15. helluntain jédlkeinen sunnuntai

Péivin epistola

(2. Kor. 4: 6 - 15)

“Veljet, Jumala, joka sanoi: “Tulkoon pimeyteen valo”, valaisi itse meiddn syddimemme. Ndin
Jumalan kirkkaus, joka sdteilee Kristuksen kasvoilta, opitaan tuntemaan, ja se levittdd valoaan. Tamd
aarre meilld on saviastioissa, jotta ndhtdisiin tuon valtavan voiman olevan perdisin Jumalasta eikd
meistd itsestamme. Me olemme kaikin tavoin ahtaalla mutta emme umpikujassa, neuvottomia, mutta
emme toivottomia, vainottuja, emme hyldttyjd, maahan lyotyjd mutta emme tuhottuja. Me kannamme
aina ruumiissamme Jeesuksen kuolemaa, jotta myos Jeesuksen eldmd tulisi meiddn ruumiissamme
ndakyviin. Me tosin eldmme, mutta meiddt annetaan Jeesuksen tihden alituisesti alttiiksi kuolemalle,
jotta myos Jeesuksen eldmd tulisi nékyviin kuolevaisessa ruumiissamme. Meissd siis tekee tyotddn
kuolema, mutta teissd eldmd. Meilld on sama uskon Henki, josta on kirjoitettu: ’Mind uskon, ja siksi
puhun.” Niin mekin puhumme, koska uskomme. Me tieddmme, ettd hdn, joka heritti kuolleista Herran
Jeesuksen, herdttdd Jeesuksen tullessa meiddtkin ja tuo meiddt eteensd yhdessd teiddn kanssanne.
Tdmd kaikki tapahtuu teiddn takianne, jotta yhd enenevd armo synnyttdisi yhd useammissa runsasta

kiitollisuutta Jumalan kunniaksi.”

”Jumala, joka sanoi” on vapaa lainaus (1. Moos. 1: 3) luomiskertomuksesta. Hin on Luoja, joka
edelleen valaisee (Jes. 9: 1). Télld tehdddn ero “tdmin maailman jumalaan™ (2. Kor. 4: 4), joka

sokaisee ihmisid. Tdma korostaa armon merkitystd evankeliumin vastaanottamisessa.

”Nédin Jumalan kirkkaus, joka siteilee Kristuksen kasvoilta” on kirjeen vastaanottajille kehotus
katsomaan, ei Paavalin, vaan Kristuksen kasvoja. Taustalla on kirjeessd aikaisemmin mainittu
Mooseksen kasvojen kirkkaus (2. Kor. 3:), jota israelilaiset eivit voineet katsoa. ”Opitaan tuntemaan”
viittaa sithen, ettd jos meididn sydimemme on valaistunut Jumalan kirkkaudesta, niin muut ihmiset

eivit nde meissd ihmistd, vaan he nakevit Jumalan voiman.

Paavalin apostolin tehtdvidd kohtaan oli esitetty paljon kritiikkid. Ajateltiin, ettd niin heikko henkil6
kuin Paavali, ei voi hallita Jumalan pelastavaa voimaa. Paavali esittdd (vaikeaselkoisesti)
tassd “Paavalin eldmikerran” verraten sitd Jeesuksen kuoleman ja eldmin kertomukseen. Paavalin
karsimykset samankaltaistavat hdnet Jeesukseen ja mahdollistavat hinet tuomaan ilmi Jeesuksen

thmisyyden muodon.



Taustalla on myds ristin teologia. Jeesuksen kérsimyksessd ja kuolemassa ihmiset ndkevét
heikkouden. Mutta kirsimyksessi ei ole kysymys passiivisuudesta vaan juuri siiné on esilld Jumalan
voima. Nihtdvésti Paavalin vastustajat olivat korostaneet Paavalin heikkoutta ja omaa voimaansa.
Nyt Paavali osoittaa, ettd olemalla heikko hidn onkin todellisuudessa voimakas. Jumala on kérsivien,

heikkojen ja sorrettujen puolella (vrt. myds 1. Kor. 1: 18 — 31).

