaa suvereenin herruutensa myds vihollisiinsa
ndhden kostamalla marttyyrien veren.

Silld valin kullekin marttyyrille annetaan valkoinen vaate. Valkoiset
vaatteet ovat hyvin tavallinen vertauskuva Ilmestyskirjassa. Vertauskuva on
tdysin selitetty 7:14:ssd. Vaatteet kuvaavat syntien anteeksiantamusta, joka on
meidan Kristuksen veren kautta. Pyhid marttyyreita muistutetaan siten siita,
ettd heidan vanhurskautensa Jumalan edessd on Jumalan heille rakkaudessaan
antama armollinen lahja. Se ei ole palkka marttyyriudesta. Jos Jumala
kohtelisi heita heiddn ansioidensa mukaan, he ansaitsisivat rangaistuksen
yhtd hyvin kuin vainoojansa. Néin ollen Jumala muistuttaa heiti siitd, ettd
vanhurskauden Jumala, joka rankaisee synnin, on myds armon Jumala, joka
antaa anteeksi synnin. Sen tdhden se, ettd Jumala viivyttdd heididn vainoojiensa
rankaisemista, on merkki hdnen armostaan ja laupeudestaan, jonka mukaan
hén antaa seurakuntansa vainoojillekin aikaa katumukseen. Vaikka Jumalan
kansa oikeutetusti rukoilee, ettd synti rangaistaisiin ja ettd marttyyrien veri
kostettaisiin, silti heidédn tulisi myos rukoilla, ettd seurakunnan viholliset
kadntyvit pahalta tieltddn ja 16ytavit pelastuksen ja anteeksiantamuksen
Karitsan veressd, hdnen, joka teurastettiin myds heiddn edestdan.

”Vihd aika”, joka marttyyrien on karsivallisesti odotettava Jumalan
kostavaa vanhurskautta, on selvésti koko Uuden testamentin ajanjakso. Monet
seurakunnan vainoojista eivét saa julkista rangaistusta ennen tuomiopaivaa.
Vaikka meille ei kerrota tata kovin monin sanoin, silti kysymyksessd on
selvisti Jumala, joka puhuu koston odottamisen ajasta "vdihdind aikana”
tai “vihdn tuonnempana”. Jumalalle Uuden testamentin aikakauden ldhes
kaksikymmentd vuosisataa ovat todellakin pikku hetki. Tuhat vuotta on
hénen edessddn kuin eilinen, joka meni ohitse (Ps. 90:4; 2. Piet. 3:8).

Toisaalta aika selvésti nayttad kayvian pitkdaksi marttyyrien sieluille.
Monet puhdasoppiset luterilaiset raamatunselittédjat ovat olleet sitd mielta,



ettd kuoleman jalkeen sielut eivit ole tietoisia ajankulusta. He madrittelevat
iankaikkisuuden ajan poissaoloksi tai ajattomuudeksi. Vaikka Raamattu
tekee selvidksi, ettd iankaikkisuus Jumalan ominaisuutena on ajattomuus,
se ei koskaan ilmaise, ettd sanalla jankaikkisuus on sama merkitys, kun sitd
sovelletaan luotuihin. Aika on Jumalan luomistyd, ja siksi Jumala on ajan
ulkopuolella ja tuolla puolen. Raamatun perusteella on myds selvéa, etta
Jumalan ja meidédn iankaikkisuutemme vililld on suunnaton ero. Héanen
iankaikkisuudellaan ei ole alkua, mutta meidan jankaikkisella eldmallimme on
alku. Téstd syystd on varmasti mahdollista, ettd vaikka Jumalan iankaikkisuus
on ajaton, meiddn iankaikkisuutemme on loputon aika ja tdmén takia myos
sielut taivaassa ovat tietoisia ajan kulumisesta, kuten tdssa ndyttad olevan
asian laita. Mutta meidan taytyy varoa tulemasta liian dogmaattisiksi tassa
kohden. Tama kysymys heraa vield uudelleen luvun 10 sanojen yhteydesss,
jossa KJV -kdannos kaantaa: ”Aikaa ei endd ole oleva.”

KUUDES SINETTI: VIIMEINEN TUOMIO (6:12-17)

12) Ja mind ndin, kuinka Karitsa avasi kuudennen sinetin; ja tuli suuri
maanjdristys, ja aurinko meni mustaksi niin kuin karvainen sdkkipuku,
ja kuu muuttui kokonaan kuin vereksi, 13) ja taivaan tihdet putosivat
maahan, niin kuin viikunapuu varistaa raakaleensa, kun suuri tuuli sitd
pudistaa, 14) ja taivas vdistyi pois niin kuin kirja, joka kddritddn kokoon,
ja kaikki vuoret ja saaret siirtyivit sijoiltansa. 15) Ja maan kuninkaat
ja ylimykset ja sotapdillikot ja rikkaat ja vikevit ja kaikki orjat ja va-
paat kdtkeytyivit luoliin ja vuorten rotkoihin 16) ja sanoivat vuorille ja
kallioille: "Langetkaa meiddn pddllemme ja kdtkekdd meiddt hinen kas-
voiltansa, joka valtaistuimella istuu, ja Karitsan vihalta! 17) Silld heiddin
vihansa suuri pdivi on tullut, ja kuka voi kestdd?”

Ennakkoluuloton lukija, jonka mielté kiliastinen harhaoppi ei ole vallannut,
voi ainoastaan paatelld, ettd timé kohta kuvailee nykyisen maailman loppua ja
viimeistd tuomiota. Se, mitd Paavali kuvaa proosallisessa lausumassa: " Timiin
maailman muoto on katoamassa” (1. Kor. 7:31), esitetdan tassa havainnollisesti.

Jokainen maanjdristys kautta historian ei ole muuta kuin enne tastd suuresta
maanjaristyksestd, joka liikuttaa jokaisen vuoren ja saaren sijoiltaan. Ei
ainoastaan maa, vaan koko maailmankaikkeus kokee perinpohjaisen
muutoksen. Kuvakieli tassé ei puhu luodun maailmankaikkeuden tuhoamisesta.
Aurinko kadottaa valonsa ja pimenee taydellisesti. Kuu varjaytyy veren
variseksi. Tahdet putoavat taivaasta maahan ja taivas itse ndyttaa kaariytyvan
kokoon kuin kirjakaaro.

On jdrjetontd spekuloida, miten tima kaikki voi tapahtua. Taméa on néky ja
se kuvailee totuuksia mielikuvituksellisin kuvin. Johanneksesta taivaan tahdet,
jotka putoavat maahan, nayttévit selvésti olevan yhté pienia kuin loistaessaan
taivaalla. Se tulee ilmeiseksi, kun hdn vertaa niitéd viikunoihin, jotka putoavat
puusta. Meidén ei ole tarpeen kysyé, miten kuu voi varjdytyé veren variseksi,
jos aurinko on pimentynyt tdysin. Néyissd voi tapahtua mita tahansa.

Mutta se, mita tdssd tapahtuu, on helppo ymmartéa. Télle nykyiselle
maailmalle, sellaisena kuin me sen tunnemme, tulee jonain pdivana loppu.

Maailmanlopun péiva tulee my6s olemaan Jumalan vihan suuri péiva.
Téma on lopullinen tuomion piiva, johon jokainen muu tuomion péivd on
ollut viittaamassa. Paavali kuvailee viimeistd tuomiota “vihan ja Jumalan
vanhurskaan tuomion ilmestymisen pdiviksi” (Room. 2:5). Joka kerta,
kun historian Herra toimii tuomiten ihmisia ja kansakuntia, on Herran
vihan péivd. Vanhan testamentin profeetat puhuivat télla tavalla Herran
rankaisevasta toiminnasta. Hesekiel puhui Jerusalemin havityksesta
babylonialaisten toimesta ”Herran vihan pdiving” (Hes. 7:19). Sukupolvi
ennen Hesekielid Sefanja oli my0s ennakoinut saman tapahtuman, ja hin
niki sen selvidsti esikuvana viimeisestd suuresta tuomiosta kirjoittaessaan
(Sef. 1:14-18): "Léhelld on Herran suuri pdivd, se on ldhelld ja tulee sangen
kiiruusti. Kuule, Herran pdivdl! Silloin sankarit haikeasti huutavat. Vihan
pdivd on se pdivd, tuskan ja ahdistuksen pdivd, hdvion ja hédvityksen pdivd,
pimeyden ja synkeyden pdivd, pilven ja sankan sumun pdivd, pasunan ja
sotahuudon pdivi varustettuja kaupunkeja ja korkeita muurinkulmia vastaan.
Mind saatan ihmiset ahdistukseen, niin ettd he kulkevat kuin sokeat, silld he
ovat tehneet syntidi Herraa vastaan. Ja heidin verensd vuodatetaan niin kuin
tomu, ja heiddn elinnesteensd niin kuin saasta. Eivitkd voi pelastaa heitd



heiddn hopeansa ja kultansa Herran vihan pdivind: hinen kiivautensa tulessa
kuluu koko maa. Sillé lopun, dkkilopun, hén tekee kaikista maan asukkaista.”

“Suurena” vihansa pdivand Jumala vihdoin kostaa marttyyrien veren.
Suuret ja mahtavat miehet, jotka vainosivat heitd, saavat silloin teoistaan
ansaitsemansa palkan. Johannes mainitsee seitsemén ihmisryhmas, jotka
tulevat olemaan Jumalan vihan kohteina. Jotkut raamatunselittdjit, joiden
mielestd luku kuusi edustaa pahan voimia Ilmestyskirjan symboliikassa, saavat
tassd tulokseksi kuusi ihmisryhméa yhdistamalld "kaikki orjat ja vapaat”
yhdeksi ryhmiksi. Lukua kuusi ei kuitenkaan kaytetd kirjassa muutoin
paitsi lausumassa, ettd neljilld elavalla olennolla oli kullakin kuusi siiped
(4:8), ja "pedon luvussa”, nimittdin luvussa 666 (13:18). Kukaan ei voi sanoa
varmuudella, onko jaolla kuuteen tai seitsemdan ryhmaédn mitdan merkitysta.

Mutta samoin kuin me voimme sanoa varmuudella, ettd kun ensimmaiset
kolme jaetta kuvaavat timan nykyisen maailman havidmistd tuomiopéivana,
niin viimeiset kolme jaetta kuvailevat selvésti niiden ihmisten rankaisemista,
jotka ovat Jumalan ja hdnen seurakuntansa vihollisia. He tajuavat, ettd Jumalan
viha on lankeamaisillaan heidan paélleen ja ettd kuolema ja tuhoutuminen
olisi parempi kuin se kohtalo, joka heitd odottaa. Sen tdhden he koettavat
paeta hanen vihaansa luoliin ja vuorten kallioihin (KR 38: ”rotkoihin”, suom.
huom.). Mutta he tajuavat, ettei mikdan heidén pyrkimyksensé voi pelastaa
heitd siltd rangaistukselta, jonka he ovat ansainneet. Epitoivoissaan he
rukoilevat vuoria ja kukkuloita pyytden niitd hautaamaan heidat siten, ettd
ne katkisivit heiddt Jumalan ja Karitsan nakyvistd. He lainaavat Vanhasta
testamentista (Hoos. 10:8) sanat, jotka Hoosea oli pannut syntisten suuhun
Jumalan tuomion péivdna: "Ja he sanovat vuorille: ’Peittikid meiddit’, ja
kukkuloille: ’Langetkaa meiddn pddllemme.” Jeesus oli siteerannut noita
samoja sanoja Jerusalemin itkeville naisille, kun hdn oli puhunut heille
Jumalan vihasta, joka oli tuleva juutalaisten paille (Luuk. 23:30).

On huomattava, ettd Jumalan viha kuvataan tassa Karitsan vihaksi.
Useimmissa muissa Ilmestyskirjan kohdissa sitd kutsutaan yksinkertaisesti
Jumalan vihaksi (vrt. 14:10,19; 15:1,7; 16:1; 19:15). Meitd muistutetaan
talla tavalla siitd, ettd Kolmiykseyden persoonien vililld ei ole mitddn
ristiriitaa pahojen rankaisemisesta. Joillakin kristityilld on taipumus

kuvitella Isd Jumala ankaraksi ja vihaiseksi tuomariksi ja Poika Jumala
Kolmiykseyden armolliseksi persoonaksi, joka koettaa suostutella Isda
olemaan rankaisematta ihmisid. Jumalan vihan paivd on myos Karitsan
vihan suuri péiva. Jeesus, Jumalan Karitsa, on sekd armollinen Vapahtaja,
joka lunasti meidét Jumalalle verellddn, ettd vihainen tuomari, joka eradna
paivdnd tulee sanomaan epduskoisille vihollisilleen: ”Menkdd pois minun
tykddni, te kirotut, siihen iankaikkiseen tuleen, joka on valmistettu perkeleelle
ja hinen enkeleillensd” (Matt. 25:41).

Kysymys, johon tdma luku paattyy: ”Silld heiddn vihansa suuri pdivi on
tullut, ja kuka voi kestdd?”, on retorinen kysymys, joka tarkoittaa sit, ettei
kukaan ihminen voi kestdd Jumalan vihan edessé. Epauskoinen maailma tajuaa
tuomiopéivana totuuden, josta seurakunta jatkuvasti varoitti sitd puhuessaan
tulevasta vihasta. Kukaan heistd ei kykene kestiméan timén tuomioistuimen
edessd toivoen vapauttavaa tuomiota, koska he hylkasivit evankeliumissa
julistetun sanoman anteeksiantamuksesta. Heiddn kysymyksensa toistaa
psalminkirjoittajan kysymyksen: ”Jos sind, Herra, piddt mielessdsi synnit,
Herra, kuka silloin kestid?” (Ps.130:3). Heidan epauskonsa tdhden Jumala
tuomitsee heiddt heiddn tekemiensa syntien mukaan. He ovat ilman sita
toivoa, jonka psalminkirjoittaja ilmaisee jatkaessaan: ”Mutta sinun tykondsi
on anteeksiantamus, ettd sinua peljittdisiin” (Ps. 130:4).

Aiemmin tdssd luvussa (jae 11) Johannes oli puhunut tasta
anteeksiantamuksesta kdyttden vertauskuvana valkoista vaatetta, jonka
marttyyrit saavat. Marttyyrit kykenevit sen tihden kestdmaan tdmén
Jumalan tuomion hinen vihansa suurena péivana. Kun Johannes mietiskeli
tatd nakyd sen paivén jalkeen Patmoksella, kun Jumala oli ndyttanyt hinelle
ndma asiat, hdnen on usein taytynyt muistaa vertaus haavaatteesta (Matt.
22:1-14), jossa Jeesus sanoi, ettd vain ne, joilla oli hanen vanhurskautensa
valkoinen vaate, kestéisivat Jumalan valtaistuimen edessa.

Mutta Jumala itse vastaa kysymykseen ”Kuka voi kestdd?” tiamdn nayn
seuraavissa kahdessa nakymaissa, jotka kuvaavat meille kaikki ne, jotka
tulevat olemaan turvassa, kun Jumala tuhoaa maailman.



144000: SEURAKUNTA MAAN PAALLA (7:1-8)

1) Sen jilkeen mind ndin nelji enkelid seisovan maan neljilld kulmalla ja
pitivin kiinni maan neljdd tuulta, ettei mikddn tuuli pédsisi puhaltamaan
maan pdiille eiki meren pddille eikd yhteenkddn puuhun. 2) Ja mind ndin
erddn muun enkelin kohoavan auringonnoususta, ja hdnelld oli eldvin
Jumalan sinetti, ja hdn huusi suurella dénelld niille neljdlle enkelille, joille
oli annettu valta vahingoittaa maata ja merta, 3) ja sanoi: "Alkdd vahin-
goittako maata dlkddkd merta, dlkdd myos puita, ennen kuin me olem-
me painaneet sinetin Jumalamme palvelijain otsaan.” 4) Ja mind kuulin
sinetilld merkittyjen luvun, sata neljdkymmentd neljd tuhatta merkittyd
kaikista Israelin lasten sukukunnista: 5) Juudan sukukunnasta kaksitoista
tuhatta merkittyd, Ruubenin sukukunnasta kaksitoista tuhatta, Gaadin
sukukunnasta kaksitoista tuhatta, 6) Asserin sukukunnasta kaksitoista
tuhatta, Naftalin sukukunnasta kaksitoista tuhatta, Manassen sukukun-
nasta kaksitoista tuhatta, 7) Simeonin sukukunnasta kaksitoista tuhatta,
Leevin sukukunnasta kaksitoista tuhatta, Isaskarin sukukunnasta kak-
sitoista tuhatta, 8) Sebulonin sukukunnasta kaksitoista tuhatta, Joosefin
sukukunnasta kaksitoista tuhatta, Benjaminin sukukunnasta kaksitoista
tuhatta merkittyd.

Tdma on yksi niistd Ilmestyskirjan kohdista, joka johtaa meidat
paattelemddn, ettd luku nelja on maan luku. Se puhuu neljistd maan
kulmasta ja neljasta maan tuulesta. Nelja maan tuulta kuvataan villeiksi
ja tuhoisiksi pedoiksi, joita nelja enkelid pitaa kiinni. Neljilla tuulella on
valta “vahingoittaa” maata, mika tarkoittaa, ettd kun ne kerran paéstetdan
irti, niilla on valta tdydelliseen tuhoamiseen — aina viimeistd puuta myéten.
Ensimmadiset kolme jaetta osoittavat, ettd maan taydellistd tuhoamista
on viivytettava siihen saakka, kunnes enkeli ja hinen nimedmattomat
apulaisensa (me) kykenevit saamaan paitokseen tehtiaviansa “sinetdida”
Jumalan palvelijat.

Panna sinettinsd johonkin tarkoittaa pohjimmiltaan vakuuttaa ja
esittdd vaatimus omistusoikeudesta. Moderni vastaava kédytdnto on tapa
polttoleimata karjaa. Sinetdidyt ihmiset ovat Jumalan palvelijoita, ihmisi,
jotka kuuluvat Jumalalle. Jumalan sinetti pannaan ihmisiin, kun Jumala

esittdd heistd vaatimuksen, ettd he ovat hdanen omiaan, kun Jumala sanoo
heille: ”Sind olet minun”. Timan ajatuksen kanssa sopusoinnussa apostoli
Pietari kutsui kristittyjd, joille han kirjoitti, nimelld Aaog €ig mepimoinowv
“omaisuuskansa” (1. Piet. 2:9, Becker: "kansa, joka kuuluu Jumalalle”, suom.
huom.).

Syntiset ihmiset vapautetaan ja paastetadn vapaaksi perkeleen orjuudesta
ja heista tulee Jumalan palvelijoita kdantymyksensé hetkelld. Enkeli sanoo
itse asiassa: ”Ald tuhoa maata kokonaan, ennen kuin kaikki valitut on saatettu
Jumalan valtakuntaan.” Téma néaky on vertauskuvallinen keino ilmaista se
ajatus, ettd maailmaa ei tuhota, ennen kuin viimeinenkin valittu ihminen
on saatu uskoon.

On olemassa toinen tapa tulkita ndma jakeet. Hesekielin kirjassa
on naky, jossa profeetta naki kuusi miekoin varustettua miestd, joiden
tehtavaksi oli annettu tuhota Jerusalemin asukkaat armotta. Mutta ennen
kuin ndiden kuuden tuhoojan annettiin alkaa ty6nsi, toinen mies, joka oli
puettu pellavavaatteisiin ja jolla oli vyolldnsa kirjoitusvilineet, ldhetettiin
kaupungin kaduille panemaan merkki kaikkien niiden otsiin, jotka olivat
katuvaisia, kaikille kaupungin uskoville. Sen jéilkeen tuhoojien kaskettiin
surmata kaikki Jerusalemin asukkaat, mutta ei koskea yhteenkéan niista,
joilla oli merkki otsassaan (Hes. 9:1-10).

Kaiken kaikkiaan on vdhdn merkitysta silld, tulkitaanko sinetti todisteeksi
omistusoikeudesta vai merkiksi, joka osoittaa, ettd sen kantajaa ei saa
vahingoittaa. Kummassakin tapauksessa sanoma pysyy samana, nimittdin, ettd
maan tuhoamisen ei tule tapahtua ennen kuin kaikista niistd, jotka on edeltd
madritty pelastukseen, on tehty Jumalan palvelijoita. Valkoisella hevosella
ratsastavalle on annettava ensin aikaa tayttaa tehtdvinsa. Valtakunnan
evankeliumi on saarnattava kaikessa maailmassa todistukseksi kaikille
kansoille. Sen jélkeen tulee loppu.

Jotkut ovat tata tulkintaa vastaan ja sanovat, ettd 7:1-8:ssa kuvailtujen
tapahtumien taytyy seurata tuomiopdivéd, joka on kuvattu luvun 6 lopussa,
koska luvun 7 ensimmiiset sanat kuuluvat "sen jéilkeen”. Tama sanonta kuuluu
kuitenkin yhteen sanojen "mind ndin” kanssa. Johannes ei esitéd aikakehysta
nékyjen sisdllolle. Han yksinkertaisesti muistuttaa siitd jarjestyksestd, jossa



hén naki ne. Ndyt, samoin kuin romaanit, historiankirjoitus ja monet
teokset kayttavit "takaumia” auttaakseen ymmartamédn, mitd tapahtuu
nykyisyydessa. Myoskadn Raamatun historiallisissa kirjoissa tapahtumia
ei ole aina tallennettu siind jarjestyksessd, jossa ne tapahtuivat (vrt. esim.
jarjestystd 1. Moos. 1 ja 2).

IImestyskirjan 7. luvussa kuvaillut ndkymaét ovat ensimméinen joukosta
nékyji, joissa Pyhd Henki maalaa kuvan siitd ihanasta toivosta, jonka tulisi
eldd uskovan Jumalan lapsen syddmessa. Keskelld sotaa ja nalanhataa,
kulkutauteja ja vainoa meidédn on tarpeen kuulla uudelleen ja uudelleen,
ettd lopulta meidat vapautetaan naistd suurista ahdistuksista ja meillé tulee
olemaan sanomattoman onnellista taivaan kirkkaudessa.

Kasilla oleva ndkyma 144000 sinetoidystd estdd Johannesta ja hidnen
lukijoitaan vetdmasta vaaraa johtopaatostd viimeisen tuomion nakymasta,
josta hén oli juuri todistanut. Kauheat sodan, ndlanhadan, kulkutautien
ja vainon onnettomuudet saavuttivat lopulta huipentumansa taivaan ja
maan tdydellisessa tuhoutumisessa, jota nuo aiemmat onnettomuudet
olivat ennakoineet.

Mutta jos tdma olisi koko tarina, maailman historia olisi surkea epétoivon
tarina, jossa jokaista voitaisiin neuvoa tarttumaan siihen, mitd nykyhetki voi
tarjota ja sanomaan: "Syokddmme ja juokaamme ja pitikidmme hauskaa, silli
huomenna me kuolemme.” Oikaistakseen tuon vaaran vaikutelman Jumala
antaa Johanneksen nahda, ettd keskelld kaikkea tdtd suurta ahdistusta, joka
johtaa lopuksi nykyisen asioiden jarjestyksen taydelliseen tuhoutumiseen,
on olemassa pieni joukko, jonka Jumala on madrannyt pidettaviksi turvassa
ja jota ei vahingoiteta Herran vihan suurena pdivdni, koska he ovat hinen
kansansa. Heiddn tahtensda maailman tuhoamista viivytetdan. Nelja enkelia
pitdd neljaa tuulta aloillaan, kunnes viimeinen valituista on todellisesti tehty
Jumalan omaksi kasteen ja evankeliumin kautta.

Niky 144000:sta ja sitd seuraava ndky suuresta valkeapukuisten joukosta
valtaistuimen edessd ovat luonteenomaisia joukolle sellaisia nakymia tassa
kirjassa. Usein kun Johannes on nahnyt ryhmén onnettomia tapahtumia,
hénelle annetaan néky pyhista kirkkaudessa tai ainakin jotain, mika muistuttaa
héntd Jumalan kansan turvallisuudesta ja toivosta (vrt. 11:15-19; 14:1-5:

19:1-8; 21:1-22:5). Yhdessa tapauksessa nikyma kirkkaudesta edeltda
ilmoitusta tuhosta (15:1-4). Tama on Johanneksen tapa muistuttaa meité
siitd totuudesta, jota Paavali opetti: " Tédmdn nykyisen ajan kirsimykset eiviit
ole verrattavissa siihen kirkkauteen, joka on ilmestyvd meihin” (Room. 8:18).

Monet raamatunselittdjét vaittavat, ettd 144000 ovat kddntyneitd juutalaisia,
koska heiddn sanotaan tulevan "kaikista Israelin lasten sukukunnista” Tama
tulkinta on mahdoton. Vaikka tdssi on luetteloitu kaksitoista sukukuntaa
ja kustakin sukukunnasta tdsmalleen 12000 sinetditya, luettelo ei ole
sopusoinnussa yhdenkdan Vanhassa testamentissa kdytetyn luetteloinnin kanssa
kahdestatoista Israelin lasten alkuperaisesta, historiallisesta sukukunnasta.
Vanhassa testamentissa Leevin sukukuntaa ei laskettu niiden sukukuntien
joukkoon, joiden kesken luvattu maa oli jaettu. Silti Leevi on sisdllytetty
tahdn. Toisaalta Daanin sukukunta on jdtetty pois. Raamatunselittijat, jotka
vaittavit, ettd kyseessa ovat Israelin alkuperiiset sukukunnat, ponnistelevat
selittddkseen, miksi Daania ei ole mainittu. Kuitenkin ndma selitykset
tyydyttavat vain niitd, jotka ovat ennalta ratkaisseet tapauksen. Efraim
ja Manasse olivat Joosefin pojat, ja saattaa olla, ettd Joosefin sukukunta
mainitaan yhdennelldtoista sijalla Efraimin sijasta. Vanhassa testamentissa
Efraim on kuitenkin yksi kaikkein tarkeimmistd sukukunnista. Koko
pohjoista valtakuntaa kutsuttiin toisinaan Efraimiksi. Niinpa myos tdma
poikkeama normaalista Vanhan testamentin termistosta tukee sitd, ettd
me emme tissd ole tekemisisséd Israelin kansan kahdentoista alkuperdisen
sukukunnan kanssa.

Aiemmin Ilmestyskirjassa Jeesus oli puhunut Smyrnan seurakunnalle
niiden jumalanpilkasta ”jotka sanovat olevansa juutalaisia, mutta eivdt ole”,
vaan ovat sen sijaan “saatanan synagoga’. Samankaltaista kieltd kaytetdan
kirjeessd Filadelfiaan. Taméankaltaiset sanat heijastavat Uuden testamentin
yleista opetusta, ettd oikeita juutalaisia, oikeita Aabrahamin lapsia ovat ne,
jotka ovat osalliset Aabrahamin uskosta. Tastd syystd Uuden testamentin
aikakauden aamunkoitteessa Johannes Kastaja kieltd4 juutalaisia ylpeilemasta
siitd, ettd he ovat Aabrahamin ruumiillisia jalkeldisid. Han sanoo, ettd Jumala
voisi tehdd Aabrahamin lapsia autiomaassa olevista kivistd. Jeesus toisti
taman Johanneksen opetuksen, kun hén sanoi fariseuksille, ulkonaisesti



kaikkein hurskaimmille juutalaisten joukossa, ettd he olivat perkeleen lapsia.
Apostoli Paavali selitti hyvin yksityiskohtaisesti timén opin oikeista
Aabrahamin lapsista. Hianen kirjeensd galatalaisille vastusti judaisteja
(juutalaiskristillisid lainkiivailijoita) jotka vaittivat, ettd jokaisesta, josta tuli
kristitty, pitdisi tulla myds juutalainen. Taistellakseen tata harhaa vastaan
Paavali kutsui seurakuntaa, johon sisaltyivat ymparileikkaamattomat uskovat,
”Jumalan Israeliksi”. Ne, joista on tullut uusia luomuksia uudestisyntymisen
ja kddntymyksen kautta, ovat oikeita israelilaisia Jumalan silmissa.
Roomalaiskirjeessd Paavali painottaa tédtd totuutta yha uudelleen.
Kyseisen kirjeen 2. luvussa hdn sanoo, ettd ne, jotka ovat juutalaisia
ainoastaan ulkonaisesti, eivit ole todellisuudessa juutalaisia. Luvussa 4
meille kerrotaan, ettd ainoastaan uskovat ovat Aabrahamin lapsia. Luvussa
9 hdn vakuuttaa, ettd Israel ei koostu pelkastaan israelilaisista ja etteivit
kaikki Aabrahamin jélkeldiset ole hdnen lapsiaan. Luvussa 11 hén selvésti
opettaa, ettd ne juutalaiset, joilla ei ole uskoa, on karkotettu ja suljettu pois
valitusta kansasta, mutta pakanat, jotka uskovat, ovat osa hengellista Israelia.
Kysymystd, mitd oikea juutalaisuus on tai mika todella tekee henkilosta
yhden Israelin lapsista, havainnollistaa kielteisesti kehitys modernissa
Israelin valtiossa. Vuoden 1979 alkupuolella Israelin korkein oikeus toi
julki paatoksen, jossa lausuttiin, ettei ketdén, joka tunnustaa Jeesuksen
Messiaaksi, voida pitdd juutalaisena, ei vaikka tuo henkilo ei olisi liittynyt
kristilliseen seurakuntaan ja haluaisi, ettd hantd pidettdisiin juutalaisena.
Israelin lain mukaan ihmista voidaan vield pitaa juutalaisena, vaikka hin
hylkad Mooseksen uskonnon tai tunnustaa jotain muuta uskontoa kuin
kristinuskoa. Mutta missdan olosuhteissa ei hinti voida pitda juutalaisena,
jos hédn tunnustaa Jeesus Nasaretilaisen Messiaaksi. Jyrkempaa ristiriitaa
Raamatun opetukseen juutalaisuudesta voidaan tuskin kuvitella (vrt.
Biblicum 3-4, 1979, 138). Johanneksen luonnehdinta luopiojuutalaisuudesta
”saatanan synagogana’” ja koko Uuden testamentin opetus téstd asiasta tulee
konkreettisesti havainnollistetuksi tdssd modernin Israelin oikeusistuimen
padtoksessa.
Uuden testamentin selvdn opetuksen taustaa vasten 144000 sinetdidyn
israelilaisen merkitys tulee myds kristallinkirkkaaksi. Se on niin selvé,

ettei se jatd meille epdilystdkddn luvun 144000 merkityksestd. Se kuvaa
koko maanpdaillista seurakuntaa. Kaikkialla Ilmestyskirjassa kaksitoista
on luku, joka liittyy seurakuntaan. Kaksitoista kertaa kaksitoista on 144.
Vertauskuvallisten lukujen kertominen (esim. 12 x 12) tai kolmanteen
potenssiin korottaminen (esim. 12 x 12 x 12 eli 12°) esiintyy téssa kirjassa
monta kertaa, mutta vaikuttamatta perussymboliikkaan. Luku 144000
tarkoittaa valittujen tdyttd maaraa eli koko seurakuntaa siten kuin kaikkitietava
Jumala sen tuntee. Luku 1000 on kymmenen kolmanteen potenssiin (10 x
10 x 10) ja sen tdhden se on tiydellisyyden luku.

SUURI VALKOINEN JOUKKO: SEURAKUNTA TAIVAASSA (7:9-17)

Témén luvun kahdeksassa ensimmadisessa jakeessa Johannes sai tietéd,
ettd maanpaallinen seurakunta oli ilman vaaraa turvassa kaikiksi ajoiksi,
vaikka maa itsessddn oli maaratty tuhoamista varten. Nyt han nakee toisen
ndyn, jossa seurakunta ei ole endd maan péalld, vaan taivaassa Jumalan
valtaistuimen edessd. Hén kirjoittaa:

9) Tamdn jilkeen mind ndin, ja katso, oli suuri joukko, jota ei kukaan
voinut lukea, kaikista kansanheimoista ja sukukunnista ja kansoista ja
kielistd, ja ne seisoivat valtaistuimen edessd ja Karitsan edessdi puettuina
pitkiin valkeihin vaatteisiin, ja heilld oli palmut kdsissddn, 10) ja he huu-
sivat suurella ddnelld sanoen: "Pelastus tulee meiddn Jumalaltamme, joka
valtaistuimella istuu, ja Karitsalta” 11) Ja kaikki enkelit seisoivat piiris-
sd valtaistuimen ja vanhinten ja neljin olennon ympdrilld ja lankesivat
kasvoilleen valtaistuimen eteen ja kumartaen rukoilivat Jumalaa, 12) sa-
noen: "Amen! Ylistys ja kirkkaus ja viisaus ja kiitos ja kunnia ja voima ja
vikevyys meidin Jumalallemme aina ja iankaikkisesti, amen!” 13) Ja yksi
vanhimmista puhui minulle ja sanoi: “Keitd ovat ndmd pitkiin valkeihin
vaatteisiin puetut, ja mistd he ovat tulleet?” 14) Ja mind sanoin hdnelle:
"Herrani, sind tiedit sen.” Ja hdn sanoi minulle: "Ndmd ovat ne, jotka siitd
suuresta ahdistuksesta tulevat, ja he ovat pesseet vaatteensa ja valkaisseet
ne Karitsan veressd. 15) Sentdhden he ovat Jumalan valtaistuimen edessd
ja palvelevat héintd pdivit ja yot hinen temppelissddn, ja hdn, joka val-



taistuimella istuu, on levittivia telttamajansa heiddn ylitsensd. 16) Ei hei-
ddn endd tule ndlkd eikd endd jano, eikd aurinko ole sattuva heihin, eikd
mikddn helle, 17) silld Karitsa, joka on valtaistuimen keskelld, on kaitseva
heitd ja johdattava heidit eldmdn vetten lihteille, ja Jumala on pyyhkivi
pois kaikki kyyneleet heiddn silmistinsd.”

Luvun 7 jakeet 1-3 osoittavat, ettd edellisen ndyn 144000 olivat maan
péalld ennen maan tuhoamista. He symboloivat siksi koko maanpéallista
seurakuntaa tai taistelevaa seurakuntaa. Luvun toisessa osassa kuvaillut
ihmiset sen sijaan ovat tulleet suuresta ahdistuksesta, jota on kuvattu luvussa
6. He eivit olleet endd sodan ja ndlanhddan, kulkutautien ja vainon kauhujen
uhreja. He eivit olleet mydskadn niiden joukossa, jotka pyysivit vuoria ja
kukkuloita lankeamaan itsensé péalle ja peittimaédn heidat Karitsan vihalta.

Kiliastit puhuvat "suuresta ahdistuksesta” seitsemdn vuoden ajanjaksona
ja yhdistavit sen siihen, mitd he nimittavét ”pyhien ylostempaamiseksi”. He
eivit kuitenkaan ole kaikki yhta mielta siit, sijoittaako ns. ylostempaaminen
ennen ahdistusta, sen keskelle vai sen jalkeen. Tdstd syysté he ovat jakautuneet
kolmeen leiriin, nimittdin, pre-, mid-, ja posttribulationisteihin (engl.
tribulation rapturists; suomennoksessa on seurattu suomalaisissa teksteissa
esiintyvad vastinetta, etuliite pre = ennen, mid = keskelld, post = jalkeen,
suom. huom.).

Mutta [Imestyskirjan 7. luku ei ensinkéén viittaa mihinkdan sellaiseen
ylostempaamiseen. Me olemme kddntaneet tekstissd olevan kreikan
preesenspartisiipin: "Ne, jotka ovat tulossa” (7:14; KR 38: "tulevat”, suom.
huom.). Oppi ylostempaamisesta olisi helpompi sovittaa yhteen aoristisen
partisiipin kanssa, jonka voisimme kaédntaa: ”Ne, jotka ovat tulleet’, tai: ”Ne,
jotka tulivat”. Johannes nikee heidan "tulemisensa” suuresta ahdistuksesta
jatkuvana ja parhaillaan meneillddn olevana tapahtumana. Joka kerta kun
joku 144000:sta, jotka on merkitty Jumalan sinetilld, kuolee, han "tulee”
suuresta ahdistuksesta, ts. “monista ahdistuksista” (Ap.t. 14:22), joiden
kautta meidan taytyy menna sisille Jumalan valtakuntaan.

Vaikka Raamattu selvisti opettaa, ettd maailman ldhetessd loppuaan on
oleva erityisen suuria onnettomuuksia ja pahoista ihmisistd on tuleva yha

pahempia (2. Tim. 3:13), ei ole olemassa ainoatakaan Raamatun kohtaa,
joka sanoo, ettd seurakunta péadsee pakoon titd ahdistusta siten, ettd se
“temmataan ylos” tastd maailmasta seitseméksi vuodeksi. Prepositio "pois”
(engl. come out, suomennoksessa yksi sana "tulla”, suom. huom.) viittaa
siihen, ettd kristityt ovat suuressa ahdistuksessa. Heidén taytyy karsia
yhdessa epduskoisen maailman kanssa. Ilmestyskirjan toistama vakuutus,
ettei heitd “vahingoiteta”, pelkistdan toistaa sen lupauksen, ettd kaikki
tdman nykyisen ajan karsimykset vaikuttavat yhdessa niiden parhaaksi,
jotka Jumalaa rakastavat (Room. 8:18,28).

Jeesus oli myds puhunut suuresta ahdistuksesta Matteuksen evankeliumin
24. luvussa profetiassaan lopun ajoista. Siind Jeesus ennusti Jerusalemin
hévityksen vuonna 70 jKr. ja my6skin maailman lopullisen tuhoamisen
hénen toisessa tulemuksessaan. Tuossa luvussa ei ole aina helppo erottaa
ennustuksia, jotka viittaavat ensimmadiseen tapahtumaan, niistd, jotka
viittaavat toiseen. Jotkut Vapahtajan sanoista koskevat ainoastaan Jerusalemin
havitystd, jotkut ainoastaan toista tulemusta, ja jotkut kumpaakin. Viittaus
suureen ahdistukseen (Matt. 24:15-28) nayttaa koskevan ennen kaikkea
Jerusalemin tuhoa edeltivid paivia, vaikkakin tuon ahdistuksen voidaan
ymmartad ennakoivan toista suurta ahdistusta, joka koettelee ihmisid ennen
toista tulemusta. On totta, ettd kristityt vuonna 70 jKr. tunnistivat merkit
ja pakenivat Jerusalemista ajoissa. Silti he eivdt sddstyneet ahdistukselta.
Vapahtajan sanat eivat jatd epailysta siitd, ettd monet vaikeudet seuraavat
heiddn pakoaan. Tédssd me panemme erityisesti merkille, ettd Vapahtajan
kuvaus suuresta ahdistuksesta ei sisdlld mitddn viitettd siitd, ettd tulee
tapahtumaan pyhien ylostempaaminen joko edeltden ahdistuksen aikaa,
sen aikana tai seuraten sita.

Myoskédan Kristuksen sanat ”Yksi otetaan ja toinen jdtetddn”, jotka
esiintyvdt myohemmadssé eskatologisessa puheessa (Matt. 24:40,41), eivit
puhu ahdistusta edeltévastéd ylostempaamisesta. Jos talo palaa ja yksi asukas
otetaan pois, kun taas toinen jétetddn, se voi merkitd ainoastaan sit, ettd
toinen jatetadn tuhoutumaan liekkeihin. Kaikki, mitd varmuudella voidaan
paatelld niista Kristuksen sanoista, on, ettd jotkut sddstyvit tuholta, joka on
kohtaava maata. Vain tassd merkityksessd tulee olemaan "ylostempaaminen’™



Pyrkiessadn rajoittamaan “suuri ahdistus” 7:14:ssi seitsemédn vuotta
kestavadn poikkeuksellisen karsimyksen aikaan kiliastit viittaavat usein
madrattyyn artikkeliin ennen sanoja "suuri ahdistus”. He sanovat, ettd tima
artikkeli erottaa timén ahdistuksen tavallisista vastoinkdymisistd, jotka
koskettavat ihmisid. Téllainen johtopditos ei ole pateva. Se ndkyma, jonka
Johannes merkitsi muistiin luvussa 6, on taynna viittauksia onnettomuuksiin
ja vastoinkdymisiin. Sen tadhden on vain luonnollista tulkita maaratty
artikkeli tdssd artikkelina, joka viittaa aiemmin sanottuun asiaan. Tésta
huolimattakin teksti ei sano mitdén sellaista, ettd se kestdd seitsemén
vuotta tai ettd sitd edeltdd seurakunnan ylostempaaminen. Raamatussa ei
missddn kéytetd sanoja “suuri ahdistus” yhdessa "seitsemdd vuotta” koskevan
maininnan kanssa.

Joukko, jonka Johannes néki tdssa ndyssd, oli niin suuri, ettd Johannes
sanoo, ettei kukaan voinut laskea heiddn maaraansa. Tédssd yhteydessa
yhdessa Israelin kahtatoista sukukuntaa koskevan viittauksen kanssa se
muistuttaa meitd siitd, ettd Jumala oli luvannut Aabrahamille ja Jaakobille,
ettd heidén jalkeldisensd olisivat yhtd lukemattomat kuin taivaan tdhdet ja
merenrannan hiekka (1. Moos. 15:5-6; 22:17; 32:12; Hebr. 11:12).

Viittaus lukemattomaan joukkoon on toinen todiste sen tulkinnan
tueksi, ettd "Israel” timéan luvun ensimmaisessa osassa tarkoittaa hengellista
Jumalan Israelia. Lausuma, ettd timén ryhmain yksittédiset henkilot ovat
tulleet "kaikista kansanheimoista ja sukukunnista ja kansoista ja kielistd”,
on luonnollinen tille tulkinnalle. Se on osa yleistd Uuden testamentin
kuvaa uudesta Israelista. Kun Paavali puhuu Roomalaiskirjeen 4. luvussa
Aabrahamista kaikkien uskovien isdni, seké juutalaisten ettd pakanoiden,
sekd ymparileikattujen ettd ymparileikkaamattomien, han 16ytda perusteen
Vanhan testamentin lupauksesta, ettd Aabraham tulisi olemaan "monien
kansojen isd’.

Se, ettd Jumalan valtaistuimen ymparilld olevat kirkastetut uskovat ovat
kaikista kansanheimoista ja sukukunnista ja kansoista ja kielistd, on myds
todistus siitd, ettd valkoisella hevosella ratsastavan tehtédva, hanen, joka oli
ratsastanut “voittajana ja voittamaan” (6:2), oli ollut menestyksellinen.
Valtakunnan evankeliumi saarnattiin todistukseksi kaikille kansoille,

kuten Jeesus oli sanonut (Matt. 24:14), ja se kantoi hedelmaa kaikkialla
(Jes. 55:10,11).

Tama on toinen kerta IImestyskirjassa, kun maailman ihmisid kuvaillaan
“kansanheimoiksi ja sukukunniksi ja kansoiksi ja kieliksi”. Samat sanat, mutta
eri jarjestyksessd, kuvaavat luvussa 5 niitd, jotka oli lunastettu Karitsan
verelld. Maan asukkaita kuvaillaan tdlla samalla tai hyvin samankaltaisella
tavalla seuraavissa Ilmestyskirjan luvuissa: 10:11; 11:9; 13:7; 14:6; 17:15.
Kerran kdytetdan sanaa “kuninkaat” (10:11) ja kerran sanaa "vdkijoukot”
sukukuntien” sijasta (17:15). On todenndkoistd, ettd koska nelja on luku,
joka liittyy maahan, Johannes kayttaa neljad sanaa kuvatakseen kaikki maan
asukkaat. Hin menettelee ndin seitseman kertaa tassa kirjassa. Tdma on
mielenkiintoista pitden silmélla luvun seitsemén tarkeyttd Ilmestyskirjan
rakenteessa ja symboliikassa.

Nama suuret joukot, jotka ovat tulleet kaikista kansanheimoista ja
sukukunnista ja kansoista ja kielistd, seisovat valtaistuimen edessi ja
Karitsan edessi. He ovat liittyneet pyhien enkelien seuraan, heidin joita
oli kymmenentuhatta kertaa kymmenentuhatta ja joiden Johannes oli
nidhnyt ympardivan valtaistuinta eldvien olentojen ja vanhimpien kanssa
aiemmassa ndyssd (5:11). Nama suuret joukot, toisin kuin 144000, eivit siis
ole maan pailla. Tama sotii Jehovan todistajien oppia vastaan, etta 144000
tulisivat olemaan kuninkaita yhdessd Kristuksen kanssa taivaassa, kun taas
niiden suuri joukko, jotka ovat viettineet hyvéa eldmaa ja palvelleet Jehovaa
unitaaris—tyyppisend (unitaarit kieltavit Jumalan kolmiyhteyden, suom.
huom.) Jumalana, tulisi elimédn uudistetussa maassa lopullisen tuomion
jalkeen. Tama luku ei anna minkdénlaista tukea tuon kaltaiselle ajatukselle.

Samoin kuin alttarin alla olevat marttyyrit (6:11) ndma suuret joukot on
puettu valkeisiin vaatteisiin. Valkoinen on puhtauden vdri. Myos profeetta
Daniel oli puhunut suurista joukoista, jotka puhdistettaisiin ja tehtdisiin
valkeiksi (Dan. 12:10; KJV-kdannos). Késissadn heilld oli palmun oksia.
Jo klassisessa kreikkalaisessa kirjallisuudessa palmun lehdet olivat voiton
vertauskuvia. Vapahtaja antoi seitsemassi kirjeessd seitsemdn kertaa
(2:7,11,17,265 3:5,12,21) lupauksen niille, jotka voittavat. Palmun oksat
osoittavat ndmd suuret joukot voittoisiksi, sellaisiksi, jotka ovat saavuttaneet



voiton. Yksi niistd lupauksista, jotka Vapahtaja antoi niille, jotka voittavat,
oli, ettd heidét puettaisiin valkoisiin vaatteisiin (3:5).

Kuvailtuaan kirkkaudessa olevat suuret joukot Johannes merkitsee muistiin
laulun, jota he laulavat valtaistuimen &ddrelld. Sanatarkasti kdannettyna
laulu kuuluu:"Pelastus meiddn Jumalallemme, joka istuu valtaistuimella ja
Karitsalle!”

Jotkut modernit kdannokset nakevit datiivin omistamisen datiivina ja
kaantavat: ”Pelastus kuuluu meiddn Jumalallemme” (RSV, NIV). Tama on
epatavallinen puhetapa, mutta merkitys on selva. Pyhét tunnustavat tdssa,
ettd kaikki kunnia heidén pelastuksestaan kuuluu Jumalalle. On myo6s
mahdollista tulkita datiivi tdssa kadnnokseksi vastaavasta hepreankielisesté
ilmauksesta (vrt. 3:9), joka osoittaa tekijda. Siind tapauksessa voisimme
kaintai: ”Pelastus tulee meiddn Jumalaltamme”, tai: ” Meiddn Jumalamme
on pelastuksen tekija.” Tama on kieliopillinen perusta Beckin kdannokselle
tastd laulusta: ”Meiddn Jumalamme, joka istuu valtaistuimella, ja Karitsa,
on pelastanut meiddt.”

Pyhit enkelit, jotka seisovat piirissd valtaistuimen ymparilla, toistavat
lunastettujen laulun seitsenkertaisella ylistykselld (vrt. 5:12). He ilmaisevat
yksimielisyytensd pyhien tunnustukseen Amenella, joka voitaisiin kddntaa
suomeksi: "Tdmd on varmasti totta.” Téhdn he sitten lisddvit oman
ylistyslaulunsa, jossa he sanovat, ettd ylistys ja kirkkaus ja viisaus ja
kiitos ja kunnia ja voima ja vikevyys kuuluvat meidan Jumalallemme
aina ja iankaikkisesti. He lisddvit toisen “aamenen” loppuun osoituksena
vakaumuksesta, ettd heiddn tunnustuksensa perustuu vankasti tosiasioihin.
Tama mahtava ylistys ei ole liioiteltu, kuten voisi olla asian laita, jos he
laulaisivat jonkun maallisen hallitsijan ylistykseksi.

Yksi kahdestakymmenestaneljastd vanhimmasta, jotka olivat valtaistuimen
ymparilld, kysyi sitten Johannekselta, tiesiko tdmad, keitd nima valkopukuiset
joukot olivat ja mista he tulivat. Ja Johannes sanoi: ”Herrani, sind tieddt
sen.” Johanneksen vastaus on aivan samanlainen kuin Hesekielin kirjassa
nayssa kuivista luista (Hes. 37:3) ja se selvasti tarkoittaa: ”Sinun pitdd vastata
tuohon kysymykseen minun sijastani.”

Vanhin vastaa sitten kysymykseensa kertomalla Johannekselle ennen

kaikkea, ettd tama suuri joukko koostuu ihmisistd, jotka "tulevat” siitd
suuresta ahdistuksesta. Heidédt on nyt péastetty kaikista karsimyksista,
joita vihamielinen maailma oli kyennyt heille tuottamaan. Me olemme jo
panneet merkille preesenspartisiipin, joka ilmaisee, etté joka pdivé tima suuri
joukko kasvaa, kun lisdd uskovia Jumalan lapsia péddsee perille taivaallisiin
asuinsijoihin kuoleman porttien kautta.

Valkoiset vaatteet, jotka heilld on pailldan, selitetddn nyt taydellisesti.
He eivit olleet valkoisia itsessddn. He tarvitsivat pesemisté ja puhtaaksi
tekemistd. Tama muistuttaa Jesajan tunnustuksen sanoja: ”Kaikki meiddn
vanhurskautemme on kuin saastainen vaate” (Jes. 64:6). Mutta Jesaja puhui
my0s vanhurskauden vaatteesta, johon Herra pukee kansansa (Jes. 61:10).
Sama profeetta puhui my0s veriruskeista synneisti, jotka Jumalan armollisen
tuomiopaitoksen kautta tulisivat valkoisiksi kuin lumi (Jes. 1:18).

Puhdistava tekijd, joka teki heiddn vaatteistaan valkoisia kuin lumi,
oli Kristuksen veri. ”Kristuksen veri” on kielikuva, joka kuvaa ”Kristuksen
kuolemaa” maksuna meiddn synneistimme. Koska Kristus kuoli meiddn
edestimme sen jélkeen, kun meidin syntimme oli pantu hdnen paélleen, me
olemme nyt vapaat kaikesta synnistd. Sen, mité Johannes sanoo tdssa meidian
vaatteidemme pesemisestd Karitsan veressi, han oli ilmaissut vihemman
symbolisilla, mutta kuitenkin kuvaannollisilla termeilld ensimmaisessa
kirjeessddn, jossa hén kirjoitti: ”Jeesuksen Kristuksen, hdanen Poikansa, veri
puhdistaa meidit kaikesta synnistd” (1 Joh. 1:7).

Témain lunastettujen ihmisten taivaallisen joukon téydellinen autuus
kuvataan sitten kymmenen lausuman sarjassa:

1) he ovat Jumalan valtaistuimen edessa

2) ja palvelevat hinté pdivit ja yot hanen temppelissadn

3) hin, joka valtaistuimella istuu, asuu heididn keskuudessaan
4) heidan ei enaa tule nalka

5) eikd endd jano

6) eiki aurinko ole sattuva heihin

7) eikd mikaan helle

8) silld Karitsa, joka on valtaistuimen keskelld, on kaitseva heité



9) ja johdattava heidat eldmén vetten lahteille
10) ja Jumala on pyyhkiva pois kaikki kyyneleet heidan silmisténsa.

Muistaessamme, ettd luku kymmenen on taydellisyyden luku, voimme
niahda néissd kymmenessa lausumassa tiaydellisen vapautuksen kaikesta
pahasta ja taydellisen, "ylenpalttisen ilon” (Ps. 16:11), joka on oleva meiddn
Jumalan oikealla puolella.

Johannes aloittaa taman kuvauksen Jumalan kansan autuudesta sanalla
”sen tihden” tai " tdmidin takia”. Se on viittaus heidédn vaatteidensa pesemiseen
Karitsan veressd. Lunastetut ovat kirkkaudessa sen tdhden, mitd Kristus
on tehnyt heidén edestddn lunastusty6llaan. Vain Karitsan veri, joka on
vapauttanut heidat jokaisesta synnin jiljestd ja tahrasta, on tehnyt heille
mahdolliseksi seisoa pyhdn Jumalan valtaistuimen edessa, jonka tykona
ei mikdédn synti voi asua (Ps. 5:4,5). Télla tavalla Johannes vield kerran
muistuttaa lukijoitaan, ettd lunastettujen laulu jakeessa 10 on tosi ja ettd
pelastus tulee ainoastaan meidédn Jumalaltamme, joka istuu valtaistuimella,
ja Karitsalta.

Kolme ensimmaista rivid tdstd lunastettujen autuuden runosta antaa
meille onnentéyteisen ndyn Jumalasta. Lunastetut ovat Jumalan ldheisyydessi,
hénen kirkkauden valtaistuimensa edessé. Sielld he viettavat paivit ja yot
palvellen Jumalaa. My6hemmin tdssé kirjassa Johannes kertoo meille, etta
sielld ei ole yota (21:25). Ennen kuin ndemme tdssa ristiriitaa, meidén taytyy
muistaa, ettd ndma ovat nékyjé eikd meilld ole lupa takertua yksityiskohtiin.
Kuva ilmaisee sen totuuden, ettd heiddn autuuttaan ei hairité, kuten niin
usein tdssd maailmassa tapahtuu. Tailla me olemme todella jo kuninkaita
ja pappeja, mutta timan eldmén karsimykset ja ahdistukset tekevit selvaksi,
etti me emme ole vield sitd, mitd me tulemme olemaan (1. Joh. 3:2).
Tdaman maan pailld ja tdssd elimassd meidén tiytyy vaeltaa uskossa eika
nakemisessa (2. Kor. 5:7).

Palvelus, jota pyhit toimittavat valtaistuimen edessé, on jumalanpalvelus
Aatpevovaorv. He viettavit paiviansd ja yonsa ylistden ja palvoen. Olisi erehdys
rajoittaa pyhien toiminta taivaassa tillaiseen ylistykseen ja palvontaan.
Sana, joka tarkoittaa pyhien jumalanpalvelusta valtaistuimen edessi, on

sama, jota Paavali kdyttdad kuvatakseen sitd palvelusta, jota meiddn tulee
toimittaa kdyttden ruumistamme ja kaikkia sen jasenid tehddksemme
Herran tyota tdssd maailmassa (Room. 12:1-21). Vaikka tdima sana panee
painon Jumalan kunnioittamiselle silld, mitd me teemme, se ei maarittele
mitddn erityistd palvelun muotoa. Samanaikaisesti se kuitenkin muistuttaa
meitd, ettd hyvin tirked osa meidan jumalanpalveluksestamme tdlld maan
paalla on ylistys ja palvonta, jota me osoitamme Jumalalle.

Seuraavat nelja runon rivid kuvaavat Jumalan kansan vapautta synnin
seurauksista. Kun Jumala kirosi maan syntiinlankeemuksen jélkeen, tuli
ihmiselle vaikeaksi saada maasta irti jokapéivdinen leipdnsa. Naldstd ja
janosta, jotka oli helppo tyydyttad paratiisissa ennen syntiinlankeemusta, tuli
yleinen kdrsimyksen aiheuttaja syntiin langenneessa maailmassa. Aurinko,
joka oli luotu palvelemaan ihmistd, tuli monille polttavaksi vaivan ja jopa
tuskan vilikappaleeksi. Tassa itdisen auringon hellittiméton kuumuus
palvelee kaiken sen luonnollisen pahan vertauskuvana, mika on tullut tdhén
maailmaan synnin tahden. Mutta kaikki tdmé on nyt mennyttd. Nélka ja
jano ja auringon polttava kuumuus eivit endd aiheuta vaivaa ja tuskaa.

Kuvattuaan taivaan autuutta ei-sanoin Johannes vield kerran puhuu
myoénteisesti runon viimeisilla riveilld. Vapaus tdmdn nykyisen ajan
kédrsimyksistd (Room. 8:18) ja autuus Jumalan laheisyydessa (Ps. 16:11)
tulevat Jumalan kansalle, "silld Karitsa, joka on valtaistuimen keskelld, on
kaitseva heitd ja johdattava heidit eldmdn vetten lihteille.” Vaikka vesi
on yleinen Vanhan testamentin vertauskuva pelastuksesta, Johanneksen
evankeliumi ja Ilmestyskirja ovat ainoat Uuden testamentin kirjat, jotka
kayttavat tatd vertauskuvaa. Tama on yksi monista Ilmestyskirjan kohdista,
joissa Johanneksen evankeliumi auttaa valaisemaan vertauskuvan merkitysta.
Johanneksen evankeliumissa me kuulemme, ettd Jeesus sanoo samarialaiselle
naiselle Jaakobin léhteelld: ”...joka juo sitd vettd, jota mind hénelle annan,
se ei ikind janoa; vaan se vesi, jonka mind hdinelle annan, tulee hénessd sen
veden lihteeksi, joka kumpuaa iankaikkiseen eldmddn” (Joh. 4:14).

Johannes ei kdytd ainoastaan Vanhan testamentin vertauskuvaa vedestd
kuvatakseen pelastusta, vaan myds Vanhan testamentin vertauskuvaa
paimenesta. Tama vertauskuva on yleinen Uudessa testamentissa, mutta



jalleen useimmiten Johanneksen evankeliumissa ja Ilmestyskirjassa. Kun
Johannes kirjoitti, ettd Karitsa olisi heiddn paimenensa ja johdattaisi heidét
elamén vetten ldhteille, hdnen on taytynyt muistaa 23. psalmi: "Herra on
minun paimeneni ... virvoittavien vetten tyko hdn minut johdattaa.” Paimen
on Karitsa. Karitsa on Herra ja ”Herra” on 23. psalmin Jahve, joka on
Jumalan hepreankielinen erisnimi.

Viimeinen kymmenesté siunauksesta, jotka tulevat niiden osaksi, jotka
ovat pesseet vaatteensa Karitsan veressd, on se, ettd ”Jumala on pyyhkivi
pois kaikki kyyneleet heiddin silmistdnsd.” Kaikki, mika sai heidit itkemédn
suuren ahdistuksen aikana - vaino ja kuolema, nildnhita, sota ja kulkutaudit
- on silloin oleva idksi poissa.

Tamén nikymadn Jumalan valituista ja lunastetuista ihmisista nauttimassa
taivaan autuutta on taytynyt olla rohkaisun lihde pysyé lujana noina katkeran
vainon paivini. Se on yha rohkaisun, lohdutuksen ja toivon ldhde tina
pdivdnd odottaessamme tdmén nykyisen ajan karsimyksissa kirkkautta,
joka ilmestyy meihin.

Tulet huomaamaan, ettd toinen ja kolmas naky peittévit osittain toisensa.
Seitsemis sinetti aloittaa ndyn pasuunoista.

KOLMAS NAKY: SEITSEMAN PASUUNAA (8:1-11:19)

Ensimmaiset kuusi sinettid seitseman sinetin ndyssé kéyttivét vertauskuvia,
jotka on suhteellisen helppo tulkita. Néin ei ole asianlaita, mité tulee nakyyn
seitsemdstd pasuunasta. Tdma ndky kattaa selvdsti saman ajanjakson
kuin seitsemén sinettid, koska molemmat nayt paattyvat tuomiopdivaan.
Molemmat néyt ndkevét tuon paivan vihan péivdnd Jumalan vihollisille (vrt.
6:17 ja 11:18), mutta my0s syyttomaksi todistamisen ja kunnian pdiviana
pyhille (vrt. 7:9-17 ja 11:18).

Vaikka tdimén ndyn yksityiskohtia on vaikea tulkita, sen yleisaihe on
hyvin selvd. Ennen kaikkea sinettien ja pasuunoiden vililld on hyvin
laheinen yhteys. Seitseménnen sinetin avaaminen palvelee johdantona
seitsemaan pasuunaan.

Ensimmaiset kuusi sinettid olivat kuvanneet lopunajan merkkej, ja
niitd seurasi viimeinen tuomio. Kun me vertasimme Ilmestyskirjan 6.
luvun merkkejé sithen merkkien luetteloon, jonka Jeesus antoi lopun
aikaa kasittelevdssd puheessaan Matteuksen evankeliumin 24. luvussa,
huomasimme, ettd Ilmestyskirjan 6. luku sivuuttaa nelja néista merkeista.
Nédma nelja ovat vadrat kristukset, luopumus, vaarit profeetat ja rakkauden
kylmeneminen. Vairat kristukset ja vadrit profeetat ovat kuitenkin niin
laheistd sukua keskendin, ettd me voimme pitdd naitd kahta yhtena merkkina.
Sama voidaan sanoa luopumuksesta ja rakkauden rappioitumisesta kirkossa.
Me voimme tiivistetysti sanoa ndiden neljan merkin edustavan vadraa oppia
ja jumalatonta elamaa. Tdma on mité tirkein johtolanka, joka auttaa meita
ymmartimaan pasuunat.

Raamatunselityksen historiassa on vanha perinne tulkita seitsemén
pasuunan kuvaavan erilaisia vddria uskontoja tai harhaoppeja, jotka ovat
vaivanneet seurakuntaa kautta sen historian. Jotkut raamatunselittdjat,
heidédn joukossaan tohtori Martti Luther, ovat pyrkineet tunnistamaan
erityiset harhaopit, joita yksittdiset pasuunat kuvaavat. Yleensd ndin on tehty
luetteloimalla huomattavat kirkon harhaopettajat aikajérjestyksessi ja sitten
kytkemalld ne jollain tavalla pasuunoihin. Mutta useimmissa tapauksissa



on vaikea tehdéd timé ehdottoman vakuuttavasti.

Silti, sikdli kuin ndyt kuvaavat vadrian opin aiheuttamaa vahinkoa,
perinteisen tulkinnan seuraamiseen on hyva syy.

Ne raamatunselittdjat, jotka nidkevit pasuunat vertauskuvina tulevista
fyysisistd onnettomuuksista, katsovat tietysti, ettd niissa kdydadn uudelleen
lapi néky sineteista.

Monet kristitytkin ovat vaikeuksissa perinteellisen tulkinnan kanssa,
koska he yleisesti eivit voi ymmartda harhaoppien aiheuttamaa vaaraa, tuhoa
ja onnettomuutta, jonka ne tuovat. Tieddmme monien Raamatun kohtien
perusteella, ettd vadara oppi johtaa ihmiset harhaan pois uskosta ja etta
epéausko paattyy iankaikkiseen kuolemaan ja perikatoon. Jos me muistamme
tdman, ei ole vaikea ndahda Ilmestyskirjan 8. ja 9. luvun onnettomuuksia
havainnollisena kuvauksena harhaopin seurauksista.

SEITSEMAS SINETTI: SEITSEMAN ENKELIA SEITSEMAN PASUUNAN KANSSA (8:1-5)

1) Ja kun Karitsa avasi seitsemdnnen sinetin, tuli taivaassa ddnettomyys,
jota kesti noin puoli hetked. 2) Ja mind ndin ne seitsemdn enkelid, jotka
seisoivat Jumalan edessd, ja heille annettiin seitsemdn pasunaa. 3) Ja tuli
erds muu enkeli ja asettui alttarin ddreen pitden kultaista suitsutusastiaa,
ja hanelle annettiin paljon suitsukkeita pantavaksi kaikkien pyhien ruko-
uksiin kultaiselle alttarille, joka oli valtaistuimen edessd. 4) Ja suitsukkei-
den savu nousi pyhien rukousten kanssa enkelin kidestd Jumalan eteen.
5) Ja enkeli otti suitsutusastian ja tdytti sen alttarin tulella ja heitti maan
pddlle; silloin syntyi ukkosenjylindd ja ddnid ja salamoita ja maanjdris-
tystd.

Seitsemdnnen sinetin avaamista seurasi puolen hetken hiljaisuus
taivaassa. Puheiden pitdjat tietavat, ettd harkitun pitka tauko, "paljon puhuva
tauko”, on varma keino saada kaikkien kuulijoiden huomio. Samalla se
osoittaa hdnen uskovan, ettéd se, mitd hén aikoo sanoa, on hyvin tirkeaa.
Jeesus tahtoo seurakuntansa tietdvin, ettd silld, mitd hdn aikoo paljastaa
seitsemadnnessa sinetissd, on seurakunnalle hyvin suuri merkitys. Toisin

sanoen vadrdt opit, jotka nousevat vaarantamaan seurakunnan uskon, ja
luopumus, joka johtaa seurakunnan pois Vapahtajan rakkaudesta, ovat
paljon suurempia vaaroja kuin sota, ndldnhata, kulkutaudit ja vaino. Puolen
hetken hiljaisuus opettaa meille, ettd seurakunnan ei tulisi ottaa niita vaaroja
kevyesti. Sota, ndlanhétd, kulkutaudit ja vaino voivat pahimmillaan vain
ryostda meiltd ruumiillisen elamdn. Vaara oppi ja luopumus voivat riistaa
meiltd iankaikkisen pelastuksen.

Tuon puolen hetken hiljaisuuden aikana Johannes néki "ne seitsemdn
enkelid, jotka seisoivat Jumalan edessd.” Maarityn artikkelin ymmarrettdisiin
normaalisti tarkoittavan nditd seitseména erityisend enkelind, jotka
ovat hyvin tunnettuja siitd palvelusta, jota ne ovat tehneet Jumalalle.
Monet raamatunselittdjét tulkitsevat sen ndin ja nakevit tdssa viittauksen
seitsemadn arkkienkeliin tai seitsemaan ldsndolon” enkeliin. Raamatussa
ei kuitenkaan missddn ole yhtddn viittausta seitsemaén arkkienkeliin, ellei
tdma yksittdinen kohta ole ymmarrettava tuolla tavalla. On totta, ettd enkeli
Gabriel kuvaa itsensd Jumalan edessa seisovaksi (Luuk. 1:19), mutta me
emme lue Raamatussa missddn seitsemastd erityisestd korkea—arvoisesta
enkelistd, jotka kuvataan sellaisilla kasitteilld. Voidaan my6s panna merkille,
ettd Raamattu ei koskaan kaytéd sanaa “arkkienkeli” monikossa. Sikali kuin
on kyse Raamatun ilmoituksesta, me tieddmme vain yhdesta arkkienkelist,
jonka nimi on Mikael. Voi olla olemassa seitsemin arkkienkelid, kuten
jotkut ovat vdittdneet, mutta tdma on ainoa kohta koko Raamatussa, joka
voidaan mainita tuon mielipiteen tueksi.

Johanneksen méérityn artikkelin kayttod Ilmestyskirjassa tutkiva
vakuuttuu siité, ettd Johannes kéyttaa tdssé kirjassa varsin vapaasti artikkelia
“deiktisessd” (osoittavassa) merkityksessd, kuten kielitieteilijat sitd kutsuvat.
Yksi deiktisen artikkelin kdytt6 on ilmaista kohteita, jotka ovat niin eldvasti
puhujan mielessd, ettd hin olettaa kuulijoidensakin tuntevan ne hyvin.
Maardtyn artikkelin ei siksi tarvitse tdssd merkitd mitddn muuta kuin
”seitsemdn enkelid, joiden ndin ndyssd seisovan Jumalan edessd.” Toinen
esimerkki sellaisesta artikkelista on 10:3, jossa Johannes puhuu "niistd
seitsemdistd ukkosesta”, vaikka seitsemad ukkosta ei mainita missadn muualla
koko Raamatussa.



Puolen hetken hiljaisuuden merkitys tulee vield ilmeisemmaéksi, kun
Johannes kertoo meille, etta seitsemalle enkelille annettiin seitseman
pasuunaa. Pasuunoiden ddni on erityisen ldpitunkeva ja sitd kaytettiin usein
varoittamaan vaarasta. Tama oli niin yleinen kaytt6 pasuunalle, ettd profeetta
Aamos saattoi kysyé: ”Puhalletaanko pasuunaan kaupungissa, niin ettei
kansa peljdsty?” (Aam. 3:6). Seitsemédn pasuunan tordhdyksen ennakointi
yhdistettynd puolen hetken hiljaisuuteen tehostaa pahaenteisyyden tunnetta
ja sen tajuamista, ettd se, mitd aiotaan ilmoittaa, on darimmadisen tarkeaa
ja aiheuttaa suunnattoman vaaran maailmalle ja seurakunnalle.

Mutta ennen kuin seitseman enkelid puhalsi seitsemaddn pasuunaan,
Johannes nidki toisen enkelin, joka tuli ja seisoi alttarin ldhelld. Tadma
kantoi suitsutusastiaa ja hénelle annettiin suuri méara suitsuketta. Alttari
on selvisti suitsutusalttari, kuten tétd osoittaa myds se, ettd sitd kutsutaan
kultaiseksi alttariksi. Kultainen suitsutusalttari ilmestysmajassa sijaitsi juuri
ennen sisadnkayntid kaikkeinpyhimpaén, jossa Jumala oli valtaistuimella
armoistuimen yldpuolella kerubien vilissd. Ja tailld taivaan temppelissa
Johannes nikee samanlaisen alttarin, joka sijaitsee Jumalan valtaistuimen
edessd. Tama on Ilmestyskirjassa toinen kohta, joka vertaa taivasta erdmaassa
olevaan ilmestysmajaan.

Datiivin sijamuodon taig mpooevxaig taytyy olla mukana olemisen
datiivi. Suitsuke annettiin enkelille, jotta han uhraisi sen kaikkien pyhien
rukousten kanssa. Me luemme, ettd suitsukkeen savu nousi heidan rukoustensa
kanssa Jumalan eteen. On selvid, ettd tdssd yhteydessd suitsuke ei ole
vertauskuva Jumalan kansan rukouksille, kuten oli asianlaita luvussa 5 (vrt.
5:8). Jaljempdnad (jakeessa 4) merkitys on se, ettd meiddn rukouksemme
ja kaikkien pyhien rukoukset tarvitsevat jotain, mika tekee niista otollisia
Jumalalle. Raamattu kertoo meille, ettd niiden rukoukset, jotka eivit tottele
Jumalan lakia, ovat kauhistus Jumalalle (Snl. 28:9). Sikili kuin me olemme
kaikki syntisid, ei meilld itsessimme ja omassa varassamme ole oikeutta
ldhestya Jumalaa rukouksessa. Tietyssd mielessa sokea mies, jonka Jeesus
paransi, oli oikeassa, kun hdn sanoi: ”Me tieddmme, ettei Jumala kuule
syntisid” (Joh. 9:31).

Vaikka Johannes ei kerro meille, mitd tima suitsuke kuvaa, Raamatun

opetus rukouksesta tdlla kohden on niin ehdoton, ettei voi olla mitdin
epdilysta siitéd, ettd tdmd suitsuke on Kristuksen ansio. Jumala ei kuule
syntisid, ja syntisind — kuten Luther sanoo - me emme ansaitse mitdan
muuta kuin rangaistusta. Mutta Jeesus on pessyt meidét puhtaiksi kaikesta
synnisti veressadn. Siten hidn on antanut meille oikeuden ldhestyd Jumalaa
rukouksessa. Hanen sovitusansionsa tekee meidédn rukouksistamme, niin
synnin tahraamia kuin ne ovatkin, otollisia Jumalalle. Me olemme kaikki
Jumalan lapsia uskon kautta Kristukseen Jeesukseen (Gal. 3:26), ja vain
niilla, joilla on usko Kristukseen Jeesukseen, on oikeus sanoa: "Isd meidin,
joka olet taivaassa”. Kun Johannes tdssd puhuu suitsukkeesta, joka uhrataan
meidédn rukoustemme kanssa, hdn opettaa meille vertauskuvallisella kielella
saman totuuden, jonka Jeesus ilmaisi sanoessaan: ”Jos te anotte jotakin
Isdltd, on hin sen teille antava minun nimessdni”(Joh. 16:23).

Sama enkeli, joka palvelee Jumalan kansaa uhraamalla suitsukkeen heidén
rukoustensa kanssa, kdyttad samaa suitsukkeen polttoliekkid vaivatakseen
pahaa maailmaa. Hén otti suitsutusastian, tdytti sen alttarin tulella ja heitti
sen maan pdédlle. Ei voi olla epdilystd siitd, ettd timé toimenpide kuvaa
jonkinlaista rangaistusta maalle. Jumalan kansa saa olla luottavainen ja
karsivallinen, koska Kristuksen kautta heidan rukouksensa ovat otollisia
Jumalalle. Maa, ts. epauskoisten maailma, voi odottaa vain Jumalan vihan
ilmauksia. Kun enkeli heitti tulella taytetyn suitsutusastian maahan, syntyi
ukkosenjylindd, 4dnid, salamoita ja maanjaristystd - jotka kaikki ovat
vertauskuvia Jumalan vihasta syntid kohtaan.

Maininta "toisesta enkelistd” herdttdd kysymyksen, edustaako
Ilmestyskirjassa enkeli koskaan Herraa Jeesusta. Esimerkiksi luvun 7:2
enkeli on selvdsti arvovaltainen hahmo, joka antaa maardyksia muille
enkeleille. Tdma todiste tuskin kuitenkaan yksinddn riittda osoittamaan
tatd enkelid Kristukseksi.

Jakeen 8:3 enkelilld on ilmiselvasti samanlainen arvovalta. Lisaksi se, ettd
hén uhraa suitsukkeen, joka tekee pyhien rukouksista otollisia Jumalalle,
voi olla viittaus Kristuksen esirukoukseen. Se, ettd suitsuke "annettiin”
hénelle, voisi olla peruste olla pitamatta tata enkelid Kristuksena. Toisaalta
se voidaan ndhda rinnakkaiskohtana muille Raamatun lausumille, joissa



jumalalliset etuoikeudet (valta, Matt. 28:19; tuomio, Joh. 5:27) "annetaan”
hinelle hanen inhimillisen luontonsa mukaan.

NELJA ENSIMMAISTA PASUUNAA (8:6-13)

Loput luvun 8 jakeista kuvaavat suuria onnettomuuksia, jotka aiheuttavat
suunnatonta vahinkoa maalle. Johannes kirjoittaa:

6) Ja ne seitsemdn enkelid, joilla oli ne seitsemdn pasunaa, hankkiutuivat
puhaltamaan pasunoihin. 7) Ja ensimmdinen enkeli puhalsi pasunaan;
niin tuli rakeita ja tulta, verelld sekoitettuja, ja ne heitettiin maan pddille;
ja kolmas osa maata paloi, ja kolmas osa puita paloi, ja kaikki vihanta
ruoho paloi. 8) Ja toinen enkeli puhalsi pasunaan; niin heitettiin mereen
ikddn kuin suuri, tulena palava vuori; ja kolmas osa merta muuttui ve-
reksi, 9) ja kolmas osa luoduista, mitd meressd on ja joissa henki on, kuoli,
ja kolmas osa laivoista hukkui. 10) Ja kolmas enkeli puhalsi pasunaan;
niin putosi taivaasta suuri tihti, palava kuin tulisoihtu, ja se putosi vir-
toihin, kolmanteen osaan niistd, ja vesildhteisiin. 11) Ja tihden nimi oli
Koiruoho. Ja kolmas osa vesistd muuttui koiruohoksi, ja paljon ihmisid
kuoli vedestd, koska se oli karvaaksi kdynyt. 12) Ja neljds enkeli puhalsi
pasunaan; niin kolmas osa auringosta ja kolmas osa kuusta ja kolmas osa
tahdistd lyotiin vitsauksella, niin ettd kolmas osa niistd pimeni ja pdivi
kolmannelta osaltaan oli valoton, ja niin myos yé. 13) Ja mind ndin, ja
mind kuulin kotkan, joka lensi keskitaivaalla, sanovan suurella ddnelld:
”Voi, voi, voi maan pddlld asuvaisia niiden jdljelld olevain pasunain ddn-
ten tahden, joihin kolmen enkelin vield on mddrd puhaltaal”

Tassa kuvaillut onnettomuudet muistuttavat monessa suhteessa Egyptin
vitsauksia. Seitsemdnnessd Egyptin vitsauksessa rakeet ja tuli, jotka satoivat
maahan, tuhosivat viljasadon ja surmasivat monta eldinté ja ihmistd, jotka
eivit etsineet suojaa sen jalkeen, kun Mooses oli antanut varoituksensa (2.
Moos. 9:18-25). Ensimmadinen pasuuna antaa merkin tulella ja rakeilla.
Seurauksena kolmas osa maata, kolmas osa puita ja kaikki vihanta ruoho
paloi.

Toisen pasuunan ndyssé Johannes niki jotain, mika naytti olevan suuri
tulena palava vuori, joka putosi mereen ja muutti sen vereksi tappaen
kolmasosan kaikista luoduista meressd ja tuhoten kolmasosan laivoista.
Tama muistuttaa meitd Egyptin ensimmaisestd vitsauksesta, jossa Jumala
muutti Egyptin veden vereksi. Toinen yhtildisyys toisen pasuunanéyn ja
Egyptin vitsauksen vililld liittyy Niilin kalojen kuolemaan (2. Moos. 7:21).

Vaikka kolmannen pasuunan néylléd ja Egyptin vitsauksilla nayttda olevan
muodollisesti vahén yhtaldisyyttd, voidaan kuitenkin panna merkille, ettd
Egyptin vesista tuli juomakelvottomia ensimmadisessa vitsauksessa (2. Moos.
7:21), aivan kuten tdssd ndyssd maan makeasta vedesta tuli myrkyllista,
kun siihen sekoittui koiruohoa eli vermuttia, joka on hyvin karvas yrtti.

Pimeys neljannen pasuunan ndyssa muistuttaa Egyptin yhdeksatta
vitsausta, jossa koko Egypti Goosenin maata lukuun ottamatta peittyi
sankkaan pimeyteen kolmeksi pdiviksi. Viidennen pasuunan néyssa
heindsirkkaparvet vaivaavat maata, aivan kuten heindsirkat tuhosivat
Egyptin kahdeksannessa vitsauksessa.

Lopuksi, aivan kuten Egyptin vitsausten seurauksena oli Jumalan kansan
vapautus, vaikka ne tuottivat paljon kdrsimysta egyptildisille, samoin me
voimme padtelld, ettd nama vitsaukset, vaikka ne tuottavat paljon kdrsimysta
maailman ihmisille, eivit vahingoita Jumalan lapsia. Itse asiassa ne ovat
merkki vapautuksesta.

Koska Johannes oli ollut Herran Jeesuksen seurassa, (ks. Matt. 24) hin
tiesi, ettd vaarat opit olisivat merkki maailmanlopun ldheisyydesta.

Viédra oppi on huomionarvoinen lopunajan merkki, erityisesti pitien
silmalla niitd johtopaatoksid, jotka timédn maailman ihmiset, ja myos
jotkut kristityt heikkoudessaan, vetévit sen esiintymisestd. On olemassa
monia, jotka sanovat, ettd jos Raamattu olisi selvé kirja, vddraa oppia ei olisi
olemassa. Toiset koettavat yksinkertaisesti jattaa vaarat opit pois laskuista
hyviksyttavana "tulkintojen moninaisuutena”. He viittavit, ettd ihmisella
on oikeus sellaisiin tulkintoihin, koska kukaan ei voi olla varma, mité sanat
todellisuudessa tarkoittavat.

Viirien oppien esiintyminen maailmassa ei kuitenkaan suinkaan ole
osoitus siitd, etteiké Raamattu olisi selked. Sen sijaan se on todiste Raamatun



selkeydestd samoin kuin sen totuudenmukaisuudesta, silld Raamattu ennusti
selvasti, ettd tulisi olemaan vadrid oppeja ja luopumusta uskosta.

Edelleen se, ettd vdara oppi seuraa, kun enkeli heittdd suitsutusastian
maahan, opettaa vertauskuvallisella tavalla, ettd vadrd oppi on rangaistus
Jumalalta. Kun ihmiset eivit piittaa totuudesta ja kieltaytyvit ottamasta
todesta Raamatun sanoja, harha ja petos ovat luonnollisia rangaistuksia,
jotka tulevat vilittémana seurauksena Jumalan Sanan hylkdamisestd. Koska
ihmiset kadntavat korvansa pois totuudesta, heille ei jaa jaljelle muuta kuin
uskoa taruihin (2. Tim. 4:4). Ja koska ihmiset ovat kieltdytyneet rakastamasta
totuutta, Jumala ldhettdd heille vdkevid eksytyksid, niin ettd he totuuden
sijasta uskovat lujasti valheisiin (2. Tess. 2:10-).

Kussakin ndistd neljdstd pasuunandystd Johannes kertoo meille, ettd
kolmannes kosketetuista alueista tuhotaan. Ensimmaisen pasuunan rakeet
ja tuli ja veri polttivat kolmasosan maasta ja kolmasosan puista samoin kuin
kaiken vihannan ruohon. Suuri tulena palava vuori, joka putosi mereen,
muutti kolmasosan meresté vereksi, surmasi kolmasosan eldvista luoduista,
joita meressd oli, ja tuhosi kolmasosan laivoista. Suuri tahti nimeltd Koiruoho
muutti kolmasosan jokien ja vesildhteitten vedestd koiruohoksi tehden niistd
kuolettavia suurille ihmisjoukoille. Lopulta neljannen pasuunan soidessa,
kolmasosa auringosta, kuusta ja tdhdista pimeni.

Naiden kolmasosien merkityksestd on vaikea paistd selville. Varmuudella
voimme sanoa ainoastaan, ettd ndma harhaopit eivit aiheuta taydellista
tuhoa. Vaikka ne tuovat suuren vaaran ja vahingon maailmaan peittamalla
Jumalan Sanan valon (kolmasosa auringosta), myrkyttimalla eldiman vedet
(muuttamalla ne vereksi ja koiruohoksi) ja ryostdamélla ihmisilta hengellisen
ravinnon (maan, puiden ja vihannan ruohon havitys), ne eivat silti koskaan
kykene hévittdmaan Jumalan Sanan totuutta tdydellisesti. Tassakin ilmenee,
ettd helvetin portit eivat kykene tuhoamaan seurakuntaa.

Vaikka enkelit, jotka puhaltavat neljddn ensimmadiseen pasuunaan,
ilmoittavat kauheita onnettomuuksia maailmalle, pahempia asioita kuin
ndma on odotettavissa. Neljannen pasuunan jilkeen on lyhyt keskeytys
tapahtumien kulussa. Silloin Johannes kertoo meille, ettd han néki kotkan,
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joka lensi keskitaivaalla. KJV-kadnnos kddntda “enkeli” "kotkan” sijasta. Tuo

kddnnos perustuu myohempiin kasikirjoituksiin. Kaikissa varhaisemmissa
Ilmestyskirjan kopioissa ja suurimmassa osassa olemassa olevista kopioista
on tdssd sana “kotka”. Myohemmait kopioijat ovat ehka paitelleet, ettd koska
kotka on esitetty puhuvana, lauseyhteys vaatii sanaa “enkeli” sen sijaan.
Kuitenkaan kirjassa, joka on niin paljolti kuvaannollinen, puhuva kotka
ei tule yllatyksena.

Kotka ilmoittaa kolminkertaisen "voi”~huudon ja viittaa siihen,
ettd kolme jaljelld olevaa pasuunaa tuovat mukanaan vield suurempia
onnettomuuksia ja vield vaarallisempia vadrid oppeja kuin ne, jotka on
kuvattu tdhdn mennessd. Valittomasti Johannes jatkaa:

VIIDES PASUUNA: HEINASIRKAT HELVETISTA (9:1-11)

1) Ja viides enkeli puhalsi pasunaan; niin mind ndin tihden, taivaasta
maan pddlle pudonneen, ja sille annettiin syvyyden kaivon avain; 2)

ja se avasi syvyyden kaivon, ja kaivosta nousi savu, niin kuin savu suures-
ta pdtsistd, ja kaivon savu pimitti auringon ja ilman. 3) Ja savusta lihti
heindsirkkoja maan pdiille, ja niille annettiin valta, niin kuin maan skor-
pioneilla on valta; 4) ja niille sanottiin, etteivit ne saa vahingoittaa maan
ruohoa eikd mitddn vihantaa eikd yhtddn puuta, vaan ainoastaan niitd
ihmisid, joilla ei ole Jumalan sinettid otsassaan. 5) Ja niille annettiin valta
vaivata heitd viisi kuukautta, vaan ei tappaa heitd; ja ne vaivasivat, niin
kuin vaivaa skorpioni, kun se ihmistd pistdd. 6) Ja niind pdivind ihmiset
etsivit kuolemaa, eivitkd sitd loydd; he haluavat kuolla, mutta kuolema
pakenee heitd. 7) Ja heindsirkat olivat sotaan varustettujen hevosten kal-
taiset, ja niilld oli pddssddn ikddn kuin seppeleet, kullan nékoiset, ja niiden
kasvot olivat ikddn kuin ihmisten kasvot; 8) ja niilld oli hiukset niin kuin
naisten hiukset, ja niiden hampaat olivat niin kuin leijonain hampaat.
9) Ja niillg oli haarniskat ikddn kuin rautahaarniskat, ja niiden siipien
kohina oli kuin sotavaunujen ryske monien hevosten kiitdessd taisteluun.
10) Ja niilld oli pyrstit niin kuin skorpioneilla ja pistimet, ja pyrstoissinsd
niilld oli voima vahingoittaa ihmisid viisi kuukautta. 11) Niilld oli kunin-
kaanaan syvyyden enkeli, jonka nimi hebreaksi on Abaddon ja kreikaksi
Apollyon.



Ilmestyskirjan tulkitsemista voitaisiin joissain suhteissa verrata vaikean
ristisanatehtdvén ratkaisemiseen. Voimme lukea lapi koko vihjeitten listan
ja kyetd aluksi tunnistamaan sanoista vain muutamia, mutta jokainen sana
auttaa jollain tavalla muiden tunnistamisessa.

Ensi silmaykselld ndma luvun 9 ensimmaiset yksitoista jaetta siséltavét
hyvin harvoja vertauskuvia, jotka me voimme nopeasti tunnistaa. Ehka
helpoin tunnistettava on ”syvyys”. Sanaa afvocog (syvyys), sen liséksi, ettd
se esiintyy neljd kertaa Ilmestyskirjassa, kdytetddn ainoastaan kahdessa
muussa Uuden testamentin kohdassa. Kertomuksessa Gadaran riivatusta
leegio pahoja henkid, jotka pitivét hinté vallassaan, pyysi Jeesusta olemaan
ldhettdmatta heitd syvyyteen. Tama sana tarkoittaa aivan ilmeisesti helvetin
syvimpia syvyyksid. Kirjaimellisesti se merkitsee pohjatonta kuilua.

Vaikka jotkut raamatunselittajat eparoivat tunnistaa “syvyyden enkelid”
saatanaksi, on silti vaikea kuvitella mitddn muuta varmaa tulkintaa tuolle
termille. On totta, ettd saatanaa ei missdan muualla Raamatussa kutsuta
nimelld Abaddon tai Apollyon. Nama kaksi sanaa merkitsevat kumpikin
“tuhoojaa”. Ensimmadinen on hepreaa ja toinen kreikkaa. Téma on kuitenkin
varmasti erittdin sopiva nimi perkeleelle, joka saattoi kaiken Jumalan luoman
tuhon partaalle kiusaamalla Eevaa.

Lisdaksi monet vastakkaisista perusteluista eivét ole sopusoinnussa
Raamatun kanssa. Luther Poellot esimerkiksi toistaa Charles H. Littlen
perustelun, ettd tima tahti ei voi kuvata perkelettd, "silli hin ei pudonnut
‘maan pddlle’, vaan itse syvyyteen.” Todisteeksi hin lainaa Juudan kirjeen
jaetta 6. Mutta se, ettd perkele on heitetty helvettiin ja sidottu iankaikkisiin
kahleisiin, ei tarkoita, ettei hin voi kierrella maan pinnalla. Se, ettd enkelit
ovat aina taivaassa (Matt. 18:11), ei estd heitd olemasta ldsnd maan paalla.
Me emme tunne niitd rajoituksia ja lakeja, jotka koskevat henkia. Sitd paitsi
meidin ei tule takertua kuvakieleen télld tavalla.

Toinen perustelu, jota Poellot kdyttda osoittaakseen, ettd tima tahti
ei voi olla saatana, on se, ettd "hdnelld ei ole avainta tai valtaa avata sen
(syvyyden) kuilua ja vapauttaa itseddin tai ketddin seuraajistaan.” Tadmén
luvun symboliikka ei millddn lailla anna aihetta ajatella, ettd “tihdelle”
annettu avain tekee hédnelle mahdolliseksi vapauttaa itsensa. Hénelld on

valta vapauttaa parvi "heindsirkkoja”. On olemassa monta raamatunkohtaa,
jotka puhuvat perkeleen vallasta péadstaad irti ilmeisia ja erilaisia pahoja
asioita meiddn maailmaamme samoin kuin seurakuntaan, vaikkakaan hin
ei koskaan kykene tuhoamaan sit.

Kaikki ndma vasta—argumentit ovat kuitenkin tarpeettomia pannessamme
merkille, ettd viite, jonka mukaan perkele "ei pudonnut maan pdidille”, on
ristiriidassa luvun 12 lausuman kanssa, jossa me luemme, ettd saatana
todella "heitettiin maan pdiille” (jae 9).

"Tdhti”, joka heitettiin taivaasta, on epdileméttd sama henkild, jota
mydhemmin kutsutaan pohjattoman kuilun enkeliksi (jae 11). Sana "tdihti”
viittaa huomattavaan henkil6on (vrt. “tdhti”, joka tulee Jaakobista [4.
Moos. 24:17], ts. Messias). Perkele ndyttai olleen korkea-arvoinen enkeli
(ks. Juuda 6 koskien enkeleitd "jotka eiviit sdilyttineet valta-asemaansa”).
Sana "taivas” ei tdssd vilttimattd vie meitd takaisin aikojen alkuun,
jolloin ne enkelit, jotka tekivdt syntid, heitettiin ulos taivaasta ja Jumalan
laheisyydesta. ”Taivas” tarkoittaa Raamatun kielenkdytossd useimmiten
yksinkertaisesti luonnollista taivasta. Se on paikka, jossa linnut lentavit
(1. Moos. 1:20) ja johon Jumala asetti auringon, kuun ja tédhdet (1. Moos.
1:14). Néissd Raamatun ensimmadisen luvun kohdissa monet modernit
raamatunkdinnokset kdantavit heprean kielen “taivasta” (engl. heaven)
merKkitsevdn sanan ilmauksella "luonnollinen taivas” (engl. sky). Koska
tahdelld, joka putosi taivaasta, on avain pohjattomaan kuiluun ja hinella
on hallintavalta heinésirkkojen liikkeisiin, on luonnollista puhua hanesta
nididen heinasirkkojen "kuninkaana” (jae 11). Kaikki tdma vahvistaa sitd,
ettd pudonnut tdhti on saatana.

Tehtyamme ndma tunnistukset meille tulee nyt mahdolliseksi sanoa, ettéd
heinasirkat, jotka tulevat pohjattomasta kuilusta, ovat jonkinlainen vitsaus,
jonka perkele kykenee kutsumaan helvetistd ja paastdmaan irti maailmaan.
Se ei ole kirjaimellisesti heinésirkkavitsaus. Me tieddmme tdmén sen kaskyn
nojalla, ettd ne eivit saa vahingoittaa mitddn kasvillisuudesta maan palla.
Vahinko, jonka ne tekevit, tehddan valittomasti ihmisille, mutta vain niille
ihmisille, joilla ei ole Jumalan sinettid otsassaan, ts. jotka eivit ole Jumalan
valittuja (vrt. 7:3).



Tamén lausuman tulisi saada lukija vakuuttuneeksi siitd, ettd heinésirkat,
samoin kuin luvun 7 rakeet, vuori, tahti ja pimeys, ovat myos vaéria oppeja.
Monta vuotta ennen kuin Johannes kirjoitti Ilmestyskirjan, hin oli kuullut
Jeesuksen saarnaavan viimeisten aikojen merkeistd. Kun Johannes kirjoitti
nama Ilmestyskirjan alkuluvut, hdnen on taytynyt ajatella joitakin niista
asioista, jotka Jeesus oli sanonut tuossa saarnassaan.

Tuohon aikaan Vapahtaja oli vakuuttanut opetuslapsilleen, ettei valittuja
voitaisi johtaa harhaan. Han sanoi: Silld védrid kristuksia ja védrid profeettoja
nousee, ja he tekevdt suuria tunnustekoja ja ihmeitd, niin ettd eksyttivit, jos
mahdollista, valitutkin” (Matt. 24:24). Sodat, nalanhadat, kulkutaudit ja vaino
voivat koskettaa Jumalan valittujen eldmaa ja tuoda heille ajallista vahinkoa,
mutta vadra oppi ei koskaan johda heitd harhaan tai pysyvésti peté heita.
Vapahtaja on luvannut: ”Minun lampaani kuulevat minun déntdni ... ja he
eivit ikind huku, eikd kukaan rydstd heitd minun kddestdni” (Joh. 10:27-28).

Parvessa liikkuvat heindsirkat eivit voi vahingoittaa niitd ihmisia,
joilla on otsassaan Jumalan sinetti. Tama viittaa siihen, etté vitsaus kuvaa
vadrien opettajien joukkoa, joka kylvaa harhaanjohtavia oppejaan tihan
maailmaan. Tdtd johtopédtosta tukee heindsirkkojen kuvaaminen savuksi,
joka nousee syvyydestd ja pimentdd auringon valon. Raamattu tekee monin
tavoin selvaksi, ettd vadrd oppi on perdisin helvetista. Alusta saakka perkele
on herdttanyt epdilyksid Jumalan Sanaa kohtaan "Onko Jumala todellakin
sanonut...?” ja vieldpa hdn on suoraan kieltdnyt sen ”Ette suinkaan kuole”.
Héntd kutsutaan valheen isdksi (Joh. 8:44) ja kaikkein tuhoisimpia valheita
ovat ne, jotka johtavat ihmiset pois Jumalan Sanasta. Paavali puhuu
ihmisistd, jotka luopuvat uskosta seuraamalla villitsevia henkia ja riivaajien
oppeja (1. Tim 4:1). Sama apostoli puhui siitd, ettd Antikristuksen, vdarista
opettajista kaikkein suurimman, tuleminen on saatanan tyota (2. Tess.
2:9), Ilmestyskirjan kirjoittaja oli itse viitannut pahoihin henkiin, jotka
vaikuttavat vadrien profeettojen kautta (1. Joh. 4:1). Sen tdhden on varmasti
sopusoinnussa Raamatun selvdn opetuksen kanssa sanoa, ettd heinésirkat,
jotka nousevat tupruten helvetistd tdssd viiden pasuunan ndyssd, ovat ne
lukemattomat valheet, joita vaarat profeetat ovat julistaneet tdssd maailmassa.
Néama harhaopit ovat estdneet ihmisid uskomasta Vapahtajaan. Ne ovat

auttaneet johtamaan harhaan niitd, jotka uskovat vain vahéksi aikaa, mutta
kiusauksen hetkelld lankeavat pois (Luuk. 8:13) ja jotka siten osoittavat,
ettd he eivat kuulu valittuihin.

Taman tulkinnan vahvistaa vertauskuvallinen auringon pimeneminen.
Aurinko on suuri valo, jonka Jumala teki neljantend péivana, niin ettd ihmiset
voisivat nahda selvisti eivdtka vaeltaisi pimeydessé. Fyysisessd mielessa
aurinko on maailman valkeus. Hengellisessd mielessa Kristus on maailman
valkeus (Joh. 8:12). Jeesus sanoi opetuslapsilleen my®6s: ” Te olette maailman
valkeus” (Matt. 5:14). On olemassa myds monta muuta raamatunkohtaa, jotka
toistavat psalminlaulajan sanat: ”Sinun sanasi on minun jalkaini lamppu ja
valkeus minun tielldni” (Ps. 119:105). Nuo kolme kohtaa tdydentavit toinen
toisiaan. Jeesus on “totinen valkeus, joka valistaa jokaisen ihmisen” (Joh.
1:9). Mutta Jeesus antoi myds opetuslapsilleen, seurakunnalleen, tehtavéksi
viedd todistus hidnestd maan dériin saakka, niin ettd kaikki voisivat oppia
tuntemaan hanen nimenss, totuuden, jonka hén ilmoitti itsestdan. Sen tahden
myo0s seurakuntaa voidaan asianmukaisesti kutsua maailman valkeudeksi.
Mutta koska seurakunta voi tehda totuuden Jeesuksesta tunnetuksi vain,
jos se julistaa Jumalan Sanaa sen totuudessa ja puhtaudessa, niin Sanaa
itseddn kutsutaan samalla tavalla valoksi, joka loistaa pimedssd paikassa
(2. Piet. 1:19). Miké tahansa, joka pimentdd Jumalan Sanan - ja tdmén
tekee pédasiallisesti, vaikkakaan ei pelkdstain, vaara oppi — mika tahansa,
mikad muuttaa seurakunnan sanoman vihemmaiksi tai erilaiseksi kuin
mité sen pitdisi olla, on kuin savuverho, joka nousee avoimesta helvetista
pimentdmaén valon ja *vanhurskauden auringon” (Mal. 4:2) parantavat siteet.
Virsirunoilijalla oli hyvat raamatulliset syyt kdyttda Jeesuksesta nimitysta
”sieluni aurinko”. Ilmestyskirjan ensimmaisessé luvussa kirjan kirjoittaja
vertasi Jeesusta taydeltd teréltd paistavaan aurinkoon. Toiseksi viimeisessa
luvussa hin kirjoittaa, ettd uusi Jerusalem ei tarvitse aurinkoa, silld "sen
lamppu on Karitsa” (21:23). Tuon valon pimentavit vain vaarat opetukset.

Témin jakson muita vertauskuvia ei ole helppo tulkita. Kuitenkin, jos
me olemme oikein tunnistaneet heindsirkat vaariksi opeiksi, jotka perkele
pédstdd irti maailmaan, me voimme néhda noissa vertauskuvissa nididen
harhaoppien voiman ja vaikutuksen. Johannes sanoo, etta heinisirkoille



ei annettu valtaa tappaa ihmisid, vaan ainoastaan vaivata heitd. Tdssa
meille muistutetaan sitd, ettd vdaran opin aiheuttamaa tuhoa ei ole niin
helppo huomata kuin vainon aiheuttamaa. Vainoojat, joiden tuhoisaan
vaikutukseen viittasimme luvussa 6, tuottavat kristityille kuoleman. Vaaran
opin tuhoisaa vaikutusta ei ole niin helppo havaita. Mutta jokainen vaéra
oppi tuo viime kiddessa vaivan ihmisten sydamille ja sieluille tempaamalla
pois tai estdmalld Sanan tuoman toivon ja lohdutuksen ja heikentdmalla
tai tuhoamalla varmuuden anteeksiantamuksesta ja pelastuksesta.

Eris antiikin pakanallisista kirjoittajista sanoi, ettei ole olemassa mitdén
ihmisen tuntemaa vaivaa, joka ylittad sen tuskan, jonka huono omatunto
aiheuttaa. Ainoa todellinen ja kestdva parannuskeino sellaiselle omalletunnolle
on evankeliumin sanoma tiydestd ja vapaasta anteeksiantamuksesta, joka
julistetaan ilman minkédénlaisia ehtoja. Mika tahansa, joka pimentda tuon
sanoman ja joka peittad tuon auringon valon, tuo hirvittavan vaivan ihmisten
sieluille. Se on vaiva, joka lopulta huipentuu helvetin kidrsimykseen. Johannes
vertaa pahasta omastatunnosta aiheutuvaa darimmadisté tuskaa skorpionin
piston aiheuttamaan kovaan kipuun.

Epitoivo, joka valtasi Juudaan syddmen, ajoi hédnet itsemurhaan.
Vastaavasti monet ihmiset, joita on vaivannut huono omatunto, ovat tunteneet
kiusausta ndhda kuolemassa keino vapautua tuskastaan. Kuitenkin juuri
nama omantunnon vaivat muistuttavat heité siitd, ettd kuolema voi vain
lisata heidan kdrsimystdan. Shakespeare on antanut meille kaunopuheisen
kuvauksen tuosta pulmasta Hamletin yksinpuhelussa, jossa tdima puhui
pelosta "jostain jilkeen kuoleman ... ett ennen sieddmme ndd vanhat vaivat
kuin uusiin syoksymme, joit emme tunne” (Hamlet IIL,1; suom. Yrjo Jylha).

Sen lausuman hengellista merkitystd, ettd heindsirkoille annetaan valta
tuottaa vaivaa viiden kuukauden ajan, on vaikea sanoa. Ainoa huomautus,
jonka voimme tehdd varmuudella, on se, ettd todelliset heinésirkkavitsaukset
kestévit usein viisi kuukautta ennen kuin ne haviévit. Monilla Ilmestyskirjassa
kaytetyilld luvuilla on yleinen vertauskuvallinen merkitys, mutta ”viisi’, jota
kaytetadn hyvin harvoin (vain tdssé ja 17:10:ssd), ei ndytd olevan sellainen
luku. Me voimme ndhda siind kuitenkin ilmauksen siitd, miten véarilla opeilla,
aivan kuten heindsirkkaparvilla, on taipumus hdipyd ja menettdd voimansa

vain tullakseen uudelleen esiin uudeksi ndenniisen menestyksen kaudekseen.
Niinpé esimerkiksi areiolaisuus, Kristuksen jumaluuden kieltaminen,
mika uhkasi tuhota kirkon neljannelld vuosisadalla, héipyi nakyvisté, vain
nostaakseen paansa pystyyn yha uudelleen nékyvin kirkon historian aikana.

Monien harhaoppisten lahkojen sotaisuutta ja niiden kiivautta
kaannynndisten etsimisessd voidaan verrata heindsirkkojen ilmestymiseen
sotaan varustettujen hevosten kaltaisina. Heinédsirkkojen pédssa olevat
kruunut (KR 38: "ikddn kuin seppeleet”) viittaavat niiden pyrkimysten
menestymiseen. Kreikan kielessa on kaksi tavallista sanaa "kruunulle”.
Useimmiten kdytetddn sanaa oté@avog vaikka se sana olikin viran tunnus
tai kaskyvallan vertauskuva. Useimmiten sana oli merkityksessa “palkinto’,
joka annettiin tunnustukseksi jonkinlaisesta voitosta. Toinen sana dtddnpa,
on aina merkki késkyvallasta ja hallitusvallasta. Téassa kiytetadn ensimmaista
ndistd sanoista. Sotaisissa lahetysponnistuksissaan — kuten me ndemme
esimerkiksi mormonien ja Jehovan todistajien suhteen — he usein néyttavét
saavuttavan himmastyttdvid menestyksid ja voittoja. Mutta kruunut, joita he
kantavat, eivdt ole todellisia. Ne ovat "kullan nékdiset”, mutta todellisuudessa
ne on tehty vdrillisesta paperista tai muusta sellaisesta.

