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Johdanto
Kuka oli mestari tai maisteri Eckhart? Otavan Encyklopedian mukaan 
hän oli keskiajan tärkein kristillinen mystikko, joka yhdisti tomismin 
ja uusplatonilaisen mystiikan. Tätä enempää ei suomalainen tietoteos 
”tärkeimmästä” mystikosta vaivaudu kertomaan! 

Grimbergin Kansojen Historian myöhäiskeskiajan tapahtumia ja aat-
teita koskevassa osassa on Eckhartista sentään jo muutama sivu asiaa. 
Grimberg osuu oikeaan poimiessaan Eckhartin melko runsaasta kirjal-
lisesta perinteestä erään kohdan saarnasta, jossa mestari sivuaa Ansel-
min tunnetuinta kirjaa Miksi Jumala tuli ihmiseksi? 

Kirjassa Anselm lausuu: ”Sen johdosta, että Jumalasta on tullut ihmi-
nen, on koko ihmissuku korotettu ja aateloitu. Siitä syystä iloitkaamme, 
että Kristus, meidän veljemme, on omin voimin kohonnut kaikkien en-
kelten yläpuolelle ja istuu Isän oikealla puolella.” 

Tähän Eckhart liittää – ilmeisesti itse Augustinusta siteeraten – kui-
tenkin seuraavan mietelmän: ”Tämä on kyllä kauniisti sanottu, mutta 
minä en sittenkään pane sille kovin suurta arvoa. Sillä mitä minua aut-
taisi, vaikka minulla olisi rikas veli, jos itse olisin köyhä? Mitä minua 
auttaisi, vaikka minulla olisi viisas veli, jos itse olisin mielipuoli?” 

Grimbergin mukaan Eckhart kehittelee käsitystä, ettei Raamatussa 
varsinaisesti puhutakaan Kristuksen ruumiillisesta syntymästä Juude-
assa, vaan pikemminkin siitä, kuinka Jumala voisi syntyä juuri minussa. 
Tämä on Eckhartin keskeisin ajatus, johon hän palaa yhä uudestaan. 

Sellainen ihminen, joka on elänyt tämän suuren ihmeen, tekee Ju-
malan tahdon tarvitsematta ponnistella, jopa täysin huomaamattaan. 
Hän tekee sen luonnon pakosta, kuten aurinko paistaa tai ruusupensas 
kukkii. Hän ei voi muuta, sillä hänellä on Jumala omassa povessaan. 

Tällaisen ihmisen rukouksesta Eckhart lausuu: ”Se, joka todella on 
yhtynyt Jumalaan, ei toivo mitään eikä pyri vapautumaan mistään. Hän 
ei ylipäänsä voi rukoilla, koska hänen rukouksensa on yhtä olemista Ju-
malan kanssa.” 
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Eckhartilta on (vihdoinkin) julkaistu yksi kirja suomeksi: Basam 
Booksin kustantama Sielun Syvyys, joka sisältää hänen kirjoituksensa 
ja vajaan kolmasosan (30 kpl) hänen saarnoistaan (tosin ilman ainoata-
kaan viitettä). 

Jo kauan aikaa sitten ja ennen kyseisen kirjan ilmestymistä ja hank-
keesta tietämättömänä olen kääntänyt kuusikymmentä saarnaa suo-
meksi tarkoituksena julkaista koko Eckhartia koskeva tuotanto, sata 
saarnaa ja muutama kirjoitus. 

Kirjan ilmestyminen pani kuitenkin käännöstyöni jäihin, koska Suo-
men markkinoille lienee turha tuoda kovin montaa laitosta. Päätin kui-
tenkin laittaa nämä kuusikymmentä saarnaa kiinnostuneiden luettaviksi. 

***

Eckhart syntyi todennäköisesti v. 1260 Hochheimissa, Thüringenissa, 
luultavasti ritarisukuun. Hän liittyi v. 1275 Erfurtin dominikaaniluos-
tariin, jossa hän saavutti lahjakkuutensa johdosta arvostetun aseman 
ja josta hänet lähetettiin opiskelemaan ennen vuotta 1280 Kölniin kuu-
luisaan dominikaaniseen Studia Generaleen, ehkäpä kuulemaan vielä 
Albert Suurta – Tuomas Akvinolaisen mestaria. Tämän jälkeen hän 
harjoitti todennäköisesti opetustointa ja on varmuudella löydettävis-
sä Pariisista luennoimasta ja osallistumasta väittelyihin v. 1293. Hänen 
ensimmäinen saksankielinen teoksensa on ollut Vertailua eli Opastavia 
Puheita, jota on jaettu noviiseille joskus vuosien 1294 ja 1300 välisenä 
aikana, jolloin hän toimi Erfurtin priorina ja Thüringenin apulaispap-
pina. Vuosisadan vaihteessa Eckhart oli Pariisissa, missä hän valmistui 
maisteriksi v. 1303. 

Saksa oli tuolloin jaettu Alemanian ja Saksin dominikaanisiin pro-
vinsseihin, joista jälkimmäinen käsitti suurimman osan Pohjois-Saksaa 
sekä Hollannin. Eckhart valittiin v. 1303 Saksin alueen johtajaksi, ja  
v. 1307 hänen tehtäviinsä liitettiin myös Böömin apulaisjohtajan vas-
tuu. Vuonna 1310 Eckhart lähetettiin muutamaksi vuodeksi Pariisiin, 
Tuomas Akvinolaisen oppituolin haltijaksi puolustamaan dominikaani-
järjestön etuja yhä kärjistyvissä kiistoissa fransiskaanien kanssa. 
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Virkavelvoitteidensa hoitamiseksi hän joutui matkustelemaan varsin 
paljon ja laajoilla alueilla: Saksassa, Ranskassa, Sveitsissä ja muuallakin 
– ja tuon ajan munkithan suorittivat matkansa jalkaisin! 

Eckhartin maine opettajana oli hyvin laajalle levinnyt, ja joskus en-
nen vuotta 1322 hänet kutsuttiin Kölnin Studia Generaleen hoitamaan 
sitä virkaa, jonka arvostuksen oli luonut itse Albert Suuri. 

Toivon, että lukijat voivat saada näistä saarnoista syvyyttä ja virikkei-
tä omiin käsityksiinsä. 

Kalervo Mielty 
suomentaja

***

Toimittajan huomautuksia
Kalervo Mieltyn (1947–2019) suomennos näyttää pohjautuvan enim-
mäkseen Maurice O’C. Walshen englanniksi kääntämään ja toimitta-
maan saarnakokoelmaan The Complete Mystical Works Of Meister Eck-
hart. Teoksen lukujen lopussa olevat viitteet on lähes sanatarkasti (jopa 
Walshen 1. persoonan käyttöä myöten) suomennettu sieltä. Tekstin yh- 
teydessä olevat alaviitteet ovat puolestaan suomentaja Mieltyn huomau-
tuksia. Molempia on hieman karsittu, sillä tämän e-painoksen tarkoi-
tuksena on tarjota ilman esiymmärrystä mahdollisimman autenttinen 
kattaus Mestari Eckhartin mystisyyttä sellaisista kaipaaville ja jättää si-
sällön tulkinnat lukijan itsensä syvennettäviksi. 

Suomennos on selvästi viimeistelemätön – lieneekö tieto Sielun syvyy- 
den ilmestymisestä on lamaannuttanut suomentajan. Erityisesti viimeis-
ten suomennettujen saarnojen kohdalla näkyy suomentajan motivaa-
tion hiipuminen: mm. yhdestä saarnasta oli suomentamatta puolet ja 
kielenhuollolle oli loppua kohden enenevässä määrin tarvetta. Toimi-
tettaessa tekstiä julkaisukuntoon kielenhuoltoa on siis tarvittaessa tehty 
ja suomennosta on paikoin tarkennettu käyttäen yhtä saksankielistä ja 
kahta englanninkielistä lähdettä – siten esimerkiksi ”hiuksia sisältävä 
paita” muuttui ”jouhipaidaksi”.
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Mestari Eckhartin saarnat oli tallennettu saarnatilaisuuden jälkeen 
muistinvaraisesti tai muistiinpanoista ja monesti useampien kuulijoi-
den toimesta. Tietyn saarnan eri käsikirjoitusversioita vertailtaessa on 
huomattu, että saarnojen ydinsisältö välittyy niistä kaikista hyvin, mutta 
toisinaan esiintyy huomattavaa eroavaisuutta yksityiskohdissa ja lausei-
den rakenteissa. Walshen kokoelman yhteen saarnaan – ja sen suomen-
nokseen – oli otettu mukaan kahdesta eri käsikirjoituksesta muutamia 
kohtia rinnastettuna, ne on tähän painokseen yhdistetty. Viitteissä on 
mainittu, että joidenkin numeroitujen saarnojen epäillään olevan eri 
käsikirjoitusversioita. Viitteissä mainitut Maurice O’C. Walsh, Franz 
Pfeiffer, Josef Quint, C. de Evans ja James M. Clark ovat kukin kääntä-
neet ja toimittaneet Mestari Eckhartin saarnoista kokoelman.

Väitetään, että osaa käsikirjoituksia olisi jälkikäteen sormeiltu, jopa 
tarkoituksellisesti korruptoitu. Ei siis voida olettaa, että koko teoksen si-
sältö on erehtymätöntä Eckhartin sanaa. Kieltämättä saarnoissa on siellä 
täällä epämääräisiä kohtia, joiden aitouden voidaan hyvällä syyllä epäil-
lä. Tekstin toimittamisessa on pyritty mahdollisimman selkeään ja opil-
lisesti ristiriidattomaan kirjalliseen ilmaisuun, ja joitakin lukuisista ja 
toistuvista puheenomaisista alleviivaavista ilmauksista (’pankaa merkil-
le seuraava’, ’huomatkaahan’, ’katsokaahan’ jne.) on jätetty pois, samoin 
muutama turmeltuneelta haiskahtava kohta, mm. suomennoksesta pois-
tettiin yksi kokonainen jälkilisäykseltä vaikuttava kappale (jonka aitoutta 
myös kommentaattorit olivat kyseenalaistaneet). Walshen kokoelmasta 
periytyneet korostavat kursivoinnit on poistettu – nehän ovat toimit-
tajan korostuksia –, ainoastaan teosten nimet on jätetty kursiiveiksi.  

Lisää Mestari Eckhartista voi lukea esimerkiksi suomen- ja englannin- 
kielisestä Wikipediasta. 

[Teosta viimeistellään vielä mm. alaviitteiden osalta.]
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SAARNA 1 
(Pf 1, QT 57)1 

DUM MEDIUM SILENTIUM TENERENT OMNIA 
ET NOX IN SUO CURSU MEDIUM ITER HABERET, ETC. 

(Viis.k. 18:14) 

Me olemme nyt2 juhlimassa sitä ikuista syntymää, joka Isä Jumalan toi-
mesta alati tapahtuu ajattomuudessa, koska tuo sama syntymä on nyt 
tapahtunut myös ajallisuudessa, inhimillisessä luonnossa. Augustinus3 
sanoo: ”Mitä se minua hyödyttää, että tuo syntymä tapahtuu ikuisesti, 
jollei se tapahdu minussa! Vasta sen tapahtuminen minussa on merkit-
tävää.” Tulemme siksi puhumaan juuri tästä syntymästä ja siitä, kuinka 
se voisi tapahtua meissä sekä saavuttaa täyttymyksensä hyveellisessä sie-
lussa aina, kun Isä Jumala lausuu ikuisen Sanansa täydellisessä sielussa. 
Sillä kaikki tämä sanottu koskee ymmärrettävästi jokaista hyvää ja täy-
dellistynyttä ihmistä, joka on kulkenut ja edelleen kulkee Jumalan teitä. 
Se ei tietenkään koske luonnollista, kuritonta ihmistä, koska hän on vielä 
kaukana ja täysin tietämätön tästä syntymästä. Eräs viisas on sanonut: 
”Kun kaikki asiat vaipuivat hiljaisuuteen, laskeutui minuun korkeuksis-
ta, kuninkaalliselta valtaistuimelta salainen Sana.” Tämä Sana4 on saar-
namme aiheena. 