”Tdma aarre on meilld saviastioissa” sisdltdd kaksi asiaa. Saviastia on heikko, niin kuin on myos
ithminen. Mutta siind heikossa thmisessa on aarre, Jumala ja Hanen voimansa, joka vaikuttaa (2. Kor.
3: 5, 13: 4). Sitten Paavali luettelee erilaisia vaikeuksia, mutta samalla kumoaa ne, vahvistaen néin
Jumalan voiman toimivan. Vield enemmin, tdssd paljastuu Jumalan armo. Paavali kertoo siis

kristillisyyden voittokulusta vaikeuksien keskell.

”Jeesuksen kuolemaa” wviittaa historialliseen maanpéélliseen Kristukseen, joka annettiin
kuolemaan. ”Jeesuksen eldma” tarkoittaa alkuperdistd, todellista ihmisyytti, jota historiallinen Jeesus
julisti. ”Tulisi meiddn ruumiissamme ndkyviin” tarkoittaa Paavalin esimerkkid, miten seurata
Kristusta (1. Kor. 11: 1). Se voisi myds viitata Paavalin kérsimyksiin, joissa toistuu Jeesuksen
kuolema. Téssd kohdassa kannattaa huomata, ettd jakeessa 10 mainitaan kahdesti sana ruumis. Tdma
on oikea suomennos tuossa kohdassa. Mutta jakeessa 11 mainittu ruumis tarkoittaa “’lihaa”, niin kuin
se on suomennettu aikaisemmin. T&lloin korostuu ruumiillinen kokemus, kirsimys. Paavali korostaa

kérsivansi evankeliumin tdhden.

Elavd thminen on aina altis kuolemalle. ”"Meissd siis tekee tydtddn kuolema” kertoo Paavalin
elamidssdidn kokemista kirsimyksistd, joissa kuolema ei ole kaukana. Tdmé kuitenkin tapahtuu
Jumalan suunnitelman mukaan, silldi hdnen kasvunsa todelliseksi ihmiseksi on hédnen
palvelutehtidvinsd pddmadrd. Hian on evankeliumia julistamalla synnyttanyt Kristukseen uskovia (1.

Kor. 4: 15) ja hin kérsii, jotta Kristuksen eldméntapa toteutuisi muissa ihmisssi (Gal 4: 19).

”Uskon Henki” on sitd, ettd ihminen elda aktiivisesti uskossaan ja hanet tayttdd Hengen voima. "Mind
uskon ja siksi puhun” (Ps. 116: 10) on suora lainaus. Paavali puhuu, koska uskoo. Kuolema johdattaa
Paavalin kirjoittamaan ylosnousemuksesta. Siind kuolemalta riistetdén sen voima.

Paavalin toiminta tuo uusia seurakuntalaisia ja niin seurakunta kasvaa ja voi ylistdd Jumalaa.

Paivan evankeliumi

(Matt. 22: 35 —46)



"Siihen aikaan muuan lainopettaja halusi panna Jeesuksen koetukselle. Hin kysyi: ”Opettaja, mikd
on lain suurin kdsky?” Jeesus vastasi: “Rakasta Herraa, Jumalaasi, koko syddmestdisi, koko
sielustasi ja mielestdsi. Tamd on kdskyistd suurin ja tdrkein. Toinen yhtd tdrked on tdmd: Rakasta
ldhimmdistdsi niin kuin itsedsi. Ndiden kahden kdskyn varassa ovat laki ja profeetat.” Fariseusten
ollessa koolla Jeesus kysyi heiltd: “Mitd te ajattelette Messiaasta? Kenen poika hdn on?” He
vastasivat: "Daavidin.” Silloin Jeesus kysyi: “Miksi Daavid sitten Hengen innoittamana kutsuu
hdntd herraksi? Hdin sanoo. - Herra sanoi minun herralleni: Istu oikealle puolelleni. Mind kukistan
vihollisesi, panen heiddt jalkojesi alle. Jos kerran Daavid sanoo Messiasta herraksi, kuinka Messias
silloin voi olla hdnen poikansa?” Kukaan ei pystynyt vastaamaan hdnelle, eikd yksikddn siitd

’

pdivdstd ldhtien endd rohjennut kysyd héneltd mitddn.’