Heinésirkat kuvataan sellaisiksi, joilla on ihmiskasvot ja naisten tukka,
mutta leijonien hampaat. Tama vastaa sitd késitystd, jonka Vapahtaja
ilmaisi, kun hén puhui védrista opettajista raatelevina susina lampaiden
vaatteissa. Ihmisen ulkomuodossaan ne nayttavit vaarattomilta, vieldpa
rauhanomaisilta ja naismaisilta, mutta kun ne avaavat suunsa, niiden
leijonan hampaat paljastavat ne pohjattoman kuilun enkelin palvelijoiksi,
tuon kiljuvan leijonan, joka etsii saalista (1. Piet. 5).

Rautaiset rintahaarniskat ja taisteluun ryntiavét sotahevoset kertovat lisad
harhaoppisten sotaisesta hengestéd. Kuvaus péattyy toistettuun varoitukseen:
tuska, jonka ne aiheuttavat, on verrattavissa skorpionien pistoon.

Elamme ekumeenista aikaa, joka jdttda miltei kaiken kristillisen opin
pois laskuista jonain, joka ei ole juuri ihmismielipidettd kummempi, ja joka
sietad kaikenmuotoista opillista luopumusta ja harhaoppia seurakunnassa.
Meiddn aikamme ihmisten on tarpeen kuulla tima kuvaus siitd vahingosta,
jonka harhaoppi aiheuttaa ihmisten sieluille: ettd se vie heilta todellisen



toivon ja lopulta ryostdd heiltd halun elda. Koska ihmiset ovat muuttuneet
valinpitamattomiksi opillisia eroja kohtaan, védristd opettajista on tullut
pelottava ja kaikkialla ldsnd oleva vitsaus. Heiddn opetuksensa ovat yha
yhtd vaarallisia kuin skorpionien pisto, yhta uhkaavia kuin murisevat
raatelevaiset sudet ja yhta tuhoisia kuin leijonien hampaat.

Mutta heindsirkkojen demoninen vitsaus ei ole viimeinen yritys saada
seurakunta huomaamaan vairin opin vaara. Lentdva kotka 8:13:ssa oli
puhunut kolmesta "voi”~huudosta, joiden oli vield méara tulla. Ensimméinen
ndistd oli tuska, jonka helvetilliset heinésirkat aiheuttavat. Toinen "voi”-
huuto kuvataan nyt.

KUUDES PASUUNA: ARMEIJA EUFRAT-VIRRALTA (9:12-19)

12) Ensimmdinen "voil” on mennyt; katso, tulee vield kaksi "voi!l”-huutoa
tamdn jilkeen. 13) Ja kuudes enkeli puhalsi pasunaan; niin mind kuu-
lin dédnen tulevan kultaisen alttarin neljdstd sarvesta, Jumalan edestd,
14) ja se sanoi kuudennelle enkelille, jolla oli pasuna: “Pddstd ne neljd
enkelid, jotka ovat sidottuina suuren Eufrat-virran varrella.” 15) Silloin
pddstettiin ne nelji enkelid, jotka hetkelleen, pdivilleen, kuukaudelleen ja
vuodelleen olivat valmiina tappamaan kolmannen osan ihmisistd. 16) Ja
ratsuvien joukkojen luku oli kaksikymmentd tuhatta kertaa kymmenen
tuhatta; mind kuulin niiden luvun. 17) Ja tdmdnkaltaisilta minusta néyt-
tivit hevoset ja niiden seldssd istujat ndyssd: ratsastajilla oli tulipunaiset
ja tummansinervit ja tulikivenkeltaiset haarniskat; ja hevosten pdiit oli-
vat kuin leijonain pddt, ja niiden suusta léhti tuli ja savu ja tulikivi. 18)
Nistd kolmesta vitsauksesta sai kolmas osa ihmisid surmansa: tulesta ja
savusta ja tulikivestd, jotka ldhtivit niiden suusta. 19) Silld hevosten voi-
ma oli niiden suussa ja niiden hdnndssd; niiden hédnndt ndet olivat kddr-
meitten kaltaiset, ja niissd oli pddit, joilla ne vahingoittavat.

Adnestd, joka tulee suitsutusalttarilta, ei kerrota sen enempia ja kenelle
se kuuluu. Kisky, jolla se padstda irti nelja kahlehdittua enkelid, muistuttaa
meit siitd, ettd Jumala pitdd pahan voimat aloillaan ja ettd hin ei padsté niita
irti, ennen kuin maailma on kypsi tuomiolle. Me emme ole kohdanneet

nditd neljad enkelid aiemmin. Ne eivét ilmeisesti ole samat neljd enkeli,
jotka mainitaan 7:1:ssd, vaikka maaratty artikkeli voitaisiin tdssd nahda
artikkelina, joka viittaa edelliseen kohtaan. Kuvaileva partisiippi, joka
seuraa, on riittava syy kayttda tassa deiktistd artikkelia (ks. deiktisen
artikkelin merkityksestd edelld jakson 8:1-5 selityksessd, suom. huom.).
Jos me vertaamme nditd neljaa enkelid johonkin, niin meidédn tulisi verrata
niitd neljadn tuuleen, jotka luvun 7 neljd enkelid pitavit aloillaan. Nama
nelja enkelid edustavat pahan voimia ja ne ovat vapaat tekemdin tuhoavan
tyonsd vain aivan tiettynd aikana, jonka Jumala on sddtanyt. Nakemysta,
ettd ne ovat hyvia enkeleitd, jotka kontrolloivat pahoja voimia, on vaikea
perustella. Olisi vaikea kasittda hyvien enkeleiden olevan "sidottuja”. He
tekevit iloisesti Jumalan tahdon. Joka tapauksessa kuvakieli muistuttaa meita
siitd, ettd Jumala madrad maailman ja seurakunnan kohtalosta. Hin sditda
“maddrdtyt ajat” (Ap. t. 17:26). Tama ajatus saa vahvistuksen, kun enkeleista
sanotaan, ettd he “olivat valmiina”. Téassd lauseyhteydessd menneen ajan
passiivin partisiippi ilmaisee, ettd Jumala kayttaa niitd vélikappaleinaan
tuottaakseen tuhoa maailmalle. Meille ei kuitenkaan kerrota, miten tai
kenen kautta enkelit olivat valmiina. Jumala kayttda pahaa pannakseen
toimeen omat tarkoitusperansé (ks. esim. 1. Moos. 50:20).

On hyvin todenniakdistd, ettd useimmilla muilla jakeissa 13-15 mainituilla
yksityiskohdilla ei ole mitddn erityista merkitystd. Suitsutusalttarin nelja
sarvea olivat nelja uloketta neljassa kulmassa alttarin paalla. Myoskaan
Vanhassa testamentissa niilld sarvilla ei ndytd olevan mitdén erityisté
merkitystd, vaikkakin meille kerrotaan, ettd sekd Adonia ettd Jooab pakenivat
ilmestysmajaan ja tarttuivat alttarin sarviin (1. Kun. 1:50; 2:28) selvisti
uskoen olevansa turvapaikassa. Voi olla, ettd kysymys ei ole ollut mistadn
muusta kuin heidédn taikauskoisesta luulostaan. NIV -kdédnnos kaantaa
“alttarin sarvista” (jakeen 13), koska varhaisimmat kisikirjoitukset puhuvat
vain alttarin sarvista eivatkd mainitse, kuinka monta niité oli.

Alttari on ”Jumalan edessd”. Tama epailematt ei ole viittaus suitsutusalttarin
sijaintiin Vanhan testamentin ilmestysmajassa, vaan ainoastaan luvun 8
ensimmaisten jakeiden toistoa, joissa me luemme, ettd tima alttari oli
valtaistuimen edessd’.



Viittauksella Eufrat-virtaan voi kuitenkin olla jokin erityinen merkitys,
varsinkin, kun vertaamme tata nakya edelliseen. Siind me saimme tietéa,
ettd vahinko oli heindsirkkaparvien tyotd, jotka olivat ldhtoisin helvetin
suuaukosta. Tdssa kuvailluilla vihollisilla on maallisempi alkupera. Ne
tulevat Eufrat-virran alueelta.

Myohempind Vanhan testamentin aikoina kaikki suuret Jumalan kansan
viholliset tulivat taltd maailman alueelta. Assyria, Babylonia ja Persia
perustettiin kaikki Tigrisin ja Eufratin virtojen laaksoon. Myohemmin
Ilmestyskirjassa seurakunnan suuri vihollinen saa nimen Babylon. Aivan
kuten Jerusalem on uuden liiton seurakunnan nimi, samoin nimi Babylon,
historiallisesti katsottuna yksi maallisen Jerusalemin suurista vihollisista,
edustaa hengellisen Jerusalemin suurta hengellista vihollista. Tassd suuret
pahan voimat kokoontuvat Eufrat-virran alueelle.

Luvun 9 kahden néyn vililld on ero. Naky heindsirkoista muistuttaa meité
siitd, ettd perkeleen aikeena on kylvédd vddran opin siemenet maailmaan
ja ettd hdn kykenee kutsumaan helvetistd monta eksytystd johtamaan
ihmisid harhaan. Mutta pahat ihmiset eivit tarvitse perkeleen valitonta
innoitusta keksidkseen valheita. He kykenevit keksimdin niiti itse. Raamattu
puhuu usein "maailmasta” Jumalan kansan vihollisena. Me puhumme
usein perkeleestd, maailmasta ja lihasta kolmena suurena vastustajana,
joita vastaan Jumalan kansan téaytyy taistella ja kukistaa ne. Ei voi olla
mitddn epdilysta siitd, ettd kaikista niistd pahoista asioista, jotka ovat
perdisin maailmasta, vaarit filosofiat ja harhaoppiset teologiat ovat paljon
vahingollisempia ihmisten sieluille kuin moraalisesti pahat asiat, jotka johtavat
ihmisia harhaan. Sielld, missa julistetaan evankeliumia armosta ja vapaasta
anteeksiantamuksesta, myos publikaanit ja portot voivat 16ytda pelastuksen.
Mutta sielld, missd timén evankeliumin hamaértéaa tai kokonaan peittda
humanismi, materialismi, evolutionismi, kommunismi tai lukemattomat
muut vadrit maailmankatsomukset, ihmisiltd riistetaén lopulta kaikki toivo
pelastuksesta. Nama ratsastajat, jotka tulevat Eufrat—virran alueelta, ovat
vertauskuvia ndista vadrista opeista, joita maailma keksii ja julistaa.

Meitd kutsutaan miettimédédn vadrien opetusten suurta maaraad ja
moneutta maailmassa niiden marssiessa nakopiiriin 200 miljoonan hevosen

(20000 rykmenttid, joissa kussakin on 10000) muodossa. Totuudella on
vain yksi muoto. Se on yhtendinen kokonaisuus. Mutta valhe voi pukeutua
lukemattomiin muotoihin. Kaksi vastakkaista lausumaa eivit voi molemmat
olla totta, mutta sata ristiriitaista lausumaa voivat kaikki olla valhetta.

Todettuaan hevosten lukuméarén Johannes kuvailee sitten ratsastajista ja
hevosista muutamia yksityiskohtia. Kuvauksessa ratsastajien rintahaarniskoista
tulipunaisina, tummansinervina ja tulikivenkeltaisina mvpivovg kai
vakvlivovg kai Oewwdeig on selvd samankaltaisuus tuleen, savuun ja
tulikiveen mdp kai kanvog kai O€iov, joka lahti hevosten suusta. Sana, jonka
me olemme kaantaneet "hailakan sininen” (KR 38: tummansinervad; KR
92: savunsiniset) on hyasintin vari. Sanaa kdytetdan vain kerran Uudessa
testamentissa. Substantiivia, josta se on johdettu, kéytetadn myos vain kerran
nimend yhdennelletoista kahdestatoista jalokivestd, jotka muodostavat
taivaallisen Jerusalemin perustan (Ilm. 21:20). Sanakirjantekijoiden mukaan
se on joko safiiri tai akvamariini. Vaikka yleisesti vallitsee yksimielisyys siitd,
ettd vari, johon kuvauksessa rintahaarniskoista viitataan, on jokin sinisen
savy, sanakirjantekijdt ja raamatunselittédjat eivat ole yhta mielt4 siitd, onko
kyseessd vaalean- vai tummansininen. Kddnnos "vaaleansininen” (huom!
tdssd kaytetyssda suomalaisessa kdannoksessd “tummansinervd’, suom.
huom.) perustuu siihen, ettd kun rikki palaa, se palaa hyvin vaaleansinisella
liekilla. Palava rikki ei tuota savua, mutta tastd huolimatta vaaleansininen
vari saattaisi heijastua hevosten suista lahtevéssa savussa.

Tuli ja rikki (tulikivi) ovat Ilmestyskirjassa ehdottomasti helvetin
vertauskuvia. Ndiden jakeiden liséksi tassé kirjassa on nelja muuta kohtaa
(14:10; 19:20; 20:10, 21:8), joissa kédytetddn samaa sanontaa. Kussakin néistd
neljasté jakeesta yhteys helvettiin on kiistaton. Tésté syystd, vaikka ndma
ratsastajat ja heiddn hevosensa eivit, kuten heinasirkat, tule helvetista,
vaan Eufrat-virran alueelta, ovat ne silti saatanan palveluksessa ja kantavat
hénen vérejdan.

Toinen ilmaus heiddn helvetillisestd aikomuksestaan voidaan ndhda
siind, ettd ndilld hevosilla oli leijonan pai. Edellisen ndyn heindsirkoilla oli
leijonan hampaat. Ndiden hevosten leijonankaltainen luonne on helpompi
tunnistaa kuin heindsirkkojen, silld heinésirkoilla se ei kdy ilmi, ennen



kuin ne avaavat suunsa ja paljastavat hampaansa. Viidennen pasuunan
ndyssd kuvatut harhaopit nousevat seurakunnan itsensa sisdlta, kun taas
tdssd ndyssd kuvatut tulevat seurakunnan julkisilta vihollisilta, avoimesti
babylonialaisilta. Nailld lauseilla lukijan mieliin palautetaan jalleen kiljuva
leijona, joka kdy ympiri etsien ihmisia saaliikseen (1. Piet. 5:8,9). Nédiden
hevosten ja ratsastajien pelottavan ulkoasun tulisi varoittaa kaikkia
Jumalan pyhid vadrien oppien kauhistuttavasta ja tuhoavasta luonteesta,
joita monet meidan aikanamme pitdvit vain suhteellisen harmittomina
mielipide—eroina uskonnollisten ihmisten keskuudessa. Samalla tunnustavia
kristittyja, jotka kieltavit yhteyden vaaran opin levittdjiin, halveksitaan ja
hylatadn rakkaudettomina ja epdkristillisind. Kun ndma sanat kirjoitettiin,
erds Gay Peoples Union —jarjeston (amerikkalainen homojarjestd) jasen
syytti kirjoittajaa kristillisen rakkauden puutteesta, koska tama vaitti, ettd
homoseksuaalisuus on tuomittava synti.

Jae 18 sisdltda raamatunselitysopillisen ongelman. Siind sanotaan, ettd
kolmen hevosten suusta tulevan vitsauksen, ts. tulen, savun ja rikin, kautta
sai kolmasosa ihmiskunnasta surmansa. Tarkoittaako tdma sitd, ettd heidat
tapettiin ruumiillisesti vai sitd, ettd heiltd riistettiin hengellinen elama?
Viitaten heindsirkoille annettuun késkyyn, joka kielsi heitd tappamasta
ihmisia (jae 5), néyttéisi siltd, ettd tasséd jakeessa tarkoitetaan ruumiillista
kuolemaa. Jotkut raamatunselittdjit ovat nahneet niissa jakeissa profetian
pyhisté sodista, joita muhamettilaiset kévivit kristittyja kansakuntia vastaan
vuosisatojen ajan ja joissa muhamettilaisille sotureille luvattiin pelastus
uskottomien surmaamisen johdosta. Vaikka ei voi olla minkdanlaista
epdilysta siitd, ettd muhamettilaisuus on ollut yksi kaikkein tuhoisimmista
harhaopeista ja ettd se on noussut kristillisen seurakunnan ulkopuolelta,
niin olisi kuitenkin virhe soveltaa nditéd sanoja pelkéstddn islamiin.

Koko lauseyhteyden valossa niyttdisi kuitenkin siltd, ettd ndiden hevosten
suorittama tappaminen siséltdd ehdottomasti ajatuksen hengellisen kuoleman
aiheuttamisesta tai ainakin sen takaamisesta. Seuraava jae sanoo, ettd hevosten
voima on niiden suussa samoin kuin niiden hidnnéssa. Ilmestyskirjan
apokalyptinen kuvakieli oikeuttaa meidat siihen johtopaitokseen, ettd savu,
tuli ja rikki, jotka lahtevdt niiden suusta, samoin kuin savu syvyydestd,

kuvaavat vadria oppeja, joita ndma hevoset ja ratsastajat levittavat kautta
maailman. Koko tdma jakso késittelee opillisia harhoja, jotka peittavat
nékyvistd Jumalan Sanan valon.

Hevosten hdnnit ovat kuin kddrmeita ja niissd on piit, joilla ne
aiheuttavat vahinkoa. Tdma kuvaus korostaa jélleen kerran niiden vihollisten
kauhistuttavaa luonnetta. Vahinkoa, jonka ne aiheuttavat, ei eritelld. Mutta
tama kuva palauttaa lukijan mieleen syntiinlankeemuskertomuksen, jossa
kdarmeen suu petti koko ihmissuvun ja tuotti sille suuren turmion.

Jumalan armosta koko ihmissukua ei voida enda pettéa télla tavalla.
Tama osoitettiin edellisessd ndyss4, jossa heinésirkkoja kédskettiin olemaan
vahingoittamatta valittuja. Tédssa se osoitetaan, kun meille kerrotaan, etta
tuli, savu ja rikki surmasivat kolmasosan ihmiskunnasta. Sanonta toistaa
edellisen luvun sanoja, joissa oli mainittu kolmasosa maasta (8:7), kolmasosa
meresta (8:8), kolmasosa makeista vesista (8:10) ja kolmasosa auringosta,
kuusta ja tahdistd (8:12). Me emme voi sanoa ndiden sanojen opettavan,
ettd kaksi kolmasosaa ihmiskunnasta pelastuu, vaan ainoastaan, ettd nima
armeijat Eufrat-virralta aiheuttavat kuoleman kolmasosalle ihmissuvusta.
Téamdn ndyn aiemmat jaksot ovat néyttdneet, ettd tissd maailmassa on
myo6s muita tuhoa tuottavia vihollisia vapaalla jalalla. Asian ydin on se, ettd
kukaan heistd ei voi koskaan tuottaa totaalista tuhoa koko ihmissuvulle.
Silti tdmén luvun kaksi viimeistd jaetta osoittavat, ettd jéljelle jadvat kaksi
kolmasosaa ihmisisté eivit pelastu.

JALJELLE JAAVIEN KATUMATTOMUUS (9:20-21)

20) Ja jiljelle jidneet ihmiset, ne, joita ei tapettu ndilld vitsauksilla, eivdt
tehneet parannusta kittensd teoista, niin ettd olisivat lakanneet kumar-
tamasta riivaajia ja kultaisia ja hopeaisia ja vaskisia ja kivisid ja puisia
epdjumalankuvia, jotka eivit voi nihdd eikd kuulla eikd kivelld. 21) He
eivit tehneet parannusta murhistaan eikd velhouksistaan eikd haureudes-
taan eikd varkauksistaan.



Néama sanat osoittavat, ettd kun Jumala ldhettda henkista ja hengellistd
tuskaa ja surua valittomand, luonnollisesti valheesta ja harhaopista johtuvana
rangaistuksena, hanen tarkoituksensa on kutsua ihmisid parannukseen.
Mutta ndmé sanat myds vakuuttavat Jumalan kansalle, ettd heidan ei tule
odottaa ihmiskunnan joukkokdantymysta. Suuri enemmisto ihmisistd on
aina valinpitdmaton Jumalan parannuskehotusta kohtaan, vaikka heidan
kannattamiensa oppien epatyydyttdvan luonteen pitdisi saada heidat
ymmartdmadn, ettd nuo opit ovat vaarid. Jumalan kansan ei sen tdhden pida
masentua, kun he nékevit laajalle levinnyttd katumattomuutta ja epauskoa.
Sen sijaan heidén tulisi ndhdd my®6s téssé lisitodiste Jumalan Sanan totuudesta.

Jumalan ankarimmatkaan kuritukset eivit saa ihmiskunnan suurta
joukkoa tekemédn parannusta, muuttamaan ajatustapaansa (alkutekstissa
on petavow, joka sanatarkasti merkitsee “muuttaa mielensd”, mutta joka
meilld on sddannollisesti kddnnetty — myos vadrinkasityksille alttiisti —
“tehdd parannus”, suom.huom.). Kirjaimellisesti teksti sanoo, ettd "he eivit
muuttaneet mieltddn heidin kdsiensd teoista.” Jos ihmiset alkavat ajatella eri
tavalla ja jos he omaksuvat erilaisen elaméanfilosofian, tuo sisdinen muutos
tulee ilmi heiddn ulkoisessa kdytoksessdaan. Kun he eivdt sydimessddn enda
pidéd pahoja tekojaan houkuttelevina tai toivottavina, silloin he hylkaavat
ne. Tuolla tavalla ihmiset tekevit parannuksen pahoista teoistaan.

Roomalaiskirjeen 1. luvussa apostoli Paavali huomauttaa, ettd ihmisten
moraaliton ja epavanhurskas kdytds on suora seuraus siitd, etteivit he
tunne ja palvele oikeaa Jumalaa. Apostoli Johannes ilmaisee ndissa jakeissa
samankaltaisen suhteen, kun hén kuvaa ihmisten katumattomuutta. Ensiksi
hén puhuu siité, ettd he eivét kadu vaarien jumalien palvelemistaan. Tama
viittaus epdjumalanpalvelukseen on erityisen merkittava tdssa yhteydessa,
kun kasitelladn vadraa oppia. Vaira oppi johtaa aina epdjumalanpalvelukseen.
Kun ihmiset eivit palvele Jumalaa, joka on ilmoittanut itsensd Raamatussa,
vaan jotain muuta jumalaa, he antavat kunnian ihmistekoiselle jumalalle,
jumalalle, joka voisi aivan yhtéd hyvin olla tehty kullasta tai hopeasta tai
pronssista tai puusta. Johannes puhuu tésta myds riivaajien palvelemisena.
Paavali puhuu epdjumalanpalveluksesta samoin kasittein, kun hin sanoo,
ettd epdjumalan temppelissd uhratut uhrit ovat riivaajille uhrattuja uhreja

(1. Kor. 10:20). My6s tamé on merkittdvaa tassd yhteydessd. Aiemmin
tdssd luvussa oli vddrid oppeja jotka peittdvat Jumalan Sanan totuuden,
kuvattu heinésirkkojen parvella, jonka perkele on paistinyt maailmaan.
Kun ihmiset hyvaksyvat nima védarat opit ja edesauttavat niiden levidmistd,
he antavat kunnian perkeleelle. Luterilaiset tunnustuskirjat sanovat, etta
korkein kunnia, jonka me voimme antaa Jumalalle, on se, ettd me uskomme,
mitd hian sanoo. Kun ihmiset uskovat perkeleen valheita mieluummin kuin
Jumalan totuutta, he palvelevat todellisuudessa perkeletta.

Niiden epdjumalien kuvaaminen jumaliksi, jotka eivdt voi ndhda tai
kuulla tai puhua, toistaa monia Vanhan testamentin kohtia. Esimerkiksi
psalmista kirjoitti hopeisista ja kultaisista epdjumalista, joilla on suu, mutta
eivdt voi puhua, silmit, mutta eivdt voi ndhda, ja korvat, mutta eivit voi
kuulla (Ps. 115:4-6). Perkeleiden ja epduskoisten ihmisten keksimat vaarat
uskonnot eivit voi tuoda ihmisille oikeaa toivoa tai vapautusta onnettomien
syddnten kalvavasta tuskasta.

Kuvailtuaan sitd, ettd ihmiset eivit kadu epdjumalanpalveluksen syntidan,
Johannes siirtyy eteenpdin ja viittaa siihen, ettd he pysyvit myos synneissdan
muuta lakia vastaan — murhaamisessa, velhouden harjoituksessa, haureudessa
ja varastamisessa. Sielld missd ihmisen suhde Jumalaan ei ole kunnossa, ovat
hénen suhteensa lahimmadisiinsakin turmeltuneita. Siind maailmassa, jossa
me eldimme, me emme nie ainoastaan vaarid oppeja, kuten materialismia,
evolutionismia, humanismia, sekularismia ja lukemattomia muita harhoja,
vaan myo0s suuria kansanjoukkoja, jotka murhaavat syntyméttomia vauvoja
hapedmattomasti oikeusistuimien luvalla; jotka avoimesti antautuvat
noituuteen ja velhouteen ja kutsuvat sitd uskonnoksi; jotka pitavit seksuaalista
moraalittomuutta rakkautena ja vapautuksena; ja jotka uskovat, ettd heilld
on moraalinen oikeus muiden omaisuuteen. Tdméankaltaista maailmaa
Johannes kuvailee meille timéan kirjan luvuissa 8 ja 9.

Niiden kahden luvun synkkdi ndkymaa vasten kymmenes luku antaa
toivon, ettd valheen voimat eivit koskaan kykene taydellisesti peittimadn
totuutta.



ENKELI, JOLLA ON KIRJANEN (10:1-7)

1) Ja mind ndin erddn toisen, vikevin enkelin tulevan alas taivaasta;
héinen verhonaan oli pilvi, ja taivaankaari oli hdnen pddnsd pddlld, ja
hénen kasvonsa olivat niin kuin aurinko, ja hdnen jalkansa niin kuin tu-
lipatsaat, 2) ja hinelld oli kidessddn avattu kirjanen. Ja hdn laski oikean
jalkansa meren pddille ja vasemman maan pddlle 3) ja huusi suurella dd-
nelld, niin kuin leijona drjyy; ja kun hdn huusi, antoivat ne seitsemdn
ukkosenjylindd ddntensd puhua. 4) Ja kun ne seitsemdn ukkosenjylindd
olivat puhuneet, yritin mind kirjoittaa, mutta mind kuulin ddnen taivaas-
ta sanovan: “Pane sinetin taakse, mitd ne seitsemdn ukkosenjylindd pu-
huivat, dlikd sitd kirjoita.” 5) Ja enkeli, jonka mind ndin seisovan meren
pddlld ja maan pddlld, kohotti oikean kdtensd taivasta kohti 6) ja vannoi
hénen kauttansa, joka elid aina ja iankaikkisesti, hinen, joka on luonut
taivaan ja mitd siind on, ja maan ja mitd siind on, ja meren ja mitd siind
on, ettei endd ole oleva aikaa, 7) vaan ettd niind pdivind, jolloin seitse-
mdnnen enkelin ddni kuuluu héinen puhaltaessaan pasunaan, Jumalan
salaisuus kdy tdytintoon sen hyvin sanoman mukaan, jonka hdn on il-

moittanut palvelijoillensa profeetoille.

Luku ei kerro, kuka tdma enkeli on, mutta kuvaus néyttai osoittavan,
ettd tassd on kyseessd enemman kuin luotu enkeli. Jotkut tédstd enkelista
sanotut seikat vastaavat luvussa 1 esitettyd kuvausta Kristuksesta. Siind meille
kerrottiin, ettd hdnen kasvonsa loistivat kuin aurinko ja ettd hanen jalkansa
olivat kuin ahjossa hehkuvan vasken kaltaiset (1:15,16). Tassd me luemme,
ettd hanen kasvonsa olivat kuin aurinko ja hdnen jalkansa kuin tulipatsaat.
Koko Raamatussa ei ole mitadn muuta kohtaa, joka puhuu ainoastakaan
luodusta enkelistd, jolla on kasvot, jotka loistavat kuin aurinko. Ainoa
Raamatussa tunnistettavissa oleva henkilo, josta tima koskaan sanotaan,
on Herra Jeesus (Matt. 17:2; Ilm. 1:16). Meille kerrotaan myos, ettd hanen
padnsd paalla oli sateenkaari (KR 38: taivaankaari). Koko Raamatussa
ei ole yhtdan kohtaan, joka puhuu luodusta enkelistd, joka on koristettu
sateenkaarella. [lmestyskirjan 4. luvun niyssd Herran kirkkaudesta Jumalan
valtaistuinta ymparoi sateenkaari (4:3). Ainoa muu kohta Raamatussa,
missé sateenkaaresta puhutaan henkilokohtaisena koristuksena, tavataan

profeetta Hesekielille annetussa ndyssa Herran kirkkaudesta. Tuossa ndyssé
Herraa ymparoivian hohteen sanotaan olevan “kuin kaari, joka on pilvessi
sadepdivind” (Hes. 1:28).

Se, ettd tdssd ei ole kyseessd yksi Jumalan luomista enkeleistd, nayttaa
osoittavan my®os se, ettd "hdnen verhonaan oli pilvi.” Sekd Vanhassa etta
Uudessa testamentissa Herra osoitti lasndolonsa pilven esiintymiselld. Jumala
oli Israelin mukana autiomaassa pilvi- ja tulipatsaassa, ja hdnen lasndolonsa
Siinailla ilmoitettiin paksussa pilvessa, joka peitti vuoren. Kirkastusvuorella
Herran ddni tuli pilvestd, joka varjosi opetuslapset. Kristuksen astuessa
taivaaseen Johannes ja muut opetuslapset nakivat pilven, joka vei hdnet
pois heiddn nédkyvistddan. Meille kerrotaan myos usein, ettd hén tulee
takaisin taivaan pilvissd. Lukuun ottamatta mahdollista poikkeusta tdssa
Ilmestyskirjan kohdassa mikddn muu Raamatun kohta ei koskaan puhu
mistadn luodusta enkelistd, joka on verhottu tai peitetty tai ymparoity pilvelld.
Mutta Herrasta meille kerrotaan: "Pilvi ja pimeys on hdanen ympdrillinsd,
vanhurskaus ja oikeus on hédnen valtaistuimensa perustus” (Ps. 97:2). Tuo
kohta on vain yksi monista, jotka puhuvat samanlaisin kasittein.

Sitd mielipidettd, ettd timd voimakas enkeli on Herra Jeesus, ei voida
kumota dogmaattisella lausumalla, ettd Herraa Jeesusta ei koskaan kutsuta
enkeliksi [lmestyskirjassa. Téllainen huomautus ainoastaan pitad todistettavaa
asiaa todistettuna.

Ilmestyskirjan symboliikka ja kieli on usein samanlaista kuin Vanhan
testamentin profeettojen. Vanhassa testamentissa Kolmiykseyden toista
persoonaa kutsutaan monissa kohdissa ”Herran enkeliksi”. Sana enkeli on
englantilaistettu(angel) kreikan(&yyeAog, angelos) sana, joka tarkoittaa
sanansaattajaa”. Malakia kutsuu luvattua Messiasta liiton enkeliksi tai
sanansaattajaksi (Mal. 3:1). On olemassa myds monta Uuden testamentin
kohtaa, jotka puhuvat Jeesuksesta Isdnsd sanansaattajana. Hanet lahetettiin
maailmaan tekeméin Jumala ja Jumalan tahto tunnetuksi ihmisille. Miksi sen
siis pitdisi hammastyttdd meitd, jos Ilmestyskirja puhuu hénestd enkelina?
Ilmestyskirja kuvailee Vapahtajaa sadnnoéllisesti karitsana, joka on Vanhan
testamentin symboliikkaa. [lmestyskirja on ainoa Uuden testamentin kirja,
joka puhuu Vapahtajasta leijonana (5:5), joka myds on Vanhan testamentin



symboliikkaa. Vaikka leijonaa vertauskuvana ei ole rajoitettu koskemaan
yksin Herraa, jakeen 3 sanat "niin kuin leijona drjyy” selvasti toistavat useita
Vanhan testamentin kohtia. Esimerkiksi profeetta Aamos kirjoittaa: ” Lejjona
drjyy: kuka ei pelkdisi? Herra, Herra puhuu: kuka ei ennustaisi?” (Aam. 3:8).
Hoosea kiyttdd samaa kuvakieltd, kun han sanoo: ”Ja he vaeltavat Herran
jdljessd. Hin drjyy kuin leijona...” (Hoos. 11:10). Vaikka me siis emme voi
vaittad varmasti, ettd tdima voimakas enkeli on Herra Jeesus, asiaa puoltaa
hyvé raamatullinen todistusaineisto ja selityksissimme me piddimme tété
kantaa oikeana.

Uudessa testamentissa on monia kohtia, jotka kuvaavat Vapahtajan
voimaa ja hallintavaltaa kaikkeen luomakuntaan ndhden sanomalla,
ettd kaikki on pantu hédnen jalkojensa alle. Tdma voimakas enkeli seisoo
oikea jalka meren pailld ja vasen maan pailld ja kohottaa oikean katensa
taivaaseen, mikd kuvaa hidnen ehdotonta hallintavaltaansa maailmaan.
Sellaisenaan tdimdn luvun néky lisdd toivon sdavyn kuuden ensimmadisen
pasuunan maalaamaan synkkadn kuvaan. Huolimatta kaikista harhaoppisten
opettajien harhoista ja petoksista, pohjattoman kuilun enkelista ja 200
miljoonasta Eufrat-virralta tulevasta ratsastajasta, Jumalan kansa voi yha
16ytad lohdutuksen ja varmuuden siind vakuuttuneisuudessa, ettd heiddn
Herransa ja Vapahtajansa on silti taivaan ja maan ja meren hallitsija.

Vakevalla enkelilld, Herralla Jeesuksella, on vasemmassa kidessaan
(Raamattu puhuu vain kidestd, Becker tulkitsee kiden tarkoittavan vasenta
kattd, suom. huom.) “avattu kirjanen”. Sana qvewyuévov, jonka me olemme
kddntédneet "avattu’, on perfektin partisiippi. Partisiippimuoto ilmaisee,
ettd kyseessd on tdmén pienen kirjan pysyva olotila. Perfektin aikamuoto
kuvailee usein jotain, joka tapahtui menneisyydessé, mutta pysyy voimassa
nykyiseen aikaan saakka (esim. hidnet pelastettiin — hdn on pelastettu tindkin
pdivdnd, suom. huom.).

Luvun loppu tulee paljastamaan meille, miti kirjassa on. Téssd kohdassa
me saamme vain kuulla, ettd sanoma ei ole salaisuus, toisin kuin luvun
5 kirja, joka oli sinetéity seitsemadlld sinetilld. Tuon kirjan salaisuudet
tulivat julki vasta sitten, kun Leijona Juudan sukukunnasta avasi sinetit.
Seitsemin sinetin avaaminen ei kuitenkaan johtanut yksityiskohtaiseen

ilmoitukseen tulevasta maailmanhistoriasta. Sen sijaan Johannekselle ja
hianen kanssakarsijoilleen tehtiin tiettdvaksi, ettd vaikka Herra Jumala
Kaikkivaltias istuu valtaistuimellaan ja valkoisen hevosen ratsastaja ratsastaa
moniin voittoihin, niin kuitenkin tassa langenneessa maailmassa Jumalan
kansa tulee ndkemaan alkusoittoina ja merkkeind hanen lopullisesta
voitostaan sotia ja sanomia sodista, ndldnhatdaa, kulkutauteja, vainoja ja
suuret madrat harhaoppisia ja harhaoppeja. Tama on "suuri ahdistus”, josta
he tulevat kirkkauteen.

Opetuslasten oli ollut vaikea oppia, ettd Messiaan tie voittoon mutkittelisi
kdrsimyksen ja kuoleman laakson kautta. Pietarin ensimmadinen reaktio siitd
mainittaessa oli: ”Alkdon se sinulle tapahtuko” (Matt. 16:22). Jumalan vainotulle
kansalle on téytynyt olla aivan yhtd vaikeaa noina seurakunnan nuoruuden
péivina pitad kiinni siitd varmuudesta, ettd he olivat kuninkaita ja pappeja,
kuninkaallinen papisto, kun niin monet heisté kérsivat maastakarkotuksen,
omaisuuden takavarikoinnin ja vieldpa kuoleman. Kuolemaansa edeltavina
yona Vapahtaja oli puhunut opetuslapsilleen vihasta ja vainosta, jota he
joutuisivat kestimdén tdssd maailmassa. Se oli jotain, miké heidan oli tarpeen
kuulla. Jeesus sanoi: Mutta tamdn mind olen puhunut teille, ettd, kun se
aika tulee, te muistaisitte minun sen teille sanoneen” (Joh. 16:4). Ahdistusta
koskevien profetioiden tdyttymisen tuli olla heille vahva peruste niiden
lupausten totuudellisuudesta, jotka koskevat voittoa, joka olisi heiddn,
vaikka heiddn pitiisi kuolla. Seitsemédn sinetin naky on toinen tapa lausua
se totuus, jonka Paavali oli ilmaissut meiddn kdrsimystimme ajatellen:
”Mutta ndissd kaikissa me saamme jalon voiton hinen kauttansa, joka meitd
on rakastanut” (Room. 8:37).

Vahvistetun kaiun tavoin seitseman ukkosenjylinaa lisaavat jumalallisen
muistutuksen, ettd meiddn tulisi ottaa vaari seitsemdn pasuunan ja seitseman
sinetin sanomasta. Koska seitsemistd ukkosenjylinésta ei puhuta missdan
muualla tassa kirjassa tai Raamatussa, artikkelin téytyy jdlleen olla deiktinen
viitaten ilmioon, joka oli yhé niin eldvdna kirjoittajan mielessd, ettd han
puhuu niistd ikddn kuin ne olisivat hyvin tunnettuja. Kun Johannes oli
kirjoittamaisillaan muistiin seitsemén ukkosenjylindn sanoman, hanen
kaskettiin jattad sanat kirjoittamatta. Me oletamme, ettd ne (ukkosenjylinét)



olivat puhuneet jonkinlaisista onnettomuuksista, koska ukkonen on yleinen
Jumalan vihan vertauskuva (vrt. esim. 2. Moos. 9:23; 1. Sam. 7:10; Jes.
29:6). Johanneksen saama kasky olla kirjoittamatta muistuttaa meitd, ettd
on olemassa monia tulevaisuutta koskevia asioita, joista Jumala ei tahdo
meidén tietdvan.

Mutta Jumala ei salannut Vapahtajan kddessd pysyvisti avoinna olevan
kirjasen sisdltod. Kun seitseman ukkosenjylinda kuvaavat sitd, mitd meidan
ei ole sallittua tietda tulevaisuudesta, avoin kirja Vapahtajan kddessé kertoo
meille kaiken, mitd meiddn on tarpeen tietdd. Runoilija puhui naista
kahdenlaisista tiedon alueista, kun hén kirjoitti:

En tiedd, mitd tulevaisuus sisdltdd,

ihmeen vai yllityksen;

Tieddn vain, ettd eldmdn ja kuoleman takana
on Hdnen armonsa.

En tiedd, missd Hinen saarensa kohottavat
palmunlehvinsd ilmaan;

Tieddn vain, etten voi joutua

Hiinen rakkautensa ja huolenpitonsa ulottumattomiin.

Kuultuaan kiskyn olla kirjoittamatta seitsemén ukkosenjylindn sanomaa
Johannes kiinnitti huomionsa jilleen enkeliin, joka kohotti nyt oikean
kétensd taivasta kohti ja vannoi hdnen kauttaan, joka on luonut kaiken.
Tdama on tdmédn ndyn piirre, joka ndyttaa ensi silméaykselld puhuvan sitd
vastaan, ettd tima enkeli olisi Jumalan Poika. Mutta Jumala vannoo itsensa
kautta Raamatun mukaan (1. Moos. 22:16; Hebr. 6:13), eikd ole Raamatun
vastaista sanoa, ettd Jumalan Poika vannoo Isdnsi kautta. Ei ole my6skdan
eparaamatullista ndhda sanat ”Joka eldd aina ja iankaikkisesti, hinen, joka
on luonut taivaan ... ja maan ... ja meren” kuvauksena Jumalasta, Isasta,
sillda Raamatussa yleisesti sanotaan, ettd Jumala (Isd) loi maailman Poikansa
kautta.

Kun enkeli vannoo, ettei endi ole oleva aikaa, herda tulkintakysymys,

johon me emme voi vastata varmuudella. On mahdollista kdantaa kuten
NIV -kddnnos, ettd “ettei ole endd viivytystd”. Tama sopisi erittdin hyvin
lauseyhteyteen, joka kertoo meille, ettd Jumalan salaisuus tayttyy. "Jumalan
salaisuus” on hdanen suunnitelmansa ihmisid ja maailmaa varten siten
kuin hén on sen ilmoittanut evankeliumin lupauksissa. Ensimmadisen
Korinttolaiskirjeen 2. luvun valossa me voisimme sanoa, ettd Jumalan
salaisuus siséltda kaiken, mitd Jumala on valmistanut niille, jotka hanta
rakastavat. Jumalan salaisuus tayttyy, kun ndma asiat tulevat nakyviksi,
kosketeltaviksi todellisuuksiksi niille, jotka nyt vaeltavat uskossa eika
nikemisessd. Historia saavuttaa silloin sen padmaiiran, jonka Jumala
asetti sille iankaikkisessa edeltimaardamyksessddn, ja Jumalan kansan ei
ole tarpeen endd odottaa kaikkien niiden lupausten tayttymistd, joissa he
16ysivit toivon ja lohdutuksen kirsimyksen ja vainon aikoina. Kun tuo hetki
koittaa, ei myoskddn endd ole aikaa katumukseen niilld, jotka huolimatta
kaikista Jumalan varoituksista jatkoivat vdarien jumalien palvelemista ja
moraalittomien tapojen harjoittamista (Ilm. 9:20-).

Monet luterilaiset raamatuntulkitsijat ymmartavat ndma sanat ”Ettei ole
endd oleva aikaa” absoluuttisessa merkityksessa. He ovat sitd mieltd, etta
viimeinen pdiva merkitsee kirjaimellisesti ajan itsenséd loppumista, niin ettd
salaisuuden tayttyminen tarkoittaa, ettd kaikki siirtyy ajasta iankaikkisuuden
ajattomuuteen.

Kysymys on todellisuudessa filosofinen. Uusplatonismin vaikutuksesta
monet kristityt ja my0s monet luterilaiset ovat taipuvaisia halveksimaan
kaikkea aineellista. Tamédn mukaisesti he suosivat sitd nakemystd, ettd
maailman tuhoutuminen viimeisen tuomion tulessa tarkoittaa aineen
raukeamista tyhjiin. Sellaisessa maailmankatsomuksessa olisi johdonmukaista
olettaa ajan tuhoutuminen tai tyhjiin raukeaminen. Mutta ei ole yhtddn
Raamatun kohtaa, joka opettaisi, ettd meiddn iankaikkisuutemme on
ajaton. Me voimme olla varmat vain siitd, ettd se on loputon. Itse asiassa
ruumiittomien sielujen kysymys 6:10:ssd, ”Kuinka kauaksi ... Valtias”,
ndyttiisi osoittavan, ettd sielut ovat tietoisia ajan kulusta kuoleman jalkeen.
Jos todistellaan, ettd nuo sanat 10ytyvit ndyssa eikd niihin sen tdhden voida
takertua tédlld tavalla, voimme vain vastata, ettd ndma sanat "Ettei endd



ole oleva aikaa” 16ytyvit myoOs ndystd. Me puhumme tdssé asioista, jotka
ovat kokemuksemme ulottumattomissa ja joita meidédn sen tahden ei ole
mahdollista tdysin ymmartdd. Meiddn tulee siksi puhua niistd asioista
hyvin varauksellisesti ja ndyrasti. Me emme tiedd varmasti, loppuuko aika
vai ei. Se, mista me voimme olla varmat, on, ettd kun Jumalan salaisuus on
tdysi, ei ole endd aika, jona Jumalan kansan tarvitsee kysya: Kuinka kauan,
Herra, kuinka kauan? Vastaavasti ei ole endd aikaa, jona jumalattomalla on
tilaisuus katua. Kun Jumalan salaisuus on kiynyt tdytantoon, karsimyksen
aika uskoville ja armonaika epéduskoisille loppuu.

Jumalan salaisuuden tayttyminen tapahtuu profetian toteutuessa. Meille
kerrotaan, ettd Jumala ilmoitti tdiman hyvdn sanoman palvelijoillensa
profeetoille. Sana, jonka me olemme kddntdneet “on ilmoittanut ... hyvin
sanoman” on e0nyyéMoey, joka tavallisesti merkitsee “saarnata evankeliumia’.
Olisi my0s oikein kddntaa: ”Kun hdn saarnasi evankeliumia palvelijoillensa
profeetoille.” Joka tapauksessa timd huomautus johdattaa timén luvun
viimeiseen osaan, jossa Johannesta kisketdaian suorittamaan sama tehtéva.
Aivan kuten Jumala oli vilittdnyt hyvdn sanoman profeetoilleen, niin hin
valitti sen my0ds Johannekselle.

JOHANNEKSEN SAAMA KASKY SAARNATA (10:8-11)

8) Ja sen ddnen, jonka mind olin kuullut taivaasta, kuulin taas puhuvan
minulle ja sanovan: "Mene ja ota tuo avattu kirjakddro, joka on meren ja
maan pddlld seisovan enkelin kidessd.” 9) Ja mind menin enkelin tyko ja
pyysin, ettd hdn antaisi minulle sen kirjasen. Ja hin sanoi minulle: "Ota
ja syo se; se on karvasteleva vatsassasi, mutta suussasi se on oleva makea
kuin hunaja.” 10) Niin mind otin kirjasen enkelin kddestd ja soin sen; se
oli minun suussani makea kuin hunaja; mutta sen syotydni minun vat-
saani karvasteli. 11) Ja minulle sanottiin: “Sinun tulee taas profetoida

monista kansoista ja kansanheimoista ja kielistd ja kuninkaista.”

Téama nakyma muistuttaa Hesekielin kutsumista profeetan virkaan
(Hes. 2:1-3:11). Eradssd ndyssa Hesekiel naki kirjakdarod pitelevan kaden.

Samoin kuin Johanneksen hdnenkin kaskettiin syodé tama kirjakdaro ja
sitten profetoida Israelin lapsille. Tdmé Vanhan testamentin profeetta sanoo
myos, ettd kirjakdaro oli hdnen suussaan makea kuin hunaja. Myéhemmin
hdn puhuu karvaudesta ja suuttumuksesta, jota hin koki tdmén nayn
seurauksena (3:14). Perusopetus, joka molemmissa ndyissé esitetdan, on
oppi inspiraatiosta. Kun Hesekiel oli syonyt kirjakdaron, Jumala sanoi
hénelle: ”Puhu minun sanani heille.” Kirjakaaroon, jonka Hesekiel s6i, oli
ilmiselvasti kirjoitettu Jumalan sanat. Kun profeetta oli omaksunut nuo
sanat syomalld kirjakdaron, hanen tuli jakaa nuo sanat kansan kanssa,
jonka luo hdnet ldhetettiin. Tama esitetddn vertauskuvallisesti myds auki
kéarityn kirjakdaron ja avoimen kirjan avulla. Sanoma ei saanut jaada
salaan. Mutta kun Hesekielin tuli menna Israelin lasten luo, Johanneksen
tuli jakaa avoimen kirjan sanoma monien kansojen ja kansanheimojen ja
kielien ja kuninkaiden kanssa.

NIV -kddnnos (samoin KR 38) jakeesta 11 sanoo, ettd Johanneksen tuli
saarnata monista kansoista ja kansanheimoista ja kielistd ja kuninkaista. Tama
on hyvin todennikdisesti vadrin. Enkelin sanojen ymmartdminen Kristuksen
suuren kiskyn (Matt. 28:18-20) toisintona pitdd paljon enemmin yhtd Uuden
testamentin laajan asiayhteyden kanssa. Prepositio éni merkitsee hyvin
harvoin ”-sta” (engl. about). Lisaksi Johanneksen sanoma ei todellisuudessa
ole kansoista. Se on sanoma Jeesuksesta, jota Johanneksen tuli julistaa
kansoille ja kansojen “edessd”. Vaikka prepositiota éni seuraa tavallisesti
genetiivin sijamuoto, NIV -kdannos kddntaa preposition &ni datiivin
sijamuodon kanssa samalla tavalla 22:16:ssa, kun se antaa ilmaisulle £mi taig
ékxAnoiog vastineen “seurakunnille”. Tamankaltainen prepositio—ilmaisun
kasittely tassa kohdassa olisi tuottanut tulokseksi asianmukaisen kdannoksen:
”Sinun tulee profetoida jilleen monille kansoille ja kansanheimoille ja kielille
ja kuninkaille” (titd vastaten Biblia ja KR 92, suom. huom.).

Seké Hesekielin ettd Johanneksen mielesté kirja maistui makealta kuin
hunaja. Psalmista puhui Jumalan Sanasta samalla tavalla, kun hin sanoi, ettd
Jumalan sanat ovat makeammat hunajaa ja mehildisen mettd (Ps. 19:11).
Jeremia ilmaisee sen kirjaimellisemmin, mutta aivan yhta kaunopuheisesti:
”Sinun sanasi tulivat, ja mind soin ne, ja sinun sanasi olivat minulle riemu ja



minun syddmeni ilo” (Jer. 15:16). Johannes kuvaa havainnollisesti toivon, ilon
jalohdutuksen, jonka Jumalan armon ja anteeksiantamuksen evankeliumi
tuo ihmisten syddmille. Hanen sanansa toistavat enkelin lupauksen: ”Se oli
minun suussani makea kuin hunaja.”

Hén koki kuitenkin myds enkelin sanojen totuuden: ”Se on karvasteleva
vatsassasi.” Evankeliumin sanoma ei ole yhteensopiva timén maailman
vadrien filosofioiden ja teologioiden kanssa. Pohjattomasta kuilusta tupruava
savu peittdd alituisesti timan auringon valon. Thmisten katumattomuudesta
johtuen, jota Johannes oli kuvaillut edellisen luvun viimeisissa jakeissa,
ei ole helppo tehtdvi saarnata tétd vierasta sanomaa monille kansoille ja
kansanheimoille ja kielille ja kuninkaille. Kuten maailma vihasi Kristusta,
niin se vihaa my®ds niité, jotka saarnaavat hinen evankeliumiaan ja jotka
on kutsuttu kantamaan ristid Herransa jaljessd. Niinpd sanoma, joka tuo
paljon iloa, aiheuttaa my®6s katkeran tuskan ja vainon. Kristityn maallinen
osa ei ole aina onnellinen. My6s Jumalan kuninkaiden ja pappien taytyy
menna sisalle Jumalan valtakuntaan monien ahdistusten kautta. Valkoisella
hevosella ratsastajaa seuraa kolme muuta hevosta. Ne, jotka ottavat hdnen
sanomansa vastaan, voivat odottaa vainoa pahan maailman kasissa.

Silti huolimatta katkerasta tuskasta ja vainosta "sinun tulee ... profetoida”
Nuo sanat ovat jyrkdssa ristiriidassa sen synkédn kuvan kanssa, jonka me
ndimme kahdessa edellisessa luvussa. Nuo luvut puhuivat suuresta méaarésta
petoksia ja harhaoppeja, joita pahat ihmiset ja riivaajat keksisivat estadkseen
ihmisid l6ytdmastd katumusta ja anteeksiantamusta Jumalan puhtaan sanan
kautta. Tama luku vakuuttaa meidat siitd, ettd Herra ei salli evankeliumin
saarnaamisen havitd. Johannes ja koko seurakunta kuulee sanoman:
”Sinun tulee taas profetoida monille kansoille ja kansanheimoille ja kielille
ja kuninkaille.” Se on vilttdmdtontd” ainakin kahdesta syystd. Ensiksi,
ylosnoussut Vapahtaja oli kdskenyt apostoliensa saarnata evankeliumia
kaikille luoduille ja tehdé kaikki kansat opetuslapsikseen. Han lupasi, etta
helvetin portit eivdt koskaan sitd voita. Toiseksi, on "vidlttimdtontd’, etta
Kirjoitukset kdyvit toteen. Kuolemaansa edeltavilla viikolla Herra sanoi
apostoleilleen: ”Tdmdn valtakunnan evankeliumi pitid saarnattaman
kaikessa maailmassa, todistukseksi kaikille kansoille”, ja kun tdma on tehty,

“sitten tulee loppu” (Matt. 24:14).

Evankeliumin saarnaaminen rinnakkain lukemattomien harhaoppien
julistuksen kanssa suureksi osaksi katumattomassa maailmassa tuottaa
seuraamuksia nékyville seurakunnalle. Nama seuraamukset tulevat esiin
seuraavassa luvussa.
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SEURAKUNTA "SEURAKUNNASSA” (11:1-14)

1) Ja minulle annettiin sauvan kaltainen ruoko ja sanottiin: "Nouse ja mit-
taa Jumalan temppeli ja alttari ja ne, jotka siind kumartaen rukoilevat. 2)
Mutta temppelin ulkopuolella oleva esikartano erota pois, dlikd sitd mit-
taa, silld se on annettu pakanakansoille; ja he tallaavat pyhdd kaupunkia
neljgkymmentdikaksi kuukautta. 3) Ja mind annan kahdelle todistajalle-
ni toimeksi sikkipukuihin puettuina profetoida tuhannen kahdensadan
kuudenkymmenen pdivin ajan.” 4) Ndmd ovat ne kaksi oljypuuta ja ne
kaksi lampunjalkaa, jotka seisovat maan Herran edessd. 5) Ja jos joku
tahtoo heitd vahingoittaa, lihtee tuli heiddn suustaan ja kuluttaa heiddn
vihollisensa; ja jos joku tahtoo heitd vahingoittaa, on hin saava surmansa
silld tavalla. 6) Heilld on valta sulkea taivas, niin ettei sadetta tule heiddn
profetoimisensa pdivind, ja heilld on valta muuttaa vedet vereksi ja lyo-
dd maata kaikkinaisilla vitsauksilla, niin usein kuin tahtovat. 7) Ja kun
he ovat lopettaneet todistamisensa, on peto, se, joka nousee syvyydestd,
kdyvi sotaa heitd vastaan ja voittava heidit ja tappava heiddt. 8) Ja hei-
ddn ruumiinsa viruvat sen suuren kaupungin kadulla, jota hengellisesti
puhuen kutsutaan Sodomaksi ja Egyptiksi ja jossa my0s heiddn Herransa
ristiinnaulittiin. 9) Ja ihmiset eri kansoista ja sukukunnista ja kielistd ja
kansanheimoista nikevit heiddin ruumiinsa kolme ja puoli pdivid, eivit-
kd salli, ettd heiddn ruumiinsa pannaan hautaan. 10) Ja ne, jotka maan
pddlld asuvat, iloitsevat heidin kohtalostaan ja riemuitsevat ja ldhettdvdt
lahjoja toisilleen; silld ndmd kaksi profeettaa olivat vaivanneet niitd, jotka
maan pddlld asuvat. 11) Ja niiden kolmen ja puolen pdivin kuluttua meni
heihin Jumalasta eldmdn henki, ja he nousivat jaloilleen, ja suuri pelko
valtasi ne, jotka ndkivit heiddt. 12) Ja he kuulivat suuren ddnen taivaasta
sanovan heille: "Nouskaa tdnne!” Niin he nousivat taivaaseen pilvessd,
ja heiddn vihollisensa ndkivit heiddt. 13) Ja silld hetkelld tapahtui suuri
maanjdristys, ja kymmenes osa kaupunkia kukistui, ja maanjiristyksessd
sai surmansa seitsemdntuhatta henked, ja muut peljdstyivit ja antoivat
taivaan Jumalalle kunnian. 14) Toinen “voil” on mennyt; katso, kolmas
“voi!” tulee pian.

Toinen "voi”-huuto, tai kuudennen pasuunan naky, alkaa 9:13:ssa. Vaikka
nakyyn kuuluu kolme melko erillistd osaa — 200 miljoonaa ratsastajaa Eufrat-

virralta (9:13-21), kirjanen (10:1-11) ja kaksi todistajaa (11:1-14) - silti
nédiden kolmen jakson vililld on konkreettinen suhde. Kaksisataa miljoonaa
hevosta, joiden suusta tuli tulta, savua ja tulikived, kuvaavat lukemattomia
harhoja, jotka estdvit ihmisid 10ytdmastd elamad. Naky kirjasesta vakuuttaa
meidit siitd, ettd vadrit opit eivét hallitse koko taistelukenttda. Jumala
pitda huolen siité, ettd myds hdnen Sanansa saarnataan rinnakkain ndiden
monien harhaoppien kanssa. Mutta timéan seurauksena on mys nakyvin
kirkon turmeltuminen. Nakyvan seurakunnan turmeltuminen on tdmén
kuudetta pasuunaa koskevan ndyn viimeisen osan aihe.

Luvun 11 ensimmaisisséd jakeissa Johanneksen kidsketddn mitata
temppeli. Tamékin muistuttaa Hesekielin kirjan nédkyai, jossa temppeli
mitattiin ruoolla (Hes. 40-48). Vaikka Hesekielin pitkéssd ndyssd on monia
tulkintavaikeuksia, puhdasoppiset raamatunselittdjat ovat yhtd mielt4 siit,
ettd se on ndaky Uuden testamentin seurakunnasta.

Taman taytyy olla my6s Johanneksen ndyn temppelin tulkinta. Uuden
testamentin kuvakielessd Jumalan temppeli tarkoittaa joko kristityn ruumista
(1. Kor. 3:16,17; 6:19) tai pyhaa kristillista seurakuntaa (2. Kor. 6:16; Ef.
2:21; 2. Tess. 2:4). Téssd luvussa temppelin, joka Johanneksen kasketddn
mitata, taytyy olla seurakunta. Pyhd kaupunki on selviésti Jerusalemin
kaupunki, jossa Vanhan testamentin temppeli sijaitsi. Uuden testamentin
symboliikassa Jerusalem on seurakunnan kuvaannollinen nimi. Paavali
puhuu kahdesta Jerusalemista Galatalaiskirjeessadn (4:25-27), ja on ilmeista,
ettd "se Jerusalem, joka ylhddlld on”, on kaupunki, jossa kaikilla uskovilla
on kansalaisoikeus. Heprealaiskirjeessd uskovien sanotaan kdyneen ”eldvin
Jumalan kaupungin, taivaallisen Jerusalemin tyko” (Hebr. 12:22), ja tdma
kaupunki mainitaan sitten nimenomaan “taivaissa kirjoitettujen esikoisten
juhlajoukoksi ja seurakunnaksi” (12:23), joka on selvésti kaikkien Jumalan
valittujen nimitys.

Johannes kuulee, ettd hinen tulee mitata vain temppeli ja alttari ja ne,
jotka palvelevat sielld, mutta sulkea pois temppelin esikartano. Tédssd on
opetuksena se, ettd seurakunta sellaisena kuin ihmiset sen nakevit, eroaa
seurakunnasta sellaisena kuin Jumala sen maérittelee. Yksi Jeesuksen
vertauksista puhuu seurakunnasta nuottana, joka on tdynna hyvii ja huonoja



kaloja, joita ei eroteta toisistaan ennen kuin viimeisend paivand. Tama
sama totuus sisaltyy sithen lausumaan, etta esikartanoa ei tule sisallyttaa
temppeliin sen varsinaisen osana, koska se on annettu pakanoille, jotka
tallaavat pyhda kaupunkia 42 kuukautta. Pakanat tarkoittavat tdsséd yhteydessa
ilmiselvasti epauskoisia, hengellisen Israelin vastakohtaa. Epauskostaan
huolimatta he ovat pyhdn kaupungin tilapéisia asukkaita. Siten Johannes
valmistaa ndyttdmon sille, minkd on maara seurata. Hin muistuttaa meitd
siitd, etteivat kaikki ne, jotka néyttavit olevan kristillisen seurakunnan
jdsenid ja joilla on ulkonainen kansalaisoikeus pyhdan kaupunkiin, kuulu
todellisuudessa sinne. He sanovat olevansa juutalaisia, mutta Jumala sanoo,
etteivat he ole (Ilm. 2:9; 3:9). He ovat tungettelijoita, jotka seurakunnassa
tallaavat alueita, jonne he eivit kuulu, ja joiden lasndolo monin tavoin estda
seurakuntaa olemasta se, mika sen tulisi olla.

42 kuukauden ajanjakso ndyttelee merkittavaa osaa seuraavissa luvuissa.
Meidédn tulisi huomata, ettd 42 kuukautta on sama kuin 1260 paivaa. Se
on my0s kolme ja puoli vuotta. Vaikka ilmausta "kolme ja puoli vuotta” ei
kaytetd tdssa kirjassa, 1260 pédivad samaistetaan luvussa 12 "ajan ja aikojen
ja puolen ajan kanssa” (12:6,14), jonka epdilyksettd on ymmarrettava
merkitsevdn yhtd aikaa (tai vuotta) ja kahta aikaa (vuotta) ja puolta aikaa
(vuotta), eli kolmea ja puolta vuotta, koska tdmad olisi yhta kuin 1260 péivaa.

Mité ndilla 42 kuukaudella tarkoitetaan? Lauseyhteyden perusteella se
on ajanjakso, jonka temppelin esikartano on luovutettuna epauskoisille
ja jonka ndiden epiduskoisten sallitaan pitda hallussaan pyha kaupunki
muukalaisjoukkona. Epéduskoisia ei eroteta nakyvastd seurakunnasta ennen
tuomiopdivad. Vasta silloin lampaat erotetaan vuohista, vehna lusteesta, hyva
kala pahasta kalasta. Tuo tapahtuma mainitaan monta kertaa Ilmestyskirjan
viimeisissd luvuissa. Silloin pyhé kaupunki, joka on pakanoiden tallaama,
korvataan taivaallisella Jerusalemilla, joka laskeutuu taivaasta Jumalan luota
(21:2). Siihen kaupunkiin ei koskaan tule mitaan, mika saastuttaa tai mika
tuottaa iljettdvyyksid ja valheita (21:27). Ne, jotka rakastavat tai keksivit
valheita, ovat "ulkopuolella” (22:15), aivan kuten he ovat nytkin seurakunnan
rajojen ulkopuolella siten kuin Johannes ne médrittelee mittaruoollaan.

42 kuukauden tdytyy sen tdhden olla koko Uuden testamentin aikakauden

nimitys. Téassd se edustaa aikaa, jolloin pakanat eli epauskoiset pitavit
vallassaan suurta osaa niakyvistd seurakunnasta. Pddasiassa tata epauskoa
aiheuttavat ja yllapitavat vadrat opit, joiden tuhoisa voima on kuvailtu
luvuissa 8 ja 9. Ilmestyskirjan luvussa 13 (13:5) neljakymmentakaksi
kuukautta on aika, jonka meresta nouseva peto kykenee puhumaan suurta
pilkkaa Jumalaa vastaan.

Samoista 42 kuukaudesta, jotka osoitetaan 1260 paiviksi, puhutaan
tdman luvun seuraavassa jakeessa aikana, jona Jumalan kaksi todistajaa
julistavat Jumalan sanoman. Tuo aikakausi alkaa apostolien ldhettamiselld
julistamaan profeettojen kautta annettujen lupausten tayttymystd, ja se
tulee my0s jatkumaan lopun aikaan asti. ”Sitten tulee loppu” (Matt. 24:14).

Luvussa 12 me kohtaamme ndama 1260 péivaa vield kerran. Sielld ne
edustavat aikakautta, jona seurakunta pidetddn turvassa, vaikka perkele
vainoaa sitd (12:6). Silloin kun tdma perkeleen aikaansaama vaino on
etualalla keskustelussa, puhutaan siitd aikakaudesta "aikana ja aikoina ja
puolena aikana” eli kolmena ja puolena vuotena (12:14). Jos me kysymme,
kuinka kauan seurakunnan téytyy viettdd aikaa eramaassa perkeleen
ahdistamana, niin voimme vastata Raamatun perusteella vain, ettd timan
taytyy jalleen olla Uuden testamentin aikakausi maailman loppuun saakka
eli, [lmestyskirjan symboliikassa, kunnes saatana ja ne kaksi petoa on
heitetty tulijarveen (20:10).

Jatkoa silmalldpitden voimme tdssd mainita, ettd luku kolme ja puoli
esiintyy kaksi muuta kertaa Ilmestyskirjassa, molemmilla kerroilla téssa
yhteydessd (11:9, 11). Kaksi todistajaa, jotka todistavat 1260 paivad, tapetaan
lopuksi, ja heiddn kuolleet ruumiinsa viruvat hautaamattomina kadulla
kolme ja puoli pdivéd, ennen kuin ne nousevat ylos kuolleista ja otetaan
taivaaseen. Luku kolme ja puoli sekd sen muunnelmat 42 ja 1260 liittyvét
ilmiselvasti kirkon kokemaan vainoon aivan kuten seitseman on Jumalan
kansansa kanssa tekemansa liiton luku. Jotkut vaittavit, ettd koska kolme ja
puoli on puolet seitsemista tai seitsemin kahtia jaettuna, se ilmaisee, ettd
viholliset aikovat tehdd Jumalan liitosta tehottoman. Tama on mahdollinen
tulkinta eika tekisi vakivaltaa millekdan Raamatun totuudelle.

Kun Johannes on puhunut pakanoista, jotka tallaavat pyhaa kaupunkia ja



temppelin esikartanoa 42 kuukauden ajan, hén jatkaa sitten kuvaillen kahta
todistajaa, jotka todistavat Herrasta ja profetoivat koko tdmén aikakauden
ajan, johon nyt viitataan 1260 paivana. Sana "profetoida” on tédssa hyvin
ldhelld edellisen luvun viimeisessa jakeessa olevaa samaa sanaa; se viittaa
kirjasen sisdllon, ts. evankeliumin, julistukseen.

Johannes oli kuullut, ettd kirjasen sydominen aiheuttaisi karvastelua
hianen vatsassaan. Télle rinnakkaisessa kuvauksessa kaksi todistajaa
profetoivat “sdkkipukuihin puettuina”. Sékkipukuun pukeutuminen on
yleinen ilmaus katumuksesta ja surusta. Katumuksen taytyy olla jokaisen
todellisen evankeliumin saarnaajan tuntomerkKki, silld ellei han tieds,
kuinka paljon hén itse syntisena tarvitsee evankeliumin lohdutusta, ei hin
koskaan saarnaa sitd oikeassa hengessd muille. Mutta vaikka tdma on totta,
lauseyhteys ndyttdd tdssd panevan painon sille surulle ja kdrsimykselle,
jonka ndma todistajat kokevat epauskoisten ksiss, joilla on vallassaan niin
suuri osa pyhastd kaupungista. Aivan kuten Johannekselle, evankeliumi
tuo karvauden mukanaan niille kahdelle todistajallekin.

Se, ettd tassd “suuressa kaupungissa” (jae 8) on vain kaksi todistajaa, on
havainnollinen kuvaus Vapahtajan sanoista: ” Tyomiehid on vihdn” (Matt.
9:37). Kuitenkin kaksi on riittdvésti. Vanhan testamentin sddtdmyksen
mukaan ei ketddn koskaan tuomittu kuolemaan yhden ihmisen todistuksen
perusteella. Hyvin tunnetun sddnnén mukaan jokainen sana tulee vahvistaa
kahden tai kolmen todistajan suulla. Muistaessamme, ettd 1260 taytyy
tarkoittaa koko Uuden testamentin aikakautta, voimme paitelld, ettd Herra
muistuttaa tassd Johannesta ja nuorta seurakuntaa, ettd vadrien opettajien
ja vadrien oppien ndenndisesti ylivoimaisesta maarastd huolimatta Jumala
sdilyttaa aina riittavasti todistajia pitadkseen evankeliumin sanoman elossa
myds luopiokirkossa ja epduskoisessa maailmassa.

Kahta todistajaa kutsutaan nimitykselld ”ne kaksi oljypuuta ja ne kaksi
lampunjalkaa, jotka seisovat maan Herran edessd” (jae 4). " Kahden oljypuun”
taytyy olla viittaus Sakarjan nékyyn. Tuolla profeetalla oli niky, jossa han
naki my0s kaksi 6ljypuuta, jotka tuottivat taukoamattoman 6ljyvirran yhden
kultaisen kynttilén tai lampunjalan valaisemiseksi. Oljypuiden symboliikka
selitetdan Sakarjalle. Hdn eli aikana, jolloin juutalaiset olivat palaamassa

Babylonian vankeudesta rakentaakseen uudelleen temppelin. Kaksi
oljypuuta esittivat kahta voideltua miestd, jotka olivat vastuussa temppelin
uudelleenrakentamisen johtamisesta — Serubbaabelia, maallista johtajaa ja
Joosuaa, ylimmadista pappia (Sak. 4:1-14). Tuon ndyn yhteydessa Sakarjalle
sanottiin, ettd Herran tyoté ei toteuteta eiké tdytetd ihmisen voimalla tai
vdelld, vaan yksin Jumalan Hengelld (Sak. 4:6).

Sakarjan ndyn tulkinta antaa avaimen timin jakeen tulkintaa varten.
Kaksi todistajaa on kaksi 6ljypuuta, jotka tuottavat 6ljyn lampunjaloille.
Oljyi kéytetdan Raamatun kuvakielessé ilmaisemaan Pyhid Henkei. Kun
Samuel voiteli Saulin 6ljylld, meille kerrotaan, ettd Pyha Henki tuli hdneen
(1. Sam. 10:1-10). Psalmi 45 profetoi, ettd Messias on oleva voideltu ilo6ljylla
(Ps. 45:8), ja Uusi testamentti ilmoittaa tuon profetian tayttymisestd, kun se
sanoo: ... kuinka Jumala Pyhdllid Hengelld ja voimalla oli voidellut Jeesuksen
Nasaretilaisen” (Ap. t. 10:38). Paavali rinnastaa 2. Korinttolaiskirjeessd (2.
Kor 1:21,22) sen, ettd Jumala voitelee meiddt, hdanen Pyhdn Hengen lahjansa
kanssa. Kaksi todistajaa ovat siten kanavia, joiden kautta Pyhd Henki, joka
yksin voi rakentaa seurakunnan, tulee ihmisiin.

Pyhd Henki tulee ihmisiin Sanan ja sakramenttien, ts. evankeliumin
kautta, joka tekee seurakunnalle mahdolliseksi osoittaa ihmisille tie
anteeksiantamukseen ja iankaikkiseen eldméan. Siksi ndama kaksi todistajaa
ovat samanaikaisesti lampunjalat, jotka tuovat valon maailmaan. Aiemmin
Ilmestyskirjassa seitsemdn lampunjalkaa olivat kuvanneet seitsemaa
seurakuntaa (1:20). Mita nuo seitseman seurakuntaa olivat Vahalle Aasialle
kirkon varhaisina péiving, sitd ndma kaksi todistajaa ovat epauskoiselle
maailmalle koko Uuden testamentin aikakautena. Tamai on se totuus, jonka
Jeesus julisti, kun han kertoi apostoleilleen, ettd he ovat maailman valo.

Koska niilld kahdella todistajalla on Pyhd Henki ja "maan Herran”
Sana, heiddn harjoittamansa vaikutusvalta ei ole missddn suhteessa heiddn
lukumaéaraansa: ”Jos joku tahtoo heitd vahingoittaa, lihtee tuli heiddn suustaan
ja kuluttaa heiddn vihollisensa” (jae 5). Tuli on joko Jumalan kuluttavan
vihan (vrt. esim. 2. Kun. 1:10; Luuk. 3:9; 2. Tess. 1:8; Hebr. 12:29) tai Pyhin
Hengen kdannyttédvan ja pyhittavan voiman symboli (vrt. Matt. 3:11; Ap.
t. 2:3). Olisi johdonmukaista muun Raamatun kanssa sanoa, ettd tuli, joka



lahtee heidédn suustaan, on Jumalan Sana, jota he julistavat. Jeremiaalle
esimerkiksi Jumala sanoi: ”Mind teen sanani sinun suussasi tuleksi” (Jer. 5:14;
vrt. Jer. 23:29). Jumalan Sana lakina ja evankeliumina nayttda sekd Jumalan
kuluttavan vihan ettd lunastavan ja pyhittdvan armon. Tdssd yhteydessa
ndyttaisi siltd, ettd Jumalan viha on erityisesti etualalla, koska todistajien
suusta lahteva tuli kuluttaa, kirjaimellisesti "sy¢” viholliset. Vaikka Jumalan
Sanan saarna on elamin tuoksu eldmaksi toisille, se on kuoleman tuoksu
kuolemaksi toisille (2. Kor. 2:16). Ne, jotka kieltaytyvit kuuntelemasta niita
kahta todistajaa, kuolevat tuon vastustuksen seurauksena.

Tédta totuutta korostetaan ja toistetaan sanoilla: ”Jos joku tahtoo heitd
vahingoittaa, on hin saava surmansa silld tavalla.” Ensimmainen lause
tdssd jakeessa on yksinkertainen ehto. Tdma toinen lause néyttdd olevan
saannoton muoto kasilldolevasta yleisestd, ilmaisten, ettd tima on pysyva
sadnto. Ndin tapahtuu aina. Tuota ajatusta vahvistetaan edelleen sanalla
O€t, "on vilttimdtontd” (tama kreikan alkukielen sana ei ndy suomalaisissa
kaannoksissd; Lutherin saksankielisessd kdannoksessi se esiintyy hyvin
painokkaasti: hdnen tdytyy mufd saada surmansa, suom. huom.).Tuo
nimenomainen sana Raamatussa tarkoittaa usein vélttamattomyytta, joka
on Jumalan méddrddma. Jumalan Sana Hénen todistajiensa suussa sanoo
muun muassa: ~Sitd, joka uskoo, ei tuomita” ja: ”Se sielu, joka syntid tekee
- sen on kuoltava” Nama eivit ole koskaan tyhjid sanoja. Kun Jumala
sanoi: " Tulkoon valkeus”, valkeus tuli. Kun Jumalan Sana tuomitsee syntisen
kuolemaan, tuo Sana on aivan yhta vaikuttava kuin se luomissana, jonka
hén puhui alussa. Téstd syystd sen sanan, joka ldhtee Jumalan edustajien
suusta, tdytyy tuottaa kuolema niille, jotka vastustavat sitd epauskossa ja
pysyvit katumattomuutensa kautta synnissaén.

Niilld kahdella todistajalla on myds “valta sulkea taivas, niin ettei sadetta
tule heiddn profetoimisensa pdiving”. Tama on selvasti vakuutus, joka perustuu
Vanhan testamentin kertomukseen Eliaan toiminnasta, hdnen, joka Ahabin
péivind ennusti, ettei sataisi, eikd satanut kolmeen ja puoleen vuoteen (1.
Kun. 17; Luuk. 4:25; Jaak. 5:17). Samoin kuin kaksi todistajaa, Eliakin
kuului hyvin pieneltd néyttivadn israelilaisten vahemmistoon, jotka olivat
uskollisia Jumalan Sanalle, mutta silti se Sana, jonka hén puhui, maarasi

Israelin kohtalon. Hianen eliménsa oli tarkoitettu olemaan jatkuva lohdutus
“piskuiselle laumalle’, jolle Jumala on ndhnyt hyvaksi antaa valtakunnan.

Samasta totuudesta on toinen esimerkki ilmoituksessa, ettd nailla
kahdella todistajalla on valta ja voima muuttaa vesi vereksi ja lyoda maata
kaikkinaisilla vitsauksilla niin usein kuin he tahtovat. Jokainen Raamatun
tutkija muistaa valittomasti Mooseksen ja Aaronin ja kymmenen vitsausta,
jotka pakottivat faaraon lopulta antamaan Israelin lasten ldhted pois
orjuudestaan. Tdssd kaksi todistajaa, ndenndisesti voimattomia omasta
puolestaan, oli varustettu yliluonnollisella voimalla, kun heille annettiin
valta puhua Jumalan puolesta. Tdma kertomus on my®s alituinen toivon
ldhde seurakunnalle sen katsoessa eteenpdin sitd paivaa kohti, jolloin pyha
kaupunki ei ole endéd pakanoiden tallaama.

Kun ndma kaksi todistajaa “ovat lopettaneet todistamisensa, on se peto,
joka nousee syvyydestd, kdyvi sotaa heitd vastaan ja voittava heidit ja
tappava heiddt” (jae 7). Vapahtajan ennustus, ettd loppu tulee sitten kun
evankeliumi on saarnattu todistukseksi kaikille kansoille (Matt. 24:14),
tekee selvaksi, ettd aika, josta tdssd puhutaan, on vihidn ennen maailman
loppua. Tama on hyvin todenniakdisesti "vihd aika’, josta puhutaan 20:3:ssd.
Kun kaksi todistajaa lopettavat todistamisensa, kaikki kansat ovat kuulleet
evankeliumin.

Siihen aikaan seurakunta tulee kidrsimddn viimeisen, ja ndenndisesti
tuloksellisen, vainon. Peto, joka nousee syvyydestd, kykenee hiljentimaan
todistajien ddnen. Evankeliumin saarnaaminen néyttda loppuneen
idksi. Puhdasoppiset raamatunselittdjdt eivét ole yhtd mieltd, kuka peto
tasmallisesti ottaen on, paitsi, ettd se on mahtava vastustaja. Niilld luterilaisilla
raamatunselittdjilla, jotka ovat pitdneet petoa Rooman Antikristuksena, on
tietty peruste tuolle kannalle. Kuinka voi olla suurempaa vaaraa evankeliumin
saarnaamiselle kuin se, jonka aiheuttaa kirkko, joka siilyttdd niin monta
ulkonaista kristinuskoon liittyvéa asiaa, mutta joka virallisesti kiroaa opin
vanhurskauttamisesta uskon kautta, kristillisen uskon varsinaisen sydimen
ja syddnveren! Silti eivdt ainoastaan Rooman harhaopit, vaan jokainen
“kristillinen” harhaoppi, jokainen pakanallinen uskonto, jokainen sekulaari
maailmankatsomus ja ihmistekoinen filosofia on uhka evankeliumin saarnan



jatkumiselle. Ne raamatunselittéjat, jotka ndkevit tdimén pedon jokaisen
antikristillisen liikkeen, maallisen tai kirkollisen, vertauskuvana, voivat
my0s olla oikeassa viitteessddn.

Toisaalta on hyvia syité olla tasmallisempi ja pitdd titd petoa saatanana.
Termi ”syvyys” on mitd varmimmin itse helvettid tarkoittava nimitys. Jos
tdmad jae viittaa siihen, mitd 20. luvussa kutsutaan “vdihdksi ajaksi”, niin
silloin tdima kuvaus pedosta, joka nousee helvetistd, on rinnakkainen
saatanan irtipadstimiselle, mika mainitaan 20:3:ssd. Ndiden jakeiden
nikemiselle rinnakkaisina antaa lisamerkitysta se, ettd luvut 11 ja 20 ovat
kaksi neljasta kohdasta tassa kirjassa, missé kdytetadn helvetin nimityksend
sanaa “syvyys . Niiden, jotka ndkevit timédn pedon samana luvun 13 ja
seuraavien lukujen kahden pedon kanssa, tulisi panna merkille, ettd tima
peto nousee syvyydesta. Luvun 13 kaksi petoa nousevat merestd ja maasta.
Kreikan sana, joka on kddnnetty sanalla "peto”, tarkoittaa jokaista villia
ja vaarallista eldintd. Se on tésté syystd hyvin sopiva termi sille kiljuvalle
leijonalle, joka kdy ympariinsa etsien, kenet saisi saaliiksensa (1. Piet. 5:8).

Néiden eri ndkemysten vélilld ei ole mitddn merkittavaa eroa sikéli kuin
on kyse niiden perimmaisestd opetuksesta. Luvun 20 ymmartamiseksi meita
voi kuitenkin auttaa, jos me ndemme namai kohdat erilaisina tapoina kuvata
sama tapahtuma. Kaikkien raamatunselittdjien on oltava samaa mielta siita,
ettd peto syvyydestd on evankeliumin saarnaajien suuri vihollinen, ja viime
kadessd jokaisen harhaopin alkuperi on perkeleessd, joka on valheiden isa.

Kun perkele onnistuu pyrkimyksessain tappaa kaksi todistajaa, "heiddin
ruumiinsa viruvat sen suuren kaupungin kadulla, jota hengellisesti puhuen
kutsutaan Sodomaksi ja Egyptiksi ja jossa myds heidin Herransa ristiinnaulittiin’.
Viimeinen lausuma osoittaa “suuren kaupungin” selvisti Jerusalemiksi. Se
on sama kaupunki, jota oli kutsuttu ”pyhdiksi kaupungiksi” aiemmin téssa
luvussa. Koska "pyhd” kaupunki on epauskoisten miehittim4, se ansaitsee
paremminkin tulla kutsutuksi Sodomaksi ja Egyptiksi. Sodoma kuvaa
moraalittomuutta ja Egypti kapinaa Jumalan sanoja vastaan ja Jumalan
kansan sortamista. Kun Vanhan testamentin Jerusalemista, jossa Salomon
temppeli oli keskuspyhikko, tuli moraaliton ja epduskoinen, profeetta
Jesaja antoi sille nimen Sodoma ja Gomorra (Jes. 1:10). Kun nyt Uuden

testamentin Jerusalemista eli nakyvésté seurakunnasta tulee moraalittomuuden
keskus, niin huomattavat kirkonmiehet puolustavat homoseksuaalisuutta
ja sitd harjoittavat ihmiset vaativat itselleen oikeuden nauttia Heraan
Pyhai ehtoollista. Vieldpé he vaativat itselleen pastorinvirankin. Ndin
Jerusalem(seurakunta) ei endd ansaitse siilyttad Jerusalemin kunnioitettua
nimed kun sielld on avoin kapina Jumalan Sanaa vastaan. Jerusalemia tulee
hengelliseltd kannalta katsottuna kutsua Sodomaksi, moraalittomuuden
tyyssijaksi ja Egyptiksi, tottelemattomuuden keskukseksi. Huomautus "jossa
myds heiddn Herransa ristiinnaulittiin® muistuttaa meita siitd, ettd nakyva
seurakunta on usein Jumalan kansan sortamisen ja vainoamisen keskus.
Evankeliumissaan Johannes oli kirjoittanut: ”Hén tuli omiensa tyko, ja héinen
omansa eivit ottaneet hdintd vastaan” (Joh. 1:11). Jos maan paéll oli jokin
paikka, jonka olisi tullut vastaanottaa Messias avosylin, se oli Jerusalem,
valitun kansan jumalanpalveluksen keskus. Mutta sen sijaan se on paikka,
jossa hdnet ristiinnaulittiin. Se laksy, joka meidan tésti tulisi oppia Uuden
testamentin Jerusalemia varten, on, ettd pyhén kristillisen seurakunnan
suurimpien vihollisten on maara 16ytya "pyhdstd kaupungista”, nakyvasta
seurakunnasta. Syy, miksi Johannekselle annettiin kisky, ettei hanen tullut
mitata esipihaa ja kaupunkia, vaan ainoastaan keskuspyhakko, kdy selvemmaksi.
Téssd kohdassa voisi puhua virallisen roomalaiskatolilaisen teologian
antikristillisesta luonteesta, historiallis-kriittisestd raamatuntutkimuksesta,
synergismistd ja monista suosituista suuntauksista protestanttisuudessa ja
my0s luterilaisissa piireissd. Vihamielisyys ja pilkka, joka suuntautuu niita
vastaan, jotka ovat uskollisia Raamatun opetuksille, vastaa sité vihaa, jota
Messiaan aikana uskonnolliset johtajat osoittivat hianta kohtaan.
NIV-kddnnos antaa sanalle nvevpatik®g kddnndsvastineen
kuvaannollisesti”. On kyseenalaista, ymmarrettiinko kyseistd sanaa Uuden
testamentin tapahtuma-aikoina koskaan tuolla tavalla, vaikkakin myohempina
aikoina Raamatun vertauskuvallista tulkintaa kutsuttiin ”hengelliseksi”. Se
kadnnetddn parhaiten sanalla "hengellisesti” tai ”hengellisestd ndkokulmasta™
Ulkonaisesti pahimpien harhaoppien ja moraalittomuuksien puolustajia
pidetdédn yha osana kristillistd seurakuntaa, mutta todellisuudessa, Pyhin
Hengen nakokulmasta, he ovat Jumalan kansan pahimpien vihollisten



joukossa ja tallaavat pyhdn kaupungin jalkojensa alle. Kuvalla uskollisista
todistajista, jotka makaavat kuolleina "pyhdn” kaupungin kaduilla, on
erityinen merkitys meidén aikanamme, jolloin "kristikunnan” tunnustetut
johtajat tuovat ilmi halveksuntansa niita kohtaan, joita he kutsuvat muun
muassa ~superpuhdasoppisiksi veljiksi’.

Pyhissa kaupungissa oleviin pakanoihin liittyy ihmisid muualta
maailmasta, "kansoista ja sukukunnista ja kielistd ja kansanheimoista’.
Kolmen ja puolen péivén ajan he katselevat kahden todistajan ruumiita,
joita he kieltaytyvit hautaamasta. He saavat tyydytyksen ndhdessdan heidat
kuolleina eivitka tahdo heikentdd tuota nautintoa. Heiddn kiihked vihansa
Jumalan todistajia kohtaan tulee julki, ei ainoastaan heidan halussaan nauttia
ruumiiden katselemisesta, vaan my0s niissé lahjoissa, joita he lahettavit
toinen toisilleen juhlamielensé osoituksina.

Tétd paatunutta vihaa, normaalin késityskyvyn tuolla puolen olevaa
pahuutta, selitetddn sanoilla: ”Nédmd kaksi profeettaa olivat vaivanneet niitd,
jotka maan pddlli asuvat.” Yhta mahdollista poikkeusta (14:6) lukuun ottamatta
Johannes kayttda aina tatd melko tavallista ilmausta, "ne, jotka maan pddlli
asuvat’, kuvaillakseen suurta ijhmiskunnan katumatonta joukkoa. Sanoma,
jota heille saarnataan, nuhtelee heiti joko heidan jumalattomasta elaméstaan
tai heidan véarista uskonnollisista kasityksistdan. Katumattomalle tdma
sanoma on vastenmielinen, ja se saa heisséd aikaan suuttumuksen ja vihan.
John Wesleyn kerrotaan sanoneen, ettd oikean Jumalan Sanan saarnaajan
tulisi joko kdannyttda ihmisia tai tehda heisté vihaisia.

Luku kolme ja puoli esiintyy I[lmestyskirjassa vain tdssa. Kuten olemme
nédhneet, tima luku on lédheisessd yhteydessa sarjaan muita lukuja (esim. 42
kuukautta, 1260 pdivéa ja "aika ja aikoja ja puoli aikaa”), jotka kytkeytyvit
aina seurakunnan vihollisiin ja heidin vihaansa tai seurakunnan vainoon.
Tuo yhteys on ilmeinen myds tassd. Ruumiit makaavat kadulla kolmen ja
puolen péivén ajan, mutta sitten ne tulevat jalleen eldviksi ja ne otetaan
taivaaseen. Tama on vertauskuvallinen keino ilmaista totuus, jonka
virsirunoilija esittda: "Hdinen ndenndinen voittonsa Jumalan pyhistd kestdd
vain pienen hetken.”

Luku kolme ja puoli ilmaisee, ettd tima on yhd pakanoiden aika. Mutta

koska saatanan voitokas kausi kestdd vain kolme ja puoli paivaa 42 kuukauden
lopussa, niin timd luku tdhdentéa sité, ettd saatanan evankeliumin todistajista
saaman nidenndisen voiton ajallinen kesto on todellakin vain "vihd aika’,
kuten Johannes kuvailee sitd 20:3:ssa.

Saatanan voitto jéi lyhytkestoiseksi, koska kolmen ja puolen péivin
kuluttua ”meni heihin Jumalasta eldmdn henki, ja he nousivat jaloilleen,
ja suuri pelko valtasi ne, jotka ndkivit heiddt” (jae 11). Luomisen aikana
Jumala oli puhaltanut eldimidn Aadamin sieraimiin. Hén toisti nyt timén
suuren ihmeen kahdelle todistajalle. Elimanantava henkdys menee heiddn
ruumiisiinsa ja he nousevat jaloilleen. Kreikan sanat mvedpa {wijg olisi
hyvin todenndkoéisesti kddnnettiva: “eldmdn henkdys”, ei: "eldmdn Henki,
artikkelin puuttumisesta ja koko lauseyhteyden siséllostéd johtuen.

Ilo, jota viholliset olivat tunteneet katsellessaan todistajien ruumiita
kolmen ja puolen piivén ajan, muuttui “suureksi peloksi’, kun he nakivat
heidit jalleen eldvina. Sen lisdksi, ettd heiddn juhlintansa loppui lyhyeen,
niiden miesten ylosnousemus, jotka olivat vaivanneet heitd saarnaamisellaan,
todisti heille myds, ettd ndiden sanoma oli ollut jumalallinen ja sen tdhden
tosi.

Todistajien voitto heidédn todistuksessaan totuuden puolesta tuli
taydelliseksi, kun “he kuulivat suuren dcnen taivaasta sanovan heille: ’Nouskaa
tdnne!’. Niin he nousivat taivaaseen pilvessd, ja heiddn vihollisensa néikivdt
heiddt” (jae 12). On yleensd vaikea ratkaista, tulisiko évpavog kiantaa
sanalla ”(luonnollinen) taivas” (engl. sky) vai "taivas” (heaven), varsinkin
kun modernissa englannin kielessd on taipumus pitdd noita kahta sanaa
jossain madrin toinen toisistaan erillisind. Raamatussa “taivas” (heaven)
tarkoittaa joko ilmakehdi, jossa linnut lentdvit (1. Moos. 1:20), tai koko
avaruutta maan yldpuolella (1. Moos. 1:16), tai Jumalan olinpaikkaa. Mika
tahansa ndistd kolmesta merkityksesta sopisi tihdn oikein hyvin. Pilven
mainitseminen nayttdisi suosivan kdannosta ”(luonnollinen) taivas” (sky).
Artikkelin sanan ”pilvi” yhteydessé tdytyy jalleen olla deiktinen.

Tama osa ndystd muistuttaa meitd jalleen siitd, ettd kristinusko on
“toisen maailman uskonto”. Todistajien todellinen voitto ei tule tassa
maailmassa. Uskovien suurimpia ilonaiheita ovat ne, jotka tulevat siita,



kun &@ini taivaasta kutsuu heidét Jumalan luo. Kahden todistajan taivaaseen
astuminen muistuttaa Kristuksen taivaaseenastumista, hdnen, joka myos
katosi pilvessd. Samoin kuin Vapahtajan taivaaseenastumisen, myds ndiden
kahden todistajan taivaaseenastumisen tulisi rohkaista kirsivdd ja vainottua
seurakuntaa kiinnittdmadn mielensé sithen, mika on ylhéalla, eika tdmén
maailman asioihin (Kol. 3:1).

Kun he astuivat taivaaseen, niin "silld hetkelld tapahtui suuri maanjdristys,
ja kymmenes osa kaupunkia kukistui, ja maanjdristyksessd sai surmansa
seitsemdntuhatta henked, ja muut peljdstyivit ja antoivat taivaan Jumalalle
kunnian”.

Maanjaristyksistd puhutaan Raamatussa usein lopun merkkina.
Heprealaiskirjeen luvussa 12 (12:26-) maan jarkkyminen on todiste sen
tilapdisyydestd. Tama erityinen maanjdristys on erityisen merkittava
muistaessamme, ettd vain muutama jae aiemmin epduskoisia, jotka iloitsivat
saatanan ndenndisestd voitosta, oli kuvailtu niing, "jotka asuvat maan pddilla”.
Heidén asuinpaikkansa ei ole pysyva koti. Jokaisen maanjéristyksen tulisi
muistuttaa heitd tasta.

Maanjaristyksessd kymmenesosa kaupungista kukistui. Tama pyha
kaupunki on nakyva kristillinen seurakunta, ja tdssd on muistutus siita,
ettd ndkyva seurakunta ei itsessddn ole turvallinen paikka. Suurimman
osan néakyvistd seurakunnasta tiytyy lopulta tuhoutua muun epéuskoisen
maailman kanssa. Kaupungin kymmenennenosan kukistuessa 7000 ihmista
kuoli. Kirjaimellisesti teksti sanoo: seitseméntuhannen ihmisen nimet saivat
surmansa maanjdristyksessa. Sanaa "nimet” kaytetddn Uudessa testamentissa
toisinaan “henkilon” tai "ihmisten” kuvaannollisena ilmauksena (vrt. Ap.
t. 1:15). On houkuttelevaa, mutta ei mahdollista, 16ytda yhteys ndiden
seitsemdntuhannen ja niiden Eliaan pdivien seitseméntuhannen valillg,
jotka eivit olleet notkistaneet polviaan Baalin edessé (1. Kun. 19:18).

On myds houkuttelevaa ndhda timéan néyn viimeisessé yksityiskohdassa
jokin todiste katumattomien joukkokéaantymisestd nakyvassa seurakunnassa.
Me luemme, ettd kun kymmenesosa kaupungista hajosi raunioiksi ja
7000 ihmistéd kuoli, "muut peljdstyivit ja antoivat taivaan Jumalalle
kunnian”. Vaikka pelédstyneeksi tuleminen on yksi parannuksenteon askel,

“omantunnon kauhut” eivat yksindan tee ihmisestd kristittya. Kuten luterilaiset
tunnustuskirjat sanovat, naima kauhut taytyy *huojentaa uskolla”, jos niiden
on maard olla osa oikeaa kddntymystd. Vaikka sanat ”He antoivat taivaan
Jumalalle kunnian” voitaisiin mahdollisesti ymmartaa tarkoittavan uskon
hedelméa, pyha Paavali sanoo kuitenkin, etté lopulta jokainen kieli tunnustaa,
ettd Jeesus Kristus on Herra Isdn Jumalan kunniaksi (Fil. 2:11). He ovat
lopussa pakotetut puhumaan Jumalan kunniasta, silld he eivit endé kykene
kieltdimain sitd nahdessddn sen. Niinpé faaraon tietdjien oli lopulta pakko
tunnustaa Mooseksen ja Aaronin valtasuuruus, kun he sanoivat: ”Tédmd
on Jumalan sormi” (2. Moos. 8:19). Nayttaa asiaankuuluvalta ymmartaa
nédiden henkiinjdaneiden reaktio samalla tavalla.

Nimitys "taivaan Jumala” on melko harvinainen termi. Uudessa
testamentissa sitd kdytetdan vain Ilmestyskirjassa ja Vanhassa testamentissa
pédasiallisesti Danielin, Esran ja Nehemian kirjoissa. Se on jalleen yksi
esimerkki Vanhan testamentin voimakkaasta vaikutuksesta Ilmestyskirjan
kuvakieleen ja sanastoon.

Toinen 8:13:n kolmesta voi-huudosta on nyt saatettu padtokseen. Taté
viimeistd hyokkdystd seurakuntaa vastaan on mdird pian seurata kolmas
ja viimeinen voi-huuto (jae 14).

SEITSEMAS PASUUNA: MAAILMAN LOPPU (11:15-19)

15) Ja seitsemdis enkeli puhalsi pasunaan; niin kuului taivaassa suuria dd-
nid, jotka sanoivat: "Maailman kuninkuus on tullut meiddn Herrallemme
ja hinen Voidellullensa, ja hin on hallitseva aina ja iankaikkisesti” 16)
Ja ne kaksikymmentd nelji vanhinta, jotka istuivat valtaistuimillaan Ju-
malan edessd, lankesivat kasvoillensa ja kumartaen rukoilivat Jumalaa,
17) sanoen: "Me kiitdmme sinua, Herra Jumala, Kaikkivaltias, joka olet ja
joka olit, siitd, ettd olet ottanut suuren voimasi ja ottanut hallituksen. 18)
Ja pakanakansat ovat vihastuneet, mutta sinun vihasi on tullut, ja tullut
on aika tuomita kuolleet ja maksaa palkka sinun palvelijoillesi profeetoille
ja pyhille ja niille, jotka sinun nimedsi pelkddvdt, pienille ja suurille, ja
turmella ne, jotka maan turmelevat” 19) Ja Jumalan temppeli taivaassa



aukeni, ja hdnen liittonsa arkki néikyi hinen temppelissddn, ja tuli sala-
moita ja ddnid ja ukkosenjylindd ja maanjdristystd ja suuria rakeita.

Aivan kuten kuudes sinetti, seitsemds pasuuna tuo meidét tuomiopéivadn.
Voimakkaat ddnet julistavat taivaasta, ettd maailman kuninkuus on tullut
Herralle ja hanen Voidellullensa, hanen Kristuksellensa. Nama sanat voivat
viitata ainoastaan Herran maailmanhallinnan ulkonaiseen julkitulemiseen.
Hén on iankaikkinen kuningas (Jer. 10:10), joka on aina hallinnut kaikkea
taivaassa ja maan padlld. Silti Raamattu sanoo usein nykyistd maailmaa
perkeleen hallintavallan alaiseksi, hdnen, jota kutsutaankin yhdessa
kohdassa "tdmdn maailman jumalaksi” (2. Kor. 4:4). Kun seitsemds pasuuna
soi, kdy ilmi, ettd tdimé maailma on Herran valtakunta. Tuolloin Jumalan
kansa ndkee sen, mité se on aina uskonut: Kristus, Marian poika istuu Isdn
oikealla puolella ja kaikki on hdnen valtansa alla. Tama4 asiaintila jatkuu
sitten kaiken iankaikkisuuden.

Taivaassa kuuluviin voimakkaisiin aéniin, joiden alkuperaa ei ole erikseen
mainittu, liittyvit sitten 24 vanhimman danet, heiddn, jotka me olemme
kohdanneet monta kertaa aiemmin. He kiittavat Jumalaa siita, ettd hanen
hallintovaltansa on tullut julki. Jumalan puhuttelusana k0pie (Herra) on
tdssd selvasti kddnnos heprean sanasta Jahve, jolla Jumala ilmoitti itsensa
Vanhassa testamentissa. Jahvea, Herraa, kuvaillaan sitten Vanhan testamentin
tapaan kaikkivaltiaaksi ja iankaikkiseksi Jumalaksi. Nimi Jahve viittaa
itsessdin hanen iankaikkisuuteensa. Jahve tarkoittaa ’HAN ON”. Tdmd ajatus
sisaltyy seuraavaan lausumaan: ”Joka olet ja joka olit.” Lukuun 1 siséllytettya
lausumaa,’joka on oleva”, ei 16ydy téstd varhaisimmissa késikirjoituksissa.

Kun 24 vanhinta ovat ilmaisseet uudelleen sen ajatuksen, jonka dénet
olivat lausuneet tdimén nédyn alussa, he puhuvat timéan tapahtuman
merkityksestd niin uskoville kuin epauskoisille. Ensiksi he sanovat, ettd
pakanat, pakanakansat, vihastuivat. Ndma ovat ne pakanat, jotka olivat
tallanneet pyhaa kaupunkia 42 kuukauden ajan ja jotka vain vdhan aikaa
sitten riemuitsivat saatanan ndenndisestd voitosta. Jumalan nakyvén
maailmanhallinnan alkaminen tarkoittaa, ettd he eivdt endé voi toteuttaa
suunnitelmiaan eivatkd ndhdd maailmaa hallittavan heiddn halujensa

mukaan. Koska he eivit endd voi vaikuttaa edes ndenndisesti historian
kulkuun, he eivit voi olla vihastumatta.

Kuudennen sinetin ndyssd tuomiopéivaa oli kutsuttu Jumalan vihan
paivaksi. Tuo ajatus toistuu tassa sanoissa: ”Sinun vihasi on tullut”. Jo Vanhan
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testamentin profeetat olivat puhuneet ”Herran pdivistd” vihan pdivind’.
Ennen tuota viimeistd paivad naytti monesti siltd, ettd Jumala sulki silménsa
moraalittomuudelta ja pahuudelta, joka on tunnusomaista tille nykyiselle
maailmalle. Nyt on tullut aika rangaista kaikkea pahuutta.

Tama on viimeinen péivé, jolloin kuolleet tuomitaan. Jotkut ovat paatelleet
tdmdn luvun viimeisestd jakeesta, ettd tima on erds (engl. a) tuomiopdiva,
ei se (engl. the) tuomiopaiva. Sellainen tulkinta edellyttdisi useita yleisia
ylosnousemuksia. Siten Raamattu ei missdan opeta.

Seuraavat sanat opettavat selvisti, ettd tima on oleva seké uskovien
ettd epduskoisten ylosnousemus. Uskoville se ei ole vihan péiva. Sen sijaan
se on ennen kaikkea pdivé, jolloin Jumala antaa palkan palvelijoillensa,
profeetoille. Ndma sanat, “hdnen palvelijansa, profeetat”, ovat tavallinen
Vanhan testamentin ilmaisu. Yksi suurimmista palkoista on se, ettd profeetat
saavat ndhdd omin silmin sen valtakunnan perustamisen, jota he olivat usein
kuvailleet, valtakunnan, jossa miekat taotaan auroiksi ja keihdit vesureiksi.

Tuona pédivand Jumala antaa saman palkan pyhille ja niille, jotka
pelkdavit hdnen nimeédnsa. Kreikan sana toig ayiotg, jonka me olemme
kaantaneet sanalla "pyhqdt” tarkoittaa “ne, jotka ovat pyhid”. Raamatussa se
on joko pyhien enkelien tai uskovien nimi, joita kutsutaan pyhiksi syntien
anteeksiantamuksen tdhden, joka heilld on uskon kautta Kristukseen. Nama
kaksi termid, "pyhdt” ja "ne, jotka pelkddvit hinen nimednsd”, merkitsevit
todellisuudessa samaa. Niinpa me voisimme kdantda myos: ”Sinun pyhiisi,
nimittdin ne, jotka pelkddvit sinun nimedsi".