On ensiksikin huomioitava kolme seikkaa5. Ensimmäinen koskettaa 
sitä, missä sielun olemuspuolessa Isä Jumala lausuu Sanansa eli missä 
tuo syntymä tapahtuu ja mikä sielussa on tuohon tapahtumaan sovel-
tuva. Sillä jos kaikkivaltias Isä Jumala olisi ylipäänsä voinut varustaa 
sielun jollakin vielä jalommalla ja jos sielu olisi voinut ottaa vastaan Hä-
neltä sellaista, olisi Isän sitten myös viivytettävä syntymää juuri tämän 
suuremman täydellisyyden odotuksen johdosta. Tästä syystä sellaisen 
sielun, jossa syntymän on määrä tapahtua, on vietettävä ylevää, ehyttä 
ja täysin sisäistynyttä elämää. Sen ei pidä päästää itseään viiden aistinsa 
vietäväksi luonnon moninaisuuden houkutuksiin, vaan sen on koottava 
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kaikki sisäisyyteensä, puhtaimpaan olemukseensa – juuri siihen, mikä on  
Hänen paikkansa ja missä ei mikään vähäisempi voi saada sijaa. 

Saarnan toinen osa koskettaa ihmisen omaa osuutta tässä tapahtumas-
sa, Jumalan Sanan lausumisessa sisäisyydessä, ja tässä syntymässä: olisi-
ko ihmiselle hyödyksi itse osallistua siihen tavalla, jossa tapahtuma olisi 
hänen oman harjoituksensa ja ansioittensa tulosta – hänen luodessaan 
kurinalaisesti ajatusmuotoja Jumalasta kaikkivaltiaana, ikuisena ja kaik-
kena muunakin kuvittelukyvylleen mahdollisena – edistäisikö tällainen 
Isästä syntymistä? Vai tulisiko ihmisen irrottaa itsensä kaikista ajatuk-
sista, sanoista ja toimista sekä tajunnan luomista mielikuvista tai karttaa 
niitä – säilyttäen vain täysin vastaanottavaisen asennoitumisen Jumalan 
suuntaan, niin että ihmisen oma minuus on toimeton – antaen Jumalan 
työskennellä itsessään? Kumpi menetelmä sitten edistää parhaiten tätä  
syntymää? 

Kolmantena tarkastelukohteena on tästä syntymästä aiheutuva hyöty 
ja sen suuruus. 

Ensiksikin tulee huomata, että käytän hyväksi luonnollista peruste-
lutapaa, jotta voisitte itse oivaltaa asian merkityksen. Sillä vaikka luo-
tankin enemmän pyhiin kirjoituksiin kuin omaan itseeni, on teidän 
oppimisenne kannalta kuitenkin parasta käyttää todennettavissa olevia 
väittämiä. 

Katsokaamme aluksi sanoja: ”Hiljaisuuden keskellä lausuttiin sisässä-
ni salainen Sana.” – Mutta missä sitten on tuo hiljaisuus ja missä paikas-
sa Sana lausutaan? Niin kuin juuri sanoin, se on sielun puhtaimmassa 
mahdollisessa paikassa, sen jaloimmassa olemuksessa, perustassa6 – sie-
lun ydinolemuksessa, joka muodostaa sielun salatuimman osan. Juuri 
siellä on tuo hiljainen keskus, sillä mikään luontokappale tai muoto ei 
ole koskaan yltänyt siihen. Siellä ei voi esiintyä minkäänlaisia toimintoja 
tai edes ymmärrystä, ja siksi ei sielu ole siinä olemuksessaan tietoinen 
ainoastakaan kuvasta, ei edes omasta tai toisten olentojen muodosta. 

Kaikissa toiminnoissaan sielu käyttää voimiaan7: se ymmärtää jär-
jellään; se muistaa muistikyvyllään; se rakastaa tahtonsa avulla. Si-
ten se toimii aina voimiensa välityksellä, mutta ei koskaan itse ydin- 
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olemuksellaan. Jokainen ulkoinen toimi riippuu jostain välineestä. Nä-
keminen tapahtuu ainoastaan silmien avulla – muutoinhan olisi mah-
dotonta vastaanottaa tai välittää näkyjä. Sama pätee kaikkiin muihinkin 
aisteihin nähden. Jokainen sielun ulkoinen toiminto tapahtuu jonkin 
välittävän tekijän vaikutuksesta. Mutta sielun ydinolemuksessa ei ole 
minkäänlaista toimintaa, koska nuo voimat, joiden välityksellä sielu 
toimii, ovat lähtöisin tuosta olemuksen perustasta. Mutta tuossa pe-
rustassa kaikki välineellisyys vaikenee, siinä ei voi esiintyä muuta kuin 
rauha ja tuon syntymän ylistys – tapahtuman, jossa Isä Jumala lausuu 
Sanansa. Tämä sielun olemus on luonteeltaan vastaanottokykyinen ai-
noastaan jumalalliselle ydinolemukselle ilman minkäänlaisia välittäviä 
tekijöitä. Siinä – ja vain siinä perustassa koskettaa Jumala sielua koko 
jakamattomalla, osittumattomalla olemuksellaan. Mikään muu kuin Ju-
mala ei voi koskettaa sielun todellista perustaa. Yksikään olento ei voi 
lähestyä tätä perustaa, vaan kaikkien on pysyttäydyttävä ulkopuolella, 
pelkästään sielun voimien piirissä. Sisäisesti sielu havaitsee selvästi sen 
muodon, johon olento on vetäytynyt asumaan. Sillä aina kun sielun 
voimat joutuvat kosketuksiin jonkun olennon kanssa, ne aktivoituvat 
ja luovat olennosta hahmollisen kuvan ja tallentavat sen itseensä. Tällä 
tavoin sielun voimat tulevat tietoiseksi olennosta. Mikään olento ei voi 
tulla tätä läheisempään kosketukseen sielun kanssa, eikä sielu koskaan 
lähesty mitään olentoa muodostamatta siitä ensin vapaaehtoisesti ku-
vaa itseensä. Tällaisen on varattu vain Jumalalle omassa olemuksessaan. 
Tähän eivät mitkään olennot pysty. Omilla voimillaan luomansa kuvan 
välityksellä sielu lähestyy olentoja ja muita ulkoisia kohteita – olivat ne 
sitten kiviä, eläimiä, ihmisiä tai mitä tahansa muita, joita se tahtoo op-
pia tuntemaan. Luomansa kuvan avulla sielu kykenee yhdistämään it-
sensä ulkoiseen kohteeseen. 

Mutta ihmiselle tämän kaltainen kuvan muodostaminen edellyttää 
sitä, että kuva on saatavissa ulkoisesti aistien välityksellä. Tästä syystä 
sielulle ei luonnollisestikaan ole mikään niin vierasta kuin sen oma to-
dellinen olemus. Erään mestarin mukaan sielu ei kykene luomaan tai 
vastaanottamaan minkäänlaista kuvaa itsestään, joten sillä ei ole mitään 
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keinoa itsensä tuntemiseen, koska kaikki kuvat muodostuvat aistien vä-
lityksellä eivätkä aistit tavoita itse sielua. Sielu voi siten aistien avulla 
tuntea kaiken muun paitsi itseään. 

Mutta teidän pitää myös tietää, että sielu on sisäisesti vapaa ja vail-
la kaikkia välittäviä tekijöitä ja kuvia, ja juuri tästä syystä Jumala voi 
vapaasti yhdistyä siihen ilman kuvien ja muotojen välitystä. Minkä ta-
hansa voiman katsotaankin kuuluvan jollekin mestarille, kuuluu se aina 
myös rajattomaan jumaluuteen. Mitä lahjakkaampi ja voimakkaampi 
kukin mestari on, sitä välittömämmin hänen toimensa tuottavat tulosta 
ja sitä yksinkertaisemmalta hänen työskentelynsä vaikuttaa. Ihminen 
tarvitsee ulkoisissa toimissaan monenlaisia apuvälineitä, ja hän joutuu 
suorittamaan paljon valmisteluita voidakseen toteuttaa mielikuvansa. 
Mutta aurinko ylhäisessä mestarillisuudessaan suorittaa tehtävän valon 
antajana hyvin nopeasti: sillä hetkellä kun se alkaa säteillä, on maan ää-
retkin valaistu. Enkeli on sitäkin ylhäisempi, koska se tarvitsee vielä vä-
hemmän muotoja ja muita välittäviä tekijöitä tehtävänsä suorittamises-
sa. Korkeimmalla serafilla on ainoastaan yksi muoto, missä se havaitsee 
ykseytenä kaiken sen, mitä sitä alemmat pitävät moninaisuutena. Mutta 
Jumala ei tarvitse mitään välittäviä muotoja, eikä Hänellä sellaisia ole-
kaan: Jumala työskentelee sielussa ilman välittäviä tekijöitä, muotoja ja 
kuvia – juuri tuossa perustassa, johon ainoakaan kuva, olennosta puhu-
mattakaan, ei ole koskaan tunkeutunut. 

”Kuinka Isä Jumala synnyttää Poikansa sielussa – kuten luotuja ku-
vissa ja muodoissa?” Ei minun uskoni mukaan, vaan samalla tavoin 
Hän synnyttää hänet ikuisuudessa – eikä mitenkään muuten. ”No, mut-
ta kuinka Hän synnyttää hänet silloin?” Isä Jumalalla on täydellinen si-
säinen tieto itsestään, perinpohjainen suora ja välineetön itsetuntemus. 

Tästä syystä Isä Jumala synnyttää Poikansa jumalallisen luonnon to-
delliseen ykseyteen. Juuri tällä tavoin – eikä mitenkään muuten – Isä 
Jumala synnyttää Poikansa sielun perustassa ja ydinolemuksessaan: sie-
lun siten yhdistyessä Häneen. Mikäli yksikään kuva voisi olla läsnä tässä 
tilassa, ei todellinen yhdistyminen olisi mahdollista – ja tuossa todelli-
sessa yhdistymisessähän on kyseessä sielun koko autuus. 
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Mutta te saatatte nyt sanoa, ettei sielussa luonnostaan olekaan mitään 
muuta kuin kuvia. Siinä tapauksessa sielu ei voisi koskaan saavuttaa 
autuutta, koska Jumala ei voi luoda ainuttakaan sellaista olentoa, jol-
ta voisitte saada täydellisen autuuden – silloinhan Jumala ei olisikaan 
korkein autuus ja lopullinen päämäärä. Kuitenkin tämä kuuluu Hänen 
luontoonsa, samoin kuin on Hänen tahtonsa olla kaikkien asioiden alku 
ja loppu. Mikään olento ei voi muodostua sinun autuudeksesi ja täydel-
listymiseksesi täällä maan päällä, koska tämän elämän täydellistyminen 
– joka on kaikkien hyveitten summa – johtaa myös tulevan elämän täy-
dellistymiseen. Siksi sinun tulee asettua asumaan sielunne ytimeen ja 
perustaan, missä Jumala koskettaa sinua jakamattomalla olemuksellaan 
ilman ainoatakaan välittävää kuvaa. Yksikään kuva ei edusta itseään: se 
viittaa aina vain siihen, mistä se on kuva. Ja koska sinulla ei voi olla 
muita kuin tällaisia ulkoisia kuvia, jotka tulevat sisään aistien välityksel-
lä ja viittaavat aina vain edustamiinsa asioihin, on sinun siten mahdo-
tonta tulla minkäänlaisen kuvallisen asian autuuttamaksi. Siksi täytyy 
vallita rauha ja hiljaisuus, missä Isä voi puhua ja synnyttää Poikansa – ja 
suorittaa työnsä vapaana kaikista kuvista. 

