17.1.2025 35. helluntain jalkeisen viikon perjantai

Vuoroluvun mukainen epistola on Hepr. 11: 8, 11 — 16 ja evankeliumi Mark. 9: 33 — 41. Kyseessa on
30. helluntain jalkeisen viikon perjantai teksteistd. LOydéat ne 13.12.2024 kohdalta.

Sairaanvoitelun sakramentin kuudes epistola

“"Hengen hedelmdd taas ovat rakkaus, ilo, rauha, kdrsivdillisyys, ystavillisyys, hyvyys, uskollisuus,
lempeys ja itsehillintd. Naita vastaan eivét ole laki. Ne, jotka ovat Jeesuksen Kristuksen omia, ovat
ristiinnaulinneet vanhan luontonsa himoineen ja haluineen. Jos me eldmme Hengen varassa, meidan
on myos seurattava Hengen johdatusta. Emme saa tavoitella turhaa kunniaa emmeka arsyttaa ja
kadehtia toisiamme. \eljet, jos joku tavataan tekemdastd vaarin, on teidan, joita Henki ohjaa,
lempeasti ojennettava hantd. Olkaa kuitenkin varuillanne, ettette joudu kiusaukseen. Kantakaa

toistenne taakkoja, niin te toteutatte Kristuksen lain.” (Gal. 5: 22 — 6:2)

Paavali luettelee kristillisid hyveitd ja nimittdd niitd "Hengen hedelméksi”. Juuri ennen tété tekstid
Paavali oli luetteli ”lihan aikaansaannoksia” jotka ovat ei-Kkristillistd, negatiivista kdytosta. Paavali
toteaa, ettd ei-kristillinen kdytds on este saada ”omakseen Jumalan valtakunta (5: 17 — 21) Edelleen
Paavali toteaa, ettd Hengen hedelmié “’vastaan ei ole laki”. Tama on itsestddnselvyys, sillé laki tehtiin
rikkomuksia vastaan ja Hengen hedelma ei ole rikkomus. Téallaiset luettelot olivat yleisi& kreikkalais-

roomalaisessa maailmassa ja niitd on monia myos Uudessa testamentissa.

Kasite "Hengen hedelma” siséltidd ajatuksen Jumalan Pyhidn Hengen tyostd. [hminen on vapaa joko
hyvaksymaan tai hylkddmaén Hengen. Hedelm& on seurausta kasvusta. Jotta Hengen hedelma voi
kasvaa, se edellyttdd myos ihmisen vapaaehtoista osallisuutta. Hengen hedelma on tulosta Jumalan
Hengen ja ihmisen vélisestd yhteisesta toiminnasta. Kreikkalainen termi on synergia, joka kuvaa

kahden eri toimijan yhdessa tydskentelemista.

Kaiken ldhtokohtana on rakkaus, joka siséltdd ajatuksen persoonan toimimisesta toisen persoonan
hyvéksi. Rakkaus tuo ilon ja tdmé& rauhan. Rauha tdsséd merkitsee olemista yhdessa toisen persoonan,
nyt erityisesti Jumalan kanssa. Karsivallinen ihminen odottaa pitk&&n, mutta tarvittaessa toimii
rangaisten toista. Lemped ihminen ei rankaise, vaan antaa anteeksi. Ajatuksena on, ettd ihmisen

toiminta Jumalan avulla muuttuisi mahdottomasta mahdolliseksi (vrt. Luuk. 18: 27).



”Ovat ristiinnaulinneet vanhan luontonsa himoineen ja haluineen” viittaa uskoon ja kasteeseen. Ne
yhdistavat meidat Kristukseen, siis my0s ristiinnaulitsemiseen. Johtopd&atoksena on, ettd elaméssa
kasteen jalkeen on uusi suunta, kohti Jumalaa. Henki on se, joka johtaa toimintaamme.

”Emme saa tavoitella turhaa kunniaa emmeka drsyttdd ja kadehtia toisiamme.” Todennékoisesti kyse
on siitd, ettd jotkut vaativat uskovia noudattamaan Mooseksen lakia ja ympérileikkauttamaan itsensa
(vrt. Gal. 5: 11). Td&ma aiheutti seurakunnassa riitaa.

Hengen ohjaamat “’veljet” tarkoittaa kypsia kristittyjd. Se ei sulje pois naisia. Kyse on oman aikansa
kulttuurista, jossa kaytettiin sana veljet, vaikka lasné olisi seka miehié ettd naisia. Heidan on lempeasti
ohjattava véarin toimivaa seurakunnan jasentd. Véarin toiminutta ei siis rangaista. ”Olkaa kuitenkin
varuillanne, ettette itse joudu kiusaukseen” ohjaa ihmistd pois ylpeydestd, joka voi muodostua,

kun “voi ohjata vdirintekijaa”.

”Kantakaa toistenne taakkoja, niin te toteutatte Kristuksen lain.” Kristityt on vapautettu Mooseksen
laista ja yhdistetty Kristukseen, sen takia me olemme Kristuksen lain alaisia (1. Kor. 9: 21). Se on
Hengen laki (Room 8: 2). ”Kantakaa toistenne taakkoja” osoittaa sen olevan rakkauden laki. T&ssé ei
puhuttu tuomitsemisesta vaan kantamisesta. Kun jokainen meistd on syntinen, niin toisen
tuomitseminen merkitsisi oman itsensa tuomitsemista. Taakan kantaminen on rakkauden teko ja

vaikuttaa myds omien syntien anteeksi saamiseen.