Jumalan nimi sisaltad kaiken, mitd Jumala on ilmoittanut meille itsestaan.
Yksi Amerikan suurimmista dogmaatikoista sanoi, ettd koko Raamattu on
laajennettu Jumalan nimi. Ne, jotka "pelkddvit Jumalan nimed”, ovat ne,
joilla on "arka tunto minun sanani edessd” (Jes. 66:2), jotka ottavat vakavasti
sen, mitd Jumala sanoo vihastaan kaikkia syntisid kohtaan ja jotka uskovat
kaiken, mita Jumala sanoo anteeksiantavasta armostaan Kristuksessa. Ne,



jotka pelkdavat Jumalan nimed ja jotka tuntevat kunnioittavaa pelkoa kaikkea
sitd kohtaan, mitd hdn sanoo, ovat uskovia, pyhid. Kahden artikkelin kaytto
TOiG ayiotg kai Toig poPovpévolg voisi osoittaa, ettd me olemme tdssa
tekemisissd kahden ihmisryhman kanssa, mutta jos kidnnamme kahden
substantiivin vilissa olevan kreikan sanan kai selittdvana ilmauksena,
mitdan ongelmaa ei jaa.

Téma uskovien palkka annetaan ”pienille ja suurille”. Joissakin
kasikirjoituksissa ndma sanat ovat datiivin sijasta akkusatiivissa. Akkusatiivia
on hyvin vaikea selittdd ja monet raamatunselittdjat paittelevit sen tdhden, ettd
useimmissa myohemmissé kasikirjoituksissa 10ytyva datiivi on todellisuudessa
alkuperiinen lukutapa. Vaikka kielioppi on vaikea, merkitys on selvi ja
meidén taytyy kddntad ikdan kuin kyseessa olisi datiivi, ellemme ehka tahtoisi
néhda sitd huomioonottamisen akkusatiivina ja kddntaisi: ”Huomioon ottaen
pienet ja suuret”. Kaikilla kristityilld, katsomatta heiddn merkitykseensa
maailman silmissé, on osallisuus palkkaan. Artikkeli sanan ”palkka” (ei
ndy suomenkielisissd kddnnoksissd, suom. huom.) yhteydessd on deiktinen
artikkeli, joka viittaa palkkaan, jonka Johanneksen lukijat tunsivat.

Kun 24 vanhinta ovat puhuneet palkasta, jonka uskovat tulisivat saamaan,
he puhuvat vield kerran epduskoisista, jotka ovat Jumalan vihan kohteita.
Tdma pyhien palkan aika on oleva rangaistuksen aika pakanoille, ei-
uskoville, joita nyt kuvaillaan niind, jotka "turmelevat maan”. Ensimmaisten
vanhempiemme synnin seurauksena maa kirottiin ja kaikki luotu alistettiin
turmeluksen valtaan (Room. 8:20). Aabelin veri sai maan hedelmallisyyden
vahenemadaidn (1. Moos. 4:12). Téassd "maan turmeltuminen” merKkitsee
jotain sellaista, mika ylittad paljon sen, mika heréttad modernien ekologien
huolen. Se on turmeltuminen, joka tulee Jumalan madrdaméana seurauksena
moraalittomuudesta ja epavanhurskaudesta. Pahuudellaan ihmiset tuottavat
tuhon maan paille aivan kuten Sodoman synnit tuottivat tulen ja tulikiven
tuolle kaupungille. Oikeudenmukaisena rangaistuksena turmelijat itse
joutuvat turmeltaviksi. Yksityiskohdat seuraavat myohemmissa luvuissa.

Kun Johannes oli kuullut vanhinten laulun, hian néki ” Jumalan temppelin
taivaassa” (jae 19). Tama luku oli alkanut kédskylla, etta Johanneksen tuli
mitata Jumalan temppeli pyhéssa kaupungissa maan pailld, ts. seurakunta,

jota ympardivit sen viholliset joka taholta. Maanpailliselld temppelilld on
vastineensa taivaassa, seurakunta, joka on vapautettu kaikista uhkaavista
vaaroista, jotka aiheuttavat sortoa ja vainoa. Myohemmassd luvussa Johannes
puhuu samanlaisin kisittein pyhésta kaupungista. Tassa hian nikee pyhédn
kaupungin sen vihollisten jalkoihinsa tallaamana. Luvussa 21 hdn nékee
pyhén kaupungin laskeutuvan taivaasta Jumalan luota. Kysymattdkin on
selvéd, ettd tassd jakeessa sana ovpavog tulisi kdantid sanalla “taivas”, ei
”(luonnollinen) taivas”, silla lauseyhteys puhuu selvisti paikasta, missa
Jumala on lasna.

Johannes ndki temppelin avattuna ja liiton arkin sen sisipuolella. Hyvin
erityisessd merkityksessé liiton arkki kuvaa Vanhassa testamentissa Jumalan
olemista kansansa kanssa. Tdstd huolimatta vain hyvin harvat ihmiset
nékivat liiton arkin. Ilmestysmajassa se oli kitketty kahden verhon taakse.
Kun leevildiset kuljettivat sitd paikasta toiseen, se peitettiin niin, ettei sita
voitu ndhdd. Enimmaékseen vain ylimmaéisen papin oli sallittua ndhda
se, ja hankin néki sen vain hyvin harvoin. Mutta nyt temppeli on avattu,
niin ettd arkki on kaikkien ndhtévissa. Niilld, jotka padsevit taivaalliseen
temppeliin, on vapaa padsy Jumalan luo. He ovat hanen kanssaan ja han on
heidédn kanssaan. T4lld tavalla Johannes ilmaisee timadn nayn merkityksen
myOhemmassa luvussa.

Jalleen ennen luvun loppumista huomio siirtyy vield kerran Jumalan vihan
ilmenemiseen: ”Tuli salamoita ja ddnid ja ukkosenjylindd ja maanjdristystd
ja suuria rakeita.” Salamat ja ddnet ja ukkosenjylinat ovat selvasti Jumalan
vihan ilmauksia. Maanjéristys ja rakeet ovat vertauskuvia siitd tuhosta,
jonka Jumalan vihastuminen lopulta aiheuttaa katumattomille ihmisille
maailmassa. Egyptissa oli ollut suuri raesade exoduksen (Egyptistd 1dhdon)
aikaan. Se surmasi kaikki ne, jotka eivit etsineet suojaa (2. Moos. 9:19).
Toisessa tuomion ndyssd (16:21) me luemme sata paunaa (n. 50 kg) painavista
rakeista. Johanneksen lukijat, jotka tunsivat Vanhan testamenttinsa,
tajusivat, ettd ainoa suoja, joka kykenee suojelemaan ihmiset sellaista tuhoa
vastaan, on Kristuksen ansio, hdnen, joka on kddntidnyt Jumalan vihan pois
lunastamalla meidat verelldan (5:9).



NELJAS NAKY: SEITSEMAN NAKYA (12-15)

Téhén asti tekstissd on ilmennyt sen luokittelu - seitsemian kirjetta,
seitsemdn sinettid ja seitseman pasuunaa. Viela yksi luokiteltu osa, seitsemén
maljaa, seuraa luvussa 16. Lukuja seitsemén pasuunan ja seitsemén maljan
vélissé ei erikseen mainiten kutsuta seitseméksi néyksi. Silti pintapuolinenkin
tekstin tarkastelu paljastaa, ettd tdssd jaksossa on jélleen seitseman erillista
alajaksoa. Ensimmadisen ndyn (12:1-18) jalkeen jokainen yksittdinen naky
alkaa kreikan sanoilla kai €idov, ”ja mind ndin” (13:1,11; 14:1,6,14; 15:1),
jota KJV- ja NIV-kdannos valitettavasti eivat kdidnnd yhdenmukaisesti
(samoin KR 92, kun taas Biblia ja KR 38 kddntéavit yhdenmukaisesti, suom.
huom.). Aivan kuten seitsemdnnen sinetin avaaminen aloitti seitseman
pasuunan ndyn, samoin timén nékysarjan seitsemés nédky aloittaa seitseman
maljan ndyn.

ENSIMMAINEN NAKY: SUURI PUNAINEN LOHIKAARME (12:1-18)

Ensimmadinen ndista seitsemdsta ndystd kuvaa perkeleen pyrkimyksia
tuhota Kristus ja hanen seurakuntansa. Niky koostuu kolmesta erillisestd
ndkymaistd. Ensimmadisessd ndemme perkeleen hyokkaavan Kristuksen
itsensd kimppuun.

LOHIKAARME JA LAPSI (12:1-6)

1) Ja nékyi suuri merkki taivaassa: vaimo, vaatetettu auringolla, ja kuu
hénen jalkojensa alla, ja hdnen pddssddn seppeleend kaksitoista tihted.
2) Hiin oli raskaana ja huusi synnytyskivuissaan, ja hdnen oli vaikea syn-
nyttid. 3) Ja nikyi toinen merkki taivaassa, ja katso: suuri, tulipunainen
lohikddrme, jolla oli seitsemdn pdditd ja kymmenen sarvea, ja sen pdissd
seitsemdn kruunua; 4) ja sen pyrsto pyyhkdisi pois kolmannen osan tai-
vaan tahtid ja heitti ne maan pdille. Ja lohikddrme seisoi synnyttdmdi-
sillddn olevan vaimon edessd niellikseen hinen lapsensa, kun hdin sen
synnyttdisi. 5) Ja hdin synnytti poikalapsen, joka on kaitseva kaikkia pa-

kanakansoja rautaisella valtikalla; ja hinen lapsensa temmattiin Juma-
lan tyko ja hinen valtaistuimensa tyké. 6) Ja vaimo pakeni erdmaahan,
jossa hdnelld oli Jumalan valmistama paikka, ettdi hdntd eldtettdisiin siel-
li tuhat kaksisataa kuusikymmentd pdivdd.

Tassd ndyn osassa on véihan sellaista, mika aiheuttaa vaikeutta tulkitsijalle.
Meille kerrotaan, ettd suuri lohikdarme on saatana, ja lapsi, joka temmataan
Jumalan tyko, on ilmiselvésti Kristus. Nama jakeet suuntaavat meidédn
huomiomme perkeleen pyrkimyksiin tuhota Kristus timan maallisen
elimén aikana.

Kansanomainen roomalaiskatolilainen ajattelu on nahnyt timéan tekstin
ensimmaisissé jakeissa kuvauksen neitsyt Mariasta taivaan kuningattarena.
Taiteilijat ovat maalanneet neitseestd muotokuvia, jotka perustuvat tahin
kuvaukseen. Roomalaiskatolilaiset raamatunselittajat myontévit kuitenkin
usein, ettd timad nainen ei voi olla pyha neitsyt. Jo ne kaksitoista téhtea,
jotka hanelld on kruunussaan, kertovat niille, jotka ovat ymmartaneet, ettd
luku kaksitoista on seurakunnan luku, ettd timd nainen on seurakunnan
vertauskuva. Lisaksi, Kristuksen taivaaseenastumisen jilkeen nainen pakenee
erdmaahan, johon hdn jai 1260 péiviksi (jae 6).

1260 paivaa vastaa luvun 11 neljadkymmentékahta kuukautta. Tama on
Uuden testamentin aikakausi, aika, jona maan paélld on Jumalan temppeli,
ja se on pyhdssd kaupungissa, joka on pakanoiden tallaama. Tama on aika,
jolloin seurakunta on erdmaassa, aika, jolloin seurakunta on kaukana
poissa todellisesta kodistaan. Koska se ei ole vield astunut taivaaseen
ollakseen Herransa kanssa, se on maanpaossa maailmassa, jonne se ei kuulu.
Nainen kuvaa seurakuntaa Uuden testamentin aikakautena sen odottaessa
tdmdn maailman erdmaassa lopullista lunastustaan tdmén nykyisen ajan
karsimyksistd. Luvun toiseksi viimeisessd jakeessa selitetddn, ettd tima nainen
on kaikkien uskovien &iti. Talld tavalla ei Uudessa testamentissa koskaan
puhuta neitsyt Mariasta. Seurakunnasta, taivaallisesta Jerusalemista, pyha
Paavali sanoo, etti se on meidin kaikkien ditimme (Gal. 4:26). Seurakunnan
kunniaa kuvaa se, ettd nainen on vaatetettu auringolla ja sen vaikutusvaltaa
maailmanhallinnassa kuvaa se, ettd kuu on hénen jalkojensa alla.



Taman luvun kuudessa ensimmaisessé jakeessa me emme nie tulevia
tapahtumia. Kuvaannollisella tavalla Johannes vie meidat takaisin Kristuksen
syntymdn aikaan. Nainen hdnen néyssddn oli raskaana ja valmiina
synnyttdmain. Mutta Johannes naki muutakin kuin Vapahtajan lahestyvin
syntymén. Han naki suuren punaisen lohikddrmeen, joka, kuten olemme jo
ndhneet, on kuvaus saatanasta (jae 9). Lohikdarmeelld on seitsemén péita ja
kymmenen sarvea sekd seitsemdn kruunua pdissadn. Tama on yksi useista
vastaavanlaisista kohdista (esim. 13:1; 17:3), joissa luku seitseman liittyy
perkeleeseen ja niihin, jotka palvelevat hantd. Tama tuntuu melko oudolta,
koska Ilmestyskirjassa luku seitsemén kuvaa yleensd Jumalan toimimista
ihmisten kanssa. Me olemme kutsuneet sité liiton luvuksi. Seitseman pédan
vertauskuvaa ei ole selitetty tdssd, kuten myohemmassa yhteydessa (17:9).
Mutta tuo selitys ei sovi tdhan. Me voimme vain esittad arvelun, etti seitsemén
pédtd ja seitsemdn kruunua kuvaavat perkeleen pyrkimysta olla Jumalan
sijaisena maailman hallitsijana. Koska kymmenen sarvea eivit ilmeisesti
sovi loogisesti eikd luonnollisesti yhteen seitsemén pdin kanssa, saattaa
olla, ettd niiden tehtdvdana on saada meiddt huomaamaan valheellisuus
hénen viitteissadn, joilla hdn koettaa esittdytya liiton Jumalan sijaisena.

Téata tulkintaa tukee se, ettd lohikddrmeelld on seitsemdssd padssadn
seitsemén kruunua. Kruunua merkitsevé sana on tdssa dtadnua, sanan
oté@avog (stefanos), voiton kruunun, sijasta. Atddnua, diadeemi, oli antiikin
Persian hallitsijoiden kruunu. Caligula oli ensimmaéinen roomalainen keisari,
joka kaytti tata erityistd kuninkaallisuuden tunnuskuvaa. Roomalaiset
nékivit tdman todisteena Caligulan mielenvikaisuudesta, silld henkild, joka
kantoi sellaista kruunua, piti itseddn jumalana. Caligulan jalkeen kukaan
Rooman keisari ei kantanut sitd ennen Diocletianusta, joka omaksui myos
persialaisen tavan, joka vaati jokaista, joka ldhestyi diadeemia kantavaa
henkil6é lankeamaan maahan tdimin eteen.

Vaikka Johanneksen Ilmestys kirjoitettiin noin kaksisataa vuotta ennen
Diocletianuksen aikaa, itseddn jumaloiva ylpeys, joka sai keisarin panemaan
padhénséd diadeemin, nayttdytyi jo Domitianuksen vaatimuksissa, hinen,
joka mitd todennédkoisimmin hallitsi keisarina silloin, kun Johannes
karkotettiin Patmokselle. Vaikka Domitianus ei kantanut diadeemia, hdn

jyrkasti vaati, ettd hintd kutsuttaisiin nimelld "dominus et deus”, Herra ja
Jumala. Johanneksen lukijat varmasti tiesivat diadeemin merkityksen ja
tunsivat hyvin Domitianuksen pyrkimykset siihen, ettd hanté palveltaisiin
”Herrana ja Jumalana”. Niinpa he hyvin todennékoéisesti tunnistivat diadeemit
lohikdarmeen péissi jalleen yhdeksi saatanan pyrkimyksisté vaatia itselleen
jumalallinen kunnia. Kirjassaan The Three Popes (Kolme paavia), Mazieh
Gail sanoo, ettd "paavit omaksuivat” myéhemmin diadeemin.

Perkeleen suurta voimaa ja vaikutusvaltaa kuvataan meille, kun me ndemme
hénen pyrstonsi pyyhkaisevian pois kolmasosan tahdista ja heittdvan ne maan
paalle. Aiemmassa luvussa (9:1) saatanaa itsedan kuvattiin taivaasta putoavana
tahtend. Tdma kuva lohikdarmeestd, joka pyyhkéisee kolmasosan tahdista
pois taivaalta, voi symboloida enkelien alussa tapahtunutta lankeemusta.
Vaikka Raamattu kertoo meille hyvin vdhén tuosta lankeemuksesta, se
ilmaisee, etté yksi korkea—arvoinen enkeli kapinoi ensin ja taivutti suuren
madrdan muita hyvid enkeleiti liittymadn haneen kapinassa. Niitd enkeleitd
saatetaan kuvata lohikadrmeen pyrston taivaasta pyyhkaisemilla tahdilla.
Toisaalta on mahdollista, ettd Johannes tassa vain kiinnittia huomiota
lohikdarmeen suureen voimaan. Ymmaérrammeko sanan ovpavog tissa
”(luonnolliseksi) taivaaksi” vai "taivaaksi’, pahojen enkelien alkuperaiseksi
asuinpaikaksi, riippuu siitd, miten me ymmarramme tdmén osan néysta.

Téama mahtava lohikdarme oli padttinyt tuhota vaimon lapsen niin
pian kuin se syntyisi (jae 4). Mutta tdssd hanen aikeensa tehtiin taydelleen
tyhjiksi. Taémén lapsen henkil6llisyydesta ei voi olla epdilystakaan. Se oli
poikalapsi, ”joka on kaitseva kaikkia pakanakansoja rautaisella valtikalla”.
Herra Jeesus oli puhunut itsestdan tdsmalleen noilla samoilla termeilld
kirjeessd Tyatiraan (2:27,28). Me panimme jo tuossa yhteydessd merkille,
ettd kumpikin néistd kohdista, samoin kuin myéhempi kohta (19:15),
sisaltaa viittauksen psalmiin 2, joka kuvailee luvattua Messiasta. Sanat
“hdnen lapsensa temmattiin Jumalan tyko ja hdanen valtaistuimensa tyké”
ovat selvd kuvaus Kristuksen taivaaseenastumisesta, joka tietyssd mielessa
asetti hinet idksi perkeleen tavoittamattomiin. Kaikessa tdssa Kristuksen
inhimillinen luonto on etualalla.

Evankeliumien perusteella me tiedimme perkeleen aikeesta tuhota



Kristus tai kaivaa maata hdnen tyonsa alta. Nuo jakeet tunnetusti kuvaavat
Beetlehemin vauvojen surman, kiusauksen erdmaassa, ne monet kerrat,
jolloin Kristus kohtasi perkeleen riivaamia, Pietarin ehdotuksen, ettd
Jeesuksen ei pitdisi kdrsid (Matt. 16:22), ja Juudaan kavalluksen (Joh. 13:2).
Vaimo, joka oli synnyttényt lapsen, selvésti aavistaen, mité perkele yrittdisi
tehdd epdonnistuttuaan yrityksessadn tuhota lapsi, ” pakeni erdmaahan, jossa
hdnelld oli Jumalan valmistama paikka”. Ilmaisu froipacuévov anod tod
0god (Jumalan valmistama paikka) on esimerkki preposition ano kéytosta
osoittamaan valiton agentti, kaytto, joka yleistyy myohemmassé kreikassa.

Vihamielisessa maailmassa Jumala on valmistanut seurakunnalleen
turvapaikan. Jeesus oli luvannut maanpaallisind pédivindén, ettd helvetin
portit eivit voi tuhota hdnen seurakuntaansa (Matt. 16:18). Kun Johannes
nédki tdiman ndyn, hdnen on tdytynyt muistaa Jeesuksen sanat: ”En mind
rukoile, ettd ottaisit heiddt pois maailmasta, vaan ettd sind varjelisit heidit
pahasta. He eivit ole maailmasta, niin kuin en mindkddn maailmasta ole”
(Joh. 17:15,16). Noina vainon pdivina kristityt ovat saattaneet ihmetelld,
miksi Jumala ei vapauta heitd heidan kirsimyksestdan tempaamalla heidatkin
taivaaseen. Vaikka tdma néky ei vastaa tuohon kysymykseen, se kertoo heille,
ettd heiddn astumistaan Jumalan tyko viivytettdisiin. He olisivat "erdmaassa’,
epamiellyttavissd karsimyksen paikassa, mutta siitd huolimatta Jumalan
valmistamassa paikassa. Oli Jumalan aikomus ja tarkoitus iva -lause, ettd
“sielld heiddn tulisi eldttdd hantd 1260 pdivid” (Beckerin kadnnds, suom.
huom.). Sitd, keitd "he” tarkoittaa, ei mainita erikseen. Heprean kielessé
kolmannen persoonan aktiivissa olevaa verbid epamairaisen subjektin kera
kaytetadn usein lauseessa, jossa kreikan kielessa kaytettdisiin tavallisesti
passiivissa olevaa verbid. Me voisimme kaantda: ”Jossa hdntd eldtetddn”.
Jumala pitdd seurakunnastaan tavalla tai toisella huolen aivan kuten héan
piti huolen Eliasta, kun korpit eldttivat hantd Keritin purolla ja kun leski
elatti hanté Sarpatissa.

Johannes palaa kuvaukseen vaimon paosta erdmaahan jakeessa 13. Silla
valin nakyma siirtyy uudelleen taivaaseen.

SOTA TAIVAASSA (12:7-12)

7) Ja syttyi sota taivaassa: Miikael ja hdnen enkelinsd sotivat lohikddr-
mettd vastaan; ja lohikddrme ja hinen enkelinsd sotivat, 8) mutta eivit
voittaneet, eikd heilld endd ollut sijaa taivaassa. 9) Ja suuri lohikddrme, se
vanha kddrme, jota perkeleeksi ja saatanaksi kutsutaan, koko maanpiirin
villitsijd, heitettiin maan pdiille, ja hinen enkelinsd heitettiin hdnen kans-
sansa. 10) Ja mind kuulin suuren ddnen taivaassa sanovan: "Nyt on tullut
pelastus ja voima ja meiddn Jumalamme valtakunta ja hdanen Voideltun-
sa valta, silli meiddn veljiemme syyttdjd, joka yot ja pdivit syytti hei-
td meiddn Jumalamme edessd, on heitetty ulos. 11) Ja he ovat voittaneet
hénet Karitsan veren kautta ja todistuksensa sanan kautta, eivitkdi ole
henkednsd rakastaneet, vaan olleet alttiit kuolemaan asti. 12) Sentdhden
riemuitkaa, taivaat, ja te, jotka niissd asutte! Voi maata ja merta, silli
perkele on astunut alas teidin luoksenne pitden suurta vihaa, koska héin
tietdd, ettd hdanelld on vihdn aikaal”

Monet raamatunselittédjit ovat ymmartaneet tallé taistelulla tarkoitettavan
sitd, joka kaytiin pian luomisen alettua ja ennen ihmisen syntiinlankeemusta.
He ovat nahneet ndmé jakeet kuvauksena pahojen enkelien alussa tapahtuneesta
lankeemuksesta luomisen aikana. Mutta todistusaineisto osoittaa, ettd
ndmi jakeet eivdt viittaa enkelien alussa tapahtuneeseen lankeemukseen.
Sen tahden olemme kédantaneet: "Syttyi sota (luonnollisessa) taivaassa” sen
sijaan, ettd kdannettdisiin: "Syttyi sota taivaassa’. Aiempi jae tassd luvussa
oli puhunut "taivaan tihdistd” ja siind yhteydesséd “taivas” voi tarkoittaa
”(luonnollista) taivasta” (ks. selityksid jakeeseen 4).

Se, ettei tdmad ole sota, joka tapahtui tuhansia vuosia ennen Johanneksen
aikaa, ndyttaa selviltd voitonlaulun perusteella, joka lauletaan, kun taistelu on
ohi. Vaikka ei olisi mahdotonta nahda kuvaus tisti taistelusta takautumana”
menneisyyden tapahtumaan, samanlaisena kuin edellisen nayn kuvaus
lapsen syntymadstd, niin silti laulun sanat ilmaisevat, ettd timai sota, jota
Johannes niki kdytdvan (luonnollisessa) taivaassa Patmoksen ylld, oli
kuvaus siitd taistelusta, jossa perkele menetti mahdollisuutensa syyttaa
Johanneksen veljid Jumalan valtaistuimen edessd. On olemassa vain yksi



taistelu, jonka tulos tdm4 oli, nimittdin taistelu, jonka Jeesus kavi, kun hin
tuli lihaan tehdakseen tyhjéksi perkeleen teot (1. Joh. 3:8). Sité paitsi kun
Jeesus puhui edessddn olevasta kuolemasta, hdn nimitti sitd hetkeksi, jolloin
tdman maailman ruhtinas "heitettdisiin ulos” (Joh. 12:31).

Sana, joka merkitsee heittdd ulos”, ja jota han kdyttaa Johanneksen
evankeliumin 12. luvussa, é&kfAnOnoerat, on laheisessa suhteessa siihen
sanaan, jota han kayttaa tassd, ¢pAn0n. Meidan tulisi muistaa, ettd kumpikin
ndistd kohdista 16ytyy Johanneksen kirjoituksista. Luukkaan evankeliumissa
on myds laheisesti asiaan liittyva kohta. Kun seitsemdnkymmentd opetuslasta
palasivat lahetysmatkaltaan ja iloitsivat menestyksestd, joka heilld oli, Vapahtaja
sanoi heille: ”Mind ndin saatanan lankeavan taivaasta niin kuin salaman”
(Luuk. 10:18). Monet raamatuntulkitsijat ovat silld kannalla, ettd ndma sanat
eivit viittaa pahojen enkelien alussa tapahtuneeseen lankeemukseen, vaan
sen sijaan saatanan tappioon, joka tapahtuu, kun evankeliumin sanomaa
julistetaan. Tdma tulkinta sopii parhaiten lauseyhteyteen.

Siihen, ettd hyvit enkelit ottivat aktiivisesti osaa tuohon taisteluun
perkeleen ja hidnen pahojen enkelienséd kanssa, viitataan epédsuorasti
evankeliumeissa, vaikkakin ilman yksityiskohtaista tarkastelua (esim. Luuk.
22:43; Matt. 28:5; Joh. 13:2). Rinnakkain suuren fyysisen kamppailun kanssa,
jonka ihmiset nakivdt Getsemanessa ja Golgatalla, oli suuri taistelu, joka
kaytiin hengellisessd maailmassa.

Hyvien enkelien armeijan johtaja on Miikael. Nimi Miikael on
todellisuudessa hepreankielinen kysymys, joka tarkoittaa: ”Kuka on Jumalan
kaltainen?” Miikaelin henkil6llisyydesti on kiistelty, myds luterilaisuudessa.
Jotkut ovat viittineet, ettd Miikael on Vapahtajan nimi, hdnen, joka
inhimillisessd luonnossaan on ”Jumalan kaltainen”, saatuaan kaikki
jumalalliset ominaisuudet lihaantulemisessa. Voidaan myds vaittad, ettd
sana ~arkkienkeli” voisi tarkoittaa, ei hallitsevaa enkelid”, vaan “enkelien
hallitsijaa”. Kun tahén lisdtdan se, ettd sanaa arkkienkeli ei koskaan kayteta
monikossa, mika voisi johtaa meiddt paattelemiadn, ettd niitd on vain yksi,
niin voisimme tulla sithen johtopaitokseen, ettd tdima enkelien hallitsija
on Jumalan Poika. Hénesta puhutaan sellaisena Joosuan kirjassa. ”Mies”,
joka nayttaytyi Joosuan ndyssa Jerikossa ja jota my6hemmin kutsutaan

"HERRAKSI” tai ”Jahveksi”, kutsuu itsedan ”Herran sotajoukon pécdmieheksi”
(Joos. 5:13-6:2). Tuossa kohdassa Pyhdan Kolmiykseyden toinen persoona
todella kutsuu itseddn enkeliarmeijoiden hallitsijaksi. Tédtd ndkemysta
tukee myds se, mitd Miikaelista sanotaan Danielin kirjassa (Dan. 12:1).
Sielld Miikaelia kutsutaan nimelld "se suuri enkeliruhtinas, joka seisoo
sinun kansasi lasten suojana’, ja sanotaan, ettd kun hian nousee, Danielin
kansa vapautetaan. Nuo sanat voitaisiin helposti soveltaa Vapahtajaan.
On olemassa my0s raamatunkohtia, joilla on melko suuri painoarvo
sitd nakemystd vastaan, ettd Miikael on Herra Jeesus. Juudan kirjeessa
sanotaan, ettd Miikael ei uskaltanut lausua herjaavaa syytettd perkelettd
vastaan, vaan hén sanoi sen sijaan: ”Rangaiskoon sinua Herra!” (Juuda
9). Voitaisiin ehka viittad, ettd nuo sanat voidaan ymmartda Kristuksen
sanoina Kolmiykseyden taustaa vasten, joka mahdollistaa sen, ettd ”Herra”
puhuu ”Herrasta” erillisend persoonana. Mutta tama tuskin tekisi oikeutta
lauseyhteydelle. Koko lailla ratkaiseva perustelu on Danielin sanoissa, kun
hén kutsuu Miikaelia "yhdeksi ensimmdisistd enkeliruhtinaista” (10:13).
Tama ndyttaa osoittavan, ettd Miikael on yksi korkeampiarvoisten enkelien
joukosta, ja sivumennen sanoen timé on ainoa varteenotettava raamatullinen
todiste sen viitteen puolesta, ettd arkkienkeleitd on enemmén kuin yksi.
(ks. selitykset jakeeseen 8:1.)

Ei merkitse paljoakaan, pidetddnko Miikaelia luotuna enkelind vai
”Herran Enkelind’, joka on ”Herran sotajoukkojen pédmies”. Naiden jakeiden
merkitys on se, ettd hyvien ja pahojen enkelien vililld kéytiin suuri taistelu
Kristuksen lunastustyon yhteydessa. Téssé taistelussa perkele ja hdnen
enkelinsé karsivit ratkaisevan tappion. Ne heitettiin (luonnollisesta) taivaasta
maahan. NIV-kaannos: ”Ne menettivit paikkansa taivaassa”, vaikkakin
mahdollinen, jéttaa ristiriitaisen vaikutelman, ettd tima viittaa enkelien
alussa tapahtuneeseen lankeemukseen.

Télld kohtaa osoitetaan lohikadrmeen henkildllisyys. Hantd kutsutaan
ensin vanhaksi kdarmeeksi. Viittaus koskee tietysti kddrmettd, joka petti
Eevan (1. Moos. 3:1; 2. Kor. 11:3) Eedenin puutarhassa. Hén on se, “jota
perkeleeksi ja saatanaksi kutsutaan”. Sana perkele, dtafolog, tarkoittaa
“panettelijaa”. Han on se, joka levittad valheita, varsinkin Jumalasta. Sana



“perkele” on Uudessa testamentissa todellisuudessa erisnimi, joka on
varattu pahojen enkelien johtajalle. Pahoja enkeleitd sindnséd kutsutaan
aina demoneiksi, daipovia, sana, jonka KJV-kddnnos kddntda sanalla
“perkeleet”, mutta NIV-kdannos sddnnénmukaisesti "demonit”. ”Saatana”
on hepreankielinen sana, joka tarkoittaa ”syyttdjdd”. Voitonlaulussa, jonka
Johannes tédssa kuuli taivaassa, saatanan sanotaan olevan se, joka syyttaa
Jumalan kansaa jatkuvasti (jae 10). Lisaksi hantd luonnehditaan sellaisena,
joka johtaa koko asuttua maailmaa harhaan. Hanen vaikutuksensa nahdaan
kaikkialla ihmisten turmeltuneisuutena.

Kun perkele oli heitetty alas, Johannes kuuli taivaassa suuren danen,
joka juhli runollisella ylistyslaululla voittoa perkeleestd. Tamén laulun
ensimmiinen lause julistaa totuuden, joka on ddrimmadisen tirked vainotulle
seurakunnalle ja jota jokaisen kiliastin tulisi tutkia hyvin huolellisesti.
Se muistutti tuon ajan kérsivid pyhia siitd, ettd pelastus ei ole sitd, etta
heiddt suojellaan vainoojien miekalta ja leijonien kidalta areenalla. Sen
pitdisi muistuttaa meidédn aikamme kiliasteja siitd, ettd valtakunta ei ole
ensisijaisesti jumalattomien hévittdmisessa. Sen sijaan Jumalan pelastus
tulee, hdnen voimansa ilmoitetaan, hdnen valtakuntansa perustetaan ja
Kristuksen arvovalta osoitetaan siind, ettd Jumalan kansan syyttdja ei voi
endd syyttdd heitd. Saatana, syyttdja, kuvataan yleiseksi syyttdjaksi, joka
ilmestyy Jumalan eteen sddnnollisesti esittddkseen syytoksid kristittyja
vastaan. Ensin hén viettelee heidat syntiin, ja sitten, saavutettuaan timén
pddamaadran, hén kiiruhtaa Jumalan valtaistuimen luo vaatimaan, ettd heita
on rangaistava.

On olemassa monta asiaa, joista heitd voitaisiin syyttdd, mutta siitd
huolimatta saatana on menettényt valtansa syyttaa heitd. He ovat saavuttaneet
voiton hénesta Karitsan veren “tdhden” (ei: "kautta”, kuten KJV- ja NIV-
kaannos kaantavat; samoin Biblia ja KR 38) ja heidin todistuksensa sanan
tahden. Karitsan veri puhdistaa meidat kaikesta synnista (1. Joh. 1:7). Siind
veressd pyhdt ovat pesseet vaatteensa ja valkaisseet ne (Ilm. 7:14). Sen
veren tihden, sen tdhden, ettd Jumalan Poika kuoli maksaakseen synnin
palkan kaikkien ihmisten sijasta, perkele ei enda voi syyttda meitd Jumalan
tuomioistuimen edessa.

Tama voitto on saavutettu my0s “heiddin todistuksensa sanan tihden’.
Evankeliumissaan Johannes oli kertonut, miten Jeesus asetti apostolinsa
olemaan hénen todistajansa. Vapahtaja antoi heille kuolemaansa edeltivana
yond lupauksen, ettd Pyha Henki tulisi heihin todistaakseen Jeesuksesta, ja
sitten han lisési: ”Ja te myds todistatte, silld te olette alusta asti olleet minun
kanssani” (Joh. 15:27). Suuren ldhetyskaskyn muoto sellaisena kuin se on
meillda Apostolien teoissa, on puettu ndihin samoihin termeihin. Vapahtaja
sanoi seuraajilleen: ”Ja te tulette olemaan minun todistajani” (Ap. t. 1:8).
Ensimmaisessd kirjeessdan Johannes kuvaili evankeliumia todistukseksi,
“jonka Jumala on todistanut Pojastansa” (1. Joh. 5:10). Siina ldhetyskaskyn
muodossa, jonka Johannes esitti, sanoman ydin on selvdsti hyva uutinen
anteeksiantamuksesta (Joh. 20:23; vrt. Luuk. 24:47). ”Heiddn todistuksensa
sana” on evankeliumi. Evankeliumin sanoma anteeksiantamuksesta, joka
vapaasti tarjotaan kaikille ihmisille vastaanotettavaksi uskon kautta, ilmoittaa,
ettd kun perkele syyttdd meitd Jumalan edessd, han on valehtelija eikd han
voi onnistua, koska tuomari, jonka edessd han syyttaa meitd, on jo julistanut
meidét syyttomiksi (Room. 8:33). Tdstd syystd voidaan sanoa, ettd kristityt
voittavat perkeleen evankeliumin “tdhden”. Ei ole mitddn syytd kaantaa
prepositio Sua sanalla “kautta” tai "avulla”, mika olisi epasdannollinen
kaannds téstd prepositiosta akkusatiivin kanssa.

”Veljid”, joita saatana ei voi syyttad, kuvataan sitten ihmisiksi, jotka
“eivit ole henkednsd rakastaneet, vaan olleet alttiit kuolemaan asti.” Ajatus
on tiivistetty hyvin harvoihin sanoihin, mutta NIV-kadnnds on epéilemétta
tavoittanut lauseen merkityksen laajentaessaan alkuperdistd sanamuotoa
ja esittdessadn kreikan kielen preposition éxpi sanoilla "niin paljon ettd
peliiten vilttdd kuoleman”. Nama sanat muistuttavat meita jélleen siit4, ettd
Johannes kirjoitti Ilmestyskirjan vainon aikana, jolloin monien kristittyjen
taytyi valita, pysyvatko uskollisina Vapahtajalle vai kieltavitko hanet. Tuo
valinta merKkitsi usein valintaa eldmin ja kuoleman vililla. Kuten kaikki
normaalit ihmiset, kristitytkin rakastavat elimaa. Elama, josta tdssd puhutaan,
on fyysinen, ruumiillinen eldma. Taté osoittaa sanan yoxn (psykee) kaytto
sanan {wn} (zooee) sijasta. He eivit rakastaneet eliméansa niin paljon, ettd
olisivat kieltdytyneet kidrsimastd kuolemaa uskonsa tdhden. Rakkaus”



termin yleisessd merkityksessd on pohjimmiltaan halu omistaa. He eivit
olleet siind madrin halukkaita sdilyttamaan fyysistd eldmaénsd, ettd kun
heidén piti kuolla uskonsa tdhden, he olisivat olleet valmiit kieltimaan
sen todistuksen, jonka he olivat antaneet. Jumalan anteeksiantamuksen
sanoma oli heille rakkaampi kuin fyysinen eldma yvyxn, koska tuo sanoma
on todellisen eldmén {wn ldhde, elimin, jota ei voida koskaan havittaa.

Koska perkele on menettinyt valtansa syyttdd Jumalan kansaa, on taivailla
ja niilld, jotka niissa asuvat, syytd riemuita. Tdssd sana “taivaat” tarkoittaa
enkelien ja autuaana kuolleiden asuinpaikkaa. Meidin ilomme taivaassa
perustuu myds syntien anteeksiantamukseen, joka meilld on Karitsan veren
kautta. Jumalan lunastava rakkaus on meidén tarkein asiamme, ei ainoastaan
sithen saakka, kun me kuolemme, vaan halki iankaikkisuuden. Vaikka rauha
ja vapautus kaikesta puutteesta ja pelosta on oleva osa meidin eldmdamme
taivaassa, silti todellinen riemuitseva ilo ei ole koskaan mahdollinen muutoin
kuin dua Todto, "sen tihden”, ettd syyttdja on heitetty alas Karitsan veren
tahden. Sosiaalinen evankeliumi, juutalaisuus, muhamettilaisuus, samoin
kuin monet muut "kristilliset” ja ei-kristilliset harhaopit unohtavat tdmén.
On siili, ettd monet fundamentalistiset kiliastit eivdt ymmarrd, ettd heiddn
harhansa vetda ihmisid pois todellisesta ilosta, joka meilla on Kristuksessa.
Huolimatta siitd, ettd kiliasmi ja sosiaalinen evankeliumi sen kieltavit,
meiddn Jumalamme valtakunta tuli, kun saatana kérsi tappion suuressa
sodassa taivaassa.

Kaikesta huolimatta perkelettd ei ole vield heitetty tulijarveen, jonne
kaikki hdnen valtansa vahingoittaa Jumalan kansaa hévitetadn idksi (20:10).
Karitsan veren ja seurakunnan todistuksen tdhden hin on menettanyt
valtansa syyttad. Mutta, kuten edelliset luvut ovat osoittaneet, han yha
koettaa peittdd ja vaientaa tuon todistuksen pimentdmalld auringon helvetista
tulevilla heinésirkoillaan ja tappamalla Jumalan todistajia. Me olemme
yha niissd 1260 pdivéssd, jonka ajan pakanat tallaavat Jerusalemia, ja sen
tahden ddni taivaasta jatkaa:

*Voi maata ja merta, silli perkele on astunut alas teidin luoksenne pitdien
suurta vihaa, koska hén tietdd, ettd hdnelld on vihdn aikaa!”

Kristuksen ylosnousemuksen ja taivaaseen astumisen tahden perkele
tietdd havinneensé sodan. Voitetun tyrannin lailla han tieta4, ettd lopullisen
tappion pdivad voidaan ainoastaan viivyttda. Siksi hdn on paattianyt vieda
kanssaan tuhoon niin monta ihmista kuin mahdollista.

Seka Pietari ettd Paavali huomauttavat siita, etté tétd raivoavaa vihollista
voidaan vastustaa vain uskon kautta (Ef. 6:16; 1. Piet. 5:8,9). Vaikka Johannes
ei nimenomaisesti tuo tdtd ajatusta vakavaan varoitukseensa, sisiltyy se silti
epdsuorasti hanen aiempaan lausumaansa, ettd veljet voittavat perkeleen
heidédn todistuksensa sanan tahden. Todistus annetaan aina taivuttamisen
tarkoituksessa, vakuuttuneisuuden aikaansaamiseksi. Vakuuttuneisuus,
jonka seurakunnan todistus saa aikaan, on kristillinen usko.

Néyn ndkyma vaihtuu tdlla kohden jélleen takaisin maahan. Jae, joka
valittomasti edelsi ndkya taivaan sodasta, kertoi vaimon paosta erdmaahan.
Johannes palaa nyt ndyn tuohon kohtaan ja esittda perusteen varoitukselle,
jonka ddni taivaasta oli osoittanut maalle ja merelle.

LOHIKAARME VAINOAA VAIMOA (12:13-18)

13) Ja kun lohikddrme ndki olevansa heitetty maan pdidille, ajoi héin takaa
sitd vaimoa, joka oli poikalapsen synnyttinyt. 14) Mutta vaimolle annet-
tiin sen suuren kotkan kaksi siiped héinen lentddksensd erdmaahan sille
paikalleen, jossa hdntd eldtetddn aika ja kaksi aikaa ja puoli aikaa poissa
kddrmeen nékyvistd. 15) Ja kddrme syoksi kidastansa vaimon jilkeen vet-
td niin kuin virran, saattaakseen hdnet virran vietdvdiksi. 16) Mutta maa
auttoi vaimoa: maa avasi suunsa ja nieli virran, jonka lohikddrme oli
syOssyt kidastansa. 17) Ja lohikddrme vihastui vaimoon ja ldhti kdymddn
sotaa muita hdnen jilkeldisidnsd vastaan, jotka pitivit Jumalan kdskyt
ja joilla on Jeesuksen todistus. 18) Ja se asettui seisomaan meren hiekalle.

Epédonnistuttuaan hyokkéyksessdan enkeliarmeijoita vastaan perkele
kaantad jalleen huomionsa vaimoon, joka oli aloittanut pakonsa eramaahan
(jae 6). Perkeleen taholta uhkaavan vilittéméan vaaran tdhden vaimolle
annetaan suuren kotkan kaksi siiped. Artikkelit ovat jélleen deiktisia.

Perusmerkitys on selvé. Perkele jatkaa sinnikkédsti seurakunnan



vainoamista ja seurakunnalle annetaan yliluonnollista apua, jotta se padsisi
pakoon takaa-ajavaa vihollistaan. Lauseyhteys ei anna mitdén erityista
merKkitystd kahdelle siivelle. Yleensa kotkien ja muiden lintujen siivet
tarkoittavat Raamatun kuvakielessd Jumalan varjelusta ja huolenpitoa
kansastaan. Hédn kantaa heitd "kotkan siivin” (2. Moos. 19:4) ja hidnen
siipiensa alta he 16ytavit suojan ja turvan (Ps. 91:4; Matt. 23:37). Profeetta
Hesekiel puhuu kahdesta suuresta kotkasta (Hes. 17:2-), mutta nima ovat
selvasti vihollisia, jotka vievdt Jumalan kansan vankeuteen. Varmuudella
voimme sanoa vain, ettd seurakunta saa Jumalan apua pyrkimyksissdidn
selviytyd perkeleen juonitteluista. Vaikka nama kaksi siiped tuovat joidenkin
mieleen kaksi sakramenttia, jotka Jumala on antanut kirkolle aseiksi sen
sodankadyntiin perkelettd vastaan, me emme voi sanoa varmuudella, ettd
Henki tarkoitti titd tulkintaa.

Mité tulee "ajan ja aikojen ja puolen ajan” selitykseen, katso selityksid
jakeeseen 6.

Johanneksen ndyn lohikadrme paasti sitten kidastaan suuren vesivirran
pyrkimyksenddn saada vaimo sen vietdviksi. Mutta maa auttoi vaimoa
avautumalla ja nielemalld virran. Téssa me voimme olla tdsmallisempid ja
sanoa, ettd tima virta esittaa riivaajien oppeja (1. Tim. 4:1-), joilla perkele
koettaa rydstda seurakunnalta sen uskon Jumalan Sanaan ja johtaa monta
harhaan (2. Tim. 4:3-). Se, ettd maa nielee virran, voi viitata siihen, ettd
vadrilla opeilla on tapana menna pois muodista ja tulla epauskottaviksi.
Joka tapauksessa seki kotkan siivet ettd vesien nieleminen kertoo meille
jalleen siitd, ettd "helvetin portit eivit kukista” seurakuntaa, vaan ettd Jumala
16ytdd aina keinon varjella seurakuntaansa kaikkia perkeleen juonia vastaan.

Perkeleen kykeneméttomyys paista kisiksi vaimoon taytti hdnet raivolla.
Useimmat kddannokset viittaavat sithen, ettd hdnen raivonsa suuntautui
vaimoa vastaan. Vaikkakin on totta, ettd myohemmassa kreikassa &ni
tarkoittaa datiivin kanssa toisinaan "vastaan”, normaali kddnnds sopii hyvin
tahdn lauseyhteyteen. Hin oli vihainen vaimon “pddlle” (Biblia kdantaa
ndin, suom. huom.). Hinen kokemuksensa vaimosta olivat syynd hinen
raivoonsa, joka suuntautuu ensisijaisesti Jumalaa vastaan.

Koska hén ei voinut padsta kasiksi seurakuntaan, héan "lighti kdymdidn

sotaa muita hdnen jdlkeldisidnsd vastaan”. Seurakunnan "lapset” (KR 38:
jalkeldiset) tarkoittaa seurakunnan jasenid, niitd, jotka uskovat Jeesukseen
Vapahtajanaan ja joita hdnen verensa suojelee perkeleen syytoksiltd. Koska
saatana epaonnistui pyrkimyksessdan tuhota seurakunta yhteisond, han
nyt kohdistaa hyokkayksensa sen yksittdisid jasenid vastaan. Me tieddmme,
ettd hdnen ainoa menestymisen toivonsa on erottaa heidit seurakunnasta
ja ainoa keino, jolla hin voi tehdé sen, on tuhota heidan uskonsa.

Seurakunnan lapset kuvataan niiksi, "jotka pitdivdit Jumalan kdskyt ja joilla
on Jeesuksen todistus.” Jeesuksen todistus on evankeliumin sanoma, ”todistus,
jonka Jumala on todistanut Pojastansa” (1. Joh. 5:10). Tuon todistuksen
omaamisen taytyy merkitd enemman kuin omistaa se painetussa muodossa
tai olla kuullut se. Ihmiselld ei todellisuudessa "ole” tuota sanomaa, ennen
kuin hdn on omistanut sen omaksumalla sanoman itselleen uskon kautta —
eli, kuten Luther sanoi, "joka uskoo sen, hinelli on se”. Koska uskovat ovat
oppineet rakastamaan Jumalaa anteeksiantavana Isinddn, he ovat ihmisis,
“jotka pitdvit kiskyt”. Heiddn kuuliaisuutensa on kaukana téydellisyydests,
mutta uskon kautta he eivit ainakaan ole enda "lihassa”, kykenemattomina
olemaan Jumalalle mieluisia (Room. 8:7,8). Rakkaus Jumalaan, misté kaiken
kuuliaisuuden lakia kohtaan taytyy vuotaa, on mahdollista ainoastaan
uskoville, koska kaikkien ihmisten synnynnéinen asenne Jumalaa kohtaan
on viha (Room. 8:7). Yksin uskon kautta heilld on kuuliaisuus, jota Kristus
osoitti Jumalaa kohtaan pitdmalld kaikki kaskyt.

Téama kuvaus uskovista ei suinkaan ole ristiriidassa pelastusta uskon
kautta ilman tekoja koskevan opin kanssa. Milloin tahansa ihmiset uskon
kautta omistavat itselleen ”Jeesuksen Kristuksen todistuksen”, niin ettd he
todella uskovat, ettd Kristuksen veren vuodatuksen kautta heidan syntinsa
ovat kokonaan anteeksiannetut, he alkavat aina rakastaa Herraa, ja siten
he ottavat ensimmadisen askeleen lain noudattamisessa ja tayttamisessa.
Vain niiden, jotka tietdvit, missd heidan pelastuksensa on, voidaan todella
sanoa pitdvan kaskyt.

Seuraavan luvun ensimmadiset sanat kuuluvat todellisuudessa myds
tahan. KJV-kdannos, jonka mukaan Johannes seisoo meren rannalla, ei
sovi lauseyhteyteen hyvin, ja se perustuukin mychempiin kasikirjoituksiin.



Varhaisimmissa kasikirjoituksissa sanotaan: ”Ja hdn [ts. lohikddrme] seisoi
meren rannalla” Seuraava ndky koskee petoa, joka nousee merestd, ja nima
sanat viittaavat hyvin voimakkaasti yhteyteen lohikddrmeen ja timén pedon
valilla, yhteyteen, joka vahvistuu ndyn edetessd. Pedon nouseminen meresté
ja toisen pedon nouseminen maasta merkitsee perkeleelle tilaisuutta 16ytaa
auliita vélikappaleita palvelemaan hianen tarkoitusperidén.

The Dragon with Seven
Heads

TOINEN NAKY: PETO MERESTA (13:1-10)

PETO KUVATTUNA (13:1-8)

1) Ja mind ndin pedon nousevan merestd; silli oli kymmenen sarvea ja
seitsemdn pddtd, ja sarvissansa kymmenen kruunua, ja sen pdihin oli kir-
joitettu pilkkaavia nimid. 2) Ja peto, jonka mind ndin, oli leopardin nd-
koinen, ja sen jalat ikddnkuin karhun, ja sen kita niinkuin leijonan kita.
Ja lohikddrme antoi sille voimansa ja valtaistuimensa ja suuren vallan.
3) Ja mind ndin yhden sen pdistd olevan ikddnkuin kuoliaaksi haavoi-
tetun, mutta sen kuolinhaava parantui. Ja koko maa seurasi ihmetellen
petoa. 4) Ja he kumarsivat lohikddrmettd, koska se oli antanut sellaisen
vallan pedolle, ja kumarsivat petoa sanoen: "Kuka on pedon vertainen, ja
kuka voi sotia sitd vastaan?” 5) Ja sille annettiin suu puhua suuria sanoja
ja pilkkapuheita, ja sille annettiin valta tehdd sitd neljikymmentd kak-
si kuukautta. 6) Ja se avasi suunsa Jumalaa pilkkaamaan, pilkatakseen
héinen nimednsd ja hdnen majaansa, niitd, jotka taivaassa asuvat. 7) Ja
sille annettiin valta kdydd sotaa pyhid vastaan ja voittaa heiddt, ja sen
valtaan annettiin kaikki sukukunnat ja kansat ja kielet ja kansanheimot.
8) Ja kaikki maan pddlld asuvaiset kumartavat sitd, jokainen, jonka nimi
ei ole kirjoitettu teurastetun Karitsan eldmdnkirjaan, hamasta maailman
perustamisesta.

Kaikkien raamatunselittdjien taytyy olla yhtd mieltd kahdesta totuudesta
taman pedon suhteen. Ensiksi, peto saa voimansa perkeleeltd ja palvelee sen
tarkoituksia. Toiseksi, peto on seurakunnan voimakas vihollinen, mutta ei
kykene tekemddn mitdan pysyvéd vahinkoa valituille. Sen tdhden tdma ndky
asettaa jalleen kerran eteemme Ilmestyskirjan perussanoman, nimittdin
sen, ettd seurakunnalla on vihollisia, jotka yrittavit tuhota sen, mutta ettd
Jumala varjelee valittunsa kaikkien vaarojen keskelld.

Pedon henkildllisyys ei ole niin ilmeinen kuin tdma yleinen lohdutuksen
sanoma vainotulle ja kérsivélle seurakunnalle. Sen ajan kristityt ovat
hyvinkin saattaneet ndhda timén pedon edustavan jokaista vihollista,
joka teki heiddn elaménsa kurjaksi. Sithen aikaan, kun Johannes kirjoitti
tdman kirjan, kaikkein ilmeisin heitd vainoava vihollinen oli Rooman



keisarillinen hallitus.

Monet luterilaiset Raamatun selittdjét ovat myds ndhneet timén pedon
kuvaavan Rooman valtakuntaa, joka kirkon historian ensimmaisten
vuosisatojen aikana koetti toistuvasti taydelleen tuhota kristinuskon.
Vaikka tdma tulkinta ndyttaa pateviltd, me olisimme lyhytnédkoisi, jos
rajoittaisimme tulkinnan keisarillisen Rooman suorittamiin vainoihin.

IImestyskirjan kuvakieli on usein Vanhan testamentin kuvakielta.
Jokaiselle, joka tuntee hyvin Vanhaa testamenttia, tima Johanneksen néky tuo
valittomasti mieleen samanlaisen ndyn, jonka on kuvannut profeetta Daniel.
Kirjansa seitsemannessa luvussa tuo profeetta puhui neljastd pedosta, jotka
nousivat meresta. Johanneksen tassa luvussa kuvailema meresta nouseva
peto on tietyissd suhteissa kuin Danielin neljd petoa. Ensimmadisen niistd
neljastd kuvataan olevan "kuin leijona”; Johanneksen pedolla on leijonan
suu. Danielin toinen peto néytti “kuin karhulta”; Johanneksen pedolla on
jalat niinkuin karhulla. Danielin kolmas peto oli "sellainen, joka ndytti
leopardilta”; peto, jonka Johannes néki, oli kuin leopardi. Neljéttd petoa
ei verrata mihinkdan villieldiimeen, mutta silla on kymmenen sarvea;
Johanneksen pedolla on my6s kymmenen sarvea. Kolmannella Danielin
kuvailemalla pedolla on nelja paita, joka tarkoittaa, ettd neljalla pedolla
on yhteensd seitsemén paétd, aivan kuten Johanneksen nakemalld pedolla.
Danielin pedon kymmenesti sarvesta yhden kuvataan kdyvin sotaa pyhidi
vastaan ja voittavan heididt.” Kielierot huomioonottaen nuo samat sanat
toistuvat Johanneksella hdnen kuvatessaan petoa (Ilm. 13:7).

Danielin kirjassa neljan pedon merkitys sanotaan suoraan. Meille kerrotaan,
ettd "neljd suurta petoa ovat nelji valtakuntaa”. Kun me vertaamme tata
neljan pedon nakya Danielin tulkintaan Nebukadnessarin unesta (Dan. 2.),
nama nelja valtakuntaa on helppo tunnistaa. Ne ovat 1) Nebukadnessarin
valtakunta, 2) Medo-Persian valtakunta, 3) Aleksanteri Suuren ja hdnen
seuraajiensa valtakunta ja 4) Rooman valtakunta. Kolmannen pedon nelja
paatd kuvaavat selvésti neljaa valtakuntaa, joihin Aleksanterin valtakunta
jakaantui hdnen kuolemansa jélkeen, ja neljannen pedon kymmenen sarvea
edustavat niitd monia kansoja tai valtakuntia, jotka kehittyivit Rooman
valtakunnan raunioista.

Danielin nédyn neljd petoa edustavat niin selvésti maallisia hallitsijoita,
ettd voi tuskin olla mitddn epdilysta siité, ettd peto, jonka Johannes naki
nousevan merestd, on myds maallisen hallituksen vertauskuva. Selva
rinnakkaisuus ndiden kahden néyn valilld edellyttda sellaista tulkintaa. Tamén
tultua toteennaytetyksi loput ndyn yksityiskohdista asettuvat kohdalleen.

Edellisessd luvussa me ndiimme perkeleen turhautuvan yrityksisséan tuhota
seurakunta vddran opin virralla, joka virtasi hanen suustaan kuin jyliseva
joki. Mutta kun han seisoi meren rannalla, hdn néki merestd nousevassa
pedossa toisen mahdollisuuden hyokita seurakunnan kimppuun.

Kuten me olemme ndhneet, tdiméa kauhistuttava peto on maallisen
hallituksen symboli. Vaikka on totta, ettd kaikki maalliset hallitukset
ovat Jumalan asettamia, siitd huolimatta ne voivat voimansa tahden tulla
erityisen tehokkaiksi saatanan tyokaluiksi, aivan kuten muutkin Jumalan
hyvit luomisty6t voivat tulla pahan valikappaleiksi. Peto ei ole perkeleen
luomisty6. Aivan kuten maa ja meri tuottivat eldvit olennot luomisen
aikana (1. Moos. 1:20,24), niin tima peto nousee merestd. Se on alunperin
osa maailman luonnollista jirjestysta.

Kuitenkin alusta alkaen sen demoninen luonne on ilmeinen. Pedolla
on kymmenen sarvea ja seitsemén péitd. Tarkalleen samat termit koskevat
suurta punaista lohikdarmettd. Naky vahvistaa laheisen liiton, joka on
olemassa timén pedon ja perkeleen vililla.

Kymmenessd sarvessaan peto kantaa kymmentd kruunua. Kruunut ovat
Stadnpara, diadeemeja, sellaisia, joita me ndimme néyssé lohikadrmeesta.
Sellaisen kruunun kantamista pidettiin jumalallisen kunnian vaatimisena.
Kantajaa pidettiin inkarnoituneena jumalana. Maallisilla hallituksilla on
usein taipumus vaatia itselleen senkaltainen arvovalta, joka kuuluu vain
Jumalalle, ja toisinaan sellaiset hallitukset suoraan pyrkivit syoksemaan
Jumalan vallasta. Jumalattomat kommunistiset hallitukset meidan aikanamme
ovat esimerkkitapaus. Mutta me voimme tédssd ajatella myos valtioita,
jotka panevat syrjdan jumalallisen kédskyn "dld tapa”, kun kyseessd ovat
syntymattomat lapset. Myos sellaiset hallitukset riistavit itselleen jumalallisia
etuoikeuksia. Vaikka hallituksilla on miekan valta eli oikeus tappaa, niilla
on tdma oikeus vain "pahantekijoiden” suhteen (Room. 13:3-).



”Sen pddssd oli pilkallisia nimid.” Kirjaimellisesti teksti sanoo: ”Sen
pdihin oli kirjoitettu pilkkaavia nimid’”, mutta genetiivi on varmasti kuvailun
genetiivi. Joissain kasikirjoituksissa sanotaan: ”Sen pdissd oli pilkallinen nimi”.
Tekstimuunnelma ei muuta merkitystd. Sana "nimi’, erityisesti Raamatussa
kaytettynd, tarkoittaa usein paljon enemman kuin mielivaltainen nimitys,
jota me sovellamme johonkin henkil66n tai asiaan. Sanaa ”nimi” kiytetadn
usein osoittamaan se, miké kuvaa henkil64 ja kertoo meille mitd hén on.
Me kdytdmme sanaa tassd merkityksessd, kun puhumme ihmisen ”hyvdstdi
nimestd”. Hanen "hyvi nimensd” sisaltaa kaikki hyvit asiat, joita hdnesta
sanotaan.

”Pilkka” tarkoittaa kirjaimellisesti “puhua pahaa” tai ”parjata”. Tamén
pedon nimi itsessddn puhuu pahaa jostakusta. Keté pilkataan tai parjataan
pedon nimella tai nimilld, ei selvitetd tdssd kohdassa, mutta jae 6 osoittaa,
ettd tdima pilkka suunnataan Jumalaa vastaan. Me voimme sanoa, etta
henkilon nimi koostuu kaikesta siitd, mitd hanestd on sanottu, ja monet
asiat, jotka sanotaan maallisista hallituksista, ovat todellisuudessa pilkkaa
Jumalaa vastaan. Vaikka tdma on totta tiettyyn maaradn saakka kaikista
hallituksista, se on erityisen totta niista hallituksista, jotka ovat avoimesti
antikristillisid tai jopa tunnustautuvat ateistisiksi kuten kommunistimaiden
hallitukset. Kun hallitus esimerkiksi vdittda olevansa kaikkien kansalle
tulevien siunausten lahde tai kun se anastaa itselleen oikeuden rangaista
ihmisid heiddn ajatustensa ja asenteidensa tdhden, nimé vaatimukset
itsessddn ovat Jumalan etuoikeuksien ja suvereenisuuden kieltamista ja
riistamistd. Se, mitd niistd sanotaan, on "pilkan nimi”, nimi, johon sisaltyy
pilkka ja joka loukkaa Jumalaa.

Pedon vaarallinen, tuhoava voima kuvataan sen ilmestymisena leopardin
hahmossa, jolla on karhun jalat ja leijonan suu. Ndma kolme eldinti tayttavit
usein ihmiset pelolla, ja siten, inhimillisestd ndakokulmasta katsottuna,
Jumalan kansan kiusauksena on usein pelko, kun se ajattelee maallisten
hallitusten voimaa ja tietdd, kuinka helposti niiden voima voidaan pestata
saatanan palvelukseen. Tuon voiman edessé kristityt tuntevat itsensd usein
avuttomiksi ja turhautuneiksi. Tama voi olla totta jopa niihin hallituksiin
nédhden, jotka ovat kaikkein lempeimpid. Kun kristityt pakotetaan hallituksen

jumalallisesti annetulla vallalla maksamaan veroja sellaisen kasvatusjérjestelmén
kannattamiseksi, joka pyrkii terottamaan antikristillisid kehitysopillisia
teorioita ja sekulaarin humanismin uskontoa, hallitus ottaa leopardin,
karhun ja leijjonan muodon kristityn silmissa.

Siten maallinen hallitus tulee saatanan valikappaleeksi: ”Lohikddrme
antoi sille voimansa ja valtaistuimensa ja suuren vallan.” Ensi silmayksella
tama lause ndyttad olevan ristiriidassa sen raamatullisen opin kanssa, joka
opettaa, ettd kaikkien maallisten hallitusten voima ja valta tulee Jumalalta
(Room. 13:1). Paavali sanoo, ettd mitddn maallista valtaa ei ole olemassa
ilman Jumalan sdatamystd. Sen tdhden voitaisiin vaittda, etta tulkinnan,
jonka mukaan peto on maallisen hallituksen vertauskuva, taytyy olla vaara,
koska peto saa valtansa ja hallitusvoimansa saatanalta. Mutta raamatullinen
oppi jumalallisesta sallimuksesta, joka opettaa, ettd Jumala kayttaa pahoja
ihmisid ja jopa saatanaa jumalallisten pddmaariensd saavuttamiseksi, tekee
sellaisen johtopaitoksen tarpeettomaksi ja jopa kestamattomaksi. Meille
kerrotaan esimerkiksi, ettd perkele riisti Jobilta hdanen lapsensa ja ryosti
hanelta hanen omaisuutensa, mutta Job saattoi silti sanoa: ”Herra antoi,
ja Herra otti” (Job. 1:21). Ja kun perkele ahdisti Jobia paiseilla, Job kuvaili
kurjuuttaan ja tuskaansa sanoilla: "Kaikkivaltiaan nuolet ovat sattuneet
minuun” (Job. 6:4). Samoin Raamattu opettaa myds, ettd sekd saatana etta
Jumala saivat Daavidin ryhtyméan vdenlaskentaan Israelissa (2. Sam. 24:1;
1. Aik. 21:1). Jumalallisen sallimuksen taustaa vasten ei pitéisi olla vaikea
ndhdi, miten Johannekselle on mahdollista sanoa, ettd peto saa voimansa
ja valtansa saatanalta, olematta ristiriidassa sen totuuden kanssa, ettd
perimmaltddn kaikki valta tulee Jumalalta.

Johannes jatkaa: ”Ndin yhden sen pdistd olevan ikddnkuin kuoliaaksi
haavoitetun, mutta sen kuolinhaava parantui.” Kirjaimellisempi kddnnos
voisi kuulua: ”Yksi sen pdistd ndytti olevan lyoty kuoliaaksi, mutta haava,
joka aiheutti sen kuoleman, parani.” Kreikan sana é¢o@ayuévny tarkoittaa
enemman kuin "kuolettavasti haavoittunut” (NIV), erityisesti koska tama
muoto on perfektin partisiippi.

Téma jae on aiheuttanut vaikeuksia raamatunselittgjille. Erdat heista
ovat ndhneet sen viittauksena Kristuksen lunastustyohon ja voittoon, jonka



hdn sai saatanasta tyhjélla haudalla. Ilman ristiriidan pelkoa voidaan todeta
kuitenkin vain, ettd seitsemésta paastd yhden vakava haavoittuminen ja
kuolema selvisti edustaa jonkinlaista takaiskua, jonka peto karsii yrittdessdan
palvella perkelettd ja harjoittaa demonista, saatanalta saamaansa valtaa.
Téma takaisku kestad kuitenkin vain tietyn aikaa. Kuolettava haava parani
ja seurakunta saa odottaa uudistunutta vainoa maallisilta hallituksilta.
Pedon yhden pdan haavoittuminen voi olla vertauskuva, joka osoittaa
seurakunnalle, ettd tulee hengidhdystaukoja, jolloin maallisten hallitusten
avoin vihamielisyys vaimenee joksikin aikaa.

Kuitenkin, on mahdollista ndhda tdssd kuolettavassa haavassa aivan
tietty historian tapahtuma, joka kuvaa sitd, miten maallinen hallitus nayttaa
ajaksi menettavan voimansa palvella saatanaa. Ajoittaiset Rooman hallinnon
toimeenpanemat veriset seurakunnan vainot nayttivit tulleen loppuun,
kun keisari Konstantinus kéddntyi ja kristinuskosta tuli valtionuskonto.
Sen sijaan, ettd olisi ollut seurakunnan vainooja, maallisesta hallituksesta
tuli kristinuskon kannattaja. Maallinen hallitus saatanan vilikappaleena
ndytti saaneen parantumattoman haavan. Mutta tulokseksi tulleesta
valtiokirkkojarjestelmastd tuli yksi historian suurimmista todellisen
hurskauden ja oikeaoppisen kristinuskon vihollisista. Kuolettava haava
parani, ainakin perkeleen ndkokulmasta.

Kun Johannes sitten kertoo meille, etta koko maailma, se on, maailman
asukkaat, seurasi petoa ja oli tdynnd ihmettelyé, hédn ei kerro meille, mika
antoi aiheen sille kunnioittavalle pelolle, jolla ihmiset suhtautuivat petoon.
Thmettely saattaisi syntyd ndenndisesti ihmeenomaisesta kuolettavan haavan
paranemisesta tai se voisi olla pedon suuren voiman ja vallan himmastelya.
Tekstiyhteys nayttad suosivan jalkimmadista vaihtoehtoa. Maailma ihailee
voimaa ja mainetta eikd kysy, kdytetddnko voimaa Jumalan vai perkeleen
palvelemiseen. Kun hallitukset kédyttavit suurta voimaansa hyokatakseen
seurakunnan kimppuun, Jumalan kansa ei voi odottaa 16ytavansa myotdtuntoa
kansalta.

Yleinen pedon ihailu liittyy perkeleen kunnioittamiseen. Johannes
ndki maailman ihmisten polvistuvan maahan lohikdarmeen edessa, koska
se oli antanut pedolle sen vallan. Ei-kristitty maailma voi pintapuolisesti

katsottuna pidattaytyd avoimesta perkeleen palvelemisesta, ja silti Paavali
kertoo meille, ettd kaikki jumalanpalvelus, jota ei osoiteta tosi Jumalalle,
toimitetaan todellisuudessa perkeleille (1. Kor. 10:20). Téstd syystéd Johannes
saattoi myos sanoa, ettd koko maailma palvelee lohikddrmettd, kun se
kunnioittaa maallisia hallituksia epdjumalanaan.

Epéuskoinen maailma palvelee myds petoa ja sanoo: ”Kuka on pedon
vertainen, ja kuka voi sotia sitd vastaan?” Nuo sanat omistavat pedolle
kaikkivoipaisuuden. Molemmat kysymykset ovat retorisia ja niihin sisaltyy
ajatus, ettd peto on kaikkia muita olentoja suurempi ja ettei kukaan kykene
kdymaidn voitollista taistelua sellaista hallitusta vastaan, joka on ryhtynyt
saatanan palvelukseen. Pedolle osoitetaan kunnioitus, joka kuuluu yksin
Jumalalle. Vanha testamentti painottaa monta kertaa Jumalan verratonta
majesteettia vakuuttamalla, ettei ole ketddn Hénen kaltaistaan. Punaisen
meren ylittimisen jélkeen israelilaiset kysyivét: ”Kuka on sinun vertaisesi,
sind pyhyydessd jalo; sind ylistettivissd teoissa peljdttivd, sind ihmeitten
tekijd?” (2. Moos. 15:11; vrt. Jes. 46:5; 1. Kun. 8:23; 2 Aik. 6:14; Ps. 35:10;
71:19). Tassa tuo samanlainen majesteetti omistetaan pedolle. Toinen
kysymys tunnustaa, ettd peto on voitollinen kaikkien vihollistensa suhteen.
Maailma odottaa, ettd seurakunta lopulta karsii taydellisen tappion vainoavan
hallinnon késissa. Tassa kirjassa olevien profetioiden kautta Johannes
vakuuttaa Jumalan kansalle, ettd ndin ei kdy, mutta hin varottaa silti etukéteen
seurakunnan jasenia siitd, ettd tulee aikoja, jolloin nakyma seurakunnalle
on niin synkkd, ettd sen viholliset ovat varmoja voitosta. Mutta aivan kuten
Rooman keisarillinen hallitus ja sen pakanalliset alamaiset saivat oppia,
ettd oli voima, joka saattoi kdyda heitd vastaan sotaa menestyksellisesti,
niin nykyisten kommunististen maiden ateistiset hallitsijat tulevat myos
havaitsemaan (alkuperéisen teoksen ilmestyessé mm. Neuvostoliiton
hajoaminen ja Saksan yhdistyminen oli vield edessdpdin, suom. huom.),
ettd heiddn luottavaiset ennustuksensa kristinuskon lopusta eivit toteudu.

Eivit ainoastaan pedon seuraajat omista kaikkivoipaisuutta ja majesteettia
sille, vaan pedolle itselleen annettiin my6s "suu puhua suuria sanoja ja
pilkkapuheita”. Kirjaimellisesti teksti sanoo: "suuria asioita ja pilkkoja”.
Sana ”ja” on selittdva, se kertoo meille "suurten asioiden” luonteen. Aivan



kuten kannattajiensa pedolle osoittama ylistys on jumalanpilkkaa, samoin
pedon esittamaét viitteet itsestddn ovat myos loukkaus Jumalaa kohtaan.

Jumala ei kuitenkaan tuhoa tité suurta petoa valittomasti, kuten Jumalan
kansa voisi toivoa ja odottaa. Pedolle annetaan valta “tehdd sitd (tai: jatkaa)
neljakymmentd kaksi kuukautta”. Me olemme jo ndhneet, ettd 42 kuukautta
on ajanjakso, jonka epduskoiset tallaavat pyhaa kaupunkia — nimittdin koko
Uuden testamentin aika. Vaikka kreikan kielen sana motijoau tarkoittaa
“tehdd” tai “toimia, tehdd tyotd”, niin kuitenkin, kun silld on objektina sana
tai lausuma, joka ilmaisee aikaa, se tarkoittaa "viettdd” tai "kuluttaa” madratty
aika (vrt. Jaak. 4:13). Téssé tekstiyhteydessa ei ole selvdd, onko lausuma 742
kuukautta” verbin objekti vai yksinkertainen akkusatiivi, joka ilmaisee ajan
kulumista. Joka tapauksessa néky tekee selvéksi, ettd Jumalan kansan ei tule
odottaa tdydellistd vapautusta jumalattomien hallitusten taholta uhkaavista
vaaroista ennen maailman loppua. Seurakunnan viholliset jatkavat koko
Uuden testamentin ajan “42 kuukautta”. Jamalan valtakunta maan paélld on
ristin valtakunta, kunnes se tulee taydelliseksi iankaikkisessa kirkkaudessa.

Peto ei epdroi kayttaa “suuta”, joka sille on annettu. ”Se avasi suunsa
Jumalaa pilkkaamaan, pilkataksensa hdnen nimednsd ja hinen majaansa,
niitd, jotka taivaassa asuvat” (Ilm. 13:6).

Ennen kaikkea se pilkkaa Jumalan nimea. Jumalan nimi siséltad kaikki
asiat, mitd me tiedimme Jumalasta. Se on Jumalan ilmoitus itsestadn Pyhissa
Kirjoituksissa. Erehtyisimme, jos kuvittelisimme, ettd timédnkaltainen pilkka
16ytyy vain kommunistihallituksissa. Kun meiddan oma hallituksemme
kannattaa Jumalan luomistyon kieltdmista julkisessa koulujarjestelméassamme
ja kristinuskon tekemistd naurettavaksi yliopistoissamme, se liittyy tahdn
pilkkaan ja osoittaa, kuinka helposti maallisesta hallituksesta tulee perkeleen
valikappale. Kun Ruotsi, nimellisesti luterilainen maa, vaatii uskonnollista
kasvatusta julkisessa koulujarjestelmassaan, mutta samalla tekee vaikeaksi
opettajille puolustaa oikeaoppista luterilaista Raamatun tulkintaa, se myds
edistdd pilkkaa Jumalan sanaa kohtaan.

Pedon pilkka kohdistuu myds Jumalan majaa kohtaan, "niitd kohtaan,
jotka taivaassa asuvat’, tai kirjaimellisemmin: niitd kohtaan, "jotka asuvat
ilmestysmajassa taivaassa”. Monissa moderneissa kdannoksissd, samoin

kuin joissain kreikkalaisissa kasikirjoituksissa, on sen sijaan: "Hdinen
ilmestysmajansa ja ne, jotka asuvat taivaassa.” Néyttdisi siltd, ettd paras
lukutapa on se, jonka olemme ottaneet kdidnnoksemme pohjaksi. ”Ja”-
sanan puuttuminen kahden lausuman vililtd osoittaa, ettd toinen lausuma
“ne, jotka asuvat taivaassa” on appositio (lisimédrite) lausumalle hdnen
ilmestysmajansa”. Taman tekstin kopioineiden miesten ndyttda olleen vaikea
kasittdd asia ndin, ja he hyvin todennékdisesti yksinkertaistivat tekstid
lisdamalla sanan "ja”.

Kuitenkaan "hdnen ilmestysmajansa” kuvaileminen niind, “jotka
asuvat taivaassa” ei ole vieras Uuden testamentin ajatuksille. On hyvin
tunnettua, ettd Uusi testamentti puhuu seurakunnasta Jumalan temppelina
ja seurakunnan yksittdisistd jasenistd kivina, joita kdytetdan temppelin
rakentamiseen (Ef. 2:19-21). ”Ne, jotka asuvat taivaassa” ovat uskovat,
joilla jo nyt tddlld maan pailld on iankaikkinen elamé (Joh. 5:24; 1. Joh.
3:14) ja joiden kansalaisuus on taivaassa (Fil. 3:20). Nédiden uskovaisten
kutsuminen "hdnen ilmestysmajakseen” ei ole yllattavampad kuin kutsua
heitd "hdnen temppelikseen”.

Verbi oknvoivrag, jonka me olemme kddntineet sanalla “asua” tai "asua
ilmestysmajassa”, ilmaisee monesti tietyn ajan kestdvaa viipymisté jossain
paikassa. Tuo merKkitys ei kuitenkaan sovi tahdn yhteyteen. Talle verbille
sukua olevaa substantiivia, ilmestysmaja, oxknvn, kdytetddn myos tdssa
selvésti sen erityisesti vanhatestamentillisessa merkityksessd. Vaikka Vanhan
testamentin ilmestysmaja oli myds médrdaikainen jumalanpalveluspaikka,
jota Israelin lapset kdyttivat vaellustensa aikana erdmaassa sekd useita
vuosisatoja Kanaanin valloittamisen jalkeen, silti padpaino tdssa nayttaa
olevan siind asiassa, ettd ilmestysmaja oli paikka, jossa Jumala asui kansansa
keskelld. Ne, "jotka asuvat taivaassa”, ovat sen tahden ne, jotka eldvit Jumalan
kanssa, Jumalan valittu kansa, ndkymiton seurakunta.

Siten pedon pilkka kohdistuu my6s seurakuntaa kohtaan. Johanneksen
lukijat lienevit tunnistaneet, mitd ndma parjaukset seurakuntaa kohtaan heidan
aikanaan olivat. Kristittyja kutsuttiin ihmiskunnan vihollisiksi ja ateisteiksi,
koska he kieltaytyivit liittyméstd epdjumalanpalvelukseen ja pakanoiden
hillittémiin juhliin. Heitd kutsuttiin ihmissydjiksi heiddn viettimansa Herran



Pyhian Ehtoollisen tdhden ja sukurutsaisiksi ihmisiksi sen tdhden, ettd miehet
ja vaimot kutsuivat toisiaan sisariksi ja veljiksi. Heitd kutsuttiin valtion
vihollisiksi, koska he eivit suostuneet osoittamaan jumalallista palvontaa
keisarille tai polttamaan suitsutusta hdnen kuvalleen. Heité syytettiin myos
lastenmurhasta, koska he harjoittivat pienten lasten kastamista. Samanlaisia
syytoksid tehdddn tandkin piivina seurakuntaa vastaan. Kristittyja kutsutaan
tdnd paivdnd epasosiaalisiksi, koska he kieltaytyvit jumalanpalveluksesta
vadrien opettajien kanssa. Heitd kutsutaan valistuksen vihollisiksi, koska he
kieltaytyvat hyvaksymasti erditd niin sanotun nykyaikaisen tieteen teorioita.
Heita kutsutaan rakkaudettomiksi, koska he kieltavat epauskoisilta padsyn
ehtoollisen sakramentille. Kommunistisissa maissa heidan uskollisuuttaan
valtiota kohtaan epdillddn, koska he kieltdytyvat luopumasta palvelemasta
Jumalaa. Kristittyja nuoria pidetddn myds sopimattomina korkeampaan
koulutukseen, koska he ovat antautuneet "uskonnolliseen taikauskoon”.

Pedon vihamielisyys seurakuntaa kohtaan ei rajoitu sanallisiin
vadrinkaytoksiin: "Sille annettiin valta kdydd sotaa pyhid vastaan ja
voittaa heiddt, ja sen valtaan annettiin kaikki sukukunnat ja kansat ja
kielet ja kansanheimot.” Olemme kddntdneet talld tavalla tietyin varauksin.
Kirjaimellisesti kreikankielinen teksti sanoo: ”Sen annettiin kiydd sotaa”
Kreikan sana §idwpu (antaa) infinitiivin kanssa merkitsee toisinaan “sallia
jonkun tehda jotain”. Jos kddnndmme: "Sen sallittiin kéydd sotaa’, se siséltidisi
sen, ettd Jumala sallivassa tahdossaan salli timén pedolle. Vaikka tama ei
olisikaan ristiriidassa uskon analogian kanssa, on ehké parempi kadntaa
lause: ”Sen annettiin kdydd sotaa pyhid vastaan”, perkeleen toimintana.
Tekstiyhteys nayttda vaativan tétd. Jakeessa 2 meille kerrottiin: "Lohikddrme
antoi sille valtansa”. Tama ajatus toistuu jakeen 5 toisessa osassa, jossa
sanotaan, ettd valta annettiin sille toimia 42 kuukautta, ja jakeen 7 toisessa
0sassa, jossa sanotaan, ettd sille annettiin valta yli maan kaikkien kansojen.
Toisin sanoen, Johanneksen naky ei kerro seurakunnalle ainoastaan, etté
peto jatkaa valtansa harjoittamista maailman loppuun saakka, vaan myos
sen, ettd maailmassa ei ole mitdan paikkaa, mihin seurakunta voisi paeta
pedon hyokkayksilta.

Taman pyhid vastaan kiytavan sodan, johon peto perkeleen yllyttdména

ryhtyy, tulos on Jumalan kansan tappio. Perkele antaa pedolle voiman ja
vallan saavuttaa voitto kristityistd. Mutta voitto ei voi olla tdydellinen tai
lopullinen. Se olisi téysin ristiriidassa koko kirjan sanoman kanssa, joka
vakuuttaa meitd monta kertaa ja monin tavoin siitd, ettd lopussa voitto
kuuluu aina seurakunnalle. Tekstimme kuvailee ndenniisté voittoa, jonka
maallinen hallitus saavuttaa Jumalan lapsista, kun se kykenee vainoamaan
heitd, tappamaan heidit ja ajamaan heiddt maan alle.

Vield kerran kuulemme, ettd petoa palvellaan. Télld kertaa palvelijoita
kutsutaan "kaikiksi niiksi, jotka asuvat maan pddlla”. Téta ilmausta kaytetdan
Ilmestyskirjassa kahdeksan kertaa ja joka kerta se selvésti tarkoittaa epauskoisia
ja seurakunnan vihollisia. Tdssé tdmé lausuma on vastakohtana lausumalle
“hdnen majaansa, niitd, jotka taivaassa asuvat” (13:6).

Niit4, jotka asuvat maan pailld, kuvaillaan edelleen "niindg, joiden nimid
ei ole kirjoitettu teurastetun Karitsan eldmdnkirjaan, hamasta maailman
perustamisesta”. Monet kadnnokset kasittelevit lausetta “maailman alusta”
verbin "teurastaa” mairitteena ja kaantavat: ” Maailman perustamisesta saakka
teurastettuna olleen Karitsan eldmdn kirja”. Nayttaa kuitenkin oikealta katsoa
lausetta sanan “kirjoitettu” madritteend. Tahdn on useita syitd. Lahes sama
kuvaus epduskoisista 16ytyy myohemmassa luvussa (17:8). Siind kohtaa ei
voi olla mitdan epailysta siitd, ettd lause maarittdd sanaa “kirjoitettu”, koska
lausuma “teurastettu Karitsa” ei esiinny siind. Edelleen, missadn muualla
Raamatussa ei ole kohtaa, joka sanoo, ettd Kristus oli teurastettu maailman
luomisesta saakka. Mutta monet kohdat puhuvat meidén iankaikkisesta
valinnastamme, joka tapahtui ennen maailman alkua, ja meidan nimiemme
kirjoittaminen eldman kirjaan on ilmiselvésti vertauskuvallinen tapa puhua
meidédn valinnastamme.

Mainittuaan eldmiankirjasta Johannes lainaa kohdan, jossa profeetta
Jeremia (Jer. 15:2; 43:11) havainnollisin sanoin puhuu voimakkaasti
jumalallisesta kaitselmuksesta.



VOITTAVA KAITSELMUS (13:9-10)

9) Jos kenelld on korva, hin kuulkoon. 10) Jos kuka vankeuteen vie, niin
hdn itse vankeuteen joutuu; jos kuka miekalla tappaa, héinet pitdd mie-
kalla tapettaman. Téssd on pyhien kdrsivillisyys ja usko.

Johannes muistuttaa tissa kirsivaa seurakuntaa siité, ettd onnettomuudet,
jotka kohtasivat heitd ja jotka kohtaisivat heité ldpi historian eivit olleet
sattumaa. Jumala ei unohtaisi heité tai menettiisi tilanteen hallintaa. Jumala
oli nahnyt edeltd kaikki ndma asiat ja oli ottanut ne huomioon, kun hin
suunnitteli tietd, jota pitkin ne, jotka oli kirjoitettu eldman kirjaan, lopulta
saavuttaisivat iankaikkisen padmaaransa.

Nédmad sanat auttavat myos madrittelemaédn, minka tyyppisen voiton peto
saavuttaa pyhistd (13:7). Heiddt pantaisiin vankilaan ja heitd tapettaisiin,
mutta vain osana pelastussuunnitelmaa, joka Jumalalla heité varten oli.

Taman jakson viimeiset sanat: ”Tdssd on pyhien kdrsivillisyys ja usko”
NIV-kaannos kdantad ndin: ” Tamd vaatii pyhien taholta kdrsivillisyyttd ja
uskollisuutta.” Tekstiyhteys kuitenkin tuskin oikeuttaa téllaista kdannosta.
Alkukielen sanat eivit "vaadi” Jumalan kansaa suorittamaan mitdan. Sen
sijaan heitd vakuutetaan siitd, ettd heidat on valittu ja ennaltamaéritty
iankaikkiseen eldimaén. Jos heiddt on tielld iankaikkiseen elamaan maaratty
my0s vankeuteen ja marttyyrikuolemaan, he voivat kérsid kaiken tdmén
karsivillisyydelld ja luottavaisella toivolla. He tietavat, ettd heiddn armollinen
Herransa ja Vapahtajansa on sddtinyt myos taiméan heille. Elaménkirja
kuuluu hénelle, joka oli tullut teurastetuksi, jotta han lunastaisi heidat
Jumalalle verelldan.

KOLMAS NAKY: PETO MAASTA (13:11-18)

11) Ja mind ndin toisen pedon nousevan maasta, ja silld oli kaksi sarvea
niinkuin karitsan sarvet, ja se puhui niinkuin lohikddrme. 12) Ja se kdyt-
tdd kaikkea ensimmdisen pedon valtaa sen nihden ja saattaa maan ja

siind asuvaiset kumartamaan ensimmdistd petoa, sitd, jonka kuolinhaava
parani. 13) Ja se tekee suuria ihmeitd, niin ettd saa tulenkin taivaasta lan-
keamaan maahan ihmisten nihden. 14) Ja se villitsee maan pddlld asu-
vaiset niilld ihmeilld, joita sen sallittiin tehddi pedon ndhden; se yllyttid
maan pddlld asuvaiset tekemddn sen pedon kuvan, jossa oli miekanhaava
ja joka virkosi. 15) Ja sille annettiin valta antaa pedon kuvalle henki, etti
pedon kuva puhuisikin ja saisi aikaan, ettd ketkd vain eivit kumartaneet
pedon kuvaa, ne tapettaisiin. 16) Ja se saa kaikki, pienet ja suuret, sekd
rikkaat ettd koyhdt, sekd vapaat etti orjat, panemaan merkin oikeaan
kdteensd tai otsaansa, 17) ettei kukaan muu voisi ostaa eikd myydd kuin
se, jossa on merkki: pedon nimi tai sen nimen luku. 18) Tdssd on viisaus.
Jolla ymmdirrys on, se laskekoon pedon luvun; silld se on ihmisen luku. Ja
sen luku on kuusisataa kuusikymmentd kuusi.

Témaén jakson ensimmadiseen jakeeseen siséltyy kddanndsongelma, jolla
on vaikutusta my6s jakeen tulkintaan. Sekd sana "karitsa” ettd "lohikddirme”
ovat aluttomia, ts. niissé ei ole artikkelia. Tama olisi normaalia silloin,
kun sanoja kiytetddn ensimmadisté kertaa, kuten kohdassa 5:6, jossa sanaa
“karitsa” kdytetddn ensimmadistd kertaa, ja kohdassa 12:3, jossa sanaa
lohikddrme” kdytetddn ensimmaistd kertaa. Sanaa “karitsa” kdytetdan
my6hemmissd luvuissa kaksikymmentd kuusi kertaa ja joka kohdassa paitsi
tassd siind on maaratty artikkeli, joka viittaa edelliseen sanan esiintymaan.
Sanaa ”lohikddrme” kdytetddn tdman lisdksi yksitoista kertaa; jalleen joka
kohdassa paitsi tdssd siind on madratty artikkeli.

Taman jakeen yleinen kddanndos kuuluu: ”Silld oli kaksi sarvea kuin
karitsalla, mutta se puhui kuin lohikddrme.” Artikkelin puuttuminen
kreikan kielessd ei aina edellytd epamaardista artikkelia englannin kielessé
(kreikan kielessd ei ole epamadraista artikkelia). Artikkelin puuttuminen
osoittaa toisinaan, ettd sanaa kasitellddn erisnimend. Olisi mahdollista ndhda
artikkelin puuttuminen tédssd tdlld tavalla, varsinkin kun Ilmestyskirjassa
sana “karitsa” on aina Jeesuksen nimi ja sana "lohikddrme” on aina perkeleen
nimi. Me voisimme siind tapauksessa aivan hyvin alkaa ndma kaksi sanaa
isolla kirjaimella ja kdantaa: "Silld oli kaksi sarvea kuin Karitsalla, mutta
se puhui kuin Lohikddrme.”



Toisinaan artikkelin puuttuminen ilmaisee laatua. Aluton substantiivi
kreikan kielessé tarkoittaa likipitden samaa kuin englannin kielen adjektiivi.
Englannin kielessd on sama tille kielelle ominainen puhetapa. Englantia puhuva
kasittad, ettd on eri asia, jos me kddanndmme: "God is a spirit”, kuin: "God is
spirit” (Joh. 4:24). Jalkimmadisen lauseen todellinen merkitys on, ettd Jumala on
henki. Tasta syysta olisi tdysin sallittua kddntaa tdma jae: ”Karitsankaltainen,
silld oli kaksi sarvea, mutta sen puhe oli lohikddrmeenkaltaista”.

Koska molemmat kddannokset ovat kuitenkin kompeldita englannin
kielessd, me olemme valinneet sen sijaan kddannoksen maaratyn artikkelin
kanssa: ”Sillé oli kaksi sarvea kuin Karitsalla, mutta se puhui kuin lohikddrme.”
Me olemme menetelleet néin, silld vaikka kristittyjékin kutsutaan karitsoiksi
ja lampaiksi, sana viittaa tdssd Herraan Jeesukseen. Ajatus ei ole, ettd
peto maasta nayttaa kristityltd (vrt. Joh. 10:26,27; 21:15), vaan ettd han
tosiasiallisesti nayttad Kristukselta.

IImestyskirjan ainoa argumentti tatd tulkintaa vastaan on seitsemén
sarven omistaminen karitsalle jakeessa 5:6. Meilld ei ole mitddn keinoa
tietdd, oliko Johanneksen niissd ndyissd nakemalld karitsalla aina seitseman
sarvea. Lukija voi muistaa kommentit, jotka koskivat yhta kruunua, jota
valkoisella hevosella ratsastaja kantaa luvussa 6, ja monia diadeemoja,
joita han kantaa luvussa 19. Monta kertaa Ilmestyskirjassa, kun Vapahtajaa
kutsutaan karitsaksi, ei ole mitdén viittausta hanen ulkoiseen hahmoonsa.
Nuo kohdat ovat samanlaisia kuin Johannes Kastajan sanat, kun hén osoitti
Vapahtajaa hdnen inhimillisessd hahmossaan ja kutsui hdnta Jumalan
Karitsaksi, joka ottaa pois maailman synnit (Joh. 1:29).

Raamatuntulkitsijan mielessd ei voi olla mitddn epdilystd siitd, ettd ndyn
karitsankaltainen peto on seurakunnan suuri vihollinen. Kun meresta
nouseva peto oli selvisti pelottava ja vaarallinen vihollinen Jumalan kansalle,
maasta nouseva peto nayttaa ensi silmaykselld olevan tdysin vaaraton. Se
itse asiassa ottaa Kristuksen ulkoisen hahmon, tai ainakin (jos joku pitaa
kiinni kdannoksesta "karitsa”) Kristuksen seuraajan hahmon.

Oikeaoppiset luterilaiset Raamatun selittdjdt ovat yleisesti ndhneet timan
maasta nousevan pedon kuvaavan suurta Antikristusta, ja, sopusoinnussa
luterilaisten tunnustuskirjojen kanssa, samaistaneet sen Rooman paavin

kanssa. Vaikka Antikristuksen tunnistaminen perustuu padasiallisesti sithen,
mitéd apostoli Paavali opettaa "laittomuuden ihmistd” 2. Tess. 2., sanotaan
tassd kuitenkin joitain seikkoja, jotka tukevat tunnustuksellista luterilaista
oppia, jonka mukaan ”paavi itse on oikea Antikristus” (papam esse ipsum
verum antichristum, Schmalkaldenin uskonkohdat 11,4,10).

On merkillepantavaa, etta kreikan kielen prepositio &vri (anti) koineen
murteessa tarkoittaa melkein aina "sijasta” eikd "vastaan”. Kun siis Uusi
testamentti kdyttda nimeé ” Antikristus”, yleinen tulkinta olisi, ettd han on
”sijais”—kristus eikd kuka hyvénsd, joka on Kristusta vastaan. Tété ajatellen
on kaksinkertaisesti merkittavad, ettd timén pedon ulkoinen hahmo on
karitsan kaltainen, siis ettd se muistuttaa Kristusta. Tassa yhteydessa voimme
palauttaa mieliin sen, ettd kun paavi joku vuosi sitten vieraili Amerikassa,
lehdissé kerrottiin monien ihmisten sanoneen, ettd kun he kohtasivat paavin,
he tunsivat olevansa Kristuksen luona. Erds Rooman kirkon kanonisoiduista
pyhisté, Katariina Sienalainen, kutsui paavia ”Jeesukseksi Kristukseksi maan
padlld”. Jotkut vaittavat, ettei paavi voi olla Antikristus tand paivana, koska
nykyiset paavit ovat niin Kristuksen kaltaisia miehid. Tdma jae varustaa meidat
voimakkaalla vastamyrkylld tuon perustelun houkutusta vastaan. Sellaisia
paaveja on ollut vahén, jotka ovat olleet ulkoisesti pahoja ja turmeltuneita.
Useimmat heistd ovat nayttaneet "Karitsan kaltaisilta”.

Mutta tdimén pedon tuhoava luonne tulee ilmi siind, mitéd se sanoo.
Sen puhe on lohikddrmeen kaltaista, se on, sanoma, jota se julistaa, on
perkeleen sanoma. Mika tuo sanoma on olemukseltaan, kéy ilmi perkeleen
ensimmadisistd sanoista Eedenissd. Pinnalta katsoen tuo sanoma ei néyta
turmeltuneelta. Saatana néyttdytyy toisinaan valkeuden enkelind (2. Kor.
11:14). Kaiken kaikkiaan hén ei yllyttanyt Aadamia ja Eevaa tekeméin
aviorikosta tai murhaa. Mutta hén kielsi selvan Jumalan sanan ja yllytti Eevaa
etsimddn onnellisuuttaan, ”pelastustaan’, kuten tapahtui, siitd, mitd han saattoi
tehda itse eika siitd kaikesta hyvéstd, mitd Jumala oli tehnyt ja milld Jumala
oli varustanut hénet ja hanen miehensa. Perkeleen perusoppi on sanoma
pelastuksesta tekojen kautta. Trenton kirkolliskokouksen dekreeteissa ja
kaanoneissa Rooman kirkko virallisesti tuomitsee ja uskoo helvetin haltuun
jokaisen, joka opettaa, ettd ihminen vanhurskautetaan yksin uskon kautta



ja ettd hyvit teot eivit ole valttimattomia pelastukseen. Se on juuri tuolla
teolla omaksunut helvetin lohikddrmeen sanoman virallisena kantanaan ja
on tosiasiallisesti virallisesti julistanut Raamatun selvan opetuksen valheeksi.
Rooman kirkon virallisen teologian kautta perkele yha kertoo ihmisille,
ettd he eivdt joudu kadotukseen, jos he tekevit kirkon maardamia tekoja.
Monet niista teoista kuulostavat pettdvan raamatullisilta. Rooman kirkko
suosittaa katumusta, uskoa, rukouksia ja paastoja ansiollisina tekoina, joilla
me ansaitsemme anteeksiantamuksen ja pelastuksen.

Mutta kun Rooma ja paavikunta ansaitsee tulla samaistetuiksi tdmén
maasta nousevan karitsan kaltaisen pedon kanssa, meidén ei tulisi unohtaa, etta
nykyinen protestantismi on suuressa madrin myos omaksunut lohikdarmeen
sanoman. Pelastus inhimillisten ponnistelujen kautta on, suuremmassa
tai pienemmassd mddrassd, yleinen teema nykyisessa protestanttisessa
ajattelussa. Sen seurauksena ihmiset eivit etsi pelastustaan Jumalan armosta
ja Kristuksen ansioista, joihin tartutaan yksin uskolla, vaan heiddn omista
ponnisteluistaan, kadntymiskokemuksistaan ja vastaavista. Ndin ollen suuri
osa protestanttisuudesta, vaikka se nayttda "karitsankaltaiselta”, on myos
alkanut esittad lohikdarmeen kaltaista sanomaa. Téhdn petoon viitataan
kaikissa myohemmissa luvuissa “vddrdnd profeettana’.

Peto asettaa itsensd siten sijais-kristukseksi. Vanhan testamentin profeetat
olivat puhuneet tulevasta Vapahtajasta suurena profeettana, ja tima teema
toistuu uudelleen ja uudelleen Uudessa testamentissa. Hinen sanomansa
julistaa pelastusta armosta ilman tekoja. Kaikki ne, jotka muuntavat
evankeliumin uudeksi laiksi ja kddntavit jopa uskon ja katumuksen hyviksi
teoiksi, joita ihmisten téytyy suorittaa anteeksiantamuksen ehtona, tarjoavat
profeetallisen sanoman korviketta eivitkd Kristuksen evankeliumia. Silti
sanoma ndyttdd monista Kristuksen kaltaiselta, koska siind kédytetddn
kaikkia oikeita sanoja. Mutta todellisuudessa se riistad Kristukselta hdnen
kunniansa omistamalla omille teoillemme tietyn osan kunniasta meidan
pelastuksestamme. Ja kukaan ei tee sitéd kirkossa suuremmalla taidolla kuin
Rooman paavi. Vaikka Lenski, Poellot, Little, ja muut raamatunselittdjat
voivat sen tahden olla oikeassa sanoessaan, ettd maasta nouseva peto kuvaa
“antikristillistd propagandaa’, saattavat he olla my0s vadrassi, kun eivét nde

laheistd yhteyttd timan jakeen ja Schmalkaldenin uskonkohtien tuomion
valilla, ettd ”paavi itse on oikea Antikristus”. Kuitenkin, laajemmassa mielessd,
me voimme sanoa, ettd tima peto kuvaa myds kaikkea oppia, joka kaivaa
maata evankeliumin alta ja palvelee perkeleen tarkoituksia.

Jokaisen kristittyjen sukupolven taytyy otella harhan kanssa siella,
missd se ilmaantuu. Niinpd omana aikanamme tunnistamme lohikddrmeen
danen humanismissa, kehitysopissa, helluntailaisuudessa, mormonismissa,
Jehovan todistajissa, armstrongismissa ja muissa nykyajan harhaopeissa.
Niiden kaikkien vaarallisuus perustuu siihen, ettd niiden julistajat nayttavat
karitsan kaltaisilta. Vaarilld opettajilla on yha lampaanvaatteet.

Témad peto on paljon suurempi uhka seurakunnalle kuin ensimmadisen
pedon edustama avoin vihamielisyys, silld vddra oppi riistdd ihmisilta elaman
paljon syvillisemmassa mielessd kuin merestd nousevan pedon harjoittama
murhaava vaino. Vaino voi riistdd Jumalan lapsilta fyysisen elaman, mutta
vadra oppi riistad ihmisiltd hengellisen ja iankaikkisen elaman.

Kuitenkin, nuo kaksi petoa toimivat selvésti yhdessd kampanjassaan
Jumalaa ja hdnen seurakuntaansa vastaan. Peto, joka nousee maasta, ”kdyttdd
kaikkea ensimmdiisen pedon valtaa sen nihden (Becker: edessd)”. Sanojen
”sen edessd” sijasta NIV-kdannos kddntda: “sen puolesta”. Vaikka kdannos
”sen edessd” tai sen ldsndollessa” vastaa kirjaimellisesti alkuperiista tekstia,
kuitenkin hepreankielinen vastine, kun sitd kdytetdan suhteessa henkil66n,
jolla on valtaa, ilmaisee virallista asemaa, antaen henkildlle, joka seisoo
hallitsijan "edessd”, vallan toimia hidnen sijastaan. Siten lausuma voi ilmaista,
ettd toinen peto palvelee ensimmadisen pedon tarkoituksia, aivan kuten tuo
peto palvelee perkeleen tarkoituksia, jolta se saa voimansa ja valtansa (13:2).

Tekstiyhteys selvittda lauseen “kaikki ensimmdisen pedon valta”
merkityksen. Se ei varsinaisesti viittaa sithen valtaan ja voimaan, jonka
jokainen maallinen hallitus saa suoraan Jumalalta, vaan sen sijaan sithen
voimaan ja valtaan, jonka se saa perkeleeltd Jumalan sallimana. Ensimmaisella
pedolla on valta ja voima 1) vaatia ja saada palvontaa ja kunnioitusta
epduskoiselta maailmalta (13:4), 2) puhua suurta pilkkaa, 3) pysyd ajan
loppuun saakka (13:5), 4) pilkata Jumalan ilmoitusta ja seurakuntaa (13:6),
5) vainota uskovaisia ja 6) nauttia maailmanlaajuista valtaa (13:7). Siksi



toinen peto harmittomasta ulkoisesta hahmostaan huolimatta on itse
asiassa seurakunnan suuri vihollinen. Se lisdd omaan toimintapiiriinsa
ensimmadisen pedon toimintapiirin.

Paavali oli sanonut vadrista opettajista, jotka tulisivat, ettd he julistavat
“riivaajien oppeja” (1. Tim. 4:1). Johanneksen kielelld, he puhuisivat "niinkuin
lohikddrme” (13:11). Vaikka me voimme téstd syystd laskea mukaan kaikki
vadrdt opettajat, jotka opettavat perkeleellisid oppeja, kun me puhumme
tdimédn pedon merkityksestd, silti Rooman paavikunnassa totaalinen
toiminta, jota tdssd kuvataan, esiintyy selvemmin kuin missddn muualla.
Aiemmat paavit ovat vaatineet maailmanlaajaa maallista valtaa, eivatka
myOdhemmait paavit ole koskaan hyldnneet tuota vaatimusta. Paavikunta
oli padasiallinen monien kristittyihin kohdistuneiden veristen vainojen
aikaansaaja myohdiselld keskiajalla ja sitd seuraavan ajan alkupuolella.
Kirotessaan raamatullisen, pelastumista armosta ilman tekoja koskevan
opin paavikunta pilkkaa Jumalan ilmoitusta, ja maailmanlaajalla messu-
uhrillaan se kieltdd sen yhden ainoan uhrin kaikkiriittdvyyden, jolla on
tehty iankaikkisesti taydellisiksi kaikki ne, jotka pyhitetdadn (Hebr. 10:14).
Kiroamalla harhaoppisiksi ne, jotka opettavat raamatullista oppia, se myds
parjaa seurakuntaa. Paavikunta tulee myos pysyméan tdmén ajan loppuun
saakka, silld Herra ei tuhoa tuota "laittomuuden ihmistd” ennen kuin
tulemisensa kirkkaudessa (2. Tess. 2:8). Korvaamalla Jumalan ndkyméttoman
valtakunnan omalla nékyvilld valtakunnallaan paavikunta tulee hyvin
samanlaiseksi kuin jokin maallinen valta ja siten edelleen vahvistaa ihmisten
taipumusta pitdd maallisia hallituksia siunausten varsinaisena ldhteend eika
Jumalan vilikappaleina, joiden kautta Herra tahtoo antaa siunauksensa
ihmisille. Télla tavalla "se saattaa maan ja siind asuvaiset kumartamaan
ensimmdistd petoa, sitd, jonka kuolinhaava parani” (13:12).

