Pedot pyhien piinaajina

MARKO JAUHIAINEN

Seka Ilmestyskirjassa ettd Danielin profetioissa puhutaan ’pedoista”, jotka ovat selvés-
ti antikristillisid hahmoja. Siksi ne ja niiden salaperidiset identiteetit ovat aina kiehto-

neet kristillistd seurakuntaa.

voin. Johanneksen tarkoituksena lienee ollut

lahinna kutsua uskovia uskollisuuteen, kesta-
vyyteen ja parannuksen tekoon, mutta monet
ovat tarttuneet mieluummin hieman toisenlaisiin
haasteisiin. Yksi suosituimmista on jo ensimmaéi-
siltd vuosisadoilta ldhtien ollut sen selvittdmi-
nen, kuka tai mikd on Ilmestyskirjassa esiintyva
”peto”, joka tunnetaan parhaiten luvustaan 666."

Peto mielletddn usein synonyymiksi anti-
kristukselle, mutta Johanneksen profetia on mo-
niulotteisempi. Ajatus Jumalan kansaa ahdista-
vasta pedosta l0ytyykin jo Vanhasta testamentis-
ta, missd Daniel nikee ndyssd neljan pedon nou-
sevan merestd yksi toisensa jilkeen.” Pedot edus-
tavat yhtd aikaa sekd neljdd eri valtakuntaa etté
niiden kuninkaita. Néistd valtakunnista ja niiden
hallitsijoista viimeinen syyllistyy erityisen voi-
makkaaseen pyhien vainoon, mutta kohtaa lop-
punsa Ikiaikaisen saapuessa.

Vanhan testamentin peto-kuvaston liséksi I1-
mestyskirjassa voidaan nidhdéd vaikutteita myos
juutalaisesta antimessias-ajattelusta, vaikka itse
sana “antikristus” esiintyykin Uudessa testamen-
tissa ainoastaan Johanneksen kirjeissd. Testa-
menttien vilisend aikana juutalaisuudessa kehit-
tyi kaksi erilaista antimessias-tyyppid. Toinen oli
ulkopuolinen, poliittinen johtaja, joka vastustaa
Jumalaa ja hdnen kansaansa. Toinen oli omista
riveistd nouseva vadri opettaja tai viird profeet-
ta, joka pyrkii eksyttimain pyhét. Joissain teks-
teissd ndmi kaksi tyyppid ndyttivit yhdistyvéin
yhdessid henkilGssé, toisissa ne esitetdin selkeds-
ti erillisind.

Johanneksen ilmestyksessd Danielin kirjasta
tuttu peto-kuvasto ja ajatus kahdesta erilaisesta
antimessias-hahmosta yhdistyvdt kahdeksi pe-
doksi, jotka eri tavoin vainoavat pyhid viimeisi-
ni aikoina.

I Imestyskirja haastaa lukijoitaan monin eri ta-

Poliittinen meripeto parodioi karitsaa
Ilmestyskirjan ensimméinen peto nousee meresti
ja on ulkondéltddn Danielin ndkemien petojen

yhdistelma.’ Tdmi meripeto symboloi ensi sijas-
sa poliittista ja sotilaallista valtaa, jirjestystd tai
instituutiota — valtiota”. Johanneksen kayttamét
kuvat ovat kuitenkin usein monimerkityksisié ja
niinpd meripeto esitetddn myds tuon poliittisen
jarjestelmin ylimpdnd johtajana eli kristittyjen
perinteisen ymmarryksen mukaisena antikristuk-
sena.

Se, ettd merestd nouseva peto on lohikaar-
meen eli Saatanan vastine messiaalle, kdy ilmi
siitd, kuinka se parodioi Karitsaa eri tavoin. Mo-
lemmilla on useita sarvia symboloimassa suurta
voimaa. Molemmat saavat voiman, valtaistui-
men ja vallan — Jeesus Isdltdédn ja peto lohik&ar-
meeltd. Karitsa nousee kuolleista ja petokin on
saanut kuolettavan haavan, josta se toipuu. Mo-
lemmat myo0s tavoittelevat maan asukkaiden pal-
vontaa osakseen. Pedon ihmeellisen toipumisen
johdosta ihmiskunta jakautuu lopulta kahtia: ne,
jotka eivit palvo Karitsaa, palvovat petoa.

Viittaus pedon ylldttdvain toipumiseen voi-
daan alkuperdisessd kontekstissaan ymmartda
kahdella eri tavalla. Keisari Neron vuonna 68 ta-
pahtuneen itsemurhan jilkeen alkoi liikkua hu-
huja, joiden mukaan hin ei olisikaan kuollut,
vaan ainoastaan paennut itddn partilaisten luo.
Iddstd hdnen ajateltiin palaavan yhdessi parti-
laisten armeijan kanssa valloittamaan Rooma ja
ottamaan valtaistuimensa takaisin. Koska Nero
muistetaan erityisesti kristittyjen vainosta ja kos-
ka pakanatkin yleisesti pitivdt hintd petomaisena
hallitsijana, on helppo néhdi, kuinka Ilmestys-
kirjan alkuperdiset lukijat ovat voineet yhdistdi
kirjan kuvaukset pedosta legendaan Neron pa-
luusta.