Toisena asianamme on se, miten ihmisen tulee itse toimia, että hän 
voisi saada aikaan ja ansaita tämän syntymän itsessään. Olisiko parem-
pi tehdä jotain asian hyväksi – luoda mielikuvia Jumalasta tai ajatella 
Häntä? Vai tulisiko ihmisen pysytellä rauhassa ja hiljaisuudessa antaen 
Jumalan puhua ja työskennellä hänessä – pelkästään odottaen Juma-
lan toimintaa? Niin kuin sanoin jo aikaisemmin, nämä Jumalan sanat 
ja toiminta ovat vain sellaisia hyviä ja täydellistyneitä ihmisiä koskevia, 
jotka ovat siinä määrin ammentaneet ja sisäistäneet itseensä kaikkien 
hyveiden ytimen, että nämä hyveet ilmenevät heissä täysin luonnollisi-
na, ilman tietoista ponnistusta; ja heissä tulee ennen kaikkea olla sisäis-
tyneenä Jeesus Kristuksen arvokas elämä ja ylevät opetukset. Heidän 
pitää ymmärtää, että tämän elämän paras ja jaloin saavutus on kyky olla 
hiljaa ja antaa Jumalan puhua ja toimia sisäisyydessään. 

Kun sielun voimat on täysin vedetty pois kaikista ulkoisista toimista 
ja kuvista – silloin Sana tullaan lausumaan. Juuri tästä syystä hän sanoi: 
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”Hiljaisuudessa minulle lausuttiin salainen Sana.” Mitä täydellisemmin 
kykenet kokoamaan sisään omat voimasi ja unohtamaan omaksumasi 
asiat ja mielikuvat niistä, ja mitä kauemmaksi pystyt etääntymään olen-
noista ja niihin liittyvistä mielikuvista, sitä lähempänä olet tätä tapah-
tumaa ja sitä valmiimpana kokemaan sen. Jospa vain voisit yhtäkkiä 
irrottaa tietoisuutesi kaikista asioista, silloin saattaisit unohtaa oman 
ruumiisi Paavalin tapaan tämän sanoessa: ”Ruumiissani vai sen ulkopuo-
lella – sitä en kykene sanomaan; Jumala sen kyllä tietää.” (2. Kor. 12:2)  
Tässä tapauksessa henki oli niin täysin sisäistänyt kaikki voimat, että 
se oli unohtanut koko ruumiin: muisti ei enää toiminut eikä ajatus tai 
aistimukset, eivätkä ne voimat, joiden tulisi hallita ja varjella ruumis-
ta – elinvoimien virtaus ja ruumiinlämpö alenivat siten, että ruumis ei 
hukannut voimia niiden kolmen päivän aikana, jolloin hän ei syönyt 
eikä juonut. Näin kävi Mooseksellekin, kun hän paastosi vuorella neljä-
kymmentä päivää – silti ollen viimeisenä päivänä yhtä voimissaan kuin 
aloittaessaan. Juuri tällä tavoin ihmisen tulisi koota sisäänsä kaikki voi-
mansa ja paeta aistitietoisuuttaan – siten vaipuen tietämättömäksi kai-
kista asioista ja omasta itsestään. Tässä asiassa on eräs mestari8 opasta-
nut sielua seuraavasti: ”Vetäydy ensin levottomista ulkoisista toimista ja 
sitten sekasortoisista sisäisistä ajatuksistasi, sillä ne luovat vain ristirii-
toja.” Mikäli Jumalan on määrä lausua Sanansa sielussa, sen täytyy olla 
levollisuuden ja rauhan tilassa. Vasta silloin Hän voi ilmaista Sanansa ja 
itsensä sielussa – ei kuvana vaan itsenään! 

Dionysios9 sanoo: ”Jumalalla ei ole ainoatakaan kuvaa tai muotoa, sillä 
Hän on itsessään universaali hyvyys, totuus ja olemassaolo.” Jumala suo-
rittaa kaiken sisäisen ja ulkoisen toimintansa yhdessä hetkessä. Älkää ku-
vitelko, että Jumala taivasta ja maata luodessaan teki yhden asian yhtenä 
ja toisen toisena päivänä. Mooses kyllä kuvaa asian tällä tavoin, mutta 
hänkin tiesi todellisuudessa enemmän: hän teki näin vain ihmisten takia, 
jotka eivät voineet asiaa muulla tavoin käsittää. Todellisuudessa tapah-
tui siten, että Jumala tahtoi ja lausui – ja samassa kaikki oli läsnä! Jumala 
toimii ilman välittäviä tekijöitä ja muotoja, ja mitä vapaampi olet kuvi-
en suhteen, sitä vastaanottavampi olet Hänen sisäiselle vaikutukselleen,  
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ja mitä sisäistyneempi ja kykenevämpi olet unohtamaan itsesi, sitä lä-
hempänä olet tätä tapahtumaa. 

Tässä tarkoituksessa Dionysios10 kehotti oppilastaan Timoteusta: 
”Poikani Timoteus, kohottaudu rauhallisin mielin itsesi ja kaikkien voi-
miesi, järkeilyn, toimien, muotojen ja olemassaolon yläpuolelle salai-
seen, hiljaiseen pimeyteen – että voisit tulla tuntemaan tuntemattoman, 
ylijumalallisen Jumalan.” Kaikista asioista tulee vetäytyä irti. Jumalalle 
olisi halventavaa työskennellä muotojen välityksellä. 

Nyt te voitte tietenkin kysyä: ”Miten Jumala sitten toimii sielun pe-
rustassa ja ytimessä ilman kuvien välitystä?” Sitä minä en voi tietää, sillä 
sielunvoimani voivat vastaanottaa ainoastaan kuvallista tietoa. Ne jou-
tuvat tarrautumaan jokaiseen asiaan siihen sopivan kuvan avulla. Ne ei-
vät tunnistaisi hevosta, mikäli se ilmenisi ihmisen muotoisena; ja koska 
kaikki asiat tulevat ulkoa päin, on edellä mainitun kaltainen (jumalal-
linen) asian tiedostaminen sielulta kätkössä – sen omaksi parhaakseen. 
Tämä tietämättömyys panee sen ihmettelemään, ja siten se johdattelee 
sitä innokkaasti tavoittelemaan jotain sellaista, minkä se selvästi aistii 
olevan olemassa mutta mistä se ei kuitenkaan tiedä mitään. Aina kun 
ihminen oppii perusteellisesti joitakin asioita, hän kyllästyy heti niihin 
ja alkaa etsiä jotain erilaista. Jatkuva tiedonhalu pitää sielun aina epä-
vakaassa tilassa. Tällainen ’tiedostamaton tietäminen’ kuitenkin lujittaa 
sielua kannustaen sitä ponnistuksiin. 

Tähän asiaan liittyen on eräs viisas sanonut: ”Keskellä yötä, kun kaik-
ki oli hiljaista, lausuttiin minulle salattu Sana. Se ilmaantui arvaamatta 
kuin varas.” (Viis. 18:14-15) Miksi hän kutsuu sitä Sanaksi, vaikka se 
olikin salattua? Sanan olemukseenhan juuri kuuluu salatun paljastami-
nen. Se paljasti minulle itsensä loistaen edessäni ja julistaen minulle ja 
tehden Jumalan minulle tunnettavaksi – ja siksi sitä kutsutaan Sanaksi. 
Kuitenkin sen todellinen luonne jäi minulta kätköön. Siinä oli sen sa-
lattu saapuminen ja paljastuminen kuiskauksena hiljaisuudessa. Juuri 
sen salattuna pysyminen merkitsee sitä, että ihmisen täytyy ja tulee alati 
ponnistella sitä kohti. Se loisti, mutta kuitenkin kätkeytyi: meidän on 
määrä kaivata ja ikävöidä sitä. Paavali kehottaa meitä ponnistelemaan, 
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kunnes saamme sen näkyviin, eikä luovuttamaan ennen kuin olemme 
tavoittaneet sen. Kun Paavali oli tullut temmatuksi kolmanteen taivaa-
seen, missä hän oppi tuntemaan Jumalan ja havaitsi kaikki asiat, ei hän 
takaisin tultuaan ollut unohtanut siitä mitään, mutta kaikki tuo oli niin 
syvällä hänen sisäisyydessään, ettei hänen ymmärryksensä voinut ta-
voittaa sitä, vaan se jäi hänelle verhottuun muotoon. Tästä syystä hänen 
täytyi yhä ponnistella ja etsiä sitä itsestään – eikä ulkopuoleltaan. Sillä 
tuo kaikki on sisäpuolella täydellisesti sisäisyydessä eikä ulkopuolella. 
Tämän hyvin tietäen Paavali sanoi: ”Olen vakuuttunut siitä, ettei kuole-
ma tai mikään koettelemus voi erottaa minua siitä, mitä löydän sisäisyy-
destäni.” (Room. 8:38-39) 

Tähän liittyy myös erään pakanallisen mestarin11 hieno sanonta: 
”Olen tietoinen jostain itsessäni, joka loistaa tietoisuudessani. Voin ai-
van selvästi havaita sen olevan jotain, mutta sen todellisesta luonteesta 
en saa otetta. Kuitenkin uskon sen paljastavan minulle koko totuuden, 
mikäli vain voisin saavuttaa sen.” Siihen vastaa toinenkin mestari: ”Seu-
raa ainoastaan sitä! Sillä jos kykenisit saavuttamaan sen, omistaisit sa-
malla kaiken mahdollisen hyvän ja ikuisen elämän!” Augustinus12 sanoo 
samaa tarkoittaen: ”Olen tietoinen jostain sisässäni, joka välkähtelee ja 
kimaltelee sielulleni. Jos se vain täydellistyisi ja vakiintuisi minussa, 
merkitsisi se varmaankin ikuista elämää!” Se kätkeytyy, mutta kuiten-
kin näyttäytyy. Se ilmentyy, mutta varkaan tapaan aikomuksenaan ottaa 
ja viedä sielulta kaiken. Näyttäytymällä ja paljastamalla itseään vähän se 
pyrkii houkuttelemaan sielua ja vetämään sitä puoleensa, riistääkseen 
sen itseltään. Tästä asiasta profeetta sanoo: ”Herra, ota heiltä heidän 
henkensä ja anna sen sijaan omasi.” (Ps. 103:29-30) Tätä tarkoitti myös 
rakastavainen sielu sanoessaan: ”Sieluni liukeni sulaen pois, kun Rakka-
us sanoi sanansa.” * (Kork. v. 5:6). Kun se saapui, täytyi minun poistua. 
Samaa tarkoitti Kristuskin sanoessaan: ”Sen, ken hylkää jotain minun 
takiani, saa sataverroin takaisin, ken aikoo minut omistaa, on kiellettä-
vä itsensä ja kaikki muukin; samoin on sen, joka aikoo palvella minua, 
myös seurattava minua eikä enää itseään.” (Mark. 10:29) 

*	 Suomalaiset Raamatun käännökset (mm. RK-38) poikkeavat tästä melkoisesti.
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Mutta nythän te voitte sanoa: ”Hyvä herra, tehän tahdotte kääntää koko 
sielun luonnollisen suuntauksen päinvastaiseksi! Sen luonteeseenhan 
kuuluu imeä itseensä kuvia aistien välityksellä. Aiotteko särkeä tämän 
näkemyksen?” En toki! Mutta mistä tiedätte, millaisen ylevyyden Jumala  
on lahjoittanut inhimilliseen luontoon, vaikka sitä ei vielä ole kunnolla 
kuvattu – ja siten se pysyy yhä paljastumattomana? Sillä ne, jotka ovat 
kirjoittaneet sielun jaloudesta, eivät ole voineet edetä pitemmälle kuin 
mihin heidän luonnollinen järkensä voi kantaa. He eivät ole koskaan 
tavoittaneet sielun perustaa, joten heille jäi vielä paljon epäselväksi ja 
tuntemattomaksi. Profeetta sanoo: ”Istun hiljaa ja kuuntelen, mitä Ju-
mala minussa puhuu.” (Ps. 84:9) Tämä Sana ilmentyi yön pimeydessä, 
koska se on niin salainen. Johannes sanoo: ”Valo loisti pimeydessä ja 
tuli omiinsa; ja ne, jotka sen vastaanottivat, saivat Jumalan Pojan val-
tuudet; he saivat voiman tulla Jumalan Pojiksi.” (Joh. 1:5,11-12) 