Kun Paavali kuvaa Antikristuksen toimintaa, hian puhuu "valheellisista
ihmeistd”, joilla tima pettdd ihmisia (2. Tess. 2:9-10). Johannes toistaa
Paavalin ajatuksen, kun hin sanoo, ettd tima peto "tekee suuria ihmeitd,
niin ettd saa tulenkin taivaasta lankeamaan maahan ihmisten ndhden. Ja se
villitsee maan pddlld asuvaiset niilld ihmeilld, joita sen sallittiin tehdd pedon
néhden; se yllyttid maan pddlld asuvaiset tekemdidin sen pedon kuvan, jossa

oli miekanhaava ja joka virkosi.”

Vanhassa testamentissa profeetta Elia oli osoittanut, ettd Jahve on oikea
Jumala kutsumalla tulen taivaasta alas (1. Kun. 18:24-). Peto matkii tata
ihmettd, ja talla sekd muilla vastaavilla merkeilld se kykenee pettdméian
epauskoisen maailman, "ne, jotka asuvat maan pddlld”, niin, ettd he uskovat
sen perkeleelliset valheet. Kun roomalaiskatoliset kirjailijat siis mainitsevat
esimerkkeind roomalaiskatolisen kirkon tekemit ihmeet (esimerkiksi
Lourdeessa) todisteena sille vaitteelle, ettd Rooman kirkko on oikea katolinen
kirkko, me muistamme, ettd sellaisia ihmeita kuvataan tassé valheellisina
ihmeina (2. Tess. 2:9), joilla peto pettdd maailman. Vaikka ihmeet voivat
tukea oikeaa oppia, on myds totta, ettd oppi on se arvosteluperuste, jolla
oikeat ihmeet on koeteltava (5. Moos. 13:1-; Jes. 8:19-20).

Peto ei ainoastaan petd maailmaa niilla vdarilld ihmeilld, vaan se
my0s taivuttaa ne, jotka asuvat maan paalld, tekemddn epdjumalankuvan
ensimmadisestd pedosta. Nama kaksi petoa yhdistdvit nyt voimansa
toteuttaakseen perkeleen aikeen tuhota oikea seurakunta. Maallinen hallitus
antikristillisessd muodossaan ja luopiokirkko, joka puhuu perkeleen sanomaa
Jumalan totuuden sijasta, yhdistdvat voimansa ja valtansa yrittdessdan
tuhota Jumalan kansan. Kirkkohistorioitsijat voivat mainita lukemattomia
esimerkkeja siitd, miten kirkko on kdantynyt maallisten viranomaisten puoleen
vangitakseen ja polttaakseen ne, jotka se on tuominnut harhaoppisiksi.
Luterilaiset kristityt ajattelevat tdssa yhteydessa Wormsin valtiopdivia,
jossa Rooman kirkon johtajat taivuttivat keisarin antamaan asetuksen, jolla
Martti Luther tuomittiin kuolemaan.

Sama totuus asetetaan meiddn eteemme jalleen vertauskuvallisella
kielelld, kun meille kerrotaan, ettd vdara profeetta kykeni antamaan hengen
kuvalle, joka oli pystytetty, niin ettd kuva kykeni puhumaan ja maaraamaan
kuolemaan kaikki ne, jotka kieltdytyivat palvelemasta kuvaa. Me tieddmme,
ettd myohemmissd Rooman vainoissa kristityille annettiin usein tilaisuus
valita joko kuolema tai suitsutuksen polttaminen keisarin kuvan edessa. Tama
erityinen kuuliaisuuskoe néyttdd olleen kaytdsséd jo Johanneksen aikana.
Esimerkiksi Pergamossa oli temppeli, joka oli omistettu keisarinpalvonnalle.
Raamatunselittdjat esittdvit, ettd Antipas (2:13) on ehka surmattu siksi,



koska hdn on kieltdytynyt osallistumasta senkaltaiseen jumalanpalvelukseen.
Joka tapauksessa Johannes naki ndyssdadn edeltdkasin ajan, jolloin vdara
kirkko hyviaksyisi ja jopa yllyttdisi niiden tappamiseen, jotka eivit palvoisi
antikristillista maallista hallitusta epdjumalana. Sellaisesta palvonnasta on
kyse aina, kun ihmiset ovat valmiit olemaan kuuliaisia ihmisille ennemmin
kuin Jumalalle (Ap. t. 4:19).

Teloituskuolema ei ole kuitenkaan ainoa keino, jota antikristilliset
voimat kéyttavit saadakseen ajettua lapi vaatimuksensa. Peto kéyttdd myos
taloudellista painostusta saavuttaakseen tarkoituksensa ja saa aikaan sen, ettd
kaikki ihmisluokat, pienet ja suuret, rikkaat ja koyhét, vapaat ja orjat, ottavat
merkin oikeaan kdteensa tai otsaansa. Sana, joka on kdannetty “merkki”,
tarkoittaa polttomerkkia tai jilked, jonka sinetti jattaa. Sellainen ”merkki”
ilmaisee omistajan. Aivan kuten Jumalan kansa luvussa 7 merkittiin sinetilla
sen osoittamiseksi, ettd heistd oli tullut Jumalan omaisuutta, niin nama
ihmiset merkitdén sinetilld sen osoittamiseksi, ettd he kuuluvat pedolle.
Tama merkki antaa heille oikeuden kéyda kauppaa ja osallistua yhteison
taloudelliseen toimintaan. Senkaltaisesta asiasta, josta tdssa puhutaan,
ovat esimerkkind monet kommunistimaat, joissa taytyy julkisesti osoittaa
uskollisuutensa jumalankielteiselle hallitusmuodolle voidakseen osallistua
taydellisesti liike—eldmédn samoin kuin politiikkaan. Esimerkiksi monissa
noista maista nuorilta ihmisilta kielletddan korkeampi koulutus ja paisy
ammatteihin, elleivat he liity kommunistinuorten jarjest6ihin. Siten, tietyssd
mielessd, he eivit voi "ostaa tai myydd’, ellei heilld ole "merkkid, pedon
nimed tai sen nimen lukua”. llmaisut "pedon nimi” tai “sen nimen luku”
liittyvat selvédsti madritteind sanaan “merkki’, niin ettd sinetti painaa joko
pedon nimen tai pedon nimen luvun leiman henkil66n, joka ottaa merkin.

Télla kohtaa on tarpeellista kysyd, kumpaa kahdesta pedosta tassa
tarkoitetaan. Ensimmadisen jakeen jélkeen ja aina luvun kahteen viimeiseen
jakeeseen saakka nimi "peto” viittaa aina petoon, joka nousee meresta.
Sitd kutsutaan kahdesti "ensimmdiseksi pedoksi” ja kolmesti pedoksi, joka
oli parantunut kuolettavasta haavasta (13:3,12,14). Kolme kertaa nimi
esiintyy ilmaisussa ”pedon kuva” (13:15). Tekstiyhteys osoittaa, ettd tima on
merestd perdisin olevan pedon kuva. Taman luvun jalkeen "peto” tarkoittaa

ensimmadistd petoa ja “vddrd profeetta” toista petoa.

Kaiken timén seurauksena ndyttdisi siltd, ettd peto, josta puhutaan timén
luvun kahdessa viimeisessé jakeessa, taytyy myos olla ensimmadinen peto,
peto merestd. Mutta, vaikka on totta, ettd ensimmainen peto mainitaan
useammin nimeltd, juuri timé jakso kohdistaa huomion toisen pedon
toimintaan. Maasta nouseva peto harjoittaa ensimmadisen pedon valtaa. Hin
saa aikaan sen, ettd maa ja epduskoinen maailma palvoo petoa, jonka haava
oli parantunut. Se tekee suuria ihmeita. Se pettdd kansat. Se saa ihmiset
pystyttdmadn kuvan ensimmaiselle pedolle ja se antaa sille hengen. Lopuksi
se saa ihmiset ottamaan merkin, johon siséltyy pedon nimi tai luku. Koska
koko tdma jakso alkoi kuvauksella pedosta, joka nousee maasta, ja joka nyt
saa aikaan, ettd ihmiset leimataan omistajan merkilld, on todennakoista,
ettd luku on tdmén toisen pedon luku. Mutta kysymykseen ei voi vastata
lopullisesti. Ehké nimi ja luku voidaan omistaa molemmille pedoille. Me
palaamme tahdn kysymykseen uudelleen kommentoidessamme jaetta 15:2.

Tamén luvun viimeinen jae on antanut aiheen loputtomalle spekulaatiolle.
Johannes kirjoittaa: ” Téssd on viisaus. Jolla ymmdrrys on, se laskekoon pedon
luvun; silld se on ihmisen luku. Ja sen luku on kuusisataa kuusikymmentd
kuusi.”

Kirkon historian alkuvuosisadoilta saakka on tehty monta yritysta
taman luvun laskemiseksi. Kirkkoisa Irenaeus, joka eli vain yksi sukupolvi
pyhidi Johannesta myohemmin, viittaa ”moniin nimiin”, joiden voidaan
huomata sopivan tahén laskelmaan. Kreikan kielessa aakkosten jokaisella
kirjaimella on numeroarvo, ja, koska monien nimien numeroarvo on 666,
Irenaeus sanoi, et oli turvallisempaa odottaa profetian tayttymystd, kuin
arvuutella ja etsid nimid, jotka sopisivat sithen. Kuitenkin hén sanoo, etta
hyvin todennikéinen ratkaisu voitaisiin 16ytad nimessd Aateivog, kreikan
sana, joka tarkoittaa latinankielistd. Tamian kreikan sanojen yhdistelman
numeroarvo on 666 (A=30, A=1, T=300, E=5, I=10, N=50, O=70, ja ¥=200).

Jotkut Raamatun selittdjét ovat vastustaneet timénkaltaisia ratkaisuja,
koska he viittavit, ettd timéntyyppistd laskemista (sitd kutsutaan gematriaksi)
ei l0ydy mistddn muualta Raamatussa. Tdmé on painava perustelu, mutta
ei millaén tavalla ratkaiseva. Sanaa, jonka me olemme kaédntdneet sanalla



laskea”, kdytetddn vain yhdessd ainoassa muussa kohdassa Uudessa
testamentissa. Jeesus puhuu miehestd, joka "laskee” suunnittelemansa tornin
kustannukset (Luuk. 14:28). Siihen varmasti sisdltyy torniin tarvittujen
eri tarvikkeiden hintojen laskeminen, aivan kuten se tissé voisi kuvata
prosessia, jossa nimen kaikkien kirjainten numeroarvo lasketaan yhteen.

Jos tama Irenaeuksen ehdotus on oikea, kivisi ilmeiseksi, miksi ei ole
paljoakaan vilid silld, kuuluuko luku ensimmaiselle vai toiselle pedolle.
Johanneksen aikaan suuri maallinen antikristus oli Rooman valtio, ja,
yhteydessd dsken esitettyyn ratkaisuun, Irenaeus huomauttaa, ettd "ne, jotka
nyt hallitsevat, ovat latinankielisid”. Niin my6s suuri kirkollinen Antikristus
on paavikunta, jonka virallinen kieli tdhdn pdivdan saakka on ollut latina,
vaikkakin messu nykyddn vietetddn kansankielelld. Uskonpuhdistuksen
ja Trenton kirkolliskokouksen ajoista alkaen, kun paavi oli selvisti
paljastettu Antikristukseksi, meilld on vield enemman syyta hyviksya
tama todenndkdiseksi ratkaisuksi kuin oli Irenaeuksella, joka sanoi, ettad
oli turvallisempaa odottaa profetian tayttymysta.

Mutta koska Raamatussa ei ole yhtdan selvad kohtaa, joka vaatii edelld
esitetyn kaltaista laskemista, on todenndkoisesti parempi etsid ratkaisua,
joka on yhteensopivampi sen tavan kanssa, jolla numeroita muutoin
kaytetadn Ilmestyskirjassa. Olemme nihneet, ettd numero kaksitoista on
seurakunnan, kymmenen tdydellisyyden, neljd maailman ja seitsemén
liiton vertauskuva tai ihmisten kanssa toimivan Jumalan vertauskuva. On
esitetty, ettd numero kuudessa, joka on hyvin ldhelld seitsemad, mutta aina
vajavainen, pitdisi ndhda kuvaus perkeleen yrityksille vallata Jumalan paikka
ihmisten syddmissa ja tuon yrityksen edeltimaératty epaonnistuminen.
Tekstiyhteyteen sopisi paremmin ndhda tdssd numerossa vertauskuva
Antikristuksen yrityksestd asettua Jumalan temppeliin ja vaatia itselleen
jumalallisia etuoikeuksia, kuten Paavali kertoo hénesta (2. Tess. 2:3-9).
Koska kymmenen on tiydellisyyden luku ja 666 on 6 + (10 x 6) + (10 x 10
x 6), tdmd luku kuvaa sitd, ettd Antikristus ei koskaan kykene padsemdin
samanlaiseen liittosuhteeseen seuraajiensa kanssa kuin Jumala on péaassyt
kansansa kanssa. Koska kolme ja puoli tai puolet liittonumerosta seitsemén,
on pahan numero, ei ole mahdotonta ajatella, ettd numero kuusi tai puolet

kahdestatoista, edustaa kirkon vihollisia. Sellainen tulkinta sopisi oikein
hyvin tekstiyhteyteen. Edelld mainittuihin pohdintoihinsa liittyen Irenaeus
oli taipuvainen pitiméan lukua 666 tiivistelmana kaikelle sille luopumukselle,
mika on tapahtunut alussa, vélissa olevina aikoina ja mika tapahtuu lopussa.

Erdat nykyiset luterilaiset Raamatun selittdjat, jotka hylkdavit tulkinnan,
jonka mukaan maasta nouseva peto on ennen kaikkea Rooman paavi, ovat
esittdneet todistelun, ettd kadnnos se on ihmisen luku” on vaara, ja ettd
meidén tulisi kdantda sen sijaan: ”Se on inhimillinen luku”. On totta, ettei
sanalla "luku” eiké sanalla ”ihminen” ole artikkelia kreikan alkukielessa.
Siitd syystd saattaisi olla parempi kdantda kuten NIV: ”Se on erds ihmisen
luku”. Mutta perustelu, ettd se ei voi olla ihmisen luku, koska sité erityisesti
kutsutaan "pedon” luvuksi, on kestimaton. Jos Vapahtaja voidaan kuvata
Karitsaksi ja perkele lohikdarmeeksi, ei ole mitdan syytd, miksi ihmista ei
voitaisi kuvata pedoksi.

Téssd luvussa on monta yksityiskohtaa, joista meiddn taytyy puhua
varauksellisesti, mutta padajatukset ovat hyvin selvit. Nayt kertovat meille
suoraan, ettd perkeleelld on kaksi suurta liittolaista yrityksessddn tuhota
seurakunta. Toinen on maallinen hallitus, joka kdyttda raakaa voimaansa
sotiakseen Jumalan kansaa vastaan. Toinen on luopiokirkko, jolla yhd on
kristinuskon ulkoiset tunnusmerkit, mutta joka kaivaa maata uskon alta ja
jopa tekee sen mahdottomaksi julistamalla sanomaa, joka ei ole evankeliumia,
vaan sen sijaan perkeleen opetusta. Martti Luther sovelsi timan ilmestyksen
omaan aikaansa, kun hén yhdessé virsistddn puhuu "murhanhimoisesta
paavista ja Turkista”. Turkin hallitus oli antikristillinen hallitus, joka
usein pyrki asevoimin pakottamaan alamaisensa muhamettilaisuuteen ja
tuhoamaan kristillisen seurakunnan valtansa alaisissa maissa. Paavi oli
my0s antikristillinen ja yritti estdd evankeliumin uudelleennousemisen
tuomitsemalla Lutherin ja sanoman yksin armosta tapahtuvasta pelastumisesta
perkeleellisen, pelastumista tekojen kautta julistavan opin hyviksi. Kuitenkin
kaikkien aikojen kristittyjen kuuluu tietdd, ettd heitd vastaan on koottu suuret
voimat, jotta se saisi heidit valvomaan ja rukoilemaan, ettei jumalattomien
hallitusten toiminta saisi pakotettua heitd luopumukseen eivatka vaarat
opettajat harhauttaisi heitd epauskoon ja vadrdan jumalanpalvelukseen.



Johannes ei ainoastaan varoita tiata vaaraa vastaan. Kuvattuaan kauheat
viholliset, jotka tahtadvit seurakunnan tuhoamiseen, hdan nakee nyt toisen
ndyn, jossa hdn vakuuttaa lukijoitaan siitd, ettd perkele ja nuo kaksi petoa,
nama kolme suurta vihollista, joita on kutsuttu ”epédpyhdksi kolminaisuudeks’,
eivat onnistu yrityksissadn.

The Seven Angels with Trumpets

NELJAS NAKY: 144000 KARITSAN KANSSA (14:1-5)

1) Ja mind ndin, ja katso, Karitsa seisoi Siionin vuorella, ja hdnen kans-
saan sata neljakymmentd neljd tuhatta, joiden otsaan oli kirjoitettu hd-
nen nimensd ja hinen Isdnsd nimi. 2) Ja mind kuulin ddnen taivaasta
ikddn kuin paljojen vetten pauhinan ja ikddn kuin suuren ukkosenjyli-
ndn, ja ddni, jonka mind kuulin, oli ikddn kuin kanteleensoittajain, kun
he kanteleitaan soittavat. 3) Ja he veisasivat uutta virttd valtaistuimen
edessd ja neljin olennon ja vanhinten edessd; eikd kukaan voinut oppia
sitd virttd, paitsi ne sata neljdkymmentd neljd tuhatta, jotka ovat ostetut
maasta. 4) Ndamd ovat ne, jotka eivit ole saastuttaneet itseddn naisten
kanssa; silld he ovat niin kuin neitsyet. Ndmd ovat ne, jotka seuraavat
Karitsaa, mihin ikind hdn menee. Ndmd ovat ostetut ihmisistd esikoiseksi
Jumalalle ja Karitsalle, 5) eikd heiddn suussaan ole valhetta havaittu; he
ovat tahrattomat.

Aivan kuten maan péaille tulevaa suurta ahdistusta kuvaavaa nakya
(6:2-17) seuraa naky valtaistuimen ympdrilld olevasta lukemattomasta
joukosta (7:1-17), samoin pelottavaa kuvausta vahingosta, jonka saa aikaan
se, mitd on kutsuttu "epdpyhdksi kolminaisuudeksi” (lohikdarme ja kaksi
sitd palvelevaa petoa), seuraa naky 144000:sta taivaassa.

Me olemme jo huomauttaneet kommenteissamme lukuun 7, ettd nuo
144000 ovat koko nakymaéton seurakunta. Luvussa 7 nuo 144000 kuvataan
ihmising, joiden tadhden maailman tuho viipyy, niin etté heilld olisi aikaa
ottaa Jumalan sinetti otsaansa. Sinetti on siina tietysti kuvakieltd ja tarkoittaa
merkkid, jonka sinetti jattad. Tassa heidét kuvataan sellaisiksi, joiden otsiin
on kirjoitettu Karitsan ja hdnen Isdnsd nimi. Ndiden kahden lausuman
valilla ei ole todellakaan mitddn eroa, ja jalkimmainen lausuma ainoastaan
selvittdd, minkatyyppista sinettid enkeli kédytti luvussa 7. Monissa arkeologien
16ytdmissé sineteissd on mukana omistajan nimi. Hyvin usein nimea edeltaa
prepositio osoittamassa, ettéd sinetdity esine kuuluu henkilélle, jonka nimi
on kaiverrettu sinettiin.

Kaikilla 144000:1la on sekd Karitsan ettd hdnen Isdnsd nimi kirjoitettuna
otsaansa. Tama ilmaisee selvisti, ettei kukaan kuulu tosi Jumalalle, ellei han



kuulu my6s Kristukselle. Hdan on ainoa tie Isdn luo eikd kukaan tule Isin
luo muutoin kuin hianen kauttaan (Joh. 14:6). Vastaavasti kukaan ei tule
Jeesuksen luo, ellei Isd veda hanta (Joh. 6:44). Meilld on sen tihden tdssa
vertauskuvallinen esitys siitd totuudesta, jonka Pietari ja Johannes julistivat,
kun he sanoivat neuvoston jasenille: Eikd ole pelastusta yhdessdkddn toisessa;
silld ei ole taivaan alla muuta nimed ihmisille annettu, jossa meiddn pitdisi
pelastuman” (Ap. t. 4:12).

Téssd ndyssd nuo 144000, jotka kuuluvat Jumalalle, eivét ole endd maan
paalld. He olivat Karitsan kanssa, joka seisoi Siionin vuorella. Jerusalemin
tavoin Siionin vuori, jonka péalle Jerusalemin temppeli oli rakennettu, on
Raamatussa Uuden testamentin seurakunnan symboli (Hes. 12:22; vrt.
Jes. 2:1—-; Room. 11:26; Ps. 46; Gal. 4:26). Olisi mahdollista nahda tassa
jakeessa vain symbolinen esitys Vapahtajan olemisesta kansansa kanssa,
mutta jae 3 asettaa nuo 144000 valtaistuimen ymparille seké neljdn elavin
olennon ja 24 vanhimman seuraan, jotka me tapasimme jo Johanneksen
saaman tulevaisuutta koskevan ndyn alussa. Tassd me olemme tekemisissé
riemuitsevan seurakunnan kanssa. Siionin vuori on téssa kohdassa taivaallisen
Jerusalemin nimi, jossa Jumalan kansa on iankaikkisesti vapaa vaaroista,
jotka uhkasivat sitd epdpyhan kolminaisuuden kasissa.

Niinpa meilld on ndissa jakeissa toinen kuvaus seurakunnan lopullisesta
voitosta kaikista vihollisistaan. Johannes puhuu tuon voiton synnyttamasta
ilosta kirjoittaessaan: ”Ja mind kuulin ddnen taivaasta ... ja ddni, jonka
mind kuulin, oli ikddn kuin kanteleensoittajain (kirjaimellisesti: "kanteletta
soittavien”), kun he kanteleitaan soittavat. Kanteleet ki@dapa mainitaan kolme
kertaa Ilmestyskirjassa. Jokaisessa tapauksessa niitd kiytetadn sdestimaan
laulua Jumalan valtaistuimen ympaérilla. Ensimmaisessé taivasndyssaan
Johannes niki, ettéd neljdlla elavalla olennolla ja kahdellakymmenelldneljalla
vanhimmalla oli kanteleet, joilla he séestivit ylistyslauluaan Karitsalle (5:8-9).
Seitsemdn maljan ndyn johdannossa ne, jotka olivat voittaneet pedon, sdestivét
samoin lauluaan kanteleilla (15:2-3). Se seikka, etta kanteleet sdestavat
144000:n laulua on toinen osoitus siitd, ettd Siionin vuori on téssd ndyssa
vertauskuvallinen nimi taivaassa olevalle riemuitsevalle seurakunnalle.

Kanteleitten ddntd kuvataan "paljojen vetten pauhinaksi (kirjaimellisesti:

monien vesien ddni”) ja ikddn kuin suureksi ukkosenjylindksi”. lmestyskirjan
ensimmaisessd ndyssd Vapahtajan adnté oli verrattu paljojen vetten pauhinaan
(1:15) tai jylisevadn vesiputoukseen. Samaa ilmaisua kdytetdan kolmannen
kerran kuvaamaan voittoisien pyhien laulua myohemmassé ndyssa (19:6).

Tuossa myohemmassé néyssa, kuten tdssd, musiikki kuvataan kovaksi
ukkosenjylindksi. Ilmaisua “ukkosenjylind” kaytetdan myos kolmesti
Ilmestyskirjassa. Kerran sitd kiytetdan kuvaamaan neljasta elavésté olennosta
yhden déntéd ndyssd neljastd ratsastajasta (6:1), ja kahdesti sitd kdytetdan
kuvaamaan pyhien musiikkia (14:2; 19:6). Ensimmaisessé noista kahdesta
kohdasta puhutaan "suuresta (tai kovasta) ukkosesta” ppovtiig peyaingja
silld kuvataan kanteleitten danta; toisessa “voimakkaista ukkosista” ppovt@v
ioxvp@v, ja silld kuvataan lunastettujen laulua taivaassa. Tdma kuvaus
taivaallisesta kanteleitten soitosta korostaa pyhien suurta lukumaaras, ja sen
on taytynyt olla lohdutuksen ldhde varhaiselle kirkolle, joka niin usein naki
itsensd pienend, piiritettynd laumana, jota uhkasi vaara tulla vaiennetuksi
keisarillisen vainon kautta. Yhé edelleen se tarjoaa samanlaista lohdutusta
meille tina piivand, kun ndemme laajalle levinneen luopumuksen nékyvissa,
ajallisessa seurakunnassa, jossa puhtaan Jumalan sanan ddnen nayttavat
hukuttavan monet dénet, jotka levittavit epapyhan kolminaisuuden sanomaa.

Jylisevien kanteleitten sdestykselld 144000 "veisaavat uutta virtti
valtaistuimen edessd ja neljdn olennon ja vanhinten edessd”. Aiemmin
ilmaisua "uusi virsi” oli kdytetty kuvaamaan vanhinten ja neljan eldvin
olennon laulua (5:9). Siind yhteydessa lainasimme joukon kohtia Psalmeista
ja Jesajan kirjasta, joissa tatd ilmaisua kaytettiin. Kaikissa ndissd kohdissa
on selvi viittaus pelastukseen, jota Jumala on valmistamassa kansalleen.
”Uusi virsi” on ylistyslaulu, jossa uskovat ilmaisevat kiitollisuutensa ja
ilonsa pelastuksestaan.

Se on lauluy, jota vain lunastetut osaavat laulaa: "Eikd kukaan voinut
oppia sitd virttd, paitsi ne sata neljdkymmentd neljd tuhatta, jotka ovat
ostetut maasta.” Artikkeli sanan “virsi” edessd on artikkeli, joka viittaa
edelliseen sanan esiintymiseen ja voidaan siksi hyvin todennékoisesti
kaantda demonstratiivipronominina. Perfektin partisiippi sanassa ~ostetut”
muistuttaa meitd siitd, ettd kysymyksessd on téytetty tyd, jonka tulokset



ovat voimassa nykyhetkeen saakka. Me emme mydtavaikuttaneet mitdan
meidin lunastukseemme maasta.

”Uuden virren” sanoja ei ole ilmoitettu, koska sen saattoivat oppia vain
ne, jotka oli ostettu eli lunastettu maasta. Toisessa kohdassa, joka puhuu
“uudesta virrestd” (5:8-9), virren sanat puhuvat lunastuksesta, jonka Karitsa
on saanut aikaan verelldan.

Lunastetut kuvataan sitten kaikessa heiddn viattomuudessaan ja
taydellisyydessaan: ”Ndmd ovat ne, jotka eivit ole saastuttaneet itseddn
naisten kanssa; silld he ovat niin kuin neitsyet. Namd ovat ne, jotka seuraavat
Karitsaa, mihin ikind hdn menee. Ndmd ovat ostetut ihmisistd esikoiseksi
Jumalalle ja Karitsalle, eikd heiddn suussaan ole valhetta havaittu; he ovat
tahrattomat.”

Huomautimme aiemmin, ettd luku 144000 on vertauskuvallinen luku,
joka osoittaa, ettd me olemme tdsséd tekemisissd koko nakymattoman
seurakunnan, koko valittujen tiyden mdaran, kanssa. Heitd kutsutaan
“esikoisiksi”. Aluksi tima vaikuttaa siltd kuin he olisivat vain osa sadosta,
ikddn kuin 144000 olisi erityisryhma lunastettujen joukossa. Apostoli
Paavali kaytti sadannollisesti sanaa esikoiset” (esikoislahja ym.), kuvatakseen
ensimmadistd osaa suuremmasta lahjasta tai sadosta (Room. 8:23; 11:16; 1.
Kor. 15:20; 16:15). Kuitenkin Vanhassa testamentissa esikoiset (uutiset)
oli se sadon osa, joka tuotiin temppeliin uhrina Herralle. Loput sadosta
kdytettiin ruuaksi ja se oli tdssd suhteessa varattu tuhottavaksi. Kun tétd
ryhmaa siis kutsutaan "esikoisiksi Jumalalle ja Karitsalle”, me ymméarramme
sen siksi osaksi ihmiskunnan satoa, joka tuodaan taivaan temppeliin. Kuten
kuulimme tdmén luvun ensimmaisessa jakeessa, he kantavat Jumalan sinettid
ja nimed otsassaan. Tama erottaa heidét selvasti muista ihmisista, joilla on
pedon nimi ja merkki oikeassa kédess ja otsassa (13:16). Vastakohta niiden
valillg, joilla on pedon merkKki ja niiden valilld, jotka kantavat Jumalan
sinettid (14:1), osoittaa myos, ettd me olemme tdssad tekemisissa koko
niakymaéttoman seurakunnan kanssa. Edelleen se seikka, ettei kukaan voi
oppia "uuden virren” sanoja paitsi ne 144000, osoittaa my®0s, ettd Johannes
kayttad sanaa “esikoiset” kaikista niist, jotka ovat osalliset taivaan autuudesta
ja paisevat pakoon tuhoa.

Sanat, joilla 144000:tta kuvataan, johtavat meiddt my6s samaan
johtopadatokseen. Koska heidit kuvataan “neitsyiksi, jotka eivit ole
saastuttaneet itseddn naisten kanssa”, yleinen roomalaiskatolilainen
ajattelu on joskus nahnyt heissi selibaatissa olevan papiston, mutta jopa
roomalaiskatolilainen Jerusalemin Raamattu ilmoittaa, ettd neitsyys on
tdssd yhteydessd kuvaannollinen sana uskollisuudelle Jumalaa kohtaan.
Pyhé Paavali vertasi Korinton seurakuntaa neitsyeen, kun hén kirjoitti:
”Mindhdn olen kihlannut teiddt miehelle, yhdelle ainoalle, asettaakseni
Kristuksen eteen puhtaan neitsyen” (2. Kor. 11:2). Vanhassa testamentissa
useat profeetat kutsuivat valittua kansaa "neitsyeksi” (Jes. 37:22; Jer. 14:17;
18:13; 31:4,21; Val. 1:15; 2:13; Aam. 5:2). Tama kielikuva liittyy siihen,
ettd hyvin yleisesti Vanhan testamentin seurakuntaa kutsutaan Jahven
vaimoksi ja Uuden testamentin seurakuntaa Kristuksen morsiameksi tai
Karitsan vaimoksi. Hyvin lahelle tulee my®ds se, ettd epdjumalanpalvelusta
kutsutaan yleisesti aviorikokseksi. Selittdessdédn Hooseaa Luther sanoo,
ettd Vanhan testamentin kuvakielinen ilmaisu "harjoittaa haureutta”
tarkoittaa epdjumalanpalveluksen harjoittamista (Luthers Works 18, s. 4).
Néama 144000 kieltaytyivit ottamasta pedon merkkid. He hylkasivat kaiken
epajumalanpalveluksen ja kieltaytyivit olemasta uskottomia Jumalaa ja
Karitsaa kohtaan. He pysyivit uskollisina yljalle, joka tulisi ajan lopussa
vaatimaan heitd puolisokseen (vrt. 19:6-8).

Heistd sanotaan my®s, ettd “he seuraavat Karitsaa, mihin ikind hén
menee’”. Partisiipin preesens, “seuraavat’, ilmaisee, ettd tima on heiltd jatkuva
toiminto. Herra Jeesus oli itse kuvannut valittujaan ndilld sanoilla Johanneksen
evankeliumissa. Han sanoi: ”Minun lampaani kuulevat minun ddntdni, ja
mind tunnen ne, ja ne seuraavat minua. Ja mind annan heille iankaikkisen
elamdn, ja he eivit ikind huku, eikd kukaan ryéstd heitd minun kddestdni”
(Joh. 10:27-28). Johannes oli kuullut Vapahtajan puhuvan ndma sanat, ja
niiden Johanneksen kuulijoiden, jotka tunsivat hanen evankeliuminsa hyvin,
on taytynyt muistaa ne, kun he kuulivat pastorien lukevan ndma jakeet.

Sanat “ndmd ovat ostetut ihmisistd” nayttavat aluksi aiheuttavan ongelman.
Olisi helppo lukea niihin ajatus lunastuksen rajoittamisesta, ikddn kuin muita
ei olisi ostettu. Mutta Raamattu opettaa hyvin selvisti, ettd Herra Jeesus



on kaikkien ihmisten Vapahtaja, ettd hian vuodatti verensé kaikkien edesta
ja siten lunasti kaikki ihmiset synnisté, kuolemasta ja perkeleen vallasta.
Pietari kayttad samaa sanaa kuin Johannes tassa @yopadetv, kun héin sanoo,
ettd vadrdt opettajat, jotka kieltdvdt Herran ja tuottavat itselleen dkillisen
kadotuksen, olivat kuitenkin hidnen ostamiaan (2. Piet. 2:1). Kuitenkin, tassa
meille kerrotaan, ettd ndima 144000 ovat ne, jotka oli ostettu, tai lunastettu,
ihmiskunnasta, aivan kuten useita jakeita aiemmin heitd kuvailtiin sellaisiksi,
jotka oli ostettu maasta. Mutta sanaa “lunastus” anoAvtpwotg kiytetddn
toisinaan ilmaisemaan meidén lopullista vapahdustamme tdméan maailman
suruista ja tuskista (Room. 8:23; Luuk. 21:28; Ef. 1:14; 4:30). Ilmiselvasti
sanaa “ostaa” kdytetddn myos laajemmassa mielessd ilmaisemaan, ei
ainoastaan ostohinnan maksamista, vaan myos sitéd, kun omaksi ostettu
otetaan haltuun. Koska ndma 144000 ovat taivaassa, on selva, ettd heidan
tapauksessaan Vapahtaja ei ole ainoastaan maksanut lunastushintaa heista
(1. Kor. 6:20), vaan on tullut my6s ottamaan nama ostetut ihmiset itselleen.

Lopuksi heistd sanotaan, ettd heidan suussaan ei ole mitdan valhetta,
ja ettd he ovat tahrattomat. Johannes ei tdssa kohdassa kerro meille, mita
heidédn tahrattomuutensa on, mutta ajatellen luvun 7 kuvausta pyhista
Jumalan valtaistuimen darelld, voimme sanoa, ettid he ovat tahrattomia,
koska heidit oli pesty jokaisesta liasta ja tahrasta Karitsan verelld. Sanaa,
jota Johannes kayttad tdssd, dpwpog, kiyttda myos Paavali kuvatakseen
seurakuntaa sanoessaan, ettd Kristus antoi itsensd seurakunnan edestd
tehdédkseen sen pyhéksi ja tahrattomaksi (Ef. 5:27). Pietari kaytti samaa
sanaa kuvatakseen Kristusta, kun han puhui hédnesta karitsana, jossa "ei
ole tahraa” (1. Piet. 1:19). Meidan tahrattomuutemme on meille luettu
Kristuksen vanhurskaus.

Voi néyttda siltd, ettd Johannes viittaa vain noiden 144000:en pyhitettyyn
elamaén, kun héan kirjoittaa: *Eikd heiddn suussaan ole valhetta havaittu.”
Lausuma, ettei heidédn suussaan ole valhetta havaittu, on kuitenkin varsinaisesti
havainnollinen ilmaus siita tahrattomuudesta, joka heille luetaan. Jaakob
sanoo, ettd jos joku ei koskaan hairahdu puheessa, hin on tiydellinen
mies, joka kykenee kontrolloimaan kaikkia ruumiinsa jasenia (Jaak. 3:2).
Olla vapaa valehtelemisesta tarkoittaa sen tdhden samaa kuin olla vapaa

kaikesta synnistd. Tdtd ldheista suhdetta sen vililla, ettd ollaan vapaat
valehtelemisesta ja ollaan vapaat synnistd, havainnollistaa se, ettd Herra
Jeesus kuvataan sellaiseksi, "joka ei syntid tehnyt ja jonka suussa ei petosta
ollut” (1. Piet.2:22; Jes. 53:9).

Valehteleminen mainitaan Raamatussa usein erikseen syntind, jota
Jumala erityisesti vihaa (ks. esim. Snl. 6:17; Ps. 5:7). Se on my®s synti, josta
kaikkia ihmisid syytetddn (Room. 3:4), ja jonka tdhden ihmisid lopulta
heitetdén tulijarveen (Ilm. 21:8). Koska valehteleminen on niin yleinen
synti, emme nde tassd jakeessa ainoastaan viittausta Jumalan kansan
pyhitettyyn eldmdan, vaan erityisesti sithen anteeksiantamukseen, joka
puhdistaa heiddn huulensa kaikesta vadryydesti (Jes. 6:7). Jakeen sanat ovat
havainnollinen esimerkki tahrattomuudesta, joka luonnehtii néita Karitsan
seuraajia, tahrattomuus, joka viime kiddessd aina on lahja, jonka Jumala
antaa heille Poikansa ja hdnen sovittavan verensa kautta. Tdma Karitsa,
jonka edessd he seisovat, on loppujen lopuksi se Jumalan Karitsa, joka ottaa
pois maailman synnin (Joh. 1:29), Karitsa, joka oli teurastettu ja joka on
lunastanut meidét Jumalalle verelldan (5:9), Karitsa, jonka veressa pyhét ovat
pesseet vaatteensa ja valkaisseet ne (7:14). He ovat tahrattomat sen tahden,
mitéd Kristus on tehnyt heiddn edestddn. Valheet, joihin he, samoin kuin
Pietari, ovat syyllistyneet, on Jumala, joka lupaa olla muistamatta meidén
syntejamme (Jer. 31:34), antanut anteeksi.

Nayttdmo siirtyy nyt takaisin maan paélle ja Johannes kuvailee viidettd
nékya tdssé sarjassa.

VIIDES NAKY: KOLME ENKELIA (14:6-13)

6) Ja mind ndin lentivin keskitaivaalla erddn toisen enkelin, jolla oli ian-
kaikkinen evankeliumi julistettavana maan pddlld asuvaisille, kaikille
kansanheimoille ja sukukunnille ja kielille ja kansoille. 7) Ja hin sanoi
suurella ddnelld: Peljitkdd Jumalaa ja antakaa hdnelle kunnia, silld hd-
nen tuomionsa hetki on tullut, ja kumartakaa hdntd, joka on tehnyt tai-
vaan ja maan ja meren ja vetten lihteet.” 8) Ja seurasi vield toinen enkeli,



joka sanoi: "Kukistunut, kukistunut on se suuri Babylon, joka haureuten-
sa vihan viinilld on juottanut kaikki kansat.” 9) Ja heitd seurasi vield kol-
mas enkeli, joka sanoi suurella ddnelld: Jos joku kumartaa petoa ja sen
kuvaa ja ottaa sen merkin otsaansa tai kiteensd, 10) niin hdnkin on juova
Jumalan vihan viinid, joka sekoittamattomana on kaadettu héinen vihan-
sa maljaan, ja hdntd pitdd tulella ja tulikivelld vaivattaman pyhien enke-
lien edessd ja Karitsan edessd. 11) Ja heiddn vaivansa savu on nouseva
aina ja iankaikkisesti, eikd heilld ole lepoa pdivilld eikd yolld, heilld, jotka
petoa ja sen kuvaa kumartavat, eikd kenellikddn, joka ottaa sen nimen
merkin. 12) Tdssd on pyhien kirsivillisyys, niiden, jotka pitdvdt Jumalan
kiskyt ja Jeesuksen uskon. 13) Ja mind kuulin ddnen taivaasta sanovan:
“Kirjoita: Autuaat ovat ne kuolleet, jotka Herrassa kuolevat tdistedes. To-
tisesti — sanoo Henki - he saavat levitd vaivoistansa, silld heiddn tekonsa
seuraavat heitd.”

Niky enkelistd, joka lentdéd keskitaivaalla ja jolla on saarnattavana
iankaikkinen evankeliumi, on luterilaisuudessa perinteisesti tulkittu
profetiaksi, joka koskee uskonpuhdistusta. Jakeet, jotka kuvaavat tatd nakya,
muodostavat yhden historiallisista epistoloista uskonpuhdistuksen juhlassa
(the Reformation Festival). Meilla ei ole mitdan riitaa timan tulkinnan
kanssa, jos ndité jakeita ei kasitelld vélittomana, erityisesti ja ainoastaan
tohtori Martti Lutherin ty6hon viittaavana profetiana. Mutta Ilmestyskirjan
tulkitsemiseen idealistisella metodilla sopii se, ettd ymmarramme nama jakeet
edellisessd luvussa annetun vadraa oppia vastaan kohdistuvan halytyksen
jalkeisend Jumalan lohdutussanomana seurakunnalle.

Kolme ensimmaistéd nakya téssd sarjassa kuvasivat kolme suurta kirkon
vihollista, perkeleen ja ne kaksi petoa. Taman jilkeen Johannes antaa
seurakunnalle uudelleen vakuutuksen lopullisesta voitosta ndyssa 144000:sta
valtaistuimen edessd. Nyt, ndissd jakeissa, hdn vertauskuvin muistuttaa
seurakuntaa siitd Vapahtajan lupauksesta, ettd valtakunnan evankeliumia
saarnataan timan ajan loppuun saakka (Matt. 24:14). Huolimatta perkeleen
ja epauskoisen maailman ponnisteluista vaientaa puhtaan opin julistaminen,
enkeli, joka julistaa evankeliumia, jatkaa lentdmistdin keskitaivaalla.

Niin ollen on tdysin oikein ndhda yksi timén lupauksen tayttymys

luterilaisessa uskonpuhdistuksessa, joka on historian huomattavin ilmaus
siitd periaatteesta, ettd Jumala ei salli sanansa vaientamista. Mutta me voimme
nihda ilmauksen tistd totuudesta myds jokaisessa muussa historiallisessa
liikkeessd, jossa evankeliumi on kirkkaasti ja voimakkaasti julistettu. Naky
vakuuttaa meitd yksinkertaisesti siitd, ettd vadarat opettajat eivat koskaan
tule vaientamaan evankeliumin julistusta.

Taman ndyn perusopetusta korostetaan edelleen, kun kirkon julistusta
kutsutaan iankaikkiseksi evankeliumiksi. Aivan kuten Vapahtaja lupasi,
etteivit helvetin portit voi koskaan seurakuntaa voittaa, niin han myds
lupasi, etteivit hdnen sanansa koskaan havia.

Lupaus siitd, ettd evankeliumi julistetaan todistukseksi kaikille kansoille
(Matt. 24:14), toistetaan painokkaasti tassa, kun meille kerrotaan, ettd enkeli
saarnasi “maan pddlld asuvaisille, kaikille kansanheimoille ja sukukunnille ja
kielille ja kansoille”. Tama on jélleen yksi niistd Ilmestyskirjan seitsemaésta
kohdasta, joissa nditd neljad sanaa kdytetadn kuvaamaan maan ihmisia
(ks. 5:9). Kuitenkin, tdmé on ainoa kohta, jossa noita neljaa sanaa edeltda
lausuma "maan pddlld asuvaisille”. On selvéd, ettd me emme tassa ole
tekemisissé viiden ryhmaén kanssa. Neljd jalkimmaistd sanaa ovat maéritteend
ensimmadiseen. Sana kau (suomalaisessa kddnnoksessd pilkku) ennen
lausumaa “kaikille kansanheimoille” on selittédva kdu (ja), ja voimme kddntaa
sen sanalla "nimittdin” sanan "ja” sijasta.

Vaikka KJV-kdannos on kaantanyt “ne, jotka asuvat (NIV: eldvit) maan
pddlld”, tama ei ole kreikan alkutekstissd sama ilmaus, jonka me 16ydamme
muissa kohdissa kddannettyna tdlld tai vastaavalla tavalla (ks. 3:10; 6:10; 8:13;
11:10; 13:8,12,14; 17:2,8). Kaikissa néissa kohdissa merkittava kreikan sana
on partisiippi verbistd katowéw (KJV: "ne, jotka asuvat”, ”asukkaat”; NIV:
“ne, jotka eldvit”, "asukkaat”). Tuo lausuma tarkoittaa aina epduskoisia.
Téma yleinen lausuma viittaa kaikkiin niihin, jotka tekevit kotinsa
maan padlle, niihin, jotka eivit voi vilpittomasti laulaa "taivas on minun
kotini”. Téssa kohdassa kreikan kielessd on epdtavallinen Tovg ka@npuévog,
kirjaimellisesti "ne, jotka istuvat maan pddlld”, ja se selvastikdan ei, kuten
TovgKkatotkovvTag (ne, jotka tekevdt kotinsa maan paille), valttdmatta
tarkoita vain epduskoisia, silld jotkut néistd ihmisistd ottavat varmasti vaarin



evankeliumin sanomasta ja pelastuvat.

Vaikka sanoma, jonka enkeli julistaa niille, jotka eldvat maan paalla,
kuvaillaan "iankaikkiseksi evankeliumiksi” (14:6), enkelin sanoja siten kuin
niitd lainataan (14:7) voidaan tuskin kuitenkaan pitéa tiivistelméana tuosta
evankeliumin sanomasta. Edellisen luvun nayt ovat tehneet kristallinkirkkaaksi
sen, ettd tdma evankeliumi on hyvd sanoma meidédn lunastuksestamme
Karitsan veren kautta. Lainatut enkelin sanat pitdisi pikemmin néhda
tiivistelméana siitd tarkoituksesta, jota varten evankeliumia julistetaan.

Enkeli sanoo: ” Peljitkdd Jumalaa ja antakaa Hinelle kunnia, sillé Hinen
tuomionsa hetki on tullut, ja kumartakaa Hintd, joka on tehnyt taivaan
ja maan ja meren ja vetten lihteet.” Termi ”Jumalan pelko” kattaa laajan
merKkityssisallon Pyhdssd Raamatussa, ulottuen alastomasta kauhusta
Jumalan vihan edessé lapsenomaiseen pelkoon ja kunnioitukseen hanen
sanoinkuvaamattoman armonsa edessa. Syntiselle Jumalan pelko on "kauhu,
joka vaivaa omaatuntoa synnin tuntemisen kautta”. Tamankaltaisen pelon
kuvaa Herra sanoessaan: ”...peljdtkdd Héntd, joka voi sekd sielun ettd ruumiin
hukuttaa helvettiin” (Matt. 10:28). Syntinsé anteeksisaaneelle ihmiselle Jumalan
pelko on pyhi pelko, joka seuraa, kun hidn miettii mielessdin ansaitsematonta
anteeksiantamusta, joka on tullut hanen osakseen vanhurskaalta ja pyhalta
Jumalalta, joka on myos darettomén armon Jumala. Tamén jalkimmadisen
kaltaisesta pelosta puhui psalmista kirjoittaessaan: " Mutta sinun tykondsi on
anteeksiantamus, ettd sinua peljdttdisiin” (Ps. 130:4). Juuri tatd luottavaista,
rakastavaa pelkoa vaaditaan enkelin sanomassa, silld vain tdma pelko seuraa
evankeliumin saarnaamista.

Tatd ei pida kasittad siten, etteiko uskovan Jumalan lapsen syddmessd
koskaan olisi sellaista pelkoa, joka mainittiin ensin. Meiddn uskomme
heikkouden tdhden me emme ole aina niin varmoja anteeksiantamuksesta
kuin meidén tulisi olla. Kristittyja kauhistuttaa my0s toisinaan ajatus Jumalan
pyhasta vihasta. Kuitenkin, sellainen pelko on luonteenomaista vanhalle
Aadamille, ei uudelle ihmiselle. Luterilaiset tunnustuskirjat maarittelevét
kristityn "lapsenomaisen pelon” pelkona (Erschrecken (saks.), pavor (lat.),
olla peloissaan), johon usko tuo huojennuksen, kun taas epduskoisen
“orjamainen pelko” on samanlainen pelko, mutta sité ei huojenneta uskolla

(Apol. XII1,38).

Niitd, jotka asuvat maan paalla, kasketddn myos antamaan kunnia
Jumalalle. Sellainen kunnioitus on myds evankeliumin hedelma. Vain
ne, jotka evankeliumin saarnan kautta ovat tulleet tuntemaan Herran
anteeksiantavana armon Jumalana Kristuksessa voivat todellisesti kunnioittaa
hénta. Silla Kristuksen ulkopuolella Jumala on kuluttava tuli (Hebr. 12:29),
jonka edessa ei yksikdan syntinen voi kestaa (Ps. 130:3).

Ei olisi kuitenkaan tdssa oikein rajoittaa Jumalan pelon merkitysta
luottavaiseen pelkoon. Sanoma on kaiken kaikkiaan suunnattu "kaikille
kansanheimoille ja sukukunnille ja kielille ja kansoille”. Monet niistd, jotka
kuulevat sanoman Jumalan anteeksiantamuksesta, eivat usko sita. Kun he
kuulevat enkelin sanovan: ”Hénen tuomionsa hetki on tullut’, heidan pelkonsa
tulee olemaan alaston kauhu, joka varmasti valtaa syntisen syddmen, joka
on hyldnnyt Jumalan anteeksiantamuksen epauskon kautta.

Lopuksi enkeli kiskee ihmisia palvelemaan kaikkien Luojaa. ”Kumartakaa”
npookvvioarte tarkoittaa “polvistua jonkun edessd”. Kun tuomion hetki
tulee, kaikki ihmiset polvistuvat Luojan edessa (Fil. 2:10) — uskovat iloisessa
pelossa; epauskoiset alastomassa kauhussa.

Kun ensimmaisen enkelin sanoma on eldméanpelastava evankeliumi, kaksi
muuta enkelid panevat padpainon lakiin. Toinen enkeli julistaa Jumalan
tuomion Babylonia vastaan. Téma on ensimmaéinen Ilmestyskirjan kuudesta
kohdasta, jotka mainitsevat Babylonin. Tdéman enkelin ensimmadiset sanat
ovat lainaus Vanhasta testamentista. Profeetta Jesaja kirjoitti: ” Kukistunut,
kukistunut on Baabel” (Jes. 21:9).

Tédtd Vanhan testamentin taustaa vasten meiddn taytyy tulkita ne
IImestyskirjan kohdat, jotka puhuvat Babylonista. Jesajan aikaan Babylon
uhkasi Jumalan kansaa tuholla. Johanneksen aikaan Babylon tuli nimeksi
Roomalle, jonka aikeena oli tuhota seurakunta. Téssd sen merkitysta ei voi
rajoittaa Roomaan, koska tekstiyhteys sitoo sen yhteen viimeisen tuomion
kanssa viimeisend pdivana. Siksi "Babylon” tarkoittaa kaikkia kirkon
vihollisia kaikkina aikoina.

Julistamalla Babylonin kukistumista enkeli antaa seurakunnalle
vakuutuksen lopullisesta voitosta. Vanhassa testamentissa Babylonin



kukistuminen oli merkki valitun kansan vilittomastd vapautumisesta
vankeudesta ja heidan paluustaan luvattuun maahan. Samoin nidky Uuden
testamentin Babylonin kukistumisesta on lupaus siit4, ettd suuri ahdistus,
jonka tdmé paha kaupunki on aiheuttanut Uuden testamentin seurakunnalle,
tulee myds loppumaan, ja ettd seurakunta liittyy Karitsan seuraan Siionin
vuorella uudessa Jerusalemissa (14:1-5).

Babylon kuvataan "suurena (kaupunkina), joka sai kaikki kansat juomaan
hénen haureellisen halunsa viinid”. KJV-kaannos (my6s KR 1938) "hdnen
haureutensa vihan viini” on mahdollinen, mutta ei ndyti oikealta. Vaikka
sana Qvpuog joskus merkitsee *vihaa”, sanan alkuperdinen merkitys on
”syvi halu tai tunne”. NIV-kaannos "hinen hulluksi tekevien haureuksiensa
viini” ei myOskddn vastaa alkutekstid, joka kuuluu kirjaimellisesti "hdnen
haureutensa halun viini”. Téma on tyypillinen heprean kielen rakenne, joka
normaalisti kaannettaisiin silld tavalla, kuin olemme esittineet (Becker
viittaa kdyttamadnsa kdannokseen, suom. huom.) "hdnen haureellisen
halunsa viini”.

Lauseen merKkitystd ei ole vaikea selvittdd. Jumalattoman maailman ja
luopiokirkon, joita tdssd edustaa ”Babylon”, tarkoituksena on aina johtaa
ihmisié pois oikean Jumalan palvelemisesta. Raamatullisessa kielenkaytdssa
hengellinen haureus on uskottomuutta Jumalaa kohtaan, joka on ilmoittanut
itsensd Sanassaan. Haureellinen Babylon pyrkii taivuttamaan ihmisia
liittymaan siihen hengellisessd haureudessa julistamalla vairad uskontoa.

Kolmannen enkelin sanoma on samoin tuhon ja tuomion sanoma. Ne,
jotka juovat Babylonin tarjoamaa viinid ja palvelevat petoa ja sen kuvaa
Jumalan sijasta, joka loi taivaan ja maan, juovat “myos Jumalan vihan
viinid, joka sekoittamattomana on kaadettu héinen vihansa maljaan”. Tassa
tapauksessa me olemme kddntaneet sanan Qupog sanalla "viha”, koska
tekstiyhteydestd kay ilmi, ettd "syvd tunne”, joka on kaadettu maljaan,
on Jumalan viha épyn. Jumalan vihan maljasta juominen on tavallinen
raamatullinen kielikuva, joka tarkoittaa Jumalan rangaistuksen kokemista.

Jumalan vihan viini on kaadettu “sekoittamattomana” tihan maljaan.
Antiikin aikana oli tavallista sekoittaa viiniin vettd. Mutta timédn juoman
karvautta ei mikddn laimenna. Jumalan vihan téysi voima kohtaa heidit.

Sitd ei endd miedonneta armolla.

Tdma sama ajatus ilmaistaan sitten kirjaimellisemmilla sanoilla.
Pedon palvelijoita, jotka kantavat sen merkkid, vaivataan palavassa rikissa
(kirjaimellisesti "tulessa ja rikissd”) pyhien enkelien ja Karitsan ldsnéollessa.
Heidan vaivansa savu nousee ylos halki iankaikkisuuden. He eivat 16yda
lepoa pdivilla eivatka yolla. Nama sanat kuvaavat tuomittujen kérsimysta.
Vapahtaja itse puhui samanlaisin sanoin, kun hdn miirisi vasemmalla
puolellaan olevat iankaikkiseen tuleen, joka on valmistettu perkeleelle ja
hinen enkeleilleen (Matt. 25:41-).

Vakuutukseen, ettd kadotettuja vaivataan pyhien enkelien ja Karitsan
lasndollessa, sisaltyy tirked opetus. Syntinen ihmissydan kapinoi sité
ajatusta vastaan, ettd on iankaikkinen rangaistus, jossa kirotut eivit
koskaan 16yda lepoa. Ihmiset vaittévit kerran toisensa jalkeen vastaan, ettd
sellainen rangaistus ei sovi yhteen Jumalan rakkauden ja armon kanssa.
Jopa todellisten kristittyjen on toisinaan vaikea hyviksya tita totuutta.
Mutta Karitsa, joka kantoi maailman synnit, rakastava Vapahtaja, joka
antoi henkensd meiddn pelastuksemme tahden, on my6s ankara tuomari,
joka lahettdd iankaikkiseen rangaistukseen ne, jotka hylkddvit hinen
armonsa. Johannes ei selvastikddn nde mitdan yhteensopimatonta tassa,
eivatka pyhat enkelit, jotka ndkevit kaiken tdiman, lausu ainoatakaan sanaa
vastaan. Se tapahtuu heiddn lasndollessaan, ja Johanneksen sanat osoittavat,
ettd he yhtyvit taydestd syddmestddn Herran tuomioon. On sen tahden
asianmukaista, ettd Jumalan pyhien @yiot tulisi omaksua pyhien enkelien
asenne ayyélwv ayiwv ja tunnustaa myos tassa: *Hyvin hdn on kaikki
tehnyt” (Mark. 7:37). Téssd luottamuksessa Jumalan kansa hiljentdd oman
kapinoivan syddmensa vastaviitteet. Itse asiassa Johannes odottaa Jumalan
kansan 16ytavan rohkaisun tassd ndyssd. Han kirjoittaa: ”Tdssd on pyhien
karsivillinen kestdvyys”. Kérsivéllinen kestavyys vmopovr on halukkuus
pysyd alla” ja kantaa karsivallisesti se kuorma, jonka Herra panee meidin
paillemme. Ankaran vainon piiving, jolloin Johannes jakoi ndma nayt
karsivdn seurakunnan kanssa, on téytynyt olla monta kristitty4, jotka olivat
kiusauksessa vilttad vaino suostumalla hallituksen vaatimuksiin ja kieltaa,
tai ainakin piilottaa, uskonsa Jeesukseen. Mutta evankeliumin sanoma



(14:6-7), viholliselle ennustettu tappio (14:8) ja niiden murheellinen loppu,
jotka kumartuivat pedon edessé (14:9-11) - kaiken tdman oli méara olla
rohkaisun ldhde, auttamaan heitd kdrsimadn karsivéllisesti kaikki, mitd
paha valtio saattoi heille tehdad. NIV-kddnnos lisdd jélleen alkutekstiin
sanan “vaatia” (ks. selityksid jakeeseen 13:10).

Niita kérsivallisia pyhid kuvaillaan "niind, jotka pitdvdt Jumalan késkyt.
Anteeksiantamuksen kautta, jonka Jeesus on heille ansainnut, heistd on
tullut pyhid, pyha kansa. Hyvéksi puuksi tulleina he my6s kantavat hyvaa
hedelmaa (Matt. 7:17). He eivit ole tulleet pyhiksi pitdmaélla kaskyt. Tama
kieltdisi kaiken sen, mitd Johannes opettaa Jumalan kansan pyhyydesta.
Heidédt on lunastettu Karitsan verelld (5:9). Heidén vaatteensa on pesty
tuossa samassa veressa (7:14). Toisessa kirjeessd Johannes oli kirjoittanut,
ettd me olemme puhdistetut kaikesta synnista Jumalan Pojan verella (1. Joh.
1:7). Siksi heidén pyhyytensa ei ole tulos heidan kuuliaisuudestaan kaskyja
kohtaan. Pdinvastoin, sen tdhden, ettd he ovat pyhid, koska he ovat saaneet
syntinsd anteeksi ja heiddt on pyhitetty ja puhdistettu pyhdssé kasteessa
(Ef. 5:26), he rakastavat Herraa, joka ensin rakasti heitd (1. Joh. 4:19), ja
tuo rakkaus on ensimmadinen askel kohti taydellistd kuuliaisuutta kaikkia
muita Jumalan lain késkyjé kohtaan. Ensimmiisessé kirjeessdan Johannes oli
kirjoittanut: "Silld rakkaus Jumalaan on se, ettd piddmme hdnen kdskynsd”
(1. Joh. 5:3). Vaikka heidédn rakkautensa ja kuuliaisuutensa ei koskaan tule
taydelliseksi tdssa elamassd, niin he ovat kuitenkin aloittaneet ja siksi heitd
voidaan kutsua niiksi, jotka pitdvat Jumalan kaskyt. Heistd ei voida enaa
sanoa, ettd heiddn asenteensa on viha ja vihollisuus Jumalaa kohtaan, ei
my0skadn, etteivat he voi alistua Jumalan lain alle (Room. 8:7). Kaikkia
kristittyja kuvataan sen tdhden oikein sellaisiksi, "jotka pitdvit Jumalan
késkyt”.

Heitd kuvaillaan my0s niiksi, jotka pitavat "uskonsa Jeesukseen”.
Alkutekstissa ei ole possessiivipronominia (-#sa suom. huom.). Alkuteksti
kuuluu sanatarkasti: ”Jeesuksen usko”, kuten KJV-kaannos kaantaa (samoin
KR 1938; suom. huom.) Mutta kreikan kielen maératty artikkeli vastaa
toisinaan possessiivipronominia. Edelleen, ”Jeesuksen usko” ei ole usko,
joka Jeesuksella on. ”Jeesuksen” on objektiivinen genetiivi. Samoin kuin

englannin kielessa ”Jumalan rakkaus” voi tarkoittaa rakkautta, joka meilld
on Jumalaa kohtaan (esim. " Tuolla miehelld ei ole yhtddn Jumalan rakkautta
syddmessddn”), samoin kreikan kielessa ”Jeesuksen usko” tarkoittaa uskoa,
joka meilld on Jeesukseen. Monet Raamatun selittdjat ymmartavit sanan
“usko” mioTig tarkoittavan tassa “uskollisuutta” Jeesusta kohtaan. Sellainen
tulkinta on mahdollisuuksien rajoissa, koska tuo kreikan kielen sana tarkoittaa
kumpaakin. Kuitenkin, on vaikea ndhda, miten kristityt voisivat pitad tnpeiv
Jeesuksen uskollisuuden. Sitd paitsi Johannes kayttaa kaikissa kirjoituksissaan
tdtd sanaa vain neljd kertaa, ja on vaikea osoittaa tekstiyhteydesta, ettd hian
koskaan kayttaisi sitd tarkoittamaan "uskollisuutta”. Han kayttad kuitenkin
verbid "uskoa” hyvin usein ja aina merkityksessa "uskoa jotakin tai luottaa
johonkuhun”. Siksi on todennédkoisintd, ettd sana mioTig merkitsee hanella
“uskoa” tai luottamusta”. Tama luottamus Jeesukseen tekee karsivillisen
kestédvyyden mahdolliseksi. Téma luottamus on myos tehnyt heidit pyhiksi,
silld uskon kautta me omistamme itsellemme sen anteeksiantamuksen,
jonka Jumala julistaa meille evankeliumissa.

Niky kolmesta enkelisté pattyy viimeiselld lohdutussanalla. Aani taivaasta
késkee Johanneksen kirjoittaa: ”Autuaat ovat ne kuolleet, jotka Herrassa
kuolevat tistedes. Totisesti — sanoo Henki - he saavat levitd vaivoistansa,
silld heiddn tekonsa seuraavat heitd.”

Ne, jotka kuolevat Herrassa, ovat ne, joiden yhteys Herraan on rikkomaton
heidan kuollessaan. Koska tuo side on usko, "kuolla Herrassa” tarkoittaa
kuolla uskovana Jumalan lapsena. Sellaiset ihmiset ovat "autuaita” paxdapiot,
se on, onnellisia. Talla lupauksella on tdytynyt olla erityinen merkitys
kristityille, jotka olivat vaarassa tulla tapetuiksi uskonsa tédhden. Epduskoinen
maailma saattoi pitda heitd saélittdvind ja kurjina narreina, jotka eivit
tienneet, mika oli hyviksi heille. Mutta aivan kuten Paavali oli kirjoittanut
Rooman kristityille, ettd vaino ja miekka ei voinut erottaa heitd Kristuksen
rakkaudesta (Room. 8:35), niin Johannes vakuutti Vahan Aasian seitseman
seurakunnan jasenille, ettd ne, jotka kuolevat uskovina Jumalan lapsina,
saavat nauttia autuutta kuolemansa hetkestd alkaen. Heiddn ei tarvitse
odottaa sithen saakka, kunnes nikyva voitto saavutetaan heidin vihollisistaan
tdssd maailmassa.



Niille, jotka olivat ottaneet pedon merkin, Jumalan tuomion hetki tuo
loppumattoman vaivan, vaikka tassa nykyisessd maailmassa oli nayttanyt siltd,
ettd he ovat voittavalla puolella. Mutta niille, jotka kuolevat Herrassa, kuolema
tuo vapautuksen tyostd ja uurastuksesta. Sana, jonka me olemme kéantaneet
tyot” kOmwv, tarkoittaa myds “vaivat” tai “vaikeudet”. Perusmerkitys pysyy
samana. Jumalan kansalle kuolema tuo vapautuksen kaikista epamiellyttavista
kokemuksista, jotka meidén taytyy kestaa tdssa synnin maailmassa.

Tédmaén lohdutussanoman viimeisten sanojen merKkitys ei ole selva
valittomasta tekstiyhteydesta. Henki sanoo: ”Heiddn tekonsa seuraavat
heitd.” Tama ei varmastikaan voi merkita sitd, ettd heiddn tekonsa ansaitsevat
pelastuksen palkakseen, silld tima olisi ristiriidassa evankeliumin padsanoman
kanssa, joka sanoo, ettd me olemme pelastetut armosta ilman tekoja.
Kuitenkin, Vapahtajan viimeistd tuomiota koskevan opetuksen (Matt.
25:34-40) valossa me voimme sanoa varmuudella, ettd heiddn tekonsa
seuraavat heité todisteina uskosta, jonka kautta heidit oli vanhurskautettu.

KUUDES NAKY: ELONKORJUU (14:14-20)

14) Ja mind ndin, ja katso: valkoinen pilvi, ja pilvelld istui Ihmisen Pojan
muotoinen, pddssinsd kultainen kruunu ja kddessdnsd terdvi sirppi. 15)
Ja temppelisti tuli erds toinen enkeli huutaen suurella ddnelld pilvelld is-
tuvalle: "Lihetd sirppisi ja leikkaa, silli leikkuuaika on tullut, ja maan elo
on kypsynyt” 16) Ja pilvelld istuva heitti sirppinsd maan pdiille, ja maa
tuli leikatuksi. 17) Ja taivaan temppelisti lihti erds toinen enkeli, ja hd-
nelldkin oli terdvd sirppi. 18) Ja alttarista lihti vield toinen enkeli, jolla oli
tuli vallassaan, ja hin huusi suurella ddnelld sille, jolla oli se terdvd sirppi,
sanoen: “Lihetd terdvd sirppisi ja korjaa tertut maan viinipuusta, silld
sen rypdleet ovat kypsyneet” 19) Ja enkeli heitti sirppinsd alas maahan
ja korjasi maan viinipuun hedelmdt ja heitti ne Jumalan vihan suureen
kuurnaan. 20) Ja kuurna poljettiin kaupungin ulkopuolella, ja kuurnasta
kuohui veri hevosten kuolaimiin asti, tuhannen kuudensadan vakomitan
pédhin.

Tama on kuudes naky tdssd nakyjen sarjassa. Se on epdilemattd kuva
tuomiopédivasta. Erddssd vertauksessaan Herra oli kuvannut viimeisen tuomion
samanlaisin sanoin (Matt. 13:24-30, 36-43), ja Vanhassa testamentissa
profeetta Jooel oli kuvannut viimeista tuomiota néilla sanoilla: ” Lahettdikcdic
sirppi, silld sato on kypsynyt. Tulkaa polkemaan, silld kuurna on tdynnd ja
kuurna-altaat pursuvat ylitse; silld heiddn pahuutensa on suuri” (Jooel 3:13).

Vaikka valkoisen pilven péalld istuvan henkild nimed ei kerrota, han on
varmasti Herra Jeesus. Hanta kuvataan “ihmisolennon”, sanatarkasti “ihmisen
pojan” viog avBpwmov kaltaiseksi. Huomautukset lukuun 1 osoittavat
ne syyt, miksi KJV-kdannos on vadrassi kdantdessdan timén ilmauksen
erisnimeksi. Johannes kiinnittda meidan huomiomme téssa siihen seikkaan,
ettd ylimmainen tuomari viimeisend pédivdna on ihminen. Han esitti saman
seikan evankeliumissaan kirjoittaessaan: "Isd ... on antanut héinelle vallan
tuomita, koska hin on Ihmisen Poika” viog av@pwmov (Joh. 5:27). Ensi
silméykselld voi ndyttaa siltd, ettd tima kohta osoittaa meidan kiannoksemme
ihminen” tai "ihmisen poika” sanan vidg avOpwmov vastineena vaaraksi.
Mutta, kuten huomautimme (1:13), nimed "Ihmisen Poika” kaytetdan
melkein kahdeksankymmenta kertaa neljassi evankeliumissa, ja yhté lukuun
ottamatta joka kohdassa molemmilla substantiiveilla on artikkeli kreikan
alkukielessa 0 viog Tod av@pwmov. Artikkelin puuttuminen jakeessa Joh.
5:27 on sopusoinnussa kreikan kielenkaytdssd, silld kun predikaatti on ennen
yhdistavaa verbid (kopula, ts. kreikan verbi ¢otiv (on) tulee ko. sanojen
jalkeen, suom. huom.) kuten téssd kohdassa, substantiivi on maératyssa
muodossa myo6s ilman artikkelia (vrt. Joh. 1:49 kreikan kielisessa tekstissd).
Paavali kertoi myos ateenalaisille, ettd Jumala tuomitsee erddnd paivana
maailman jhmisen kautta (Ap. t. 17:31). Tietoisuuden siitd, ettd meidén tuleva
tuomarimme on ihminen kuten me, tulisi olla my6s lohdutuksen ldahde.

Tuomari, joka istui pilven paalld, kantoi kultaista kruunua oté@avog,
hédnen kuninkaallisen valtansa tunnusta. Kéddessadn hén piti teravaa sirppid,
tyokalua, jota maanviljelija Raamatun aikoihin kéytti sadonkorjuussa
viljapellollaan.

Enkeli tuli sitten ulos temppelistd ilmoittamaan tuomarille, ettd maa
oli valmis sadonkorjuuseen. Tdma yksityiskohta muistuttaa meita jalleen



kerran siité, ettd tuomari, joka johtaa tdta oikeudenkdyntid, tulee Jumalan
luota taivaan “temppelistd”. Enkeli ilmoittaa my0s syyn siithen, miksi
sadonkorjuuseen tulisi ryhtya nyt. ”Maan sato on kypsynyt”, sanatarkasti
“kuivunut”. Sanat osoittavat aivan selvisti, ettd kyseessa on viljankorjuu. Kun
vilja on kypsynyt ja viljan varret ja jyvdt ovat kuivuneet, ei odottamisella
voida saavuttaa endd mitdan. Kaikki, mitd maanviljelija voi saada pellosta,
on valmiina otettavaksi. Tosi asiassa kaikki viivytys tuon hetken jalkeen lisad
vain riskid menettdd sato. Néin juuri oikealla hetkelld ja enkelin kédskysta
“pilvelld istuva heitti sirppinsd maan pdiille, ja maa tuli leikatuksi’.

Luvussa 7 neljan enkelin kiskettiin pidatelld havityksen tuulia, kunnes
kaikki Jumalan palvelijat oli sinet6ity, ts. kunnes kaikki valitut oli turvallisesti
tuotu sisddn valtakuntaan evankeliumin saarnan ja kasteen sakramentin
toimittamisen kautta. Tdssd sama totuus opetetaan toisesta nakokulmasta.
Sato on “kypsynyt”, kaikki valitut on voitettu ja maa ei endé ole paikka,
jossa ihmisilld on mahdollisuus tulla uskoon. On tullut aika koota "nisu”
“aittaansa” (Matt. 3:12). Tama oli tayttymyksen hetki kylvéjille, jotka olivat
menneet kylvimain siemenen (Matt. 13:1-9).

Kun Johannes Kastaja (Matt. 3:12) puhui nisun kokoamisesta Herran
latoon (NIV) tai aittaan (KJV), hdn puhui my6s akanoista, jotka poltetaan
sammumattomassa tulessa — vertauskuva epduskoisten kohtalosta helvetissa.
Mutta Johanneksen nédyn toisessa osassa epdauskoisia ei verrata akanoihin
viljankorjuussa. Jumalattomien tuomiota verrataan sen sijaan viinirypéleiden
korjuuseen. On ylldttavaa, ettd tita viinirypaleiden korjuuta ei toimita
valittomasti mies, joka istuu pilven péallé. Sen sijaan “toinen enkeli” 1dhetetdan
temppelista sitd tarkoitusta varten. Kuten pilvelld istuvalla miehelld, on
myds hénelld terdva sirppi. Aivan kuten temppelissd oleva enkeli kaskee
pilvelld istuvaa miestd aloittamaan viljankorjuun, samoin kolmas enkeli, joka
”léhti alttarista”, madrasi taméan teravalla sirpilld varustautuneen enkelin
alkamaan viinirypaleiden korjuun.

Sanomme, ettd tima on yllattavaa, silla muissa Ilmestyskirjan ja
Raamatun kohdissa, jotka puhuvat viimeisestd tuomiosta, jumalattomien
tuomitsemisen suorittaa Herra Jeesus (esim. Ilm. 6:16; Matt. 25:41).
Meille ei kerrota, miksi tdssd ndyssd jumalattomien elonkorjuun toimittaa

enkeli. Saattaa olla, ettd Pyhd Henki tahtoi muistuttaa meitd siitd, ettd
”Jumalalle ei ole mieleen jumalattoman kuolema” (Hes. 33:11), ja siita, etta
“Ihmisen Poika ei tullut kadottamaan ihmisten sieluja, vaan pelastamaan
heiddt” (Luuk. 9:55; ei ole kaikissa kreikkalaisissa kasikirjoituksissa, suom.
huom.). Samalla on huomattava, ettd enkeli, joka toimittaa jumalattomien
elonkorjuun, tulee "temppelistd”. Hin on ilmiselvasti Jumalan ldhettilés.
Johanneksen tapa tuoda esiin viimeinen tuomio muistuttaa meitéd tissa
jélleen kerran siita vaikeudesta, joka ihmisjarjelld on ymmartaa se suuri
totuus, ettd oikeudenmukaisuuden Jumala, joka tuomitsee jumalattomat
(5. Moos. 27:26), on myos armon Jumala, joka tahtoo kaikkien ihmisten
pelastuvan (1. Tim. 2:4).

Enkelid, joka "lihti alttarista”, kuvataan edelleen sellaiseksi, jolla oli "tuli
vallassaan”. Tuon kuvauksen merkitystd on hyvin vaikea madrittaa. Jokaisesta
Vapahtajan vertauskuvien yksityiskohdasta ei voida vékisin puristaa hengellisen
totuuden kuvausta. Sama voidaan sanoa Ilmestyskirjan ndyistd. Sen sijaan,
ettd harrastettaisiin arvailua jonkin hengellisen merkityksen 1oytdmiseksi
tassd kuvauksessa enkelistd, on parempi ndhda se draamallisena lisana.

Tdaman enkelin kaskystd, jolla oli vallassa alttarilla kaytettava tuli,
enkeli, joka oli tullut temppelistd, korjasi maan viinirypaleet sirpilldan.
Viinirypéletertut (koko viinikéynnos?) heitetddn suureen Jumalan vihan
viinikuurnaan. Sana “suuri” on tassd hyvin korostetussa asemassa. Sanatarkasti
kadnnettyna alkuteksti kuuluu: ”Jumalan vihan viinikuurnaan, siihen suureen”
(vrt. kreikkalainen teksti Ilm. 6:17, jossa sanajdrjestys on normaali). Talla
sanan “suuri’ korostetulla asemalla lauseen lopussa meitd muistutetaan
siitd, ettd tuomiopdivé eroaa jokaisesta muusta ”Herran pdivistd”, joka
on edeltanyt sitd. Se seikka, ettd Johanneksen sanojen voidaan ymmartaa
tarkoittavan koko viinikdynnoksen heittdmistd viinikuurnaan, on toinen
merkki siitd, ettd tima on viimeinen ”Herran pdivd’”, viimeinen tuomio.

Viinikuurna poljettiin kaupungin ulkopuolella. Kauttaaltaan
Ilmestyskirjassa "kaupunki” tarkoittaa yleensa seurakuntaa. Aiemmin,
luvussa 11, me ndimme pakanoiden, epauskoisten, "tallaavan” matficovov
pyhéd kaupunkia 42 kuukautta. Nyt viinirypéleet, jotka kuvaavat néita
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erottaminen epauskoisista, josta Vapahtaja oli puhunut vertauksessa lusteista
(Matt. 13:24-30, 36-43) ja nuotasta (Matt. 13:47-50), on nyt tapahtunut.

Téamédn epauskoisen maailman tuomion lopullisuutta ja ankaruutta
havainnollistetaan, kun meille kerrotaan, ettd "veri’, joka tuli viinikuurnasta,
peitti maan 1600 stadionin mitan padhan. Stadionin mitta (englannin sana
”stadium”) on noin 600 jalkaa (192 m, suom. huom.). Syvyydeltién se ylsi
hevosten kuolaimiin saakka. Veri, jonka papit toivat temppeliin, oli todistus
siité, ettd uhrina uhratun eldiimen kuolema synnin tahden oli tapahtunut.
Johannes tunsi hyvin Vanhan testamentin julistuksen, ettd "sielu on veressd”
(3. Moos. 17:11). Suuresta Jumalan vihan viinikuurnasta vuotava veri on
ankara muistutus siitd, ettd kaikkien epauskoisten kohtalo on iankaikkinen
kuolema Jumalan kaupungin ulkopuolella ja kaukana siita.

Koko tdma naky on niin selvésti kuvaus viimeisestd tuomiosta, ettd vain
sokeat dispensationalistit tai kiihkedt kiliastit kykenevat olemaan nakemaétta
sitd. Teksti osoittaa selvasti, ettd timé on koko maanpiirin tuomio (14:16,19).
Olemme jo huomauttaneet, ettd luku 4 liittyy Ilmestyskirjassa melkein aina
jollain tavoin maahan, kun taas 10 on tdydellisyyden luku. Kymmenen ja
neljan neliét (10x 10 = 100 ja 4 x 4 = 16, suom. huom.) kerrottuna toisillaan
(100 x 16, suom. huom.) antavat tulokseksi 1600. Luku 1600 jakeen lopussa,
samoin kuin sana "suuri” edellisen jakeen lopussa, on jélleen muistutus
siitd, ettd tima on koko maanpiirin lopullinen tuomio.

Saattaisimme odottaa, ettd tima naky viimeisestd tuomiosta paittad timén
nékyjen sarjan. Mutta huomaamme téssé tasmélleen saman mallin, jonka me
olemme jo huomanneet ndyssa seitsemasta sinetistd. Taméan ndyn kuudennen
sinetin avaaminen tuo Johannekselle ensimmaisen ndyn viimeisestd tuomiosta
(6:12-17). Sitten, vélindytoksen jalkeen, jossa Johannes nikee nayn seurakunnasta
maan pailld ja taivaassa (7:1-17), seitsemdnnen sinetin avaaminen aloittaa
ndyn seitsemastd pasuunasta. Tassa taas sarjan kuudes néky tuo Johannekselle
toisen ndyn viimeisestd tuomiosta (14:14-20). Téta nakya tuomiopéivésta
seuraa sitten seitsemds naky, jossa Johannes nikee riemuitsevan seurakunnan
taivaassa ja jossa hanen huomionsa kohdistetaan nakyyn seitseméstd maljasta
(NIV) tai pienestd pullosta (KJV). (Ks. kirjan jasentely.)

SEITSEMAS NAKY: ENKELIT, JOILLA ON SEITSEMAN VIIMEISTA VITSAUSTA (15:1-8)

1) Ja mind ndin toisen tunnusmerkin taivaassa, suuren ja ihmeellisen:
seitsemdn enkelid, joilla oli seitsemdn viimeistd vitsausta, silld niissd Ju-
malan viha tayttyy. 2) Ja mind ndin ikddn kuin lasisen meren, tulella se-
koitetun, ja niiden, jotka olivat saaneet voiton pedosta ja sen kuvasta ja
sen nimen luvusta, seisovan silld lasisella merelld, ja heilld oli Jumalan
kanteleet. 3) Ja he veisasivat Mooseksen, Jumalan palvelijan, virttd ja Ka-
ritsan virttd, sanoen: “Suuret ja ihmeelliset ovat sinun tekosi, Herra Ju-
mala, Kaikkivaltias; vanhurskaat ja totiset ovat sinun tiesi, sind kansojen
kuningas. 4) Kuka ei pelkdisi, Herra, ja ylistdisi sinun nimedsi? Silld sind
yksin olet Pyhd; silld kaikki kansat tulevat ja kumartavat sinua, koska si-
nun vanhurskaat tuomiosi ovat julki tulleet” 5) Ja sen jilkeen mind ndin:
todistuksen majan temppeli taivaassa avattiin; 6) ja ne seitsemdn enkelid,
joilla oli ne seitsemdn vitsausta, lihtivit temppelistd, puettuina puhtai-
siin, hohtaviin pellavavaatteisiin ja rinnoilta vyotettyind kultaisilla voilld.
7) Ja yksi niistd neljdstd olennosta antoi niille seitsemdille enkelille seitse-
mdn kultaista maljaa, tdynnd Jumalan vihaa, héinen, joka eldd aina ja
iankaikkisesti. 8) Ja temppeli tuli savua tiyteen Jumalan kirkkaudesta ja
hénen voimastansa, eikd kukaan voinut mennd sisdlle temppeliin, ennen
kuin niiden seitsemdn enkelin seitsemdn vitsausta oli kdynyt tiytintoon.

Ensimmadinen jae on koko luvun tiivistelmi. Vaikka Johannes sanoo
tassd, ettd han nédki seitsemén enkelid, ne eivit todellisuudessa nayttaydy
ennen kuin luvun puolivilissa (jae 6). My0s seitsemdn vitsausta tulevat
etualalle tuolla kohtaa ndyssa. Ensiksi meille kerrotaan vain, etté seitsemalla
enkelilld on seitseman vitsausta, mutta vélittomasti néitd vitsauksia kutsutaan
viimeisiksi’, ja sitten Johannes selittdd, miksi niitd kutsutaan viimeisiksi
vitsauksiksi. Niitd kutsutaan viimeisiksi, koska niissd Jumalan viha tayttyy.
Niinpé meille kerrotaan heti alussa, ettd nimaé vitsaukset huipentuvat
maailman lopulliseen tuhoamiseen. Neljad enkelid, jotka pitavat kiinni neljaa
tuulta (7:1-), ei endd késketd varjelemaan maata tdydelliseltda havitykselta.

Naky alkaa nakymilld sithen, mika niaytti ikddn kuin lasiselta mereltd wg
O0alacoav valiviv. Vaikka Johannes ei sano niin, tima on ilmeisesti sama
lasinen meri, jonka hin oli ndhnyt tulevaisuutta koskevan nakynsa alussa



(4:6). Siind merta oli verrattu kristalliin. T4ssd Johannes kertoo meille, ettda
se oli "tulella sekoitettu”. Koska meille kerrottiin tuossa aiemmassa nayssa,
ettd lasimeri oli “valtaistuimen edessd”, me voimme otaksua, ettd tulinen
ulkomuoto oli heijastuma joko Herran kirkkaudesta (4:3) tai seitsemastd
tulisoihdusta, jotka palavat valtaistuimen edessa (4:5). Joka tapauksessa
viittaus tuleen ilmaisee epdsuorasti Herran lasnéolon.

Lasisella merelld Johannes néki ne, jotka olivat saaneet voiton Tovg
vik@vtag pedosta ja sen kuvasta ja sen nimen luvusta. Tdssd mainitun
pedon tdytyy olla peto merestd (13:1-10), silld tdma oli se peto, jonka kuvaa
epauskoinen maailma kumarsi (13:14,15). Se, ettd sen "kuva” kytketdan
”sen nimen lukuun’, antaisi jossain maarin tukea sille johtopaatokselle, ettd
luku 666, joka on mainittu luvun 13 lopussa, on merestd nousevan pedon,
maallisen antikristuksen, luku.

Kirkkaudessa olevia pyhié kuvaillaan tédssd ndyssé sanoilla Tovg vik@vtag:
ne, jotka saivat voiton eli voittivat. Tdmi sana toistaa seitsemdn kirjeen
seitsemdn lupausta, joista jokaisessa annetaan lupaus sille, joka voittaa
0 VK@V, T® vik@vTL. Niyssd merestd nousevasta pedosta sanottiin, ettéd
peto kykeni voittamaan vikijoau (13:7) pyhit. Se oli kyennyt vainoamaan
ja tappamaan heidét. Mutta tdssa kéy ilmi, ettd huolimatta ndennaisesté
tappiostaan antikristillisten voimien késissd maailmassa kristityt olivat silti
voittajia. Johanneksen sanoilla on taytynyt jilleen olla erityinen merkitys
hénen aikansa vainotulle seurakunnalle. Kuten Paavali, opetti hidnkin
noille varhaisille kristityille ja meille, ettd ahdistuksen tai hadén tai vainon
tai ndldnhddan tai alastomuuden tai vaaran tai miekan kohdatessa "me
saamme jalon voiton (bnepvikduev [olemme enemmdn kuin voittajia])
hénen kauttansa, joka meitd on rakastanut” (Room. 8:37).

Ne, jotka saivat voiton pedosta, eividt ole niitd, jotka kukistivat tai
tappoivat sen, vaan niitd, jotka kieltaytyivat kumartamasta sitd (13:12) ja
ottamasta sen merkkii tai sen lukua kiteensa tai otsaansa (13:16). Sana,
jonka me olemme kiédntdneet sanalla “over” (jonkun yli, suhteen; KR 38:
—sta — pedosta, suom. huom.), on itse asiassa kreikan kielen prepositio &k,
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joka merkitsee ”-sta”. Syntinen maailma, josta ndma voittajat tulivat, oli

maailma, joka oli Kristuksen vihollisten vallan alla. Tuosta maailmasta he

olivat paenneet saamalla voiton pedosta, kieltdytymalld osoittamasta sille
kunnioitusta ja siten pysymaélld uskollisina Vapahtajalle ja hdnen sanalleen.
Siksi heiddn voittoaan kuvaillaan sellaiseksi, joka vapautti heiddt pedon
vallasta (out of, —sta).

Lasinen meri, jolla voittajat seisovat, kuvaa taivaan taydellista levollisuutta
ja rauhaa, missd mikdan paha tuuli ei aiheuta vahintdkéadan levottomuuden
vdrettd pyhien elamdan. Kanteleet, jotka heilld oli ja joilla he sdestavat
lauluaan, kuvaavat sité iloa, joka on oleva niiden osana, jotka pysyvit
uskollisina kuolemaan saakka.

Laulua, jota he laulavat, kutsutaan ”Mooseksen, Jumalan palvelijan,
virreksi”. Mooseksen kirjoihin on tallennettu kaksi tunnettua Mooseksen
laulua (2. Moos. 15:1-18 ja 5. Moos. 32:1-43). Ensin mainitun Mooses ja
Israelin lapset lauloivat juhliakseen voittoa faaraon armeijasta Punaisen meren
ylityksen jélkeen. Jalkimmaéisen Mooses lausui Israelin lapsille vihén ennen
kuolemaansa. On mahdollista 16ytda kaikuja kummastakin ndistd laulusta
Johanneksen téssa tallentamasta laulusta. Esimerkiksi nama Mooseksen
viimeisen laulun sanat: ”... tdydelliset ovat hinen tekonsa, sill kaikki héinen
tiensd ovat oikeat...”, ilmaisevat ajatuksia, jotka ovat samoja kuin seuraavissa
pyhien laulun sanoissa: ”Suuret ja ihmeelliset ovat sinun tekosi ... vanhurskaat
ja totiset ovat sinun tiesi.” Tdastd huolimatta on todennédkoisempad, ettd
Johanneksella oli mielessaan Mooseksen laulu Punaisen meren rannalla,
kun tdma juhli Jumalan kansan voittoa vihollisistaan. Pyhit, jotka ovat
voittaneet taistelussa petoa vastaan, juhlivat my0s tdssé sellaista voittoa.
Profeetta Hoosea oli ennustanut, ettd jonain paivand seurakunta on
lauleskeleva, niin kuin nuorella ijdllinsd ja niin kuin sind pdivind, jona hin
Egyptin maalta liksi” (Hoos. 2:15 Biblia).

Vaikka nama laulavat pyhit olivat saaneet voiton pedosta, ei heidan
laulussaan silti ole vahiisintakadn viitettd siitd, ettd he ansaitsisivat mitddn
kunniaa tuosta voitosta. Sen sijaan he puhuvat vain Jumalan tditten
ihmeellisestd suuruudesta ja siitd, ettd hanen tiensd ovat todet ja oikeat.

Jumalaa puhutellaan Herrana Jumalana, Kaikkivaltiaana k0pte 6 0g0g
0 mavtokpatwp. Olemme jo panneet merkille, ettd tdimé on normaali
Septuaginta-kdannds Vanhan testamentin sanamuodosta ”Herra (Jahve)



sotajoukkojen Jumala”. Sana k0prog, Herra, on myos normaali Uuden
testamentin nimi Jeesukselle. Epailemétta ndissa seikoissa me ndemme syyn,
miksi ”Mooseksen virttd” kutsutaan my6s ”Karitsan virreksi”.” Karitsan (virsi)”
ToD dpviov ei varmasti voi olla subjektiivinen genetiivi, joka merkitsisi, ettd
tdma oli Karitsan laulama laulu. Kyseessa on objektiivinen genetiivi. Laulu
on osoitettu Karitsalle. Vaikka laulun sanojen voitaisiin ymmartda olevan
osoitetut Kolmiykseydelle, niin silti Karitsa jédlleen varmasti on huomion
keskipisteessa.

Hinen tekojaan kuvaillaan “suuriksi ja ihmeellisiksi”. Tassd nakyjen
sarjassa kolme ensimmadistd olivat kuvanneet Jumalan kansan kolmen
suuren vihollisen, lohikdarmeen ja kahden pedon, kauhistuttavaa valtaa.
Niissa oli tehty hyvin selvdksi, ettd seurakunta ei kykene omin voimin
vastustamaan noita vihollisia. Ainoa, mité saattoi tehd, oli paeta eramaahan.
Siitd huolimatta Jumalan kansa oli voittoisa. Ainoa selitys tuolle voitolle
on Jumalan tekojen ihmeellinen suuruus. Tama voitto oli hdnen tekonsa.

Seurakunnan voitto antaa aiheen ylistdd Jumalan maailmanhallinnon
totuudellisuutta ja oikeudenmukaisuutta. Pyhét tunnustavat: ” Vanhurskaat
ja totiset ovat sinun tiesi” (jae 3). Jeesus oli luvannut, ettd helvetin portit,
ts. lohikdarmeen ja sen kahden liittolaisen, maasta ja merestd nousevien
petojen, valta ei koskaan pédsisi voitolle seurakunnasta. Kun perkele ajoi
takaa vaimoa erdmaassa (12:15) ja toinen peto voitti uskovat (13:7) ja
toinen tappoi heidat (13:15), on taytynyt usein nayttaa siltd, ettd Jumalan
Sana ei ollut totta. Jumalan oikeudenmukaisuus vaatii, ettd syntiset
rangaistaan. Kun seurakunnan viholliset vainon aikana néyttdvit saavan
riemuvoiton ja ne, jotka ovat pesseet vaatteensa Karitsan veressi, lahetetadn
maanpakoon ja kuolemaan, nayttaa siltd, ettd maailman hallintoa johtavat
epaoikeudenmukaisuuden voimat. Lutherin mukaan emme saa arvostella
asioita erillisten kokemussirpaleitten mukaan. Seisoessaan télla lasisella
merelld pyhit saattoivat katsoa taaksepiin sithen maailmaan, josta he olivat
tulleet, tietden kaikki Herran tiet oikeudenmukaisiksi ja totisiksi. Han
todella on “kansojen kuningas” (jae 3), joka kaitsee "kaikkia pakanakansoja
rautaisella valtikalla” (12:5), vaikka ihmisten silmat timén maan paalla
ovat ndhneet hanet vain heikkona lapsena (12:5).

Laulussaan Punaisen meren rannalla Mooses sanoi Jumalalle: ”Herra,
kuka on sinun vertaisesi jumalien joukossa! Kuka on sinun vertaisesi, sind
pyhyydessi jalo; sind ylistettivissd teoissa peljdttivd, sind ihmeitten tekijal” (2.
Moos. 15:11) Nuo tuntemukset toistuvat pyhien laulussa lasisella merelld. He
laulavat: ”Kuka ei pelkdisi, Herra, ja ylistdisi sinun nimedsi? Silld sind yksin
olet Pyhd.” Tama retorinen kysymys vakuuttaa, ettei voida 16ytaa ketdan,
joka ei pelkda Herraa ja ylista hanen nimeédan. Kaksinkertainen kieltosana
oV un ei ole tassd kysymyspartikkeli, vaan se kuuluu verbin yhteyteen ja
ilmaisee, ettd kaikki ihmiset tulevat varmasti pelkddamaan Herraa. Sanan
@oPéopau ensisijainen merkitys ja perusmerkitys on “olla peloissaan”
tai "olla kauhistuneena”. Tama tulee koskemaan Jumalan vihollisia, kun
he kantapéddn kautta tulevat tietimééan sen, mitd ndma voittoisat pyhat
kirkkaudessa tietavit. Mutta tuo sana merkitsee myds kunnioittaa suuresti
tai pitdd arvossa. Tuossa merkityksessa kysymys koskee myds uskovia
Jumalan lapsia. He ovat jo voittaneet omantunnon kauhut uskon kautta
syntien anteeksiantamukseen. Siten kaikki ihmiset lopulta "pelkddvit”
Jumalaa joko peldstyneen omantunnon pelolla tai uskovan syddmen syvélla
kunnioituksella ja arvostuksella.

He myos ylistavat hanen nimedan. Jumalan “nimi” tarkoittaa sitd, mitd
ihmiset tietavat Jumalasta. Ne, jotka uskovat evankeliumin ja tuntevat
uskon kautta Jumalan armon, ylistavit ja kiittdvat hdnen nimeéén jo tassa
maailmassa. Niiden, jotka hylkdavit hdnen armonsa, on siitd huolimatta
pakko ylistdd hanta sind pdivina, jona jokaisen polven pitdd notkistuman
ja jokaisen kielen pitdd tunnustaman Isdn Jumalan kunniaksi, ettd Jeesus
Kristus on Herra” (Fil. 2:11).

Sitten annetaan kolme syytd, miksi kaikki ihmiset lopulta pelkéévit Jumalaa
ja ylistdvat hdnen nimedan. Ensimmaéinen syy annetaan sanoissa: ”Sindg yksin
olet Pyhd.” Kreikan sana 60106, pyhd, on melko harvinainen sana Uudessa
testamentissa, ja sitd kdytetddn Jumalasta vain Ilmestyskirjassa. Se viittaa
Jumalan pyhyyteen erityisesti, kun se ilmenee pahan rankaisemisessa ja hyvan
palkitsemisessa. Taivaassa olevat pyhat tietavit, ettd heiddn karsimyksensa
vainossa ja heiddn vihollistensa "ndenndinen riemuvoitto” eivat olleet
seuraus Jumalan vélinpitimattomyydesta hdanen oman oikeamielisyytensa



ja pyhyytensa vaatimuksia kohtaan.

Kaikki ihmiset poikkeuksetta pelkdavit lopulta Herraa ja ylistavat
hénen nimeéan. "Silld kaikki kansat tulevat ja kumartavat” hanen edessain.
Taivaassa olevilla pyhilld on mielessadn lopullisen tuomion paiva. Tuona
péivand kaikki kansat kootaan Jumalan valtaistuimen eteen nakeméan hanet
hénen kunnioitusta herattavassd pyhyydessdan. Tama tuottaa vastauksen,
joka on kuvattu retorisena kysymyksena.

Lopulta tima vastaus tulee: "Koska sinun vanhurskaat tuomiosi ovat
julki tulleet.” Tdssd lauseessa kédytetddn menneen ajan aikamuotoa tulevan
aikamuodon sijasta. On totta, ettd profetioissa kdytetdan usein menneen ajan
aikamuotoa, koska profeetta nakee ndyssadn tulevaisuuden jo tapahtuneena.
Néamad eivit kuitenkaan ole Johanneksen, vaan pyhien sanoja. Niin ollen
menneen ajan aikamuoto tdssd puhuu sellaisen asian ilmenemisestd, joka on
tullut heille jo selvaksi. Heiddn kokemuksensa on osoittanut, ettd Jumalan
tuomiot ovat aina oikeat, vaikka ne tdssd maailmassa usein nayttavat meistd
epaoikeudenmukaisilta. Naiméa heidan laulunsa viimeiset sanat toistavat
heiddn aiemman ilmaisunsa: ”Vanhurskaat ja totiset ovat sinun tiesi.”

Nikyma siirtyy nyt laulavista pyhistd seitsemiaédn enkeliin, joilla on
seitseman maljaa. Johannes néki todistuksen majan temppelin taivaassa [tai:
(luonnollisessa) taivaassa] avattuna. ” Todistuksen maja” oli Vanhan testamentin
ilmestysmajalle annettu nimi. Mooses oli pystyttinyt sen erdamaassa, kun
Israelin lapset vaelsivat luvattuun maahan. Tama ilmestysmaja oli paikka,
jossa papit uhrasivat uhreja ja rukouksia Jumalalle kansan puolesta. Se
néhtiin erityisend Jumalan asuinpaikkana.

Temppelistd ldhti seitsemédn enkelid, jotka oli mainittu jakeessa 1. He
ovat pyhié enkeleitd, puettuina puhtaisiin, hohtaviin pellavavaatteisiin, jotka
kuvaavat heidan puhtauttaan. Vaikka heilld oli mainittu olevan seitsemén
vitsausta, he eivit kuitenkaan tuoneet naita vitsauksia mukanaan temppelista.
Sen sijaan he saivat seitsemén maljaa yhdeltd neljéasta elavéstéd olennosta,
jotka me kohtasimme jo luvussa 4. Maljat olivat tdynnd Jumalan vihaa,
hdnen, joka eldd aina ja iankaikkisesti”. On selvaa alusta pitden, ettd nima
seitsemén maljaa kuvaavat rangaistuksia, jotka tulevat maan péaille, koska
ihmiset ovat ansainneet iankaikkisesti elavan Jumalan kauhistuttavan vihan.

> Temppeli tuli savua tiyteen Jumalan kirkkaudesta ja hinen voimastansa.”
Tédma on ilmiselva viittaus Vanhan testamentin nakyyn, jossa profeetta
Jesaja kutsuttiin julkiseen virkaan (Jes. 6:1-13). Tuossa néyssa Jesaja naki
temppelin tdynnd savua (6:4). Tdssd savu tuli Jumalan kirkkaudesta. Jumalan
“kirkkaus” tai ”Herran kirkkaus” oli kirkas valo, jossa Jumala teki lasndolonsa
nédkyviaksi Israelin lapsille. Joskus Vanhassa testamentissa tuota kirkkautta
verrataan tuliseen pilvenpatsaaseen. Niinpa ei ole yllattavaa lukea, ettd siitd
ldhti temppelin tayttédva savu.

Lopuksi meille kerrotaan, ettei kukaan saanut menna sisdlle temppeliin,
ennen kuin niiden seitsemén enkelin seitsemén vitsausta olivat kidyneet
taytantoon. Koska papit menivit sisille temppeliin toimiakseen vilittdjina
kansan edestd, tima osa ndystd merkitsee kaiken vilittdjantoimen loppua,
armon ja katumuksen ajan loppua. Ihmisille ei nyt jad mitddn muuta kuin
”hirmuinen tuomion odotus” (Hebr. 10:27). Kun Jeremian pdivina israelilaiset
olivat paaduttaneet syddmensé Jumalan parannuskutsua kohtaan, profeetan
kaskettiin lakata rukoilemasta kansansa puolesta (Jer. 7:16; 11:14; 14:11).
Téssd sama tuomio julistetaan vertauskuvin katumattomalle maailmalle.

Jumalan tuomion lankeamista tdmén katumattoman maailman péaalle
kuvataan sitten seitseman maljan nayssa.

VIIDES NAKY: SEITSEMAN VIIMEISTA VITSAUSTA (16:1-21)

ENSIMMAISET VIISI MALJAA (16:1-11)

1) Ja mind kuulin suuren ddnen temppelistd sanovan niille seitsemdille
enkelille: "Menkdd ja vuodattakaa ne seitsemdn Jumalan vihan maljaa
maan pdidlle.” 2) Ja ensimmdinen lihti ja vuodatti maljansa maan pdcdille;
ja tuli pahoja ja ilkeitd paiseita niihin ihmisiin, joissa oli pedon merk-
ki ja jotka kumarsivat sen kuvaa. 3) Ja toinen enkeli vuodatti maljansa
mereen, ja se tuli vereksi, ikddn kuin kuolleen vereksi, ja jokainen eldvd
olento kuoli, mitd meressd oli. 4) Ja kolmas enkeli vuodatti maljansa jo-
kiin ja vesildhteisiin, ja ne tulivat vereksi. 5) Ja mind kuulin vetten enkelin



sanovan: ~Vanhurskas olet sind, joka olet ja joka olit, sind Pyhd, kun ndin
olet tuominnut. 6) Silli pyhien ja profeettain verta he ovat vuodattaneet,
ja verta sind olet antanut heille juoda; sen he ovat ansainneet.” 7) Ja mind
kuulin alttarin sanovan: “Totisesti, Herra Jumala, Kaikkivaltias, totiset ja
vanhurskaat ovat sinun tuomiosi.” 8) Ja neljdis enkeli vuodatti maljansa
aurinkoon, ja sille annettiin valta paahtaa ihmisid tulella. 9) Ja ihmiset
paahtuivat kovassa helteessd ja pilkkasivat Jumalan nimed, hénen, jolla
on vallassaan ndmd vitsaukset; mutta he eivit tehneet parannusta, niin
ettd olisivat antaneet hdnelle kunnian. 10) Ja viides enkeli vuodatti mal-
jansa pedon valtaistuimelle, ja sen valtakunta pimeni; ja he pureskelivat
kielensd rikki tuskissansa 11) ja pilkkasivat taivaan Jumalaa tuskiensa ja
paiseittensa tihden, mutta eivit tehneet parannusta teoistansa.