Sairaanvoitelun sakramentin kuudes evankeliumi

”Léahdettyddn sieltd Jeesus meni Tyroksen ja Sidonin seudulle. Sielld muuan kanaanilainen nainen,
sen seudun asukas, tuli ja huusi: “Herra, Daavidin Poika, armahda minua! Paha henki vaivaa
kauheasti tytdrtdni.” Mutta hidn ei vastannut naiselle mitddn. Opetuslapset tulivat Jeesuksen luo ja
pyysivit: ”Tee hinelle jotakin. Hin kulkee perdssimme ja huutaa.” Mutta Jeesus vastasi: ”Ei minua
ole lahetetty kuin Israelin kansan kadonneita lampaita varten.” Silti nainen tuli 1dhemmds, heittiytyi
maahan Jeesuksen eteen ja sanoi “Herra, auta minua!” Mutta Jeesus sanoi hénelle: “Ei ole oikein
ottaa lapsilta leipd ja heittdd se koiranpenikoille.” ”Ei olekaan, Herra”, vastasi nainen, “mutta
saavathan koiratkin sydda isédntdnsd pdydaltd putoilevia palasia.” Silloin Jeesus sanoi hénelle: ”Suuri
on sinun uskosi, nainen! Tapahtukoon niin kuin tahdot.” Siitd hetkesti tytdr oli terve.” (Matt. 15: 21

_28)

Sama kertomus on Markuksella (Mark. 7: 24 — 30).



Tyroksen ja Sidonin alue oli jo toista Rooman provinssia, osa Syyriaa.

Tekstin padhuomio ei ole parantamisessa vaan Jeesuksen ja kanaanilaisen naisen valisessé
keskustelussa. Matteus kayttad naisesta nimitystd kanaanilainen. Talla h&n ehka viittaa Jeesuksen
sukuluetteloon, jossa mainitaan myos pakananaisia Jeesuksen esiditeind. Yksi heistd oli Rahab,
kanaanilainen portto, joko auttoi israelilaisia (Matt. 1: 5). Uudessa testamentissa Rahabia pidetdéan
pyhdnd (Hepr. 11: 31). Naista voi pitdd “vihaisistd vahadisimpand”, han oli ei-juutalainen, yksindan
miesten maailmassa, pakanana ei-puhdas, lisdksi rabbiinisten tekstien mukaan hén

menstruoi ’kehdostaan alkaen” ollen silldkin tavoin saastainen.

”Daavidin Poika” tissd yhteydessd antaa aiheen kysyd: miksi apuun kutsuttiin Daavidin Poikaa?
Historia ei tunne kuningas Daavidia parantajana. Vastaus on sanassa Poika, Jeesuksen ajan
Palestiinassa oli ajatus, ettd Daavidin poika Salomon olisi voinut olla parantaja. Kayttamélla

ilmaisua ”Daavidin Poika” tdma ei-juutalainen nainen puhuttelee Jeesusta juutalaisten messiaana.

Naisen puheen muoto on mielenkiintoinen. Han toteaa pahan hengen vaivaavan tytéartaan ja pyytaa
Jeesusta, ettd tdma armahtaisi hénet. Tarkasti ottaen nainen ei pyytanyt parannusta vaan armahdusta.
Armo on jotain sellaista, mita me saamme tavallaan ylimé&aréisend, emme ansiomme mukaan. Liséksi

naisen pyynto ei ollut yksildity, mahdollinen Jeesuksen armon muoto jétettiin Jeesuksen paatettavaksi.

Jeesus ei vastannut naiselle mitddn. Vasta kun opetuslapset pyytivit Jeesusta “tekeméédn hénelle
jotakin”, Jeesus toteaa: ”Ei minua ole ldhetetty muita kuin Israelin kansan kadonneita lampaita varten.”
(vrt. Matt. 10: 6) Hanen maanpéaéllinen tehtdvansa on koota yhteen israelilaiset lopun ajan tapahtumia
varten. Kuitenkin me ndemme kokonaisen joukon tapahtumia, joissa Jeesus toimii ei-juutalaisten
keskuudessa. Lopullinen muutos tulee yldsnousemuksen jalkeen, kun Jeesus antaa opetuslapsilleen

lahetyskéaskyn: ”tehk&i kaikki kansat minun opetuslapsikseni.” (Matt. 28: 19)

Kun nainen toisen kerran pyysi apua, Jeesus kieltdd sen. Han lainaa Markuksen tekstid, mutta
kovemmassa muodossa. Han viittaa naisen taustaan, todeten tdman olevan pakana. Juutalaiset
kayttivat pakanoista sanaa koirat, talla he osoittivat, ettd pakanat soivét koirien tavoin mité tahansa,
mutta juutalaisilla olivat ruokasdéinndkset. Han jéttda pois Markuksen sanat: ”Anna lasten ensin syoda

kyllikseen.” (Mark. 7: 27)



Nainen vastaa rohkeasti mutta samalla nOyrésti: ’saavathan koiratkin syodd iséntinsd poydaltd
putoilevia palasia.” Nainen tunnustaa asemansa olevan juutalaisten jélkeen. Hin kuitenkin osoittaa,

ettd Jumalan armo voi pienind murusina tulla myos pakanoiden ulottuville.

Tdman ainoan kerran Jeesus puhuu “suuresta uskosta” Matteuksen evankeliumissa. Jeesus paitsi
sanallisesti "ylistdd” naista, myos parantaa naisen tyttiren. Jeesus odotti tdhén asti ennen kuin toimi.

Néinen naisen usko paljastui suureksi.

Varhainen kirkko kiinnitti myds huomiota siihen, misté ruoasta tassa puhuttiin: leivasta. Kirkko nékee,
ettd siind on viittaus ehtoollisen sakramenttiin. My0ds pakanat tullaan kutsumaan Kirkon yhteyteen ja

ehtoollisen sakramenttiin.