Huomatkaa tämän salaisen Sanan ja tämän pimeyden hyödyllisyys ja 
seuraukset. Ei ainoastaan taivaallisen Isän Poika ole syntynyt tässä pi-
meydessä, joka on hänen omansa. Myös sinä voit syntyä saman taivaalli-
sen Isän – eikä kenenkään toisen – lapseksi, jolloin Hän antaa sinullekin  
tuon voiman. Tämä on erityisen hyödyllistä, sillä kaikki se tieto todelli-
suudesta, jonka mestarit ovat oppineet – ja tulevat oppimaan aina tuo-
miopäivään saakka – omalla ymmärryskyvyllään, ei riitä vihjeeksikään 
tällaisesta tietämisestä ja tästä perustasta. Vaikka sitä voitaisiin kutsua 
epätiedoksi tai tiedostamattomaksi, on siinä kuitenkin enemmän kuin 
missään tietoisuudessa ja ymmärryksessä voi olla ilman sitä, sillä tämä 
tuntematon houkuttelee ja vetää sinua puoleensa siten, että pääset eril-
leen kaikista käsitettävistä asioista – itsesi mukaan lukien. Juuri tätä 
Kristus tarkoitti sanoessaan: ”Ken ei kiellä itseään eikä jätä isäänsä ja 
äitiään, eikä tule vieraaksi kaikelle tämän kaltaiselle, ei ole minun ar-
voiseni.” (Matt. 10:37) Ikään kuin hän sanoisi: se, joka ei hylkää kaikkia 
ulkoisia luomuksia, ei kykene käsittämään tätä jumalallista syntymää 
tai tulemaan siitä osalliseksi. Kuitenkin itsensä irrottaminen itsestään ja 
kaikesta ulkoisesta voi todellisuudessa antaa ihmiselle tämän kaiken. Ja 
minä todella uskon – tai olen siitä varma –, että ihmistä, joka on tähän 
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juurtunut, ei enää voida millään keinoin erottaa Jumalasta. Hän enää 
mitenkään voi sortua yhteenkään kuolemansyntiin. Hän mieluummin 
kärsisi mitä häpeällisimmän kuoleman, kuten häntä edeltäneet pyhi-
myksetkin kuin tekisi vähäisimmänkään kuolemansynnin. Sellaiset ih-
miset eivät kykene tietoisesti tekemään vähäisintäkään syntiä itsensä tai 
muiden suhteen, mikäli he voivat vaikuttaa asiaan. Sillä tuo tuntematon 
vetää ja houkuttelee heitä puoleensa ja itseensä juurruttaen siinä mää-
rin, etteivät he enää milloinkaan voi kääntyä toiseen suuntaan, koska 
kaikki heidän aistinsa ja voimansa suuntautuvat paljon enemmän tähän 
suuntaan. 

Auttakoon Jumala, joka on jälleen syntynyt ihmisenä, meitä saavut-
tamaan tämän syntymän – Jumala, joka ikuisesti auttaa meitä heikkoja 
ihmisiä syntymään Hänessä jumalallisesti uudelleen. Amen. 

***
1. Tämä saarna on yhteenveto joistakin koko Eckhartin opetuksen tärkeimmis-

tä asioista. 

2. Joulupäivänä. Mutta Eckhartia ei kiinnosta ajallisuus, vaan hän jatkaa välit-
tömästi puhettaan ikuiseen syntymään. 

3. Sitaatin lähdeteosta ei löydy, kuten useissa muissakin kohdissa. Eckhartin 
lainaukset ovat usein hyvin vapaamuotoisia, ilmeisesti muistitietoon perustuvia, ja 
siksi vaikeita tarkistettavia. Siellä, missä tarkistus on suoritettu – tavallisesti Quin-
tin toimesta –, on lähde mainittu näissä viitteissä. 

4. Eckhart käsittää Sanan samaksi kuin Johanneksen evankeliumin Logos eli 
kolminaisuuden Poikana. Tämän tekstin, joka on Salomonin Viisaudesta, on Eck-
hart valinnut ilmaisemaan vapaamuotoisesti hänen ajatuksiaan, joita sivutaan hä-
nen tätä teosta koskevassa latinalaisessa kommentaarissaan. Johdanto muodostaa 
sillan tekstin ja Eckhartin todellisen puheenaiheen välille – joka itse asiassa Quin-
tin mukaan on hänen ainoa aiheensa: Sanan syntyminen ihmissielussa. 

5. Nämä seikat ovat yhdenmukaisia nelinkertaisen tulkintaperiaatteen (ars prae- 
dicandi) kanssa. Eckhart jättää ensimmäisen, kirjaimellisen tulkintatavan pois: 
ensimmäinen tässä oleva ilmentää kirjoitusten vertauskuvallista (allegorista)  
tulkintaa, toisen ilmentäessä moraalista ja kolmannen analogista tapaa, missä ol-
laan tekemisissä ikuisen elämän kanssa. Näitä näkemyksiä kehitellään vuorotellen. 
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6. Sielun perusta, jossa syntymä tapahtuu ja johon Eckhart alituisesti viittaa 
useilla käsitteillä kuten: kipinä, linna jne. Olennaista on sen jyrkkä erotettavuus 
voimista. 

7. Sielun voimat ovat toimintavälineitä. Korkeampia voimia ovat korkeampi 
ymmärrys, muisti ja tahto; alempia voimia ovat alempi ymmärrys, viha ja halu 
sekä myös aistimukset. Korkeampi ymmärrys ei ole järkeilemisen kyky vaan intui-
tio sanan korkeimmassa merkityksessä. 

8. Anselm Canterburylainen. Proslogion 1.
9. Ns. Dionysios Areopagita. Lainattua tekstiä ei ole löydetty. 
10. De mystica theologia 1 (MPG 3, 997). 
11. Lähdettä ei ole löydetty. 
12. Tekstissä saattaa tässä kohdassa olla jokin virhe, sillä Augustinuksen (jäljit-

tämätön) sitaatti vain toistaa juuri kerrotun asian. Todennäköisesti saarnan muis-
tiin merkinnyt kuulija on sotkenut sitaatit. Tämä kuvaa hyvin vaikeutta päästä 
saarnojen tarkkaan sanamuotoon. 
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SAARNA 2 
(Pf 2, QT 58) 

UBI EST QUI NATUS EST REX JUDAEORUM? 
(Matt. 2:2) 

”Missä on hän, joka nyt on syntynyt juutalaisten kuninkaaksi?” Tämän 
syntymän suhteen on tarkasteltava myös sitä, missä se tapahtuu: ”Missä 
on tuo syntynyt?” Tämä ikuinen syntymä tapahtuu sielussa aivan sa-
malla tavoin kuin ikuisuudessakin – ei suuremmalla tai vähäisemmällä 
tavoin – sillä kyseessä on yksi ainoa syntymä, ja tämä syntymä tapahtuu 
sielun ytimessä ja perustassa. 

Tästä nousee esiin tiettyjä seikkoja. Ensinnäkin Jumala on kaikkien 
asioiden ytimessä henkisellä tavalla todellisempi ja luonnonmukaisempi 
kuin nuo asiat itsessäänkään ovat. Koska Jumalan on näin ollen vaiku-
tettava kaikessa siinä, missä Hän on – siten tiedostaen itsensä ja lausuen 
Sanansa –, niin missä erityisessä suhteessa sielu soveltuu paremmin tä-
hän jumalalliseen toimintaan kuin järkiperäiset olennot, joissa Jumala 
myös on? Huomatkaahan selitys tähän. 

Jumala on kaikissa olennoissa olemassaolona, toimintana ja voima-
na. Mutta ainoastaan sielussa Hän voi kantaa hedelmää, sillä vaikka 
kaikissa luoduissa on hivenen jumaluutta, ainoastaan sielu on Jumalan 
luonnollinen kuva. Juuri tämä kuva täytyy tässä syntymässä kaunistaa ja 
täydellistää. Vain sielu kykenee ottamaan vastaan tämän syntymätapah-
tuman – yksikään olento ei ole siihen sovelias. Ja vain tämän syntymän 
kautta voi täydellistyminen tapahtua sielussa – on sitten kyseessä ju-
malallinen jakamaton valo, armo tai autuus – eikä siten millään muilla 
tavoilla. Teidän tulee vain odottaa tämän syntymän tapahtumista sisäi-
syydessänne – niin tulette kokemaan kaiken hyvän, lohdun, onnellisuu-
den, täydellisen olemassaolon ja totuuden. Jos te ette tätä saavuta, jäätte 
samalla ilman kaikkea todellista hyvää ja autuasta. 
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Kaikki se, mitä tässä tapahtumassa tulee sinuun, tuo sinuun puhtaan 
olemassaolon ja lujuuden, mutta kaikki siihen liittymätön, jota etsit ja 
johon takerrut, tulee häviämään – täysin sinun tahdostasi riippumatta. 
Vain tämä voi tuoda todellisen olemassaolon, kaikki muu on luonteel-
taan häviävää. Mutta tässä syntymässä tulet osalliseksi jumalallisesta 
sisään virtauksesta kaikkine lahjoineen. Tätä eivät voi vastaanottaa sel-
laiset olennot, joissa ei ole Jumalan kuvaa, koska tuo sielussa oleva kuva 
on erityisesti tätä ikuista syntymää varten, joka todella tapahtuu Isän 
toimesta juuri sielussa, sen perustassa ja sisimmissä sopukoissa, joi-
hin mikään kuva ei koskaan ole heijastunut tai yksikään (sielun) voima  
tunkeutunut. 

Toinen esiin nouseva kysymys on: koska tämä syntyminen ilmenee 
sielun ytimessä ja perustassa, tapahtuu se siten yhtä hyvin syntisessä 
kuin hyvässäkin ihmisessä, niin millaista armoa ja hyvää siitä koituu 
minulle? Sillä inhimillisen luonnon perustahan on sama kummallakin 
– itse asiassa jopa helvetissä olevat säilyttävät kuitenkin ikuisesti perim-
mäisen ’jalosukuisuutensa’. 

Tämän syntymän ominaisuutena on aina sen ilmeneminen ennen 
kokemattoman valon muodossa. Se tuo sieluun suunnattoman valais-
tuksen, sillä hyvyyden luonteeseen kuuluu levitä kaikkialla siellä, missä 
sitä ilmenee. Tässä syntymässä Jumala virtaa sieluun sellaisena yltäkyl-
läisenä valona täyttäen sen ytimen ja perustan, että se samalla virtaa 
myös sielun voimiin ja ulkoiseen ihmiseen, täyttäen nekin. Juuri näin 
tapahtui Paavalille matkallaan, Jumalan koskettaessa häntä valollaan ja 
puhutellessa häntä. Tuo valo heijastui myös ulospäin, niin että hänen 
seuralaisensa näkivät sen ympäröivän Paavalia kuten autuaita. Valon 
suunnaton virtaus sielun perustassa virtaa myös ruumiiseen täyttäen 
sen säteilyllä. Yksikään syntinen ei voi tätä valoa vastaanottaa eikä olla 
sen arvoinen, koska hän on täynnä puutetta ja pahuutta, joita kutsutaan 
pimeydeksi. Juuri tästä syystä sanotaankin: ”Pimeys ei voi vastaanottaa 
tai käsittää valkeutta.” (Joh. 1:5) Tämä johtuu siitä, että ne väylät, joita 
pitkin valon tulisi saapua, ovat pimeyden ja kavaluuden tukkimia: valo 
ja pimeys eivät voi ilmetä samanaikaisesti – eivät liioin Jumala ja luodut 
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olennot: mikäli Jumalan on saapuva, luotujen olentojen täytyy saman-
aikaisesti poistua. Eräs ihminen on täysin tietoinen tästä valosta. Heti 
kun hän kääntyy Jumalaa kohti, alkaa tuo valo loistaa ja hehkua hänen 
sisässään1 antaen hänelle ymmärryksen siitä, mitä tulee tehdä ja mitä 
jättää tekemättä, sekä paljon opastusta asioissa, joista hän ei aikaisem-
min mitään tiennyt tai niitä ymmärtänyt. 