Ehka paras avain timan ndyn merkitykseen on sen ja seitsemdn pasuunan
ndyn vililla vallitseva laheinen yhteys. Ensiksi, molemmat nayt alkavat
samalla tavalla. Néky pasuunoista seuraa seitsemédnnen sinetin avaamista ja
johdanto seitsemddn maljaan on todellisuudessa seitsemés néky luvusta 12
alkavasta nakyjen sarjasta. Molemmat néyt seuraavat ndkyd tuomiopaivasta
ja paattyvat ndylla samasta tapahtumasta. Mutta vield silméddnpistavampia
ovat erait yksittaisten nakyjen yksityiskohdat.

SEITSEMAN PASUUNAN NAKY

1. pasuuna: Rakeista ja verelld sekoitetusta
tulesta koostuva vitsaus lankeaa maan
péalle. Kolmasosa maasta palaa.

2. pasuuna: Mereen heitetty tulinen

vuori. Kolmasosa meresti tulee vereksi

ja kolmasosa meressa olevista luoduista
uolee.

3. pasuuna: Suuri tahti putoaa jokiin ja
veden ldhteisiin. Kolmasosa vesista tulee
karvaaksi ja monet ihmiset kuolevat.

4. pasuuna: Kolmasosa auringosta, kuusta
ja tahdista pimenee.

5. pasuuna: Taivaasta pudonnut tihti
avaa pohjattoman kuilun péistdakseen
irti savun, joka pimentad auringon.
Thmiset, joifla ei ole Jumalan sinettid,
karsivat suurista vaivoista, jotka aiheuttaa

heinasirkkavitsaus.

SEITSEMAN MALJAN NAKY

1. malja, )loka vuodatetaan maan péille:
Pahat ja ilkedt paiseet vaivaavat ihmisié,

joilla on pedon merkki.

2. malja, joka vuodatetaan mereen: Meri
muuttuu vereksi. Jokainen luotu olento
meressd kuolee.

3. malja, joka vuodatetaan jokiin ja veden
ldhteisiin: Ne muuttuvat vereksi.

4. malja, joka vuodatetaan aurinkoon: Téstd
seuraava helle paahtaa ihmisié.

5. malja, joka vuodatetaan pedon
valtaistuimelle: Hdnen valtakuntansa
pimenee ja hdnen valtakuntansa jhmiset
pureskelevat kielensa rikki tuskissaan.

SEITSEMAN PASUUNAN NAKY SEITSEMAN MALJAN NAKY

6. pasuuna: Suuri armeija tulee Eufratin 6. malja, joka vuodatetaan Eufratiin: Tie

alueelta. valmistuu suurelle armeijalle, joka tulee
taistellakseen Jumalaa vastaan.

7. pasuuna: Maailman kuninkuus tulee 7. malja, joka vuodatetaan ilmaan: Maa

Kristukselle keskelld salamoita ja d44nid ja hévidd daniin ja ukkosenjylindin ja

ukkosenjylindé ja maanjdristystd ja rakeita. salamoihin ja maanjaristykseen ja suureen
raesateeseen.

Johanneksen seitsemattd sinettid koskevan ndyn ja nditten seitseméansien
ndkyjen samankaltaisuus ei ole erillinen yhteensattuma. Profeetallisissa
unissa ja ndyissa ei ole epatavallista, ettd sama profeetallinen sanoma
toistetaan toisiaan seuraavissa ndyissé. Sellaiset ndyt muistuttavat toisinaan
huomattavan paljon toinen toisiaan. Joosef niki kaksi unta. Ensimmaisessa
han naki veljiensa viljalyhteiden kumartavan hinen viljalyhdettdan ja toisessa
auringon, kuun ja tdhtien kumartavan hinté (1. Moos. 37:5-10). Kumpikin
viittasi samaan tapahtumaan, nimittdin Joosefin korotukseen Egyptissa.
Faarao néki kaksi samanlaista unta, joissa seitsemén lehmaa ja seitseman
tahkdpaata tarkoittavat kumpikin seitsemad vuotta (1. Moos. 41:1-32).
Nebukadnessarin unen sanoma, missa han néki ison kuvapatsaan, joka
kuvasi neljda suurta perdttdistd maailmanvaltaa (Dan. 2:1-45), toistetaan
erilaisin vertauskuvin Danielin yollisessd ndyssa neljdsta suuresta pedosta
(Dan. 7:1-28). Nama esimerkit vakuuttavat meille, ettd Johanneksen kahden
samankaltaisen ndayn sanoma voi hyvinkin olla yksi ja sama.

Toisto itsessddn on merkittdvad. Faaraon unen suhteen meille erikseen
kerrotaan toiston merkitsevin sitd, ettd uni varmasti ja pian toteutuu (1.
Moos. 41:32). Vaikka Johanneksen ndyn toistamiselle ei anneta mitdan
syytd, on mahdollista pédtelld, ettd tassd tapauksessa Pyhd Henki tahtoi
kiinnittdd huomion ndiden kahden néyn opettamaan erityiseen ldksyyn. Téta
johtopddtostd tukee se, ettd ndma kaksi nékyd, seitsemén pasuunan niky
ja ndky seitsemdstd viimeisestd vitsauksesta, ovat kumpikin seitseméntend
edellisen seitsemén ndyn sarjassa. Se on my0s taysin sopusoinnussa niiden
monien Raamatun kohtien kanssa, jotka osoittavat, ettd ehdottomasti suurin
seurakuntaa uhkaava vaara on véara oppi.

Huomattava vastaavuus saa meidédt paittelemain, ettd maljoja koskevassa



ndyssd on kyse samantyyppisistd vitsauksista kuin mité oli kuvattu pasuunoita
koskevassa ndyssd. Selityksissimme seitsemén pasuunan nakyyn paattelimme,
ettd tuo ndky kuvasi suurimmaksi osaksi vaéria oppeja, jotka johtaisivat
ihmisia harhaan. Koskaan ei saa unohtaa sit, ettd Jumalan ja perkeleen valilla
taisteltu suuri taistelu on kayty ihmisten mielisté ja syddmistd. Seurakunnan
puolella tirkein ase tuossa sodankdynnissd on Hengen miekka, Jumalan
Sana. Perkeleen pdiasiallisimmat aseet ovat Jumalan Sanaa vastaan sotivat
valheet. Tuolta pohjalta kaytiin taistelu Eedenin puutarhassa ja tuolta samalta
pohjalta se kdydddn aivan loppuun asti. Voimme siksi ndhda seitseméssa
viimeisessd vitsauksessa suurimmaksi osaksi vertauskuvan vaaran opin
tulvasta, joka peittad alleen maailman viimeisina péivind. Apostoli Paavali
ennusti viimeisista paivista: "Silld aika tulee, jolloin he eivit kdrsi tervettd
oppia, vaan omien himojensa mukaan korvasyyhyynsdi haalivat itselleen
opettajia (Becker: “suuren joukon opettajia”) ja kddntdvit korvansa pois
totuudesta ja kddntyvdt taruihin.” (2. Tim. 4:3-4)

Taman "suuren opettajien joukon” aiheuttama vahinko kuvataan
hyvin néyssé seitseméastd maljasta. ” Vidridlld opilla” me emme tarkoita
ainostaan raamatullisen opetuksen védristamistd, vaan myds jokaista
matad eliménfilosofiaa, jokaista pakanauskontoa ja jokaista muuta valhetta,
joilla ihmisid petetddn — materialistisen ateismin antamista menestyksen
ja mielihyvén lupauksista sithen daneenlausumattomaan kasitykseen, etta
ihmiset voivat 16ytda rauhan ja nautinnon huumaamalla mielensé ja henkensd
katselemalla tuntikaupalla paheellisten televisiotahtien moraalittomia ilveita.

Ensimmiiset nelja maljaa muuttavat maan, meren, joet ja veden ldhteet
sekd auringon katastrofialueiksi. Seitsemés malja vuodatetaan ilmaan. Tassd
mainitut elementit ovat luomisen perustavia rakennusosia. Alunperin
ne olivat perusldhde kaikille niille lahjoille, joista Jumala tahtoi ihmisen
nauttivan tdssa maailmassa.

Hengellisella tasolla me voimme sen tdhden nihda maan, meren,
vedet, auringon ja ilman ihmisille tarkoitettujen hengellisten siunausten
vertauskuvina. Térkein néistd hengellisistd siunauksista on oikea kasitys
laista ja evankeliumista, mika viittaa tien onnellisuuteen ja tayttymykseen
seka tdssd ettd tulevassa maailmassa. Ndiden lahjojen joukkoon voidaan

silti laskea kaikki ne totuudet, jotka ihminen voi 16ytda oikealla jérjen
kaytolla — totuudet, jotka auttavat ihmistd harjoittamaan ainakin jossain
madrin senkaltaista hallintavaltaa taivaan lintuihin, meren kaloihin ja maan
petoihin, minka Jumala alusta saakka tarkoitti ihmiselld olemaan.

Erds muu seikka tulee sanoa taustaksi timén luvun ymmartamiselle.
Raamattu puhuu monin kohdin Jumalan Sanan menettdmisestd, harhaoppien
ja pakanallisten ajatusten valtaanpaésysta sekd hengellisesta sokeudesta ja
moraalisesta rappiosta rangaistuksina, jotka vuodatetaan ihmisille palkkana
heiddn harkapaisestd epduskostaan ja Sanan hylkdamisestdan.

Niéky alkaa suurella ddnelld, joka puhuu taivaan temppelista, josta
seitsemén enkelid olivat tulleet. Sitd, kuka puhuu, ei mainita, mutta ei voi
olla epdilystakdan siitd, ettd enkelille annettu médrdys on Jumalan tahto.
Seitsemén enkelin kédsketddn vuodattaa maan péélle maljat, jotka ovat
tdynnd Jumalan vihaa.

Kun ensimmadinen malja vuodatetaan maan paélle, pahat ja ilkedt paiseet
tuottavat tuskaa ihmisille, joissa on pedon merkki (13:16) ja jotka kumartavat
sen kuvaa (13:15). Jumalan tuomiossa vaaran jumalan palveleminen péattyy
aina tuskaan. Sellaisten vadrien jumalien palvelemisesta on aina kyse, kun
tosi Jumalan ilmoitus védristelldan valheellisella opilla. Raamatussa vaaraa
oppia kuvataan Jumalan tuomioksi, joka kohtaa ihmisié rangaistuksena siit,
ettd he ovat hyljanneet totuuden. Paavali sanoo esimerkiksi: ”Ja kaikilla
vddryyden viettelyksilld niille, jotka joutuvat kadotukseen, sen tihden etteiviit
ottaneet vastaan rakkautta totuuteen, voidaksensa pelastua. Ja sen tihden
Jumala ldhettdd heille vikevin eksytyksen, niin ettd he uskovat valheen” (2.
Tess. 2:10-11).

”Pahat ja ilkedt paiseet” voi sen tahden aivan hyvin tarkoittaa hengellista
tautia, joka muodostuu vaarista késityksistd ja ajatuksista, jotka aiheuttavat
kdrsimystd ja murhetta ihmisille eivatka siten voi koskaan antaa heille lepoa
vaivatun omantunnon piinasta - jonka jopa erés pakanakirjailija kerran
kuvasi suurimmaksi piinaksi, jonka ihmiset saattavat tuntea.

Néama vitsaukset eivit vaivaa tosi Jumalan palvelijoita, vaan ainoastaan
niitd, jotka kumartavat petoa ja sen kuvaa. Jos ndma vitsaukset olisivat
aineellisia vitsauksia, jotka kirjaimellisesti muuttaisivat koko meren ja



kaikki maailman vedet vereksi, Jumalan lapset olisivat osallisia tdhdn
kdrsimykseen. Téassa ei kdy pdinsé verrata Israelin lasten kokemuksia
Egyptissd, koska heitd ei sddstetty kolmelta ensimmaiseltd vitsaukselta,
jotka lahetettiin rankaisemaan faaraota. Vasta ilmoittaessaan paarmojen
vitsauksesta, Jumala sanoi, ettd hian tekisi eron Goosenin maan ja muun
Egyptin vililld (2. Moos. 8:22). Tédssd luvussa ei mydskddn kerrota, ettd
maailmassa olisi erityisid paikkoja, jotka sddstetddn. Ne, jotka pysyvit
uskollisina evankeliumille sekd siihen sisaltyvalle anteeksiantamuksen ja
armon lupaukselle, ovat turvassa vadriltd uskonnoilta ja vaarilté filosofioilta,
jotka aina johtavat tuskaan ja epatoivoon. Tama ei tarkoita sité, ettd tima
tuska ja epétoivo olisi aina ilmeinen meille. Ilmestyskirja, samoin kuin muu
Raamattu, on uskon kirja, ja me uskomme, ettd ihmiset ovat onnettomia
myos kieltdessddn sen (vrt. 3:17).

Kun toinen malja vuodatetaan mereen, meri muuttuu vereksi ja kaikki
eldvat olennot meresséd saavat surmansa. Tuo veri kuvaillaan kuolleen
ihmisen vereksi, mika on erityisen vastenmielinen nakyma. Me olemme
jo huomauttaneet samankaltaisuudesta tdmén vitsauksen ja sen vitsauksen
valilld, joka seurasi toiseen pasuunaan puhaltamista. On olemassa kuitenkin
yksi silmiinpistava ero. Siind kuoli kolmasosa meressé olevista luoduista.
Téssd ne tuhoutuvat kaikki. Siten Jumalan pitkdmielinen karsivallisyys,
joka niin usein sadstad jadnnoksen, padttyy nyt. Ndin vaard oppi riistdd
epauskoiselta maailmalta evankeliumin, kaiken todellisen eliman lahteen.

Samanlainen onnettomuus kohtaa kaikkia makean veden ldhteitd maan
péalld, jokia ja veden alkuldhteitd, kun kolmas malja vuodatetaan. Kuten jo
totesimme kasitellessimme kolmannen pasuunan naky, pelastuksen sanomaa
verrataan Raamatussa usein veteen, jonka kautta ihmisen sielu virvoittuu.
Sanoma Vapahtajan rakkaudesta on eldmén vesi, joka sammuttaa ihmisen
janon iankaikkisesti. Mutta kun vadrd oppi peittda ja tuhoaa evankeliumin
totuuden, pelastuksen lahteet eivit endé tuo virvoitusta ihmisten sieluille.
Sen sijaan heidén taytyy juoda verta. Ilmestyskirjan kuvakieli on sama kuin
Vanhan testamentin, ja ajatus veren juomisesta oli erityisen vastenmielinen
Vanhan testamentin uskovalle.

Téssd kohdassa Johannes kuuli "vetten enkelin” puhuvan. Meille ei kerrota

suoraan, kuka tdma “vetten enkeli” on, mutta hyvin todennakoisesti se on
enkeli, joka vuodatti maljansa néihin vesiin. Tdma enkeli kdyttda Jumalasta
sanoja ~joka olet ja joka olit, sind Pyhd”. Sanan ”"Pyhd” sijasta muutamissa
kasikirjoituksissa on lausuma ”joka on oleva” (vrt. 1:4,8; 4:8). Enkelin
sanat puhuvat timdn seurakunnan vainoojia kohtaavan rangaistuksen
oikeudenmukaisuudesta. Ihmiset, joiden on pakko juoda verta, ovat timéan
tuomion ansainneet, koska he olivat vuodattaneet pyhien ja profeettojen
verta. Tama oli jdlleen yksi tapa, jolla pyhéd Jumala vakuutti Johanneksen
ajan vainottuja pyhid siitd, ettei han jattdisi kostamatta pyhien karsimyksia.
Johannes kertoo sitten meille, ettd suitsutusalttari itse julistaa, ettd nama
Herran Jumalan Kaikkivaltiaan tuomiot ovat todet ja vanhurskaat. Ne ovat
todet, koska Jumalan Sana toistuvasti kertoo meille, ettd Jumala rankaisee
niitd, jotka tuottavat tuskaa ja kdrsimysta hanen kansalleen. Ne ovat
vanhurskaat, koska todellisessa oikeudenmukaisuudessa mikdan synti ei
jaa rankaisematta.

Neljas enkeli vuodattaa maljansa aurinkoon. Aurinko on valon ldhde.
Sellaisenaan se on Jumalan Sanan ja kaikkien eri eldméanalueiden totuuden
vertauskuva. Kun véddrin opin ja védrien filosofioiden vitsaus vuodatetaan
tahdn elamén ldhteeseen, siitd tulee kirous, joka aiheuttaa uskomatonta
hengellista karsimysta ihmisille. Siita tulee, kuten Paavali sanoo, "kuoleman
haju kuolemaksi” (2. Kor. 2:16). Vaikka védrat uskonnot ja filosofiat ovat
riistaneet ihmisilta armonvélineet, he kieltdytyvit myontamasta syyllisyyttaan
tdmén onnettomuuden aiheuttamiseen. Sen sijaan he pilkkaavat Jumalan
nimed ja puhuvat pahaa hdnesti ndiden vitsausten ldhteena.

Viidennen maljan vuodattamisen mukana tulee painopisteen muutos.
Tédmaé malja vuodatetaan pedon valtaistuimelle. Ei voi olla epdilysta siita,
ettd tissd on kyseessd peto merestd (13:1-10), joka, kuten olemme nédhneet,
kuvaa maallista hallitusta sen néyttaytyessa antikristillisena.

Maallinen hallitus on my6s suuren siunauksen ldhde ihmisille. Jumala
on perustanut sen edistddkseen hiljaista ja rauhallista eldmaa (1. Tim. 2:2).
Mutta kun vaarit ja perkeleelliset harhat muuttavat hallitukset vakiinnutetun
ry0ston, sotaisan ateismin, ateistisen kehitysopin, syntyméattomien lasten
murhaamisen, pornografian ja lukemattomien muiden pahojen asioiden



tukijoiksi ja puolustajiksi, niin siitd, mika oli tarkoitettu siunaukseksi,
tulee kirous ja tuskan ja kdrsimyksen ldhde. Tuon karsimyksen kovuus
tuodaan esiin erityisesti kreikan verbin imperfekti-muodolla sanoissa ”ja
he pureskelivat kielensd rikki tuskissansa”. Mutta armon aika on heiddn
kohdaltaan paittynyt. Meille kerrotaan jalleen, ettd he pilkkaavat taivaan
Jumalaa tuskiensa ja paiseidensa tdhden, syyttden hantd ndistd kdrsimyksista,
sen sijaan ettd katuisivat syntejddn, vaivansa todellista syyta.

KUUDES MALJA: HARMAGEDONIN TAISTELU (16:12-16)

12) Ja kuudes enkeli vuodatti maljansa suureen Eufrat-virtaan, ja sen
vesi kuivui, ettd tie valmistuisi auringon noususta tuleville kuninkaille.
13) Ja mind ndin lohikddrmeen suusta ja pedon suusta ja vddrdn profee-
tan suusta ldhtevin kolme saastaista henked, sammakon muotoista. 14)
Sillé ne ovat riivaajain henkid, jotka tekevit ihmeitd; ne lihtevit koko
maanpiirin kuningasten luo kokoamaan heidit sotaan Jumalan, Kaikki-
valtiaan, suurena pdivind. 15) — Katso, mind tulen niin kuin varas; au-
tuas se, joka valvoo ja pitid vaatteistansa vaarin, ettei hin kulkisi alasto-
mana eikd hdnen hépedtdinsd ndhtdisi! - 16) Ja ne kokosivat heidit siihen
paikkaan, jonka nimi hebreaksi on Harmagedon.

Kun kuudenteen pasuunaan oli puhallettu, Johannes naki suuren armeijan
tulevan Eufrat-virran alueelta. Tuo armeija tappoi kolmasosan ihmissuvusta.
Kuudetta maljaa kuvaavassa ndyssa Eufrat-virralla on jalleen nékyvi sija.
Kun kuudes enkeli vuodattaa maljansa jokeen, se kuivuu valmistaakseen
tien idasta tuleville kuninkaille. Ndiden kuninkaiden henkildllisyytta ei
mainita tarkemmin. Voimme ainoastaan todeta, ettd Vanhan testamentin
profeettojen pdivind suurin uhka Jumalan kansaa vastaan tuli Eufratin
alueelta. Assyyria, Babylonia ja Persia olivat vihollisia, jotka ahdistivat
valittua kansaa satojen vuosien ajan.

Riivaajahenget, jotka lahtevdt lohikddrmeen, pedon (peto merestd) ja
vadrin profeetan (peto maasta) suista, kokoavat kuninkaat idasta samoin
kuin "koko maanpiirin kuninkaat” taisteluun Jumalan kansaa vastaan. Nama

kolme suurta seurakunnan vihollista oli kuvailtu kolmessa ensimmaisessad
seitsemdstd naysta (luvut 12 ja 13).

Sotaa, johon ndma koko maan piirin kuninkaat kootaan, kutsutaan sodaksi
”Jumalan, Kaikkivaltiaan, suurena pdivind”. Suuri pdivd, josta tassa puhutaan,
on varmasti tuomiopéiva. Kaiken epdilyksen tésté poistaa lisahuomautus,
jonka ilmiselvisti on lausunut jumalallinen tuomari, nimittdin: ”Katso, mind
tulen niin kuin varas; autuas se, joka valvoo ja pitid vaatteistansa vaarin,
ettei han kulkisi alastomana eikd hénen hépedtdnsd néhtdisi!”

Nuo sanat julistavat useita teemoja, jotka evankeliumeissa ja epistoloissa
liittyvat laheisesti Kristuksen toiseen tulemukseen. Useat kohdat Uudessa
testamentissa vertaavat toista tulemusta varkaan odottamattomaan tulemiseen
(Matt. 24:43; Luuk. 12:39; 1. Tess. 5:2; 2. Piet. 3:10), ja Vapahtaja samoin
kuin apostolit kehottavat usein uskovia pysymaan téysin hereilld toisen
tulemuksen odotuksessa (Matt. 24:42; Mark. 13:35; Luuk. 12:36; Room.
13:11; 1. Tess. 5:6).

Riivaajahenget, jotka ldhtevit lohikddrmeen, pedon ja vddran profeetan
suista, kokoavat siis maanpiirin kuninkaat yhteen taistelemaan seurakuntaa
vastaan, mutta he eivit tied4, ettd se pdivé, jonka he ovat valinneet taistelua
varten, on se pdivd, jonka Jumala oli kauan sitten madrdnnyt péivaksi, jolloin
hén tulisi tuomaan lopullisen lunastuksen kansalleen (Luuk. 21:28). Se ei
ole heiddn pdivénsd, kuten he kuvittelevat, vaan se on Herran Jumalan
Kaikkivaltiaan péiva. Siten korostetaan jélleen kerran seurakunnan varman
voiton teemaa. Kun valheet ja harhaopit, jotka uhkaavat pettid jopa valitut,
tulevat niin yleisiksi ja hallitseviksi, ettd evankeliumin tappio ndyttda
olevan ldhelld, Herra puuttuu asiaan tehdédkseen lopun pahojen ihmisten
ja pahojen henkien vallasta ja suunnitelmista. Tdima néky heijastaa sanoja,
joilla Vapahtaja puhui niistd viimeisistd paivistd. Han sanoi: "Silld vddrid
kristuksia ja vddrid profeettoja (vrt. Ilm. 16:13, yevdonpo@ntov) nousee,
ja he tekevit suuria tunnustekoja ja ihmeitd (vrt. Ilm. 16:14, onpeia), niin
ettd eksyttivit, jos mahdollista, valitutkin.” (Matt. 24:24; "niin ettd myos,
jos taitais tapahtua, valitutkin eksytettdisiin (Biblia), "wo es maoglich wdire”
(Luther). Biblian ja Lutherin kdannds tuo esiin, etté valittuja ei kuitenkaan
voida eksyttdad. suom. huom.)



Taman lisshuomautuksen jalkeen, jossa Vapahtaja ilmoittaa dkillisen
tulemuksensa ja lausuu kehotuksen olla valveilla ja valmiina, kertomus
viimeisend pédivana kaytdvasta taistelusta jatkuu. Johannes kirjoittaa: ”Ne
(ts. pahat henget) kokosivat heiddt (maan kuninkaat) sithen paikkaan, jonka
nimi hebreaksi on Harmagedon.” Tama sana 16ytyy vain tdstd Uudessa
testamentissa, ja vaikka sen sanotaan olevan hepreaa, se ei esiinny lainkaan
Vanhassa testamentissa. Kaikkein yleisin selitys on, ettd se toistaa kaksi
heprean sanaa, Har, vuori, ja Megiddo, kaupunki Jisreelin tasangolla. Kaikkein
kuuluisin vuori lahelld Megiddoa on Karmel-vuori, pieni vuorijono, joka
ulottuu merestd muutamien kilometrien padhan Megiddosta. Jossain tuolla
vuorella Elia kohtasi ja kukisti Baalin profeetat. Sielld kaytiin suuri taistelu.
Baalin profeettoja oli enemmén kuin totuuden voimia suhteessa 400-1. Silti
osoittautui, ettd Herran yksindinen profeetta oli oikeassa ja kaikki Baalin
profeetat hévitettiin. Tuo kamppailu voisi hyvin palvella mallina viimeiselle
suurelle taistelulle Jumalan totuuden ja saatanan sekd Antikristuksen
valheen vililla. Kuten olemme jo ndhneet, tuo valhe on olemukseltaan
lupaus, ettd ihminen 16ytda onnen ja tayttymyksen siind, mita hén voi itse
tehdd niiden siunausten sijasta, jotka tulevat hanelle vapaana armon lahjana.
Meidin aikanamme tuo valhe ilmenee maallisella tasolla sadoin tavoin,
ateistisen kommunismin véaristd lupauksista huumekulttuurin taustalla
oleviin turmeltuneisiin késityksiin. Uskonnollisella tasolla valhe ilmenee
moninaisissa ihmistekoihin perustuvissa pelastusopeissa, idan mystisismin
kieroutuneista lupauksista roomalaiskatolilaisuuden tekojen vanhurskauteen
ja luopioprotestantismiin. Tuossa valheen moninaisuudessa me voimme
ndhdd maanpiirin kuninkaiden kokoontuvan lopulliseen kamppailuun
Karmel-vuorelle, Megiddon vuorelle.

Ainoa puolustuksemme tuona pdivana l6ytyy niistd vaatteista, jotka on
puhdistettu meille Karitsan veressé (7:14). Jos me pitdydymme niihin uskon
kautta, alastomuutemme hépead ei ndhdd, kun Kaikkivaltias Tuomari tulee
niin kuin varas (jae 14).

SEITSEMAS MALJA: MAAILMAN LOPPU (16:17-21)

17) Ja seitsemds enkeli vuodatti maljansa ilmaan, ja temppelistd, valtais-
tuimelta, lihti suuri ddni, joka sanoi: “Se on tapahtunut.” 18) Ja tuli sala-
moita ja ddnid ja ukkosenjylindd; ja tuli suuri maanjdristys, niin ankara
ja suuri maanjdristys, ettei sen vertaista ole ollut siitd asti, kuin ihmisid
on ollut maan pdidlld. 19) Ja se suuri kaupunki meni kolmeen osaan, ja
kansojen kaupungit kukistuivat. Ja se suuri Babylon tuli muistetuksi Ju-
malan edessd, niin ettd hdn antoi sille vihansa kiivauden viinimaljan. 20)
Ja kaikki saaret pakenivat, eikd vuoria endd ollut. 21) Ja suuria rakeita,
leiviskdn painoisia, satoi taivaasta ihmisten pddlle; ja ihmiset pilkkasivat
Jumalaa raesateen vitsauksen tihden, silld se vitsaus oli ylen suuri.

Seitsemédnnen maljan vuodattaminen on kuvaus viimeisestd péivastd —
siitd ndkokulmasta, mita ”Jumalan, Kaikkivaltiaan, suuri pdiva” merkitsee
seurakunnan vihollisille. Monet raamatunselittdjat eivdt ole kyenneet
ymmartimaan titd ja ovat ndhneet ndyn vain kuvauksena olosuhteista
vahdn ennen maailman loppua. Mutta kuudessa edeltavissa vitsauksessa
oli ollut kyse loppua edeltavistéd olosuhteista. Taméa on loppu.

Seitsemds enkeli vuodatti maljansa “ilmaan”, viimeiseen suureen
ihmisten siunauksen ldhteeseen. Johannes kuuli suuren dédnen puhuvan
temppelissd olevalta valtaistuimelta. Se lausui yhden sanan: yéyovev "se on
tehty” tai se on tapahtunut”. Tama kreikan sana on perfekti-muoto verbista,
joka menneen ajan muodossa usein kddnnetadn: ”Se tapahtui” (KJV).
Tuossa perfekti-muodossa on lopullisuuden savy, joka sopii ainostaan sen
tulkinnan kanssa yhteen, ettd tima todella on niky viimeisestd paivasta.
On olemassa muitakin syita tulla tahan johtopaitokseen. Mutta tama yksi
sana on vakuuttava itsessdan.

Koska ddni tulee “valtaistuimelta”, se on Jumalan 44ni. Joskus kun
Raamattu viittaa ”Jumalan Sanaan”, se kuvaa voimaa, jolla hdn hallitsee
maailmankaikkeutta. Han pitda ylla "kaikki voimansa sanalla”, sanoo
Heprealaiskirjeen kirjoittaja (1:3). Kun hin alussa sanoi: "Tulkoon valkeus,
valkeus tuli. Kun hén sanoo: ”Se on tehty”, historian kulku tulee paatokseensa.

Tuo sana itsessddn ei ilmaise, mitd on tehty. Se lausutaan sanoilla: ”Se



suuri Babylon tuli muistetuksi Jumalan edessd, niin ettd hin antoi sille vihansa
kiivauden viinimaljan.” Néissé sanoissa toistuu pohjavire, joka oli kuulunut
aivan tdman nikyjen sarjan alusta saakka (15:1), jossa me saimme tietda,
ettd ndissd seitsemdssd viimeisessd vitsauksessa ”Jumalan viha tiyttyy”
¢tedéoOn. Tuo verbi mydskin ilmaisee, ettd timé on naky lopusta télog
“loppu”. Se on kuin ennusmerkki siita, ettd “se on tapahtunut” yéyovev
(tata ilmaisua kasittelimme edella.)

Kolmea enkelid kuvaavassa nédysséd (14:6-12) Jumala oli uhannut
Babylonia vihansa maljalla, josta tuo ylpeéd kaupunki joisi Jumalan vihan
sekoittamattoman viinin. Tdma oli nyt lopullisesti tapahtunut. Tdma
”Jumalan vihan viinin” symboliikka liittyy sddnnollisesti tuomiopaivadn.
Maan lopullista elonkorjuuta kuvaavassa ndyssé (14:14-20) Johannes oli
puhunut ”Jumalan vihan suuresta kuurnasta” (14:19), ja myohemmassa
kuvauksessa viimeisestd tuomiosta meilld on samanlainen ilmaisu kuin
mitd tdssd kaytetddn (19:15) Tod oivov tod Ovpov Tijg dpyils Tod Ood
”Jumalan vihan kiivauden viinikuurna’.

Kun Jumala sanoi: ”Se on tapahtunut”, "tuli salamoita ja ddnid ja
ukkosenjylindd; ja tuli suuri maanjdristys.” Vaikka suuri joukko Ilmestyskirjan
kohtia puhuu maanjéristyksestd, vain kahdessa kohdassa kaytetdan termia
suuri maanjdristys”. Ensimmdinen ndistd on kuudennen sinetin nédyssa
(6:12), joka on selva profetia "hdnen vihansa suuresta pdivista” (6:17),
tuomiopdivastd (vrt. 16:14). Téssd pannaan erityinen paino maanjaristyksen
suuruudelle. Sitd ei kutsuta ainostaan ceiopog péyag, suuri maanjaristys,
vaan Johannes sanoo, ettei sen vertaista ollut koskaan ollut siitd asti kun
ihminen luotiin, ts. koskaan historiassa. Sitten painokkaassa kohdassa
lauseen lopussa Johannes toistaa tdméan ajatuksen kahdesti sanomalla:
”suuri maanjdristys, niin ankara ja suuri” TNAKODVTOG GEIGPHOG OVTW PEYAG.
Néama sanat ja koko tekstiyhteys viittaavat siihen, ettd tima on lopullinen
jéristys, joka aiheuttaa nykyisen maailman tdydellisen tuhoutumisen (vrt.
Hebr. 12:26-)

Yhdistelméd maanjaristys seka “salamoita ja ddnid ja ukkosenjylindd”
16ytyy kolmesta kohdasta Ilmestyskirjassa (8:5; 11:19; 16:18). Kaikki nelja
ilmioté esiintyvit yhdessa ensimmadisen kerran enkelin heittédessd palavan

suitsutusastian maahan. Tuossa tekstiyhteydessd ei ole mitddn, mika liittdisi
ndma ilmioét viimeiseen tuomioon. Mutta seitsemédnnen pasuunan nayssa,
mika on selvisti profetia historian paatoksestd (11:15), ndma nelja ilmiota
on kuvattu yhdessa "suurten rakeiden” (11:19) kanssa maailmanloppuun
liittyvina asioina.

Suuressa maanjéristyksessa “se suuri kaupunki meni kolmeen osaan, ja
kansojen kaupungit kukistuivat.” Seuraava lause osoittaa, ettd tama "suuri
kaupunki” on ”suuri Babylon”. Tama on toinen niistd kuudesta Ilmestyskirjan
kohdasta, jotka mainitsevat Babylonin (ks. kommentteja 14:8:aan). Sanat
viittaavat tdssd Babylonin, antikristillisen vallan keskuksen, tdydelliseen
tuhoutumiseen yhdessé kaikkien maan kaupunkien kanssa. Ne osoittavat,
ettd tdma on todella loppua koskeva naky.

Seuraavat sanat ovat vield vahvempi osoitus tdmén tulkinnan
oikeellisuudesta. ”Kaikki saaret pakenivat, eiki vuoria endd ollut’, ts. ne
katosivat ndkyvistd. Samanlaista kieltd oli kédytetty aiemmassa kuvauksessa
historian paatoksestd. Kuudennen sinetin ndyssd Johannes niki kaikkien
vuorien ja saarien siirtyvén sijoiltansa (6:14). Me emme nde vuorten ja
saarien katoamisessa vain pakopaikkojen poistamista, vaan osoituksen
koko maailman tuhosta viimeisessd tuomiossa.

Keskeinen totuus téssd ndyssé oli lohdutuksen sanoma Johanneksen ajan
vainotulle kirkolle. Tuomiopéivéna kirkon viholliset saavat oikeudenmukaisen
palkkansa. Silloin tulee loppu kaikille antikristillisille harhaopeille, joita on
kuvattu edeltédvissd kuudessa tdiman jakson ndysséd. Babylonin ja kansojen
kaupunkien luhistuminen merkitsee loppua niiden voimalle ja kyvylle
vahingoittaa seurakuntaa.

Téman ndyn viimeinen nakyma tdhdentda tuota totuutta: ”Ja suuria
rakeita, leiviskdn painoisia, satoi taivaasta ihmisten pddille; ja ihmiset pilkkasivat
Jumalaa raesateen vitsauksen tihden, silld se vitsaus oli ylen suuri.” Kuka
tahansa, joka on ndhnyt suuren raesateen aiheuttaman kauhean tuhon,
jossa rakeet painavat vain muutaman unssin (unssi = 28,35 g), voi kuvitella
tuhoa, jonka nama rakeet aiheuttavat. Siind suuressa raevitsauksessa, joka
vaivasi Egyptid Mooseksen péivind, rakeet surmasivat jokaisen avoimella
paikalla olleen ihmisen ja eldimen (2. Moos. 9:19). Kun kansojen ja



Babylonin kaupungit sortuivat ennen timan raesateen alkamista, ihmisille,
jotka ndma sadan paunan (pauna = 454 g, 100 paunaa = 45,4 kg) rakeet
yllattivat avoimella paikalla, ei jadnyt mitddn suojaa. Néyn dkillinen loppu
osoittaa, ettd tima on epauskoisen maailman loppu. Viimeisind sanoinaan
ennen lopullista tuhoaan ja tuomiotaan he pilkkasivat Jumalaa. Seurakunta
on nyt idksi turvassa heiddn hyokkayksiltdan. Tastd raesateesta ei kukaan
selvid hengissa.

Téhén kohtaan saakka kirja on ollut selvisti jaettavissa viiteen jaksoon,
joista jokainen koostuu seitsemasta erillisestd ja selvasti méaritellystéd osasta:
seitsemdn kirjettd, seitsemédn sinettid, seitsemédn pasuunaa, seitseman nakya
ja seitsemdn maljaa. Tdma rakenne paattyy nyt. Kirjan jdljelldolevissa
luvuissa on kuitenkin mahdollista nahda kaksi erillistd ndkyjen sarjaa,
joista ensimmadinen kuvaa Kristuksen voittoa Antikristuksesta ja toinen
hédnen voittoaan saatanasta.

KUUDES NAKY: KRISTUS JA ANTIKRISTUS (17:1-19:21)

NAKY SUURESTA PORTOSTA (17:1-18)

1) Ja tuli yksi niistd seitsemdstd enkelistd, joilla oli ne seitsemdn maljaa, ja
puhui minulle sanoen: "Tule, mind néytdin sinulle sen suuren porton tuo-
mion, joka istuu paljojen vetten pdilld, 2) hidnen, jonka kanssa maan ku-
ninkaat ovat haureutta harjoittaneet ja jonka haureuden viinistd maan
asukkaat ovat juopuneet.” 3) Ja hin vei minut hengessd erdmaahan. Sielld
mind ndin naisen istuvan helakanpunaisen pedon seldssd; peto oli taynnd
pilkkaavia nimid, ja silld oli seitsemdn pddtd ja kymmenen sarvea. 4) Ja
nainen oli puettu purppuraan ja helakanpunaan ja koristettu kullalla ja
jalokivilld ja helmilld ja piti kddessddn kultaista maljaa, joka oli tdynnd
kauhistuksia ja hdnen haureutensa riettauksia. 5) Ja hinen otsaansa oli
kirjoitettu nimi, salaisuus: “Suuri Babylon, maan porttojen ja kauhistuk-
sien diti.” 6) Ja mind ndin sen naisen olevan juovuksissa pyhien verestd ja
Jeesuksen todistajain verestd; ja nihdessdni hdnet mind suuresti ihmet-
telin. 7) Ja enkeli sanoi minulle: "Miksi ihmettelet? Mind sanon sinulle
tuon naisen salaisuuden ja tuon pedon salaisuuden, joka hintd kantaa
ja jolla on seitsemdn pddtd ja kymmenen sarvea. 8) Peto, jonka sind ndit,
on ollut, eikd sitd endd ole, mutta se on nouseva syvyydestd ja menevdi ka-
dotukseen; ja ne maan pddlld asuvaiset, joiden nimet eivit ole kirjoitetut
eldmdn kirjaan, hamasta maailman perustamisesta, ihmettelevdt, kun he
ndkevit pedon, ettd se on ollut eikd sitd endd ole, mutta se on tuleva. 9)
Téssd on ymmdrrys, jossa viisaus on: Ne seitsemdn pddtd ovat seitsemdn
vuorta, joiden pddlld nainen istuu; ne ovat myds seitsemdn kuningasta;
10) heisti on viisi kaatunut, yksi on, viimeinen ei ole vield tullut, ja kun
hdn tulee, pitdd hdnen vihdn aikaa pysymdn. 11) Ja peto, joka on ollut ja
jota ei endd ole, on itse kahdeksas, ja on yksi noista seitsemdstd, ja menee
kadotukseen. 12) Ja ne kymmenen sarvea, jotka sind ndit, ovat kymmenen
kuningasta, jotka eivit vield ole saaneet kuninkuutta, mutta saavat vallan
niin kuin kuninkaat yhdeksi hetkeksi pedon kanssa. 13) Ndilld on yksi ja
sama mieli, ja he antavat voimansa ja valtansa pedolle. 14) He sotivat
Karitsaa vastaan, mutta Karitsa on voittava heiddt, silld hdn on herrain
Herra ja kuningasten Kuningas; ja kutsutut ja valitut ja uskolliset voitta-
vat hinen kanssansa.” 15) Ja hdn sanoi minulle: ”Vedet, jotka sind ndit,



tuolla, missd portto istuu, ovat kansoja ja vikijoukkoja ja kansanheimoja
ja kielid. 16) Ja ne kymmenen sarvea, jotka sind ndit, ja peto, ne vihaavat
porttoa ja riisuvat hdnet paljaaksi ja alastomaksi ja syovit héinen lihansa
ja polttavat hinet tulessa. 17) Silld Jumala on pannut heiddn syddmeensd,
ettd he tayttivit hinen aivoituksensa, yksimielisesti, ja antavat kunin-
kuutensa pedolle, kunnes Jumalan sanat tayttyvit. 18) Ja nainen, jonka
sind ndit, on se suuri kaupunki, jolla on maan kuninkaitten kuninkuus.”

Edellinen nékyjen sarja oli paittynyt siihen, ettd Jumalan viimeinen
tuomio Babylonia, seurakunnan suurta sortajaa vastaan naytettiin etukiteen.
Tdma tuomio esitetddn nyt yksityiskohtaisemmin uudessa nédyssia. Me
olemme silti tekemisissa saman yleisaiheen kanssa, koska ndyn esittelee
yksi niistd seitsemasta enkelistd, joilla oli seitsemén maljaa.

Enkeli lupaa néyttda Johannekselle "sen suuren porton tuomion, joka istuu
paljojen vetten pddlld”. Johannekselle kerrotaan edelleen, ettd maan kuninkaat
ovat harjoittaneet haureutta timén porton kanssa ja ettd sen "haureuden
viinistd maan asukkaat ovat juopuneet”. Kun enkeli oli ilmoittanut tdmén
Johannekselle, hdn vei hinet "hengessd” eramaahan. (Ks. jakeiden 1:10
ja 4:2 selityksistd, miksi &v mvedpat tulisi kddntad “hengessd” eikd kuten
NIV-kdannos kdantad ”Hengessd”. Tama ilmaisu kuvailee hengellisti tilaa,
jossa Johannes kykeni ndkemaén ja kuulemaan asioita, jotka normaalisti
eivat ole avoimia ihmisaisteille.)

”Erdmaa” mainitaan Ilmestyskirjassa vain téssa ja lohikddrmetta kuvaavassa
ndyssd (12:6,14). Monet raamatunselittdjdt eivét nde tdssd mitdan merkitysta.
He joko sivuuttavat timén seikan tai vaittavat, ettd tassd kuvatulla naisella ei
ole mitddn yhteyttéd lohikddrmeen vainoaman vaimon kanssa. Se, ettd sanalla
“erdmaa” on madritty artikkeli aiemmassa nédyssd, mutta tassa silld ei ole
artikkelia, ndyttad osoittavan, ettd Johannes puhuu kahdesta eri erdmaasta.
Toisaalta profeetat kuvailevat Vanhan testamentin luopiokirkkoa usein
uskolliseksi vaimoksi, josta on tullut portto. Samalla tavalla luopumusta
oikeasta Jumalan palvelemisesta kuvaillaan sddnnéllisesti huoruudeksi.
Esimerkiksi Jesaja kirjoitti Jerusalemista: ” Voi, kuinka onkaan portoksi
tullut uskollinen kaupunki” (Jes. 1:21; vrt. Jer. 2:2,20; Hes. 16 ja 23). Niinpa

on Raamatun kuvakielen mukaista nahdé ldheinen yhteys lohikdarmenéayn
vaimon ja tdssd kuvatun naisen vililla. Ei ole mitadn todellista syytd, miksi
me emme Vvoi sanoa, ettd tdmén luvun portto on luopiokirkko — muun
Raamatun kanssa sopusoinnussa oleva henkilollisyyden maaritys.

Luopiokirkko on "suuri portto, joka istuu paljojen vetten pddlld”. Taman
vertauskuvan merkitys selitetddn myohemmin tdssa luvussa, jossa me
luemme: ”Vedet, jotka sind ndit, tuolla, missd portto istuu, ovat kansoja
ja vikijoukkoja ja kansanheimoja ja kielid.” Saattaisimme olla taipuvaisia
odottamaan, ettd jos seurakunnasta tulisi luopio, se menettéisi kannattajansa.
Vapahtaja oli kdskenyt seuraajiaan kavahtamaan vaaria profeettoja (Matt.
7:15), ja apostolit kehottivat kristittyjd pidattyméén yhteydestd niiden
kanssa, jotka eivit ole uskollisia evankeliumille (Room. 16:17; 2. Joh. 10; 2.
Kor. 6:14-18). Jo Vanhan testamentin profeetat olivat varoittaneet varista
opettajista (5. Moos. 13:1-; Jer. 23:9-32).

Jos ne, jotka viittévit olevansa Kristuksen seuraajia ja jotka kutsuvat hanta
”Herraksi”, tekisivét, mitd han ja hanen kutsutut apostolinsa ja profeettansa
sanovat, luopiokirkko saavuttaisi vahdan menestystd. Mutta tima viittaus
”paljoihin vesiin’, joilla nainen istuu, on muistutus siité, ettd luopiokirkko voi
olla paljon suurempi kuin "piskuinen lauma’, jolle taivaallinen Isd on nahnyt
hyviksi antaa valtakunnan (Luuk. 12:32). Kristittyja ei siis kehoteta arvioimaan
seurakunnan uskollisuutta tai oikeaoppisuutta sen koon tai menestyksen
mukaan tdssd maailmassa. Taman erehdyksen tekee roomalaiskatolilainen
teologi Robert Bellarmin, joka mainitsee Rooman kirkon suuren koon
yhtend merkkind, joka osoittaa, ettd se on oikea Kristuksen seurakunta
maan padlla. Mutta itse asiassa juuri tdima vakuutus, viite yleisyydesta
(katolisuudesta) eli yleismaailmallisuudesta (universaalisuudesta) kirkon
taholta, voi olla osoitus siitd, ettd olemme kohdanneet ilmentyman téstd
portosta, joka istuu paljojen vetten pdalld ja joka kayttaa valtaa kansojen
paljouteen. Maailma rakastaa kirkkoa, joka julistaa ihmisjarjen paitelmien
mukaisia oppeja (Joh. 15:19). Koska tekojen vanhurskauden uskonnot ovat
ihmisjérjelle kaikkein hyvaksyttavaimpid, voimme odottaa, ettd ne vetoavat
yleisesti eli yleismaailmallisesti ihmisiin.

Enkeli kertoo Johannekselle, ettd maan kuninkaat harjoittivat



haureutta porton kanssa. Siten maalliset hallitsijat ja maailman johtajat
yhdistavit voimansa uskottoman seurakunnan kanssa ja kannattavat
sitd sen luopumuksessa. Keskiajan kirkon historia tarjoaa lukemattomia
esimerkkeja sellaisista kuninkaista, jotka kannattivat kirkon vdaraa oppia
ja sen poikkeamista oikeasta jumalanpalveluksesta. Omana aikanamme
ndemme maallisten hallitusten usein kannattavan luopiokirkkoja niiden
harhoissa ja samoin luopiokirkkojen rohkaisevan hallituksia niiden
antikristillisissd pyrkimyksissd. Kun esimerkiksi vuonna 1982 koetettiin
heikentédd kehitysopillisen filosofian vaikutusta Arkansasin osavaltion
kouluissa, liberaalit kirkonmiehet liittyivit pyrkimykseen estda ndkemasta
ajatus Luoja Jumalasta jirkevana vaihtoehtona julkisten koulujen oppilaiden
pohdittavaksi, vaikka Itsendisyysjulistus oli puhunut luovuttamattomista
oikeuksista, joilla ihmisten ”Luoja” oli varustanut heidit. Lukemattomia
muita esimerkkeja voitaisiin mainita sen osoittamiseksi, miten luopiokirkko
ja hallitusviranomaiset tekevét yhteisty6td vahingoittaakseen evankeliumia
ja sen vapaata julistamista kaikkien kansojen keskuudessa.

Seurauksena siit4, ettd luopiokirkko julistaa vaaria oppeja, “ovat maan
asukkaat juopuneet sen haureuden viinistd”. Aivan kuten juopon mieli paihtyy
ja sumenee, samoin epauskoinen maailma, ihmiset, joiden koti on timan
maan paélld ja joiden yhdyskunta ei ole taivaassa (Fil. 3:20), ei voi ajatella
selvasti ja oikein niistd asioista, joilla on eniten merkitystd. Uskottomaksi
muuttuneen kirkon julistamat vaarat kasitykset ovat sokaisseet heidan
mielensa.

Kun Johannes oli viety hengessd eramaahan, hdn néki naisen, jota
enkeli oli kuvaillut aiemmin. Nainen istui helakanpunaisen pedon pailla,
joka oli tdynna pilkkaavia nimié ja jolla oli seitsemén paita ja kymmenen
sarvea. Tdma helakanpunainen peto on peto meresti, jolla oli kuvailtu
olevan seitsemin pditd ja kymmenen sarvea ja pilkkaavia nimid (13:1).
Ainoa uusi asia on pedon viri, joka on k0kkivog, tulipunainen. Naisen
vaatetus kuvaillaan mop@upodv kai koOkkivov (jae 4), purppuranpunaiseksi
ja helakanpunaiseksi.

Tama kielikuva naisesta, joka helakanpunaiseen puettuna istuu tulipunaisen
pedon péilld, muistuttaa siitd, miten maan kuninkaat olivat tehneet

aviorikoksen naisen kanssa. Luvussa 13 kuvailtu peto meresti, joka nyt
esiintyy tassd uudelleen, kuvaa maallista antikristusta tai maallista hallitusta
sen ndyttdytyessd antikristillisend. Naisella on samanviriset vaatteet kuin
pedolla. Luopiokirkko on omaksunut maailman vérin. Se on unohtanut
Paavalin kehotuksen: ”Alkdd mukautuko timdn maailmanajan mukaan, vaan
muuttukaa mielenne uudistuksen kautta” (Room. 12:2). Kun me ndemme
naisen istuvan pedon péilld, me ndemme maallisissa hallituksissa olevien
antikristillisten voimien ja luopiokirkon vilisen liiton. Me l6yddémme tdmén
nayn konkreettisen tayttymyksen laajalle levinneessa valtiokirkkojarjestelmassa,
joka on ollut niin yleinen Euroopassa aina Konstantinuksen ajoista lahtien.
Tédma on erityisen vaarallista sielld, missa kirkko on hallitseva voima tuossa
antikristillisessa yhdistelmadssd. Kuka tahansa, joka istuu eldiimen paalls,
pitda sitd komennossaan.

Luopiokirkon ei kuvailla kantavan ainoastaan pedon viria. Se on myds
puettu purppuraan, kalliiseen vaatteeseen, ja koristettu kullalla ja jalokivilla
ja helmilld. Kéddessdan se pitaa kultaista maljaa. Liitto maallisen hallituksen
kanssa puhuu luopiokirkon vallasta. Nama sanat kuvaavat sen rikkauksia.

Useimmiten suurilla rikkauksilla on huono vaikutus kirkkoon ja sen
johtajiin. Uskonpuhdistusajan kirjallisuus sisaltda monta vastalausetta papiston
ylellista eldmaéa vastaan, ja pyhd Paavali puhui uskonnon ammattilaisista,
jotka “ajattelevat, ettd uskonto on keino tehdd rahaa” (1. Tim. 6:5, Beckin
kadnnos, AAT). Jo Vanhan testamentin profeetat arvostelivat ankarasti niiden
ylellista eldmaa, jotka vaittivét olevansa Jumalan kansaa (esim. Aam. 6:1-6).
Kirkkohistoria kertoo lukemattomia esimerkkeja siitd, ettd rikkauksilla ja
rikkauksien halulla on turmeleva vaikutus kirkkoihin ja kirkonmiehiin.
Maailma vihaa niitd, jotka eivit ole maailmasta (Joh. 15:19). Mutta tuo
vihamielisyys vidhenee, kun mielenkiinto kohdistuu samoihin asioihin.
Rikkauksien halu edistdé prosessia, jonka kautta kirkko yha enemmin
omaksuu maailman tulipunaisen vérin.

Tosiasiallisesti rikkauksien ja maallisen maineen kiusaukset ovat
vaikuttaneet siind méadrin heikentavasti nakyvaan seurakuntaan, ettd jotkut
puhdasoppiset tutkijat ovat esittaneet, ettd tima néky portto Babylonista
kuvaa timan maailman huolia, rikkauksia ja nautintoja, jotka usein johtavat



kristittyjd harhaan (vrt. Matt. 13:22; Luuk. 8:14). Tama tulkinta ei ole
ristiriidassa muun Raamatun opillisen sisdllon kanssa. Se ei ole myoskdan
jyrkassa ristiriidassa sen tulkinnan kanssa, jota olemme pitdneet suositeltavana.
Se nikee halun rikkauksiin ja maineeseen pikemminkin syyné seurakunnan
luopumukseen kuin osana sen luopumista raamatullisen opin puhtaudesta.
Témén seurauksena seurakunta sen sijaan, ettd tarjoaisi maailmalle
evankeliumin rikkaudet saviastioissa (2. Kor. 4:7), ojentaa sille kultaisen
maljan, joka on tdynnéd "kauhistuksia ja hdnen haureutensa riettauksia”
(jae 4). Sen sijaan ettd ravitsisi ihmisid evankeliumin viinilld ja maidolla,
joka on tarjottava ihmisille “rahatta ja hinnatta” (Jes. 55:1), seurakunta on
myynyt sanomansa saadakseen hyotya ja juovuttaa ihmisid haureutensa
viinilld (jae 2). Maljassa oleva viini on vaéra oppi, jolla se johtaa ihmisid
pois siitd totuudesta, ettd pelastus tulee uskon kautta ja yksin armosta.
Meidédn aikanamme me emme née tuota hengellista haureutta ainoastaan
Rooman kirkossa vaan myos suuressa osassa nykyista protestanttisuutta.
Ei ole sen tdhden ylléttavéa, ettd Johannes naki hdnen otsaansa kirjoitettuna
sanat: "Salaisuus: "Suuri Babylon, maan porttojen ja kauhistuksien diti” (jae
5). Kun apostoli Paavali puhui suuresta laittomuuden ihmisesta, joka vaatisi
itselleen ylintd valtaa uskonnollisella ja maallisella alueella, hin kutsui tatd
“laittomuuden salaisuudeksi” (2. Tess. 2:7). Sana pootiplov (mysteerion)
tarkoittaa salaisuutta. Paavalin kuvauksesta on helppo ndhdé, miksi tima
nimi on annettu suurelle Antikristukselle. Paavali sanoo, ettd hdn istuu
Jumalan temppelissd. Hénelld on erittdin nakyva asema seurakunnassa,
josta kdsin hdn pyrkii pystyttdmaan valtansa Jumalan temppelissa, ts.
seurakunnassa. Mutta samanaikaisesti han on vadryyden eli laittomuuden
avopia ruumiillistuma. Paavalin kuvaus auttaa meitd ymmartamaéan taman
ndyn ja vahvistaa vakaumusta, ettd me olemme tissé tekemisissd nakyvan
luopiokirkon kanssa. Kristus tuntee omansa (2. Tim. 2:19). Hdn niakee
niakyméttoman seurakunnan. Se on kunniakas seurakunta, ilman tahraa
tai ryppya tai virhettd, koska se on pyhitetty pyhdn kasteen peson kautta
(Ef. 5:26) eika ole kasteessa lahjoitettua uskoaan kieltanyt. Luopiokirkko
sellaisena kuin maailma sen nékee, on myos kunniakas seurakunta. Mutta
sen kunnia ei ole syntien anteeksiantamus, vaan maailmallinen valta, loisto

ja maine.

Yksi suurista salaisuuksista, jota meidén taytyy kasitella kirkkoa
koskevassa opissa, on ilmaistu porton otsassa olevalla seuraavalla nimella:
”Suuri Babylon”. Kuten olemme jo edellisessd luvussa panneet merKkille,
Babylon on Jumalan kansan suuri vihollinen. Luopiokirkko ansaitsee
tamén nimen. Hengelliselld aviorikoksellaan, uskottomuudellaan Jumalan
Sanaa kohtaan, se aiheuttaa enemman vahinkoa oikean seurakunnan tydlle
kuin mihin maallinen Babylon koskaan kykenisi. Téaté késitystd nakyvasta
seurakunnasta oli kuvattu jo luvussa 11, jossa sanottiin, ettd meiddn
Herramme oli ristiinnaulittu siind kaupungissa, jossa Jumalan temppeli oli.
Sen tahden tdmé kaupunki ei endd ansaitse, ettd sitd kutsutaan Jerusalemiksi,
vaan ~Sodomaksi” ja " Egyptiksi”.

Luopiokirkkoa kutsutaan my6s “maan porttojen ja kauhistuksien didiksi”
Oikea seurakunta on kaikkien kristittyjen aiti (Gal. 4:26). Ulkonaisesti
rikas ja mahtava mutta hengellisesti konkurssitilassa oleva seurakunta
on sen tdydellinen vastakohta. Vaarilld opeillaan se suosii hengellistd
huoruutta ja epdgjumalia kumartavaa uskontoa, uskottomuutta tosi Jumalaa
kohtaan ja senkaltaista jumalanpalvelusta, jolla on epdjumalanpalveluksen
tunnusmerkit. Sana “kauhistukset” oli sana, jota kdytettiin usein Vanhassa
testamentissa viittaamaan epdjumaliin ja epdjumalanpalvelukseen. Koska
Jumala on ilmoittanut itsensd Raamatun sanoissa ja opetuksissa, ihmiset
lankeavat pois tosi Jumalan palvelemisesta ja hanen tuntemisestaan, kun he
poikkeavat Raamatun opetuksista. Kun sellainen poikkeaminen saavuttaa
pisteen, missé Jeesusta ei enda julisteta Jumalana tai missa pelastus ei enaa
ole uskon kautta Kristukseen, vaan riippuu ihmisen teoista, julistetaan
vadrad jumalaa, vaikka monet ulkonaisista kristinuskoon liittyvisté asioista
pysyvit. Raamatun Jumala ei anna iankaikkista elamaa ihmisille sen tahden,
ettd he olisivat ansainneet sellaisen eldméan epataydellisilld hyvilla teoillaan.
Sellainen jumala on olemassa vain ihmisten turmeltuneessa mielikuvituksessa.

Niin sanottu "seurakunta” ei ole tullut vain hengellisesti avionrikkojaksi.
Johannes nékee luopiokirkon oikeiden Jumalan lasten toimeliaana vainoojana.
Tama on yksi Johannekselle tissd nédyssa ilmoitetuista suurista salaisuuksista.
Pyhiit, joita hdnen aikanaan maallinen Rooman hallitus surmasi marttyyreina,



saisivat joskus tulevaisuudessa surmansa luopiokirkon toimesta. Monet ihmiset
nakivit epailematta Konstantinuksen kddntymyksen ja valtiokirkkojérjestelman
alkamisen suurena voittona kristinuskolle. Odottaisimme, ettid jos kirkko
kykenee istumaan seitsenpéisen pedon péille, se kayttaisi hallituksen voimaa
ja valtaa ajaakseen evankeliumin asiaa. Sen sijaan, kun nainen Johanneksen
ndyssa istuutui tulipunaisen pedon paille, se "oli juovuksissa pyhien verestdi
ja Jeesuksen todistajain verestd”. Keskiajan ja myos meiddn aikamme
kirkkohistoria antaa meille lukemattomia esimerkkeja, miten kirkko kaytti
hallituksen valtaa vainotakseen ja toisinaan jopa teurastaakseen miehia ja
naisia, jotka tahtoivat olla uskollisia Jumalan Sanalle ja jotka yrittivét antaa
evankeliumille sille kuuluvan sijan kirkon eldméssa.

Seuraavat jakeet nayttavit jilleen vaikeilta, mutta suurin osa vaikeudesta
johtuu luonnollisesta taipumuksestamme yrittda sovittaa tassd sanottu
Johanneksen ajan Rooman historiaan. Jos me késittelemme lukuja tassé
vertauskuvallisina, kuten kirjan luonteen mukaisesti tulisi, suuri osa
vaikeudesta havida.

Ei voi olla mitddn epailystad siitéd, ettd tdima ndky puhuu Rooman
kaupungista. Tama on ilmaistu jo melko selvisti, kun sanotaan, ettd pedon,
jonka paalld nainen on, seitsemén paatd ovat “seitsemdn vuorta, joiden pédlld
nainen istuu” (jae 9). Vaikka on totta, ettd muita kaupunkejakin oli rakennettu
seitsemaille kukkulalle, kuten jotkut raamatunselittdjat huomauttavat, on
myos totta, ettd kun ihmiset puhuivat "seitsemdn kukkulan kaupungista”, he
tarkoittivat Roomaa. Luvun viimeinen lause poistaa kaikki epdilykset siitd,
mistd kaupungista on kyse: ”Nainen, jonka sind ndit, on se suuri kaupunki,
jolla on maan kuninkaitten kuninkuus.” Johanneksen aikana tdma oli Rooman
keisarikunnan paakaupunki. Mita Babylon oli Vanhan testamentin valitulle
kansalle, sita Rooma oli Uuden testamentin Jumalan valituille. Aivan kuten
Babylonin vertauskuvallinen merkitys oli yhé suuri kauan sen jélkeen, kun
tuo kaupunki oli luhistunut raunioiksi, samoin Rooman vertauskuvallinen
merKkitys on yha suuri meille tdnd paiviana. Téssd luvussa me kasittelemme
toista suurta uhkaa seurakunnan olemassaololle.

Se, ettd taima uhka tulisi seurakunnan itsensé sisapuolelta, nayttaa
oudolta. Kun Johannes néki naisen, hin oli hyvin hammastynyt (jae 6b).

Tuolla hetkelld enkeli lupasi kertoa hinelle enemmaén naisesta ja pedosta,
jolla on seitsemdn pédtd ja kymmenen sarvea. Pedosta enkeli sanoi: ”Peto
... on ollut, eikd sitd endd ole, mutta se on nouseva syvyydesti ja menevi
kadotukseen.” Télla lausumalla on selvasti tietty merkitys, koska se toistetaan
ja toistetaan uudelleen petoa ldhemmin kuvailtaessa. Myohemmin samassa
jakeessa meille kerrotaan: ”Se on ollut eikd sitd endd ole, mutta se on
tuleva.” KJV-kadnnoksessa on sanojen “on tuleva” sijasta “on yhd”. Tama
on joidenkin kasikirjoitusten lukutapa, mutta useimmissa niistd on “on
tuleva”. Jalkimmaisen lukutavan vahvistaa rinnakkainen ajatus edellisessa
lauseessa: ”Se on nouseva”. Osa pedon kuvauksesta toistetaan jakeessa 11,
joka sanoo, ettd se on ollut ja .. ei endd ole ... ja menee kadotukseen.” Tama
ajatus heijastuu myos jakeessa 10: ”Yksi on, viimeinen ei ole vield tullut, ja
kun hdn tulee, pitid hinen vihdn aikaa pysymdn.”

Kysymyksesséd on selvdsti tdimédn ndyn tdrked piirre, mutta se on
samanaikaisesti melko arvoituksellinen. Malli, jota tdssd on seurattu, nayttaa
olevan irvikuva, joka toistaa aiemmin kirjassa olevan kuvauksen Jumalasta.
Kolmessa kohdassa Jumala kuvailtiin siksi ”joka on ja joka oli ja tuleva on”
(1:4,8; 4:8) ja kahdessa muussa kohdassa siksi, ”joka on ja joka oli” (11:17;
16:5). Kommenteissamme jakeeseen 1:4 me olemme jo huomauttaneet siitd,
ettd tassa kuvauksessa Jumalasta on epéilemitta viittaus sithen nimeen,
jonka Jumala antoi itselleen palavassa pensaassa, nimittdin: ”MINA OLEN’,
joka on ldheisessé suhteessa nimeen Jehova tai Jahve, ts. ’ZHAN ON”. Tuo
nimi ilmaisee Jumalan iankaikkisen muuttumattomuuden. Mitd héan oli,
sitd hdn on yha ja tulee aina olemaan.

Peto koettaa kilpailla Jumalan kanssa. Apostoli Paavali puhuessaan
suuresta Antikristuksesta tessalonikalaisille (2. Tess. 2:4) sanoi, ettd hin
istuu Jumalan temppelissé ja viittad olevansa Jumala. Pedon kytkeytyminen
lukuun seitsemdn” nayttda my0s viittaavan tdhdn vaatimukseen. Kaikkialla
Ilmestyskirjassa, paitsi timan pedon yhteydessd, luvulla seitsemén on aina
jokin yhteys Jumalaan ja hinen liittoonsa ihmisten kanssa. Peto vaatii
royhkedsti itselleen jumalallisen luvun ja siten vdittdd olevansa jumaluus.
Mutta kun Jumala oli ja on ja tuleva on, peto "on ollut eikd sitd endd ole”, ja
vaikka se ilmestyy nayttamolle jalleen, se pysyy vain "vihdn aikaa” ja aina



tuhoutuu (Becker kdantéa jakeissa 8 ja 11 "goes into destruction” — menee
tuhoon, tuhoutuu, suom. huom.). Me voimme tulkita verbin drayet (menee)
preesens—aikamuodon toistavana preesensind, joka kuvailee, mitd tapahtuu
uudelleen ja uudelleen.

Vainoa karsiville kirkolle timéan on taytynyt olla suuren lohdutuksen
ldhde. Karsimyksen ja tuskan ajat ndyttavat aina pitkiltd niisté, joita koetellaan.
Mutta Johannes vakuuttaa kansalleen, ettd viholliset, jotka koettavat
tuhota heidét ”pysyvit vain vihdn aikaa”. Historian nayttimon takana tosi
Jumala, joka on aina ja joka on aina ollut ja joka on aina oleva, kayttaa yha
madrdysvaltaansa. Mutta samanaikaisesti Johannes varoittaa kansaansa, ettd
pedon vihamielisyys ei koskaan sammu. Se ilmestyy nayttdmolle uudelleen
ja uudelleen, mutta aina tuhoon maérattyna.

Pedon suuri valta ja maine tulee meiddn huomiomme kohteeksi uudelleen,
kun luemme, ettd “ne maan pddlli asuvaiset, joiden nimet eivit ole kirjoitetut
elimdn kirjaan, hamasta maailman perustamisesta, ihmettelevdt, kun he
ndkevdt pedon, ettd [tai: koska] se on ollut eikd sitdi endd ole, mutta se on
tuleva.” Olemme jo selittaneet kaikki merkittdvit ilmaisut tastd aiemmassa
luvussa (13:8).

Jakeen 9 ensimmaiset sanat: " Tdssd on ymmidrrys, jossa viisaus on’,
muistuttavat samanlaista lausetta petoa kuvanneessa néyssé: ”Tdissd on
viisaus.” Johannes nayttaa ilmaisevan talld, ettd hanen aikomuksenaan on
antaa meille joitakin vihjeitd ndyn ymmartamiseksi.

Hén sanoo, ettd tulipunaisen pedon seitseman padté ovat seitseméan vuorta,
joiden pdilld nainen istuu. Tama on selva viittaus Roomaan, "seitsemdn
kukkulan kaupunkiin”. Luopiokirkon ruumiillistumaa on etsittéva erityisesti
Roomasta. Tdmd jae antaa jilleen yhden raamatullisen todisteen luterilaisten
tunnustuskirjojen viitteen tueksi, ettd Rooman paavi on suuri Antikristus.

Seitsemadlld paalld on vield toinen merkitys: ”Ne ovat myds seitsemdn
kuningasta; heistd on viisi kaatunut, yksi on, viimeinen ei ole vield tullut.”
Monta yritysta on tehty ndiden sanojen sovittamiseksi Rooman historiaan,
mutta kaikki sellaiset yritykset padttyvat epdonnistumiseen. Pian kay
ilmeiseksi, ettd seitsemén kuningasta, joista tdssda puhutaan, eivit voi olla
seitsemdn tiettyd Rooman maailmanvallan keisaria.

On paljon houkuttelevampaa niahda siind "yhdessd, joka on”, symbolinen
hahmo, joka kuvaa kaikkia Rooman keisareita, erityisesti niit4, jotka toivat
julki antikristillisen luonteensa vainoamalla aktiivisesti seurakuntaa. Jos
tdma on sen kuninkaan merkitys, “joka on’, silloin seuraisi, ettd ne viisi,
jotka ovat kaatuneet, ovat vertauskuvia viidestd suuresta maailmanvallasta,
jotka Vanhan testamentin aikoina uhkasivat pyyhkaistd Jumalan kansan
pois maankamaralta.

Ensimmadinen ndisté viidestd oli Egypti, jonka faarao Mooseksen aikana
pyrki tuhoamaan Israelin lapset. Mutta Jumala puuttui ihmeellisesti asioihin
kymmenen vitsauksen avulla ja hukuttamalla Egyptin armeijan mereen.
Toinen Vanhan testamentin kirkon olemassaoloa uhannut suuri valtakunta
oli Assyyria, joka tuhosi pohjoisen Israelin valtakunnan ja mielihyvin olisi
tuhonnut myds Juudan sukukunnan, josta Vapahtajan oli mééra tulla,
ellei Jumala olisi puuttunut asioihin tuhotakseen sen sijaan Sanheribin
armeijan. Assyyrian jdlkeen tuli Babylon, joka vei Juudan ja Jerusalemin
vankeuteen. Myoskin he yrittivat kovasti tehdé lopun kaikesta toivosta, joka
liittyi Beetlehemissd syntyvddan Messiaaseen. Mutta Jumala puuttui asioihin
tuodakseen Juudan sukukunnan takaisin luvattuun maahan. Neljas suuri
valtakunta oli Persia, joka ensin ndytti suosivan seurakuntaa ei ainoastaan
sallimalla, vaan todella tukemalla temppelin jdlleenrakentamista. Mutta
tuo valtakunta oli ldhelld tuhota messiaanisen sukuhaaran, kun Xerxes
antoi madrayksen kaikkien juutalaisten havittamisestéd (Est. 3:13). Viides
ja viimeinen suuri Vanhan testamentin kirkon vihollinen oli Aleksanterin
valtakunta, joka Antiokus Epifaneen persoonassa miltei hévitti tosi Jumalan
palvelemisen juutalaisten keskuudesta. Maallisen antikristuksen historia on
aina noudattanut kaavaa: ”On ollut, eikd sitd endd ole, mutta se on nouseva
syvyydestd ja menevi kadotukseen.”

Niinpé Johanneksen ajan maallinen antikristus, vainoava Rooman
valtakunta, tulisi kdarsimaan saman kohtalon. T4lld vakuutuksella Jumalan
kansa saattoi estdd toivoa sammumasta syddmistdaan. Kuitenkaan heidén
ei koskaan tullut panna toivoaan maalliseen tuhatvuotiseen valtakuntaan,
joka seuraisi timan antikristuksen tuhoa. Tulevaisuudessa seurakuntaa
odottaa aina jélleen samankaltainen kuningas, mutta hénellekin on pantu



rajat ja hdn pysyy vain vdhin aikaa.

Mutta historian taustalla, avoimen kristinuskon vastaisen vihamielisyyden
ilmausten takana, on peto merestd, perkeleen vilikappale hdnen sodassaan
oikeaa seurakuntaa vastaan. Se on kahdeksas suuri vihollinen, joka vaikuttaa
seitsemdssd kuninkaassa ja heidan kauttaan. Aina kun yksi seitsemasta
kuninkaasta on tuhottu, peto ndyttda saaneen kuolettavan haavan (13:3).
Kun se tapahtuu, loytyy aina niitd, jotka julistavat, ettd on koittanut
tuhatvuotisen valtakunnan aamunsarastus kirkkohistorian itédiselld taivaalla.
Mutta kuolinhaava paranee aina ja peto nousee jilleen helvetin syvyydests,
mutta vain tullakseen jalleen tuhotuksi Jumalan ajan koittaessa. Téta kaavaa
seurakunnan vihollisten historia noudattaa.

Pedon seitsemdn pditd eivat kuvaa pedon toiminnan koko historiaa.
Johannes oli ndhnyt my6s kymmenen sarven kasvavan esiin seitsemasta
péastd. Enkeli kertoo hénelle, ettd ndama kymmenen sarvea ovat kymmenen
muuta kuningasta (jae 12). Kaikkien ndiden kuninkaiden valtakunta on
tulevaisuudessa. He "eivit vield ole saaneet kuninkuutta”. Mutta he saavat
vallan hallita kuninkaina ja he liittoutuvat pedon kanssa. Kuitenkin
heitd edeltdneiden kirkon vihollisten tavoin heidankin valtakuntansa
olemassaolon aika on rajoitettu. Se pysyy vain “yhden hetken”. Koska
kymmenen on taydellisyyden luku, timé osa ndysta pitaa sisdlladn koko
maallisen antikristuksen tulevan historian. Kymmenen kuningasta ovat
vertauskuva kaikista tulevista seurakunnan maallisista vihollisista.

Niilld kaikilla on sama asenne seurakuntaa kohtaan: ”Ndilld on yksi
ja sama mieli, ja he antavat voimansa ja valtansa pedolle” (jae 13). He
kayttavat voimaansa ja valtaansa palvellakseen petoa, jonka padmaarana
on tuhota seurakunta. Mutta taistellessaan seurakuntaa vastaan he kayvit
todellisuudessa sotaa Karitsaa vastaan (jae 14). Silti Karitsa tulee aina
olemaan voittoisa, koska han on herrojen Herra ja kuninkaiden Kuningas.
Hénen voittonsa on my6s hidnen kansansa voitto, silld "kutsutut ja valitut
ja uskolliset (Becker: uskovat) voittavat hinen kanssansa.” Heiddt on ajassa
kutsuttu evankeliumin kautta, koska heidét oli iankaikkisuudesta valittu.
Taman valinnan tahden ja kutsun kautta heista on tullut uskovia. Koska tdma
kohta esittda, ettd kutsun, valinnan ja uskon vililld on selvd suhde, kddnnos

“uskova” on parempi kuin “uskollinen” sanalle motoi tissa yhteydessa.

Joku voi kyetd parantamaan edelldolevan tulkinnan yksityiskohtia,
mutta yhdestd asiasta ei voi olla epdilysta. Tama ndky pedosta ja naisesta
on jalleen yksi kuvaus niistd onnettomuuksista, jotka seurakunta karsii
vihollistensa kasissd, ja vakuuttaa lopullisesta voitosta niité, jotka panevat
luottamuksensa Herraan. Tama niky on vertauskuva Kristuksen lupauksesta,
ettd tuonelan portit eivdt voita seurakuntaa (Matt. 16:18).

Puhuttuaan pedosta ja sen pdisti ja sarvista enkeli kddntda nyt huomionsa
vield kerran naiseen. Valmistavissa huomautuksissamme tdman luvun
ensimmadiseen jakeeseen kommentoimme enkelin selitystd vesistd, joiden
paélld nainen istui. Enkeli kertoo Johannekselle my6s, ettd kymmenen
kuningasta ja peto vihaavat porttoa. Enkelin sanat muistuttavat meita
Jumalan sanoista Jerusalemin kaupungille Hesekielin kirjan luvussa 16.
Siind Jerusalemia syytetddan huoruuden harjoittamisesta egyptildisten,
assyyrialaisten ja babylonilaisten kanssa. Jumala uhkaa sen vuoksi kaupunkia
rangaistuksella. Hdn sanoo Hesekielin kautta: "Mind annan sinut heidén
kdsiinsd ... he ... jattdvdt sinut alastomaksi ja paljaaksi” (Hes. 16:39).
Luopio-Israelille Hesekielin kautta maératty kohtalo on sama, mika
Johanneksen kautta on maaratty Uuden testamentin luopioseurakunnalle.
Maalliset hallitukset, joiden kanssa luopioseurakunta tekee epépyhén liiton,
kadntyvit sita vastaan. Ne riisuvat sen paljaaksi ja alastomaksi, syovit sen
lihan ja polttavat sen tulella. Aivan kuten Jumala kéytti Assyyriaa "vihansa
vitsana” (Jes. 10:5) rangaistakseen Israelia, vaikka Assyyrian kuningas
ndin toimiessaan seurasi omia pahoja halujaan (Jes. 10:7), samoin Jumala
kayttad hallituksia palveluksessaan vihansa valikappaleina uskotonta kansaa
vastaan. Se, mitd hinelld on mielessddn tHv yvounv adtod ja miti heilld on
mielessddn piav yvwuny, ei ole sama paamaira. Tietyssda mielessd kyseessa
on silti sama paamaérd. Jumala panee ihmisten syddmiin toimitettavaksi
sen, mitd hanelld on mielessddn, nimittdin rangaistuksen seurakunnalle
sen hengellisestd aviorikoksesta. Heiddn tarkoituksenaan ei tietenkdin ole
palvella Herraa, vaan kiyttda voimansa pedon palvelukseen. Téstd huolimatta
koko tapahtumasarjan tulos on se, ettd ”Jumalan sanat tiyttyvit” (jae 17).
My®os seurakunnan vihollisten jumalattomien suunnitelmien taytyy auttaa



toimittamaan Jumalan suunnitelma ja tdyttamaan hanen lupauksensa.

Enkelin viimeiset sanat osoittavat vield kerran naisen olevan Rooman
kaupunki. Ensimmainen kaupunki, joka Johanneksen lukijoille olisi tullut
mieleen “suuresta kaupungista, jolla on maan kuninkaitten kuninkuus,
oli Rooman valtakunnan padkaupunki. Kuten tuohon aikaan Rooma oli
keskus, josta kdsin seurakunnan vainoa johdettiin, samoin kymmenen
kuninkaan aikana, joiden esiintulo oli yhé tulevaisuudessa (jae 12), Rooma
pysyisi oikean Jumalan seurakunnan vastaisen vihamielisyyden keskuksena.
Rooman kirkossa, joka virallisesti Trenton kirkolliskokouksessa tuomitsi opin
pelastuksesta armosta uskon kautta, kirkon luopumus uskosta on kehittynyt
huippuunsa. Luterilaiset tunnustuskirjat kutsuvat yksiselitteisesti Rooman
paavikuntaa suureksi Antikristukseksi. Tamé on luvun 17 profetioiden
vahintddnkin osittainen tayttymys.

BABYLONIN KUKISTUMINEN (18:1-24)

1) Sen jilkeen mind ndin tulevan taivaasta alas erddn toisen enkelin, jolla
oli suuri valta, ja maa valkeni hinen kirkkaudestaan. 2) Ja hin huusi
voimallisella ddnelld sanoen: "Kukistunut, kukistunut on suuri Babylon ja
tullut riivaajain asuinpaikaksi ja kaikkien saastaisten henkien tyyssijaksi
ja kaikkien saastaisten ja vihattavain lintujen tyyssijaksi. 3) Silld héinen
haureutensa vihan viinid ovat kaikki kansat juoneet, ja maan kuninkaat
ovat haureutta harjoittaneet hinen kanssansa, ja maan kauppiaat ovat
rikastuneet hdnen hekumansa runsaudesta.” 4) Ja mind kuulin toisen
ddnen taivaasta sanovan: ’Ldhtekdd siitd ulos, te minun kansani, ettet-
te tulisi hdnen synteihinsd osallisiksi ja saisi tekin kdrsid hdnen vitsauk-
sistansa. 5) Silld hédnen syntinsd ulottuvat taivaaseen asti, ja Jumala on
muistanut hdnen rikoksensa. 6) Kostakaa hdinelle sen mukaan, kuin hdn
on tehnyt, ja antakaa hdnelle kaksinkertaisesti hdnen teoistansa; siihen
maljaan, johon hdn on kaatanut, kaatakaa te hénelle kaksin verroin. 7)
Niin paljon kuin hdn on itselleen kunniaa ja hekumaa hankkinut, niin
paljon antakaa hdnelle vaivaa ja surua. Koska hdn sanoo syddmes-
sddan: "Mind istun kuningattarena enkd ole leski enkd ole surua ndke-
vd’, 8) sentihden hdinen vitsauksensa tulevat yhtend pdivind: kuolema
Jja suru ja ndlkd, ja hdn joutuu tulessa poltettavaksi, silld vikevi on
Herra Jumala, joka on héinet tuominnut.” 9) Ja maanpiirin kuninkaat,
jotka hdnen kanssansa ovat haureutta harjoittaneet ja hekumallisesti
eldneet, itkevit ja parkuvat héntd, kun ndkevdit hinen palonsa savun;

10) he seisovat loitolla kauhistuen hinen vaivaansa ja sanovat: ~Voi, voi
sinua, Babylon, sind suuri kaupunki, sind vahva kaupunki, silld sinun
tuomiosi tuli yhdessdi hetkessd!” 11) Ja maanpiirin kauppiaat itkevit ja
surevat hdantd, kun ei kukaan endd osta heidin tavaraansa, 12) kaupak-
si tuotua kultaa ja hopeata ja jalokivii ja helmid ja pellavakangasta ja
purppuraa ja silkkid ja helakanpunaa ja kaikkinaista hajupuuta ja kai-
kenlaisia norsunluu-esineitd ja kaikenlaisia kalleimmasta puusta ja vas-
kesta ja raudasta ja marmorista tehtyjd esineitd, 13) ja kanelia ja hius-
voidetta ja suitsuketta ja hajuvoidetta ja suitsutuspihkaa ja viinid ja oljyd
ja lestyjd jauhoja ja viljaa ja karjaa ja lampaita ja hevosia ja vaunuja
ja orjia ja ihmissieluja. 14) Ja hedelmdit, joita sinun sielusi himoitsi, ovat
sinulta menneet, ja kaikki kalleutesi ja komeutesi ovat sinulta hédvinneet,
eikd niitd endd koskaan loydetd. 15) Niiden kauppiaat, ne, jotka rikas-



tuivat tdstd kaupungista, seisovat loitolla kauhistuen hinen vaivaansa,
itkien ja surren, 16) ja sanovat: "Voi, voi sitd suurta kaupunkia, joka oli
puettu pellavaan ja purppuraan ja helakanpunaan ja koristettu kullalla
ja jalokivilld ja helmilld, kun semmoinen rikkaus yhdessd hetkessd tuhou-
tuil” 17) Ja kaikki laivurit ja kaikki rannikkopurjehtijat ja merimiehet ja
kaikki merenkulkijat seisoivat loitolla 18) ja huusivat ndhdessddn hénen
palonsa savun ja sanoivat: "Mikd on tdmdn suuren kaupungin vertai-
nen?” 19) Ja he heittivit tomua pddnsd pddlle ja huusivat itkien ja surren
ja sanoivat: “Voi, voi sitd suurta kaupunkia, jonka kalleuksista rikastui-
vat kaikki, joilla oli laivoja merelld, kun se yhdessd hetkessd tuhoutui!” 20)
Riemuitse hdinestd, taivas, ja te pyhit ja apostolit ja profeetat; silld Jumala
on hdnet tuominnut ja kostanut hdinelle teiddn tuomionne. 21) Ja vikevd
enkeli otti kiven, niin kuin suuren myllynkiven, ja heitti sen mereen sa-
noen: "Ndin heitetddn kiivaasti pois Babylon, se suuri kaupunki, eikd sit
endd loydetd.” 22) Ei kuulla sinussa endd kanteleensoittajain ja laulajain,
huilun- ja torvensoittajain ddntd; ei l0ydetd sinusta endd minkddn am-
matin taituria; ei kuulla sinussa endd myllyn jyrindd; 23) ei loista sinussa
endd lampun valo; ei kuulla sinussa endd huutoa yljdlle eikd huutoa mor-
siamelle; silld sinun kauppiaasi olivat maan mahtavia, ja sinun velhoutesi
villitsi kaikki kansat; 24) ja hinestd on loydetty profeettain ja pyhien veri
ja kaikkien veri, jotka maan pddlld ovat tapetut.

Monet niistd kommenteista, joita voitaisiin esittdd tasta luvusta, on jo
esitetty kidsitellessaimme julistusta Babylonin kukistumisesta (14:8). Koko
tama luku on dramaattinen kuvaus seurakunnan vihollisten kukistumisesta
ja kaikkien niiden nautintojen, houkutusten ja rikkauksien loppumisesta,
joilla saatana oli johtanut uskovia luopumaan Kristuksesta.

Tadmaén ndyn alussa Johannes néki enkelin, jolla oli suuri valta. Hinen
kunniansa kirkkaus valaisi maan, kun hén toisti enkelin sanoman luvussa
14: ”Kukistunut on suuri Babylon.” Sana “on kukistunut” £mecev toistuu
kahdesti vakuutuksena siitd, ettd tima varmasti tapahtuu. Kerran Babylon
oli sivistyneen maailman, kulttuurin ja rikkauksien keskus, mutta nyt siitd
oli tullut riivaajien ja epdpuhtaiden lintujen ja villieldinten asuinpaikka.
Kaikissa késikirjoituksissa ei ole sanoja “kaikkien epdpuhtaiden petojen
vankila”, ja sanat on jétetty pois sekd NIV— ettd KJV—kédannoksesti (samoin

suomalaisista kddnnoksistd Biblia, KR 38 ja 92, suom. huom.).

NIV-kaannos kdantaa jalleen (vrt. 14:8) sanat Tod oivov Tod Qvpod
Ti|g mopveiag ~hdanen hulluksi tekevien haureuksiensa viini”. Vaikka @vpuog
voi merkitd "suuttumusta’, on tuskin perusteltua pitad ilmaisua Tod Qvpod
kuvailevana genetiivina ja kddntaa se sanalla "tulla hulluksi”. Kun sanaan
Ovpog liittyy genetiivissd sanaan mopveia, sen perusmerkityksen taytyy
epdilemittd olla “intohimo” tai "halu”. Olemme ymmartdneet sanan Tod
Ovpod selittdvana genetiivind ja sanan Tig mopveiag kuvailevana genetiivind
ja sen tahden olemme kéddntaneet: ”Hdinen haureutensa halun viini” (ks
kommentit 14:8:aan). Babylonin ja maan kuninkaiden vilistd haureellista
suhdetta ksiteltiin edellisessé luvussa.

Ainoa uusi piirre jakeessa 3 on viittaus maan kauppiaisiin, jotka ovat
rikastuneet Babylonin ylellisen elimén runsaudesta (kirjaimellisesti:
voimasta). Tdma on yksi jdljelldolevan luvun hallitsevista teemoista.

Ennen kuin Johannes kuvailee Babylonin kukistumisen yksityiskohtaisesti,
han ensin puhuu ddnestd, joka kutsui Jumalan kansaa erottautumaan
Babylonista, luopiokirkosta ja Antikristuksen tyyssijasta. Enkeli muistuttaa
Johannesta ja meita siité, ettd luopiokirkossa pysyminen merkitsee osallisuutta
sen synneistd. Samoin se merkitsee siti, ettd luopiokirkon synteihin osallisilla
on osallisuus myds joihinkin vitsauksiin, jotka tulevat sen padlle (jae 4).
Kisky erottautua luopiokirkosta on hyvin samankaltainen kuin Mooseksen
késky, joka osoitettiin Israelin lapsille Koorahin, Daatanin ja Abiramin
kapinan aikana (4. Moos. 16:23-27). Ne, jotka kieltaytyvit erottautumasta,
joutuvat vaaraan hukkua Babylonin kanssa.

Edellinen luku oli puhunut antikristillisen aineksen suuresta menestyksesta
nikyvissa seurakunnassa. Seuraavat jakeet kuvailevat sen rikkauksien
loistoa. Yksi suurista ongelmista kristityn elamassé, mité kasitelldan monta
kertaa Raamatussa, varsinkin Jobin kirjassa, on jumalattoman menestys ja
vanhurskaan kérsimys. Kun jumalattomuus on puettu purppuraan ja tulipunaan
ja koristeltu kullalla ja kalliilla jalokivilld ja helmilld, néyttaa toisinaan siltd,
ettd Jumala on luovuttanut koko maailman hallinnon perkeleelle. Mutta kun
enkeli kertoo Johannekselle, ettd Babylonin, luopiokirkon, synnit ulottuvat
taivaaseen asti, hdn muistuttaa meitd totuudesta, jonka Paavali opettaa



sanoessaan, ettd katumaton kartuttaa menestyksessddn synteja tuomiopéivaa
varten (Room. 2:5). Vaikka jumalattomat nayttavit vaeltavan rankaisematta,
Jumala ei ole antanut anteeksi heidédn syntejadn. Han muistaa ne (jae 5). Tama
on luonnollisesti antropomorfismi, inhimillisten toimintojen omistaminen
Jumalalle analogian keinoin. Jumala ei kaikkitietdvyydessaan unohda tai
muista asioita. Mutta kun profeetta tahtoo painaa meidédn mieliimme, etté
Jumala antaa anteeksi syntimme, hin kertoo meille, ettd Jumala ei muista
niitd (Jer. 31:34). Vastaavasti kun enkeli tdssd tahtoo alleviivata Babylonin
varmaa rangaistusta, hin sanoo, ettd Jumala muistaa sen epavanhurskaat teot.

Babylonin rangaistuksen oikeudenmukaisuutta kuvataan sitten sanoilla:
“Kostakaa hdnelle sen mukaan, kuin hdn on tehnyt, ja antakaa hinelle
kaksinkertaisesti hinen teoistansa; siihen maljaan, johon hin on kaatanut,
kaatakaa te hinelle kaksin verroin. Niin paljon kuin hén on itselleen kunniaa
ja hekumaa hankkinut, niin paljon antakaa héinelle vaivaa ja surua. Koska
hén sanoo syddmessddn: "Mind istun kuningattarena enkd ole leski enkd
ole surua nikevd, sen tihden hinen vitsauksensa tulevat yhtend pdivind:
kuolema ja suru ja ndlkd, ja héin joutuu tulessa poltettavaksi, silld vikevd
on Herra Jumala, joka on hdnet tuominnut.”

Oikeudenmukaisuuden perusperiaate on ilmaistu konkreettisesti sanoilla
”silmd silmdstd ja hammas hampaasta”. Kirkon vihollisille tapahtuu oikeus.
Aéni taivaasta sanoo: "Kostakaa hdnelle sen mukaan, kuin hin on tehnyt”
(Becker: maksakaa takaisin). Tama sama ajatus tdydellisestd tasapainosta
syyllisyyden ja rangaistuksen valilld on ilmaistu myos sanoilla: ”Niin paljon
kuin hén on itselleen kunniaa ja hekumaa hankkinut, niin paljon antakaa
hénelle vaivaa ja surua.” Noilla sanoilla seurakuntaa vakuutetaan jélleen
siitd, ettd sen vihollisten menestys ja valta pééttyy tuskaan ja suruun.
Ristiinnaulitsemista edeltdvdnd yoné Johannes oli kuullut Jeesuksen sanovan
opetuslapsilleen: ”Te joudutte itkemddn ja valittamaan, mutta maailma on
iloitseva; te tulette murheellisiksi, mutta teididn murheenne on muuttuva
iloksi” (Joh. 16:20). Tésséd Johannes kuulee tuon lupauksen seurauksen
sanomassa: ~Maailman ilo muuttuu suruksi.”

On vihin vaikeampi nahdé, miksi 44ni sanoo, ettd Babylonille maksetaan
takaisin “kaksinkertaisesti” siitd, mitd se on tehnyt. Tuo ajatus toistetaan

seuraavissa sanoissa, jotka vaativat kaksinkertaista annosta Babylonille
siind maljassa, jossa se oli sekoittanut juoman toisille. Kuvaa maljasta
kaytetddn usein kdrsimyksen vertauskuvana. Luopiokirkko oli tuottanut
paljon hengellista hataa ihmisille peittimalla evankeliumin, joka on ainoa
todellisen ilon ja lohdutuksen lahde heille. Vainoamisillaan siitd on tullut
syypaa paljoon ruumiilliseen tuskaan ja henkiseen vaivaan. Luopiokirkko saa
kaksinkertaisesti sen kdrsimyksen, jonka se on tuottanut. Ensi silméykselld
tama nayttaa rikkovan periaatteen “silmd silmdstd”, silla se ndyttda vaativan
“kaksi silmdd silmdstd”. Tama ajatus kaksinkertaisesta rangaistuksesta on
harvinainen Raamatussa. Yhdessé harvoista kohdista, joissa se 16ytyy, Jumala
uhkasi profeetta Jeremiaan kautta rangaista luopio-Israelia kaksinkertaisella
maksulla (Jer. 16:18). Me ndemme tdssé kuitenkin heijastuksen Jeesuksen
ilmoittamasta periaatteesta, kun hin sanoi, ettd tottelematon palvelija, joka
tiesi herransa tahdon, saa monta lyontia (Luuk. 12:47). Tama uhkaus on siis
jalleen yksi osoitus siitd, ettd Babylon ei ole olemuksellisesti pakanallinen,
vaan ettd se on luopiokirkko, jolla oli Jumalan ilmoitus, mutta joka hylkasi
sen epauskossa.

Luopiokirkon ylped kerskaus, ettd se pysyy kuningattarena idti eikd koskaan
tule leskeksi (jae 7), on siis harhaluulo. Luopiokirkko viittda Kristuksen
lupauksen, ettd helvetin portit eivit voita hanen seurakuntaansa, kuuluvan
sille. Se vaatii my0s itselleen arvonimed ”Kristuksen morsian”. Mutta Jumala
kutsuu sitd uskottomaksi vaimoksi, avionrikkojaksi. Vanhan testamentin
leevildisen lain mukaan papin tytér, joka oli syyllinen haureuteen, oli
teloitettava tulella polttamalla (3. Moos. 21:9). Lain tekstiyhteys antaa ndin
kovalle rangaistukselle tdssa tapauksessa perusteeksi sen, ettd papit olivat
Herralle pyhitetyt. Koska papin tytdr kuului perheeseen, jonka paamies
oli hyvin erityisessa suhteessa Jumalaan, niin siksi my6s rangaistus hanen
synneistdin oli erityisen ankara.

Téma sama rangaistus tulella polttamalla maédratadn myos Babylonille.
Siten meilld on téssé jdlleen yksi osoitus siité, ettd Babylon on hengellinen
Antikristus, koska sille méaratty rangaistus sen haureudesta on sama, joka
oli varattu naisille, jotka kuuluivat papilliseen luokkaan Israelissa. Myos
luopiokirkko oli kerran erityisessd suhteessa Jumalaan.



Tamaén rangaistuksen varmuutta korostetaan vield kerran sanoilla:
”Viikevi on Herra Jumala, joka on hinet tuominnut.” Sanat ”Herra Jumala”
ovat kddnnos kreikan sanoista k0ptog 6 0£0¢, joka vastaa heprean sanoja
JHVH Elohim. Olemme jo kommentoineet titd nimed (1:8). Seurakuntaa
vakuutetaan télla tavalla vield kerran vainon synkkina péivina siitd, ettd
Herra ei ole unohtanut sitd. Niin sitd rohkaistaan toivoon ja odottamaan
karsivallisesti vapauttamisensa pdivaa ja pysymaén uskollisena tosi Jumalalle.
Jumala, joka huolehtii siitd ja on luvannut, ettd helvetin portit eivit voita,
on vikeva Jumala, joka kykenee pitdmaén tuon lupauksen.

Toisaalta maan kuninkaat, jotka olivat liittyneet yhteen kirkon kanssa
sen haureudessa ja ylellisyydessd, ovat voimattomia auttamaan sitd sina
pdivana, jona sen tuomio pannaan taytantoon. Se on myos voimaton
auttamaan heitd heiddn tuomiopéivdandan. Kun he néakevét "hdnen palonsa
savun” (jae 9), he voivat vain loitolla seisten itked ja vaikeroida, koska he
ovat tdynnd pelkoa ndhdessddn kauhistuttavan rangaistuksen, joka niin
yllattden on kohdannut sitd. He muistavat yha, etté se oli kerran suuri ja
mahtava peydAn kai ioxvpad kaupunki. On merkillepantavaa, ettd samaa
sanaa ioxvpog kaytetddn kuvailemaan sekd Herraa Jumalaa ettd Babylonia.
Vainon aikoina Jumalan kansaa ahdistaa usein Babylonin valta, joka nayttda
uhkaavan kirkon olemassaoloakin ja saattaa heidét kiusaukseen menettaa
toivo. Mutta ndky maan kuninkaiden edessé palavasta Babylonista ei jata
mitddn epdilysta siitd, kenelle kuninkuus ja valta todellisuudessa kuuluvat.

Kuten maan kuninkaat, jotka olivat tukeneet Babylonia vallallaan, olivat
avuttomia ja kykeneméttomid estdmadn tuon kaupungin kukistumista,
samoin kauppiaat, jotka olivat toimittaneet sille ylellisyysesineiti, ja laivojen
kapteenit, jotka olivat kuljettaneet noita ylellisyyselaman tavaroita, saattoivat
vain itked ja valittaa (jakeet 11-19). Yksityiskohtainen luettelo Babylonin
rikkauksista ja ylellisyyksisti (jakeet 11-13) kertoo meille hyvin konkreettisella
tavalla luopiokirkon suuresta vauraudesta. Tama pitkd kauppatavaroiden
luettelo on jalleen erds muistutus siitd, ettd kuten Jumalan temppeli
Jerusalemissa Kristuksen aikana, samoin my®és kirkko Uuden testamentin
aikakautena muuttuisi rukoushuoneesta markkinapaikaksi ja luopiokirkoksi.
Kirkkohistoria tarjoaa meille aneitten myynnissa erityisen vaikuttavan

esimerkin tuosta rappioprosessista. Siind syntien anteeksiantamuksestakin
tuli kauppatavara, joka tuotti suunnattomia rikkauksia kirkon rahakirstuihin.
Meitd muistutetaan siitd, etteivét rikkaudet, kuten ei valtakaan, ole mikdan
osoitus siitd, ettd seurakunta on uskollinen Jumalaa kohtaan.

Jakeen 14 sanat on selviésti osoitettu Babylonille: ”Ja hedelmiit, joita
sinun sielusi himoitsi [Kirjaimellisesti: sielusi halun hedelmd], ovat sinulta
menneet, ja kaikki kalleutesi ja komeutesi [Kirjaimellisesti: kaikki kalliit ja
loistavat tavarat] ovat sinulta hdvinneet, eikd niitd endd koskaan loydetd.”
Teksti ei sano meille, kuka ndma sanat puhui, mutta koska kaiken muun
tassd yhteydessa on puhunut dani taivaasta (jae 4), NIV-kdannoksella ei
luultavasti ole perustetta lisdta tekstiin sanat ”He sanovat.”

Sana énwpa, hedelmd, on epitavallinen sana, joka loytyy Uudessa
testamentissa vain tasté. Se tarkoitti alunperin myohdiskesan ja varhaissyksyn
aikaa, jolloin hedelmit olivat kypsit elonkorjuuseen. Mydhemmin siita
tuli nimi hedelmille, joka kerittiin tuohon vuodenaikaan. Ehké Johannes
kaytti tatd erityistd sanaa tavallisemman hedelmai tarkoittavan sanan
sijasta siksi, ettd Babylonin loppu oli lahelld. Myohédinen hedelma oli nyt
kypsd. Tamain jakeen sanat korostavat, ettd se tulevaisuuden toivo, jonka
Babylon oli ilmaissut aiemmin (jae 7b), ei tayty. Sen pettymyksen varmuutta
ja pysyvyyttd korostetaan kolminkertaisella kieltosanalla jakeen lopussa
OUKETL OV ). Se, ettd seurakunta pitdd timan maailman aarteita parempina
kuin hengellisié ja taivaallisia aarteita, jotka tarjotaan evankeliumissa, on
jalleen erds osoitus sen luopumuksesta.

Aivan kuten kuninkaat seisoivat kaukana ja valittivat Babylonin rangaistusta
(jakeet 9,10), samoin kauppiaat kuvataan nyt ldhes samoin sanoin. Hekin
ilmaisevat surunsa ja sanovat: *Voi, voi sitd suurta kaupunkia, joka oli
puettu pellavaan ja purppuraan ja helakanpunaan ja koristettu kullalla ja
jalokivilld ja helmilld, kun semmoinen rikkaus yhdessi hetkessd tuhoutui!”

Tama Babylonin kuvaus toistaa edellisen luvun (17:4) kuvauksen portosta
lukuun ottamatta sitd, ettd tuossa kohdassa ei ole mainintaa pellavasta.

Kauppiaisiin, jotka olivat toimittaneet Babylonille ndma ylellisyystavarat,
liittyvat laivojen kapteenit ja merimiehet, jotka olivat rahdanneet timén
lastin tuohon kaupunkiin. Hekin voivottelevat kaupungin dkillistd tuhoa



(jakeet 17-19).

Kun enkeli on kuvaillut Babylonin tukijoiden surua, hidn kehottaa
vainottua seurakuntaa iloitsemaan siitd, ettd tuo kaupunki on kukistunut.
Ensimmadinen kehotus iloita on osoitettu taivaaseen. Téssd taivas joko
henkil6iddan ja sitd puhutellaan - kuten silloin kun Vanhan testamentin
psalmit kehottavat elotonta luomakuntaa ylistimaan Herraa - tai se on
kuvaannollinen ilmaus sen asukkaista, enkeleistd ja poismenneistd pyhista.
Jos jalkimmaisté tarkoitetaan, voimme ndhdé ensimmaéisen kai-sanan
(ja—sanan) selittdvand konjunktiona ja kddntaa: "Iloitse, oi taivas, niin, te
pyhit ja apostolit ja profeetat.” Syy heidédn iloonsa seuraa sitten sanoissa:
”silld Jumala on hinet tuominnut ja kostanut héinelle teiddn tuomionne”
(kirjaimellisesti: Jumala on tuominnut teidéin tuomionne héneltd). Lausumasta
”mind ndin sen naisen olevan juovuksissa pyhien verestd ja Jeesuksen todistajain
verestd” (17:6) paittelemme, ettd Babylon oli julistanut kuolemantuomion
pyhille. Tamdn luvun viimeisessé jakeessa luemme, ettd Babylon tuhottiin
taydellisesti, "koska hdnestd on loydetty profeettain ja pyhien veri ja kaikkien
veri, jotka maan pddlli ovat tapetut”. Enkelin sanat julistavat tdssa selvasti,
ettd Babylonia rangaistaan seurakunnan vainoamisesta. Néin seurakunnalle
vakuutetaan sen kirsimyksen aikana, ettd Jumala ei ole luopunut vallastaan,
joka hénelld on maailmaan. Lopulta Jumala julistaa ja panee taytdnt6on
tuomionsa hanen oikean seurakuntansa, hanen uskovien lastensa, vihollisia
vastaan ja siten hén tuo julki vanhurskaat tuomionsa (15:4).