Sama kertomus on Markuksella (Mark. 12: 28- 37a) ja Luukkaalla (Luuk. 10: 25 — 28, 20: 41 — 44).
Lainopettaja kuului fariseuksiin ja hidnen tehtdvinsd oli saada Jeesus puhumaan jotain véirin,
tulkitsemaan lakia viirin, josta Hintd voitaisiin syyttdd. Lainopettaja tarkoittaa samaa kuin

kirjanoppinut, Matteus ei kdyti titd sanaa muualla, mutta Luukkaalla se esiintyy kuusi kertaa.

Kysymys: ”Miki on lain suurin kédsky?”, on erittdin hyvi, siind kysytdin joko juutalaisen lain
tiivistelmaa tai sen keskipistettid. Fariseukset suosittuna puolueena olivat kiinnostuneita yleisesta
opetuksesta ja siind yhteenvedot olivat vilttaiméttomid. Kehittdessdidn pienempid lakeja he olivat
menettdmassé otteen oleellisimmista asioista. He olivat 16ytdneet Vanhasta testamentista kaikkiaan

613 erilaista kaskya.

”Rakasta Herraa, Jumalaasi, koko syddmestési, koko sielustasi ja mielestdsi.” Jeesus lainaa tdssi
viidettd Mooseksen kirjaa (6: 5). Sanan voima, joka on alkuperidisessd tekstissd, on Matteuksella sana
mieli. Rakkaus ei ole ensisijaisesti tunne, vaan uskollisuutta liitolle. Kysymys on halusta ja
tekemisestd. Rabbiinisen kirjallisuuden mukaan sydéin tarkoittaa tahtoa, sielu tarkoittaa elamaa ja
mieli, siis voima, tarkoittaa ihmisen varallisuutta tai hyvinvointia. Ajatus tulee selviksi, kun lukee,
miten kiusaaja koetteli Jeesusta erdmaassa ja lupasi Jeesukselle koko maailman. Jeesus torjuu
kiusaajan todeten: "Herraa, Jumalaasi, sinun tulee kunnioittaa ja ainoastaan hinté palvella” (Matt. 4:

1-11).

Jeesus nikee lain kokonaisuutena. Kaiken keskuksena on Jumalan rakastaminen. Kaikki muut kaskyt
voidaan johtaa siitd. Ndin myds kdsky “Rakasta lahimmaistési kuin itsedsi” (3. Moos. 19: 18) on

johdettu Jumalan rakastamisesta, silld meidédn on tultava ldhelle Jumalaa ja samalla me 1dhestymme



lahimmaisidmme. Tdméd kisky tunnettiin juutalaisuudessa, mutta sitd ei pidetty yhté tirkednd kuin
Jumalan rakastamista. Uudessa testamentissa ldhimmaisen rakastamisen merkitys kasvaa. Késkyssa
on oikein huomioitu myds itsensi rakastaminen. Ndiden kahden kdskyn yhdistdmisti ei ollut ennen
Jeesusta tehty selvilld tavalla. Kdskyjen yhdistiminen merkitsi siveellisen toiminnan kehittdmista.
Hyva esimerkki oikeasta ajattelusta 16ytyy l&hetyskirjeistd: Jos joku, jonka toimeentulo on turvattu,
ndkee veljensd kérsivin puutetta mutta sulkee hédneltd syddmensi, kuinka Jumalan rakkaus voisi
pysyé hdnessd?” (1. Joh. 3: 17). Kirkkoisat selittdvit titi silld tavoin, ettd 1ahimmaéaisen rakastaminen
on Jumalan rakastamista, silli se on Jumalan kuvan rakastamista (ihminen on Jumalan kuva).
Lahimmadisen palveleminen on Jumalan palvelemista (vrt. Matt. 25: 31 —46). Johannes Krysostomos

toteaa: Jumalan rakastaminen on ldhimmaisen rakastamista.