”Mistä voitte tämän sitten tietää – ja millä tavoin?” Sydämenne jou-
tuu usein kuin siirretyksi ja käännetyksi pois maailmasta. Eihän näin 
voisi tapahtua muuten kuin valaistuksen johdosta? Se vaikuttaa niin 
ihastuttavasti, että kyllästytte kaikkiin sellaisiin asioihin, jotka eivät ole 
Jumalaa tai jumalallista. Se vetää teidät Jumalaan, ja tulette välittömästi 
tietoisiksi useista tavoista tehdä hyvää, vaikka ette tiedostakaan noiden 
virikkeiden lähdettä. Tämä sisäinen taipumus ei ole mitenkään lähtöisin 
luoduista tai niiden vaikutuksesta, sillä kaikki luotujen olentojen koh-
distama vaikutus tulee aina ulkoa. Mutta tässä toiminnassa aktivoidaan 
ainoastaan perustaa, ja mitä vapaampana kykenette pitämään itsenne, 
sitä enemmän valoa, totuutta ja ymmärrystä löydätte. Kukaan ihminen 
ei siten ole milloinkaan harhautunut mistään muusta syystä kuin siitä, 
että on ensin irrottautunut tästä tilasta ja sitten etsiytynyt ja takertunut 
liiaksi ulkoisiin asioihin. Augustinuksen mukaan on olemassa paljon 
ihmisiä, jotka ovat etsineet valoa ja totuutta, mutta vain ulkopuolelta, 
mistä niitä ei voida löytää. Lopulta nämä etenevät niin kauas ulkoisiin 
asioihin, etteivät enää milloinkaan palaa kotiinsa tai löydä omaa tie-
tään sisään. Siten he eivät ole löytäneet totuutta, koska totuus on sisäi-
syydessä, perustassa, eikä ulkopuolella. Olkoon siis sellainen ihminen 
tarkkaavainen, joka näkee koko totuuden paljastavan valon, ja tulkoon 
tietoiseksi tästä sisäisestä syntymästään sielunsa perustassa. Silloin 
kaikki hänen voimansa valaistuvat ja samalla myös ulkoinen ihminen. 
Heti kun Jumalan totuus liikuttaa sielun perustaa, säteilee tuo valaistus 
myös hänen voimiinsa, ja tuollainen ihminen kykenee sellaisina hetkinä 
enempään kuin kukaan voi hänelle opettaa. Kuten eräs profeetta sanoo: 
”Olen saavuttanut suuremman ymmärryksen kuin yhdelläkään minua 
opettaneella on ollut.” 2 Tämä valo ei voi loistaa tai valaista ainoassakaan 
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syntisessä, joten ymmärrätte varmaan, ettei tuo syntymäkään voi siitä 
syystä heissä tapahtua. Tämä syntymä ei voi ilmetä yhdessä synnin pi-
meyden kanssa, vaikka se tapahtuukin sielun ytimessä ja perustassa – 
eikä sielun voimissa. 

Tämä herättää taas toisen kysymyksen: koska Isä Jumala synnyttää 
ainoastaan sielun ytimessä ja perustassa eikä sen voimissa, niin mitä 
osallisuutta niillä sitten on tässä asiassa? Miten ne voivat olla avuksi pel-
kästään asettumalla toimettomaan lepotilaan? Mitä siitäkään on hyötyä, 
kun tuo syntymä ei kuitenkaan tapahdu voimien alueella? Nämä ovat 
hyviä kysymyksiä, kuunnelkaahan tarkasti. 

Jokainen olento pyrkii työskentelyssään kohti jotain päämäärää. Tämä 
ilmenee aina ensin aikomuksena ja vasta myöhemmin toimintana. Juma-
lallakin on samoin kaikissa toimissaan aina näkyvissään kaikkein autu-
aiden päämäärä, nimittäin Hän itse: johdattaa sielu kaikkine voimineen 
tuohon päämäärään – Jumalaan itseensä. Juuri tätä tarkoitusta varten 
Jumala suorittaa kaikki toimensa, tätä varten Isä kantaa Poikaansa sie-
lussa, niin että kaikki sielun voimat päätyisivät juuri tähän. Hän odottaa 
rauhassa kaikkea sielun sisältämää, toivottaen sen kaiken tervetulleeksi 
Hänen hovinsa pitoihin. Mutta sielu on hajallaan sen voimien keskuu-
dessa ja hajaantuu niiden toimintoihin: silmien näkökykyyn, korvien 
kuuloon, kielen makuaistimuksiin – niin että sen oma sisäinen toimin-
takyky on heikentynyt, koska hajaantunut voima on aina epätäydellises-
sä tilassa. Jotta sielun sisäinen toiminta olisi tehokasta, täytyy sen koota 
kaikki voimansa itseensä kaikenlaisten asioiden moninaisuuksista tätä 
yhtä ainoaa sisäistä toimea varten. Augustinuksen mukaan sielu viihtyy 
mieluummin siinä, mitä se rakastaa, kuin siinä, missä se antaisi ruumiil-
le elämää. Esimerkiksi eräs pakanallinen mestari3 oli kaikkine voimi-
neen antautunut oman alansa, matematiikan harjoittamiseen istuessaan 
hiilloksen ääressä laskelmiaan tehden. Silloin mestaria tuntematon mies 
saapui paikalle ja veti esiin miekan sanoen: ”Sano nopeasti nimesi tai 
surmaan sinut!” Mestari oli liiaksi syventyneenä asioihinsa kuullakseen 
tai ymmärtääkseen mitään tuosta kehotuksesta, hän ei kyennyt edes sa-
nomaan: ”Nimeni on se ja se.” Ja niin tuo vihamies huudettuaan asiansa  
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useita kertoja vastausta saamatta – katkaisi hänen päänsä. Ja tässä oli ky-
seessä pelkästään luonnontieteen harjoittamisesta! Kuinka paljon enem-
män meidän sitten pitääkään vetäytyä kaikista asioista keskittääksemme 
kaikki voimamme siihen, että voisimme havaita ja tunnistaa ainoan ra-
jattoman, luomattoman ja ikuisen totuuden! Kokoa siis tätä päämäärää 
varten kaikki voimasi, aistisi, koko mielesi ja muistikykysi ja suuntaa ne 
sitten tuohon perustaan, missä aarteesi on kätkettynä. Mutta jos tämän  
on määrä tapahtua, sinun on ymmärrettävä lopettaa kaikki muu toi-
minta – sinun pitää tulla tiedostamattomaan*, jotta voisit sen löytää. 

Tästä nousee jälleen uusi kysymys: olisiko hyväksi, että kukin voima 
pysyttäytyisi vain omassa tehtävässään, jolloin yksikään niistä ei ehkäi-
sisi toisten voimien työskentelyä eikä Jumalankaan toimia? Voisiko mi-
nussa olla jotain sellaista luonnollista tapaa tietää, joka ei koituisikaan 
esteeksi – aivan kuten Jumalakin tietää kaiken esteittä kuten autuaat tai-
vaassa?4 

Autuaat kokevat Jumalan yhtenä ainoana kuvana, ja tässä kuvassa he 
tunnistavat kaikkeuden. Jumalakin kokee itsensä samalla tavoin, käsittä-
en kaikki asiat itsessään. Hänen ei siten tarvitse meidän tapaamme kään-
tää erikseen huomiota asioista toisiin. Olettakaamme, että meillä olisi 
tässä elämässämme aina edessämme peili, jossa havaitsisimme kaikki 
asiat yhdellä silmäyksellä ja voisimme tunnistaa ne yhtenä ainoana kuva-
na – silloin ei toiminta tai tietoisuus muodostuisikaan meille minkään-
laiseksi esteeksi. Mutta meidän täytyy kääntyä asiasta toiseen, ja sillä 
tavoin me voimme tarkata vain yhtä asiaa kerrallaan toisten kustannuk-
sella. Tämä johtuu siitä, että sielu on niin lujasti takerruksissa voimiinsa, 
että se joutuu virtaamaan aina sinne mihin nekin. Sillä jokaisessa voimi-
en toiminnossa täytyy aina myös sielun olla mukana – muussa tapauk-
sessa nuo eivät voimat voisi lainkaan työskennellä. Jos sielu näin hajaan-
tuu osallistumalla ulkoisiin toimintoihin, heikentää tämä välttämättä 
sen kykyä sisäisen työskentelyn osalta. Tätä syntymää varten Jumala tar-
vitsee ehdottomasti täysin varauksettoman ja sitoutumattoman sielun,  

*	 Nykysaksan ’Unwissen’, ei-tieto(isuus). 
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joka ei sisällä mitään muuta kuin yksin Jumalan ja joka ei etsi mitään tai 
ketään muuta kuin yksin Häntä. Juuri tähän liittyen Kristus sanoo: ”Jokai-
nen, joka rakastaa jotain muuta kuin minua – isäänsä tai äitiään tai mo-
nia muita asioita – ei ole minun arvoiseni. Minä en tullut tuomaan maail- 
maan rauhaa, vaan miekan, jonka tarkoitus on leikata irti kaikista asi-
oista, erottaa sinut veljestä, sisaresta, äidistä, lapsesta ja ystävästä, jotka 
todellakin ovat sinun vihollisiasi.” (Matt. 10:34-36; Matt. 19:28). Sillä 
kaikki sinulle läheiset asiat ovat myös sinun vihollisiasi. Mikäli sinun sil-
mäsi haluaisivat nähdä asioita, korvasi kuulla niitä ja sydämesi muistella 
niitä – niin silloin sinun sielulliset mahdollisuutesi todellakin kuluisivat  
hukkaan kaikkiin näihin asioihin.

Eräs mestari sanoo samasta asiasta: ”Sisäisen toiminnan saavuttami-
seksi ihmisen täytyy koota kaikki voimansa ikään kuin sielunsa sopuk-
kaan, joka on kaikkien kuvien ja muotojen ulottumattomissa ja jossa 
ihmisen sisäinen toiminta voi siten alkaa.” Siellä hänen on päästävä tie-
dostamattoman unohduksen tilaan, missä vallitsee sellainen rauha ja 
hiljaisuus, että tämä Sana voi tulla kuulluksi. Tämän Sanan ilmenemisen 
hyväksi emme voi tehdä mitään parempaa kuin pysyttäytyä rauhassa ja 
hiljaisuudessa: siinä tilassa – missä emme tiedä mitään – me saatamme 
sen kuulla ja ymmärtää oikein. Sellaiselle ihmiselle, joka ei tiedä mitään, 
se ilmestyy ja paljastaa itsensä. 

Tämä herättää jälleen uuden kysymyksen. Voitte sanoa: ”Mutta tehän 
sijoitatte pelastuksemme mahdollisuudet tietämättömyyteen! Sehän 
vaikuttaa puutteellisuudelta. Jumalahan antoi ihmiselle tietoisuuden, 
kuten eräs profeetta sanoo: ’Herra, tee heidät tietoisiksi!’  Siinä missä on 
tietämättömyyttä, on myös vajavuutta, jotain vielä puuttuu, ihminen on 
raaka, apinan kaltainen, typerys – ja pysyykin sellaisena aina niin kau-
an kuin hän on tietämätön.” Mutta tässä yhteydessä me puhummekin 
toisenlaisesta, muunnetusta tietämisestä, jolloin tiedostamattomuus ei 
ole lähtöisin tietämättömyydestä, vaan pikemminkin tietämisestä, josta 
meidän pitää päästä tällaiseen tietämättömyyteen.5 Silloin pääsemme 
tietoisiksi jumalallisessa tietoisuudessa ja meidän tietämättömyytemme 
jalostuu ja koristuu yliluonnollisessa tietoisuudessa. 