Babylonia, josta tdssd puhutaan, vaaditaan tekeméén tili apostolien ja
profeettojen tappamisesta. Babylon ei siten ole ainoastaan Uuden testamentin
vaan myds Vanhan testamentin nakyvissa seurakunnassa vaikuttavien
antikristillisten voimien nimi. Suurinta osaa profeetoista, jotka tapettiin
Vanhan testamentin historian aikana, eivdt surmanneet pakanakansat,
vaan ihmiset, jotka ulkonaisesti kutsuivat itseddn Jumalan kansaksi ja
jotka kuitenkin olivat luopuneet tosi Jumalasta. Téasté syystd Jeesus sanoi
aikansa juutalaisille johtajille, ettd kaikkien surmattujen profeettojen veri
vaadittaisiin heilta (Luuk. 11:50). Samoin Uudessa testamentissa juutalaiset,
valittu kansa”, vaativat Jeesuksen ja apostolien surmaamista (esim. Ap. t.
12:1-3; 22:22). Kun he pyysivat maallisia hallitsijoita panemaan toimeen

kuolemanrangaistuksen uskollisille kristityille, oli tima konkreettinen
esimerkki siitd, miten portto istuu pedon, maallisen antikristuksen paalla ja
kayttaa tatd palvelemaan tarkoitusperidaan. Kun keskiajan luopiokirkko kehotti
maallista hallitusta polttamaan ne, joiden se katsoi olevan harhaoppisia,
ndemme tuon historiallisen teeman toistuvan.

Tamain luvun viimeiset jakeet kuvaavat vield kerran Babylonin taydellisen
tuhon. Tétd kaupungin perusteellista hévitystd kuvaavaa nikyé edeltda
Johanneksen nikemin enkelin profeetallinen ja vertauskuvallinen teko. Aivan
kuten Vanhan testamentin profeettojen usein kaskettiin suorittaa jokin teko,
joka palvelisi sanoman vertauskuvana, samoin tdmaé enkeli heitti suuren
myllynkiven mereen. Kuten tuo myllynkivi katosi valtameren syvyyksiin,
niin Babylonkin saisi vékivaltaisen lopun. Sielld ei kuultaisi endd koskaan
soitinten 4dnid. Kukaan ammattimies ei enda harjoittaisi sielld ammattiaan.
Yhtéddn vehndjauhoa ei jauhettaisi eikd yksikdan lamppu palaisi enda sielld.
Yhtddn hadjuhlaa ei sielld endéd koskaan vietettéisi. Profeetta Jeremia oli
kuvannut Jerusalemin havitystd samoin sanoin, kun han kirjoitti: ”Mind
havitin heiddn keskuudestaan riemun ja ilon huudon, huudon yljdlle ja
huudon morsiamelle, kdsikivien ddnen ja lampun valon” (Jer. 25:10). Jeremia
oli ennustanut, ettd tima tilanne kestdisi vain seitsemankymmenta vuotta.
Mutta sanojen “ei koskaan endd” o0 pi €tt kuusinkertainen toistaminen
tassé kirouksessa puhuu lopullisuudella, joka lupaa pysyvén voiton kirkolle
kaikista sen vihollista.

Voi vain ihmetelld, toiko enkelin syytos, jonka mukaan Babylonin
velhous johti kaikki kansat wavta ta £0vn harhaan, Johanneksen mieleen
sen toimeksiannon, jonka hén oli kuullut ylosnousseen Vapahtajan
antavan seurakunnalleen, kun tima kaski opetuslastensa tehda kaikista
kansoista mavta ta £€0vn opetuslapsia. Opetuslapset ldhetettiin kaikkeen
maailmaan kokoamaan Hyvdn Paimenen lampaat pyhén kristillisen
seurakunnan lammastarhaan. Luopiokirkko ldhetti kauppiaansa kokoamaan
aineellisia aarteita, joita maailmalla oli tarjottavana. Oikean seurakunnan
tuli evankeliumin julistuksen kautta johtaa ihmiset vanhurskauden polulle
ja kdantad heidét heiddn omalta harhaanjohtavalta tieltdan. Luopiokirkko
johti velhoudellaan ihmiset pois totuudesta (jae 23). Sanan “velhous” vastine,



@appakeia, josta meidan sanamme farmasia” (laakkeenvalmistusoppi) on
johdettu, muistuttaa meita siitd, ettd antiikin noidat kéyttivat kaikenlaisia
huumeita ja taikajuomia. Antikristuksen védrat opit ovat sellainen perkeleen
juoma, joka aiheuttaa hengellisen tokkuran ihmismieliin ja timé varmistetaan
kaksinkertaisesti siten, ettd profeettojen ja pyhien déni vaiennetaan (jae
24). Tamén tdhden Babylon on téydelleen tuhottava.

Whore of Babylon with Dragon

SEURAKUNNAN VOITTO (19:1-21)

KARITSAN HAAATERIA (19:1-10)

1) Sen jilkeen mind kuulin ikddn kuin kansan paljouden suuren ddnen
taivaassa sanovan: “Halleluja! Pelastus ja kunnia ja voima on Jumalan,
meiddn Jumalamme. 2) Silld totiset ja vanhurskaat ovat hinen tuomionsa;
silld hén on tuominnut sen suuren porton, joka turmeli maan haureudel-
laan, ja on kostanut ja on vaatinut hinen kddestinsd palvelijainsa veren.”
3) Ja he sanoivat toistamiseen: “Halleluja!” Ja hdnen savunsa nousee aina
ja iankaikkisesti. 4) Ja ne kaksikymmentd neljd vanhinta ja nelji olentoa
lankesivat maahan ja kumartaen rukoilivat Jumalaa, joka valtaistuimel-
la istuu, ja sanoivat: "Amen, halleluja!” 5) Ja valtaistuimelta lihti ddni,
joka sanoi: "Ylistikdd meidin Jumalaamme, kaikki héinen palvelijansa,
te, jotka hdntd pelkdditte, sekd pienet ettd suuret.” 6) Ja mind kuulin ikddn
kuin kansan paljouden ddnen ja ikddn kuin paljojen vetten pauhinan ja
ikddn kuin suuren ukkosenjylindn sanovan: “Halleluja! Silld Herra, mei-
ddn Jumalamme, Kaikkivaltias, on ottanut hallituksen. 7) lloitkaamme ja
riemuitkaamme ja antakaamme kunnia hdnelle, silld Karitsan hddt ovat
tulleet, ja hdnen vaimonsa on itsensd valmistanut. 8) Ja hinen annettiin
pukeutua liinavaatteeseen, hohtavaan ja puhtaaseen: se liina on pyhien
vanhurskautus.” 9) Ja hin sanoi minulle: "Kirjoita: Autuaat ne, jotka ovat
kutsutut Karitsan hddaterialle!” Vield hin sanoi minulle: "Ndmd sanat
ovat totiset Jumalan sanat.” 10) Ja mind lankesin hinen jalkojensa juu-
reen, kumartaen rukoillakseni hdntd. Mutta hdn sanoi minulle: ”Varo,
ettet sitd tee; mind olen sinun ja sinun veljiesi kanssapalvelija, niiden,
joilla on Jeesuksen todistus; kumarra ja rukoile Jumalaa. Silli Jeesuksen
todistus on profetian henki.”

Luvun kaksi ndkymaa padttavit nyt nayn, joka kuvaa meille Kristuksen ja
hénen seurakuntansa voiton sekéd maallisesta ettd hengellisestd Antikristuksesta.
Niéiden kahden vilinen liitto kuvattiin luvussa 17. Seuraava luku kuvasi
hengellisen Antikristuksen kukistumisen. Tamén luvun ensimmaiinen osa
kuuluu viela kertomukseen luopiokirkon sortumisesta. Se esittda meille
my0s tdmén vastakohtana oikean seurakunnan voiton.

Edellisessd luvussa seurakuntaa oli kutsuttu iloitsemaan Jumalan



tuomiosta Babylonia vastaan. Téassd jaksossa me kuulemme seurakunnan
vastauksen tuohon kutsuun. Kolme kertaa Johannes kuulee kovadanisen
“hallelujan” voittoisalta seurakunnalta. Tama yleinen Vanhan testamentin
heprean "halleluja” (ylistd Herraa) esiintyy tédssd ainoan kerran Uudessa
testamentissa. 24 vanhinta, jotka kohtasimme ensimmdisen kerran Johanneksen
nékyjen johdannossa (4:4; 5:8) ja jdlleen ndyssd maailman lopusta luvussa
11 (jae 16), vastaavat seurakunnan halleluja-huutoihin *aamenellaan” ja
“hallelujallaan” (jae 4).

Aiemmin, viidennen sinetin ndyssd (6:9-11), Johannes oli kuullut
marttyyrien sielujen kysyvan, kuinka kauan Herra viivyttdisi heidan
murhanhimoisten vainoojiensa rangaistusta. He olivat kysyneet: ”Kuinka
kauaksi sind, pyhd ja totinen Valtias, siirrit tuomiosi (kpiveis) ja jitit
kostamatta (¢xdkeis) meidin veremme niille, jotka maan pddlld asuvat?”
Nyt Babylonin tdydellisessd tuhoamisessa he nakevit vastauksen tuohon
rukoukseen, silld Jumala on tuominnut £€kpivev suuren porton ja kostanut
¢Eediknoev palvelijoidensa veren.

Kun enkeli oli kuvaillut Babylonin taydellisen havityksen, Johannes
kuuli sen, mika néytti olevan kansan paljouden dini taivaassa, sanovan:
Ylistikdd Herraa.” Vaikka tata “kansan paljoutta” ei henkil6ida, koko
tekstiyhteys osoittaa selvisti, ettd ndma ovat riemuitsevan seurakunnan
jasenet. He omistavat ennen kaikkea pelastuksen, kunnian ja voiman
Jumalalle. Seurakunnan vihollisten valta naytti uhkaavan suurelta edellisessa
tekstiyhteydessd. Huolimatta suuresta vallastaan peto ja suuri portto eivét
voineet ry0stdd seurakunnalta pelastusta. Jumalan voima on liian suuri
heille. Ndin seurakunta tunnustaa, ettd pelastus ei tule sen oman voiman ja
viisauden kautta. Valta pelastaa kuuluu yksin Jumalalle, ja ylistys ja kunnia
tuosta pelastuksesta kuuluu yksin Jumalalle.

Ylistys kuuluu hénelle, koska "totiset ja vanhurskaat ovat hénen tuomionsa’.
Ne ovat totiset, ei ainoastaan, koska hin ei tee virheitd tuomitessaan,
vaan myo0s, koska hin oli usein luvannut, ettd perkeleen palvelijat eivit
koskaan hinen seurakuntaansa voita. Nyt kun hinen lunastetut lapsensa
ovat turvassa taivaan kirkkaudessa ja Babylon on taydellisesti tuhottu, on
selvasti osoitettu, ettd hdn aina pitdd uhkauksensa ja lupauksensa ja ettd

hénen sanansa on aina totta.

Hénen tuomionsa ovat myds vanhurskaat. Vainon piivind, kun
jumalaton menestyy, eldd pitkdan ja tulee mahtavaksi vallassaan (Job. 21:7)
ja vanhurskaita puolestaan ahdistetaan, vainotaan ja tapetaan, ihmisistd
ndyttdd usein siltd, ettd Jumalan paatokset eivit ole oikeita ja vanhurskaita.
Mutta lopussa, kun tilit tasataan, epduskoista rikasta miestd vaivataan ja
uskovaa Aabrahamia puolestaan lohdutetaan. Psalmista kertoo meille,
ettd hanté kiusasi maailmassa ndkemaénsa epaoikeudenmukaisuus, kunnes
hén paasi sisille Jumalan temppeliin ja ymmaérsi jumalattoman ”lopullisen
kohtalon” (Ps. 73). Taivaan temppelissa olevat lunastetut pyhat tunnustavat
nyt Jumalan oikeudenmukaisuuden ilman mitdan mahdollisuutta epailla,
koska he eivit enad vaella uskossa vaan nakemisessa. Télld tavalla Jumala
osoitti kunniakkaan pelastavan valtansa.

Lunastettu seurakunta tietdd, ettd Jumalan tuomiot ovat totiset ja
vanhurskaat, "silld hin on tuominnut sen suuren porton”. Kautta Raamatun
Jumala oli tehnyt selviksi monin tavoin, ettd hdn ei sietdisi Sanansa
vadristamistd. Babylon, suuri portto, luopiokirkko, oli tehnyt niin velhoudellaan,
jonka kautta se johti kaikki kansat harhaan (18:23). Sen suuri kukistuminen
osoitti, ettd Jumalan uhkaukset ovat totta. Hengelliselld haureudellaan ja
uskottomuudellaan taivaallista sulhasta kohtaan se oli turmellut maan
(jae 2). Jumalallisen oikeuden periaatteiden mukaan oli oikein, ettd se
kukistettaisiin.

Niin Jumala kostaa palvelijoidensa veren (jae 2). On monia, jotka ovat
paitelleet Vuorisaarnasta, ettd kosto ei sovi yhteen kristinuskon kanssa.
Kuitenkin tdssd pyhit iloitsevat Jumalan kostosta ja ylistavét hianta siitd. On
totta, ettd Vuorisaarnassa, samoin kuin Getsemanen puutarhassa, jossa Jeesus
kaski Pietarin panna miekkansa tuppeen, Vapahtaja kieltdd seurakuntaansa
kayttamastd voimakeinoja aseena sen vihollisten kayttamia voimakeinoja
vastaan. Paavalikin sanoo, ettd meidian sota—aseemme eivit ole lihalliset (2.
Kor. 10:4) ja ettd me emme saa itse kostaa (Room. 12:19). Tama ei milldén
tavalla tarkoita, ettd kosto on véarin. Pdinvastoin, kun Jumala apostolinsa
kautta kieltda kristittyjé itse kostamasta, hdn myds lupaa, ettd hdan maksaa
takaisin. Koston vaatiminen on oikeus, joka kuuluu hénelle (Room. 12:19).



Maan péilld Jumala alkaa panna taytdntoon koston niiden kautta, jotka
hén asettaa toimimaan vilikappaleinaan tdssd asiassa, nimittdin maalliset
viranomaiset (Room. 13:1-4). Tuomiopdivdnd hin panee sen tiytantoon
suoraan ja han tasaa lopullisesti kaikki tilit. Sen tdhden Jumalan toimeenpanema
kosto kristittyjensa vainoamisesta ja murhaamisesta tunnustetaan taysin
vanhurskaaksi ja oikeaksi. Seurakunta voi myds oikeutetusti iloita tdstd ja
kiittaa ja ylistdd Herraa ja laulaa hallelujansa.

Niin kohoaa toistamiseen huuto: ”Halleluja”. Heprean kielessé alisteista
ajatusta edeltdd usein rinnasteinen konjunktio. Johanneksen kreikan kielen
kaytossa nakyy usein heprean kieliopin vaikutus. Seuraava ilmaisu, joka
alkaa sanalla kai (ja), antaa todellisuudessa perusteen toiselle hallelujalle,
ja timén jakeen kat tarkoittaa edeltdvin lauseen sanaa 6t (silld). Voittoisa
seurakunta ylistda Jumalaa, koska "hénen (Babylonin) savunsa nousee aina ja
iankaikkisesti”. Nahdessaan kauhistuneina ”hdnen palonsa savun” (18:9,15,18)
maan kuninkaat, kauppiaat ja merimiehet voivat vain vaikeroida ja seisoa
kaukana, koska heiddn taytyy kasittda, ettd sama rangaistus on varattu heitd
varten. Se, ettd tima savu nousisi "aina ja iankaikkisesti”, opettaa meille,
ettd Babylonin kukistuminen ei ole ainoastaan ajallinen takaisku, josta se
nousee jélleen. Se opettaa meille myo0s, ettd luopiokirkon rangaistus ei ole
tyhjiinraukeaminen. Se on iankaikkinen rangaistus. Se ei lopu koskaan.
Tédstd johtuen seurakunnan voitto ei ole ainoastaan ajallinen voitto. Se on
iankaikkinen voitto. Se on loputon.

Kolmannen kerran téssa kirjassa me luemme, ettd kaksikymmenténelja
vanhinta lankesivat maahan ja kumartaen rukoilivat Jumalaa (vrt. 4:10;
11:16). >Aamenella” he ilmaisevat hyvaksyntdnsd seurakunnan ilolle
sen suuren vihollisen tuhosta. Ne, jotka sanovat, ettd kirouspsalmien
kirjoittajat, jotka pyytdvat Jumalaa rankaisemaan kansansa vihollisia, ovat
“ala-arvoisia kristittyja”, tulisi ndhda tassd ”aamenessa” ndiden rukousten
jumalallinen hyviksynté. 24 vanhinta ylistivat my6s ~hallelujalla” Jumalaa
hénen tuomiostaan Babyloniaa vastaan.

Jos vanhinten "halleluja” ei riitd vakuuttamaan ihmisid, ettd sellaiset
ylistykset ovat mieluisia Herralle, luvun seuraavien sanojen pitéisi poistaa
kaikki epailys. Johannes kuuli d4dnen, joka tuli valtaistuimelta, jolla Jumala

istuu. Tuo a4ni kutsuu jilleen Jumalan palvelijoita, kaikkia, jotka pelkdavat
héntd, sekd pienid ettd suuria, ylistimdan meidan Jumalaamme - merkki
siitd, ettd Jumala itse hyvaksyy nama pyhien "hallelujat’”.

Vield kerran Johannes kuuli suuren kansanpaljouden ddnen, mutta télla
kertaa heiddn dantensd voimakkuus oli selvésti saavuttanut huippunsa.
Hén vertaa sitd pauhaavaan vesiputoukseen ja kovaan ukkosenjylindan.
Kolmannen kerran pyhat huutavat "hallelujan”. Télla kertaa he esittavat
perusteeksi ylistykseensa sen, ettd ”Herra, meiddn Jumalamme (k0prog 0 0£0g),
Kaikkivaltias hallitsee” (KR 38: ”...on ottanut hallituksen”). Kreikan verbia
¢Pacilevoev voisimme pitdd joko lyhyena aoristina, jonka kddntaisimme
preesensin aikamuodossa, tai inkoatiivisena aoristina (ilmaisee toiminnan
alkamisen, suom. huom.), jonka kiantdisimme: ”Herra, meiddin Jumalamme,
Kaikkivaltias, on alkanut hallita.” Jalkimmaisessd tapauksessa se ilmaisisi
tilanteen sellaisena kuin seurakunta néki sen pitkdn vainon ajan jalkeen,
jonka kestdessd se naki vain vahan ulkoista ndyttdd Jumalan vallasta.

Pyhit rohkaisevat sitten toinen toisiaan laulamaan hallelujaa sanoessaan:
”Iloitkaamme ja riemuitkaamme ja antakaamme kunnia héinelle.” Kehotus
esitetddn, “silld Karitsan hddt ovat tulleet, ja hdnen vaimonsa on itsensd
valmistanut” (jae 7). Karitsan vaimo on pyha kristillinen seurakunta.
Vanhassa testamentissa valitusta kansasta puhutaan usein Jahven, heidédn
Jumalansa, vaimona. Uusi testamentti kdyttad samaa kielikuvaa. Kristusta
kutsutaan usein Sulhaseksi ja seurakuntaa hdnen vaimokseen. Yhdessa
vertauksistaan Vapahtaja puhui tuomiopaivastd péivéind, jolloin taivaallinen
YIka tulisi hakemaan morsiamensa ja ottamaan hénet hanen iankaikkiseen
kotiinsa (Matt. 25:1-). Kun pyhit nikevit, ettd tuo pdivé on koittanut, on
se heille uusi syy riemuitsemiseen ja iloisuuteen.

Karitsan morsian on valmistanut itsens tété tilannetta varten. Han on
valmis kohtaamaan Sulhasen. Apostoli Paavali auttaa meitd ymmartamaan,
mité tarkoitetaan seurakunnan valmistautumisella tuomiopéivaa, Karitsan
hadpaivad, varten. Hén kirjoittaa (Ef. 5:25-27): " Miehet, rakastakaa
vaimojanne, niin kuin Kristuskin rakasti seurakuntaa ja antoi itsensd alttiiksi
sen edestd, ettd hin sen pyhittdisi, puhdistaen sen, vedelli pesten, sanan
kautta, saadakseen asetetuksi eteensd kirkastettuna seurakunnan, jossa ei



olisi tahraa eikd ryppyd eikd mitddn muuta sellaista, vaan joka olisi pyhd
ja nuhteeton.”

Néamad sanat auttavat meitd tulkitsemaan Johanneksen nayn.

Sana kai jakeen 8 alussa tuo jélleen alisteisen ajatuksen ja selittdd, mitd
morsiamen valmistautuminen on. Meille kerrotaan, ettd hinen annetaan
pukeutua liinavaatteeseen, hohtavaan ja puhtaaseen. Morsiuspuku, joka
hénelld on, ei ole hdanen haihin tuomansa. Se oli lahja, ilmaiseksi lahjoitettu,
jotta han tulisi kelvolliseksi tdhidn tilaisuuteen. Sana “annettiin” heijastaa
oppia pelastuksesta yksin armosta. Tamén liinavaatepuvun symboliikka
selitetdan sanoilla: *Se liina on pyhien vanhurskautus” Sikauwpata.

On jonkin verran kiistaa siitd, miten kdannetaédn sanat dikauopata T@v
ayiwv, jotka me olemme kddntaneet "pyhille julistetut syyttomyystuomiot™.
Sana dikaiwpa johtuu sanasta dikatdw, joka merkitsee “julistaa oikeaksi
tai vanhurskaaksi”. Paite — pa kreikan kielessa ilmaisee prosessin tuloksen.
Luonnollisin sanan dikaiwpa merkitys olisi vanhurskauden julistus,
syyttdmyystuomio. Tdtd sanaa kédytetddn joskus mistd tahansa tuomiosta,
epdsuotuisasta tai suotuisasta, koska kaikkien tuomioiden antamisessa
tuomari lausuu julistuksensa siitd, miké on oikein (Ilm. 15:4).

Raamatun kielenkdytossa ducaiwpa tarkoittaa useimmiten sdéntod
tai lakia. Ensi silméykselld voi néyttda siltd, ettd tima on kaukana sanan
perusmerKkityksestd, mutta laki on pelkastaan muodollinen julistus, ettd
tietty toiminta on oikea.

NIV-kddnnos on kdantinyt sanan Swoauwpara sanoilla "vanhurskaat teot”
(samoin KR 92, suom. huom.). Uudessa testamentissa on todellisuudessa
vain yksi kohta, jossa Sikaiwpa nayttdd merkitsevian vanhurskasta tekoa
eikd tdmakadn ole tdysin varmaa (Room. 5:18). On tdysin mahdollista
kddntad dikaiwpa Roomalaiskirjeen 5:18:ssa "syyttomyystuomio” ja saada
tekstiyhteyteen aivan selva merkitys. Itse asiassa todennakoisesti timéa merkitys
on selvempi kuin NIV-kédannoksen “yksi vanhurskauden teko”. Vaikkakaan
NIV-kdannos "pyhien vanhurskaat teot” sanoista td dukaiwpata T@v ayiwv
ei valttdmatta tue ajatusta vanhurskauttamisesta tekojen kautta, se nayttaa
kylld pitdvan sen sisdlldan. Me tiedimme muista Raamatun kohdista, etté
meiddn omat hyvit tekomme ovat itsessadn epatdydellisid, mutta ettd ne

kelpaavat Jumalalle Jeesuksen Kristuksen kautta. Hinen verensa puhdistaa
kaikki synnin tahrat, jotka pilaavat kaikki kristityn hyvit teot (1. Piet.
2:5). Jos piddmme uskovan tekoja vanhurskaina tuossa mielessd, voimme
hyvaksyd NIV:n kdannoksen.

Kaiken tdmén perusteella pédittelemme, ettd kun Johannes sanoo
morsiamen olevan verhotun hienoon pellavaan Sikauwpara T@v ayiwv,
hénelld on mielessadn se vanhurskaus, jonka vain Jumala voi antaa syntiselle.
Jumala julistaa syntisen vanhurskaaksi vain Kristuksen sijaiskuuliaisuuden
tdhden, ja tdmén syntinen voi omistaa ainoastaan uskon kautta. Ainoa
vaikeus, joka tulee meitd vastaan tassa tulkinnassa on sanan monikkomuoto,
mika selvasti sai NIV-kddannoksen kddntdjat ajattelemaan kdadnnosta
“vanhurskaat teot”. Monikkomuoto voisi kuitenkin olla viittaus niihin
moniin yksittdisiin vapauttaviin tuomioihin, jotka on julistettu evankeliumia
saarnattaessa ja synninpaastossa. Tuon julistetun ja uskon kautta vastaanotetun
anteeksiantamuksen kautta yksittdiset uskovat, jotka kaikki ovat Kristuksen
morsian, koristetaan ainoalla vaatteella, joka tekee heille mahdolliseksi seistd
pyhan Sulhasen rinnalla vanhurskaan Jumalan silmien edessa.

”Hohtava ja puhdas liinavaate” merkitsee samaa kuin ne vaatteet, jotka
pyhilld oli luvussa 7 ja jotka oli pesty ja valkaistu Karitsan veressd. Tama
tulkinta olisi my6s sopusoinnussa niiden Raamatun kohtien kanssa, jotka
puhuvat syntien anteeksiantamuksesta puhtaina vaatteina, jotka uskovilla
on. Laheinen rinnakkaiskohta tekstimme vertauskuvalle 16ytyy Jesajan
sanoista (61:10): ”Mind iloitsen suuresti Herrassa, minun sieluni riemuitsee
minun Jumalassani, silli héin pukee minun ylleni autuuden vaatteet ja verhoaa
minut vanhurskauden viittaan, yljin kaltaiseksi, joka kantaa juhlapddhinettd
niin kuin pappi, ja morsiamen kaltaiseksi, joka on koruillansa kaunistettu.”

Sakarjan kirja kayttad myos téllaista symboliikkaa kuvatakseen syntien
anteeksiantamusta. Sakarja naki ndyn, jossa ylimmaiseltd papilta riisuttiin
hénen saastaiset vaatteensa ja hanet puettiin uuteen, tahrattomaan pukuun
(Sak. 3:4).

Vain syntien anteeksiantamus tekee meistd kelvollisia taivaaseen.
Paavali sanoo, ettd pyhédn kasteen peso saa aikaan sen, ettd seurakunta on
ilman "tahraa tai ryppyd tai mitddn muuta sellaista” (Ef. 5:27). Tama asia



pakottaa meidét kyseenalaistamaan jakeen 19:8 NIV-kdannoksen. Luther
oli oikeassa kéddntdessddn ilmaisun ta dikaiwpata T@v ayiwv sanoilla
“pyhien vanhurskaus” (die Gerechtigkeit der Heiligen).

Tama kuva Karitsan hédiateriasta osoittaa vainotulle seurakunnalle, ettd
tulee aika, jolloin kovia kokeneet Jumalan lapset padsevat idksi vihollisistaan
ja kdrsimyksistd, joita nuo viholliset aiheuttivat heille. Sellaisena se on
uudistettu vakuutus siitd, ettd meiddn surumme muuttuu iloksi.

Enkeli késki Johanneksen kirjoittaa: ”Autuaat [tai: onnelliset] ne, jotka ovat
kutsutut Karitsan hddaterialle!” Kaikissa timén eldmén suruissa edessimme
olevan onnen odotus auttaa meitd kestamaan kaikki vastoinkdymiset
karsivallisyydelld ja Jumalaan luottaen. Han tayttdd varmasti sen, mitd han
on luvannut. Enkeli korostaa tata totuutta, kun hian kertoo Johannekselle,
ettd ne sanat, jotka tdma on juuri kirjoittanut, ovat "totiset Jumalan sanat”.
Niamad enkelin sanat muistuttavat meita siitéd, ettd sanainspiraatio—opin,
ts. sen, ettd kaikki Raamatun sanat ovat “totiset Jumalan sanat”, tarkoitus
on tehdd meidét varmoiksi siitd onnesta, joka meitd odottaa Vapahtajan
sovitustyon tdhden.

Enkelin sanat saivat Johanneksen lankeamaan hinen jalkojensa juureen
kumartaen rukoilemaan hanta. Mutta enkeli varoitti Johannesta tekemasta
tatd, koska myos hdn, kuten Johannes, on palvelija, Johanneksen ja hdnen
veljiensa tyotoveri, niiden, "joilla on Jeesuksen todistus [todistus Jeesuksesta]”,
ts. kaikkien niiden, jotka saarnaavat Kristuksen evankeliumia. Johanneksen
kasketddn sen sijaan kumartaen rukoilla Jumalaa.

Tama naky paattyy sitten sanoihin: "Silld Jeesuksen todistus on profetian
henki.” Sana "henki” mvebpa merkitsee toisinaan samaa kuin “sielu”.
Esimerkiksi Jaakob sanoo: ”Silld niin kuin ruumis ilman henked on kuollut,
niin myds usko ilman tekoja on kuollut” (Jaak. 2:26). Meilla olisi siksi hyva
syy kdantaa: ”Jeesuksen todistus on profetian sielu”, tai mahdollisesti jopa:
”Todistus Jeesuksesta on profetian varsinainen syddn ja sielu.” Saarna, joka
ei pida Kristusta ja hdnen sovitustyotddn sanoman keskipisteess, ei ole se
profeetallinen ty0, jonka Jumala on antanut seurakunnalleen. Sen, mitd
saarnatuolista sanotaan, ei tarvitse olla vdaraa ja se voi myos olla muodoltaan
raamatullista. Mutta jos siini ei ole Kristusta ja hdanen sovitusty6taén, tuo

saarna on aivan yhtd eloton kuin usko ilman tekoja, vaikka ihmiset voivat
pitda sitd eldvdna ja mielenkiintoisena. Vain silloin, kun Kristus pidetddn
kuulijoiden edessd Vapahtajana ja Lunastajana, kutsutaan kuulijoita Karitsan
hadaterialle. Vain silloin tarjotaan heille liinavaate, hohtava ja puhdas, joka
on heiddn hadpukunsa ja joka kelpuuttaa heidét jaédmaééan tuohon juhlaan
(ks. my6s Matt. 22:11-13).

VALKOISELLA HEVOSELLA RATSASTAJA (19:11-21)

11) Ja mind ndin taivaan auenneena. Ja katso: valkoinen hevonen, ja sen
seldssd istuvan nimi on Uskollinen ja Totinen, ja hin tuomitsee ja sotii
vanhurskaudessa. 12) Ja hdnen silmdnsd olivat niin kuin tulen liekit, ja
hénen pddssddn oli monta kruunua, ja hdnelld oli kirjoitettuna nimi, jota
ei tiedd kukaan muu kuin hén itse, 13) ja hénelld oli yllddn vereen kastet-
tu vaippa, ja nimi, jolla héintd kutsutaan, on Jumalan Sana. 14) Ja héntd
seurasivat ratsastaen valkoisilla hevosilla taivaan sotajoukot, puettuina
valkeaan ja puhtaaseen pellavavaatteeseen. 15) Ja hinen suustaan lihtee
terdvd miekka, ettd hdn silld l6isi kansoja. Ja hin on kaitseva heitd rautai-
sella valtikalla, ja héin polkee kaikkivaltiaan Jumalan vihan kiivauden vii-
nikuurnan. 16) Ja hénelld on vaipassa kupeellaan kirjoitettuna nimi: "Ku-
ningasten Kuningas ja herrain Herra.” 17) Ja mind ndin enkelin seisovan
auringossa, ja hdin huusi suurella dénelld sanoen kaikille keskitaivaalla
lentaville linnuille: ”Tulkaa, kokoontukaa Jumalan suurelle aterialle 18)
syomddn kuningasten lihaa ja sotapdillikkéjen lihaa ja vikevien lihaa ja
hevosten sekd niiden seldissd istuvien lihaa ja kaikkien vapaitten ja orjien
lihaa, sekd pienten ettd suurten.” 19) Ja mind ndin pedon ja maan kunin-
kaat ja heidin sotajoukkonsa kokoontuneina sotiaksensa hevosen selds-
sd istuvaa vastaan ja hinen sotajoukkoansa vastaan. 20) Ja peto otettiin
kiinni, ja sen kanssa vddrd profeetta, joka sen nihden oli tehnyt ihmete-
konsa, joilla hin oli eksyttinyt ne, jotka olivat ottaneet pedon merkin, ja
ne, jotka olivat sen kuvaa kumartaneet; ne molemmat heitettiin eldvdltd
tuliseen jdrveen, joka tulikived palaa. 21) Ja ne muut saivat surmansa
hevosen seldssd istuvan miekasta, joka ldhti hinen suustaan; ja kaikki
linnut tulivat ravituiksi heiddin lihastansa.

Ei voi olla mitddn epdilysta siitd, kuka valkoisella hevosella ratsastaja
on tdssd luvussa. Kaikki raamatunselittdjdt eivat ole yksimielisid valkoisella



hevosella ratsastavan henkildllisyydesta luvussa 6, mutta mikdan sellainen
erimielisyys ei ole mahdollinen téssa. Hin on ennen kaikkea ”Uskollinen ja
Totinen”. Niditd samaa kahta adjektiivia kdytettiin kuvailemaan Vapahtajaa
kirjeessda Laodikeaan (3:14), ja Ilmestyskirjan ensimmadisessd luvussa
hénta kutsuttiin "uskolliseksi todistajaksi” (1:5). Alttarin alla olevia sieluja
kuvaavassa ndyssa hinté sanottiin ”pyhdksi ja totiseksi” (6:10).

Myohemmin tdssd ndyssd sanotaan, ettd valkoisella hevosella ratsastavan
nimi on ”Jumalan Sana” Vaikkakin tima on ainoa kohta Raamatussa,
jossa Herralle Jeesukselle annetaan tuo nimi, niin kuitenkin Johanneksen
evankeliumin ensimmiisessa luvussa hiantd kutsutaan “Sanaksi” ja Johanneksen
ensimmadisen kirjeen ensimmaisesséa luvussa “eldmdn Sanaksi’.

Selittdessaan Johanneksen evankeliumin ensimmaistd lukua Luther
sanoo, etta Jeesuksen kutsuminen ”Sanaksi” on tuon termin harvinainen
ja epétavallinen kaytto ja ettd se on epéselva joka kielessd. Yleensd kun
Raamattu puhuu Sanasta tai Jumalan Sanasta tai Herran Sanasta, se tarkoittaa
raamatullista sanomaa. Téma on tuon termin ensisijainen merkitys. Ei ole
helpoin kysymys vastata, miksi tdima nimi on annettu Jeesukselle. Mutta
kreikkalaisilla oli sananlasku, joka kuuluu Adyog dyaipa tijg Yyoxis (sana
on sielun kuva). Télld he tarkoittivat, ettd kun me kuuntelemme sanoja,
jotka joku ihminen puhuu, me voimme saada jotain késitystd hdanen
ajatuksistaan, tunteistaan ja asenteistaan. Herra Jeesus lausui samanlaisen
ajatuksen sanoessaan: ”Syddmen kyllyydestd suu puhuu” (Matt. 12:34). Aivan
kuten ihminen voi parhaiten ilmoittaa meille, mitd hdnen syddmessaén on,
puhumalla meille sanoja, samoin Jumala antoi meille parhaan kisityksen
syddmestadn lahettamalla Poikansa tahan maailmaan. Ndin Jeesus palvelee
taivaallista Isddnsé aivan kuten meidén sanamme palvelevat meitd. Nayttaa
siltéd, ettd tdima on pdidasiallinen syy, miksi hanelle annetaan tassd nayssa
nimi ”Jumalan Sana’.

Johannes aloittaa kuvauksensa téstd naystd sanomalla: " Mind ndin
taivaan auenneena.” Téssd avoimessa taivaassa han naki valkoisella hevosella
ratsastajan. Silld, ettd hianta kutsutaan "uskolliseksi ja totiseksi”, on erityinen
merKkitys ottaen huomioon se nimi, jonka hin my6hemmin saa tassa néyssa.
Hén on Jumalan Sana, koska hdnen sanojensa ja tekojensa kautta Jumala

on puhunut meille, ja siksi on tarkeda tietda, ettd se, mitd hdn sanoo, on
totta, ja ettd se, mitd hédn lupaa, toteutuu varmasti. Juuri noita ajatuksia
korostetaan néilld sanoilla "uskollinen ja totinen”.

”Hdin tuomitsee ja sotii vanhurskaudessa (Becker: vanhurskaalla tavalla)”
(jae 11). Aiemmin tédsséd luvussa seurakunta oli riemuinnut tuomiosta,
jonka Herra julisti Babylonia vastaan (jae 2), ja ensimmadisessa néakyjen
sarjassa uskonsa puolesta kuolleet pyhit olivat rukoilleet sellaista tuomiota
seurakunnan vihollisia vastaan (6:10). Tama tuomio on vanhurskas tuomio.
On tirkeéda korostaa tata, silla ihmismieli painii aina pahaa koskevan
ongelman kanssa. Jopa lapset pyhdkoulussa kysyvat: ” Miksi Jumala ei tapa
perkelettid?” Tama ongelma tulee aina polttavammaksi vainon aikoina, jolloin
karsivalla seurakunnalla on kiusaus kysya: ”Miksi Jumala sallii vihollisilleen,
evankeliuminsa ja seurakuntansa vihollisille, sellaisen tuhoisan vapauden?”
Tuo kysymys mielessd psalmista Aasaf (Ps. 73:17) saattoi vain viitata "heiddin
loppuunsa” (KJV) tai "heiddin lopulliseen kohtaloonsa” (NIV). Uskon silmat
nédkevit aina sen, mitd Johannes tdssd nakee ndyssaan. Vaikka "Jumalan
myllyt jauhavat hitaasti” ja vaikka totuus “on aina mestauslavalla ja valhe
aina valtaistuimella” tassa pahassa maailmassa, niin kuitenkin kaikkien
tuomari on lopulta "tuomitseva maanpiirin vanhurskaudessa” (Ap. t. 17:31),
ja tuomiopdivé on oleva ”Jumalan vanhurskaan tuomion ilmestymisen
pdivd” (Room. 2:5) ja kaikki ihmiset nakevit, ettd Jumalan tuomio on aina
oikea ja vanhurskas. Kuitenkin timd, kuten kaikki muutkin Raamatun opit,
pysyy uskonkohtana.

Valkoisella hevosella ratsastaja sotii my6s vanhurskaudessa. Vanhurskaan
sodan pddamadrd on aina rangaista niitd, jotka ovat tehneet vddrin. Niin
valitettavaa kuin sellainen sotiminen voi ollakin, sita silti vaatii vanhurskas
Jumala, joka sddtda, ettd kaikki synti tulee rangaista. Valitettavasti nekin
inhimilliset hallitukset, jotka pyrkivit sotimaan vain oikeutetuissa olosuhteissa,
oikeutetuilla perusteilla ja oikeutetulla tavalla, jddvit kauas jumalallisesta
ihanteesta. Kuitenkin Kristuksen taistelu pahan voimia vastaan on aina
kaikin tavoin vanhurskas. My6s tama tuottaa lohdutuksen seurakunnalle,
joka karsii epdoikeudenmukaisesta hallituksesta, joka rankaisee niita, jotka
tekevit hyvda, ja joka rohkaisee pahantekijoita (1. Piet. 2:19).



Se, ettd ratsastaja on uskollinen ja totinen ja ettd hidn tuomitsee ja sotii
vanhurskaudessa, liittyy laheisesti hdnen silmiensé lapitunkevuuteen,
kun ne ovat "niin kuin tulen liekit” (jae 12). Tuo ilmaisu oli ollut myos
Johanneksen kirjan ensimmadisen nayn kuvauksessa Vapahtajasta (1:14).
Jakeen 1:14 yhteydessda me huomautimme, ettd ”Jumalan silmdt” viittaavat
hénen kaikkitietdvyyteensa. Koska Kristus tietdd, mitd ihmisessa on (Joh.
2:25), hidn nidkee kaikki ihmisten salaisuudet (Room. 2:16), ja koska hdn
on uskollinen ja totinen, kaikkien hdnen tuomioidensa taytyy olla totisia ja
oikeita. Tahan luottaen Jumalan kansa voi odottaa karsivillisesti sitd, etta
heiddn osoitetaan olevan oikeassa.

”Ja hinen pddssddn oli monta kruunua.” Kuten olemme jo todenneet
luvun 6 ensimmaisten jakeiden yhteydessd, nditd sanoja on kdytetty todisteena
osoittamaan, ettd tuossa luvussa valkoisella hevosella ratsastaja ei voi olla
Vapahtaja, koska siina kuvatulla ratsastajalla on vain yksi kruunu. Luvun
6 ensimmadisisséd jakeissa me ndimme Vapahtajan, kun hdnen voittoisa
evankeliuminsa alkoi kulkunsa halki historian. Sen jilkeen Vapahtaja kuvataan
voiton toisensa jilkeen saavana, niin ettd nyt han on kuningasten Kuningas
ja herrojen Herra (jae 16). Ne kuninkaat ja herrat, jotka vapaaehtoisesti
tunnustavat hanet uskossa Herrakseen, joka on lunastanut heidat verelldan,
heittavit iloiten kruununsa hénen jalkainsa juureen (Ilm. 4:10). Niiden,
jotka ovat hidnen vihollisiaan, on pakko luovuttaa kruununsa hénelle. Ei ole
sen tahden lainkaan yllattdvéa lukea, ettd hdnelld on nyt monta kruunua.

Kruunua vastaava sana on tdssd dtadnua, diadeemi. Kruunu, joka
hénelle omistettiin luvussa 6, oli 6té@avog. Diadeemi oli alunperin kruunu,
joka oli Persian kuninkailla ja myohemmin myos Aleksanteri Suurella ja
hellenistisillda kuninkailla. Huomautimme aiemmin, ettd Ilmestyskirjan
kirjoittamisaikana diadeemin kantaminen kuvasi sitd, ettd sen kantaja vaati
itsedadn kunnioitettavaksi jumalana. Kreikkalaisten keskuudessa oté@avog
oli urheilukilpailuissa saatu palkinto. Luvussa 6 cté@avog on voiton
symboli, kun taas monet Stadnjpara, diadeemit, jotka hianelld tassa on, ovat
vertauskuva jumalallisesta ja yleisestd vallasta kaikkiin maan kuninkaihin.

Meille kerrotaan myds, ettd valkoisella hevosella ratsastajalle on kirjoitettu
nimi, jota ei tiedd kukaan muu kuin hén itse. Samanlainen lausuma oli

esitetty kirjeessda Pergamoon (2:17) kristitystd, joka pysyy uskollisena
kuolemaan saakka. Nimen antaminen jollekulle merkitsee sen kuvailemista,
millainen hén on. Kuvaus siitd, millainen Kristus todella on, menee aina
kauas ihmisymmarryksen tuolle puolen. Kahden luonnon persoonallinen
yhtymys Kristuksessa on salaisuus, jota ei kukaan Kristusta lukuun ottamatta
voi todella tajuta (vrt. 1. Tim. 3:16). Kun Luther sanoi, ettd ”Jumalan Sana”
on harvinainen ja epatavallinen nimi Kristukselle ja ettd se on termi, joka
on episelva jokaisessa kielessd, hdn sanoi olennaisesti saman asian, kuin
minka Johannes sanoo téssd. Ihmisjdrki ei koskaan kykene padseméan perille
siitd, miten Jumalan on mahdollista tulla ihmiseksi. Lihaantulo on niin
suuri ihme, ettd kaikki muut ihmeet muuttuvat lastenleikiksi sen rinnalla.

Huolimatta sanoinkuvaamattomasta suuruudestaan Kristuksella "oli
yllddn vereen kastettu vaippa” (jae 13). Tama on selva viittaus Jesajan kirjan
messiaaniseen profetiaan, jossa tuo profeetta néki Vapahtajan palaavan
voittoisana soturina taistelusta Israelin vihollisia vastaan. On monia
hyvin tunnettuja ja paljon lainattuja kohtia, jotka puhuvat Kristuksen
puhdistavan veren suuresta voimasta, sen tdhden monilla on houkutus pitaa
ratsastajan vaatteilla olevaa verta Vapahtajan pyhéni, kalliina verend, joka
on vuodatettu meidan pelastuksemme tahden. Téllainenkaan tulkinta ei
tietenkédn olisi ristiriidassa Raamatun kanssa. Kuitenkin Jesajan profetia
on selvé ja se valaisee Johanneksen tissé olevia sanoja. Jesaja kirjoitti (Jes.
63:1-6): "Kuka tuolla tulee Edomista, tulipunaisissa vaatteissa Bosrasta, tuo
puvultansa komea, joka uljaana astelee suuressa voimassansa? "Mind, joka
puhun vanhurskautta, joka olen voimallinen auttamaan. Miksi on punaa
sinun puvussasi, miksi ovat vaatteesi kuin viinikuurnan polkijan? "Kuurnan
mind poljin, mind yksindni, ei ketddn kansojen joukosta ollut minun kanssani;
mind poljin heiddt vihassani, tallasin heiddt kiivaudessani, ja niin pirskui
heidin vertansa vaatteilleni, ja mind tahrasin koko pukuni. Silld koston
pdivi oli minun mielessdni ja minun lunastettujeni vuosi oli tullut. Ja mind
katselin, mutta ei ollut auttajaa, ja mind ihmettelin, kun ei kukaan tueksi
tullut. Silloin minun oma kdsivarteni minua auttoi, ja minun vihani minua
tuki. Ja mind tallasin kansat vihassani ja juovutin heidit kiivaudellani; mind
vuodatin maahan heiddn verensd.”



Niamé Vanhan testamentin profeetan sanat kertovat meille, etté se
veri, jolla ratsastajan vaatteet on pirskotettu, on hénen vihollistensa veri,
tai paremminkin, Jumalan kansan vihollisten veri. Edom oli Vanhan
testamentin aikoina yksi Israelin suurista vihollisista. Sen tdhden meilld on
tassd Johanneksen néyssé jalleen yksi, kdrsiville ja vainotulle seurakunnalle
annettu vakuutus, ettd Vapahtaja, joka istuu Jumalan oikealla puolella ja
hallitsee kaikkia maan kansoja, ei salli seurakuntansa joutua tappiolle.

Valkoisella hevosella ratsastavan takana ratsastivat taivaan sotajoukot
“valkoisilla hevosilla, puettuina valkeaan ja puhtaaseen pellavavaatteeseen”
(jae 14). Heidén vaatteitaan ei oltu tahrattu verelld, mika kuvaa sité totuutta,
jonka Jesaja ilmaisi sanoessaan, ettd Messias polkisi viinikuurnan “yksin” ja
saisi voiton ilman kenenkaén apua. Valkoiset hevoset sekd valkea ja puhdas
pellavavaate kuvaavat timéan enkeliarmeijan synnitonté puhtautta. Perfektin
partisiippi évdedvuévor puettuina ilmaisee, ettd heidan puhtautensa on
pysyva olotila. Enkelit on nyt vahvistettu pyhyydessidn eivitka he voi koskaan
langeta pois Jumalasta. Huomattakoon, ettd kuvaus siitd, mitd enkeleilld
on yllddn, on hyvin samankaltainen kuin se, mitd Karitsan morsiamella
kerrottiin olevan (jae 8). Hdn oli puettu poocivov Aaunpov kaBapov
liinavaatteeseen, hohtavaan ja puhtaaseen. He (sotajoukot) ovat puetut
Bvooivov Aevkov kaBapov valkeaan ja puhtaaseen pellavavaatteeseen.
Johannes sanoo pyhien vaatetuksen olevan Aaumnpov hohtava, kun taas
enkelien on ainoastaan Aevkov valkea. Olemmeko oikeassa sanoessamme,
ettd tilla Johannes viittasi uskovilla olevan Kristuksen vanhurskauden jéttavin
varjoonsa pyhien enkelienkin vanhurskauden? Voisi olla valaisevaa muistaa
Matteuksen kertovan meille, etta Jeesuksen kirkastuksessa hanen vaatteensa
tulivat Aevka @G t0 ¢@¢ “valkoisiksi niin kuin valo” ja Luukas sanoo, ettd ne
tulivat Aevkog é§aotpantwy “sdteilevin valkoisiksi” (Becker: valkoisiksi, NIV:
kirkkaiksi kuin salamanvildhdys). Sanat, jotka on lisdtty kuvaamaan tuon
valkoisuuden loiston laatua, ovat ilmaisuja, jotka merkitsevit samaa kuin
Aapmpov “hohtava”. Johannes, joka oli sielld, on hyvin saattanut muistaa
tuon ndkymén ndhdessddn nama asiat ndyssddn. Ratsastajan suusta lahti
“terdvd miekka, ettd hdn silld l6isi kansoja”. Jalleen meilld on takauma aivan
ensimmadiseen Ilmestyskirjan nékyyn, jossa Johannes myds néki teravin

miekan lahtevén kirkastetun Vapahtajan suusta (1:16), paitsi ettd siin sita
kutsutaan myos kaksiterdiseksi miekaksi. Tamén kielikuvan perusmerkitys
on selvd. Tavallisesti, kun sanaa miekka kaytetddn kuvaannollisessa
merkityksessd Raamatussa, se on sodan tai verenvuodatuksen kielikuva.
Toisinaan se kuvaa Herran tuomiota (tai vélikappaletta, jolla tuo tuomio
pannaan taytantoon, esim. Jer. 12:12; Jes. 66:16; Hes. 38:21). Mutta on
olemassa useita kohtia, joissa se kuvaa selvésti Jumalan Sanaa (Jes. 49:2;
Ef. 6:17), jota verrataan myos kaksiterdiseen miekkaan (Hebr. 4:12). Tassa
on kyse vertauskuvan jalkimmaisestd kaytosta.

Teksti sisdltdd melko monimutkaisen kielikuvan. Olemme tekemisissa
Vapahtajan vihollisiinsa kohdistaman tuomion kanssa. Siksi miekka
tdssd epdilemittd ei kuvaa evankeliumin saarnaamista, vaikka joku 1oytaa
perustelun sellaiselle tulkinnalle sanasta wowpavei (hdn on kaitseva), jota
kéytetadn myo0s tdssd jakeessa. Miekka, joka ldhtee Vapahtajan suusta, on
hénen tuomion sanansa, joka ilmaistaan Jumalan laissa. Lain uhkaukset
ovat vilikappale, jolla hdn rankaisee niitd, jotka vastustavat hantd. Nuo
uhkaukset eivit ole vain ennustavia, ts. ne eivét ainoastaan ennusta, mitd
Kristuksen vihollisille tulee tapahtumaan, vaan ne ovat luovia ja maaraavia
sanoja, jotka aikaansaavat sen, mitd ne sanovat. Vihollisten taytyy kukistua,
koska ”Kirjoitusten tdytyy toteutua’. Siten Sana on sekd sanoma tuomiosta
ettd tuomion vilikappale.

Miekka kuvaa tuomiota. Tdma kéy ilmi lauseesta, joka ilmaisee sen
tarkoituksen. Miekka ldhtee hdnen suustaan, “ettd hdn silld loisi kansoja”
(jae 15). Epduskoisen maailman tuomio, tappio ja tuho on téssi esitettyna.

Tama sama ajatus ilmaistaan, kun meille kerrotaan, ettd hdin on kaitseva
(Becker: hallitseva) heitd rautaisella valtikalla (Becker: sauvalla)”. Tama on
yksi Ilmestyskirjassa olevista lukuisista viittauksista psalmiin 2, jossa heprean
teksti on kadnnetty: "Rautaisella valtikalla sind heidit muserrat” (Becker:
heitd hallitset) Se, mita psalmista tarkoitti kertoa lukijoilleen noilla sanoilla,
osoitetaan silld, mikd seuraa, nimittdin: "Niin kuin saviastian sind sdrjet
heiddt” (Ps. 2:9). Verbin mowavei (hin on hallitseva tai hin on kaitseva)
taytyy tdssa yhteydessa viitata sithen, mitd paimen tekee uppiniskaisen
lampaan kanssa. Paimenen sauvaan tai keppiin rangaistusvélineena viittaa



myos sen tekeminen raudasta.

Kaikki tdma esitetddn sitten lyhyesti yleiselld raamatullisella kielikuvalla:
”... ja hin polkee kaikkivaltiaan Jumalan vihan kiivauden viinikuurnan” (jae
15). Johannes oli aiemmassa ndyssa kdyttinyt viinikuurnaa kuvaamaan
Jumalan tuomiota epduskoiselle maailmalle (14:19,20). Kuten antiikin
aikoina viinirypaleista puristettiin mehu polkemalla niitd viinikuurnassa,
samoin Vapahtaja murskaa seurakunnan viholliset jalkoihinsa. Sama
Vapahtaja, jonka ensimmaiinen tulemus toi julki Jumalan armollisen ja
sanoin kuvaamattoman rakkauden, on myds ihmisten lopullinen tuomari,
joka panee tdytdntoon Jumalan vihan kiivauden rangaistukseksi niille, jotka
hylkédavit hanen armollisen hallitsemisensa Hyvand Paimenena. Kiivaus,
jonka hdn tuo julki, on Kaikkivaltiaan Jumalan viha, jota vastaan hénen
kaikkein vikevimmitkéddn vihollisensa eivit kykene puolustautumaan.

Kun rangaistus ennakoidaan tdmén ndyn ensimmadisessd osassa, toinen
osa kuvaa tuomion tdytantdonpanon. Tdssd ndyn osassa Johannes nikee
auringossa seisovan enkelin esittdvan kutsun "kaikille keskitaivaalla lentdville
linnuille”. Nama ovat epdilematta korkealla lentdvid lintuja, erityisesti
kotkia, haukkoja ja korppikotkia. Nima petolinnut kutsutaan ”Jumalan
suurelle aterialle”. Tama suuri ateria muodostuu Jumalan vihollisten lihasta,
heiddn, joita nimitetdan kymmenella termillé: 1) kuninkaat, 2) sotapaallikot
(chiliarchs, kirjaimellisesti: tuhannenpddmiehet), 3) vakevit, 4) hevoset,
5) ne, jotka ratsastavat niilld, 6) kaikki, 7) vapaat, 8) orjat, 9) pienet ja 10
suuret. Koska kymmenen on taydellisyyden luku, me voimme olla oikeassa
nihdessimme tédssd ilmauksen Vapahtajan tdydellisestd voitosta kaikista
hénen vihollisistaan. Vanhassa testamentissa tottelemattomat kuulivat
uhkauksen, ettd korppikotkat ja korpit soisivét heidan lihansa (Snl. 30:17).
Profeetta Hesekiel puhui saman uhkauksen Googia vastaan, joka kuvataan
yhdeksi voimakkaimmista Jumalan vihollisista (Hes. 39:4).

Kuultuaan enkelin lausuvan timan uhkauksen Johannes néki pedon ja
maan kuninkaiden sotajoukot kokoontuneina kdymaan sotaa valkoisella
hevosella ratsastajaa ja hanen enkeliarmeijaansa vastaan. Mitdén suurta
taistelua ei nayta syntyvan. Johannes vain sanoo, etté peto otettiin kiinni ja
pedon kanssa my0s védra profeetta. Tdma peto on peto merestd, maallinen

Antikristus. Vadra profeetta mainitaan siksi, joka teki ihmetekoja pedon
edessd ja siten petti ne, jotka olivat ottaneet pedon merkin ja kumartaen
rukoilivat sen kuvaa. Tdma on selvisti viittaus 13:13-16:een ja se osoittaa,
ettd vadara profeetta on peto maasta — hengellisen Antikristuksen vertauskuva.

Molemmat pedot heitetddn elavltd "tuliseen jirveen, joka tulikived palaa’.
Téama on helvetin iankaikkisen rangaistuksen vertauskuva. Iankaikkinen
rangaistus helvetissd on niiden lopullinen osa, jotka saatanan palvelijoina
koettavat tuhota seurakunnan. Samanlainen loppu odottaa kaikkia niita,
jotka palvelevat nditd kahta petoa. He saavat surmansa valkoisella hevosella
ratsastavan miekasta (jae 21).

Téama paittda kuusi nakyjen sarjaa. Kaikkien muiden sarjojen tavoin
se paattyy kuvaukseen viimeisestd tuomiosta, tissd tapauksessa siten kuin
se koskee antikristillisid voimia tdssd maailmassa. Télle nakyjen sarjalle,
joka alkoi luvusta 17, voitaisiin hyvin antaa nimi ”Seurakunnan voitto
Antikristuksesta’”.

Kun peto ja vaara profeetta on nyt lopullisesti heitetty helvetin liekkeihin,
jaa endd vain yksi vihollinen kasiteltaviksi, saatana itse. Hinen tappionsa
kuvataan seuraavassa luvussa.



SEITSEMAS NAKY: SEURAKUNNAN LOPULLINEN VOITTO (20:1-22:5)

KRISTUS JA SAATANA (20:1-3)

1) Ja mind ndin tulevan taivaasta alas enkelin, jolla oli syvyyden avain ja
suuret kahleet kddessddn. 2) Ja hdn otti kiinni lohikddrmeen, sen vanhan
kédrmeen, joka on perkele ja saatana, ja sitoi hinet tuhanneksi vuodeksi
3) ja heitti hinet syvyyteen ja sulki ja lukitsi sen sinetilld hdnen jilkeensd,
ettei hin endd kansoja villitsisi, sithen asti kuin ne tuhat vuotta ovat lop-
puun kuluneet; sen jilkeen hdinet pitdd pddstettdmdn irti vihdiksi aikaa.

Ilmestyskirjan selittdjid johtaa usein harhaan se kasitys, ettd jokainen
néky IImestyskirjassa kuvaa jotain tulevaa tapahtumaa. Sen, ettei tima pida
paikkaansa, osoittaa epadmattomasti ndky vaimon lapsesta ja lohikadrmeesta
luvussa 12. Kukaan ei voi kieltda, ettd tima néky kuvaa Kristuksen syntymaa
ja taivaaseen astumista ja kaikkia perkeleen pyrkimyksid vaimon Pojan
tuhoamiseksi tdméan syntymaén ja taivaaseen astumisen vililld, jonka jalkeen
hén on idksi perkeleen tavoittamattomissa.

Jakeissa 20:1-3 meilld on kuvaus Kristuksen voitosta perkeleestd. " Taivaasta
alas tuleva enkeli” on Kristus. Olemme jo kasitelleet téllaisen tulkinnan
mahdollisuutta luvun 10 yhteydessa. Tdssd me ainoastaan toistamme,
ettd sana “enkeli” merkitsee kirjaimellisesti ldhettildstd (sanansaattajaa),
ja perusmerkityksessadn se varmasti voidaan soveltaa Jeesukseen, joka oli
ldhetetty Jumalan puhemiehend maailmaan (Hebr. 1:2) ja jota Vanhassa
testamentissa usein kutsutaan ”Herran enkeliksi”.

Kaikki, miti tastd enkelistd sanotaan, sopii Herraan Jeesukseen paremmin
kuin mihinkéddn luotuun enkeliin. Meille kerrotaan, ettd tilla enkelilld on
”syvyyden avain”.”Syvyys” on mitd varmimmin helvetin nimitys ja luvussa 1
mainitaan Jeesuksen sanovan: ”Minulla on kuoleman ja tuonelan [helvetin]
avaimet.”

Tama enkeli my6s ottaa kiinni saatanan ja sitoo hénet suurilla kahleilla
ja lukitsee hédnet syvyyteen. Jeesus oli puhunut suhteestaan perkeleeseen

juuri tallaisilla termeilld. Kerran kun fariseukset ja lainopettajat syyttivit
Jeesusta siitd, ettd han oli liitossa perkeleen kanssa, koska hén ajoi ulos
riivaajia, Jeesus torjui tuon syytoksen huomauttamalla, ettid silloin saatana
taistelisi omia etujaan vastaan. Havainnollistaakseen, mitd todellisuudessa
oli tapahtumassa, Jeesus sanoi heille: ”Eihdn kukaan voi tunkeutua vikevin
taloon ja rydstdd hdnen tavaraansa, ellei hin ensin sido sitd vikevdd; vasta
sitten hdn ryostdd tyhjiksi hdnen talonsa” (Mark. 3:27; Matt. 12:29). Néin
Jeesus sanoo, ettd vapauttamalla ihmisen perkeleen vallasta hén todisti
sitoneensa perkeleen, ja ettd hdn sen tdhden oli vapaa viemdan mukanaan
perkeleen omaisuuden.

Kukaan vakavissaan oleva raamatunselittdja ei vaitd, ettd “suuret
kahleet”, joilla perkele on sidottu, ovat terdskahle. Sellainen kahle ei voi estda
hengen liikkumisvapautta. Kahleiden téytyy olla jotain, jotka pidattavat
hénen ponnisteluaan, estden hantd vapaasti toimimasta ja tekemasta sita
mitd tahtoisi. Meidédn tdytyy myos olla varovaisia, ettemme muodosta
mielessimme kuvaa perkeleen kahlehtimisesta ja sitten veda johtopéaatoksia
tuosta subjektiivisesta ajatuksesta niiden sanojen sijasta, jotka saivat aikaan
tuon kasityksen.

Ei ole vélttamatonta ndhda saatanan kahlehtimista kasi- ja jalkarautoihin
kytkemisena tai jonain, joka ei jata liikkumisvapautta enempéd kuin
pakkopaita. On mahdollista ajatella kahleita, kuten on esitetty, samanlaisena
kahleina kuin ne, jotka estévét kiukkuista villieldintd vahingoittamasta niit4,
jotka ovat sen ulottumattomissa. Se, ettd tdma jalkimmainen kuva pitaa
enemmin yhtd Raamatun laajemman yhteyden kanssa, kdy ilmeiseksi, kun
kuulemme Juudan (jae 6) sanovan:

”Ja ettd hin ne enkelit, jotka eivit sdilyttineet valta-asemaansa, vaan jdttivit
oman asumuksensa, pani pimeyteen iankaikkisissa kahleissa sdilytettdviksi
suuren pdivin tuomioon.”

Juudan inspiroitujen ja erehtymattomien sanojen mukaan kaikki pahat
enkelit on sidottu iankaikkisilla kahleilla ja kuitenkin ne ovat yha vapaita
vaeltelemaan siina maarin kuin Jumala sallii. Kertomus Jobista havainnollistaa,
ettd saatana voi mennd ainoastaan niin pitkille kuin Jumalan tahto sallii
hidnen mennd. Tamadkin todistaa sitomisesta sellaisena kuin olemme sen



kuvailleet.

Jotkut ovat vaittaneet, ettd koska Johannes sanoo, ettd perkele on sidottu ja
heitetty helvettiin ja hdnen vankilansa ovessa on sinetti, timén taytyy merkit,
ettd perkele ei ole lasnd maan padlla. Mutta timékaédn todistelu ei pidé yhté
Raamatun kanssa. Se on yhteydessé siihen jarkiperdiseen johtopéaitokseen,
ettd koska Jeesus on taivaassa, hdnen ruumiinsa ja verensa ei voi olla lasné
Herran ehtoollisessa. Taivas ja helvetti eivit ole sellaisia paikkoja, jotka
voidaan ndyttdd kartalta. Raamattu kertoo meille esimerkiksi, ettd enkelit
ovat aina taivaassa (Matt. 18:10), ja silti me tieddmme, ettd he ovat meidédn
kanssamme tddlla maan pailld. Samalla tavalla enkelit, jotka tekivat syntid
(ja tahdn siséltyy saatana, pahojen enkelien johtaja), syostiin "syvyyteen,
pimeyden kuiluihin tuomiota varten sdilytettiviksi” (2. Piet. 2:4), ja silti me
myo0s tiedimme, ettd perkele on vapaa kidymaan “ympdiri niin kuin kiljuva
jalopeura, etsien, kenen hdn saisi nielld” (1. Piet. 5:8).

Myo6skddn Johanneksen sanat ndissd jakeissa eivdt suinkaan osoita
oikeaksi kiliastista johtopaatosta, ettd perkele ei tuhannen vuoden ajan ole
lasnd maan padlla. Raamatussa ei ole ainoatakaan kohtaa, joka kertoo meille,
ettd perkele poistetaan maan pdilta joksikin ajaksi ennen tuomiopéivaa.
Ne, jotka loytavdt tuon ajatuksen téstd, mielessddn yhdistavit sen tekstiin.

Palaamme “suureen kahleeseen”. Jos se ei ole terdstd tai jotain muuta
materiaalia oleva kahle, kuten kaikki vakavissaan olevat raamatunselittdjat
myontavat, niin minkalainen kahle on kyseessd? Tekstiyhteys kertoo meille,
ettd kyseessd on kahle, joka estdd perkeletta pettimastd (KR 38: villitd)
endd kansoja, ts. se estdd tai pidattdd perkelettd hanen pyrkimyksissddn
johtaa ihmisid harhaan jankaikkiseen tuomioon. Raamatun perusteella
me tiedimme vain yhden asian, joka voi tdmén saada aikaan. Se on
evankeliumin, "Hyvdin Sanoman’, saarnaaminen, sen, ettd Jumalan Poika
ilmestyi sitd varten, ettd han tuhoaisi perkeleet teot (1. Joh. 3:8). Tdmi on
julistettava “kaikille luoduille” (Mark. 16:15) ja "kaikille kansoille” (Matt.
28:19). Se, mitd Johannes sanoi kuvauksessaan taivaassa kdydyn sodan (vrt.
12:7-12) seurauksesta, sopii varmasti tahan, nimittdin: ”He saivat voiton
hinestd Karitsan veren tihden ja heiddn todistuksensa sanan tihden” (12:11;
Beckerin kdannoksen mukaan, suom. huom.). Niin kauan kuin evankeliumia

julistetaan kansoille, perkelettd estetddn hdanen pyrkimyksessdadn pettda
kansat. Mitd laajemmin ja mitd puhtaammin evankeliumia julistetaan, sita
lyhyemmaksi saatanan kahle kay.

Tdssd on myos syy siihen, ettd olemme kdannoksessimme kddntineet
tamén kohdan kreikan sanat iva pi mAavijon €t ta €0vn “ettei hin endid
voisi pettid pakanoita” yleisemman kdannoksen “ettei hin endd voisi pettdid
kansoja” sijaan (suomalaisissa kddnnoksissd Biblia: pakanoita, KR 38 ja
92: kansoja, suom. huom.). Vaikka kreikan sana £€0vn usein kddnnetdain
englannin kielessa sanalla “nations” (kansat), viittaa se tavallisesti ainoastaan
ei-juutalaisiin kansoihin. Ainoa laajasti kdytetty moderni englanninkielinen
Raamatun kddnnos, joka pitdd tdman erottelun mielessdan, on Smith-
Goodspeedin kdannds, jossa sanotaan: ”Estdd hdntd johtamasta pakanoita
endd harhaan”

Kaannos “ettei hdn endd voisi pettid kansoja” on himmentavi joillekin
ihmisille. Kiliastisen ajattelun vaikutuksen alaisena he nékevit noissa sanoissa
osoituksen maailman kansojen tdydellisestd poliittisesta alistamisesta
Kristukselle tuhatvuotisena kuninkaana. He nédkevit maailman kansat
enemman tai vihemman avoimessa kapinassa Jumalaa vastaan. Samoin
nakiessaan aikamme laajalle levinneen moraalittomuuden ja jumalattomuuden,
heidédn on vaikea kuvitella mielessddn Uuden testamentin aika sellaisena,
ettd perkele on sidottu ilman kykya kansojen pettimiseen.

Kun luemme Johanneksen Ilmestystd muun Raamatun taustaa vasten,
kdannos “ettei hdn endd voisi pettid pakanoita” heijastaa melko yleista
raamatullista teemaa. Huolimatta monista Vanhan testamentin kohdista,
jotka kehottivat israelilaisia jakamaan uskonsa pakanoiden kanssa, totena
pysyy; ettd kaiken laajamittaisemman pakanoiden kiadntymisen piti odottaa
lahetyskaskyd, jonka Herra antoi opetuslapsilleen ylosnousemuksensa jalkeen.

Julkisen esiintymisensd aikana Herra Jeesus oli toisinaan tekemisissa
pakanoiden kanssa, kuten sadanpdamiehen kanssa Kapernaumissa (Matt.
8:5-) ja kanaanilaisen vaimon kanssa, jonka tyttdren hdn paransi riivaajan
vallasta (Matt. 15:21-). Jalkimmaisessa tapauksessa, kun hdnen opetuslapsensa
pyysivat hantd auttamaan vaimoa, han huomautti tarkoituksellisesti: " Minua
ei ole ldhetetty muitten kuin Israelin huoneen kadonneitten lammasten



tyko.” Kun hdn ldhetti apostolinsa ndiden ensimmadiselle lahetysmatkalle,
han kiski heitd erityisesti: ”Alkéon tienne vieké pakanain luokse (gig 680v
€0v@v), dlkddkd menko mihinkddn samarialaisten kaupunkiin” (Matt. 10:5).

Ei-juutalaisten eli pakanoiden maailman kddnnyttdminen
laajemmassa mitassa jétettiin taivaaseen astumisen jalkeiseksi tehtdvaksi
Kristuksen seuraajille. Se Jeesuksella oli varmasti mielessddn, kun hédn
jadhyvaiskokoontumisessaan kiirastorstaina sanoi opetuslapsilleen: ” Totisesti,
totisesti mind sanon teille: joka uskoo minuun, myds hdn on tekevd niitd
tekoja, joita mind teen, ja suurempiakin, kuin ne ovat, hin on tekevd; silli
mind menen Isdn tyko” (Joh. 14:12).

Tuon profeetallisen lausuman kanssa yhtapitévasti ja sopusoinnussa
pakanakristillisyyden historiallisen kehityksen kanssa, Luukas puhuu
evankeliumissaan (21:24) Uuden testamentin ajoista ”pakanoiden aikoina”
Katpoi €0vav. Erityisesti Paavalin kirjeissda me l6yddmme ilmaistuna sen
ajatuksen, ettd Uuden testamentin aikakautena pakanoilla olisi erityiset ja
suuremmat tilaisuudet nauttia evankeliumin hedelmid. Tuossa nauttimisessa
he padsivit pakoon perkeleen petoksesta ja hallintavallasta. Roomalaiskirjeensa
péaatossanoissa (Room. 16:25-27) Paavali kirjoitti: ”Mutta hinen, joka voi
teitd vahvistaa minun evankeliumini ja Jeesuksen Kristuksen saarnan mukaan,
sen ilmoitetun salaisuuden mukaan, joka kautta ikuisten aikojen on ollut
ilmoittamatta, mutta joka nyt on julkisaatettu ja profeetallisten kirjoitusten
kautta iankaikkisen Jumalan kdskystd tiettiviksi tehty kaikille kansoille (tévta
ta £€0vn) uskon kuuliaisuuden aikaansaamiseksi, Jumalan, ainoan viisaan,
olkoon kunnia Jeesuksen Kristuksen kautta, aina ja iankaikkisesti. Amen.”

Muista Paavalin kirjeistd, samoin kuin muista Roomalaiskirjeen kohdista,
selvidd, ettd kun Paavali mainitsee “kaikki kansat”, hinelld on mielessddn
erityisesti pakanakansat, jotka olivat kuulleet hyvin vdhdn evankeliumia
aiempina aijkoina. Efesolaiskirjeessdan Paavali kuvailee oman virkansa ja
epéasuorasti koko Uuden testamentin viran palveluksi, jonka kautta pakanat
hyvin erityiselld tavalla tulevat osallisiksi niistd siunauksista, jotka Jumala
ensin antoi Israelille. Han kirjoittaa (Ef. 3:4-6): ”Josta te sitd lukiessanne
voitte huomata, kuinka perehtynyt mind olen Kristuksen salaisuuteen, jota
menneiden sukupolvien aikana ei ole ihmisten lapsille tiettdviksi tehty, niin

kuin se nyt Hengessd on ilmoitettu héinen pyhille apostoleilleen ja profeetoille:
ettd ndet pakanatkin (ta €0vn) ovat kanssaperillisid ja yhtd ruumista ja
osallisia lupaukseen Kristuksessa Jeesuksessa evankeliumin kautta.”

Aiemmin samassa tekstiyhteydessa (Ef. 2:11-13) hidn oli kirjoittanut:
”Muistakaa sentihden, ettd te ennen, te lihanne puolesta pakanat (ta €0vn
€v oapki) ettd te siihen aikaan olitte ilman Kristusta, olitte vailla Israelin
kansalaisoikeutta ja vieraat lupauksen liitoille, ilman toivoa ja ilman Jumalaa
maailmassa; mutta nyt, kun olette Kristuksessa Jeesuksessa, olette te, jotka
ennen olitte kaukana, pédsseet lihelle Kristuksen veressd.”

Sama teema on silmiinpistdvd Apostolien teoissa. Sielld osoitetaan
toistuvasti, ettd kun Israel kieltaytyi ottamasta vastaan Paavalin julistamaa
evankeliumia, tdimén heidén torjumisensa seuraus oli, ettd pakanat saivat
kuulla evankeliumin tdaydellisemmassd maardssa. Pisidian Antiokian
synagoogassa (Ap. t. 13:46) Paavali sanoi juutalaisille: *Teille oli Jumalan
sana ensiksi puhuttava; mutta koska te tyonndtte sen luotanne ettekd katso
itsednne mahdollisiksi iankaikkiseen eldmddn, niin katso, me kddnnymme
pakanain puoleen” gig Ta £€0vn. Hyvin todenndkdisesti timdn Antiokian
kokemuksen ja muiden vastaavien pohjalta Paavali sanoi roomalaisille
(11:11), ettd juutalaisten luopumuksen ja hylkddmisen kautta ”tuli pelastus
pakanoille” Toig €Bveorv.

Paavali korosti tdtd teemaa saarnatessaan pakanoille. Lystrassa ja
Ateenassa hén kehotti pakanoita, jotka palvelivat kreikkalaisen maailman
epdjumalia, tekemdédn parannuksen epdjumalanpalveluksestaan. Molemmissa
kaupungeissa hén selvisti ilmaisi, ettd uusi aikakausi oli koittanut pakanoille.
Lystrassa (Ap. t. 14:16) hédn sanoi ihmisille: ”Menneitten sukupolvien
aikoina hdn on sallinut kaikkien pakanain (mavta ta £€0vn) vaeltaa omia
teitdnsd’, ja Ateenassa (Ap. t. 17:30) hdn sanoi: ”Noita tietdmdttomyyden
[epdjumalanpalveluksessa kuvastuva tietdmattomyys] aikoja Jumala on
kdrsinyt, mutta nyt hin tekee tiettdviksi, ettd kaikkien ihmisten kaikkialla
on tehtdvd parannus.”

Paavalin menestys ldhetysponnisteluissaan pakanoiden keskuudessa oli
selvé todiste siitd, ettd pakanoiden aika oli tullut. Kun hén ja Barnabas palasivat
ensimmadiseltd lahetysmatkalta (Ap. t. 14:27), he kertoivat seurakunnalle



Syyrian Antiokiassa, miten Jumala “oli avannut pakanoille (toig £€0veotv)
uskon oven.”

Tama kasitys erityisestd pelastuksen ajasta pakanamaailmalle ei suinkaan
rajoitu Uuteen testamenttiin. On yllattavas, ettd juutalaisten uskovien oli niin
vaikea myontéda tuon uuden aikakauden koittaminen ja ettd he arvostelivat
Pietaria siitd, ettd tima saarnasi Korneliuksen, pakanan, kodissa (Ap. t.
10,11; ks. myds Ap. t. 15). Psalmit ja profeettojen kirjoitukset ovat tdynna
ennustuksia, jotka puhuvat suurista pakanoiden joukoista, jotka kaantyvét
palvelemaan Israelin Jumalaa. Niissd vain toistui Aabrahamille annettu
lupaus, ettd hdanen siemenessddn kaikki maailman kansat mavta ta €0vn
(Gal. 3:8) tulisivat siunatuiksi (1. Moos. 12:3).

Kaiken timén perusteella ymmarramme paremmin, mitéd Johanneksella
on mielessddn, kun hin sanoo téssa, ettd Kristus sitoi perkeleen suurilla
kahleilla, "jotta hdn ei endd pettdisi kansoja’, ts. "pakanoita.” Pakanamaailman
evankeliointi, mika alkoi Kristuksen ldhetyskaskylld ja erityisesti Paavalin
lahetysmatkoilla, saattoi lukemattomia pakanoita perkeleen tavoittamattomiin.
Me olemme heiddn joukossaan.

Téma selittdd myos, miten perkele paistetddn irti "vdhdksi aikaa” (jae
3). Raamattu puhuu laajalle yleisestda luopumuksesta maailman historian
viimeisind pdivina. Sielld, missa evankeliumi ei ole enédd kuultavissa tai
missd se on niin vadran opin peittdmd, ettd pelastuksen valo loistaa hyvin
hdmarasti, perkele on vapaa jatkamaan ihmisten pettamisté ja heidan
johtamistaan harhaan heiddn sielujensa iankaikkiseen tuhoon. Perkele
pédsee aina silloin irti, kun laajat osat nédkyvistd seurakunnasta muuttuvat
luopioiksi ja epaevankeliset ryhmat ja lahkot lisdantyvit.

Tama tulkinta on tdydellisessd sopusoinnussa Vapahtajan oman
kuvauksen kanssa viimeisistd ajoista. Hdan sanoo (Matt. 24:21-25): " Silld
silloin on oleva suuri ahdistus, jonka kaltaista ei ole ollut maailman alusta
hamaan tihdn asti eikd milloinkaan tule. Ja ellei niitd pdivid olisi lyhennetty,
ei mikddn liha pelastuisi; mutta valittujen tihden ne pdivit lyhennetddn. Jos
silloin joku sanoo teille: ’Katso, tddlld on Kristus’, tahi: "Tuolla’, niin dlkdd
uskoko. Silld vidrid kristuksia ja vddrid profeettoja nousee, ja he tekevit
suuria tunnustekoja ja ihmeitd, niin ettd eksyttivit mhavijoar, vrt. TAavijon

(Ilm. 20:3), jos mahdollista, valitutkin.”

Niilla sanoilla Vapahtaja puhuu ajasta, joka lyhennetdédn. Tuo teema
toistuu tassd "lyhyessd ajassa’, josta Johannes puhuu. Herra puhuu myos
vadrien profeettojen ja vddrien kristusten lisddntymisesta, jotka eksyttavit
ihmisen. Johanneksen sanat viittaavat siihen, ettd tuona lyhyena aikana
perkele vield kerran kykenee johtamaan kansat harhaan. Koko Jeesuksen
sanojen padajatus viittaa siihen, ettd evankeliumin sanoma, joka yksin voi
pitdd ihmiset poissa perkeleen kynsisté, on noina lyhennettyiné paivina
peitetty.

Kun olemme selvdsti ymmartineet, mité tarkoitetaan kahleilla, joilla
perkele on sidottu, on my®s varsin helppoa tulkita, mitd tuhat vuotta
tarkoittaa. Olemme panneet merkille aiemmin, ettd luvut Ilmestyskirjassa
ovat vertauskuvallisia. Téssé tekstiyhteydessa ei ole mitadn, mika osoittaisi,
ettd luku 1000 tédssa on tulkittava toisin kuin kaikki muut luvut kirjassa.
Kymmenen on tdydellisyyden luku. Siksi voimme sanoa varmuudella
ainoastaan, ettd tuhat vuotta kuvaa taydellistd ajanjaksoa, jonka pituuden
Jumala on médrannyt iankaikkisella paatokselldan muuttumattomaksi.

Voimme sanoa my®os, ettd tuhat vuotta, jonka aikana perkele on sidottu,
alkoi silloin, kun Kristus lunasti meidat perkeleen vallasta sijaissovituksellaan
ja kaski seurakuntansa viedd anteeksiantamuksen sanoman maan driin.
Tuhat vuotta loppuu silloin, kun evankeliumin saarnaaminen mykistyy ja
vadrdt opettajat ja vaarat kristukset lisdantyvit perkeleen vilikappaleina
johtaakseen kansoja harhaan. Tuhatta vuotta voidaan sen tdhden varmuudella
pitdéd kuvauksena koko Uuden testamentin aikakaudesta

Ainoa kysymys, jonka suhteen jokin epavarmuus saattaisi jaada, on,
onko "lyhyt aika”, josta Johannes tdssd puhuu, osa tuhannesta vuodesta vai
onko se tuon kehyksen ulkopuolella. On syytda huomauttaa, ettd kreikan
alkukieli sanoo, etta perkele sidotaan dxpt Tedeo0ij ta il £tn, jonka
me olemme kddntdneet: "Kunnes ne tuhat vuotta loppuvat” (Beckerin
kaannoksen mukaan; vrt. Biblia: "sithenasti kuin tuhannen vuotta kuluu™).
Verbimuoto on aoristin konjunktiivi, ei perfektin aikamuoto, kuten sekd
KJV- ettd NIV- kddnnos nayttaisivat tarkoittavan. Vaikka emme voi sanoa,
ettd NIV-kddnnos “kunnes ne tuhat vuotta olivat kuluneet loppuun’, on



mahdoton, se ei suinkaan ole varma. Kaikkein luonnollisin selitys on, etté
saatana pysyy sidottuna ldhes maailman loppuun asti eli ldhes tuhannen
vuoden loppumiseen asti tuomiopdivan koittaessa.

Ainoa todellinen peruste tita nakemystd vastaan loytyy ilmaisussa peta
tadta (sen jilkeen, kirjaimellisesti: ndiden jilkeen”), joka alkaa jakeen 3
viimeisen lauseen: “sen jilkeen hénet pitdd pddstettdmdn irti vihdiksi aikaa.”
Pronominin tadta (ndmd) voitaisiin ymmartda viittaavan taaksepdin
sanaan “vuotta”. Siind tapauksessa meidén olisi pakko ajatella Johanneksen
sanovan: ~Ndiden tuhannen vuoden jilkeen hénet taytyy pédstdd irti vihdksi
aikaa.” Mutta timékaan ei suinkaan ole valttamétonta. Ilmaisua peta
tadta kiytetdadn useita kertoja Ilmestyskirjassa (esim. 4:1; 7:9; 9:12; 15:5;
18:1; 19:1; vrt. peta todTo, 7:1), ja jokaisessa tapauksessa pronomini viittaa
edeltaviin tapahtumiin. Siitd voi sangen hyvin olla kyse myds tassa. Talla
erityiselld seikalla ei ole suurta merkitysta ja se muuttaa kokonaiskuvaa hyvin
vahén. Jos pronominin tadrta korrelaatti on "vuotta’, silloin meidan taytyy
sanoa, ettd "lyhyt aika” ei sisdlly tuhanteen vuoteen. Toisaalta jos ilmaisu
petd TadTa viittaa saatanan sitomiseen ja vangitsemiseen, lyhyt aika” on
melkein varmasti ndhtdva tuhat vuotta paattaviana ajanjaksona. Vaikka ei
ole mahdollista eika valttimatonta tehdd mitddan dogmaattista véitettd tastd
kohdasta, jalkimmainen nidkemys néyttéisi sopivan paremmin siithen, mité
sanotaan tuhannesta vuodesta seuraavassa ndyn osassa.

TUHATVUOTINEN VALTAKUNTA (20:4-6)

Kuvauksessaan seuraavasta ndyn osasta Johannes kirjoittaa:

4) Ja mind ndin valtaistuimia, ja he istuivat niille, ja heille annettiin tuo-
miovalta; ja mind ndin niiden sielut, jotka olivat teloitetut Jeesuksen todis-
tuksen ja Jumalan sanan tihden, ja niiden, jotka eivit olleet kumartaneet
petoa eikd sen kuvaa eivitkd ottaneet sen merkkid otsaansa eikd kdteen-
sd; ja he virkosivat eloon ja hallitsivat (Becker: “ja he elivit ja hallitsivat”)
Kristuksen kanssa tuhannen vuotta. 5) Muut kuolleet eivit vironneet

eloon (Becker: ’eivit elineet”), ennen kuin ne tuhat vuotta olivat loppuun
kuluneet. Tdmd on ensimmdinen ylosnousemus. 6) Autuas ja pyhd on se,
jolla on osa ensimmdisessi ylosnousemuksessa; heihin ei toisella kuole-
malla ole valtaa, vaan he tulevat olemaan Jumalan ja Kristuksen pappeja
(Becker: “jatkavat olemista Jumalan ja Kristuksen pappeina”) ja hallitse-
vat hdnen kanssaan ne tuhannen vuotta.

Kiliastit kdyttavat tatd kohtaa todisteena opilleen, ettd Kristus tulee
takaisin ennen tuomiopéivaa ja perustaa Palestiinaan maallisen, ndkyvin
valtakunnan, joka kestdd tuhat vuotta. Timdn nikemyksen mukaan
“ensimmdinen ylosnousemus” on uskovien Jumalan lasten ruumiillinen
ylosnousemus. Heidan ruumiinsa herdtetdin, niin etta he voivat hallita
yhdessé Kristuksen kanssa tdssd nikyvéssa valtakunnassa. Tama oppi opettaa,
ettd epauskoisia ei heritetd ennen kuin tuhat vuotta, ns. millenium, loppuu.

Monet kiliastit siteeraavat todistuksena "kaksinkertaisesta
ylosnousemuksesta” Paavalin sanoja (Kristuksen) toisesta tulemuksesta
1. Tessalonikalaiskirjeessd. Sielld apostoli sanoo: ”Kristuksessa kuolleet
nousevat ylos ensin” (1. Tess. 4:16). Tatd pidetddn vastaansanomattomana
todisteena, ettd kuolleet epduskoiset eivdt nouse tuona ajankohtana.
Kuitenkaan tuossa kohdassa ei ole rahdunkaan vertaa todistetta kahdelle
eri ylosnousemukselle, joita erottaa toisistaan tuhat vuotta. Sanaakaan
ei sanota uskovista, jotka nousevat tuhat vuotta ennen epduskoisia. Sen
sijaan, mitd Paavali sanoo, on, ettd elossaolevat uskovat otetaan taivaaseen
vasta kun kuolleet uskovat on ensin heritetty. Vastakohtaisuus téssa ei ole
uskossa kuolleiden ja epauskossa kuolleiden, vaan elossaolevien uskovien ja
kuolleiden uskovien vililld. Paavali vakuuttaa, ettd elossaolevilla uskovilla
ei ole mitddn etua kuolleisiin uskoviin ndhden, kun Kristus tulee takaisin.
Itse asiassa kuolleet uskovat nousevat ensin.

Ennen kuin jatkamme Johanneksen sanojen tutkimusta, meidan tulisi
panna merkille my®s, ettd tissd meilld on ainoa kohta Raamatussa, joka puhuu
jostakusta, joka hallitsee tuhat vuotta. Lukuun ottamatta Ilmestyskirjan 20.
lukua ilmaisua "tuhat vuotta” kiytetadn vain kahdessa muussa Raamatun
kohdassa (Ps. 90:4; 2. Piet. 3:8), ja nuo kohdat kasittelevit ainoastaan Jumalan



ajattomuutta. Se, mitéd tuhat vuotta kuvaa, taytyy sen tahden ratkaista yksin
tekstiyhteydesté kasin.

My®ds niilld ihmisilld, jotka hylkddvit koko opin tuhatvuotisesta
valtakunnasta, on tapana puhua ”Kristuksen tuhatvuotisesta valtakunnasta”
tdméan luvun yhteydessa. Niitd, jotka kieltavit milleniumin, syytetdan usein
siitd, etteivat he usko tédssd olevia Johanneksen sanoja. Vastauksena me
usein sanomme, ettd sanat taytyy ymmartaa kuvaannollisesti. Mutta tima
ei ole korrekti puolustus tuota syytosté vastaan. Tosiasia on, ettd Johannes ei
sano sanaakaan Kristuksen tuhatvuotisesta valtakunnasta, ei kirjaimellisesti
eikd kuvaannollisesti.

Hén kirjoittaa: ”Mind ndin valtaistuimia, ja he istuivat niille.” Se ei ole
Kristus, jonka hin nékee tdssd. Nama sanat eivdt mainitse, ketkd jhmiset
istuvat valtaistuimilla. Voimme péatelld sanasta "valtaistuimet’, ettd nama
ihmiset ovat hyvin todennéikéisesti jonkinlaisessa hallitsevassa asemassa,
vaikka sana "valtaistuin” Opovog ei valttamatta merkitse kuninkaan istuinta.

Johannes jatkaa sanomalla: ”Heille annettiin tuomiovalta.” Téssa todetaan
selvasti, ettd heilld on valta—asema. Tuomion lausuminen on hallitsijoiden
ja kuninkaiden tehtava. Tdma on sopusoinnussa monien muiden Raamatun
kohtien kanssa, jotka kertovat meille selvisti, ettd viimeisend pdiviana
uskovat osallistuvat Kristuksen kanssa viimeiseen tuomioon (esim. Matt.
19:28; 1. Kor. 6:2).

Tdmin jakeen lopussa meille kerrotaan, ettd ne, joiden Johannes naki
istuvan valtaistuimilla, "hallitsivat Kristuksen kanssa tuhannen vuotta”. Siten
on selva, ettd valtaistuimet kuvaavat kuninkaallista valtaa. Se hallitseminen,
joka on tdssd etualalla, ei ole Kristuksen hallitustoiminta, vaan sen sijaan
niiden, jotka istuvat valtaistuimilla.

Tekstin huolellinen lukeminen osoittaa, ettd ndin on asianlaita. Jos
joku esimerkiksi sanoo: "Elin maatilalla yhdessid vanhempieni kanssa
neljdtoista vuotta, ennen kuin jditin kodin menndkseni kouluun”, niin se ei
anna meille hitustakaan tietoa, kuinka kauan hianen vanhempansa elivit
tuolla maatilalla. Kun Johannes sanoo, etti ne, jotka istuvat valtaistuimilla,
hallitsivat yhdessd Kristuksen kanssa tuhat vuotta, tulisi olla ilmeisté jokaiselle
ennakkoluulottomalle raamatunselittdjalle, ettd tdtd kohtaa ei voida kayttaa

todisteena sen osoittamiseksi, ettd Kristus pystyttda erityisen valtakunnan
“tuhanneksi vuodeksi” jonnekin. Ilmestyskirja kertoo meille sen sijaan,
ettd hdn hallitsee aina ja iankaikkisesti” (11:15). On olemassa tusinoittain
kohtia, jotka puhuvat Kristuksen iankaikkisesta valtakunnasta, mutta ei
ainoatakaan kohtaa, joka puhuu tai edes viittaa Kristuksen valtakuntaan,
joka kestda tuhat vuotta.

Edelleen tima kohta ei sano sanaakaan Kristuksen tuhatvuotisesta
valtakunnasta, jolla on padkaupunkina Jerusalem. Kiliastit vaittavat
itsepdisesti, ettd hallitseminen, josta tdssd puhutaan, tapahtuu timan maan
paalld sen jalkeen, kun Kristus palaa nakyvalla tavalla tuhanneksi vuodeksi
ennen tuomiopdivaa. Sellaisille ihmisille me sanomme: ”Kiinnitd huomiota
sanoihin.” Me ohjaamme heiddt my6s sanoihin, jotka Herramme Jeesus
sanoi Pilatukselle: ” Minun kuninkuuteni ei ole téstd maailmasta” (Joh. 18:36).

Kiliastit vetoavat tavallisesti Vanhan testamentin kohtiin, jotka kuvailevat
Messiaan valtakuntaa maallisen valtakunnan kisittein, missd taydellinen
rauha vallitsee luonnollisten vihollisten valilld, missa leijona makaa lampaan
kanssa ja missd kansa ei nosta miekkaa kansaa vastaan. Ainoakaan noista
kohdista ei kuitenkaan sano, etti télld on tekemistd ajallisen ja maallisen
valtakunnan kanssa. Kiliastien, jotka ovat silld kannalla, ettd tuhatvuotisen
valtakunnan jélkeen tulee suuri sotilaallinen yhteenotto, jossa epauskoinen
maailma kapinoi Messiasta vastaan, joka on pitényt heiddn pahuutensa kurissa,
tulisi pitad mielessddn, mitd Jesaja sanoo. Esimerkiksi kuvauksessaan ”rauhan
valtakunnasta” Jesaja sanoo, ettd kun tuo valtakunta on perustettu, kansat
eivit endd opettele sotimaan (Jes. 2:4). Ilmiselvasti kiliastit eivat kiinnité
huomiota ndihin sanoihin. He opettavat, ettd tuhatvuotisen valtakunnan
lopussa kansat vield kerran opettelevat sotimaan.

Néma Vanhan testamentin kohdat eivdt puhu ajallisesta ja ruumiillisesta
rauhasta, vaan hengellisestd rauhasta ja levosta, jonka Messias tuo kansalleen.
Uusi testamentti opettaa meille hyvin selvésti, ettd timé valtakunta
perustettiin vankasti ennen kuin apostolit kuolivat (esim. Mark. 9:1). Syntien
anteeksiantamuksessa, jonka Kristus on ansainnut ja jonka apostolit ovat
julistaneet maailmalle, me 16yddmme rauhan, joka ylittad kaiken ymmaérryksen
(Fil. 4:7). Ndma raamatunkohdat kuvaavat myds meille Jumalan tiydellisen



valtakunnan, joka kestaa iéti ja joka toteutuu nahtavalla ja kouriintuntuvalla
tavalla silloin, kun koko luomakunta "on tuleva vapautetuksi turmeluksen
orjuudesta Jumalan lasten kirkkauden vapauteen” (Room. 8:21). Mutta tuo
maailma ei kestd ainoastaan tuhat vuotta. Sielld ne, jotka ovat Kristuksen
omia, hallitsevat yhdessd hidnen kanssaan aina ja iankaikkisesti (22:5).

Nyt Johannes mainitsee, ketka ovat ne, jotka istuvat valtaistuimilla.
Kyseessa on "niiden sielut, jotka olivat teloitetut Jeesuksen todistuksen ja
Jumalan sanan tidhden” Akkusatiivin, Tag yoxag (sielut), tytyy olla verbin
“ndin” objekti. Jos on vield jotain epdilystd siité, ettd Johannes ei puhu tdssa
maallisesta valtakunnasta, ndma sanat eivit jatd mitadn sijaa sellaiselle
epavarmuudelle. Johannes ei ndhnyt ylosnousseita ruumiita. Han néki
sieluja, teloitettujen ihmisten ruumiittomia sieluja, heidén, jotka olivat
kuolleet uskonsa téhden.

Johannes ei todellisuudessa sano tdssda mitadn, mika yllattdisi ne, jotka
tuntevat hyvin Raamattunsa. Raamattu kertoo meille, ettd kun uskovat
Jumalan lapset kuolevat, he siirtyvit elimadn Kristuksen kanssa taivaan
kirkkaudessa. Tamén raamatunkohdan symboliikalla Johannes opettaa
meille saman totuuden. Paavali oli julistanut timén totuuden kirjoittaessaan
Roomalaiskirjeessa (8:35,37): ”Kuka voi meidit erottaa Kristuksen rakkaudesta?
Tuskako, vai ahdistus, vai vaino, vai nélkd, vai alastomuus, vai vaara, vai
miekka? ... Mutta ndissd kaikissa me saamme jalon voiton (Becker: "olemme
enemmdn kuin voittajia”) hinen kauttansa, joka meitd on rakastanut.”

Kun Rooman pakanat nikivit Neron vainon aikana Paavalin pédan
vierivan areenan hiekalle, he epdilemitté uskoivat, ettd keisari oli kukistanut
ja tuhonnut Paavalin. Mutta se vaino, jossa Paavali kuoli, ja se miekka, joka
leikkasi hdnen pdinsa irti, ei ollut erottanut hanté Kristuksen rakkaudesta.
Hén saattoi jopa tdydellisen ulkonaisen tappion hetkelld sanoa: ”Ndissd
kaikissa me saamme jalon voiton hinen kauttansa, joka meitd on rakastanut.”
Kun Paavali tarkasteli tuota hetked hénen elaménsa ldhestyessa loppuaan,
hén puhui "vanhurskauden seppeleestd”, jonka vanhurskas Tuomari antaisi
hénelle hdanen kuolinpédivandédn (2. Tim. 4:6-8). Han selvésti riemuiten
odotti eldvinsd ja hallitsevansa Kristuksen kanssa kuolemassakin.

Nyt, Johanneksen kirjoittaessa Domitianuksen péivina, kristittyja

teloitettiin jilleen sen tahden, ettd he todistivat. Genetiivi ilmaisussa Tfv
naptvpiavIncod (Jeesuksen todistus) on objektiivinen genetiivi, jonka
olemme kdantaneet: "heiddn todistamisensa Jeesuksesta” (Beckerin kaannos).
Vaikka alkuperdisessa kreikan tekstissa ei ole mitddn possessiivipronominia
(ts. ei ole sanaa "heiddn”, suom. huom.), maaraisella artikkelilla on kreikan
samoin kuin saksan kielesséd usein possessiivipronominin merkitys.

Kun Johanneksen ajan uskovat nakivit, ettd heidan ystaviddn ja sukulaisiaan
piddtettiin ja surmattiin heidan uskonsa tdhden, on niistd, joiden uskoa
ankarasti koeteltiin, tadytynyt usein nayttda siltd, ettd tulipunainen peto,
maallinen Antikristus, oli voittamassa taistelun ja ettd seurakunta oli vaarassa
joutua tappiolle. Kun he surivat kuolleiden uskonveljiensa tapettujen ja
mestattujen ruumiiden dérelld, he tarvitsivat rohkaisua ja lohdutusta.

Johanneksen niky puhui tuolle tarpeelle. Kun Johannes sanoo, etté
hén néki niiden sielut, jotka oli teloitettu, oli aivan kuin han olisi sanonut
surevalle seurakunnalle: ”Keisarin hallitus on teloittanut veljemme ja
sisaremme Kristuksessa. Nayttdd siltd, ettd seurakunnan viholliset ovat
saaneet riemuvoiton ja seurakunta on joutumassa tappiolle. Ystdavimme
ovat kuolleet. Mutta hallitus on tappanut vain heiddn ruumiinsa. Ja se on
kaikki, mitd mekin ndilld ruumiillisilla silmillimme ndemme. Mutta Jumala
antoi minulle ndyn, jossa ndin heiddn sielunsa. Nuo sielut eivit maanneet
sielld verisessd hiekassa. He istuivat valtaistuimilla taivaassa. He eivit olleet
kuolleita. He elivit ja hallitsivat yhdessi Kristuksen kanssa.” Mika rohkaisun
ja toivon sanoma!

Kiliastit katsovat toisinaan, ettd tdssd sanan "sielu” taytyy olla kielikuva
”persoonalle”, kuten asianlaita on lauseessa: "Olkoon jokainen sielu alamainen
korkeammille valloille” (Room. 13:1, KJV). On tietysti totta, ettd tdtd sanaa
voidaan kayttdd tuolla tavalla. Mutta Johannes ei sano: ”Mind ndin sielut,
jotka oli teloitettu.” Jos hdn olisi kdyttanyt sellaista kieltd, sana “sielu”
merKkitsisi ilmeisesti “persoonaa”. Mutta hin sanoo: "Mind ndin niiden
[persoonien] sielut, jotka olivat teloitetut”, mika voi merkitd vain, ettd nuo
sielut oli erotettu heidén teloitetuista ruumiistaan.

Toinen toisinaan kuultu perustelu on, ettd ruumiiden on taytynyt
olla sielld, koska Johannes saattoi ndhda nama ihmiset, mutta sielut ovat



nakymattomid. Mutta juuri tuo perustelu osoittaa, kuinka kestiméaton
kiliastinen kanta on. Tama oli ”ndky’, jossa Johannes naki monia asioita, jotka
ovat normaalisti nakymattomid. Sanoa: ” Mind ndin sielut’, ei todellisuudessa
ole sen yllattavimpaa kuin sanoa: ”Mind ndin enkelin” Enkelit ovat aivan
yhtd nakyméttomia kuin sielut.

Kun marttyyrit kuvaillaan niind, "jotka eivit olleet kumartaneet petoa
eikd sen kuvaa eivitkd ottaneet sen merkkid”, jotkut raamatunselittajat
nakevit tdiman viittauksena hallituksen vaatimukseen, ettd kristittyjen
on suitsutettava keisarin patsaan edessd. Vaikka tdma voi olla oikein,
tekstiyhteyteen sopii paremmin nidhdé tama yksinkertaisesti kuvauksena
niistd, jotka pysyivit uskollisina ja lojaaleina Kristukselle ja kestivat lujina
kristillisessd uskossaan.

Johannes sanoo ndisté sieluista, ettd "he elivit ja hallitsivat Kristuksen
kanssa” (Beckerin kaannos, Biblia kidntda samoin, suom. huom.). Monet
raamatunkaantijat kadntavat sanan é{noav “ne virkosivat eloon” tai "ne
elivit jilleen”. ” Eliviit jilleen” olisi @vé{noav kreikan kielessd. Bauer-Arndt-
Gingrich -sanakirjan mukaan textus receptus -muodossa on edelldmainittu
lukutapa. Silti Uuden testamentin kreikan UBS- eikéd Nestlen teksti anna
tuota lukutapaa. Tuo lukutapa olisi ilmiselvésti vaard, vaikka se 16ytyisikin
muutamista kasikirjoituksista.

Esiin tuotu lukutapa on selvidsti vadrd, koska tdimén verbin subjekti
on “sielut”. Sieluista, varsinkaan uskovien sieluista, ei voida sanoa, ettd
ne virkosivat eloon. Sielut, jotka Johannes néki tédssa, eivat olleet koskaan
kuolleet. Evankeliumissaan Johannes auttaa meitd ymmartdmaan, mitd han
tarkoittaa tdssd. Siella hin kirjoitti, ettd Lasaruksen haudalla Herra sanoi
Martalle: ”Eikd yksikddn, joka eldd ja uskoo minuun, ikind kuole” (Joh.
11:26). Paavali puhui kuolemansa ajankohdasta hetkeni, jolloin hén jéttaisi
ruumiinsa ja siirtyisi ollakseen Herran kanssa (Fil. 1:23). Pietari kuvaili omaa
kuolemaansa ruumiinsa teltan poispanemisena (2. Piet. 1:13-). Kun ruumis
kuolee, henki palaa Jumalan luokse, joka se antoi (Saarn. 12:7). Jumalan
lasten osalta tuo jatkuva olemassaolo kuvaillaan eldmiseksi Kristuksen
kanssa. Heiddn sielunsa eivit virkoa eloon. Ne vain jatkavat elamista.