Toinen mahdollinen tapa ymmértia pedon
saama kuolettava isku on se, ettd Neron kuole-
man jilkeen Rooman valtakunta joutui valtavaan
myllerrykseen ja hetken niytti jo silté, ettd se lu-
histuu. Se kuitenkin selviytyi ja jopa entisti voi-
makkaampana, joten monen on tdytynyt ajatella,
ettd ei ole olemassa mitdédn, joka voisi sen py-
sayttdd. Hetkellisesti siltd nayttadkin, silld Johan-



neksen mukaan jopa pyhit annetaan meripedon
valtaan.

Uskonnollinen maapeto haluaa palvontaa
Meripeto ei kuitenkaan voi tehdd yksin sitd mité
se tekee, vaan vaatii tuekseen ideologian, joka
oikeuttaa sen toiminnan. Niinpd lohikddrmeen ja
pedon muodostamaa saatanallista kolminaisuutta
tdydentiméin tarvitaan vield toinen peto, joka
nousee maasta. Tdmékin peto-symboli toimii
kahdella eri tasolla: se edustaa samalla kertaa se-
ki uskonnollista jarjestelmid ettd sen johtajaa,
”vadrad profeettaa”.

Uskonnollinen peto muistuttaa voimaltaan
hieman Karitsaa, mutta puhuu kuin lohik&arme.
Se toimii ldheisessd yhteistyOssd ensimmaéisen
pedon kanssa ja tekee jopa suuria tunnustekoja,
jotta saisi ihmiset palvomaan titi. Se saa myos
kaikki ottamaan merkin, pedon nimen tai nimeé
vastaavan numeron, joko otsaan tai oikeaan ki-
teen. Tamakin parodioi Jumalan toimintaa: Ka-
rit4san omat on merkitty otsaan laitetulla sinetil-
14.

Uskonnollisen pedon ja poliittisen pedon
yhteistyolld oli pitkéd historia jo Johanneksen ai-
kana. Israelin historiassa kansan pahin vihollinen
oli usein sen oma kuningas, joka hallitsi vadrien
profeettojen tukemana. Jeesuksen péddvastustaji-
na olivat fariseukset, jotka liittoutuivat herodi-
laisten kanssa pédstikseen eroon hdnestd. Ris-
tiinnaulitsemisen organisoivat juutalaisten ylim-
mit uskonnolliset johtajat ylipappi Kaifaan joh-
dolla yhdesséd roomalaisen poliittisen johdon eli
Juudean maaherran Pilatuksen kanssa.

Johannes ei siis turhaan ndhnyt vaarallisena
sitd liittoa, mitd usein historian aikana on kristit-
tyjenkin taholta tervehditty siunauksena. Lohi-
kddrme on kuitenkin vield timén maailman ruh-
tinas ja niinpd tidssd uskonnollis-poliittisessa
symbioosissa teologia valjastetaan aina lopulta
palvelemaan miekkaa, tai — mikd pahempaa -
miekka teologiaa.

Vaara profeetta seurakunnan vakavin
uhka

Johanneksella on kirjoittaessaan kaksi ongelmaa.
Ensimmdinen on se, ettid seurakunnissa petoa ei
valttdimattd tunnisteta siksi, mikd se on. Kuinka
maailman mahtavin poliittinen ja sotilaallinen
jarjestelma — joka on taannut kansalaisilleen rau-
han, lain ja jérjestyksen, hyvit yhteiskunnalliset
ja taloudelliset olot, ja paljon muuta hyvdi — voi-
si olla peto, puhumattakaan sen arvostetusta ja
kunnioitetusta johtajasta? Toisia valtioita ja po-
liittisia jarjestelmid on helppo demonisoida, vaan
entidpd jos itse herddkin aamulla Babylonissa?

Johannes tarjoaa valtion virallisesta propagan-
dasta poikkeavaa tulkintaa, jonka tarkoitus on
havahduttaa kristittyji ndkemédn ympéardivan
yhteiskunnan todellinen luonne.

Mutta Johanneksella on toinenkin ongelma.
Vaikka meresti nousevan pedon kuvaamiseen
kuluu paljon mustetta, on viira profeetta kuiten-
kin vakavampi murhe kuin poliittinen messias
tai valtiollinen jirjestelmi. Peto ja sen miekka
voi pahimmillaan tappaa vain ruumiin, mutta
vaara profeetta voi opetuksillaan aiheuttaa vield
suuremman vahingon, sielun kadotuksen. Tilan-
ne oli Johanneksen aikana vakava, silld tdllaisia
viirid profeettoja vaikutti seurakuntien sisilla.’