25

Vaikka me tässä yhteydessä pysyttäydymme täysin passiivisina, olem-
me kuitenkin täydellisempiä kuin ollessamme aktiivisia. Juuri tästä syys-
tä eräs mestari julistaa kuuloaistin näköaistia jalommaksi, sillä kuulemalla 
opimme enemmän viisautta kuin näkemällä, ja sen opastuksen mukaan 
myös elämme viisaammin. Olemme kuulleet eräästä pakanallisesta 
mestarista, joka kuolemaisillaan ollessaan kuunteli oppilaidensa keskus-
telua jostain ylevästä asiasta. Tilastaan huolimatta hän kohotti päätään  
kuullakseen paremmin ja sanoi: sallikaa minun nyt oppia tämä asia, että 
voin iloita siitä ikuisesti! Kuulemalla ihminen sisäistää enemmän tietoa, 
kun taas näkeminen pikemminkin johtaa luonteensa mukaisesti huomi-
on ulkoisiin kohteisiin. Ikuisuudessa me siten iloitsemme paljon enem-
män kuulemisen kuin näkemisen kyvyistä. Sillä ikuisen Sanan kuule-
misen kyky on sisässäni, mutta näkeminen johdattaa minusta poispäin: 
kuulemisessa olen passiivisen vastaanottavainen, mutta näkemisessä  
aktiivisesti toimiva. 

Mutta meidän autuutemme ei ole aktiivisen toiminnan alueella, vaan 
passiivisessa vastaanottavaisuudessa Jumalan suhteen. Sillä aivan ku-
ten Jumala on suurenmoisempi kuin mitkään olennot, on myös Hänen 
työnsä suurenmoisemmat kuin minun toimeni. Juuri mittaamattomasta 
rakkaudesta Jumala asetti ihmisten onnen ehdoksi kärsimyksen6, sillä 
joudumme kokemaan enemmän kuin toimimme ja vastaanotamme 
verrattoman paljon enemmän kuin kykenemme antamaan. Ja jokainen 
saamamme lahja valmistaa meitä vastaanottamaan yhä uusia – todel-
la suurenmoisempia lahjoja, ja jokainen jumalallinen lahja lisää halu-
amme vastaanottaa jotain vielä korkeampaa ja suurempaa. Juuri tässä 
suhteessa jotkut mestarit sanovat sielun oleva samankaltaisen Jumalan 
kanssa: aivan kuten Jumala jakaa rajattomasti, niin myös sielu vastaan-
ottaa tai saavuttaa rajattomasti. Ja aivan kuten Jumala on toimissaan 
kaikkivoipainen, täytyy myös sielun olla yhtä suurenmoinen vastaanot-
tavuudessaan (kestämisessä), ja tällä tavalla se muuntuu Jumalan kanssa 
ja Jumalassa.7 Jumalan täytyy toimia, ja sielun olla vastaanottavainen, 
Hänen täytyy tiedostaa ja rakastaa itseään sielun kautta, ja sielun tulee 
tiedostaa Jumalan tietoisuudella ja rakastaa Hänen rakkaudellaan ja olla 



26

siten paljon enemmän siinä, mikä kuuluu Jumalaan, kuin siinä, mikä on 
sielun omaa. Tästä syystä on myös sielun autuus enemmän riippuvainen 
Jumalan työstä kuin sen omista toimista. 

Dionysioksen oppilaat kysyivät häneltä, miksi Timoteus ylitti heidät 
kaikki täydellisyydessä. Dionysios vastasi: ”Timoteus on antautunut Ju-
malalle. Jokainen, joka tekee niin, pääsee kaikkien ihmisten yläpuolelle.” 

Tässä merkityksessä tietämättömyytesi ei ole enää puute vaan kor-
kein täyttymyksesi – ja kärsimyksesi on korkeinta toimintaasi. Ja juuri 
tällä tavoin täytyy sinun heittää syrjään kaikki toimesi ja vaientaa kaikki 
voimasi, mikäli todella tahdot kokea itsessäsi tämän syntymän. Sinun 
täytyy ylittää ja hylätä kaikki muu kohtaamasi, että voisit löytää vasta-
syntyneen Kuninkaan. 

Jotta me voisimme jättää taaksemme kaikki ne asiat, jotka eivät ole 
soveliaita vastasyntyneelle Kuninkaalle – auttakoon meitä siinä hän, 
joka tuli ihmislapseksi juuri siinä tarkoituksessa, että me voisimme tulla 
Jumalan lapsiksi. Amen.

***
1. Voisi ehkä tarkoittaa Eckhartia itseään, kun lähdettä ei ole löydetty? (Suo-

mentajan huomautus) 
2. Saarnaaja 1:16 (Q) 
3. Arkhimedes, jonka sanotaan tulleen roomalaisen sotilaan surmaamak-

si hänen tehdessään geometrisia piirroksia omassa puutarhassaan Syrakusassa  
(212 eKr.). 

4. Eli taivaassa olevat – eivät kuitenkaan ’pyhimykset’, kuten Evans on kään-
tänyt. 

5. Tämä tarkoittaa samaa kuin Nicolaus Cusanuksen (1401-64) De Docta igno-
rantia, kuten Quint osoittaa. 

6. KYS lîden tarkoittaa sekä kärsimistä että passiivisuutta. 
7. ’In Gote’ (datiivi), ei Evansin käännöksen tapaan ’Jumalaan’. 
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SAARNA 31 
(Pf 3, Q 104) 

IN HIS QUAE PATRIS MEI SUNT, OPORTET ME ESSE 
(Luuk. 2:49) 

”Minun pitää olla mukana Isäni toimissa*.” Tämä teksti soveltuu mitä 
parhaiten siihen, mitä meidän pitää sanoa siitä ikuisesta syntymästä, 
joka tapahtui myös ajallisuudessa2 ja yhä tapahtuu joka päivä sielun si-
simmässä sopukassa, sen perustassa, joka on kaukana kaikista tilapäi-
sistä tapahtumista.3 Tullakseen tietoiseksi tästä sisäisestä syntymästä, 
ihmisen on ennen kaikkea välttämätöntä olla tekemisissä Isänsä toimien 
kanssa. 

Mitä sitten ovat nuo Isän ominaisuudet? Häneen liitetään voima 
enemmän kuin muihin kahteen persoonaan. Siten kukaan ei varmasti 
saata kokea tai lähestyä tätä syntymää ilman suuria ponnistuksia. Ih-
minen ei pääse osalliseksi tästä syntymästä muutoin kuin irrottamalla 
aistinsa kaikista asioista. Ja tällainen sielunvoimien takaisin vetäminen 
ja niiden toiminnan estäminen vaatii suuria ponnistuksia. Tähän täytyy 
käyttää pakkoa, ilman sitä ei tehtävää voi suorittaa. Kuten Kristus sanoi: 
”Taivasten valtakunta sietää väkivaltaa, ja voimakkaat ottavat sen väki-
valloin.”  (Matt. 11:12)

Tämä syntymä herättää kysymyksiä: tapahtuuko se jatkuvasti, vai 
ajoittain silloin, kun ihminen omistautuu siihen ja ponnistautuu kaikin 
voimin unohtaakseen kaikki asiat ollakseen tietoinen vain tässä tilassa? 
Ihmisessä on aktiivinen, passiivinen ja potentiaalinen järki.4 Aktiivi-
nen järki on aina toiminnassa – olipa se sitten Jumalassa tai luodussa 
olennossa – aina tekemässä jotakin Jumalan kunniaksi. Tämä on sen 
valtapiiriä. Mutta kun Jumala toimii, täytyy mielen pysyä passiivisena. 
Mutta potentiaalinen järki ottaa huomioon nämä molemmat, sekä Ju-
malan aktiivisuuden että sielun passiivisuuden siten, että tällainen tila  

*	 RK-92: ’Isäni luona.’
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mahdollisesti saavutettaisiin. Toisaalta vallitsee aktiivinen tila, missä 
mieli sinänsä työskentelee; toisaalta taas passiivisuus, jolloin Jumala 
suorittaa työn – ja tuolloin mielen tulisi – tai pikemminkin täytyy – 
pysyä hiljaa, antaen siten Jumalan toimia. Ennen kuin mieli on tämän 
aloittanut ja Jumala saattanut loppuun, saa mieli siitä ennakkonäkemyk-
sen, tietoisuuden siitä, että sen saavuttaminen saattaa olla mahdollista. 
Juuri tätä tarkoitetaan ’potentiaalisella järjellä’, siitä huolimatta, että se 
usein laiminlyödään eikä silloin johda toteutumiseen. Mutta kun mieli 
pyrkii kaikin voimin ja todella vakavissaan, silloin Jumala ottaa mielen 
ja sen toimet johtaakseen, ja silloin mieli näkee ja kokee5 Jumalan. Mut-
ta koska tämä Jumalan kestäminen ja näkeminen aiheuttaa mielelle sie-
tämättömän rasituksen, vetäytyy Jumala sen johdosta ajoittain mielestä. 
Juuri tätä tarkoittaa sanonta: ”Vähän aikaa vielä näette minut, ja jälleen 
vähän aikaa ja ette minua näe.” (ks. Joh. 16:16) 

Kun Herramme vei kolme opetuslastaan kanssaan vuorelle ja oli 
näyttänyt heille salassa oman ruumiinsa valaistumisen*, joka tapahtui 
siitä syystä, että hän yhdistyi jumaluuteen, ja joka meillekin tapahtuu 
ruumiin ylösnousemuksessa. Nähdessään kaiken tämän, tahtoi Pietari 
heti jäädä sinne ainiaaksi. Jos ihminen todella löytää hyvän, hän ei hel-
posti siitä erkane – mikäli se on todellista hyvää. Silloin kun tietoisuus 
tämän havaitsee, täytyy sitä myös rakkauden, muistin ja koko sielun 
seurata. Tämän hyvin tietäen meidän Herramme on pakotettu ajoittain 
kätkeytymään, koska sielu on ruumiin erottamaton muoto, joka kään-
tyy kääntyessään aina aivan kokonaan. Mikäli se olisi aina tietoinen siitä 
hyvästä, joka on Jumala – ilman välittäviä tekijöitä ja keskeytyksittä – se 
ei milloinkaan voisi jättää sitä ja palata elähdyttämään ruumista. 

Juuri näin se kohtasi Paavalia: vaikka hän olisi jäänyt sadaksi vuo-
deksi siihen paikkaan, jossa hän oppi tuntemaan Jumalan6, hän ei olisi 
koskaan palannut ruumiiseensa vaan olisi unohtanut sen täydellisesti. Ja 
koska se olisi vierasta tämän elämän kannalta eikä edistäisi sitä, Jumala 
hunnuttaa ja paljastaa sen armossaan aina niin tahtoessaan ja tietäes-
sään luotettavan lääkärin tapaan, milloin siitä on sinulle eniten hyötyä 

*	 Suomenkielisissä käännöksissä: ’kirkastumisen.’
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ja apua. Tämä vetäytyminen ei ole sinun aikaansaannostasi, vaan Hä-
nen, joka tuon työn suorittaa: Hän voi sen tehdä tai jättää tekemättä 
tahtonsa mukaan hyvin tietäen, milloin se sinua parhaiten hyödyttää. 
Hänen käsissään on paljastaminen tai kätkeminen, aina sen mukaan 
kuinka Hän tietää sinun kestävän sen. Sillä Jumala ei ole luonnon tuho-
aja, pikemminkin Hän täydellistää sen, ja Jumala tekee tätä yhä enem-
män ja enemmän – mitä enemmän sinä olet siihen soveltuva. 