”Néiden kahden kdskyn varassa ovat laki ja profeetat.” Jeesus viittaa tdssd juutalaisten Vanhan
testamentin kahteen ensimmadiseen osaan. Rabbit opettivat, ettd maailma on Tooran (Mooseksen
kirjat), temppelipalveluksen ja rakastavien tekojen tai totuuden, lain ja rauhan varassa. Matteuksen

teksti osoittaa, ettd laki itsesséédn on riippuvainen rakkauden teoista.

Kirkon opettajat puhuessaan Jumalan ja ldhimmaéisen rakastamisesta korostavat, ettd ithmisen on
oikein suhtauduttava Jumalaan. Tésséd korostuu oikea tieto ja sen toteutus. Vaira tieto (harhaoppi) vie
ihmisen pois Jumalan yhteydestd. Oikea suhde toisiin ihmisiin perustuu rakkauteen. Vaéra suhde on
itserakkaus, jolloin muut ihmiset ndhdddn hyotymisen ndkokulmasta. Meiddn on rakastettava
lahimmadisid, silld me olemme samaa luontoa heiddn kanssaan, meidét on luotu Jumalan kuvaksi ja

kasvamaan yhteyteen Hénen kanssaan.

Markuksen vastaavasta kertomuksesta voi pédtelld, ettd kyseinen kirjanoppinut muuttui saatuaan

Kristukselta vastauksen kysymykseensé: ”’Sind et ole kaukana Jumalan valtakunnasta” (Mark. 12: 34).

Toinen aihe tekstissimme on kysymys, kuinka Daavidin poika voi olla Daavidin herra. Tdémén
kysymyksen Jeesus esitti fariseuksille: ”Mitd te ajattelette Messiaasta? Kenen poika hén on?” Téssd
kysymyksessd ldhestytddn kysymystd Kristuksen valtakunnasta. Kysymys on asiallinen ja

ajankohtainen, silld juutalaisuudessa ei ollut yksimielistd nikemystd Messiaasta.

Sallittakoon tdssd muutama huomio juutalaisten messias-ajatuksista. Sana tarkoittaa voideltua, jonka
juutalaiset yhdistivdt hallitsijan asettamisessa tapahtuvaan voiteluun. Sanasta pitdd erottaa kaksi
muotoa. Isolla se tarkoittaa Messiasta, pienelld se tarkoittaa jotain yksittdistd historiallista henkilG4.

Eri historiallisia ja ei-historiallisia henkil6itd esitettiin juutalaisuudessa messiaaksi (profeetta Elia,



Ihmisen Poika, keskusteltiin, kuka on kérsivd Herran palvelija). Toisaalta kérsivédstd Messiaasta ei
puhuttu mitdén. Osa juutalaisista oli menettinyt uskonsa Messiaaseen. Qumranin yhteisdssd hinta
pidettiin profeetallisena, Daavidin suvusta tulevana voideltuna pappina. Monille juutalaisille kyse
oli ”superhahmosta”, joka tekee suuria. Messiaaseen liitettiin usein kansallisuus, samoin se liitettiin
joskus tulevaisuudessa tapahtuvaan pelastukseen, josta ei valttdmattd ollut tismallistd ymmarrysta.
Niéin ollen on helpompi ymmartdd, ettd juutalaiset eivdt ymmartineet Jeesusta Messiaaksi, silld se
vaati uskoa Héneen. Kristillinen késitys Messiaasta ei ole paluuta johonkin alkuperdiseen messias-

odotukseen. Kristillinen ndkemys on muutos siithen, miti juutalaiset ajattelivat Messiaasta.