Viirdn profeetan oppia voidaan kutsua
”kompromissin teologiaksi”. Sen mukaan usko-
van on mahdollista seurata Jeesusta mutta tehdi
kuitenkin samalla kompromisseja ympérdivan
yhteiskunnan ja sen arvojen kanssa. Pyhid ei
vaadita suoraan kieltiméin Jeesusta, kunhan he
vain taloudellisista syistd “kumartavat” petoa ja
ottavat sen merkin. Mitd pahaa voisikaan olla
esimerkiksi muodollisissa keisaria kunnioittavis-
sa palvontamenoissa, jos ne kerran ovat edelly-
tyksend taloudelliselle toimeentulolle tai oman
ammatin harjoittamiselle?

Johanneksen sanoma alkuperdisille kuuli-
joille oli selvd. Huolimatta valtion tuottamista
eduista ja sen kansalaisilleen tekemistd palve-
luista, se edustaa kuitenkin loppupelissd toisen-
laista kuninkuutta ja toisenlaisia arvoja kuin Ka-
ritsa — eikd kukaan voi palvella kahta herraa.
Luottaminen valtion kaikkivoipaisuuteen Juma-
lan sijasta, rahan védrd vaikutus omaan ja seura-
kunnan toimintaan, poliittisen ja hengellisen joh-
don epiterve kytkds — siind petojen taustalla vai-
kuttavan lohikddrmeen aikaansaamia tilanteita,
joista Ilmestyskirja haluaa meitd varoittaa.
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[Kainalojuttu]

Pedon merkkia tulkittu monin tavoin

Johanneksen mukaan ’pedon merkki” on ’pedon
nimi tai sen nimen luku”, joka on 666 (Ilm.
13:17-18).° Luvun merkitysti selvitellessién tut-
kijat ovat péddtyneet kolmeen eri perusldhesty-
mistapaan, jotka eivét vilttiméttd sulje toisiaan
pois.

Ensimmdiisen tulkinnan mukaan luku 666
kuvaa epatiydellisyyttd. Jos luku seitsemén ku-
vaa tdydellisyyttd, niin luvun kuusi voidaan aja-
tella olevan vajaa tai epitdydellinen. Koska
my0s luku kolme kuvaa tidydellisyytta tai tayttd
midrdd, niin kolmen kuutosen voidaan ajatella
kuvaavan tdydellistd epatiydellisyyttd. Luku 666
siis puhuu siitd, ettd peto yrittdd imitoida Juma-
lan ty6ta ja ottaa hdnen paikkansa, mutta jad aina
epatiydelliseksi yrityksissdén.

Toinen tapa ldhestyd lukua 666 on tutkia sen
matemaattisia ominaisuuksia. Tutustuminen niin
kutsuttuihin kolmiolukuihin, nelidlukuihin ja
suorakaidelukuihin paljastaa yhtd ja toista mie-
lenkiintoista luvusta 666 ja sen suhteesta muihin
[lmestyskirjan lukuihin. Nayttda siis siltd, ettd
pedon luku ei ole sattumanvarainen vaan on tar-
kasti valittu sen matemaattisten ominaisuuksien-
sa vuoksi.

Kolmas ja yleisin ldhestymistapa perustuu
gematriaan, jonka tiedetddn olleen kiytossi jo
ensimmadiselld vuosisadalla. Gematriassa jokai-
sella aakkoston kirjaimella on tietty numeroarvo,
jolloin yksittdisistd sanoista tai lauseista voidaan
sen kirjainten yhteenlaskujen tuloksena saada
tietoa.

Gematrian ongelma on se, etti se auttaa
muuttamaan nimen numeroksi, mutta ei muuta
numeroa nimeksi. Esimerkiksi sanan peto” lu-
kuarvoksi kreikan kielelld tulee 666, mutta onko
tuo Johanneksen esittimén arvoituksen ratkaisu?
Paljon suositumpia ovatkin sellaiset nimet tai
lauseet, jotka identifioivat pedon. Esimerkiksi
“keisari Nero” — toistaiseksi paras ensimméiinen
vuosisadan kandidaatti — hepreaksi translitteroi-
tuna tuottaa luvun 666.

Pedon lukua tutkiessa on hyvd muistaa, ettd
kaikki Ilmestyskirjan alkuperdiset lukijat kylla
tiesivdt, kuka on Rooman hallitsija. Luvun tar-
koitus ei siis ollut paljastaa petoa, vaan korkein-
taan vahvistaa se, minkd muutenkin olisi pitinyt
olla viisaalle yhteiskunnan havainnoijalle ilmeis-
ta.