Tähän saatatte tietenkin sanoa: ”Entä jos tämä vaatii mieltä, joka on 
vapaa kaikista kuvista ja toimista, jotka ovat luonnostaan voimiin liitty-
neinä7? Miten on sitten sellaisten ulkoisten toimien laita, joita meidän 
on joskus ulkoisesti suoritettava, kuten hyväntekeväisyyden, opastuksen 
ja lohdutuksen muodossa? Pitäisikö ihmisiltä riistää tämä pois? Her-
ran opetuslapset osallistuivat paljon tällaisiin toimiin kuten esimerkiksi 
Paavali, joka oli isälliseen tapaan ihmisten huolten rasittama ja täyttä-
mä, – joudummeko me sitten osattomiksi tästä kaikesta hyvästä, mikäli 
osallistumme hyväntekeväisyyteen?” 

Tuo yksi asia on kaikista ylevin – toisen ollessa muuten hyväksi. 
Mariaa ylistettiin parhaan osan valinnasta, mutta Martankin elämä oli 
suureksi hyödyksi, koska hän palveli Kristusta ja tämän opetuslapsia.8 
Tuomas sanoo, että aktiivinen elämä on parempaa kuin kontemplatiivi-
nen siinä tapauksessa, että ihminen toimissaan jakaa sitä rakkautta, jota 
hän on kontemplaation kautta saavuttanut. Oikeastaan on kyse samasta 
asiasta, sillä me ammennamme ainoastaan samasta kontemplatiivisesta 
perustasta ja tuomme sen hedelmät esiin toimissamme, ja sillä tavoin 
myös kontemplaation tavoite saavutetaan. 

Vaikka voidaan havaita liikettä, tapahtuu se kuitenkin samaisessa yk-
seydessä. Se lähtee yhdestä päämäärästä, joka on Jumala, ja palaa aivan 
samaan, ikään kuin kulkisimme tämän huoneen päästä toiseen. Se oli-
si toki liikettä, mutta samassa tilassa. Siten me myös tässä toiminnassa 
pysyttäydymme kontemplatiivisessa tilassa Jumalan suhteen. Toinen si-
sältyy toiseen ja samalla tekee sen täydelliseksi. Sillä Jumalan tarkoitus 
kontemplatiivisessa yhdistymisessä on toimintojen hedelmöittyminen: 
koska kontemplaatiossa palvelet ainoastaan itseäsi, mutta hyväntekeväi-
syydessä useita muitakin. 
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Tähän meitä Kristuskin kehottaa koko elämällään sekä kaikki hänen 
pyhimyksensä, jotka hän laittoi maailmaan opettamaan joukkoja. Paa-
vali sanoi Timoteukselle: ”Rakkaani, saarnaa* Sanaa.” (2.Tim. 4:2). Tar-
koittiko hän sillä sitä ulkoista sanaa, joka kulkee ilmassa? Ei varmasti-
kaan. Hän tarkoitti sitä sisässä syntynyttä ja vielä kätkössä olevaa Sanaa, 
joka on sielussa salattuna. Juuri sitä hän kehotti Timoteusta saarnaa-
maan, että se voitaisiin tehdä tunnetuksi ja ravitsisi niiden lähimmäis-
ten voimia, joilla on tarpeen viettää yksinomaan ulkoista elämää, ja että 
se myös saattaisi toteutumaan parhaat kykysi.

Sen täytyy sisältyä kaikkiin sinun ajatuksiisi, järkeilyysi ja tahtoosi 
– ja sen pitää myös loistaa sinun teoissasi. Kuten Kristus on sanonut: 
”Loistakoon sinun valosi ihmisten edessä.” ** (Matt. 5:16) Tässä hän 
ajatteli niitä, jotka välittivät ainoastaan kontemplatiivisesta elämästä ja 
laiminlöivät hyvin tekojen tekemistä, johon heillä ei omien sanojensa 
mukaan enää ollut tarvetta, koska he olivat ylittäneet kyseisen asteen. 
Tällaisia Kristus ei tarkoittanut sanoessaan: ”Siemen putosi hyvään 
maaperään ja kantoi satakertaisen sadon.” (Matt. 13:8) Heitä hän tar-
koitti sanoessaan: ”Puu, joka ei kanna hedelmää, hakataan poikki.” 
(Matt. 3:10, 7:19) 

Nyt te voitte sanoa: ”Entäpä se hiljaisuus, josta olet puhunut niin pal-
jon? Sillä tämähän sentään edellyttää runsaasti muotoja ja kuvia. Jokai-
sen teon on oltava siihen sopivan kuvan mukainen, on tuo toimi sitten 
sisäinen tai ulkoinen – kun olen opettamassa tai lohduttamassa jotakuta 
tai järjestelemässä sitä ja tätä – miten voin tässä päästä hiljaisuuteen? 9 
Sillä jos mieli kokee ja luo muotoja ja tahto haluaa ja muisti kiinnittyy 
asioihin, eivätkö nämä kaikki olekin kuvia?” 

Puhuimme juuri aktiivisesta ja passiivisesta järjestä. Aktiivinen järki 
luo kuvia ulkoisista asioista riisuen ne siten aineesta ja epäolennaisesta. 
Sitten se esittää ne passiiviselle järjelle johtamalla luodut mielikuvat sii-
hen. Ja tällä tavoin raskaaksi saatettu passiivinen järki vaalii ja tunnistaa 
asioita aktiivisen järjen avulla. Tällöinkään passiivinen järki ei voi pysyä 

*	 RK-92: ’julista’.
**	 RK-92: ’ihmisille’.
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tietoisena näistä asioista, ellei aktiivinen järki tuo niihin yhä uutta valoa. 
Mitä aktiivinen järki aiheuttaa luonnollisen ihmisen suhteen – sen ja 
paljon enemmän Jumala aiheuttaa vapautuksen yhteydessä: Hän ottaa 
ihmiseltä pois tuon aktiivisen järjen ja asettuu itse sen sijaan, Hän itse 
huolehtii kaikesta siitä, mitä aktiivisen järjen tulisi tehdä. 

Todellakin, kun ihminen on täysin ajatuksettomassa tilassa ja aktii-
vinen järki on hänessä hiljaa, silloin Jumalan täytyy ottaa työ suorit-
taakseen ja tulla mestaritekijäksi, joka synnyttää itsensä passiivisessa 
järjessä. Aktiivinen järki ei voi antaa mitään sellaista, jota sillä ei ole – se 
ei voi ylläpitää kahta kuvaa samanaikaisesti vaan ainoastaan peräkkäi-
sesti. Vaikka ilma ja valo tuovat esiin useita muotoja ja värejä samassa 
hetkessä, voit tarkastella niitä vain yhtä kerrallaan. Niin tekee aktiivinen 
järkikin, joka on siinä suhteessa samanlainen. Mutta kun Jumala toimii 
aktiivisen järjen sijaan, Hän synnyttääkin useita kuvia samanaikaisesti. 
Sillä kun Jumala haluaa sinun tekevän hyvän teon, tarjoutuvat kaikki 
voimasi heti kaikkinaiseen hyvään: sinun koko mielesi suuntautuu välit-
tömästi kaikkeen hyvään. Kaikki se hyvä, jonka voit tehdä, muotoutuu 
ja esittäytyy sinulle yhdessä väläyksessä, yhteen pisteeseen keskitettynä. 
Tämä tietenkin osoittaa ja todistaa, että kyseessä ei ole järjen oma toi-
minto, koska sillä ei ole riittävää täydellisyyttä tai voimavaroja tällai-
seen: se on pikemminkin Hänen työtään ja aikaansaannostaan, jolla on 
kaikki kuvat samanaikaisesti itsessään. Kuten Paavali on sanonut: ”Minä 
voin tehdä kaikkia asioita Hänessä, joka minua vahvistaa.” * (Fil. 4:13) 
Hänessä voin tehdä muutakin kuin pelkästään sitä ja tätä – nimittäin 
kaikkia asioita jakamattomassa ykseydessä. Sinun tulee siten tietää, että 
näiden toimintojen edellyttämät kuvat eivät ole sinun omiasi. Ne eivät 
kuulu edes luontoon: ne kuuluvat luonnon luojaan, joka on istuttanut 
toiminnan ja muodot luontoon. Joten älä aseta vaateita niiden suhteen, 
sillä ne kuuluvat Hänelle, eivätkä sinulle. Vaikka sinä käytätkin niitä 
ajallisuudessa, ne ovat kuitenkin synnytetty Jumalan toimesta ajatto-
muudessa, ikuisuudessa, johon mitkään kuvat eivät voi yltää. 

*	 RK-92: ”Kestän kaiken hänen avullaan, joka antaa minulle voimaa.”
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Voitte tietenkin kysyä: ”Jos järkeni on nyt irrotettu luontaisista toi-
minnoistaan eikä siinä ole enää omia kuvia tai toimintaa, niin mihin se 
voi sitten tukeutua? Sillä ainahan sen täytyy jostain löytää jonkinlainen 
asema: voimat etsiytyvät aina kiinnittyäkseen johonkin ja toimiakseen 
siinä – on se sitten muistia, järkeä tai tahtoa.” 

Järjen kohde ja asemapaikka on ydinolemuksessa, ei toiminnassa10 
vaan itse puhtaassa sekoittumattomassa olemuksellisuudessa. Kun järki 
havaitsee todellisen olennon, se laskeutuu ja asettuu siihen, lausuen jär-
jellisen sanansa siitä kohteesta, johon se on takertunut. Niin kauan kuin 
järki ei löydä todellista olemista eikä pysty tunkeutumaan perustaan, 
se pysyy etsimisen ja odotuksen tilassa eikä pysähdy lepäämään vaan 
työskentelee lakkaamatta, etsien, odottaen ja torjuen. Järki saattaa tutkia 
pitkäänkin luonnon totuuksia – kokeakseen, mitä ne ovat, ja sen täytyy 
toimia vielä paljon erottaakseen sen, mitä ne eivät ole. Tänä aikana se 
ei voi ohittaa mitään eikä antaa minkäänlaisia julistusta – niin pitkään, 
kun se ei vielä ole saavuttanut täydellisesti todellisuuden perustaa. Siksi 
järki ei koskaan lepää tämän elämän aikana. Paljastaapa Jumala itseään 
tässä elämässä kuinka paljon tahansa, se ei kuitenkaan ole mitään sen 
rinnalla, mitä Hän todella on. Vaikka totuus onkin sielun perustassa, 
se on kuitenkin vielä järjeltä hunnutettuna ja salattuna. Koko tämän 
ajan järjellä ei ole mitään muuttumattoman luonteista kohdetta, jos-
sa se voisi saada levon. Se ei kuitenkaan lepää vaan jatkaa jonkin vie-
lä tietoisuuteen tulossa olevan mutta yhä salatun odottamista ja siihen  
valmistautumista. 

Siten ei ole olemassa mitään tapaa, jolla ihminen voisi tietää, mitä Ju-
mala on. Mutta yhden asian hän tietää: sen, mitä Jumala ei ole. Ja sellai-
sen järkevä ihminen hylkää. Sillä välin tuo järki, joka ei löydä tuekseen 
yhtään todellista kohdetta, yhä odottaa niin kuin aine odottaa muotoa. 
Samoin kuin aine ei koskaan lepää ennen kuin se on muotojen täyttä-
mä, ei järkikään voi levätä muutoin kuin varsinaisessa todellisuudes-
sa, joka syleilee kaikkia asioita. Vasta ydinolemus voi tyydyttää järkeä, 
ja sen Jumala vetää järjeltä pois askel askeleelta herättämään sen intoa 
ja houkutellakseen sen jatkamaan totuuden ja pohjattoman hyvyyden  
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etsintää, niin ettei se tyytyisi mihinkään muuhun kuin vaatimaan kaik-
kein korkeinta hyvää. 