Fariseusten vastaus, ettd Messias on Daavidin poika, vastaa Matteuksen omaa nikemysti (Matt. 1:
1). Heidén vastauksensa on ymmaérrettdva niin, ettd he pitivit messiasta tavallisena ihmisend. Nyt
Jeesuksen uusi kysymys ylldttdd fariseukset. Jeesus lainaa psalmia (Ps. 110: 1). Hin tekee
kysymyksen kahteen kertaan. Kuinka on mahdollista, ettd Daavid kutsuu héntd herraksi, kuinka
Messias voi olla hdnen poikansa? Daavid puhuu Hengen innoittamana. Talla kysymykselld asetetaan
vastakkain menneisyys (traditio ja esi-isét) ja tulevaisuus, se mitd Jumala nyt tekee ja tdydentda
(Jumalan valtakunta ja Kristus). Vastakkain ovat alkuperdd kertovat kertomukset ja tulevaisuuden
voima. Molemmilla on arvoa ja merkitystd, mutta nyt Jeesus asettuu uuden kannalle, Daavidin poika
on suurempi kuin Daavid itse. Téll4 raamatun kohdalla oli suunnaton vaikutus alkukirkon ajatteluun

(Ap.t. 2: 29 —36; Hepr. 1: 13, 1. Kor. 15: 25 —28).

Kyseessd oleva psalmin kohta ”Herra sanoo minun Herralleni” on téssd yhteydessd ymmaérrettava
my0s sen alkuperdisessd merkityksessd. Tédssd ei ole Daavidia, vaan Isd Jumala puhuu Jumalan
Pojalle. "Herra” on Isd Jumala ja ”minun herralleni” tarkoittaa Jeesusta Kristusta. Kyse on profetiasta,
jossa osoitetaan Jeesuksella Kristuksella olevan Melkisedekin pappeus. Melkisedek oli Salemin
kuningas ja Korkeimman Jumalan pappi (1. Moos. 14: 18 — 22; Hepr. 7: 1). Hanen pappeutensa ei
perustunut sukuun vaan héneen itseensd (Hepr. 7: 3) ja hédn eldd aina (Hepr. 7: 8). Melkisedek on

Kristuksen esikuva (Hepr. 7: 15 — 17).

Kristuksen kysymyksen tarkoitus on osoittaa fariseuksille, ettd ainoa looginen selitys on, ettd Hén on
thmiseksi tullut Jumala. He kuitenkin pitivit Messiasta Daavidin poikana, ihmisend. Kristus
kysymyksellddn osoitti, ettd psalmin esittdméd Herra ei ole Daavid vaan Jumala. Ndin Messiaan tulee
olla Jumala. Messias on Daavidin sukua vain ”lihansa puolesta”. Todellisuudessa Hin on Jumala joka
jakaa Isdn ja Pyhdn Hengen kanssa jumaluuden. Jeesus Kristus (Messias) on ihmisyydessdin

Daavidin Poika mutta Jumaluudessaan Han on Daavidin Herra.



”Kukaan ei pystynyt vastaamaan hénelle” osoittaa juutalaisten uskonnollisten johtajien
kyvyttomyyden. Opillisesti juutalaisuudessa ei ollut vastausta. Puuttui lopullinen ndkemys
Messiaasta. He eivit voineet sanoa, ettd Jeesus on Jumalan Poika. Tdma johti siihen, ettd juutalaisten
uskonnollisten johtajien ainoa keino selviytyd tilanteesta oli johtaa Kristus ristille. Sille tulee

vastavaikutus: Kristuksen ylésnousemus.