Kieliopillisesti oikein puhuen on mahdollista pitda sanaa £é{noav

ingressiivisend aoristina. NIV-kddnnos on menetellyt ndin kdannokselldan:
”Ne virkosivat eloon.” Mutta tekstiyhteys ei salli téitd, padasiallisesti edella
olevan perustelun tihden. Lisdksi aoristia #{noav seuraa toinen aoristi
¢Bacilevoav ja titd vuorostaan seuraa akkusatiivi, joka ilmaisee ajan
kestoa. Jos Johannes ndiden olosuhteiden vallitessa olisi halunnut ilmaista
ajatuksen elamadn takaisin saamisesta, hédn olisi ollut pakotettu kdyttimaan
sanaa avé(noav. Nykyiselldan ollen sanaa €(noav taytyy pitda samanlaisena
aoristina kuin sanaa ¢Bacilevoav. Ne ovat molemmat konstatiivisia
(toteavia) aoristeja. Se, mitd Johannes sanoo, on, ettd koko tuhatvuotisen
aikakauden ajan sielut keskeytyksetta elivt ja hallitsivat Kristuksen kanssa.

Epauskossa kuolleista Johannes sanoo, ettd he "eivit elineet, ennen kuin
ne tuhat vuotta olivat loppuun kuluneet” (Becker). Tassda NIV-kddnnos
kaantad jalleen sanan &(noav "virota eloon” (samoin suomalaiset kdannokset,
suom. huom.). Kéantdjia nayttaa johtaneen harhaan sana ”ennen kuin’, joka
aloittaa sivulauseen tdssa jakeessa. Heiddn kdannoksensa tarkoittaa, ettd
kuolleet epauskoiset virkosivat eloon tuhannen vuoden lopussa. Mutta vaikka
epauskoisten olemassaolo jatkuu kuoleman jilkeen, heidan olemassaolonsa
jatkumista ei koskaan kutsuta sanalla {wn eli elama.

Raamatusta johdettu eldimén maéaritelma auttaa meitd ymmartdmaan,
mita Johannes todellisuudessa sanoo tassa. Elama raamatullisessa mielessa
voitaisiin madritelld ”Jumalan lahjojen nauttimiseksi tai osallisuudeksi
niihin”, T4ta mairitelmaa ei tarvitse olennaisesti muuttaa, kun puhumme
kolmenlaisesta elamastd, joiden vélilla me tavallisesti teemme eron.
Ajallinen eli ruumiillinen elima on Jumalan ajallisten eli aineellisten lahjojen
nauttimista eli osallisuutta niihin. Hengellinen elima on Jumalan hengellisten
lahjojen nauttimista ja iankaikkinen elama Jumalan iankaikkisten lahjojen
nauttimista. Jo tassd maailmassa epduskoiset ovat nimenomaan epauskonsa
kautta kykeneméttomid olemaan osallisia ainoastakaan Jumalan hengellisestd
lahjasta. Sen tadhden Raamattu sanoo, ettd he ovat kuolleita rikkomuksissa ja
synneissé (Ef. 2:1), ja jos he kuolevat synneissddn, he pysyvit hengellisesti
kuolleina. Heidén "sielunsa” eivit eld. He eivét herdd eloon raamatullisessa
merKkityksessd, kun heidét herdtetddn haudasta, silld heidét herdtetdan
tuomioon. Se, mitd tdma tarkoittaa, tulee selvéksi siitd yhteydestd kasin,



>

jossa se on sanottu. Johannes kirjoittaa ylosnousemuksesta: ”... ja tulevat
esiin, ne, jotka ovat hyvdd tehneet, elimdn ylosnousemukseen, mutta ne,
jotka ovat pahaa tehneet, tuomion ylosnousemukseen” (Joh. 5:29). Meille
kerrotaan myos, mihin heidét tuomitaan. Heidét heitetaén tulijarveen, joka
on "toinen kuolema”. Aivan kuten eldimi on enemman kuin olemassaoloa
ja aivan kuten se on Jumalan lahjojen nauttimista, samoin kuolema ei ole
olemassaolon puuttumista ja samoin se on olemassaoloa, jossa ihmisilld ei
ole osuutta Jumalan lahjoihin, ei aineellisiin, hengellisiin eika iankaikkisiin.
Epéuskossa kuolleet ovat tietoisia tuskastaan ja vaivastaan, mutta heiddn
jatkuvaa olemassaoloaan, vaikkakin sitd voitaisiin kutsua nimelld fiog,
elamad puhtaasti ruumiillisessa merkityksessa, ei voida kutsua nimellé {wn,
elima paljon korkeammalla tasolla.

”Ennen kuin” —ilmaus tai koko lause ei tarkoita, ettd he alkavat eldd, kun
tuhat vuotta on kulunut loppuun. Kun Raamattu kertoo meille, ettd Miikal
ei saanut lasta ennen kuolinpdivadnsa (2. Sam. 6:23), tdma ei tarkoita, etta
hén sai lapsia kuoltuaan. Lause tai ilmaisu "ennen kuin” ei itsessadn kerro
meille, mitd tapahtui, kun mainittu kohta saavutettiin. Se riippuu aina
tekstiyhteydestd. Tekstiyhteys kertoo meille téssd, ettd kun tuhat vuotta tulee
padtokseen, epauskoiset herétetdan iankaikkiseen kuolemaan, iankaikkiseen
eroon Jumalan lahjoista. Siten Johannes ilmaisee, ettd kun uskossa kuolleet
elavat tuhannen vuodan aikana, ts. nauttivat Jumalan lahjoja, jotka sopivat
heille heidan ruumiittomassa tilassaan, niin epauskossa kuollut ei eld tuona
aikana, vaan hdn on tilassa, jossa hdn on erossa kaikista Jumalan lahjoista.

Uskonsa tadhden kuolleiden uskovien eldmisté ja hallitsemista Kristuksen
kanssa kutsutaan ensimmaiseksi ylosnousemukseksi. Ndihin sanoihin on
kohdistunut paljon tarpeetonta spekulaatiota. Jotkut luterilaiset ovat ndiden
sanojen perusteella opettaneet, ettd ennen maailman loppua tapahtuu
erillinen marttyyrien ruumiillinen ylosnousemus. Tdma on usein kytketty
johonkin kiliasmin lievdan muotoon. Nayttaa siltd, ettd Johannes puhuu téssa
ainoastaan marttyyreista, koska heididn kohtalonsa oli erityinen huolenaihe
vainojen aikana. Raamattu lisd toisaalla, ettd kaikkien uskovien elama
jatkuu, vaikka he kérsivit ruumiillisen kuoleman (Joh. 11:25). Sita paitsi
se, mitd edelld sanottiin sieluista, jotka Johannes ndki, sulkee pois kaikki

kiliastiset viittaukset ruumiilliseen ylosnousemukseen.

Vannoutuneet kiliastit nakevét tassa ”ensimmidiisessd ylosnousemuksessa”
viittauksen kahteen ylosnousemukseen: toinen tuhatvuotisen valtakunnan
alussa ja toinen sen lopussa, edellinen uskovien ylosnousemus ja jalkimméinen
muiden kuolleiden ylésnousemus. He katsovat, ettd Paavalin sanat
tessalonikalaisille ”Kristuksessa kuolleet nousevat yléos ensin” (1. Tess. 4:16)
viittaavat ensimmaiseen ndistd kahdesta ylosnousemuksesta. Tama opetus
kahdesta ylosnousemuksesta on selvisti ristiriidassa Jeesuksen sanojen
kanssa Joh. 6:39,40: ”Ja minun lihettdjdni tahto on se, ettd mind kaikista
niistd, jotka hdan on minulle antanut, en kadota yhtdikddn, vaan herdtdn
heiddt viimeisend pdivind. Silld minun Isdni tahto on se, ettd jokaisella,
joka nikee Pojan ja uskoo héineen, on iankaikkinen eldmd; ja mind herdtin
hdnet viimeisend pdivand.”

Jos ndmaé sanat kuvaavat kahta sen kaltaista ylosnousemusta kuin
kiliastit otaksuvat, pdivdd tuhat vuotta ennen loppua pitdisi kutsua
viimeiseksi paivéksi, tulkinta, joka loukkaa kaikkia logiikan lakeja. Jos
uskovat herdtetddn tuhat vuotta ennen maailman loppua, heité ei herateté
viimeisend paivdna. Ei ole toista raamatunkohtaa, joka puhuisi kahdesta
ylosnousemuksesta noilla termeilld. On kuitenkin olemassa kohta, joka
puhuu kahdesta ylosnousemuksesta toisessa merkityksessa. Tuolla kohdalla
on erityinen merKkitys, koska se auttaa meitd osoittamaan Ilmestyskirjan
tekijan tarkoituksen. Evankeliumissaan (Joh. 5:25,28,29) Johannes kirjaa
nama Jeesuksen sanat: " Totisesti, totisesti mind sanon teille: aika tulee ja
on jo, jolloin kuolleet kuulevat Jumalan Pojan ddnen, ja jotka sen kuulevat,
ne saavat eldd. ... Alkdd ihmetelk tdtd, silli hetki tulee, jolloin kaikki, jotka
haudoissa ovat, kuulevat hinen ddnensd ja tulevat esiin, ne, jotka ovat hyvid
tehneet, eldmdn ylosnousemukseen, mutta ne, jotka ovat pahaa tehneet,
tuomion ylosnousemukseen.”

Jeesus puhuu niissd sanoissa kahdesta eri ylosnousemuksesta, jotka ovat
erotetut toisistaan ajassa. Mutta puhuessaan kahdesta ylosnousemuksesta Jeesus
ei erota toisistaan uskovien ylosnousemusta ja epauskoisten ylosnousemusta.
Toisessa ndistd ylosnousemuksista "kaikki, jotka haudoissa ovat” selvsti
tulevat esiin niistd samalla hetkelld. Téma kielenkdytt6 tuskin sopii kahteen



kiliastien kuvittelemaan erilliseen ylosnousemukseen.

Ensimmadinen ylosnousemus, josta Jeesus puhuu, on hengellinen
ylosnousemus. Se alkoi Jeesuksen eldessd maan pédlld ja se jatkuu myos
tulevaisuudessa "aika tulee ja on jo”. Tamaé on se ylosnousemus, joka
tapahtuu, kun ne, jotka ovat hengellisesti kuolleita, kuulevat Jumalan Pojan
danen, kun se kohtaa heidét evankeliumia saarnattaessa; saarnaajana on
joko Kristus itse tai ne, joille Kristus sanoi: ”Joka kuulee teitd, se kuulee
minua” (Luuk. 10:16).

Syntisen kddntymyksestd, jonka kautta hédn tulee uskoon, puhutaan
Raamatussa ylosnousemuksena. Esimerkiksi Paavali puhuu ylosnousemuksesta,
jonka me koimme, kun meidat heritettiin uuteen eldmin kasteen kautta
(Room. 6:1-11). Hén puhuu kristityistd ihmisind, jotka on "herdtetty
Kristuksen kanssa” (Kol. 3:1; vrt. 2:12). Efesolaiskirjeessda han mahdollisesti
lainaa osan varhaista kristillistd hymnia: ”Herdjd sind, joka nukut, ja nouse
kuolleista, niin Kristus sinua valaisee” (Ef. 5:14). Aiemmin samassa kirjeessa
hén kirjoitti, ettd Jumala “on tehnyt meidit ... eldviksi Kristuksen kanssa
... ja yhdessi hdnen kanssaan herdttdanyt” (Ef. 2:5,6). Ihmiset, jotka ovat
kuolleet rikkomuksiin ja synteihin (Ef. 2:1), herdavat hengellisesti eloon,
kun he tulevat uskoon Vapahtajaan. Tama on "ensimmedinen ylosnousemus”,
jonka kristityt kokevat.

Toinen ylosnousemus, josta Jeesus puhuu Johanneksen evankeliumin
5. luvussa, on tulevaisuudessa. Siind ylosnousemuksessa kaikki, jotka
ovat haudoissaan, kuulevat Jumalan Pojan danen. Tdma on ruumiillinen
ylosnousemus, joka tapahtuu viimeisend pdivanad. Se on sekd uskovien ettd
epauskoisten ylosnousemus, koskapa toisille se on elaman ylosnousemus
ja toisille tuomion ylosnousemus. Koska tdssd tuomiossa epauskoiset
tuomitaan iankaikkiseen eroon Jumalasta, voisimme kutsua sitd kuoleman
ylosnousemukseksi.

[Imestyskirjan 20. luvussa mainittu ensimmaéinen ylésnousemus on
sen tadhden syntisten kddantymys. Kdantymyksensa pdivina syntinen siirtyy
hengelliseen eliméddn. Hidn on uudestisyntynyt. Se elami, joka tuona
péivana alkaa, on jankaikkinen eldmai, jota ruumiin kuolema ei keskeyta.
Sielu jatkaa tuon uuden eldmén nauttimista, vaikka se erotetaan ruumiista.

Tama on yksinkertainen raamatullinen selitys, mitd Johannes tarkoittaa,
kun hén sanoo, ettd marttyyrien sielut elivt ja hallitsivat Kristuksen kanssa
“tuhat vuotta’.

Tastd taustasta kdsin on nyt hyvin yksinkertaista ratkaista, mité tarkoitetaan
tuhannella vuodella. Kullekin yksittdiselle uskovalle hanen todellinen eldmansa
alkaa hdanen kddntymisensd péivdnd, ja kun hén kuolee, hdnen sielunsa
jatkaa eldmistd ja hallitsemista Kristuksen kanssa sithen paivaén asti, jolloin
hénen ruumiinsa herdtetdén liittydkseen yhteen sielun kanssa nauttimaan
kaikkia Jumalan iankaikkisia lahjoja. Johanneksen ajan marttyyreista me
voimme samalla tavalla sanoa, ettd heiddn tosi elimansa alkoi sind paivana,
jona heisté tuli uskovia. Kun heidit oli teloitettu, Johannes naki heiddn
sielujensa eldvdn ja hallitsevan Kristuksen kanssa tuhat vuotta. Tuhannen
vuoden lopussa, kuten Johannes kertoo meille seuraavissa jakeissa, heiddn
kuolleet ruumiinsa heritetdén, jotta ne uudelleen yhdistettdisiin heiddn
eldvien sielujensa kanssa. Tuhat vuotta on siksi vertauskuvallinen kisite
koko seurakunnan varhaisten pdivien ja ylosnousemuksen paivan valiselle
ajalle. Edellisen nédyn tavoin tuhat vuotta tarkoittaa tassikin koko Uuden
testamentin aikakautta. Tdima on niin selvdd tekstiyhteyden perusteella,
ettd voimme kayttad titd raamatunkohtaa todisteena, ettd Ilmestyskirjan
kielessd kymmenen ja sen kerrannaiset ovat lukuja, jotka kuvaavat kasitetta
taydellisyys.

Johannes paattad timédn ndyn viidennelld Ilmestyskirjan seitsemasta
autuaaksijulistamisesta (20:6): " Autuas ja pyhd on se, jolla on osa ensimmdiisessi
ylosnousemuksessa; heihin ei toisella kuolemalla ole valtaa, vaan he tulevat
olemaan Jumalan ja Kristuksen pappeja ja hallitsevat hinen kanssaan ne
tuhannen vuotta” (Becker: ”... vaan he jatkavat Jumalan ja Kristuksen
pappeina olemista ja hallitsevat hdnen kanssaan ne tuhannen vuotta”).

Sana, joka on kddnnetty “autuas”, on jalleen sana paxapiog, onnellinen.
Sana viittaa niiden varmaan autuuteen, joita oli kidutettu ja jotka oli tapettu
uskonsa tihden. Tdma sana on sen tdhden jdlleen yksi lisdvahvistus Paavalin
vakuutukselle, ettd vaikka meitd ahdistetaan ja vainotaan ja tapetaan
Kristuksen tahden, saamme jalon voiton hdnen kauttaan (Room. 8:37).

Niiden, joilla on osa ensimmaisesséd ylosnousemuksessa, sanotaan tassa



olevan ei vain onnellisia vaan my6s pyhid. Tuo vakuutus on lisdtodiste,
ettd edelldoleva tulkintamme ensimmadisestéd ylosnousemuksesta on oikea.
Ensimmaisen ylosnousemuksen kautta me nautimme sijaissovituksen ja
evankeliumin anteeksiantamuksen lupauksen lahjoista ja olemme niista
osalliset. Uskomme, ettd tuo lupaus ja meidan uskomme vie meidat perkeleen
valtapiirin ulkopuolelle. Tuon anteeksiantamuksen kautta meidit on tehty
pyhiksi ja vapaiksi kaikesta syyllisyydesta.

Koska Jumalan ihmiset ovat pyhié, toisella kuolemalla ei ole mitdan valtaa
heihin. Ensimmadinen kuolema on epéilematta kuolema, jonka he karsivit
vainoavan hallituksen kisissa. Se kuolema ei ollut kyennyt ryostaiméaan heilta
todellista eldmaa, iankaikkista eldmaa, josta oli tullut heidén omansa, kun he
olivat syntyneet uudesti. Koska heilld oli osa ensimmaiseen ylosnousemukseen,
jonka kautta heidat oli heratetty iankaikkiseen elamiaén, toinen kuolema,
iankaikkinen kadotus helvetissd, ei voi kajota heihin. Néin he ovat idti
perkeleen kahleiden tavoittamattomissa, hdnen, jolle omistetaan kuoleman
valta (Hebr. 2:14) ja jota kutsutaan “murhaajaksi alusta asti” (Joh. 8:44).

Olemme kdédnténeet sanat £€oovtou iepei ~he jatkavat pappeina olemista”
(Beckerin kdannos), koska he olivat pappeja jo kdantymisensé péivasta saakka.
Pietari sanoo, etté kaikki kristityt ovat "kuninkaallinen papisto” (1. Piet. 2:9)
ja aivan Ilmestyskirjan alussa Johannes oli sanonut lukijoilleen, etté Jeesus
teki meidét papeiksi Jumalalle (1:6). Tamén valossa heidédn pappeutensa
ndyttdisi jatkuvan my6s tuhannen vuoden aikana. Meille ei kerrota, mitd tuo
pappeus on tuhannen vuoden aikana. Yksi papin paitehtavistd on uhrata
uhreja. Niiden laulujen perusteella, joita me Ilmestyskirjassa kuulemme
lunastettujen laulavan, voidaan sanoa, ettd ndma papit aivan varmasti tuovat
kiitos- ja ylistysuhrejaan valtaistuimen eteen. Koska esirukous on myos
yksi papillisen viran paitehtdvistd, voisimme mahdollisesti 10ytdd ndista
sanoista jonkin perusteen Augsburgin tunnustuksen puolustuksessa olevalle
lausumalle, jonka mukaan luterilainen kirkko myontas, etta taivaassa olevat
pyhit saattavat rukoilla meiddn edestimme (Apol. XXI,9)

Vield kerran meille sitten kerrotaan, etta teloitetut pyhat hallitsevat
Kristuksen kanssa tuhannen vuoden ajan. Joissain késikirjoituksissa ei ole
madriattya artikkelia timén jakeen " tuhannen vuoden” kanssa. Todistusaineisto

taman lukutavan puolesta jakaantuu suunnilleen tasan, mutta nayttaisi silta,
ettd tekstiyhteys vaatii artikkelia, joka viittaa edelldsanottuun.

Pyhien hallitsemisen taivaassa on téytynyt olla suuri lohdutus karsivalle
seurakunnalle. Valtaapitdvilld, jotka ovat seurakuntaa vastaan ja jotka
ovat merestd nousevan pedon vilikappaleita, ndyttda olevan hallintavalta
Jumalan kansaan. Téltd ndyttda erityisesti vainon aikoina. Téstd syysta
Johannes (ja Pyhd Henki, joka inspiroi hdnet kirjoittamaan ndmé sanat)
selvasti piti tarkednd muistuttaa seurakuntaa jélleen kerran siité, ettd heiddn
kuolleet uskonveljensd, jotka olivat kérsineet sellaisen hapeéllisen ulkoisen
tappion niiden kisissd, jotka olivat hallinneet heitd maan paallé, hallitsevat
todellisuudessa koko maailmaa Kristuksen kanssa. Raamattu ei selitd meille,
mitd tdma hallitseminen Kristuksen kanssa pitda sisilladn. Sen perusteella,
mita Johannes meille tdssa kertoo, voimme ehka silti sanoa, ettd nama
riemuitsevan seurakunnan taivaalliset papit rukoillessaan seurakunnan
puolesta auttavat tuottamaan lopullisen voiton taistelevalle seurakunnalle.

SAATANAN TAPPIO (20:7-10)

7) Ja kun ne tuhat vuotta ovat loppuun kuluneet, pddstetddn saatana van-
keudestaan, 8) ja hdn lihtee villitsemddn maan neljilld kulmalla olevia
kansoja, Googia ja Maagogia, kootakseen heidit sotaan, ja niiden luku on
kuin meren hiekka. 9) Ja he nousevat yli maan avaruuden ja piirittivdt
pyhien leirin ja sen rakastetun kaupungin. Mutta tuli lankeaa taivaasta
ja kuluttaa heiddt. 10) Ja perkele, heidin villitsijinsd, heitetddn tuli- ja
tulikivijdrveen, jossa myds peto ja vidrd profeetta ovat, ja heitdi vaivataan
Yot pdivit, aina ja iankaikkisesti.

Lopun aikaa kisittelevissd puheissaan synoptisissa evankeliumeissa (Matt.
24; Mark. 13; Luuk. 21) Herra Jeesus oli puhunut suuresta ahdistuksesta, joka
tulisi vahan ennen maailman loppua, sekd monista vaaristd kristuksista ja
vadristd profeetoista, jotka eksyttdisivit ihmisid ja jopa uhkaisivat valittujen
pelastusta. Tama nédky esittdd tuon saman profetian elavilla kuvakielella.

Uuden testamentin aikakauden paittymisen ollessa ldhelld, kun tuhat



vuotta ovat kulumassa loppuun, saatana, joka oli sidottu tuhannen vuoden
alussa, padstetddn vield kerran vapaaksi. Olemme nédhneet, ettd perkele on
silloin vapaa eksyttimadn ihmisid, kun evankeliumin sanoma vaiennetaan
ja peitetddn vadrien kristusten ja vddrien pelastusten teiden madrdn nopeasti
kasvaessa. Tarkastellessamme modernia maailmaamme nayttdisi varmasti
siltd, ettd me eldmme tdssd viimeisessd maailman historian aikakaudessa.
Koskaan aiemmin ei maailma ole ndhnyt niin monien antikristillisten
lahkojen kehittymista. Koskaan aiemmin ei luopiokirkko ole niin haijysti
kieltdnyt evankeliumia. Jopa teologit puhuvat ajastamme "jdlkikristillisend
aikana”. Nayttaa siltd, ettd saatana on vapautettu vankilastaan.

Kun perkele on vapautettu, se ldhtee jarjestimdin timéan maailman
antikristilliset voimat lopulliseen taisteluun seurakuntaa vastaan. Hian
kokoaa sotavoimansa maan neljalta kulmalta tuodakseen ne taisteluun.
Kansoja, jotka hdn johtaa avoimeen hyokkaykseen seurakuntaa kohtaan,
kutsutaan Googiksi ja Maagogiksi. Mitddan varmaa ei voida sanoa Googista
ja Maagogista, paitsi, ettd Hesekielin profetioissa namé ovat Jumalan kansan
suuria vihollisia. Sielld Goog kuvaillaan Meesekin ja Tuubalin ruhtinaaksi. Se,
ettd kiliastit pitavat Meesekid ja Tuubalia Vendjan kaupunkeina Moskovana ja
Tobolskina, on puhdasta mielikuvituksen tuotetta ja arvuuttelua. Maagog on
maa, josta Goog tulee. Sen samaistaminen Venéjén ja venéldisen kommunismin
kanssa on myos pelkéstddn arvuuttelua. Voimme silti kuitenkin sanoa, ettd
ateistisen kommunismin voimat ovat osa téta saatanallista sotajoukkoa,
jonka perkele jérjestdd saadakseen aikaan seurakunnan tuhon.

Taistelu, joka tdssd kuvaillaan, on epdilemattd sama taistelu kuin
Harmageddonin taistelu luvussa 16 seké pedon ja vadran profeetan kdyma
taistelu valkoisella hevosella ratsastavaa vastaan luvussa 19. Profetiassaan
Hesekiel kuvaa nédiden antikristillisten voimien tappion samoilla termeilla
kuin joilla Johannes kuvailee sen luvussa 19, nimittdin suurena uhriateriana,
jossa linnut ja villieldimet syovit kukistettujen armeijoiden lihaa (Hes.
39:17-20). Naiden mielikuvituksellisten nakymien vilitykselld seurakuntaa
muistutetaan, ettd ajan loppuun saakka maailma pysyy sen vihollisena ja
ettd perkele kéyttaa kaikki maailman voimavarat viimeisessa yrityksessain
tuhota seurakunta.

Niama voimavarat ovat pelottavat. Sotilaat saatanan sotajoukossa ovat
kuin meren hiekka paljoudessa. Johannes nikee, miten he marssivat poikki
laajan maa-alueen piirittddkseen pyhien leirin ja rakastetun kaupungin.
Pyhien leiri ja rakastettu kaupunki on seurakunta. Sana "rakastettu” tissi
on kreikan kielessa perfektin partisiippi, joka kuvaa ehtymatonta ja kestévaa
Jumalan rakkautta kansaansa kohtaan. Sotajoukot, jotka tdssd kuvaillaan,
eivdt ole ensisijaisesti sotilaallinen voima, vaan vertauskuva kaikesta siitd
hengellisestd ja moraalisesta pahasta, jonka kanssa seurakunnan taytyy
kamppailla. Maalliset ja yhteiskunnalliset voimat, jotka ovat vihamielisia
seurakuntaa kohtaan, ovat vain pieni osa siitd sotajoukosta, joka on
koottu sotimaan Jumalan valittuja vastaan. Kuten Paavali sanoo, meidian
vihollisemme eivit ole liha ja veri, vaan pahuuden henkiolennot taivaan
avaruuksissa (Ef. 6:12; Becker: "hengellinen pahuus”).

Mutta vaikka tilanne ndyttda toivottomalta ja vaikka rakastettu kaupunki
on piiritetty joka puolelta, ei seurakunnalla ole mitddn tarvetta turvautua
omaan voimaansa ja mahtiinsa. ” Meiddn puolestamme taistelee se urhoollinen.”
Hesekielin ndyssd Googista ja Maagogista Jumala sanoi: ”Ja mind annan
sataa kaatosadetta, raekivid, tulta ja tulikived hdnen pddllensd, hdnen
sotalaumojensa pdille ja lukuisain kansojen pdidille, jotka hdnen kanssansa
ovat... mind ldhetdn tulen Maagogiin...” (Hes. 38:22; 39:6). Johannes
nikee samalla tavalla tulen, joka lankeaa alas taivaasta ja tuhoaa saatanan
sotajoukot. Kertomus voitosta on jalleen hyvin lyhyt, kuten edellisessa
taistelussa petoa ja vadraa profeettaa. Yksi ainoa rivi esittda lyhyesti Jumalan
tuomion seurakunnan vihollisille. Tuli lankeaa taivaasta ja nielee heidait.
Vaikutelmaksi jad helppous, jolla Jumala voi tehdd lopun kaikista uhkauksista
hénen kansaansa kohtaan, milloin ja missa se hianelle hyviksi nakyy. Kun
perkelettd kannattavat voimat on tuhottu, heitetdan héanet, heidan eksyttdjansa,
tulijairveen. Tuon tapahtuman my®6té kaikki seurakunnan viholliset on
tehty toimintakyvyttomiksi. Sen voitto on nyt tiaydellinen. Luvun 13 kaksi
petoa ja suuri punainen lohikddrme, jonka me ensiksi kohtasimme luvussa
12, on kaikki voitettu ja heitetty tulijarveen, niin etteivit ne enda kykene
uhkaamaan seurakuntaa.

Johannes antaa lukijoilleen vakuutuksen, ettd Kristuksen lupaus, ettd



helvetin portit eivdt voita seurakuntaa, tayttyy lopulta aivan varmasti. Niit4,
jotka vaivasivat ja kiduttivat Jumalan kansaa jonkin aikaa kestavina vainon
aikoina, rangaistaan itseddn aina ja iankaikkisesti (gig Tovg ai®vag T@v
aiwvwv, “aikojen aikoihin”).

Thmisjdrki pitdd ajatusta iankaikkisesta rangaistuksesta loukkaavana
ja usein esitetddn kysymys: "Miten rajallinen synnintekemisen aika voi
vaatia rajatonta kdrsimisen aikaa?” Téllaista perustelua ei voida puolustaa
edes ihmisjérjen tuomioistuimen edessa. Synnin tekemisen viema aika
ei ole yhteydessd kyseisen synnin ansaitseman rangaistuksen kestoon.
Monta ihmistd on tuomittu elinkautiseen vankeuteen rikoksesta, jonka
tekeminen kesti muutaman sekunnin. Jehovan todistajat viittavat usein,
ettd koska perkele ja pahat ihmiset heitetdédn tulijirveen, rangaistus ei
voi olla iankaikkinen. He kysyvit: ”Miten tuli voi palaa iankaikkisesti?”
Heidédn mukaansa maailmankaikkeudessa ei ole kylliksi polttoainetta tuon
tulen yllapitamiseen. Mutta kun Jumala sanoo: ”Tulkoon”, luotu maailma
saa syntynsa tyhjastd. Ja aivan kuten Jumala ei tarvinnut mitdan ainetta,
josta luoda maailma, niin hdn ei mydskaén tarvitse mitddn polttoainetta
saadakseen tulensa palamaan, jos se ylipadnséd on aineellinen tuli. Tuli,
joka aiheuttaa piinan saatanalle ja muille pahoille hengille, ei ehki ole
senkaltainen tuli, johon me olemme tottuneet, mutta siitd huolimatta se
on todellinen ja piinaava tuli.

Kaikki tuollaiset perustelut kuvastavat kuitenkin vain haluttomuutta
uskoa selvid Raamatun sanoja, jotka sanovat, ettd perkelettd vaivataan eig
ToUG ai@vag TV aiwvwy, aina ja jankaikkisesti. Uskottavammalta tuntuvan
perustelun mukaan perkeleen rangaistus ei ole iankaikkinen, koska sana
aiov ei valttamatta tarkoita iankaikkisuutta. Tdma on totta. Se voi myos
tarkoittaa "hyvin pitkdd aikaa”. Mutta tima ei pidd paikkaansa ilmaisun &ig
TOUG ai®vag T@v aiwvwy kohdalla. Nuo sanat voivat ainoastaan tarkoittaa
“iankaikkisesti”. Myos lyhennetylld ilmaisulla €ig Tovg ai®@vag voi olla vain
tuo merKkitys. Néitd sanoja €ig Tovg ai@vag T@V aiwvwv, joita kiytetddn
tassd kuvailemaan perkeleen vaivaa, kdytetdan kahdeksan kertaa Uuden
testamentin muissa kirjoissa (Room. 16:27; Gal. 1:5; Fil. 4:20; 1. Tim. 1:17;
2. Tim. 4:18; Hebr. 13:21; 1. Piet. 4:11; 5:11). Jokainen noista kohdista on

ylistys, joka sanoo, ettd kunnia on annettava Jumalalle €ig ToVg ai@vag
T@V aiovwv, eikd varmasti kukaan sanoisi, ettd kunnia tulisi antaa hénelle
vain pitkéksi aikaa.

Ilmestyskirjassa itsessddn tatd ilmaisua kédytetadn kaksitoista kertaa.
Kolme niistd esiintyy ylistyksissa, jotka ovat samanlaisia kuin edelldmainitut
kohdat (Ilm. 1:6; 5:13; 7:12). Neljassé niistéd joko Jeesuksen tai Jumalan
kuvataan eldvin &ig Tovg ai@vag T@V aiwvwv. Epdilemittd kukaan ei voi
sovittaa Raamatun opetuksen kanssa yhteen ajatusta, ettd Jeesus ja Jumala
eldvit vain hyvin kauan aikaa. Yksi noista kohdista sanoo, ettd Jeesus
hallitsee £ig TovG ai@vag T@V aiwvwv (11:15), minka jalleen taytyy tarkoittaa
iankaikkisesti”. Huomaa, etté jokaista edellaimainittua kohtaa kédytetdan
yhteydessd johonkin Jumalasta esitettyyn lausumaan.

Kolme niista kohdista puhuu rangaistuksesta, joka kestda eig Tovg
ai®@vag T@v aiovewv. Ensimmaiinen puhuu niiden rangaistuksesta, jotka
kumartavat petoa (14:11), toinen Babylonin rangaistuksesta (19:3) ja kolmas
perkeleen jankaikkisesta rangaistuksesta (20:10). Jaljellejadva kohta sanoo,
ettd pyhat hallitsevat €ig Tovg ai@vag T@V aiwvwy, jilleen ilmiselvasti "aina
ja iankaikkisesti”.

Myos lyhennettyé ilmaisua €ig Tovg aid@vag kiytetadn sellaisessa yhteydessa,
joka pakottaa meidét paattelemddn, ettd kirjoittajalla on iankaikkisuus
mielessé eikd ainoastaan pitka ajanjakso. Pitemman ilmaisun tavoin sité
kaytetdan ylistyksissa (Matt. 6:13; Room. 1:25; 11:36; Juud. 25). Viimeinen
ndistd on erityisen merKkittdva, silld se omistaa kunnian ja majesteetin ja
voiman ja vallan Jumalalle po mavtog Tod ai@vog kai viv kai €ig mavrag
TovG aidvag, "ennen kaikkia aikoja ja nyt ja iankaikkisesti”. Yhden kerran
se kuvailee Vapahtajan valtakunnan kestoa (Luuk. 1:33). Jéljellejaava
kohta, jossa sitd kaytetddn, osoittaa myos selvisti, ettd timé sana tarkoittaa
iankaikkisuutta eikd ainoastaan pitkaa ajanjaksoa. Se sanoo, ettd Jeesus on
sama eilen ja tdnddn ja €ig Tovg aid@vag, joka tekstiyhteydessd voi merkita
ainoastaan iankaikkisesti (Hebr. 13:8; vrt. Hebr. 1:10-12).

Ei ole siis epailystékaan siitd, ettd timé kohta opettaa perkeleen iankaikkista
rangaistusta. Vain niilld, jotka kieltaytyvat uskomasta, mitd Raamattu sanoo,
mutta jotka eivit tahdo paljastaa epauskoaan, on kiusaus lukea jotain muuta



naista sanoista.

VIIMEINEN TUOMIO (20:11-15)

11) Ja mind ndin suuren, valkean valtaistuimen ja silld istuvaisen, jonka
kasvoja maa ja taivas pakenivat, eikd niille sijaa lo6ytynyt. 12) Ja mind
ndin kuolleet, suuret ja pienet, seisomassa valtaistuimen edessd, ja kirjat
avattiin; ja avattiin toinen kirja, joka on eldmdn kirja; ja kuolleet tuomit-
tiin sen perusteella, mitd kirjoihin oli kirjoitettu, tekojensa mukaan. 13)
Ja meri antoi ne kuolleet, jotka siind olivat, ja Kuolema ja Tuonela antoi-
vat ne kuolleet, jotka niissi olivat, ja heiddt tuomittiin, kukin tekojensa
mukaan. 14) Ja Kuolema ja Tuonela heitettiin tuliseen jdarveen. Tamd on

toinen kuolema, tulinen jdrvi. 15) Ja joka ei ollut eldmdn kirjaan kirjoi-
tettu, se heitettiin tuliseen jdrveen.

Kun Herra Jeesus puhui tuomiopdivistd, han sanoi, ettd hdn istuisi
valtaistuimellaan taivaallisessa kirkkaudessaan (Matt. 25:31). Han, joka istuu
suurella, valkoisella valtaistuimella, josta tdssd puhutaan, on epéilematta
Vapahtaja, vaikka hénté ei mainita nimelta. Monet Raamatun kohdat, jotka
puhuvat Jumalan Pojasta lopullisena maailman tuomarina, varmistavat
taman henkilollisyyden tunnistamisen.

Tama on viimeinen ja selvin Johanneksen kuudesta viimeista tuomiota
koskevasta naysté (vrt. 6:12-17; 11:15-19; 14:14-20; 16:17-21; 19:17-21).
Ensimmaisessd noista ndyistd Johannes néki ihmisten yrittavan paista pakoon
”Karitsan vihaa. Téssa ndyssd maa ja taivas itse pakenevat valtaistuimella
istuvan kasvoja. Nailld sanoilla tdhdennetdan meille Tuomarin suurta pelkoa
herdttavdaa majesteettisuutta.

Monet ovat ndhneet sanoissa “eikd niille (so. maalle ja taivaalle) sijaa
loytynyt” vakuutuksen, ettd maa ja taivas raukeavat tyhjiin viimeisella
tuomiolla eiki niitd endd 10ydetd mistddn. Tdma on tuskin normaali tapa
ymmartdd ndma sanat tekstiyhteydessa. Johannes niki, ettd kun maa ja
taivas pakenivat, niille ei 16ytynyt sijaa. Kohdassa ei sanota, ettd niitd ei enda
16ydeta mistddn. Jos nuo sanat luetaan ilman ennaltaomaksuttuja kasityksia

tyhjiinraukeamisesta, niiden ymmarrettiisiin yksinkertaisesti tarkoittavan,
ettd niille ei 10ytynyt mitaén paikkaa, mihin ne voisivat kitkeytya. Niiden
taytyi jaada "kohtaamaan seuraukset”. Ensimmadisessd tuomiondyssa meille
kerrottiin vain, ettd peldstyneet ihmiset koettivat paastd tuomiota pakoon
siten, ettd he pyysivit vuoria lankeamaan paéllensa ja kallioita peittdmaédn
heiddt (6:16). Tuohon huomautukseen niky paittyi ja meidat jétettiin
olettamaan, ettd he eivit kyenneet pddsemadn pakoon. He eivit l1oytaneet
mitdan paikkaa luolista tai rotkoista, mihin he olisivat saattaneet katkeytya.
Téssd meille kerrotaan, ettd maa ja taivaskin etsivit pakopaikkaa Tuomarin
vihalta, mutta mitdan paikkaa ei ole, minne ne voisivat kétkeytya Karitsan
vihalta.

On olemassa my6s monta muuta raamatunkohtaa, joita on vaikea
sovittaa yhteen tyhjiinraukeamisen ajatuksen kanssa. Yksi selvimmista
kohdista 16ytyy Roomalaiskirjeesta, jossa Paavali sanoo, ettd luotu maailma
”on tuleva vapautetuksi turmeluksen orjuudesta Jumalan lasten kirkkauden
vapauteen” (8:21). ”Jumalan lasten kirkkauden vapaus” ei varmasti ole
tyhjiinraukeaminen. Kasittelemme toista samanlaista kohtaa seuraavassa
luvussa.

Ne kohdat, jotka tuodaan esiin todisteeksi tyhjiinraukeamisopin puolesta,
joko eivit selvasti tue tuota nakemysta tai lahemmin tarkasteltuna itse asiassa
puhuvat sitd vastaan. Usein viitetddn, ettd koska Raamattu sanoo maailman
“palavan poroksi” viimeisen péivan “tulessa”, se havitetddn olemattomiin.
Mutta palaminen itsessddn ei havitd mitdan olemattomiin. Kun puupolkky
poltetaan, sen muoto tuhotaan, mutta tuon puupalan jokainen yksittdinen
atomi on edelleen olemassa, vaikkakin useimmat nakymattoman kaasun
muodossa.

Mutta kuinka meidén tulisi vastata, kun meille sanotaan, etté taivas
ja maa hévitetddan (Hebr. 1:10-11)? Jehovan todistajat vaittavit, ettd tulla
tuhotuksi tai havitetyksi tarkoittaa tulla hévitetyksi olemattomiin. Se, etté
he kieltavit opin helvetistd ja iankaikkisesta rangaistuksesta, perustuu
suureksi osaksi Raamatun kohtiin, jotka sanovat epauskoisten "hukkuvan™
Mutta kuten olemme edellisesséd ndyssa selvasti ndhneet, Raamattu opettaa
ehdottomasti iankaikkista kadotusta, mika on itsessddn perustelu, joka on



vastoin tyhjiinraukeamisopin maéritelmaa sanasta ”hukkua”. Edelleen apostoli
Pietari sanoo, ettd maailma "hukkui” vedenpaisumuksen vesiin (2. Piet.
3:6) eikd se epdilemattd havinnyt olemattomiin vedenpaisumuksessakaan.
Aivan kuten luotu maailma selvisi vedenpaisumuksen vesistd, niin voimme
my0s otaksua, ettd timé sama maailma selvida jossain muodossa viimeisen
tuomion tulesta. Tieddmme, ett silld tulee olemaan erilainen muoto, koska
Paavali sanoo, ettd "tdmdn maailman muoto on katoamassa” (1. Kor. 7:31;
Becker: ”Timd maailma nykyisessi muodossaan on katoamassa”). Millainen
sen tuleva muoto on, sitd me emme tiedd. Tieddmme ainoastaan, etti taivas
ja maa uudistetaan silld tavalla, ettd minkaanlaista pahaa ei sieltéd 16ydy. Se
on oleva maailma, jossa kaikki on oikein (2. Piet. 3:13: ”... joissa vanhurskaus
asuu”). Seuraava luku antaa meille kuvan tuosta maailmasta.

Maa ja taivas eivit ole kuitenkaan huomion keskipisteend tassd nayssa.
Johanneksen huomio on kohdistunut kuolleisiin, jotka seisoivat valtaistuimen
edessd. Heiddt oli ilmiselvisti herdtetty kuolleista, kuten ilmenee jakeen 12
tapahtumista. Kuolleet kuvataan “suuriksi ja pieniksi”. Silla, tarkoittaako
tama aikuisia ja lapsia” vai "johtajia ja tavallisia ihmisid”, ei ole merkitysta.
IImaisu osoittaa selvisti, ettd tuomio koskee kaikkia. Kukaan ei ole niin suuri
ja mahtava, ettd voisi véistdd tuomion, eikd kukaan ole niin merkitykseton,
ettd voisi valttaa valtaistuimella istuvan huomion.

Lausuma “kirjat avattiin” on pelkoa herittiva yksinkertaisuudessaan.
Psalmistan mukaan jumalaton ihminen sanoo, ettd Jumala on unohtanut
hénen pahat tekonsa eikd vaadi koskaan niista tilille (Ps. 10:11,13). Vaikka
jumalattomat ihmiset eivit ehki aina pue sanoiksi tdllaisia ajatuksia, nima
sanat ilmaisevat kylld jokaisen syyllisen syddmen toiveen. Mutta tuomiopdivina
kirjat avataan. Tekstiyhteys osoittaa, mitd noihin avattuihin kirjoihin on
kirjoitettu. Kun kirjat on avattu, ihmiset tuomitaan sen perusteella, mité
sinne on kirjoitettu, "tekojensa mukaan”. Muistiinkirjoitus on tdydellinen.

Sen kirjan ohella, johon on kirjoitettu muistiin ihmisten teot, avataan
toinen kirja. Tdmai on erilainen kirja. Se on eldman kirja. Tama kirja mainitaan
seitsemdn kertaa Ilmestyskirjassa (3:5; 13:8; 17:8; 20:12,15; 21:27; 22:19).
Tama on jélleen yksi esimerkki kirjan seitsenkertaisesta rakenteesta. Ndiden
kohtien tutkisteleminen osoittaa, ettd tima kirja sisédltad valittujen nimet,

niiden, joilla on osa taivaan kirkkauteen. Heiddn nimensa oli kirjoitettu
tuohon kirjaan maailman luomisesta saakka (13:8; 17:8; vrt. Ef. 1:3-6).
Paavali viittaa myds tahédn eliméan kirjaan (Fil. 4:3). Mooses puhui kirjasta,
johon oli kirjoitettu kaikkien niiden nimet, jotka on pelastettu (2. Moos.
32:32). Téma on sama kirja, johon viittaa myos Daavid (Ps. 69:29), Daniel
(12:1) ja Malakia (3:16).

On huomiotaheréttavaa, ettd toinen kahdesta kirjasta sisdltda
muistiinkirjoituksen kaikista ihmisten teoista ja toinen ei sisdlld mitdan
muistiinkirjoitusta teoista, vaan ainoastaan nimié. Syy tdhdn on selva
jokaiselle, joka tietdd, mitd Raamattu sanoo pelastuksesta ja tuomiosta. Ne,
jotka ovat pelastetut ja siunatut kaikilla hengellisilld siunauksilla, ovat ne,
jotka Jumala on valinnut ja edeltdméardnnyt iankaikkisuudesta (Ef. 1:3-6).
Heidan pelastuksensa on aiheuttanut Jumalan armollinen valinta. Ne, jotka
ovat kadotetut, eivdt ole kadotetut sen tahden, ettd heidan nimensa olisivat
kirjoitetut siihen, miti olisi voitu kutsua kuoleman kirjaksi; ei sen tahden,
ettd heidat oli edeltamaaratty kadotukseen, vaan yksin heidédn tekojensa
tahden, jotka on kirjoitettu ylos ja jotka muistetaan valtaistuimen edessé
tuomiopaivana.

Tastd huolimatta taytyy huomioida, ettd kukin ékxaovog (jae 13) kuolleista
tuomitaan sen kirjan perusteella, johon ihmisten teot on kirjoitettu. Miten
tdmad voidaan sovittaa yhteen eldmén kirjaan liittyvan viittauksen kanssa?
Sama kysymys herdd sen Paavalin lausuman yhteydessd, ettd kunkin meistd
taytyy ilmestyé Kristuksen tuomioistuimen eteen, jotta saisimme sen mukaan,
mitd olemme tehneet (2. Kor. 5:10). Miten apostolin, joka pani niin suuren
painon pelastukselle armosta ilman tekoja, on mahdollista kirjoittaa talla
tavalla? Olemmeko tdssa tekemisissé ratkaisemattoman ristiriidan kanssa?

Vastaus 16ytyy monista Raamatun kohdista. Yksi selvimmisté on Kristuksen
lausuma, ettd hdn ei ollut tullut havittdmaéan lakia, vaan tdyttimain sen
(Matt. 5:17). Laki vaatii, ettd henkilon tullakseen pelastetuksi taytyy pitda
kaikki kaskyt. Jeesus ei tullut pannakseen timin vaatimuksen syrjaan. Hin
piti kdskyt meidédn Sijaisenamme ja uskon kautta me omistamme hénen
kuuliaisuutensa, niin ettd voimme sanoa, ettd hanessd me olemme tayttaneet
kaikki lain vaatimukset. Jumalan kirjassa koko Vapahtajan vanhurskaus luetaan



meidén tilillemme. Jos Jumala kysyisi meiltd tuomiopdivina, olemmeko
tehneet kaiken, mité laki vaatii, voimme sanoa: "Kylld, hinen kauttaan,
joka ei synnistd tiennyt, mutta joka tehtiin synniksi meiddn tihtemme, ettd
me tulisimme Jumalan vanhurskaudeksi hinessd” (2. Kor. 5:21). Syntien
anteeksiantamuksen kautta kaikki vaarit teot, jotka olisi voitu kirjoittaa
muistiin kirjoihin, on pyyhitty pois ja havitetty (Jes. 43:25). Vaikka Jumala
sanoo, ettd hdn muistaa Babylonin synnit (Ilm. 18:5), hdn lupaa myds
unohtaa kansansa synnit (Jer. 31:34; Jes. 43:25). Ainoat uskovien teot, jotka
muistetaan, ovat hyvit teot, jotka he ovat tehneet uskossa (Matt. 25:35-;
Ilm. 14:13) ja jotka kelpaavat Jumalalle anteeksiantamuksen kautta, joka
meilld on Kristuksessa (1. Piet. 2:5). Tassda mielessd my6s uskovat tuomitaan
heiddn tekojensa mukaan.

Kiliastit ovat yleisesti sitd mieltd, ettd ndissa jakeissa kuvailtu tuomio
koskee vain epduskoisia, koska uskovat pyhat oli jo heritetty kuolleista tuhat
vuotta aiemmin, tuhatvuotisen valtakunnan alussa. Meidan ei ole tarpeen
toistaa tdssd perusteluja sellaista kaksinkertaista ylosnousemusta vastaan.
Mutta tulee huomauttaa siita, ettd tdssa tekstissd ei ole mitdén, joka sanoo,
ettd tuomioistuimen edessa seisovat ovat epauskossa kuolleet. Juuri se, etta
eldman kirja avataan my®os tdlld tuomiolla, on kiistaton todiste, ettd uskossa
kuolleet ovat my0s sielld. Toisinaan viitetdan, ettd koska Jeesus sanoi, ettd
ne, jotka uskovat, eivit joudu "tuomittaviksi’, €ig kpiowv (Joh. 5:24), niin
uskovia ei tuomita. Paavalin sanat 2. Kor. 5:21 (lainattu edelld) osoittavat
kuitenkin selvisti, ettd ndiden sanojen oikea kddannos kuuluu: ”Heitd ei
tuomita kuolemaan” (NIV; vrt. myos KJV). Tamén kohdan tekstiyhteys
Johanneksella edellyttda myds tuota kdannosta.

Niilld sanoilla kuvailtu ylosnousemus on yleinen kaikkien kuolleiden
ylosnousemus. Evankeliumissaan Johannes oli sanonut, ettéd kaikki ne,
jotka ovat haudoissa, tulevat esiin tuomiopdivana (5:29). Mutta tassd han
sanoo, ettd myds meri antaa kuolleet, jotka ovat siind. Ruumiit, jotka oli
peruuttamattomasti menetetty valtameren vesiin ja joita ei koskaan 16ydetty
hautaamista varten, ovat sielld.

Johannes jatkaa: ”Ja Kuolema ja Tuonela antoivat ne kuolleet, jotka
niissd olivat.” Nama sanat tuottavat meille hieman vaikeuksia, varsinkin sen

valossa, mitd seuraavassa jakeessa sanotaan: ”Kuolema ja Tuonela heitettiin
tuliseen jirveen.” Sanaa ”Tuonela” (Hades) tai "helvetti” kiytetaan kolme
kertaa Ilmestyskirjassa, joka kerta sanan kuolema yhteydessa (ks. 1:18;
6:8). Muualla Uudessa testamentissa sitd kdytetddn kuusi kertaa. Lahes
jokaisessa kohdassa kddnnos “helvetti” sopii tekstiyhteyteen. Useimmat
luotettavat raamatunselittdjit ovat kuitenkin myds siita yhtd mieltd, ettd
“tulinen jdrvi” on helvetti, mutta silloin meilld on melko kummallinen
ajatus, ettd helvetti heitetdadn helvettiin. Emme tieda kylliksi seuraavasta
maailmasta puhuaksemme suurella varmuudella tdstd vaikeudesta. On
esitetty, ettd ehkd Tuonela on helvetti epauskoisten sielujen asuinpaikkana
sen aikaa, kun he ovat erotettuina ruumiista, ja ettéd tulinen jarvi on helvetti
iankaikkisen vaivan paikkana ruumiille ja sielulle. Tuo selitys on yhté hyva
kuin moni muukin.

Emme ole tottuneet puhumaan epauskoisten sieluista kuolleina. Sellainen
kielenkdytté on hammentidvad moderneille korville, koska ksite ”sielun
kuolemattomuus” on hyvéksytty miltei kaikkialla. On ehkd Raamatun
terminologian kanssa yhtépitdvampaa puhua sielun jatkuvasta olemassaolosta.
Epéuskoisten sielut ovat kuoleman tilassa, ts. erossa Jumalan lahjoista; ja
uskovien sielujen olemassaolo jatkuu eldmain tilassa, ts. Jumalan lahjojen
nauttimisessa. Kuoleman antamat kuolleet viittaisi téll6in kaikkien kuolleiden
ruumiisiin ja Tuonelan antamat kuolleet ovat epauskoisten sielut.

Tulinen jarvi médritelldan toiseksi kuolemaksi. ”Kuolema” merkitsee
erottamista. Ensimmaéinen kuolema on fyysinen eli ruumiillinen kuolema - ero
aineellisista ja ajallisista Jumalan lahjoista, jotka normaalisti tulevat kaikille
ihmisille, niin uskoville kuin epauskoisille. Toinen kuolema on iankaikkinen
ero Jumalasta helvetin vaivassa. Kristittyjen teologien keskuudessa on ollut
paljon keskustelua siitd, onko helvetin tuli kirjaimellinen tuli vai onko se
vertauskuvallinen kasite, jota kdytetdan valittimadn ajatus sietimattomasta
tuskasta, jota kadotettujen téytyy kérsia. Ehképéa parhaan neuvon antoivat
ne teologit, jotka sanoivat, ettd meiddn ei tulisi kiistelld, minkalainen tuli
se on, vaan kiihkeésti pyrkid varmistamaan, ettemme koskaan saa sita
selville kokemuksen perusteella. Tdmé on yksi avoimista kysymyksistd,
joista kristittyjen teologien ei tulisi riidella.



Aiemmin meille oli kerrottu, ettd peto ja vaara profeetta (19:20) sekd
saatana (20:10) heitettiin tuliseen jarveen. Tdmén luvun viimeisessa
jakeessa meille kerrotaan, ettd kaikki ne, joiden nimia ei oltu kirjoitettu
eldman kirjaan, heitettiin my6s tuliseen jarveen. Kaikki epauskoiset jakavat
perkeleen ja kaikkien pahan voimien kohtalon.

Samoin kuin ensimmadisessa néakyjen sarjassa, jossa oli kyse seitsemdsta
sinetistd, nakyd viimeisestd tuomiosta seurasi naky kirkkaudessa olevista
pyhistéd, samoin tdssé sarjassa nakya viimeisestd tuomiosta seuraa kaksi
nékyd taivaasta ja sen kirkkaudesta. Ensimmadinen ndistd on naky uudesta
taivaasta ja uudesta maasta.

UUSI TAIVAS JA UUSI MAA (21:1-8)

1) Ja mind ndin uuden taivaan ja uuden maan; sillid ensimmdinen taivas
ja ensimmdinen maa ovat kadonneet, eikd merta endd ole. 2) Ja pyhdn
kaupungin, uuden Jerusalemin, mind ndin laskeutuvan alas taivaasta Ju-
malan tykod, valmistettuna niin kuin morsian, miehellensd kaunistettu.
3) Ja mind kuulin suuren dinen valtaistuimelta sanovan: “Katso, Jumalan
maja ihmisten keskelld! Ja hin on asuva heidin keskellinsd, ja he ovat
hénen kansansa, ja Jumala itse on oleva heiddn kanssaan, heiddn Juma-
lansa; 4) ja hdn on pyyhkivd pois kaikki kyyneleet heiddn silmistinsd, eikd
kuolemaa ole endd oleva, eikd murhetta eiki parkua eikd kipua ole endid
oleva, silli kaikki entinen on mennyt.” 5) Ja valtaistuimella istuva sanoi:
"Katso, uudeksi mind teen kaikki” Ja hin sanoi: “Kirjoita, silld ndmd
sanat ovat vakaat ja todet.” 6) Ja hin sanoi minulle: "Se on tapahtunut.
Mind olen A ja O, alku ja loppu. Mini annan janoavalle eldmdin veden
lahteestd lahjaksi. 7) Joka voittaa, on tdmdn perivd, ja mind olen oleva
héinen Jumalansa, ja hin on oleva minun poikani. 8) Mutta pelkurien ja
epduskoisten ja saastaisten ja murhaajien ja huorintekijiin ja velhojen ja
epdjumalanpalvelijain ja kaikkien valhettelijain osa on oleva siind jéirves-
sd, joka tulta ja tulikived palaa; tamd on toinen kuolema.”

Ajatus uudesta taivaasta ja uudesta maasta l1oytyy jo profeetta Jesajalta
(Jes. 66:22) ja uusista taivaista ja uudesta maasta puhuu myds apostoli Pietari
Uudessa testamentissa (2. Piet. 3:13). Tdmén uuden taivaan ja maan suhteen
on harjoitettu paljon spekulaatiota. Monet myohemmisté luterilaisista
dogmaatikoista olivat sitd mieltd, ettd tima uusi maailma luotaisiin tyhjasta,
aivan kuten ensimmainen maailma syntyi ex nihilo (tyhjastd). He katsoivat,
ettd nykyinen maailma hévitettdisiin olemattomiin. Mutta Luther uskoi,
ettd kun maailman nykyinen muoto on tuhottu viimeisen tuomion tulessa,
Jumala muotoilisi jadnnoksistd tdimédn uuden taivaan ja maan. Sana " taivas”
merkitsee tdssd yhteydessa epailematta ”(luonnollista) taivasta”, kuten 1.
Moos. 1:ssa.

Vaikka emme ehka kykene ratkaisemaan tétd annihilaatio vai restauraatio
(tuhoutuminen vai palauttaminen) —kysymysta dogmaattisella tavalla, silti
yksi usein kuultu perustelu téytyy hyldta. Toisinaan sanotaan, ettd tima



aineellinen maailma téytyy tuhota, koska aine on paha. Tdmad ajatus aineen
pahuudesta (pahuus aineen kiintednd ominaisuutena) ei ole raamatullinen
ajatus. Se on joko jaannos gnostilaisesta harhaopista, joka aiheutti niin
paljon vahinkoa varhaiskirkolle, tai uusplatonismista, jolla oli voimakas
vaikutus keskiajan kirkkoon.

Raamatullisen maailmankatsomuksen mukaan aine sellaisenaan ei ole
paha. Jumala loi aineen tyhjdstd ja Jumala itse kutsui sitd hyvéksi luomisessa.
Kristuksen lihaantulo todistaa my®ds sitd ndkemysta vastaan, ettd aine on
itsessddn paha. Jumalan Poika tuli lihaan ja silti hdn oli kokonaan ilman
syntid. Sitd paitsi jos aine tdytyisi tuhota, ei voisi olla mitddn ruumiin
ylosnousemusta.

Tulee my0s pitdd mielessd, ettd Raamatussa ei ole yhtdan kohtaa, joka
kertoo meille selvisti, ettd luotu maailma tehdéén vield kerran olemattomaksi,
josta se sai alkunsa. Vastaavasti ei ole mydskaédn yhtdan kohtaa, joka sanoo,
ettd toinen taivas ja maa, samoin kuin ensimmainen, tehdaén jalleen tyhjésta.

Kun Jumala sanoi Jesajan kautta, ettd han “tekisi” uuden taivaan ja uuden
maan, hén ei kdytd samaa heprean kielen sanaa, jota kéytettiin kuvailemaan
maailman luomista alussa. Tdma nayttdisi osoittavan, ettd toista maailmaa ei
tehda tyhjastd. Apostoli Paavalilla oli epdilematta tima uusi maa mielessaén,
kun hédn sanoi, ettd nykyinen maailma vapautetaan turmeluksen orjuudesta
ja silld on osallisuus Jumalan kansan ihanaan vapauteen (Room. 8:21). Vaikka
me ehki voisimme sanoa, ettd olemattomaksi tehty maa olisi vapautettu
turmeluksesta, olisi vaikea ajatella sellaista ei-olevaista maata osallisena
Jumalan kansan ihanasta vapaudesta. Olemme sen tihden taipuvaisia
yhtymain Lutherin yksinkertaiseen nikemykseen. Enempéa pohdiskelua
siitd, millainen uuden taivaan ja uuden maan muoto tarkalleen ottaen on,
tulisi valttad. Nykyisessd tilassamme olemme heikosti varustettuja edes
ajattelemaan tuohon maailmaan sopivilla sanoilla.

Miten erilainen tdima uusi maailma tulee olemaan, osoitetaan kahdella
tavalla. Ensiksi, alkuperdinen taivas ja maa ovat poissa. Tuli, joka tuhoaa
alkuperiisen maailman, sulattaa kaiken kuin masuuniuunissa (2. Piet.
3:10). Toiseksi, tdssda uudessa maassa ei ole merta. Talld on taytynyt olla
erityinen merkitys Johannekselle, kun hin kirjoitti timan kirjan. Han kertoo

meille heti ensimmadisessé luvussa, ettd hanet oli karkotettu Patmoksen
saarelle. Patmos oli vain lyhyen matkan paéssa Efesosta, jossa Johannes oli
asunut. Kanssakristityt, jotka hén tunsi erittdin hyvin ja joihin han viittasi
“lapsukaisinaan” (1. Joh. 2:1) asuivat yha sielld. Meri erotti hdnet heista.
Mutta hin néki, ettd uudessa maassa ei endd olisi mitdan merta. Sielld ei
olisi endd mitddn, mika erottaa meidét niistd, joita me rakastamme, tai mika
estdd Jumalan lasten vapaan kanssakdymisen toistensa kanssa.

Johannes naki uudesta taivaasta laskeutuvan Jumalan luota sen, mitd han
kutsuu ”pyhdksi kaupungiksi”. Tama kaupunki kuvaillaan yksityiskohtaisesti
seuraavassa ndyssa. Tédssd meille kerrotaan vain, ettd sen nimi on “uusi
Jerusalem” ja ettd se muistuttaa morsianta, joka on kauniisti vaatetettu
(NIV) aviomiestdan varten.

Ajatus hengellisest, taivaallisesta kaupungista, jota kutsutaan Jerusalemiksi,
ei ole uusi tai ainoalaatuinen. Johannes oli kdyttanyt tuota vertauskuvaa
jo luvussa 11. Sitd kdytetddan myds muualla Uudessa testamentissa.
Heprealaiskirjeen kirjoittaja sanoi juutalaisille, jotka olivat ottaneet Jeesus
Nasaretilaisen vastaan luvattuna Messiaana: ”Te olette kiyneet Siionin
vuoren tyké ja eldvin Jumalan kaupungin, taivaallisen Jerusalemin tyka,
ja kymmenien tuhansien enkelien tyko, taivaissa kirjoitettujen esikoisten
juhlajoukon ja seurakunnan tyké” (Hebr. 12:22).

Apostoli Paavali kdytti myos samanlaista kieltd, kun hin vertaili toisiinsa
“nykyistd Jerusalemin kaupunkia” ja ”Jerusalemia, joka on ylhddlld” (Gal.
4:25,26). Han sanoo, ettd tima toinen Jerusalem on kaikkien niiden aiti,
jotka on vanhurskautettu uskon kautta.

Ei voi olla epailysta siitd, ettd nuo kohdat puhuvat pyhésta kristillisestéd
seurakunnasta. Tamdn tekstiyhteyden perusteella emme voi ratkaista
ehdottomalla varmuudella, puhuuko Johannes tassa todellisesta kaupungista,
jonka Jumala rakentaa uuden maan paille, vai onko kieli kokonaan
vertauskuvallista. Aiemmin seurakuntaa oli kuvailtu Karitsan vaimona,
joka oli vaatetettu hohtavaan, hienoon pellavavaatteeseen (19:7,8). Kun
tuota kaupunkia kuvaillaan tdssd luvussa samankaltaisin termein, néyttiisi
siltd, ettd me olemme tekemisissa puhtaasti kuvaannollisen kielen kanssa.
Kun Johannes siis sanoo, ettd han niki kaupungin tulevan taivaasta, tai



(luonnollisesta) taivaasta, han hyvin todennékdisesti sanoo kuvaannollisin
termein saman, mitd Paavali sanoi kirjaimellisemmalla tavalla, kun hian
kirjoitti Kristuksen toisesta tulemuksesta: ... samoin on Jumala Jeesuksen
kautta myos tuova poisnukkuneet esiin yhdessi hdanen kanssaan” (1. Tess.
4:14). Seuraava naky edellyttaa tallaista Johanneksen tdssd kayttdmaén kielen
kuvaannollista tulkintaa.

Kaupunkia kuvataan nain: ” Valmistettuna niin kuin morsian, miehellensd
kaunistettu.” Tama muistuttaa seurakunnan kuvausta edellisessé luvussa,
jossa seurakunnan kirkastamisen alkua viimeisend pdivana kutsutaan
Karitsan hiiksi. Se muistuttaa meitd myos siitd suuresta, valtaistuimen
edessd seisovasta kansanjoukosta, joka oli pessyt vaatteensa ja valkaissut
ne Karitsan veressa (7:14). Emme voi epailla sité, ettd uuden Jerusalemin
kaunistus on vanhurskauden puku ja autuuden vaatteet, joilla Jumala itse
on pukenut kansansa (Jes. 61:10).

Kun Johannes sanoo, ettd han kuuli suuren danen puhuvan valtaistuimelta,
hénen taytyy tarkoittaa valtaistuinta, jonka han oli ndhnyt tdmén pitkdn
nékyjen sarjan alussa (4:2) ja johon hin oli viitannut monta kertaa. Sanoma
tulee suoraan Jumalalta ja sen tédytyy siksi olla luotettava lupaus, jonka
varaan kdrsivd ja vainottu seurakunta voi rakentaa toivonsa tulevasta
paremmasta ajasta.

Aéni valtaistuimelta sanoi: "Katso, Jumalan maja ihmisten keskelld! Ja héin
on asuva heiddin keskelldnsd.” ” Jumalan maja” on meidan kdannoksemme
sanoista 1] oknvi) Tod Oeod, joka kirjaimellisesti merkitsee ”Jumalan teltta”.
Tavallisesti teltta on tilapédinen ja helposti paikasta toiseen liikuteltavissa
oleva asumus. Telttaa kéyttavat ihmiset, jotka eivét aio jadda yhteen paikkaan
kovin kauaksi. Ensi silméyksella nayttda oudolta, ettd titd sanaa tulisi kayttaa
tassd yhteydessd, jossa Johannes nakee pyhien asuvan Jumalan lasndolossa
iankaikkisesti.

Mutta Johannes ja hdnen lukijansa, jotka olivat perehtyneet Vanhaan
testamenttiin, tiesivit, ettd Israelin erdmaavaellusten aikana erityinen
paikka, jossa Jumala antoi kansalleen ndkyvan todisteen armollisesta
lasndolostaan heiddn keskuudessaan, oli teltta, ilmestysmaja. Vanhassa
testamentissa tuota telttaa ei koskaan kutsuttu *Jumalan teltaksi’. Joskus

sitd kutsuttiin ”Herran teltaksi” 1j oknvi] Tod kvpiov, mutta useammin sita
kutsuttiin yksinkertaisesti "teltaksi” tai "todistuksen teltaksi’, "todistuksen
majaksi” )| oknvi) Tod paptoupiov. Luvussa 15 Johannes oli kdyttanyt juuri
tatd ilmaisua kuvaillakseen Jumalan temppelié taivaassa 0 vaog Tijg oknvi)
Tob paptvpiov v T@® ovpavd. Kerran tuo ilmestysmaja oli taivaassa. Nyt
se on tullut alas maahan.

On siis selvéd, ettd sanaa “teltta” tai "ilmestysmaja” ei kdyteta tassa
korostamaan tuon asumuksen tilapéista luonnetta, vaan sen sijaan viittaamaan
sithen, ettd uudessa taivaassa ja uudessa maassa Jumala asuisi kansansa keskelld
hyvin erityiselld tavalla. Tdima Jumalan ldsndolo kansansa keskuudessa on
jossain mielessé verrannollinen siihen erityiseen tapaan, jolla Jumala ilmaisi
lasndolonsa Israelin lapsille, kun he vaelsivat erdmaan halki. Matkallaan
luvattuun maahan he nikivit, ettd pilvi- ja tulipatsas pysyi ilmestysmajan
ylla. Jumalan lasndolo osoitetaan sanan “teltta” tai "ilmestysmaja” kaytolla.
Tasséd tapauksessa “teltta” kuvaa iankaikkista asumusta. Kohtaamme
rinnakkaisen kuvauksen vertauksessa epaoikeudenmukaisesta palvelijasta,
missd Jumalan kansan lopullisia asuinsijoja kutsutaan idgisiksi majoiksi”
(aiwviovg oknvag, ks. Luuk. 16:9, suom. huom.).

Alleviivatakseen tuota totuutta dani jatkoi sanomalla, ettd Jumala ”asuw”,
kirjaimellisesti “asuu teltassa” oknvwoet heiddn keskuudessaan. Verbi
“asua teltassa”, samoin kuin substantiivi, ei tarkoita tdssa mitdan vahempaa
kuin Jumalan iankaikkista toimintoa. Lunastetut eivit silloin enéi vaella
uskossa vaan nikemisessd. Heilld on oleva selva, kouriintuntuva, ndkyva
todiste, ettd Jumala asuu heidan keskuudessaan aivan kuten Israelilla oli
ilmestysmajassa sellainen todiste Jumalan ldheisyydestd. Vihollistensa
aiheuttamien kédrsimysten tdhden Johanneksen aikalaiset ovat saattaneet
ajatella toisinaan, ettd Jumala oli unohtanut heidit ja ettd saatana ja kaksi
petoa olivat ottaneet haltuunsa maailman hallituksen. Tdmén lupauksen
tarkoituksena oli vakuuttaa heitd, ettd Jumala hallitsi yhé historian kulkua,
jotta he jonain pdivdna nakisivat totuuden siitd, mitéd he nyt saattoivat vain
uskoa.

Mutta enté sanat: ”He tulevat olemaan hinen kansansa, ja Jumala itse on
oleva heiddn kanssaan. Hin on oleva heidin Jumalansa” (kdinnos Beckerin



mukaan)? He olivat jo hdnen kansansa, kun Johannes kirjoitti nuo sanat.
Johannes auttaa meitd ymmaértimaan nama sanat lausumalla, jonka hén
antoi ensimmadisessa kirjeessdan: "Nyt me olemme Jumalan lapsia, eikd ole
vield kaynyt ilmi, mitd meistd tulee” (1. Joh. 3:2). Silloin on oleva kaikkien
ndhtévissé, ettd uskovat ovat todellakin Jumalan perheen jasenid. Paavali
ilmaisee tuon saman toivon, kun han puhuu tuomiopéivésta aikana, jolloin
Jumalan lapset tulevat nékyviin, jolloin kdy ilmi, keitd ja mitd Jumalan
lapset todella ovat (Room. 8:19).

Aéni sanoi: ”Jumala itse on oleva heidin kanssaan.” Tamakin voi nayttad
yllattavaltd, silld Jumala oli heidan kanssaan noina vainon paivind. Mutta
usein hdn naytti olevan kaukana eiki heilld ollut mitdan kouriintuntuvaa
todistetta hanen ldsndolostaan ja kaitselmuksestaan. Sen sijaan naytti
siltd, ettd héan oli hyldnnyt heiddt heiddn vihollistensa késiin. Mutta sind
péivand, jolloin taivaallinen Jerusalem tulee alas taivaasta, heilld on oleva
kouriintuntuva, nakyva todiste, jota heiddn on usein tdytynyt kaivata.
Jumala on oleva heidan kanssaan sellaisella tavalla, ettd hdnen ldsndolonsa
on silminnédhtava. Ensimmadisessa kirjeessdan Johannes oli kirjoittanut: ”...
me saamme ndhdd hdnet sellaisena, kuin hin on” (3:2).

Adni jatkaa: "Hdn on oleva heidin Jumalansa, ja hin on pyyhkivi pois
kaikki kyyneleet heiddn silmistinsd, eikd kuolemaa ole endd oleva, eikd
murhetta eikd parkua eikd kipua ole endd oleva, silld kaikki entinen on
mennyt” (alkuosa Beckerin kddannéksen mukaan, suom. huom.). Nyt oli
selvad, ettd Jumala todella on heiddn Jumalansa, ettd hin rakastaa heitd ja
valittaa heistd ja ettd hin oli kaikkina noina menneina aikoina halunnut
ja suunnitellut heiddn pelastustaan. Enéa ei ole mitddn syyta itked, silla
kuolema on kukistettu, kuten Paavali oli ennustanut, kun hén kirjoitti:
”Vihollisista viimeisend kukistetaan kuolema” (1. Kor. 15:26). Kertomus
ihmisen lunastuksesta alkoi, kun ihminen lankesi syntiin ja tuotti kuoleman
kirouksen maailmaan. Se tulee taydelliseksi, kun kuolema itse lakkaa
olemasta, ainakin Jumalan lapsille.

Johannes oli tallentanut evankeliumiinsa lupauksen, jonka Jeesus antoi
opetuslapsilleen sind yon4, jona hédnet kavallettiin: ”... te tulette murheellisiksi,
mutta teiddn murheenne on muuttuva iloksi” (Joh. 16:20). Nyt, tassd ndyssd,

Johannes nékee tuon lupauksen lopullisen ja tiydellisen tayttymisen. Suru,
itku ja tuska, kaikki ndma ovat havinneet kirkosta sen lopullisen riemuvoiton
hetkelld. Vanha asioiden jarjestys on kadonnut (NIV).

Johannes jatkaa: ”Ja valtaistuimella istuva sanoi: ’Katso, uudeksi mind
teen kaikki.” Noilla sanoilla Jumala muistuttaa Johannesta ja meitd, etta
kuoleman, tuskan ja surun voittaminen on hénen tekonsa. Kun nykyajan
tiedemiehet ja teologit puhuvat yhteiskunnan uudistamisesta ja taydellisen
sosiaalisen jarjestyksen rakentamisesta tehtédvand, jolle tieteen, hallituksen
ja kirkon tulee omistautua, he unohtavat, etti sellainen tiydellinen maailma
voi tulla vain, kun nykyinen asioiden jarjestys on hévitetty ja kun Jumala
itse on tehnyt uuden taivaan ja uuden maan. Nykyinen maailma kérsii
synnin kirouksesta, ja sen tiytyy havitd tehddkseen tilaa uudelle asioiden
jarjestykselle, jota ei luoda ihmisponnistelulla ja nerokkuudella, vaan
ainoastaan Jumalan kaikkivaltiaalla vallalla. Kirkon tehtéva ei tasta syysta
ole rakentaa taydellistd sosiaalista jarjestystd, vaan julistaa evankeliumin
lupauksia, joiden kautta ihmiset tulevat osallisiksi uudesta asioiden
jarjestyksestd, jonka Jumala luo.

Meitd muistutetaan tistd, kun Jumala puhuu Johannekselle uudelleen.
Johannes kirjoittaa: ”Ja hdn sanoi: *Kirjoita, silld ndmd sanat ovat vakaat
ja todet’.” Vaikka olemme kédantaneet “hdn sanoi”, Johannes itse asiassa
kayttad preesens—aikamuotoa kai Aéyet “ja hin sanoo”. Uuden testamentin
kirjoittajat kdyttévat usein ns. historiallista preesensid puhuessaan menneistd
tapahtumista. Tama preesens—aikamuodon kaytto ilmaisee tavallisesti, ettd
kuvailtu tapahtuma on yha hyvin eldvina kertojan mielessa. Englannin
puhekielessd on samanlainen preesens—aikamuodon kéyttd (samoin
suomessa, suom. huom.).

Kun Jumala puhui Johannekselle toisen kerran, hin késki timan kirjoittaa.
Kun Johanneksen tulevaisuutta koskeva néky alkoi, oli yksi ensimmadisistd
hénen kuulemistaan sanoista késky kirjoittaa” (1:11). Se toistettiin monta
kertaa (1:19; 2:1,8,12,18; 3:1,7,14; 14:13; 19:9). Kaikissa noissa muissa
tapauksissa Johannekselle kerrottiin, mitd hanen tuli kirjoittaa. Mutta tassa
héanelle kerrotaan, miksi hinen tulee kirjoittaa, nimittdin koska "ndmd
sanat ovat vakaat ja todet’.



Sitd, mitd Johannes oli ndhnyt ja kuullut, ei oltu tarkoitettu yksin hanen
silmilleen ja korvilleen. Hanen tuli vélittdd sanoma muille. Se, mita hin tahan
kirjaan kirjoitti, oli oleva osa kirjoituksia, jotka olivat syntyneet Jumalan
inspiraatiosta; siité oli tuleva osa pyhdd Raamattua, pyhié Kirjoituksia, jotka
kaikki kirjoitettiin meiddn opiksemme, opettamaan meité, “ettd meilld
kérsivillisyyden ja Raamatun lohdutuksen kautta olisi toivo” (Room. 15:4).

Johannesta vakuutetaan, ettei ole vaaraa, etté se, mitd hénen tuli kirjoittaa,
koskaan saattaa hanta hdpeddn tai vaivaantuneeksi. Sanat, jotka hén oli
kuullut Jumalalta, ovat "vakaat ja todet”. Hanen kirjoittamansa nayt olivat
profetioita, jotka eivit olleet arvauksia, jotka joko kavisivit tai eivét kavisi
toteen. Koska ne ovat “vakaat ja todet”, seurakunta kykenee turvallisesti
16ytamadn niissé lujan toivon suuren ahdistuksen aikoina. Jumalan kansan
kyyneleet pyyhitadn varmasti pois ja kuolemalle, tuskalle ja surulle tulee
varmasti loppu. Jumala kirjoitutti Johanneksen kautta lupauksensa ylos
aivan kuten ihminen, joka tekee sopimuksen, haluaa kirjoittaa ylos, mita
hén aikoo toteuttaa. Nama kirjalliset, jumalalliset lupaukset ovat siksi vakaat
ja luotettavat, "kaiken vastaanottamisen arvoiset”.

Jumala puhui nyt Johannekselle kolmannen kerran. Han sanoi: ”"Se on
tapahtunut” yéyovav. Tama kreikan sana on todellisuudessa epatavallinen
monikon kolmannen persoonan muoto ja se pitdisi todellisuudessa kadntaa:
”Ne ovat tapahtuneet.” Verbin ainoa mahdollinen subjekti on edellisen
lauseen “ndmd sanat” ja merkityksen téytyy olla, ettd ne asiat, jotka ndma
sanat ovat ennustaneet, ovat kdyneet toteen. Kaikki, mitd Jumala lupaa,
vastaa samaa kuin se olisi tapahtunut, koska hdn on iankaikkinen ja hanelle
ei ole olemassa mennyttd tai tulevaa, vaan ainoastaan yksi iankaikkinen
ajattomuus tanaan.

Han viittaa tahdn jatkaessaan: ”Mind olen A ja O, alku ja loppu.” Kirjan
alussa (1:8), ennen kuin Johanneksen néky alkoi, Jumala on kuvaillut
itsensd samoilla sanoilla, vaikkakin monissa kasikirjoituksissa on tuossa
kohdassa vain lauseen ensimmadinen osa. Merkitys pysyy samana, koska
”Alfa” ja”Omega” (A ja O), kreikan aakkosten ensimmadinen ja viimeinen
kirjain, ovat kuvaannollisia synonyymeja sanoille “alku” ja "loppu”. Ennen
kuin maa ja maailma muodostettiin, Jumala oli (Ps. 90:2), ja kun nykyinen

taivas ja maa ovat havinneet, han on yhéd. Uudessa asioiden jarjestyksessa
hén on oleva Jumala, joka vastaa asioista, aivan kuten hén on Jumala, joka
johtaa ja hallitsee nykyistd maailmaa, jossa pahat hallitukset ja luopiokirkot
usein ndyttdvat menestyvan. Mutta ndma sanat vakuuttavat meit siitd, etta
Jumalan kansan viholliset pysyvit vain jonkin aikaa. Kun he ja maailma,
jossa he usein néyttavat pitdvin hallintavaltaa, saavuttaa paatoksensd, on
Jumala yha.

On vaikea ratkaista, viittaavatko seuraavat sanat Jumalan toimintaan
nykyisessd maailmassa vai johonkin, miti hin tekee uudessa taivaassa ja
uudessa maassa. Jumala sanoo: ”Jokaisen, joka on janoinen, mind annan
juoda lahjaksi eldmdn veden lihteestd” (Beckerin kdannoksen mukaan).
Olemme pitdneet perusteltuna kiantia t@ dwy@vri sanoilla *jokainen, joka
on janoinen”, koska artikkeli on selvisti yleinen artikkeli, joka tarkoittaa
kaikkia janoisia ihmisid yhtena joukkona. On itsestddn selvid, ettd ndma
ovat ihmisid, jotka ovat hengellisesti janoisia, katuvia, jotka tuntevat suuren
hengellisen anteeksiantamuksen ja pelastuksen tarpeensa.

Sekd Vanha ettd Uusi testamentti puhuu evankeliumin tarjoamasta
anteeksiantamuksesta ja pelastuksesta noilla sanoilla. Jesaja aloitti yhden
kaikkein kaunopuheisimmista lupauksistaan iankaikkisesta eldmasta ja
Jumalan uskollisesta hyvyydesta seuraavilla sanoilla (Jes. 55:1): ”Kuulkaa,
kaikki janoavaiset, tulkaa veden ddreen. Tekin, joilla ei ole rahaa, tulkaa,
ostakaa ja syokdd; tulkaa, ostakaa ilman rahatta, ilman hinnatta viinid ja
maitoa” (Jes. 55:1).

Evankeliumiinsa Johannes oli itse tallettanut Jeesuksen keskustelun
samarialaisen naisen kanssa Jaakobin lahteelld. Tuolle naiselle Jeesus sanoi:
”... joka juo sitd vettd, jota mind hdnelle annan, se ei ikind janoa; vaan se vesi,
jonka mind hdnelle annan, tulee hénessd sen veden lihteeksi, joka kumpuaa
iankaikkiseen eldmddn” (Joh. 4:14). Aiemmin tuossa keskustelussa Vapahtaja
oli kutsunut vettd, josta han puhui, "eldviksi vedeksi’, joka nayttad merkitsevan
samaa kuin "eldmdn vesi”, josta tassd puhutaan. Tasmaillisesti ottaen termi
“eldmdn vesi” esiintyy kuitenkin vain Ilmestyskirjassa. Téstd me paattelemme
asianmukaisesti, ettd Jumalan sanat Johannekselle kuvailevat evankeliumin
tarjoamista ihmisille, mitd Jumala jatkaa niin kauan kuin tima nykyinen



maailmaa pysyy. Futuurissa oleva verbi dwow “annan” on duratiivinen
futuuri, joka ilmaisee nykyhetkessa tapahtuvaa ja méarittdméttoman ajan
jatkuvaa tekemista.

Seuraavan luvun alussa Johannes puhuu eldmén veden virrasta, joka
juoksee keskelld taivaallisen Jerusalemin paakatua. Vaikka kenestakadn, joka
joisi virrasta, ei puhuta mitdén, silti kieli on silmiinpistdvan samanlaista
verrattuna tdssd kdytettyyn. Voimmekin paitelld, ettd olemme tdssa
tekemisissa vertauskuvan kanssa, joka edustaa sitd iloa, joka on oleva
meiddn iankaikkisuudessa.

Siitd huolimatta tuossa samassa luvussa (22:17) tuo symboli kuvaa selvasti
evankeliumin saarnaamista. Elamén veden tarjoaminen niille, jotka ovat
janoisia, viittaa kaikkein todenndkéisimmin evankeliumin saarnaamiseen,
joka jatkuu tehoisana halki timan maailman historian kulun huolimatta
saatanan ja kahden pedon pyrkimyksistd tehda siitd loppu. Siksi tdssd on
lupaus, ettd Jumala jatkaa seurakuntansa rakentamista ja varjelemista
tyydyttamalla hengellisesti janoiset vapaalla ja armollisella anteeksiantamuksen
tarjouksellaan, jonka kautta han vie heidit taivaalliseen Jerusalemiin. Herra
sanoo: ~Joka voittaa, on tdmdn perivd, ja mind olen oleva hinen Jumalansa,
ja hin on oleva minun poikani.” Jokainen seitsemasta kirjeestd luvuissa 2 ja 3
sisdlsi lupauksen 7sille, joka voittaa”. Noissa kohdissa vihollisia, joista voitto
saadaan, ei koskaan erikseen mainita nimeltd, mutta sen jalkeen olleissa
ndyissd Jumalan kansa on kahdesti mainittu kansana, joka on saanut voiton
nimeltd mainituista vihollisista. Luvussa 12 heidét kuvaillaan niiksi, jotka
ovat voittaneet perkeleen Karitsan veren tdhden ja todistuksensa sanan
tahden (12:11), ja luvussa 15 niiksi, jotka ovat saaneet voiton pedosta ja
sen kuvasta. Téastd syystd on selvad, ettd se, joka on voittoisa, on kristitty,
joka on menestyksellisesti vastustanut kaikkia perkeleen ja antikristillisen
maailman pyrkimyksia riistdd haneltd hinen uskonsa.

Voittoisalla uskovalla on lupaus, ettd han perii "ndmd” (Beckerin
kadnnoksen mukaan). ”Ndmd” viittaa takaisinpdin kaikkiin niihin siunauksiin,
jotka on lueteltu edellisissa jakeissa, mukaan lukien taivaallinen Jerusalem,
vapaus kuolemasta ja tuskasta, kyynelistd, itkusta ja murheesta. Mutta
kaksi siunausta, jotka oli mainittu edelld, mainitaan jélleen ikdan kuin sen
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korostamiseksi, ettd ndma ovat suurimmat kaikista, nimittdin: ”... mind
olen oleva héinen Jumalansa ja hin on oleva minun poikani.” Tama toistaa
aiemman lupauksen (jae 3) hieman eri sanoin. Vapautus surusta ja tuskasta
voisi tulla ihmisten osaksi tyhjiinraukeamisen kautta — ndinhan hindujen
nirvanassa luvataan tapahtuvan. Taivas, joka olisi tiynnd pelkéstddn
aineellisia lahjoja ja aarteita, ei voisi tuottaa kestdvda onnellisuutta. Vain
ddreton Jumalan majesteetti kykenee tyydyttiméaan meidat ja tekemaan
elamdmme mielekkadksi halki loputtoman iankaikkisuuden. Tasta syysta
kirkkoisdt puhuivat usein autuuttavasta nikemisestd” suurimpana kaikista
niistd taivaallisista siunauksista, jotka tulevat olemaan meidin taivaassa.

Jumalan viimeiset sanat Johannekselle tassd ndyssd muistuttavat meita
siitd, etta kaikki ihmiset eivat tule osallisiksi uuden Jerusalemin kirkkaudesta.
Hén sanoo: ”Mutta pelkurien ja epduskoisten ja saastaisten ja murhaajien ja
huorintekijdin ja velhojen ja epdjumalanpalvelijain ja kaikkien valhettelijain
osa on oleva siind jdrvessd, joka tulta ja tulikived palaa; tdmd on toinen
kuolema.” On melko huomiotaherdttivaa, ettd tissd luettelossa, jossa
kuvaillaan joitakin kaikkein hapeallisimmistd ihmisten tuntemista rikoksista,
pelkurit” ja "epduskoiset” ovat listan kérjessd. Mutta tima muistuttaa siita
historiallisesta taustasta, jossa tdma kirja kirjoitettiin. Padllimméisena niiden
ihmisten mielissa, joille Johannes kirjoitti, on, kun he kuulivat nuo sanat,
taytynyt olla ne luopiokristityt, jotka vainon uhatessa olivat luopuneet
uskostaan Kristukseen. Toisin kuin Herran uskollinen marttyyri Antipas
(2:13) ja uskolliset kristityt Pergamossa (2:13) ja Filadelfiassa (3:8) he olivat
kieltaneet Kristuksen nimen kuoleman pelon tdhden ja heidit leimattiin
tastd syystd oikeutetusti pelkureiksi ja epauskoisiksi. Samoin kuin peto ja
vadrd profeetta (19:20) sekd saatana (20:10) heidét heitetdén tulijarveen.
Tdma on oleva heille maaritty osa pépog heidan osansa iankaikkisuudessa.
Rinnakkain mitd ihanimpien evankeliumin lupausten kanssa Jumala
julistaa my0s mitd vakavimpia lain uhkauksia, jotta uusi ihminen voisi tulla
rohkaistuksi lupausten kautta ja vanha ihminen kauhistetuksi uhkausten
kautta.



UUSI JERUSALEM (21:9-27)

YLEINEN KUVAUS KAUPUNGISTA (21:9-21)

9) Ja tuli yksi niistd seitsemdstd enkelistd, joilla oli ne seitsemdn maljaa
tdynnd seitsemdd viimeistd vitsausta, ja puhui minun kanssani sanoen:
“Tule tinne, mind ndytdn sinulle morsiamen, Karitsan vaimon.” 10) Ja
héin vei minut hengessi suurelle ja korkealle vuorelle ja néytti minulle
pyhdn kaupungin, Jerusalemin, joka laskeutui alas taivaasta Jumalan ty-
kéd, 11) ja siind oli Jumalan kirkkaus; sen hohto oli kaikkein kalleimman
kiven kaltainen, niinkuin kristallinkirkas jaspiskivi; 12) siind oli suuri ja
korkea muuri, jossa oli kaksitoista porttia ja porteilla kaksitoista enke-
lig, ja niihin oli kirjoitettu nimid, ja ne ovat Israelin lasten kahdentoista
sukukunnan nimet; 13) iddssd kolme porttia ja pohjoisessa kolme port-
tia ja eteldssd kolme porttia ja linnessd kolme porttia. 14) Ja kaupungin
muurilla oli kaksitoista perustusta, ja niissd Karitsan kahdentoista apos-
tolin kaksitoista nimed. 15) Ja silld, joka minulle puhui, oli mittasauvana
kultainen ruoko, mitatakseen kaupungin ja sen portit ja sen muurin. 16)
Ja kaupunki oli neliskulmainen, ja sen pituus oli yhtd suuri kuin sen le-
veys. Ja hin mittasi silld ruovolla kaupungin: se oli kaksitoista tuhatta
vakomittaa. Sen pituus ja leveys ja korkeus olivat yhtd suuret. 17) Ja hin
mittasi sen muurin: se oli sata neljdkymmentd nelji kyyndrdd, ihmismi-
tan mukaan, joka on enkelin mitta. 18) Ja sen muuri oli rakennettu jas-
piksesta, ja kaupunki oli puhdasta kultaa, puhtaan lasin kaltaista. 19) Ja
kaupungin muurin perustukset olivat kaunistetut kaikkinaisilla kalleilla
kivillg; ensimmdinen perustus oli jaspis, toinen safiiri, kolmas kalkedon,
neljds smaragdi, 20) viides sardonyks, kuudes sardion, seitsemdis krysoliit-
ti, kahdeksas berylli, yhdeksds topaasi, kymmenes krysoprasi, yhdestoista
hyasintti, kahdestoista ametisti. 21) Ja ne kaksitoista porttia olivat kak-
sitoista helmed; kukin portti oli yhdestd helmestd; ja kaupungin katu oli
puhdasta kultaa, ikdidnkuin lapikuultavaa lasia.

Olemme tassd tekemisissd riemuitsevasta seurakunnasta kertovan
vertauskuvan kanssa. Uutta Jerusalemia ei selvastikddn ole ajateltava
kirjaimellisena kaupunkina. Ehka selvin osoitus tédsté on viittaus kahdentoista
apostolin nimiin kahdessatoista perustuksessa (jae 14). Johonkin kirjoitettu

nimi voi ilmaista omistusoikeutta tai henkil6llisyyttd. Uudessa testamentissa
ei ole mitdan, mikd milldan tavalla johtaisi sithen johtopéaatokseen, ettd uuden
Jerusalemin perustukset kuuluvat kahdelletoista apostolille, mutta sielld
on selvisti lausuttu, ettd kaksitoista apostolia ovat seurakunnan perustus.
Paavali sanoo, etti kristillinen seurakunta on apostolien ja profeettojen
perustuksille rakennettu (Ef. 2:20). Se ei tietenkdan tarkoita, ettd apostolit
ja profeetat ovat omassa persoonassaan seurakunnan perustus, vaan sen
sijaan, ettd apostolien ja profeettojen julistama Jumalan Sana on sen uskon
perustus, joka tekee meistd seurakunnan jasenid. Tuon ajatuksen vahvistavat
my0s Jeesuksen sanat, ettd Pietarin tunnustus on perustus, jolle hin rakentaa
seurakuntansa (Matt. 16:18).

Toinen ilmaus, joka viittaa siihen johtopaitokseen, ettd meilld on tassad
késilld riemuitsevan seurakunnan vertauskuva, on kaupungin muoto.
Se on tdydellinen kuutio, yhtéd korkea, leved ja pitkd. Tdéma oli myds
ilmestysmajan kaikkeinpyhimmaén ja myohemmin Salomonin temppelin
muoto. Kaikkeinpyhinté pidettiin erityisena Jumalan asuinpaikkana, jossa
Herra puhui Mooseksen kanssa kasvoista kasvoihin ja johon ylimmaéinen
pappi saapui Herran eteen sovittavan uhriveren kanssa. Edellisessa ndyssa
uusi Jerusalem oli paikka, jossa Jumala eldd kansansa kanssa erityisessa
ldheisesséd yhteydessé. Taivaallinen Jerusalem on siten uusi kaikkeinpyhin,
jossa Jumala asuu omiensa kanssa iankaikkisesti.

Edelleen tata kidsitystd tahdentda se, ettd kahdellatoista portilla on
kahdentoista Israelin sukukunnan nimet. Se, ettd kussakin neljasta sivusta on
kolme porttia, néyttdd olevan toinen viittaus erdmaan ilmestysmajaan. Jumala
kaski, ettd kullekin neljasta ilmestysmajan sivusta kolmen sukukunnan tuli
pystyttéa leirinsé (4. Moos. 2). Uuden testamentin kisitteistossé todellinen
Jumalan Israel tarkoittaa nakymétonté seurakuntaa, joka koostuu kaikista
niistd, jotka ovat uskon kautta Aabrahamin lapsia. Kahteentoista porttiin
kirjoitettuja kahdentoista sukukunnan nimia ei anneta tassd, mutta voimme
turvallisesti olettaa, ettd ne ovat samat kaksitoista nimed, joita oli kaytetty
ndyssd taistelevasta seurakunnasta aiemmassa luvussa (7:4-8). Porteissa olevat
nimet viittaavat siihen, ettd vain niiden, jotka uskon kautta ovat Jumalan
valitun kansan jdsenid, valittuja, hengellinen Israel, sallitaan paasta sisélle



kaupunkiin. Tdma taivaallinen Jerusalem on vertauskuva seurakunnasta
sen jalkeen, kun vanha asioiden jérjestys on havinnyt.

Tdaman johtopddtoksen osoittaa teksti itse oikeaksi monin verroin,
kun taivaallinen Jerusalem mainitaan "morsiameksi, Karitsan vaimoksi’.
Kristuksen morsian on kristillinen seurakunta (19:5-9).

Toinen yleinen huomautus, joka voidaan tehdi, ennen kuin tarkastelemme
nakya yksityiskohtaisesti, on se, etté kaikki luvut, joita kdytetaan kuvailemaan
kaupunkia, ovat luku kaksitoista tai sen kerrannaisia. Kaupungissa on
kaksitoista porttia, joista vastaa kaksitoista enkelid ja joihin on kaiverrettu
kaksitoista nimed ja jotka on tehty kahdestatoista helmesta. Kaupungin
muurilla on kaksitoista perustusta, jotka kantavat kahdentoista apostolin
nimed. Kaupunki on 12000 vakomittaa (KR 92: ”stadionmittaa” = 192 m)
pitkd, leved ja korkea. Kaupungin muuri on 144 kyynaraa (144 = 12 x 12;
kyyndra = n. 0,5 m) paksu. Kaikki tdmé osoittaa oikeaksi sen johtopdatoksen,
ettd kaksitoista on numero, joka kuvaa seurakuntaa, kuten panimme merkille
kasitellessimme lukua 7.

Niiden tdhdn nakyyn liittyvien yleisten huomioiden jalkeen jatkamme
eteenpdin ja tarkastelemme joitakin sen yksityiskohtia. Johanneksen
johdattaa tdhan niakyyn yksi seitsemasta enkelistd, joilla oli seitsemén maljaa
ja jotka toivat mukanaan seitsemin viimeistd vitsausta. Nama seitsemén
enkelid olivat ensin nayttaytyneet Johannekselle luvussa 15. Jos seuraamme
kreikan kieliopin sadnt6ja tasmallisesti, meiddn taytyy péitelld Johanneksen
sanovan téssd, ettd seitsemén enkelid oli kuormattu seitsemalld viimeiselld
vitsauksella tai ne kantoivat niitd, koska partisiippi yepovewv “tiynnd”
tai "kuormattu jollakin”, joka on genetiivissd, ei voi kieliopillisesti méaarata
substantiivia @idAag (maljat), joka on akkusatiivissa.

Useimmat kaantdjat kuitenkin olettavat, ettd Johannes teki kieliopillisen
virheen. He tulkitsevat, etté genetiivisséd oleva partisiippi méaaraa akkusatiivissa
olevaa substantiivia, jonka jéljessd se on, ja kddntavit: "Monta maljaa
tdynnd seitsemdd viimeistd vitsausta”, vaikkakin NASB-kddnnoksessd on
reunahuomautus, jossa se kiinnittdd huomiota siihen, minka se selvasti
katsoo olevan kompel6d kreikkaa. Toisaalta Johannes tiesi aivan hyvin, etta
substantiivia madradvén partisiipin tulisi olla samassa sijamuodossa kuin

ko. substantiivi. Aiemmassa jakeessa hdn sanoo, ettd seitseman maljaa oli
tdynna Jumalan vihaa, ja sielld partisiipin sijamuoto ilmaisee hyvin selvisti,
ettd se madrad substantiivia “maljat” (15:7). Edelleen tuossa tekstiyhteydessa
han kuvailee kahdesti, ettd ndilld enkeleilld on seitsemdn viimeisti vitsausta,
ennen kuin hdn mainitsee, etté niille annettiin seitsemén viimeista maljaa
(15:1,6). Niinpéd on mahdollista, vaikkakaan ei valttimatonta, ajatella,
ettd enkelit kantavat seitsemdd vitsausta my6s ennen kuin niilld oli maljat
kasissdan. Kreikan sanaa yéuw, joka tavallisesti kddnnetdan “olla taynnd’,
voidaan myds kayttdd eldimestd, joka kantaa kuormaa seldssddn, missa
tapauksessa se on kdannettava "kuormattu”. Sita paitsi Johannes ei missddn
sano, ettd vitsaukset olivat maljoissa, vaan hdan puhuu maljoista, jotka ovat
tdynnd Jumalan vihaa. Ndistd syistd olemme valinneet kddnnostavan, joka
ilmaisee, ettd enkelit kantoivat jollain tavalla seitsemédn viimeisté vitsausta.

Tama heréttad uudelleen kysymyksen kieliopillisista *virheistd” Johanneksen
kreikassa, ja toistamme aiemman huomiomme, ettd poikkeamiset sdéanndistd
eivat ole samalla tasolla kuin asiavirheet. On tdysin mahdollista ilmaista
totuus heikolla kieliopilla. Kun Pyha Henki inspiroi pyhét Jumalan ihmiset
kirjoittamaan ylés Jumalan totuuden Raamattuun, hin kaytti sitd kirjallista
tyylid, johon he olivat tottuneet. On totta, etteivét kaikki Johanneksen
nédenndiset poikkeamiset séannoisté ole helposti selitettavissa. Tama muistuttaa
meitd jdlleen siitd, ettd tdysin johdonmukaisen selityksen loytdminen
Johanneksen nidenniisesti heikolle kreikalle ei kuitenkaan merkitse sita,
ettd hdnen kreikkansa olisi niin huonoa kuin joskus on esitetty.

Enkeli, joka néyttiytyi Johannekselle, lupasi néyttda hianelle "morsiamen,
Karitsan vaimon”. Ei ole epdilystdkaan siitd, ettd tima on lupaus nayttaa
Johannekselle seurakunta sen taivaallisessa kirkkaudessa vastakohtana
karsiville, taistelevalle seurakunnalle, jolle hdn osoitti timén kirjan.

Vilittomasti annettuaan Johannekselle timan lupauksen enkeli vei hianet
“hengessd suurelle ja korkealle vuorelle”. Johannes sanoo sanatarkasti: ” Héin
vei minut vuoren pdidlle” ¢ni 6pog, mutta tdma on esimerkiksi ellipsista
(poisheittimisestd, sanan tai sanojen pois jattdmisestd lauseesta, suom.
huom.), jota lukijan ajatellaan tdydentdvin toisella verbilld. Ajatus on
tama: ” Hdin vei minut ja laski minut vuoren pddlle.” Ilmaisu "hengessd”, jota



Johannes kayttad monta kertaa tdssa kirjassa (1:10; 4:2; 17:3), ei taaskaan
ole viittaus Pyhdidn Henkeen, vaan sen sijaan hengelliseen tilaan, jossa
tietoisuus hengellisistd asioista on korkeampi ja jossa Johannes kykeni
nidkemdidn asioita, jotka néytettiin hanelle ndissd ndyissa. Katso kommentit
tdmén ilmaisun aiemmasta kaytosta (1:10; 4:2; 17:3).

Aivan kuten Mooses oli nahnyt koko luvatun maan Nebo-vuoren
huipulta (5. Moos. 34.), samoin Johannes kykeni timéan vuoren huipulta
nikemddn pyhén kaupungin, Jerusalemin, laskeutuvan Jumalan luota
taivaasta. Ensimmaisessd ndyssa taivaallisesta Jerusalemista, minké han oli
kuvaillut timén luvun alkujakeissa, Johannekselle ei ilmeisesti oltu annettu
selvdd kuvaa kaupungista. Han ainoastaan sanoo, ettd se oli koristettu kuin
morsian aviomiehelleen.

Nyt hdn kuitenkin kykeni kuvailemaan kaupungin yksityiskohtaisesti.
Ensiksi hdn sanoo, etti silld on Jumalan kirkkaus. Tamé nayttda olevan
jalleen viittaus erdmaan ilmestysmajaan. ”Herran kirkkaus” on se kirkas
valo, jossa Jumala toi julki lasndolonsa kansalleen erimaassa ja myds
myohempina aikoina. Meille kerrotaan, ettd kun ilmestysmaja pystytettiin
ja vihittiin, ”Herran kirkkaus taytti asumuksen” (2. Moos. 40:34,35). Sama
tapahtui jélleen, kun Salomon temppeli pyhitettiin Herran palvelukseen
(1. Kun. 8:11). Vaikka téta kirkasta valoa kutsutaan tavallisesti ” Herran
kirkkaudeksi”, niin Roomalaiskirjeessa (9:4) sitd kutsutaan yksinkertaisesti
“kirkkaudeksi” ja Hesekiel selvasti kutsuu sitd ”Israelin Jumalan kirkkaudeksi”
(Hes. 8:4;9:3;10:19; 11:22,23; 43:2,4). Johannes kaytti tita ilmaisua, ”Jumalan
kirkkaus”, kerran aiemmin (15:8), ehkd my0s téssa erityisessd merkityksessa,
ilmaistakseen Herran armollisen lasndolon kansansa keskuudessa uudessa
Jerusalemissa. Tama kasitys ”Jumalan kirkkaudesta” tuodaan ilmi myos
myOhemmaisséd lausumassa, ettd Jumalan kirkkaus valaisee taivaallisen
kaupungin (jae 23).

Johannes jatkaa: sen hohto oli kaikkein kalleimman kiven kaltainen,
niinkuin kristallinkirkas jaspiskivi.” Useimmat nykyajan kddnnokset
kaantavat sanan @woTtip (sen valon lahde) “sdteilyksi” tai loisteeksi”. Sana
tarkoittaa kuitenkin "valonantajaa”, "valonlihdettd”. Silla on epéilematta
tuo merkitys siind ainoassa muussa Uuden testamentin kohdassa, jossa

tuota sanaa kaytetdan (Fil. 2:15). Sitd paitsi merkitys "sdteily” tai ”loiste” ei
ndyté olevan perusteltu.

Téamén ohella merkitys sen valon ldhde” on tédysin jarkeenkdypa seka
suppeammassa ettd laajemmassa tekstiyhteydessd. Kun gwotip sanotaan
olevan kaikkein kalleimman kiven kaltainen, kuin kristallinkirkas jaspiskivi,
tdmad ndyttda toistavan kuvauksen Jumalasta valtaistuinndyssa luvussa 4
(4:3), jossa hinen, joka istui valtaistuimella, kuvaillaan olevan ”jaspis- ja
sardionkiven kaltainen”. Ndyssé valtaistuimesta seuraavassa luvussa (22:5)
Jumalan sanotaan valaisevan pyhit kirkkaudessa ja aiemmassa jakeessa
(21:23) Johannes sanoo, etta kaupunki ei tarvitse aurinkoa tai kuuta; se ei
tarvitse valonldhteitd, koska Herran kirkkaus valaisee kaupungin ja Karitsa
on sen lamppu. Naistad syistd ymmarramme, ettd wotnp kaupungin valon
ldhde, on Jumala itse. Siten me ndemme tédssd lausumassa jdlleen yhden
osoituksen Jumalan armollisesta lasndolosta kansansa keskuudessa uudessa
Jerusalemissa.

Uudella Jerusalemilla kuvaillaan olevan suuri ja korkea muuri. Muurit
antiikin kaupunkien ympérilla palvelivat vain yhté tarkoitusta. Ne suojelivat
asukkaita vihollisten hyokkayksilta. Kaikki kirkon viholliset on heitetty
tulijarveen eivitka ne siksi endd uhkaa seurakuntaa. Muuri kuvaa tita
turvallisuutta, jota Jumalan kansa nauttii uudessa taivaassa ja uudessa maassa.

Kahdentoista sukukunnan nimet kahdellatoista kaupunkiin johtavalla
portilla osoittavat, ettd nditd portteja saavat kdyttad vain israelilaiset. Kaikilla
oikeilla israelilaisilla ja vain oikeilla israelilaisilla on paasy tdhan pyhdan
paikkaan. Kenenkéddn ympirileikkaamattoman henkilon ei sallittu syoda
padsidislampaasta (2. Moos. 12:48) eivitka juutalaiset sallineet kenenkdin
ympadrileikkaamattoman henkilon tulla valittomaélle temppelialueelle
maanpaallisessd Jerusalemissa. Vastaavasti kenenkaén epauskoisen ei sallita
tulla sisdédn taivaalliseen kaupunkiin. Meidan ei ole tarpeen toistaa tdssa,
mitéd on jo sanottu sanan Israel uusitestamentillisesta merkityksesté. Katso
esimerkiksi kommentteja Smyrnaan osoitettuun kirjeeseen (2:9).

Meille ei kerrota erikseen, miksi kahdelletoista portille on asetettu
kaksitoista enkelid. Koska enkelit kuvataan niin usein Jumalan lasten
suojelijoiksi, monet olettavat, ettd heidit on asetettu porteille puolustamaan



kaupunkia sen vihollisia vastaan. Sellainen tulkinta ei ole mahdoton. Viittaus
eliman puuhun ja muut rinnakkaisuudet Eedenin puutarhaan seuraavassa
tekstiyhteydessa tuntuvat kuitenkin osoittavan, ettd pyhan kaupungin porteilla
seisovat enkelit palvelevat samanlaista tehtdvaa kuin se, mitéd toimittivat
kerubit, jotka oli asetettu Eedenin puutarhan sisdédnkayntiin. Ne ovat siella
pitadkseen huolta, ettei kukaan epduskoinen tule ndistd porteista sisdidn
syodédkseen eldmin puusta. Enkelien ldsndolo vahvistaa siten portteihin
kaiverrettujen israelilaisten sukukuntien nimien opettaman laksyn.

Kaupungin mittaaminen muistuttaa nakymas, joka on kuvailtu luvussa
11, jossa Johanneksen kaskettiin mitata temppeli, mutta jattaa esipiha ja
kaupunki mittaamatta, koska nuo alueet olivat pakanoiden, ts. epauskoisten,
hallussa. Tdssa mitataan koko kaupunki, silld tdssd kaupungissa ei ole
ketddn, joka ei kuulu sinne. Riemuitseva seurakunta, toisin kuin nikyva
seurakunta sellaisena kuin me kohtaamme sen tédssd maailmassa, ei ole
sekoitettu kansanpaljous. Lusteet erotetaan vehnésta (Matt. 13:37-43) ja
hyva kala kelvottomasta (Matt. 13:47-50).

Olemme jo panneet merKkille, ettd timé kaupunki on téydellinen kuutio,
12000 vakomittaa joka suuntaan. Jotkut nykyajan kaantéjat (esim. AAT,
NASB) esittdvit timan luvun nykyajan vastineen, joka on itse asiassa vahdn
vaille 1400 mailia (n. 2304 km). Tdma luku selittda tietyssda madrin, miksi
jotkut raamatunselittdjat loytavat ongelmia téssd kaupungin kuvauksessa.
On vaikea kuvitella muuria, joka on yli tuhat mailia (yli 1600 km) korkea
ja joka on vain vahan yli kaksisataa jalkaa (n. 60 m) leved. Mutta mittojen
esittiminen nykyaikaisilla vastineilla todellisuudessa tuhoaa symboliikan,
koska kaikki mitat ovat kahdentoista kerrannaisia. Nama luvut eivit ole
maantieteellisid vaan vertauskuvallisia. Ne auttavat meitd ratkaisemaan
luvun kaksitoista vertauskuvallisen merkityksen.

Kaupungin téydellinen kuution muoto, paitsi ettd se on samanlainen kuin
kaikkeinpyhimman muoto, viittaa my0s siihen, ettd Jumalan suunnitelma
hénen lédhettaessdaan kaksitoista apostolia kokoamaan valitut on toteutunut
menestyksellisesti. Paavali oli puhunut Herran pyhéstd temppelista,
kristillisesta seurakunnasta, kasvavana (Ef. 2:21), kun yhi enemmin niitd,
jotka ovat kaukana, tuodaan ldhelle (Ef. 2:17). Pietari oli kuvaillut yksittaiset

kristityt eldviksi kiviksi, jotka on liitetty seurakuntaan (1. Piet. 2:5). Mutta
Johannes nikee seurakunnan taydellisend kokonaisuutena, jossa ei ole enda
tilaa lisdyksille, silla kaupungin rakentaminen on ilmiselvisti padtoksessa.
Kaupungin muoto muistuttaa sen tdhden jilleen kerran meita siitd, etta
nykyinen maailma pysyy niin kauan kunnes kaikki Jumalan valitut on
koottu. Koska kaupungin mitta on 12000 vakomittaa joka suuntaan, joka
on 12 x 10 x 10 x 10 vakomittaa, ja koska kaksitoista on seurakunnan luku,
luvun kymmenen pitdminen taydellisyyden vertauskuvana taytyy olla oikea.

Muuri on 144 kyynadraa leved. Koska kaupunki on tdydellinen kuutio,
muuri on selvisti yhta leved huipulla kuin pohjalla, joka on jalleen osoitus
siitd, ettd silmiemme eteen asetettua kuvaa ei tule ymmartda kirjaimellisesti.
Tuon vaikutelman vahvistaa Johanneksen lausuma “ihmismitan mukaan,
joka on enkelin mitta”. Tuon huomautuksen tdsmallistd merkitystd ei ole
helppo ratkaista. Sen ei tarvitse merkitd mitddn muuta kuin, ettd enkeli, joka
puhui hinelle ja joka mittasi muurin, nayttaytyi hanelle ihmishahmossa.
Aivan kuten timén henkiolennon ihmishahmo ei ollut tarkka kuvaus siiti,
mitd enkeli todellisuudessa on, samoin tdima pyhédn kaupungin aineellinen
muoto on tarkoitettu kuvaamaan jotain, mika pohjimmiltaan on hengellinen
todellisuus.

Taivaallisen kaupungin sanoinkuvaamaton kauneus kuvaillaan kullan
ja kallisarvoisten jalokivien muodossa. Muurin rakennusaine oli "jaspis”.
Raamatunselittdjdt ja sanakirjat eivét ole yhtd mieltd siitd, minkalainen
kivi tdmd tarkalleen ottaen oli. Silti on olemassa yleinen yksimielisyys, etta
antiikin aikoina sana "jasper” iaomg ei tarkoittanut ainoastaan puolijalokived,
joka nykyaédn tunnetaan tuolla nimelld. Monet raamatunselittdjat uskovat,
ettd sana tarkoittaa tassd “timanttia’, kun taas toiset ehdottavat “opaalia”.
Juuri sen tahden, ettd emme kykene ymmartdméan ja tunnistamaan selvésti
kaikkea, mité tassid kuvauksessa kaupungista sanotaan, meille jaa vaikutelma
sanomattomasta kauneudesta.

Paitelma, ettd muuri oli jaspista, ndyttad kuitenkin olevan ristiriidassa
sen Johanneksen lausuman kanssa, ettd kaupunki oli puhdasta kultaa ja
ettd ensimmainen perustus oli jaspista. Me kohtaamme téssa jélleen kerran
vaikeuden sanastossa. Sana évéwunoig “materia” (jae 18 suomalaisissa



kdannoksissa: rakennus, rakennettu jne. suom. huom.), on harvinainen
sana, joka johtuu sanasta Swpuéw “rakentaa”. Kdannoksemme, perustus”
(Becker), on arvaus siitd, mitd Johannes tahtoi sanoa, eiki ole luultavasti
parempi kuin “materia”.

Kukin kahdestatoista perustuksesta on tehty yhdesté tai yhdenlaisesta
jalokivestd ja jokainen portti on luotu yhdesta helmestd. Mitddn tallaista
rakennelmaa ei voida kuvitella maailmassa, jossa me elaimme. Meitd
muistutetaan siten siitd, ettd tata nykyistd maailmaa ei enda ole ja ettd se
korvataan maailmalla, joka on verrattoman loistava ja kaunis. Monia kivistd,
jotka muodostavat perustukset, ei voida tunnistaa ehdottomalla varmuudella.
Tieddmme vain, ettd kaksitoista perustusta kuvaavat kahtatoista apostolia,
ja se, ettd jalokivet kuvaavat heitd, muistuttaa meita siitd, mika suuri aarre
ja siunaus apostolit ja heiddn sanomansa on seurakunnalle ollut.

Kuvaus kaupungin kadusta puhtaana kultana, yhta lapikuultavana kuin
lasi, kertoo meille siitd, ettd me olemme tdssé tekemisissé todellisuuksien
kanssa, jotka ylittavét kaiken meiddn timénhetkisen kokemuksemme. Siitd
huolimatta kuvaus synnyttda vaikutelman tavattomasta arvosta ja loistosta.
Tuon siunatun paikan kiistattoman kauneuden tulisi heréttaa meissa kaikissa
kaipaus ndhd4, millainen tuo paikka todella on. Muinainen runoilija on
ehka kirjoittanut parhaan mahdollisen selityksen tdhan kuvaukseen, kun
hén kirjoitti sanat, jotka on kddnnetty:

"En tiedd, ah, en tiedd

Mitkd ilot odottavat meitd sielld

Mikd kirkkauden sdteily

Mikd vertaansa vailla oleva autuus.” (TLH, 613)

ITSE KAUPUNKI JA SEN ASUKKAAT (21:22-27)

22) Mutta temppelid mind en siind néihnyt; silli Herra Jumala, Kaikki-
valtias, on sen temppeli, ja Karitsa. 23) Eikd kaupunki tarvitse valoksensa
aurinkoa eikd kuuta; silld Jumalan kirkkaus valaisee sen, ja sen lamppu
on Karitsa. 24) Ja kansat tulevat vaeltamaan sen valkeudessa, ja maan

kuninkaat vievit sinne kunniansa. 25) Eikd sen portteja suljeta pdivilld,
ja yoti ei sielld ole, 26) ja sinne viedddn kansojen kunnia ja kalleudet. 27)
Eikd sinne ole pddsevd mitddn epdpyhdd eikd ketddn kauhistusten tekijéid
eikd valhettelijaa, vaan ainoastaan ne, jotka ovat kirjoitetut Karitsan eld-
mdnkirjaan.

Kun Johannes on kuvaillut, miltd uusi Jerusalem néyttad muureineen ja
perustuksineen, katuineen ja portteineen, han kiinnittdd huomion kaupunkiin
itseensa. "temppelid mind en siind nihnyt.” Sanalla “temppeli” on painokas
asema lauseessa. Johannes oli yllattynyt erityisen jumalanpalveluspaikan
puuttumisesta. Temppeli oli paikka, jossa israelilaiset tulivat Herran
eteen. Se oli paikka, jossa heilld oli ldheisin yhteys Jumalan kanssa. Sielld
toimitettiin ne armonvilineet, joiden kautta Jumala lahjoitti suosionsa ja
anteeksiantamuksensa.

Mutta uudessa Jerusalemissa ei enda tarvita Jumalan asettamia asioita,
joiden kautta hdn on kansansa kanssa tekemisissé. Sen sijaan taalla he elavat
valittdmassd yhteydessd Jumalan kanssa. Johannes sanoo: ”Herra Jumala,
Kaikkivaltias, on sen temppeli, ja Karitsa.” Ensi silméaykselld voi nayttaa
oudolta, ettd Jumalaa ja Karitsaa kutsutaan temppeliksi. Tdma epailematta
ei merkitse, ettd kaupungissa on erityinen paikka, jossa ihmiset voivat tulla
hénen eteensa siten kuin he menettelivdt maallisessa ilmestysmajassa.
Jumalan lasnaolo kaikkialla vakuuttaa meidat siitd, ettd kun Jumala asuu
kansansa keskuudessa uudessa Jerusalemissa, han asuu heidan keskuudessaan
kaikkialla. Hdnen erityinen ja ldheinen lasndolonsa muuttaa koko paikan
temppeliksi. Profeetta Sakarja (14:20-) oli ennustanut: ”Sind pdivind on
oleva hevosten kulkusissa kirjoitus: ’'PYHITETTY HERRALLE! Ja padat
Herran temppelissi ovat uhrimaljain vertaisia, jotka ovat alttarin edessd. Ja
jokainen pata Jerusalemissa ja Juudassa on oleva pyhitetty Herralle Sebaotille,
ja kaikki uhraajat tulevat ja ottavat niitd ja keittdvit niissd. Eikd ole endid
sind pdivind yhtidn kaupustelijaa Herran Sebaotin temppelissi.”

Leevildisissd temppelijumalanpalveluksen sidnndissa Jumala oli
madrannyt, ettd sanat "PYHITETTY HERRALLE” tuli kaivertaa ylipapin
kantamaan hiippaan, mutta Sakarja ennusti, ettd aika tulisi, jolloin kaikki



Jerusalemissa olisi pyhéa ja kokonaan omistettu Herran palvelukseen. Vaikka
nuo sanat ovat tietyssd madrin tayttyneet Uuden testamentin kirkossa syntien
anteeksiantamuksen kautta, me ndemme niiden tdydellisen tayttymyksen
kuitenkin vasta uudessa taivaassa ja uudessa maassa, kun Jumalan nakyva
ldsndolo tekee koko pyhdsta kaupungista jumalanpalveluspaikan.

Aurinkoa ja kuuta ei uudessa Jerusalemissa tarvita, silld Jumalan
kirkkaus valaisee kaupungin. ”Jumalan kirkkaus” on ”Herran kirkkauden”
toinen nimi, Shekinah, kirkas valo, jossa Jumala teki ldsndolonsa nahtéavéksi
muinaiselle Israelille ja joka loisti paimenten ympdrilld, kun enkelit tulivat
ilmoittamaan Vapahtajan syntyman. Tuo kirkkaus ei ilmesty endé vain
lyhyeksi ajaksi vain kadotakseen jélleen sadoiksi ja tuhansiksi vuosiksi,
vaan se on oleva Jumalan kansan pysyva valaistus.

He eivit ainoastaan nde Herran kirkkautta keskeytyksettd, vaan Karitsa
on samalla tavalla kaupungin lamppu. Tama on ainoa kohta Raamatussa,
jossa Herraa Jeesusta kutsutaan nimelld A0xvog 6ljylamppu, vaikka seka
Vanhassa ettd Uudessa testamentissa on monta kohtaa, jotka puhuvat
hénestd valona. Termi Abxvog on tdssd jollain lailla rinnakkainen sanalle
¢wothp (valon ldhde) timén luvun jakeessa 11. Sekd Avxvog ettd pwotnp
ovat valon ldhteitd. Voimme nahda myos nama kaksi rinnasteista lausetta,
”Jumalan kirkkaus valaisee sen” ja "sen lamppu on Karitsa”, runollisina
samaamerkitsevind kertosikeina. Jotkut luterilaiset oppineet uskovat, ettd
Herran kirkkauden esiintyminen Vanhassa testamentissa on erityinen
Kolmiykseyden toisen persoonan julkitulo. Jos tdimé on totta, kuten se
hyvinkin saattaa olla, silloin ”Herran kirkkaus” ja ”Karitsa” tassé jakeessa
olisivat samaamerkitsevid termejd, ja Herran kirkkaus valaisee kaupungin
jumalihmisen kautta, jonka kasvot kirkastusvuorella loistivat yhté kirkkaasti
kuin aurinko ja joka loistaa silld tavalla Jumalan kansalle kautta kaiken
iankaikkisuuden.

Profeetta Jesaja oli ennustanut, ettd Messias olisi pakanoiden, maan
kansojen, valkeus (42:6). Johannes nikee myds tuon profetian tayttyneena
uudessa Jerusalemissa. Han sanoo: ”Kansat tulevat vaeltamaan sen valkeudessa.”
Jotkut raamatunselittdjat ovat padtelleet tdsta jakeesta, ettd ainoastaan
uskovat juutalaiset eldvat kaupungin sisdpuolella, kun taas uskovat pakanat

elavat ymparoivissd esikaupungeissa, joissa kaupungin valo yhé saavuttaa
heididt. On totta, ettd sana £€0vn tarkoittaa toisinaan "pakanoita” tai "ei-
juutalaisia ihmisid”, mutta toisinaan se yksinkertaisesti tarkoittaa "kansoja™
Sen valossa, mitd on sanottu seuraavan luvun jakeissa 14 ja 15, ja kaikkien
niiden kohtien valossa, jotka opettavat selvisti, ettei juutalaisten ja ei-
juutalaisten uskovien vililld ole mitdédn eroa (esim. Gal. 3:28; Ef. 2:14-),
tallainen uskovien juutalaisten ja uskovien pakanoiden erottelu ei ole tassa
hyviksyttava. ”Kansojen”, joista tissa puhutaan, taytyy tarkoittaa ihmisia
"kaikista kansoista ja sukukunnista ja kansanheimoista ja kielista” (7:9), jotka
seisovat valtaistuimen edessé valkeissa vaatteissa, jotka on pesty Karitsan
veressd (7:14). Namad ovat lunastettujen kansat, jotka elévét pyhdn kaupungin
muurien sisdpuolella. Noiden muurien ulkopuolelta me 16yddmme vain
epduskoisia. He ovat kaukana helvetissé eikd heidan ole koskaan sallittua
tulla sisélle.

Sama taytyy sanoa kuninkaista, jotka "vievit sinne kunniansa” (jae
24). Kuten 24 vanhinta, jotka heittivat kruununsa valtaistuimen eteen ja
sanoivat, ettd Herra heidan Jumalansa on arvollinen saamaan kirkkauden
ja kunnian ja voiman (4:10-), samoin maan kuninkaat, jotka ottavat
vastaan evankeliumin sanoman, tuovat "kunniansa” kaupunkiin. ”Heiddn
kunniansa” ei ole vélttamattd se, mika teki heistd maineikkaita. Kreikan sana
d0&a tarkoittaa usein ylistysta. Sen tahden “heidin kunniansa” voisi olla
ylistys, jonka he tuovat Jumalalle ja Karitsalle. Perusajatus on sama. Aikana,
jona Johannes kirjoitti timén kirjan, maan hallitsijat olivat seurakunnan ja
evankeliumin vihollisia, mutta ennen kuin taistelevan seurakunnan historia
tulisi paatokseen, myos kuninkaat ja keisarit liittyisivat kansanpaljouteen,
joka lopulta asuisi uudessa Jerusalemissa.

Pyhissd kaupungissa asuvien tdydellinen suoja ja turva esitetdin
meille lausumassa: Eikd sen portteja suljeta pdivilld, ja yotd ei sielld ole.”
Kaupungin portit (Ilmestyskirjan ajan kaupungit, suom. huom.) suljettiin
illan koittaessa, jotta asukkaat saattoivat nukkua rauhassa, kun heilld oli
tietoisuus siitd, ettéd jokaisen vihollisen olisi vaikeaa, ellei mahdotonta, panna
toimeen yllatyshyokkdys pimeyden turvin. Meiddn aikamme kaédntéjien
mielestd on usein ollut vaikea kidntda sana yap (silld) timén lauseen toisessa



puoliskossa. Kun fjuépag (paivalld) voisi olla monikon akkusatiivi -muoto,
on kyseenalaista, puhuisiko Johannes tdssd yhteydessa “pdivistd”, koska
tekstiyhteyden mukaan pdivien ja 6iden perdkkaisyys on tullut paatokseen.
Olemme sen tahden kisittdneet sanamuodon yksikon genetiiviksi. Genetiivi
ei ilmaise ajan kestoa. Se vaatisi akkusatiivi-muotoa. Genetiivi ilmaisee,
ettei portteja suljeta pdivin mindédn hetkeni. Koska porttien sulkeminen
edellyttdd pimeyden koittamista, ei niitd koskaan suljeta. Téma on kaupunki
ilman aurinkoa ja auringonlaskua. Sen asukkaat vaeltavat muuttumattoman
Jumalan muuttumattomassa kirkkaudessa.

Se, ettei portteja koskaan suljeta, kuvaa myos sitd, etté taalld elavilla ei
ole mitddn vihollista eikd heiddn turvallisuuttaan uhkaa mikédan. Heiddn
pelastuksensa on lopullinen ja taydellinen. Perkele, peto ja vaira profeetta,
jotka tavoittelivat heiddn tuhoaan, on kaiken jilkeen heitetty tulijairveen
taydellisen tappion kokeneina. Siitd syysta ei mydskdan portteja tarvitse
sulkea mihinkéddn aikaan pdivéstd. Tuon kaupungin muureilla ei koskaan
tarvita vartiomiehid halyttdmaan lahestyvista vihollisarmeijoista. Googia
ja Maagogia ei endd ole. Tamad kaupunki tarjoaa tdyden ja iankaikkisen
turvallisuuden kaikille, joille on suotu etuoikeus asua sielld. Minka ihanan
tulevaisuuden Johannes tarjoaakaan oman aikansa vainotuille kristityille,
jotka eivit olleet missddn turvassa Rooman hallituksen uhalta.

Noina vainon aikoina uskovat joutuivat kdrsiméan seka usein menettimain
omaisuutensa, mutta Johanneksella oli lohdutuksen sana myds tuohon
tilanteeseen. Han kirjoitti: ”He vievit sinne kansojen kunnian ja kalleudet”
(Becker). Aramean kielen vaikutuksen alaisena Uuden testamentin
kirjoittajat kdyttavit usein persoonatonta monikon kolmatta persoonaa
siind, missé klassinen kreikka kayttaisi passiiviverbid. Olisi ehka parempi
kaantda: ”Sinne viedddn kansojen kunnia ja kalleudet.” Toisin kuin aiemmin
mainitut kuninkaat, kansat selvistikdan eivit tuo aarteitaan mielellddn.
Niiden ihmisten, jotka olivat vainonneet seurakuntaa ja ryostaneet uskovilta
heiddn omaisuutensa, olisi lopulta palautettava takaisin, mitd he olivat
pyhiltd ottaneet.

Sanan, jonka me olemme kddnténeet sanalla “aarre” (Becker), useimmat
kadnnokset kadntévit sanalla "kunnia”. Vaikka kreikan sanan tuyun ensisijainen

merKkitys on "kunnia” tai "arvo’, silti tima sana voi merkitd myos ”sitd, mitd
pidetddn suuressa arvossa’. Koska lauseen rakenne viittaa siithen, kuten
olemme panneet merkille, ettd kansat eivit tuo naitd lahjoja itse, "kansojen
kunniaa” on tuskin kasitettava "ylistykseksi, jonka kansat antavat’, vaan
sen sijaan “siksi, mikd teki kansat maineikkaiksi”, ts. heiddn talteenpannut
omaisuutensa, jotka tekivit heistd suuria. Tuossa tekstiyhteydesséd nayttaisi
sitten siltd, ettd Tipn kddnnetadn parhaiten sanalla "aarteet”.

Kun Vanhan testamentin profeetat puhuivat Messiaan tulemisesta ja
hénen valtakunnastaan, he sanoivat usein, ettd kansojen aarteet tuotaisiin
hénelle. Salomo lausui seuraavat sanat Messiaan valtakunnasta psalmissa
72:10,15: ”Tarsiin ja saarten kuninkaat tuovat lahjoja, Saban ja Seban
kuninkaat veroa maksavat. ... hinelle tuotakoon Saban kultaa ...”

Jesaja (60:5) ilmaisi samanlaisen toivon Uuden testamentin kirkolle
sanoessaan: ... meren aarteet kddntyvdt sinun tykosi, kansojen rikkaudet
tulevat sinulle.”

Profetiassa, jonka Heprealaiskirjeen kirjoittaja ymmarsi ennustukseksi
maailman lopusta (Hebr. 12:26; vrt. Hab. 2:6) profeetta Haggai (2:7,8) oli
kirjoittanut: ”Pakanakansojen kalleudet tulevat, ja mind tdytdn timdn
temppelin kunnialla ... Minun on hopea, ja minun on kulta, sanoo Herra
Sebaot.”

Vaikka KJV-kdannos kadntaa timan kohdan ensimmidisen rivin: ” Kaikkien
kansojen kaipaus tulee”, kirjaimellinen kddnnos heprean tekstisté olisi:
”Kaikkien kansojen kaivatut asiat tulevat”. Useimmat nykyiset kdannokset
ovat sen tdhden kéyttidneet sanaa “aarre” tai “rikkaus” sanan “kaipaus”
sijasta, mikd on usein ymmarretty vadrin Messiaan nimeksi. Tuo tulkinta
yleistyi suositun virren tdhden: *Tule, kansojen kaipaus, tule.”

”Kaivattavien asioiden” oikeaa kisittdmistd auttaa viittaus hopeaan ja
kultaan seuraavassa jakeessa (Hagg. 2:8). Johanneksen lausuma tassa nayttaa
toistavan Haggain sanat ja samanlaiset profetiat, jos ymmérramme sanan
Tipn merkityksessa "aarre”.

Vaikka edella lainatut messiaaniset profetiat ovat osittain tayttyneet
Uuden testamentin seurakunnassa, silti se, miten Heprealaiskirje kédyttaa
Haggain profetiaa, viittaa siihen, etti tiydellinen tayttymys tapahtuu uudessa



taivaassa ja uudessa maassa, jossa Jumalan lapsilla on kaikki kaivatut asiat.
Minkd muodon nimad aarteet tarkalleen ottaen saavat, kun luomakunta
jarjestetddan uudelleen nykyisen taivaan ja maan sulaneista raunioista,
sitd emme tiedd. Mutta se, mitd Johannes sanoo tdssd, pitdd yhtd Paavalin
korinttolaisille osoittamien sanojen kanssa: ”Alkéon siis kukaan kerskatko
ihmisistd; silld kaikki on teiddn, teiddn on Paavali ja Apollos ja Keefas, teiddin
on maailma ja eldmd ja kuolema, nykyiset ja tulevaiset, kaikki on teiddn.
Mutta te olette Kristuksen, ja Kristus on Jumalan.” (1. Kor. 3:21-23). Nyt
me vaellamme uskossa sikéli kuin tuosta totuudesta on kyse, mutta uudessa
maailmassa myds tuo on jotakin, jonka me ndemme.

[Imoitettuaan, mitd me tulemme loytdmaan uudesta Jerusalemista,
Johannes jatkaa kertomalla, mita sielti ei loydy. Han kirjoittaa: ”Eikd sinne ole
pddsevd mitddn epdpyhdd eikd ketddn kauhistusten tekijdd eikd valhettelijaa,
vaan ainoastaan ne, jotka ovat kirjoitetut Karitsan eldmdnkirjaan.” Kreikan
alkukieli sanoo itse asiassa, ettd “on varmaa, ettd kaikki se, mikd on epdpyhdd,
ei pddse sinne sisdlle”, hepreankielelle ominainen rakenne, joka on melko
yleinen Uudessa testamentissa.

Kun Johannes sanoo, ettei mitddn epapyhdi paase tuohon kaupunkiin,
hén kdyttdd Vanhan testamentin leevildisen lain kieltd. Juutalaisten, jotka
olivat seremoniallisesti epapyhid, ei sallittu osallistua jumalanpalveluksiin
temppelissd eiki heilld ollut lupaa uhrata mitadn epapyhaéd Herralle. Téssa
meilld on jélleen osoitus siitd, ettd koko kaupunkia on pidettiva temppelina
tai erityisend Jumalan asuinpaikkana. Profeetta Jesaja oli ennustanut samalla
tavalla Jerusalemista. Hin profetoi (Jes. 52:1): "Pukeudu juhlapukuusi,
Jerusalem, sind pyhd kaupunki. Silld ei koskaan endd astu sinun sisdllesi
ympdrileikkaamaton eikd saastainen.”

Téssd olevat Johanneksen sanat auttavat meitd ymmartdmaan, ettd
Jesaja ei puhunut maallisesta Jerusalemin kaupungista, vaan Jerusalemista
Uuden testamentin seurakuntana ja erityisesti riemuitsevana seurakuntana
iankaikkisuudessa.

Epéapyhyytta koskevat seremonialliset lait olivat kasvatuksellinen ja
kuvaannollinen keino osoittaa Israelin lapsille, ettd on olemassa jotain,
mika tekee ihmisen, sellaisena kuin hén itsessddn on, sopimattomaksi

lahestymdédn pyhda Jumalaa. Raamattu opettaa meille, ettd tdma on synti
ja ettd siitd voidaan paistd eroon ainoastaan Kristuksen ansaitseman
anteeksiantamuksen kautta. Mutta koska anteeksiantamus vastaanotetaan
vain uskon kautta, Johannes ilmaisee nailld sanoilla vertauskuvallisesti
evankeliumissaan julistamansa totuuden: ”Joka ei ole kuuliainen (KJV ja
Biblia: joka ei usko, suom. huom.) Pojalle, se ei ole elimdd nikevd, vaan
Jumalan viha pysyy hédnen pddlldnsd” (Joh. 3:36).

Johannes sanoo myos: “Eikd sinne ole pddsevii ... ketddn kauhistusten
tekijdd eikd valhettelijaa.” Kirjaimellisesti kreikan kielen sanat voidaan
kasittad joko: "se, joka tekee (engl. "do”) kauhistuksen ja valheen” tai: ”se,
joka tekee (engl. "make”) kauhistuksen ja valheen”. Sanoja "kauhistus” ja
“valhe” kaytettiin yleisesti Vanhassa testamentissa epdjumalan nimityksena,
ja jos kdantdisimme: "Se, joka tekee kauhistuksen”, ts. epdjumalan, ndma
sanat sisdltdisivat epdjumalanpalveluksen tuomitsemisen synniksi, joka
sulkee ihmiset ulos taivaasta. Sana “tekee”(do) mow@v voidaan kadntaa ja
usein kddnnetadn sanalla “tehdd” (make). Esimerkiksi Heprealaiskirjeessa
luemme, ettd Jumala “teki” émoinoev maailman (1:2). Tuomitessaan
pakanoiden epdjumalanpalveluksen Paavali sanoo, ettd tehdessdan kuvia
he “ovat vaihtaneet Jumalan totuuden valheeseen” (Room. 1:25).

[Imaisu 6 mow@v ... yeddog (se, joka tekee (engl. does or make) ...
valheen) on hyvin epétavallinen ja vain Johanneksen kayttima. Se 16ytyy
vain tdssd ja 22:15:ssd. Jalkimmaisessd kohdassa se voisi viitata myds
epdjumalanpalvelukseen, koska olisi mahdollista kdantaa tuon lauseen
viimeiset ilmaukset: ”Epdjumalanpalvelijat sekd kaikki, jotka rakastavat ja
tekevit valheen’, ts. vadran jumalan. Jos kidgnnamme téllé tavalla, meiddn on
hyvéd muistaa, ettd vddria jumalia ei tehdd ainoastaan puusta tai kivestd tai
kullasta tai hopeasta. Véddra jumala tehddén my®s silloin, kun totuus Jumalasta
peitetddn vaaralla opilla. Esimerkiksi jumala, joka pelastaa ihmiset, jotka
ansaitsevat taivaan hineltéd suhteellisen siivolla eldmalld, ei ole Raamatun
Jumala, vaan epédjumala. Todellisuudessa jokainen vaara oppi on askel
kohti jumalan luomista syntisen ihmissyddmen mielikuvituksesta. Vaikka
emme tulkitsisikaan "valhetta” ndissd kahdessa kohdassa "epdjumalaksi’,
meidén ei tulisi unohtaa, ettd kaikkein vahingollisimpia valheita ovat ne,



jotka riistavat ihmisiltd varmuuden, jonka vain evankeliumin totuus voi
tuoda ihmissydamille.

Voisi olla mahdollista 16ytd4 jotain apua Johanneksen kielen ymmértdmiseen
tdssd useista muista kohdista, joissa han puhuu totuuden "tekemisestd”. Han
kayttaa tuota ilmaisua ensimmaisessé kirjeessddn, jossa hin kirjoittaa: ”Jos
sanomme, ettd meilld on yhteys hinen kanssaan, mutta vaellamme pimeydessd,
niin me valhettelemme emmekd tee totuutta” (1. Joh. 1:6). Vaikka Johannes
saattaa tarkoittaa télld ilmauksella enemmaén kuin "totuuden kertomista’,
tekstiyhteys osoittaa selvisti, ettd tima on ainakin osa siitd, mitd hén tahtoo
sanoa. ~Totuuden tekeminen” on selvésti "valhettelemisen” vastakohta ja
Johannes julistaa tuomion ihmisille, jotka puhuvat jotain peratonta.

Evankeliumissaan Johannes kdyttdd myos tdtd ilmaisua (Joh. 3:21).
Mutta sielld "totuuden tekeminen” mor@v tijv &An@eiav on vastakohtana
”pahan tekemiselle” @adla tpaoowv. Tuohon yhteyteen kddnnos “totuuden
kertominen” tuskin sopisi. Niinpé vaikka me olemme kdédntdneet “se, joka
tekee sellaista, mikd on kauhistus, ja joka kertoo valheita” (kirjaimellisesti:
valheen), totena pysyy, ettd tissd tapauksessa englannin (eikd suomen)
kieli ei tarjoa ilmausta, joka tekee taytta oikeutta Johanneksen kisitteelle.

Kéantajilld on ollut myos jonkin verran vaikeuksia kddntaa konjunktio
€l pn, jolla timdn luvun pédttava lause alkaa. Monet heistd kddntavit sen
“mutta vain”. Partikkelit i un tarkoittavat toisinaan "mutta”. Kaikkein
yleisin merkitys on kuitenkin ”paitsi”. Useimmat kddntdjdt eparoivit selvasti
kadntda tuolla tavalla, koska sellainen kddnnds tarkoittaisi, ettd myos ne,
jotka on kirjoitettu elimén kirjaan, ovat epapuhtaita ja vastuussa vakavista
synneistd. Mutta jos sellainen kddnnds ymmarretdan laki/ evankeliumi -
vastakohdan valossa, olisi mahdollista saada kdannoksesta "paitsi” aivan
ymmarrettdva. Se olisi itse asiassa keino ilmaista, ettd pelastus on yksin
armosta, koska ne, jotka on valittu pelastukseen, ovat tdysin arvottomia
siithen heille suotuun suureen kunniaan, ettd heidan nimensa on kirjoitettu
Karitsan elimdn kirjaan. Voisimme siksi ymmartdd Johanneksen sanovan,
ettd koko syntisestd ja epapuhtaasta ihmiskunnan suuresta massasta eivt
pelastu ketkddan muut kuin ne, jotka Jumalan armosta on valittu iankaikkiseen
eldimién ja jotka heiddn valitsemuksensa seurauksena on saatettu uskoon

evankeliumin saarnaamisen kautta.

Tédma on neljas ja viimeinen kerta, jolloin Johannes puhuu ”eldmdn
kirjasta” (vrt. 13:8; 17:8; 20:15). Kun han puhuu "niistd, jotka ovat kirjoitetut
Karitsan eldmdnkirjaan”, han kayttad ilmeista ellipsia (epatdydellisté lausetta).
Hén tarkoittaa, ettd heiddn nimensa on kirjoitettu sinne (vrt. 13:8; 17:8).
Kutsuessaan sitd ”Karitsan eldmdnkirjaksi” han muistuttaa meita siitd, etta
ihmiset ovat luonnostaan syntisii ja epapuhtaita. Silti kaikesta syntisyydesta
huolimatta he ovat kelvollisia kirjoitettavaksi tuohon kirjaan ainoastaan
maailman synnin pois ottavan Karitsan ansioiden tdhden (Joh. 1:29).

The 5th & 6th Trumpets



PALAUTETTU PARATIISI (22:1-5)

1) Ja hin ndytti minulle eldmdn veden virran, joka kirkkaana kuin kris-
talli juoksi Jumalan ja Karitsan valtaistuimesta. 2) Keskelld sen katua ja
virran molemmilla puolilla oli eldmdn puu, joka kantoi kahdettoista he-
delmdt, antaen joka kuukausi hedelmdnsd, ja puun lehdet ovat kansojen
tervehtymiseksi. 3) Eikd mitddn kirousta ole endd oleva. Ja Jumalan ja
Karitsan valtaistuin on sielld oleva, ja hinen palvelijansa palvelevat hdin-
td 4) ja ndikevdt hinen kasvonsa, ja hdnen nimensd on heiddn otsissansa.
5) Eikd yotd ole endd oleva, eivitkd he tarvitse lampun valoa eikd aurin-
gon valoa, silld Herra Jumala on valaiseva heitd, ja he hallitsevat aina ja
iankaikkisesti.

Niiden jakeiden lukija ei voi olla ajattelematta Raamatun toisen luvun
kuvausta Eedenin paratiisista. Eedenisté ldhti joki, joka kasteli paratiisia.
Johannes nédkee uudessa Jerusalemissa elaman veden virran, joka juoksee
Jumalan valtaistuimesta. Elamén puu, jonka hedelmalla selvisti oli voima
lahjoittaa iankaikkinen eldmd, kasvoi paratiisin keskelld. Tdssd Johannes
nikee eldmdn puun kasvavan jélleen virran rannoilla ja hdn sanoo, etta
sen lehdet ovat kansojen tervehtymiseksi. Eedenin paratiisissa Aadam
ja Eeva olivat eldneet ldheisessd yhteydessa Jumalan kanssa. Sellaisesta
yhteydestd nauttivat myds uuden Jerusalemin asukkaat. Kertomuksessa
syntiinlankeemuksesta meille kerrotaan kirouksesta, joka 16i maata ja tuotti
kuolemanrangaistuksen koko ihmissuvulle. Uudessa Jerusalemissa ei mitdan
kirousta ole endd oleva. Téstd syystd nille jakeille on hyvin asianmukaisesti
annettu nimi “palautettu paratiisi”.

Koska seuraavat sanat (22:6-21) todellisuudessa tdydentavit osana
Ilmestyskirjan historiallista taustaa ensimmadisessa luvussa alkaneen
kertomksen, voimme sanoa Johanneksen ndyn paittyvin tihén takaisin
saadun kuvauksella takaisin saadun paratiisin kuvaukseen. Se muodostaa
hyvin sopivan paitoksen koko kuvaukseen siitd, mitd Jumala on tehnyt
ihmisen pelastukseksi. Kertomus tuosta lunastuksesta alkoi ihmisen
lankeemuksella siitd autuuden tilasta, johon hdnet oli luotu ja jossa hin
eli Eedenin paratiisissa. Syntiinlankeemuksen tdhden ihminen karkotettiin

paratiisista ja tien eldmén puulle sulki kerubi, jolla oli leimuava miekka.
Jumala lupasi ldhettdd tulevaisuudessa vaimon siemenen ja Aabrahamin
siemenen tuhoamaan kddrmeen, tuomaan elimén siunauksen kuolleille ja
kuoleville ihmisille (1. Moos. 3:15; 12:3; Ps. 133:3) ja poistamaan synnin
tuottaman kirouksen (Room. 5:12-19). Tuo lupaus taytettiin, kun vaimon
Poika tuli maailmaan tuhoamaan vanhan lohikdarmeen vallan ihmisiin
(Ilm. 12). Ilmestyskirjan seitseméssa ndyssd Jumala vakuutti vainotulle
seurakunnalle, ettd pelastuksen ty0 suoritettaisiin menestykselliseen paatokseen
huolimatta kaikista vanhan kddrmeen, perkeleen, ponnisteluista turhentaa
se. Koko tdm4 historia saavuttaa huippunsa tdssd ndyssi, jossa me hengessa
16yddmme itsemme jélleen takaisin siind paikassa, jossa tuo historia alkoi,
paratiisissa, jossa eldmén vesi virtaa vapaasti Jumalan valtaistuimesta ja
jossa elamén puu tuottaa lehtensd vuoden jokaisena kuukautena kansojen
tervehtymiseksi. Olemme tulleet tdyden ympyran 1. Moos. 2:sta. Uskovalle
Jumalan lapselle timé on voimakas peruste Ilmestyskirjan kanonisuuden
puolesta. Kuten olemme huomauttaneet timéan kommentaarin johdannossa,
varhaiskirkossa oli joitakuita, jotka eivit uskoneet, ettd Ilmestyskirja on osa
inspiroitua Jumalan Sanaa. Mutta tima kirja muodostaa niin johdonmukaisen
osan koko Raamattua ja padttdd sanoman pelastuksesta niin symmetrisella
tavalla, ettd on todellisuudessa vaikea kuvitella taydellistd Raamattua ilman
tatd lohdutuksen kirjaa karsiville kristikunnalle, jonka tdssd maailmassa
taytyy aina vaeltaa uskossa eikd nakemisessa.

Nayn yksityiskohtien ei tarvitse pidéttaa meitd kauan. Olemme jo
edellisen luvun yhteydessé (21:6) puhuneet siitd, mitd Johannes tarkoitti
elamén vedelld. Tuossa kohdassa artikkelia kédytetdan sekd "veden” ettd
“eldmdn” kanssa Tob Vdartog TG {wijs, kun taas tdssd kummallakaan
sanalla ei ole artikkelia. Artikkelin puuttuminen kreikan kielessd korostaa
usein kyseessdolevan asian ominaisuutta, niin ettd ilman artikkelia olevasta
substantiivista tulee miltei adjektiivi. Kreikan sanonnan merkitys voitaisiin
ilmaista englanniksi kddntamalla: ”He showed me a water-of-life river
flowing from the throne of God” (Han naytti minulle elimén veden joen,
joka virtasi Jumalan valtaistuimesta).

Virran juokseminen kirjaimellisesti ottaen ”Jumalan ja Karitsan



valtaistuimesta” muistuttaa meitd pelastuksemme ldhteestd, joka ei ole
10ydettavissd mistdan teoistamme tai ansioistamme. Meidédn pelastuksemme
ainoa lahde on Jumala, ei miki tahansa Jumala, vaan se Jumala, joka on
valmistanut pelastuksensa meille Karitsan kautta, joka nyt istuu hanen
kanssaan hinen valtaistuimellaan (3:21).

Virta on kirkas kuin kristalli. Tdssd vedessa, joka antaa eldmin niille,
jotka juovat sitd, ei ole mitddn epapuhtauksia. Koska synti on se, joka tuo
kuoleman maailmaan (Room. 5:12), vain syntien anteeksiantamus voi antaa
eldimén. Sen tdhden me emme voi joutua harhaan samaistaessamme eldiméan
veden syntien anteeksiantamuksen kanssa, jonka Jumalan Karitsa on meille
saavuttanut. Tdma anteeksiantamus on taydellinen ja virheeton, niin etta
meiltd ei vaadita mitddn muuta tullaksemme taydellisiksi, moitteettomiksi
ja synnittomiksi Jumalan edessd. Jumalan armo ja anteeksiantamus, jonka
se antaa meille ja vanhurskaus, jolla se pukee meidét ja pelastus, jonka se
lupaa meille, kaikki ndma ovat niin puhtaita, ettd me emme tarvitse mitdan
muuta tekemédan meidét pyhiksi ja moitteettomiksi eli tahrattomiksi. On
kuitenkin mahdollista pitda genetiivid {wijg (eldméan) selittavana genetiivind
tai genetiivind, joka on lisdmadrite, ja siitd johtuen sanoa, ettd vesi on itse
elama. Sellainen tulkinta ei todellisuudessa poikkea jyrkisti siitd, jota me
pidimme parempana.

Seuraava jae on hyvin vaikea kadntda. Kaikki sanat ovat yksinkertaisia,
mutta sen perusteella, mitd Johannes kirjoittaa, on kuvaillun ndkyman
hahmottaminen vaikeaa. Jotkut oppineet eivdt pane pistettd ensimmadisen
jakeen loppuun, vaan sen sijaan ilmauksen “keskelli sen katua” jalkeen saaden
ndin virran juoksemaan keskelld katua. Toiset kdantéavit sanat év péow Tijg
nmAateiag avtig kai Tod motapod “sen kadun ja virran vilissd” (tdmé on
my0s Beckerin ratkaisu; Biblia: ”Keskelld hinen katuansa ja molemmilla
puolilla virtaa”, KR 38: ”Keskelld sen katua ja virran molemmilla puolilla”,
KR 92: ”Kaupungin valtakadulla, virran haarojen keskelld”, suom. huom.).
Seuraava ilmaus on myos vaikea. Koska me emme tiedd, mistd kulmasta
Johannes katseli ndkyd, on lahes mahdotonta ratkaista, mitd han tarkoitti
sanoilla évted0ev kai ékei@ev “tddltd ja sieltd”. Sanat voisivat merkita
kadun liheisemmdssd ja kauemmassa pddssd’. Jos jalkimmainen on oikea,

odottaisimme, ettd sana "virran” ennemmin seuraisi kuin edeltdisi tata
ilmaisua. Kumpikin ndistda kdannoksista vaatisi vahintadn kaksi elamén
puuta kuvaillussa nakymassa. Vaikka Eedenin paratiisissa oli vain yksi, se ei
tietenkadn tarkoita, etteiké Johanneksen ndyssa olisi voinut olla monta sellaista
kasvamassa virran rannoilla. Yksikon substantiivi ”puu” voisi olla ryhméan
nimi. On kuitenkin my6s mahdollista Johanneksen sanoja loukkaamatta
kuvitella yksi laaja elimén puu, joka kasvaa virran ja kadun vililld ja joka
on saman matkan paissd kadun kummastakin paésta. Kuitenkaan ndyn
tasmallisilla yksityiskohdilla ei ole suurta merkitysta, kuten on asianlaita
monien muidenkin Ilmestyskirjassa kuvailtujen ndkymien suhteen.

Merkittdvaa tdssd on se, ettd uudessa paratiisissa ihmisilld on jélleen
pddsy elamdn puulle. Ensimmaéisen Mooseksen kirjan kertomuksesta
selvidd, ettd elamédn puun hedelmalld oli voima antaa iankaikkinen elama
niille, jotka soivit siitd. Tama Johanneksen néyssé oleva eldmén puu on sen
tadhden myds eldmin ldhde pyhdn kaupungin asukkaille. Puun kuvaillaan
kantavan kahdettoista hedelmit, joka nayttaa tarkoittavan kahtatoista
lajia hedelmid, yksi vuoden kutakin kuukautta kohti. Se ei siten ole vain
iankaikkisen eldmén, vaan myos yltakylldisen eliman lahde (vrt. Joh. 10:10).
Kielikuva julistaa selvasti jalleen, ettei kuolemaa ole enié oleva. Mydskéaan
sairautta tai tuskaa ei ole endé oleva. Elamian puun lehdet ovat "kansojen
tervehtymiseksi”. Kaikki ne koettelemukset, joista ihmiset karsivit edellisessa
maailmassa synnin tdhden, on nyt taydellisesti poistettu.

Siksi kirousta ei ole endd oleva. Heprean kielelle ominainen rakenne
on tdssd erityisen voimakas. Kirjaimellinen kdannds siitd kuuluu: ” Yhtddn
kirousta ei ole endd”. Kaikki synnin seuraukset ovat idksi poissa. Sen sijaan
lunastetut nauttivat taydellisesti Jumalan Aabrahamille antaman lupauksen
tayttymisestd: “sinussa tulevat siunatuiksi kaikki sukukunnat maan pddlld”
(1. Moos. 12:3).

Viela kerran Johannes sitten korostaa Jumalan lasndoloa kansansa
keskuudessa. Han kirjoittaa: ”Ja Jumalan ja Karitsan valtaistuin on sielld [ts.
pyhéssa kaupungissa] oleva, ja hinen palvelijansa palvelevat héntd.” Voimme
kaantdaa myos: "Hdnen palvelijansa kumartavat héntd”, koska sanaa, joka on
kaannetty "palvella”, kdytetdan Uudessa testamentissa vain uskonnollisten



velvollisuuksien suorittamisesta. Johanneksen sanat ilmaisevat, etti ilo ja
ylistys leimaa elaméd uudessa Jerusalemissa.

Tuon ilon suurin ldhde ilmaistaan sanoilla: ”... he ndkevit hdinen
kasvonsa.” Johannes oli esittdnyt samanlaisen ajatuksen ensimmaisessa
kirjeessddn, jossa han kirjoitti: ”...me saamme nihdd hinet sellaisena, kuin
hén on” (1. Joh. 3:2). Meilld voi olla vain hyvin kalpea kasitys siitd ilosta,
jonka tdma aiheuttaa. Tavoitamme siitd lyhyen pilkahduksen kertomuksessa
kirkastumisesta, kun Pietari ja Jaakob ja Johannes nékivit Vapahtajan kasvot
kirkastuneina ja sanoivat: ”Herra, meiddn on tdssd hyvd olla.” Pietarilla on
hyvin saattanut olla tuo nakyma mielessadn, kun hin puhui ajasta, jolloin
Jeesus jalleen ilmestyisi kirkkaudessaan, ja tuossa yhteydessa han puhui
myds sanomattomasta ja kirkastuneesta ilosta, joka uskovilla on, vaikka
he eivdt nyt nde hianta (1. Piet. 1:8). Ei ole yllattavaa, ettd vanhat kirkkoisat
puhuivat taivaan autuudesta "autuuttavana nikemisend”.” Hinen nimensd on
heiddn otsissansa”, Johannes jatkaa. Hdn toistaa tdssd, mitd hén oli sanonut
aiemmin (14:1), nimittdin, ettd he ovat Jumalan omaisuutta kautta koko
iankaikkisuuden. Ja jalleen kerran han korostaa valon ldhdettd uudessa
taivaassa ja uudessa maassa. “Eikd yotd ole endd oleva, eivitkd he tarvitse
lampun valoa eikd auringon valoa, silld Herra Jumala on valaiseva heitd.”
Viimeksi mainitut sanat palauttavat varmasti mieleen Aaronin siunauksen
(Herran siunauksen): ... Herra valistakoon kasvonsa sinulle ja olkoon
sinulle armollinen.” Mitd kaikkea noihin sanoihin yhteensa siséltyykin, ne
epdilemitta puhuvat Jumalan armollisesta rakkaudesta, jonka [ammdsta
me saamme nauttia iankaikkisesti.

Johanneksen naky paattyy sanoihin: ”...ja he hallitsevat aina ja
iankaikkisesti.” Aivan tdmén pitkdn nédkyjen sarjan alussa Johannes oli
kuullut neljan elédvéan olennon ja 24 vanhimman laulavan lunastetuista pyhistéa
ja sanovan, ettd "he tulevat hallitsemaan maan pddlld” (Ilm. 5:9-11). He
olivat kuninkaita ja pappeja kddantymisensa hetkesté lahtien, mutta heidén
kuninkuutensa ja pappeutensa oli kétketty kdrsimyksen ja vainon synkkien
pilvien alle. Mutta nyt Jumalan ja Karitsan ldsnéollessa, Karitsan kasvojen
ollessa selvasti heidan nahtavissddn, heidan kuninkaallisen pappeutensa
kirkkaus ei ole endd salainen eiki katketty, vaan nédkyva ja julkinen. Ja se

ei padty koskaan. Se, mité oli sanottu Kristuksesta, nimittédin: ”... ja hdn
on hallitseva aina ja iankaikkisesti” (11:15), sanotaan nyt myos heista: ”...
ja he hallitsevat aina ja iankaikkisesti.” Varhaiset marttyyrit kykenivét
tallaisten iankaikkisuuden toivonlupausten kautta kohtaamaan kuoleman,
areenan leijonat ja samanaikaisesti laulamaan ylistyslauluja Jumalalleen ja
Vapahtajalleen. Kuolemantuomiot heille olivat méddranneet vain ajalliset

keisarit, joiden hallitusaika kesti vain muutamia vuosia.

PAATOS (22:6-21)

TOINEN VAITE INSPIRAATIOSTA (22:6,7)

6) Ja hdn sanoi minulle: "Ndmd sanat ovat vakaat ja todet, ja Herra, pro-
feettain henkien Jumala, on lihettinyt enkelinsd néyttamddn palvelijoil-
leen, mitd pian tapahtuman pitdd. 7) Ja katso, mind tulen pian. Autuas se,
joka ottaa tamdn kirjan ennustuksen sanoista vaarin!”

Tédmain jakson ensimmadinen jae on oikeastaan siirtymailause, joka
voitaisiin yhtd hyvin siséllyttdd mukaan nakyyn paittdvana jakeena. Se
toistaa Ilmestyskirjan ensimmaisen jakeen, ja, kuten olemme sanoneet, se on
itse asiassa osa historiallista kertomusta siitd, miten tdma kirja kirjoitettiin.
Sanat "ndyttamddn palvelijoilleen, mitd pian tapahtuman pitdd” toistavat
tasmilleen tdmén kirjan ensimmaisen jakeen sanat. Sanat “on lihettdinyt
enkelinsd” muistuttavat myds paljon tuon jakeen sanoja.

Puhuja on selvisti enkeli, joka oli nayttanyt Johannekselle pyhan
kaupungin. Tdma olettamus aiheuttaa kuitenkin tietyn ongelman. Tekstissa ei
ole mitddn viitettd siitd, ettd puhuja vaihtuu jakeiden 6 ja 7 vlilld. Ainakaan
jakeen 7 ensimmainen puoli ”ja katso, mind tulen pian” ei voi olla vélittomié
enkelin sanoja, hdnen, joka on yksi seitsemista enkelistd, joilla on malja,
vaikka edeltava tekstiyhteys (21:9,15; 22:1) nayttaad viittaavan tdhan.

Toisen kerran enkeli sanoo: ”Ndmd sanat ovat vakaat ja todet” (vrt.



21:5). Ilmaisua "vakaat ja todet” kdytetdan nelja kertaa Ilmestyskirjassa.
Kahdesti Kristuksesta sanotaan, ettd han on “uskollinen ja totinen” (3:14;
19:11) ja kahdesti ndma ominaisuudet omistetaan tdhan kirjaan kirjoitetuille
sanoille (suomalaisista kddnnoksistd ei kdy suoraan ilmi, ettd alkukielen
termit ovat jokaisessa kohdassa samat, suom. huom.). Tama suuntaa meidan
huomiomme ldheiseen yhteyteen Raamatun ja Kristuksen, lihaantulleen
Jumalan Sanan (19:13), vélilla. Koska Raamatun sanat ovat Jumalan sanoja,
ne ovat myos osallisia Jumalan ominaisuuksista. Ne ovat luotettavia, koska
hén on luotettava ja pitdd aina lupauksensa (Room. 4:21). Ne ovat todet,
koska hdn on totuudellinen eika voi valehdella (Hebr. 6:18). Oikeutus johtaa
Raamatun erehtymaittomyys sen jumalallisesta inspiraatiosta ja Jumalan
totuudellisuudesta ja luotettavuudesta heijastuu siind, ettd Johannes omistaa
luotettavuuden ja totuuden ominaisuudet timan kirjan sanoille. Nama
ominaisuudet korostavat my0s kirjan viitettd inspiraatiosta. Koska sanat
ovat luotettavat ja todet, ne voivat palvella lujana perustana vainotun ja
karsivan seurakunnan uskolle ja toivolle.

Raamatun inspiraatio heijastuu my®s siind, ettd Herra kuvataan ”profeettain
henkien Jumalaksi”. Vaikka Pyhastd Hengestd puhutaan Ilmestyskirjassa
”Jumalan seitsemdnd henkend” (1:4; 3:1; 4:5; 5:6), on tuskin mahdollista
sanoa, ettd “profeettain henget” tarkoittaa Pyhdd Henked. Raamatussa
opetetaan selvisti, ettd apostolit ja profeetat kylld saarnasivat ja kirjoittivat
Pyhin Hengen vaikutuksen, johdatuksen ja hallintavallan alaisina. Daavid
kirjoitti: ”Herran Henki on puhunut minun kauttani” (2. Sam. 23:2, Biblia).
Sakarja puhui sanoista, jotka ”Herra Sebaot on lihettinyt Henkensd voimalla
entisten profeettain kautta” (Sak. 7:12). Paavali viitti, ettd Pyhd Henki oli
opettanut ne sanat, joita hian kéytti (1. Kor. 2:13). Pietari puhui Kristuksen
Hengestd, joka vaikutti Vanhan testamentin profeetoissa (1. Piet. 1:11),
ja toisessa kirjeessddn hdn sanoi: Pyhdn Hengen johtamina ihmiset ovat
puhuneet sen, minkd saivat Jumalalta” (2. Piet. 1:21). On olemassa monta
vastaavaa kohtaa.

Vaikka Pyhdn Hengen sanotaan “tulevan profeetan pdidille” tai "olevan
profeetassa” ja "vaikuttavan profeettojen kautta’, ei silti ole olemassa muuta
kohtaa Raamatussa, missa Pyhda Henkead kutsutaan "profeettain Hengeksi™.

Lisaksi, vaikka Jeesus puhuu Jumalasta, Isastd, *minun Jumalanani”, ei
Raamatussa ole mitddn taetta sanoa, ettd Isd on "Pyhdn Hengen Jumala’.
Néista syistd johtuen on varmasti oikein ymmartaa "profeettain henget”
hengiksi, jotka kuuluvat profeetoille itselleen, ts. profeettojen sisdinen
henkinen ja hengellinen olemus, joka tekee heistd halukkaita olemaan
Jumalan puhemiehid. Sanaa "henki” kdytetdan Raamatussa usein uudesta
hengellisestd eldmastd, jonka Pyhd Henki luo ihmisissd saattaessaan heidat
uskoon. Voimme sen tahden paitelld, ettd "profeettain henget” tarkoittaa
uutta hengellistd elimad, jonka Pyha Henki loi profeettoihin, kun hén teki
heista palvelijansa.

Herra on profeettain henkien Jumala, koska han loi uuden hengen, joka
tekee profeetoista valmiita, halukkaita ja kykenevia palvelemaan Jumalan
sanansaattajina. Jumala otti profeettojen hengellisen elimén palvelukseensa.
Sen liséksi han yllapita4 ja lisad tuota hengellistd eldmaa ja opastaa profeettoja
siind, mitéd he tekevit ja puhuvat.

IImestyskirjan inspiraatiota opetetaan valittomasti lausumassa, ettd
Herra ldhetti enkelinsd ndyttamaan palvelijoilleen ne asiat, joiden taytyy
pian tapahtua. Vain Jumala todella tietdd varmuudella, mita tulevaisuudessa
tapahtuu. Hén sanoo, ettd nama tulevat asiat tapahtuvat &v tayer "pian”.
Tama taytyy tulkita koko edeltdvin tekstiyhteyden valossa, joka osoittaa, etta
tdma sana viittaa koko Uuden testamentin historiaan tuomiopéivaan saakka
ja jopa sen tuolle puolen. Ei ole mitddn keinoa, jolla Johannes olisi voinut
tuntea tdmén tulevan historian, edes sen karkeissa ddriviivoissa. Inhimilliseltd
nikokannalta katsottuna ei ollut mitdin keinoa, jolla kukaan olisi voinut
ilman jumalallista ilmoitusta tietdd noina aikoina, selvidisiko seurakunta
keisarikunnan voimakkaasta pyrkimyksesta pyyhkéistd kristinusko pois maan
paalta. Profeetta Jesaja opettaa painokkaasti, ettd yhdelldkdan profeetalla ei
voi omasta takaa olla selvda tietoa tulevaisuudesta (Jes. 41:22,23,26; 42:9;
43:9; 44:7,8,25,26; 45:21; 48:3-5). Ja Herra kieltda ehdottomasti kaikki
yritykset ennustaa tulevaisuutta ilman hénen valtuutustaan ja kidskydan
(5. Moos. 18:10-12). Tata raamatullista taustaa vasten enkelin lausuma
tassd selvisti vakuuttaa Johannekselle, ettd hanen on toimittava Herran
sanansaattajana jumalallisen inspiraation alaisena.



Vaikka lauserakenteessa ei ole mitddn, mika osoittaa, ettd seuraavassa
jakeessa lainataan uutta puhujaa, sanat “katso, mind tulen pian” eivit ole
enkelin sanoja. Nama sanat ovat tdmén kirjan paattdavan jakson keskeinen
ajatus. Ne toistetaan kahdesti seuraavissa jakeissa (12,20) eiké voi olla
epdilysta siitd, ettd puhuja on Herra Jeesus (vrt. jakeet 16,20).

Vapahtajan lupaus pikaisesta paluustaan on ollut erityisen lohdullinen
uskoville kristityille, varsinkin historian synkkind péiving, jolloin viholliset
aivan vélittomasti uhkasivat seurakuntaa. Tuo lupaus vakuuttaa alituisesti
kamppailevia ja kdrsivid Jumalan lapsia siitd, ettd "taistelu ei ole pitkd” ja ettd
taman paivan "taistelun melu” muuttuu huomispéivan “voittajan lauluksi”.

Pietari ennusti oikein, ettd lupaus Vapahtajan pikaisesta paluusta antaisi
pahoille ihmisille aiheen pilkantekoon (2. Piet. 3:3-). Tuossa yhteydessa
hén kasittelee sanan "pikaisesti” merkitystd. Hin muistuttaa meita, ettd
Jumalan ndkokulmasta tuhat vuotta ei ole pitké aika (2. Piet. 3:8), aivan
kuten Mooses jo sanoi Herralle: " Tuhat vuotta on sinun silmissdsi niinkuin
eilinen pdivd, joka meni ohitse” (Ps. 90:4).

Henkil64, joka puhuu seuraavat sanat, ei mainita. Ei ole olemassa mitdan
syyta, miksi emme olettaisi, ettd Jeesus on lausunut myds ndma sanat
Johannekselle. Han sanoo: ”"Autuas se, joka ottaa tamdn kirjan ennustuksen
sanoista vaarin!” Tama on kuudes Ilmestyskirjassa loytyvistd seitsemasta
autuaaksijulistamisesta. Ensimmainen ndistd autuaaksijulistamisista (1:3)
oli julistanut siunauksen sille, joka lukee” ja "niille, jotka kuulevat timdn
profetian sanat ja ottavat vaarin siitd, mitd siihen kirjoitettu on”. Siten meilla
on téssd toinen osoitus tdmén jakson ja Ilmestyskirjan ensimmaisten jakeiden
valisestd ldheisestd yhteydestad. Ilmestyskirjan kuudes autuaaksijulistaminen
toistaa my0s Jeesuksen sanat: "Autuaat ovat ne, jotka kuulevat Jumalan
sanan ja sitd noudattavat” (Luuk. 11:28). On vaikea vilttda sita kasitysta,
ettd tdlla autuaaksijulistamisella Jeesus osoittaa, ettd Ilmestyskirja on osa
Jumalan Sanaa.

”Ottaa vaari tdmdn profetian sanoista” tarkoittaa epéilemattd profetioiden
ottamista vastaan uskovalla syddmelld. Ihmiset, jotka uskovat ndma sanat,
ovat toden totta siunattuja. Jumalan sanojen ja lupausten uskominen on
todellisen onnellisuuden ldhde. Téman kirjan ensimmaiset lukijat olivat,

puhtaasti inhimillisen arvostelun perusteella, onnettomia ihmisid, jotka olivat
alituisessa vaarassa karsid puutetta ja kuolemaa, hdpeda ja epasuosiota, ja silti
Vapahtaja lupaa heille onnellisuuden vakuutuksissaan lopullisesta voitosta ja
autuudesta, joka annetaan heille késilldolevana aarteena vastaanotettavaksi
ja nautittavaksi uskon kautta.

JOHANNES JA ENKELI (22:8-11)

Kirjan alussa Johannes oli osoittanut itsensé Ilmestyskirjan kirjoittajaksi
(1:9). Han mainitsee henkil6llisyytensa vield kerran ja kirjoittaa:

8) Ja mind, Johannes, olen se, joka tdmdn kuulin ja ndin. Ja kun olin sen
kuullut ja ndhnyt, mind lankesin maahan kumartuakseni sen enkelin jal-
kojen eteen, joka tdmdn minulle néytti. 9) Ja hin sanoi minulle: ”Varo,
ettet sitd tee; mind olen sinun ja sinun veljiesi, profeettain, kanssapalvelija,
ja niiden, jotka ottavat timdn kirjan sanoista vaarin; kumartaen rukoile
Jumalaa.” 10) Ja hin sanoi minulle: "Ald lukitse timdn kirjan profetian
sanoja; silld aika on ldhelld. 11) Vidryyden tekiji tehkoon edelleen viid-
ryyttd, ja joka on saastainen, saastukoon edelleen, ja joka on vanhurskas,
tehkoon edelleen vanhurskautta, ja joka on pyhd, pyhittykéon edelleen.”

Johannes ei tassd ainoastaan osoita itseddn kirjoittajaksi, vaan han myos
vaittdd ndhneensd omin silmin ja kuulleensa omin korvin ne asiat, jotka
on kirjoitettu ylos edellisiin lukuihin. Vaikka nykyajan oppineet kuvailevat
[lmestyskirjan usein kirjallisuudeksi, joka on jonkun tuntemattoman neron
mielikuvituksen tuotetta, Johannes suoraa paata kieltaa, ettd tama kirja olisi
hénen mielikuvituksensa tuotetta. Hinen sanansa tekevit selvéksi vield
kerran, ettd Jumala todella ilmoitti nima asiat hanelle.

Pyhit kirjoittajat korostavat usein sitd, ettd heidédn kirjoituksensa ovat
niiden ihmisten todistus, jotka olivat sanomisten ja tekemisten ensikdden
todistajia. Ensimmaisessd kirjeessdan Johannes oli esittinyt samanlaisen
vaitteen (1. Joh. 1:1-4). Samoin Pietari esittda timan viitteen itsestaan (2.
Piet. 1:16-18). Myos Jeesus korosti timéan seikan térkeyttd, kun hin lupasi



Pyhin Hengen ohjauksen opetuslapsilleen ja sanoi tuossa yhteydessa: "Ja te
myo0s todistatte, silld te olette alusta asti olleet minun kanssani” (Joh. 15:26—;
vrt. 14:26; 16:13-15). Téstd syystd myos Juudaan seuraaja apostoliseen
virkaan piti valita niiden miesten keskuudesta, jotka olivat olleet Vapahtajan
pysyvié seuralaisia hdnen julkisen virkansa aikana (Ap. t. 1:21-). Vaikka
pyhé Luukas ei itse ollut silminnékija, hdn vaittaa, ettd se, mitd han kirjoitti,
oli kuultu silminnakijoiltd (Luuk. 1:1-4).

Kun Johannes lankesi maahan kumartaakseen enkelid, joka naytti
hinelle ndma asiat, enkeli varoitti hdntd tekemasta taté ja kaski hdnen
kumartaen rukoilla Jumalaa. Enkelin varoitus Johannekselle on voimakas
protesti kaikenlaista pyhien tai enkelien palvelemista vastaan. Kreikan
kielen ilmauksen, jonka me (Becker, samoin KR 92, suom. huom.) olemme
kédntaneet: ”Ald tee sitd” dpa pr) tasméllinen merkitys hejjastuu enka paremmin
varoitushuudossa: ”Varo” (KR 38) tai: ”Ole varovainen”. Se ilmaisee vaaran
kasillaoloa. Enkelin sanat vahvistavat, ettd sellainen palvelus on synti, joka
herattaad Herran vihan, hédnen, joka kutsuu itseddn kiivaaksi Jumalaksi ja
joka kieltaytyy jakamasta kunniaansa kenenkdan muun kanssa (2. Moos.
20:3-5; Jes. 42:8). Se varoittaa meitd myos siitd nykyisestd harhasta, ettéd
minkdlainen jumalanpalvelus tahansa on hyvéa ja jaloa toimintaa.

Enkeli torjuu Johanneksen yritykset palvella hantd sanomalla: ”Mind
olen sinun ... kanssapalvelijasi”, kirjaimellisesti: ”Kanssaorjasi”. Kirjan
ensimmaisessé jakeessa Johannes oli kutsunut itseddn Jumalan "palvelijaksi”
tai “orjaksi”. Sekd enkelit ettd ihmiset on luotu palvelemaan Jumalaa
kyseleméattomalla kuuliaisuudella ja yhdessd osoittamaan palveluksensa
ja ylistyksensa Jumalalle.

Enkeli osoittaa itsensd my0s Johanneksen “veljien”, ”profeettojen”,
kanssapalvelijaksi. Téma nimitys on jélleen yksi viite siitd, ettd Ilmestyskirjan
kirjoittaja on apostoli Johannes. Johdannossamme me kiinnitimme huomion
varhaisen kirkkoisa Eusebioksen uskoon, hdnen, joka oli silld kannalla, etta
Ilmestyskirjan kirjoittaja ei ollut apostoli vaan toinen samanniminen mies.
Vaikka Johanneksen kutsuminen profeettojen veljeksi ei ole ratkaiseva
todiste Eusebioksen mielipidetta vastaan, niin Uusi testamentti sisaltaa
kuitenkin joukon kohtia, jotka puhuvat siitd, ettd apostoleilla ja profeetoilla

on ainutlaatuinen asema suhteessa Herraan ja seurakuntaan (esim. Ef. 2:20;
3:5; Luuk. 11:49; 2. Piet. 3:2; IIm. 18:20). Néyttad sen tdhden asianmukaiselta
kutsua apostolia profeettojen veljeksi.

Tétd johtopaitosta tukee viittaus "niihin, jotka ottavat tamdn kirjan
sanoista vaarin”. Tama on varmasti kuvaus kaikista uskovista Johanneksen
ja hdnen veljiensa, profeettojen, lisdksi, jotka oli mainittu erikseen. Jos me
pidimme enkelid koko taivaallisen sotajoukon edustajana ja Johannesta
kaikkien apostolien edustajana, niin meilld on tdssé jakeessa sama Jumalan
palvelijoiden luokitus, jonka olimme kohdanneet aiemmin Babylonin
kukistumista kuvaavassa ndyssa (Ilm. 18:20). Siella Johannes kutsuu taivasta
(tai enkeleitd), pyhié (joita tdsséd kuvaillaan niiksi, jotka pitévat tdmén kirjan
sanat), apostoleita ja profeettoja iloitsemaan siit4, ettd heidan vihollisensa
on kukistunut.

Varoitettuaan Johannesta kumartamasta hanta enkeli kielsi hianta
lukitsemasta tdman kirjan profetian sanoja, koska "aika on ldhelld”. Tama
oli kdsky julkaista kirja kaikille luettavaksi. Tdémén kirjan sanomaa ei
tule pitaa salassa kirkolta. Vaarinkayton tdhden, jonka Ilmestyskirja on
kérsinyt kiliastisten tulkitsijoiden kdsissd, puhdasoppiset kristityt ovat
usein laiminlyOneet sitd ja jopa jdttaneet sen vairille opettajille, niin ettad
kirja on kaikkien kdytannollisten tarkoitusperien suhteen lukittu siten,
ettd puhdasoppiset eivdt ole kdyttaneet sitd ja kiliastit ovat kdyttaneet sita
vaarin. Jotkut varhaisemmista anti-kiliastisista kirkkoisista menivat niin
pitkélle, ettd he pyrkivit poistamaan tdmén ddrimmaisen lohdullisen kirjan
kaanonista. Mutta Johannekselle annettu kdsky osoittaa Jumalan tahtovan,
ettd tatd kirjaa luetaan ja tutkitaan. Raamattua tutkivat huomaavat, ettd tima
kirja ei lupaa tuhatta vuotta aineellista autuutta maallisessa paratiisissa, vaan
taivaallisen Jerusalemin loputtoman ilon. Téstd ilosta olemme osalliset jo
nyt rajoitetulla tavalla, koska olemme voittaneet lohikddrmeen Karitsan
veren ja evankeliumin lupausten kautta.

Niiden nékyjen sanomaa on julkisesti julistettava, koska "aika on lihelld”
Néama sanat toistuvat jakeesta 1:3 hieman muutetussa muodossa. Se mita
Johannes tarkoittaa sanalla aika kapog taytyy ratkaista tekstiyhteyden
perusteella. Tama tekstiyhteys ei puhu ainoastaan Kristuksen pikaisesta



paluusta, vaan se alkaa viittauksella sithen, "mitd pian tapahtuman pitid”.
Téama katpdg ei viittaa vain Kristuksen toisen tulemuksen ajankohtaan,
vaan myos saddettyyn aikaan, jolloin kaikki timéan kirjan profetiat tayttyvit.
Johanneksen ajan ja kaikkien aikojen ihmisii oli tarpeen muistuttaa siit,
ettd seurakunta joutuisi jatkuvasti kamppailemaan ulkoisia vihollisia vastaan,
jotka pyrkisivit tuhoamaan sen vakivallalla, sekéd "sen piirissd olevia védrid
poikia vastaan”, jotka yrittdisivat turmella kristillisen uskon vaaralla opilla.
Mutta Jumala on asettanut koupog hyvin tarkalleen maarétyn aikarajan heidan
vallalleen. Seurakunta tarvitsee tatd muistutusta, ettei se joudu epétoivoon
eikd kehitd vaaria kiliastisia unelmia maallisesta kunniasta. Tama on ei-
kiliastinen maailma, jossa totuus on aina mestauslavalla ja vaaryys aina
valtaistuimella — maailma, jossa Jumalan kansa tarvitsee sen lohdutuksen,
joka virtaa lopullisen voiton varmuudesta ja siitd vakaumuksesta, ettd tuon
voiton ajankohtaa ei viivytetd yli Jumalan médradman ajankohdan. Tadma
voitto ei ole niin kaukana kuin se usein ndyttad olevan. Aika on ldhella.

Seuraavat sanat: " Vidryyden tekiji ...” jne., viittaavat selvésti siithen
hetkeen, jolloin viimeinen profetia on tiyttynyt. Karitsan vihan suuri paiva
on tullut (6:17). Nykyinen maailma on hévinnyt salamoihin ja daniin ja
ukkosenjylinddn ja suuriin rakeisiin, jotka sdestavit viimeistd tuomiota
(11:15-19). Sirppi on pantu maan sadonkorjuuseen (14:14-20). Seitsemas
malja sekd viimeinen seitsemastd vitsauksesta, jotka, kuten tieddmme, tuovat
mukanaan tdiman maailman lopun, on vuodatettu (16:17-21). Peto ja vddra
profeetta on heitetty tulijarveen (19:20) ja saatana on pakotettu liittymaan
heihin (20:10). Kirkon rakennus, Jumalan pyha temppeli (Ef. 2:20-), uusi
Jerusalem, on saatu valmiiksi. Se tarkoitus, jota varten jumalattoman
maailman oli sallittu pysyd, nimittdin, ettd evankeliumi saarnattaisiin
todistukseksi kaikille kansoille (Matt. 24:14) ja ettd valkoisella hevosella
ratsastaja saisi voitot, joita varten Jumala oli hdnet ldhettanyt maailmaan
(6:1,2; 11-16), on téyttynyt.

Téama on oleva ihmisen armon ajan loppu. Enkelin seuraavat sanat:
*Vidryyden tekijd tehkoon edelleen vidryyttd, ja joka on saastainen,
saastukoon edelleen”, saavat Johanneksen ymmartamaan tdman asian.
Tilaisuus katumukseen ja anteeksiantamukseen on ohi. Ndma sanat ovat

vakava varoitus syntisille olla viivyttamatta katumustaan. Jos he eivit sano
Jumalalle: ”Tapahtukoon sinun tahtosi”, tulee aika, jolloin Jumala sanoo
heille: ”Tapahtukoon sinun tahtosi! Ole niin jumalaton ja niin saastainen
kuin haluat olla, sill tisti hetkestd alkaen se on kaikki, mitd koskaan
tulet olemaan.” Moni katumaton syntinen on jo tissé elimassa kokenut
pettymyksen ja tyytyméttomyyden ja kauhean ikdvystymisen, jonka synnin
palvelukseen omistettu eldma usein tuo mukanaan ennen kuin se paattyy.
Jos ei ole mitaan muuta odotettavana kuin tuo iankaikkinen katkeruus, on
se jo itsessddn liian kauhea rangaistus kuviteltavaksi.

Mutta niille, jotka ovat uskollisia kuolemaan asti, on valoisa

>

tulevaisuudenndkyma. Enkeli jatkaa: ”... joka on vanhurskas, tehkoon
edelleen vanhurskautta, ja joka on pyhd, pyhittykion edelleen.” Vaara olla
vainon paineen alla kiusattu luopumaan siitd uskosta, jonka kautta me
tulemme vanhurskaiksi Jumalan edessd, on oleva mennyttd. Vaara tulla
vadran profeetan eksyttdmaksi, hanen, joka ndyttaa Karitsalta, mutta joka
puhuu lohikdarmeen valheita, ei ole endi jatkuva uhka Jumalan lapsille.
Pyhien enkelien tavoin heidit vahvistetaan heidan autuudessaan, niin
etteivit he voi enda tehda syntid, ja sen tdhden he eivit voi myodskdan enaa
kuolla. He ovat vanhurskaita ja pyhid, sopivia pyhdn kaupungin asukkaiksi
iankaikkisesti, ja he asuvat pyhédn Jumalan laheisyydessd, jonka yhteydessa
ei mikddn paha saa asua. Tama on toden totta “tdyttymys, jota on hartaasti
toivottava” ja tamén tulevaisuudenndkyman tulisi rohkaista jokaista Jumalan
lasta olemaan uskollinen kuolemaan asti.

JEESUS PUHUU JOHANNEKSELLE (22:12-19)

Lisdarohkaisuna Vapahtaja puhuu jalleen Johannekselle ja Johanneksen
kautta seitsemaille seurakunnalle ja meille:

12) “Katso, mind tulen pian, ja minun palkkani on minun kanssani, an-
taakseni kullekin hinen tekojensa mukaan. 13) Mind olen A ja O, ensim-
mdinen ja viimeinen, alku ja loppu. 14) Autuaat ne, jotka pesevit vaat-



teensa, ettd heilld olisi valta syodd eldmdn puusta ja he pddsisivit porteista
sisdlle kaupunkiin! 15) Ulkopuolella ovat koirat ja velhot ja huorintekijdt
ja murhaajat ja epdjumalanpalvelijat ja kaikki, jotka valhetta rakastavat
ja tekevit. 16) Mind, Jeesus, lihetin enkelini todistamaan nditd teille seu-
rakunnissa. Mind olen Daavidin juurivesa ja hdnen suvustansa, se kirkas
kointdhti” 17) Ja Henki ja morsian sanovat: “Tule!” Ja joka kuulee, sano-
koon: “Tule!” Ja joka janoaa, tulkoon, ja joka tahtoo, ottakoon eldmdn
vettd lahjaksi. 18) Mind todistan jokaiselle, joka timdn kirjan profetian
sanat kuulee: Jos joku panee niihin jotakin lisdd, niin Jumala on paneva
hénen pddllensd ne vitsaukset, jotka ovat kirjoitetut tihdn kirjaan; 19) ja
jos joku ottaa pois jotakin tdmdn profetian kirjan sanoista, niin Jumala
on ottava pois sen osan, mikd hdnelld on eldmdn puuhun ja pyhddn kau-
punkiin, joista tdssd kirjassa on kirjoitettu.

Koska jakeessa 9 ja kahdessa seuraavassa jakeessa puhutut sanat aloitetaan
tasmalleen samalla tavalla, sanoilla ”ja hdn sanoi [Kirjaimellisesti: sanoo),
historiallinen preesens] minulle”, olemme olettaneet, ettd nuo sanat puhui
enkeli. Mutta jakeen 12 my6td meilld on selvisti jilleen puhujanvaihdos
ja loput tdmén jakson sanoista ovat Vapahtajan puhumia. Jeesus osoittaa
itsensd nimeltd mainiten puhujaksi myohemmassa jakeessa (16). Jotkut
raamatunselittdjat ovat padtelleet, ettd kaikki ndmé sanat puhui enkeli. Tdma
ei ole tdysin mahdotonta, koska Vanhan testamentin profetioissa ensimmaisen
persoonan pronominit tarkoittavat toisinaan selvasti Jumalaa my®ds silloin,
kun ei ole d&dneenlausuttua viittausta, ettd kukaan muu kuin profeetta puhuu
(ks. esim. Ps. 22). Profeetan sanat samaistuvat niin ldpikotaisin Jumalan
sanojen kanssa, ettd profeetan persoona vaistyy tdydellisesti taka-alalle ja
Jumala ndyttdd puhuvan suoraan ihmisille profeetan suulla. Taéma on yksi
niistd ilmidistd, jotka voivat selventda sitd, miten inspiraatio tapahtui.

Kaytannon kannalta ei todellisuudessa ole merkitysta silld, puhuuko
Jeesus tdssa Johannekselle suoraan vai enkelin vélitykselld. Toistamiseen
hédn sanoo: "Katso, mind tulen pian”, ja han lisdd: ”ja minun palkkani on
minun kanssani, antaakseni kullekin hinen tekojensa mukaan.” Yhdessa
messiaanisista profetioistaan profeetta Jesaja oli kuvaillut Messiasta
samanlaisin sanoin. Hén kirjoitti: "Katso, Herra, Herra tulee voimallisena,

hinen kdsivartensa vallitsee. Katso, hidnen palkkansa on hinen mukanansa,
hédnen tyonsd ansio kdy hinen edellinsd.” (40:10).

Jeesuksen sanat ilmaisevat téssd, ettd han itse on Herra (Beckerin kayttama
kadnnos: suvereeni, kaikkivaltias Herra, suom. huom.), joka tulee voimalla
ja suurella kirkkaudella palkitsemaan jokaisen ihmisen timén tekojen
mukaan. Jeesus on se, joka istuu valtaistuimella (20:11-15) tuomitakseen
kaikki ihmiset heiddn tekojensa mukaan.

Vapahtajan seuraavat sanat vievit meidat jalleen takaisin lukuun 1.
Sielld Herran Jumalan mainitaan sanovan: ”Mind olen A ja O” (Ilm. 1:8),
ja Jeesus sanoo: ”Mind olen ensimmdinen ja viimeinen” (Ilm. 1:17). Nama
Jahven eli Herran sanat on lainattu Jesajan kirjasta. Herra Jeesus osoittaa
itsensd Jahveksi (eli Jehovaksi) ja siten tuhoaa Jehovan todistajien harhan,
heidén, jotka vaittavat, ettd Jeesus ei ole tosi Jumala vaan ainoastaan Jehovan
“palvelija”. Ndilla sanoilla Jeesus myos viittdd iankaikkisuutta yhdeksi
ominaisuuksistaan, silld jos "oli olemassa aika, jolloin héntd ei ollut”, kuten
kaikki areiolaiset vaittavit, silloin hén ei ole ensimmainen.

Téta Jeesuksen kuvausta seuraa viimeinen Ilmestyskirjan seitsemasta
autuaaksijulistamisesta. Kaikissa Ilmestyskirjan kdsikirjoituskopioissa
ei ole sama sanamuoto télle autuaaksijulistamiselle ja tdima heijastuu
englanninkielisissd kddannoksissimme (samoin suomalaisissa, suom.
huom.). KJV-kdannos kuuluu: ”Autuaat ne, jotka pitivit hinen kdskynsd”
(samoin Biblia, suom. huom.), kun taas NIV:ssd on: Autuaat ne, jotka
pesevit vaatteensa” (samoin KR 38 ja 92, suom. huom.). Vaikka ndma kaksi
kadnnostd nayttavit olevan perusteellisesti erilaisia, kreikan alkukielessd nama
kaksi lausetta néayttavit todellisuudessa hyvin samanlaisilta. KJV-kadnnos
perustuu lukutapaan oi motodvtag tag évrolag avtod, kun taas NIV-kddnnos
perustuu lukutapaan oi mTAOvovteg TaG 0TOAOG abT@V. Epéselvi kopio tai
kehno kasikirjoitus saattoi helposti johtaa tassa sekaannukseen. Kumpikin
lukutapa sopisi Ilmestyskirjan asiayhteyteen. Luvussa 7 valtaistuimen
edessd seisovat pyhat kuvaillaan ihmisiksi, jotka ovat ”pesseet vaatteensa ja
valkaisseet ne Karitsan veressd” (Ilm. 7:14), mutta luvussa 12 niiksi "jotka
pitdvit Jumalan késkyt” (Ilm. 12:17). Kasikirjoitusnaytto jakaantuu melko
tasan ja kumpikin lukutapa voitaisiin omaksua tdmén todistusaineiston



perusteella. Kumpikin niistd on yhdenmukainen Raamatun opetuksen
kanssa, vaikkakin valiton tekstiyhteys, joka puhuu ihmisten palkitsemisesta
heidén tekojensa mukaan (jae 12), ndyttéisi kallistavan vaaan sen lukutavan
hyviksi, mikd meilld on KJV:ssd. Meidén pitéisi kuitenkin siind tapauksessa
selittdd jalleen kerran, ettd ainoat ihmiset, joiden todella voidaan sanoa
pitdneen Jumalan kdskyt, ovat ne, jotka uskon kautta ovat omistaneet itselleen
Kristuksen sijaiskuuliaisuuden. KJV-kddnnos panee painon Kristuksen
aktiiviselle kuuliaisuudelle. NIV-kddannos korostaa Kristuksen passiivista
kuuliaisuutta autuutemme lahteend muistuttamalla meita siitd verestd, jolla
meidédn vaatteemme on pesty (vrt. Ilm. 7:14).

Kristuksen taydellisen kuuliaisuuden kautta, riippumatta siit,
korostetaanko tdssé sen aktiivista tai passiivista nakokulmaa, me olemme
saaneet oikeuden syodad elaman puusta ja padstd porteista sisélle kaupunkiin.
Silla sen uskon kautta, jolla me olemme omistaneet Vapahtajan ansiot, me
olemme tulleet Aabrahamin lapsiksi (Room. 4:11; Gal. 3:7) ja sen tdhden
niiden kahdentoista sukukunnan jaseniksi, joiden nimet on kirjoitettu
noihin portteihin.

Puhuttuaan niiden uskovien autuudesta, jotka tulevat asumaan pyhéssa
kaupungissa ja joilla on iankaikkinen eldmd, Vapahtaja vield kerran muistuttaa
meita siitd, ettd kaikki ihmiset eivdt padse tuohon autuaaseen paikkaan. Hian
sanoo: ~Ulkopuolella ovat koirat [Beckerin kdanndos: koirat, nimittdin velhot
ja ...] ja velhot ja huorintekijit ja murhaajat ja epdjumalanpalvelijat ja kaikki,
jotka valhetta rakastavat ja tekevidt.” Juutalaisilla oli tapana antaa pakanoille,
jotka eivdt hyviksyneet Jahvea Jumalakseen, nimi "koirat”. Myos Herra
Jeesus viittaa tuohon tapaan, kun hian puhui syyro-foinikialaisen vaimon
kanssa (Matt. 15:26). Paavali kaytti sitd epauskoisista, seka juutalaisista ettd
pakanoista (Fil. 3:2). Johanneskin kayttaa tatd sanaa tdssd epauskoisten
nimityksena.

Téma herattad kysymyksen sanasta ”ja” kai, joka seuraa sanaa “koirat’.
Téama kreikan sana taytyy joskus kdantaa "myds” tai “nimittdin”. Mikali
sanomme, ettd “koirat” on kaikkien epauskoisten nimi, silloin "koirat ja
velhot ja huorintekijit ja murhaajat ja epdjumalanpalvelijat” eivat muodosta
viittd eri luokkaa ihmisid, vaan se ilmaisee nelja luokkaa epduskoisia. Sen

tahden me (Becker) kdanndmme: "Ulkopuolella ovat koirat, nimittdin
velhot ja huorintekijit ja murhaajat ja epdjumalanpalvelijat.” Raamatun
nakokulmasta ndma sanat tarkoittavat syntejd, joihin kaikki ihmiset
ovat syyllisid. Velhoja ovat ne, jotka yrittavit anastaa itselleen Jumalalta
hallintavallan hdnen luomakuntaansa ja pakottaa Kaikkivaltiaan tekeméan
heiddn tahtonsa. Huorintekijoitd ja murhaajia ovat ne ihmiset, joilla on
himo ja viha syddmissdan. Epdjumalanpalvelijoita ovat ne, jotka eivit aina
anna Jumalalle ylinta sijaa elaméssaén. Sellaisiin synteihin téytyy kaikkien
meidin tunnustaa syyllisyytemme, ja jos me emme ole uskon kautta pesseet
vaatteitamme Karitsan veressd emmeki omistaneet itsellemme Kristuksen
tekevad kuuliaisuutta, niin me kuulumme yhé ainakin yhteen luokkaan
noista epauskoisista “koirista”.

Kysymyst, tulisiko my6s viimeinen “ja” ilmaisujen “epdjumalanpalvelijat”
ja "kaikki, jotka valhetta rakastavat ja tekevdt” vélilla ymmartaa selittavaksi,
on jo kasitelty (vrt. 21:8). ”Kaikki, jotka valhetta rakastavat ja tekevit” ovat
joko epdjumalanpalvelijoita, jotka tekevat "turhia epdjumalia” (Becker:
“valheellisia turhuuksia”), kuten psalmista kutsuu epdjumalia (Ps. 31:7)
ja profeetta Joona (2:9) KJV-kddnnoksessa (Biblia: “turha valhe”, suom.
huom.), tai sitten kyseinen ilmaisu tarkoittaa viidettd epauskoisten luokkaa,
niitd néet, jotka kertovat valheita mielelldan.

Joka tapauksessa kadotus on varma niille, jotka kuolevat synneissaan.
Sellaisilla ihmisilld ei ole oleva mitddn osaa eldimdn puuhun tai pyhddn
kaupunkiin, koska he eivit ole vastaanottaneet anteeksiantamusta, jonka
Jumalan Karitsa ansaitsi my0s heille, kun hén otti pois maailman synnit.

Lausuttuaan tdmén varoituksen sanan Jeesus ilmoittaa itsensa puhujaksi ja
sanoo: “Mind, Jeesus, lihetin enkelini todistamaan nditd teille seurakunnissa.”
Niitd sanoja ei lausuttu yksin Johannekselle, silld pronomini "te” (engl.
“you” tarkoittaa sekd "sindg” ettd “te”) on monikko alkutekstissda. Meilld
on tissd ensinndkin viittaus luvussa 1 lueteltujen seitseman seurakunnan
jaseniin, mutta my0s kaikkien aikojen kaikkien kristillisten seurakuntien
jaseniin. Jeesuksen huomautus enkelin ldhettdmisesta toistaa sen, mité
sanottiin kirjan alussa. Herra Jeesus ilmoitti Ilmestyksensa ldhettamalla
enkelin apostoli Johanneksen luo (Ilm. 1:1).



Sitten Jeesus kuvailee itseddn ja sanoo: ”Mind olen Daavidin juurivesa
ja hdnen suvustansa.” Hén on sekd Daavidin Poika ettd Daavidin Herra.
Daavidin juurivesana hén on Daavidin Luoja, Daavidin olemassaolon ldhde.
Silti Daavid oli my6s hdnen huomattavin esi-isdnsd. Nama sanat esittavit
meille jélleen Kristuksen, jumalihmisen, kaksi luontoa. Jumalana hin on
Daavidin ”Juurivesa”. Thmisend han on Daavidin “suvusta”. Han kutsuu
itseddn myos nimityksella "se kirkas kointdhti”. Kuten kirkas aamutahti
iddssd ilmoittaa selvésti uuden pdivan koittamisesta, samoin Jeesuksen
tuleminen maailmaan tuo niille, jotka tuntevat hidnet Vapahtajakseen,
varman lupauksen suuresta, uudesta iankaikkisesta péivéstd, jota ei endd
koskaan seuraa pimed yo.

Tuon uuden péivan kirkkauteen hén sitten kutsuu kaikkia ihmisia
tulemaan. Jeesus lahetti Henkensa perustamaan hénen seurakuntansa
maan péille, ja timan Hengen ja perustamansa seurakunnan kautta Jeesus
antaa kutsun kaikille. ”Henki ja morsian sanovat: *Tule!” Morsian on tietysti
seurakunta. Tatd armollista kutsua, jonka Henki antaa kirkon kautta, ei
ole rajoitettu mitenkdan. IThmisid kutsutaan vain tulemaan. Seurakunnan
suurta lahetystehtdvaa, jota se suorittaa Pyhdn Hengen johdatuksen alaisena,
kuvaillaan tdssd mita yksinkertaisimmin sanoin.

Niiden, jotka kuulevat kutsun, tulee vilittda se muille. ”Ja joka kuulee,
sanokoon: *Tule!’” Kaikkien niiden, jotka ovat kuulleet kutsun Karitsan
haiaterialle, tulee esittdd kutsu niille, jotka eivit vield ole kuulleet sité. Siten
kutsu on vilitetty sukupolvelta toiselle ja kansalta toiselle. Se, ettd tiedimme,
ettd "aika on ldhelld” (jae 10), tekee téstd tehtdvasta kiireellisen. Lupaus
siunauksesta niille, jotka on kutsuttu hédaterialle (Ilm. 19:9), rohkaisee
meitd jatkamaan sitd kaikin voimin.

Hengen ja morsiamen tarjoamasta pelastuksesta ei suljeta pois ketddn
muita kuin ne, jotka eivdt tunne mitidn tarvetta siihen eivitka tahdo sita.
Vapahtaja jatkaa: ”Ja joka janoaa, tulkoon, ja joka tahtoo, ottakoon elimdn
vettd lahjaksi.” ”Ne, jotka janoavat” tarkoittaa niitd, jotka ovat oppineet
nakemadn suuren elimén veden tarpeensa, sen veden, joka virtaa ”pelastuksen
lihteistd” (Jes. 12:3). Kaikki syntiset suljetaan taivaallisen Jerusalemin muurien
ulkopuolelle ja heitetdédn tulijarveen. Vain ja ainoastaan ristilld avatussa

ja vuotavassa verildhteessa pestyt vaatteet puhdistuvat. Kun he kuulevat
ja uskovat tamén, he alkavat tuntea titd janoa. Ja jos he ovat janoisia, he
ovat tervetulleita tulemaan. Jos he tahtovat sita, he voivat saada sen ilman
mitadn lisdehtoja. Se on heidén, vapaana lahjana, “rahatta ja hinnatta’,
kuten Jesaja sanoo (Jes. 55:1).

Ennen viimeisti ilmoitusta lahelldolevasta tulemuksestaan Vapahtaja vield
kerran korostaa jumalallista arvovaltaa, jolla tima kirja puhuu. Elamansa
viimeisind viikkoina Mooses toisti kaskyt ja sdddokset, jotka Herra oli
antanut Israelin lapsille. Hdn késki heitd olemaan lisddmatta tai ottamatta
pois mitddn ndistd kaskyistd (5. Moos. 4:2). Ne olivat kaiken kaikkiaan
Herran Jumalan kédskyt. Salomo kertoo meille, miksi meidén ei tule rohjeta
lisdtd Herran sanoihin mitéan Kirjoittaessaan: ”Ali lisdd hinen sanoihinsa
mitddn, ettei hdn vaatisi sinua tilille ja ettet valhettelijaksi joutuisi” (Snl.
30:6). Toisin kuin ihmisten sanat, Jumalan sanat eivit tarvitse oikaisua tai
parantelua, ei lisddmalla eikd vahentamalla.

Késky, jonka Jeesus antaa timan kirjan sanojen suhteen, ilmaisee jilleen
kerran sen, ettd me olemme téssd tekemisissd itse Jumalan sanojen kanssa.
Se on siksi vield yksi todiste Ilmestyskirjan inspiraatiosta ja arvovallasta.
Jumala tuottaa siind kuvaillut vitsaukset jokaisen paille, joka tekee mitadn
lisdyksia tdhan kirjaan. Ja jos joku hylkda ja poistaa jotain, mité sithen on
kirjoitettu, Jeesus uhkaa, ettd Jumala ottaa siltd ihmiseltd pois hdnen osansa
eldimédn puuhun ja pyhdin kaupunkiin. On selvis, ettd Herra tahtoo, ettd
me otamme tamén kirjan vakavasti ja kdytdmme sitd merkittdvana osana
Jumalan Sanaa. Me tarvitsemme Jumalan armollista anteeksiantamusta sille
vélinpitamattomyydelle, jolla puhdasoppiset luterilaiset ovat usein kohdelleet
sitd — aivan kuten nekin, jotka ovat lisainneet tdhén kirjaan kaikenlaisia
perustelemattomia kiliastisia tulkintoja, tarvitsevat Jumalan anteeksiantoa.

Nama sanat on usein sovellettu koko Raamattuun. Vaikka ne koskevat
suoranaisesti vain sitd, mitd Johannes on kirjoittanut Ilmestyskirjassa,
ne siitd huolimatta ilmaisevat varoituksen, joka koskee koko Raamattua.
Jos me uskomme, kuten meidén tulisi, etta "koko Raamattu on Jumalan
inspiroima” (2. Tim. 3:16) ja ettéd kaikki, mitd Raamattuun on kirjoitettu, on
meiddn opettamistamme varten (Room. 15:4), niin meiddn tiytyy uskoa



my0s, ettd Jumala ei tahdo meidén lisddvan jotain tai ottavan jotain pois
siitd, mitd hdn inspiroi ja kirjoitutti. Lopuksi, kaitsevassa huolenpidossaan
Jumala jdrjesti niin, ettd Ilmestyskirja on Uuden testamentin kaanonin
lopussa. Sen seurauksena tavallinen lukija péattelee, ettd se, mita tdssa on
sanottu Ilmestyskirjasta, koskee myds Ensimmaistd Mooseksen kirjaa ja
kaikkia muita Raamatun kirjoja.

JOHANNEKSEN VIIMEISET SANAT SEURAKUNNILLE (22:20,21)

Kahdesti edellisessa tekstiyhteydessa Vapahtaja oli ilmoittanut lihelldolevan
tulemuksensa seurakuntansa lopulliseksi pelastumiseksi. Johannes huomauttaa
nyt, ettd tuolla lupauksella on erityinen merkitys. Han sanoo:

20) "Hdn, joka nditd todistaa, sanoo: "Totisesti, mind tulen pian. Amen,
tule, Herra Jeesus! 21) Herran Jeesuksen armo olkoon kaikkien kanssa.
Amen.”

”Ndmad asiat” tarkoittaa niitd asioita, jotka koko tahan kirjaan on
kirjoitettu (vrt. jakeet 18,19). Se, joka ndité todistaa, on Herra Jeesus,
joka lahetti enkelinsd todistamaan niistd asioista. Johannes muistuttaa
kuulijoitaan siitd, ettd hin, joka yksin kykenee avaamaan tulevaisuuden
kirjan sinetit (Ilm. 5:5), tulee aivan varmasti. Hin on antanut meille sen
lupauksen. Ja kun hén tulee, han vapauttaa kansansa idksi tdimén nykyisen
ajan karsimyksistd (Room. 8:18) ja vaaroista, jotka uhkaavat heité tdssa
maailmassa, ja hin vie heidt turvallisesti pyhddn kaupunkiin.

Tassa jalkikristillisessd ajassa’, jossa huomattavien kirkonmiesten eku-
mania on johtanut heidét vihattelemain opin merkitystd ja antamaan miltei
mille tahansa harhaopille olemassaolonoikeuden nakyvéssd seurakunnassa
ja jossa jumalattomat hallitukset ovat jdlleen tekemassé vaikeaksi olla
uskollinen kuolemaan saakka, meidén tulisi kyetd ymmartdmaan, miksi
Johannes vastaa Vapahtajan lupaukseen pikaisesta paluusta rukouksella:
”Amen, tule, Herra Jeesus!” Tulkoon hén pian kukistamaan ne, jotka ovat

hyokdnneet hanen seurakuntansa kimppuun sisdpuolelta ja ulkopuolelta!
Tulkoon hin pian tuomaan meille *valoisan taivaallisen maan”, ”ihanan
ja autuaan maan’, jossa “mitkddn pilvet eivit hinen kirkkauttaan kdtke!”
”Herran Jeesuksen armo olkoon kaikkien [Becker: ’pyhien’] kanssa.
Amen.” Talla siunauksella Johannes muistuttaa meita siitd, ettd ne ihanat
lahjat, jotka meille on luvattu Ilmestyskirjan néyissa, eivat kuulu meille
minkain ansiomme tahden, vaan pelkistdan Jumalan vapaan armon kautta

Kristuksessa. Hanelle olkoon kaikki ylistys ja kunnia iankaikkisesti! Amen.

The Angel with the Key to the Pit
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