Voisitte tosin taas sanoa: ”Tehän puhuitte paljon siitä, kuinka kaikki-
en sielunkykyjen tulisi vaieta, ja nyt tämä hiljaisuus muuttuu kiihkeäksi 
kaipaukseksi ja valitukseksi. Sehän merkitsisi suurta valitusta ja huutoa 
jonkin meiltä puuttuvan johdosta – ja sehän lopettaisi rauhan ja hil-
jaisuuden. On kyseessä sitten halu tai tarkoitus tai ylistys tai kiitos, tai 
mikä tahansa mielen synnyttämä tai kuvittelema asia – niin eihän sil-
loin vallitsisi täydellinen rauha ja ehdoton hiljaisuus.” 

Kun olet kokonaan tyhjentynyt itsestäsi, kaikesta ja kaikenlaisista 
mieltymyksistä ja olet siirtänyt, yhdistänyt ja hylännyt itsesi Jumalal-
le täydellisessä uskossa ja rakkaudessa, niin silloin kaikki, mitä sinussa 
syntyy tai sinua koskettaa, sisäisesti tai ulkoisesti, ilona tai suruna, su-
loisena tai katkerana, ei enää kuulukaan sinulle vaan kokonaan sinun 
Jumalallesi, jolle olet omistautunut hylkäämällä itsesi. Kenelle kuuluu 
lausuttu Sana? Puhujalle vai kuulijalle? Vaikka se kohdistuukin kuuli-
jaan, se kuuluu todellisuudessa puhujalle, joka sen synnytti. Tässä eräs 
esimerkki: Aurinko sinkoaa valonsa ilmaan, ilma ottaa valon vastaan ja 
säteilee sen maahan, ja siten me voimme erottaa erilaisia värejä. Tässä 
valo on muodollisesti ilmassa mutta todellisuudessa auringossa: valo 
lähtee itse asiassa auringosta, missä on sen alkuperä – ei ilmasta. Ilma 
ottaa sen vastaan ja välittää sen kaikkeen sellaiseen, joka kykenee valoa 
vastaanottamaan. Sielun kanssa pätee sama periaate. Jumala kantaa Sa-
naa sielussa, ja sielu kätkee sen ja välittää sen voimiinsa eri tavoin ver-
hottuna: joskus kaipuuna, joskus hyvänä aikeena, joskus hyväntekeväi-
syytenä, joskus kiitollisuutena tai kaikkena sellaisena, mikä sinuun voi 
vaikuttaa. Kaikki tämä kuuluu Jumalalle eikä ollenkaan sinulle. Sinun 
täytyy hyväksyä kaikessa siinä, mitä Jumala tällä tavoin tekee, kaiken Ju-
malalle kuuluvana eikä omanasi, niin kuin kirjoitettu on: ”Pyhä Henki 
suorittaa esirukouksia lukemattomien suurten huokausten muodossa.” * 
(Room. 8:26) Se rukoilee sisässämme emmekä me itse. Paavali sanoo: 

*	 RK-38: ’sanattomilla huokausilla’.
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”Kukaan ihminen ei voi sanoa Herra Jeesus Kristus, muutoin kuin Py-
hän Hengen yhteydessä.” * (1 Kor. 12:3). 

Tämä on ennen kaikkea tärkeätä: sinä et saa vaatia mitään itsellesi! 
Päästä irti itsestäsi ja salli Jumalan toimia kanssasi ja sinussa Tahtonsa 
mukaan. Tämä työ kuuluu juuri Hänelle, tämä syntymä on Hänen, itse 
asiassa myös jokainen yksittäinen asiakin, mistä sinä koostut. Sillä sinä 
olet hylännyt itsesi ja poistunut sielunkyvyistäsi ja niiden toiminnoista 
ja myös persoonallisesta luonnostasi. Tästä syystä täytyy Jumalan saa-
pua olemukseesi ja voimiisi, koska olet riistäytynyt irti kaikesta omis-
tamisesta ja tullut erämaaksi, niin kuin kirjoitettu on: ”Huutavan ääni 
erämaasta.” ** (Matt. 3:3) Huutakoon tämä ikuinen ääni sinussa tahtonsa 
mukaan ja olkoon erämaan kaltainen sinun itsesi ja kaikkien asioiden 
suhteen. 

Voitte nyt sanoa: ”Mutta mitä ihmisen sitten pitää tehdä tullakseen 
erämaan tapaan tyhjäksi itsestään ja kaikista asioista? Tulisiko ihmisen 
odottaa koko ajan Jumalan työskentelyä eikä itse tehdä mitään, vai pi-
täisikö hänen sillä välin tehdä jotain – rukoilla tai lukea tai harjoittaa 
joitakin muita hyviä toimia, kuten saarnojen kuulemista ja pyhien kir-
joitusten opiskelua? Koska tuollaisen ihmisen ei odoteta ammentavan 
itseensä mitään ulkopuolelta, vaan ainoastaan sisältä, Jumalaltaan – 
eikö hän siten menetä jotain tekemällä tällaisia asioita?” 

Kaikki ulkoinen toiminta on tarkoitettu ja säädetty ohjaamaan ul-
koista ihmistä ja harjoittamaan häntä henkiseen elämäntapaan ja hyviin 
töihin, jotta hän ei harhautuisi typeryyksiin: toimimaan ohjaksien ta-
paan silloin, kun hänen taipumuksensa veisivät häntä itsestään poispäin 
ulkoisiin asioihin; niin että silloin kun Jumala työskentelisi hänessä, 
Hän huomaisi ihmisen valmiiksi, eikä Hänen enää tarvitsisi vetää ihmis-
tä erilleen Jumalalle vieraista ja karkeista asioista. Sillä mitä enemmän  
iloitsee ulkoisista asioista, sitä vaikeampaa niiden jättäminenkin on, 
mitä voimakkaampi rakkaus, sitä suurempi tuska eron hetkellä. 

*	 Nykyiset käännökset poikkeavat tästä sanallisesti melko paljon.
**	 RK-92: ’autiomaasta’.
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Kaikki toiminta ja hurskauden harjoitukset – rukoileminen, luke-
minen, laulaminen, yöpalvelukset, paastoaminen, katumusharjoitukset 
tai mitkä tahansa kurinalaisuuteen liittyvät harjoitukset– on tarkoitettu 
pysäyttämään ihmisen ja eristämään hänet vieraista ja Jumalalle kuu-
lumattomista asioista. Kun ihminen siten oivaltaa, että Jumalan henki 
ei työskentele hänessä ja että Jumala on hylännyt sisäisen ihmisen, on 
erittäin tärkeätä ulkoisen ihmisen kannalta harjoittaa näitä hyveitä – ja 
erityisesti sellaisia, jotka ovat hänelle kaikkein hyödyllisimpiä ja tarpeel-
lisimpia. Tätä ei kuitenkaan tule harjoittaa itsekkäistä syistä, vaan siten, 
että hän – uskoen totuuden varjelevan häntä kiintymyksistä ja ajautu-
misesta karkeuksiin – saattaa pysytellä lähellä Jumalaa. Silloin Jumala 
voi löytää ihmisen läheltä, kun Hän tahtoo jälleen palata ja toimia ihmi-
sen sielussa – eikä ihmistä siten tarvitse etsiä etäältä. Mutta jos ihminen 
tietää olevansa hyvin harjoittunut todellisissa sisäisissä asioissa, niin jät-
täköön hän silloin rohkeasti kaikki ulkoiset harjoitukset – nekin, joihin 
hän on sitoutunut ja joista ei edes paavi tai piispa voi vapauttaa häntä. 
Jumalalle tehdyistä valoista ei kukaan voi ihmistä vapauttaa, mutta ne 
on muutettava joksikin muuksi, sillä jokainen vala on sopimus Jumalan 
kanssa. Mutta jos ihminen on vannonut juhlallisia valoja rukoilemisen, 
paastoamisen tai pyhiinvaellusten suhteen ja jos hän sitten tuleekin jon-
kin järjestön jäseneksi, hänet vapautetaan niistä, sillä tuossa järjestössä 
hän lupautuu kokonaan itse hyvyydelle – ja samalla Jumalalle itselleen. 

Mitä tahansa ihminen vannookaan moninaisten asioiden nimissä, 
vapautuu hän niistä saavuttaessaan todellisen sisäisyyden. Niin kauan 
kuin tämä sisäinen tila kestää – olkoon se sitten viikko, kuukausi tai 
vuosi –, munkki tai nunna ei menetä mitään tästä ajasta, koska Jumalan, 
joka on näin ottanut heidät kiinni ja pannut vankeuteen, täytyy myös 
itse ottaa vastuu toimistaan. Palattuaan itseensä tulee ihmisen pysyä 
ajallisissa valoissaan, mutta sen suhteen, mitä hän voi kuvitella laimin-
lyöneensä aikaisemmin, ei hänen tarvitse yrittää suorittaa hyvityksiä, 
sillä Jumala itse hyvittää sen sinä aikana, jolloin Hän aiheutti ihmisen 
toimettomuuden. Ihmisen ei tulisi toivoa voivansa hyvittää sitä millään 
luodun olennon tavalla, koska vähäisinkin Jumalan toimi on suurempi 
kuin mitkään luotujen olentojen toimet. 
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Näin on sanottu oppineille ja valaistuille ihmisille, joita Jumala ja 
pyhät kirjoitukset ovat opettaneet ja valaisseet. Mutta kuinka on sitten 
yksinkertaisen maallikon laita, joka ei tiedä tai ymmärrä mitään muuta 
kuin ruumiillista kurinalaisuutta mutta joka on rukouksessa tai muul-
la tavoin vannonut jonkin valan? Hänelle sanoisin näin: jos hän tuntee 
sen esteeksi ja ajattelee pääsevänsä lähemmäksi Jumalaa ilman sitä, niin 
hylätköön rohkeasti valansa. Sillä jokainen toimi, joka tuo lähemmäksi 
Jumalaa ja Hänen syleilyään – on myös paras mahdollinen toimi. Juuri 
tätä Paavali tarkoitti sanoessaan: ”Kun täydellisyys tulee, täytyy osittai-
suuden kadota.” * (1. Kor. 13:10) On suuri ero pappien edessä tehdyn 
valan ja sellaisen kesken, joka on suoritettu itse Jumalan ykseydessä. Jos 
ihminen lupaa jotain Jumalalle, hän tekee sen siinä kiitettävässä tarkoi-
tuksessa, että hän täten sitoo itsensäkin Jumalaan – ja tuona hetkenä 
hän saattaa ajatella sen olevan parasta mahdollista. Mutta mikäli hän 
kuitenkin oppii vielä paremman tavan – ja myös kokemuksesta tietää 
sen paremmaksi, olkoon hän täysin vapautunut aikaisemmasta – ja täy-
sin tyytyväinen. 

Tämä on varsin helposti todistettu, sillä ihmisen tulisi ajatella pikem-
minkin hedelmiä ja sisäistä todellisuutta kuin ulkoisia toimia. Kuten 
Paavali sanoo: ”Kirjain (eli ulkoinen toimi) kuolettaa, mutta henki an-
taa elämän.” (2. Kor. 3:6) Mikä merkitsee totuuden sisäistä toteuttamis-
ta. Teidän tulisi panna tarkkaan merkille tämä ja seurata ennen kaikkea 
sellaista, mikä sopii teille parhaiten tätä silmällä pitäen. 

Henkenne tulisi ylentyä eikä alentua – olla pikemminkin tulessa – ja 
kuitenkin vapaana ja tyynessä hiljaisuudessa. Ei ole tarpeen kertoa Ju-
malalle tarpeitaan tai halujaan: Hän tietää ne jo. Kristus sanoi opetus-
lapsilleen: Kun rukoilette, älkää käyttäkö monia sanoja rukouksissanne 
fariseusten tapaan, sillä he ajattelevat tulevansa monisanaisuutensa joh-
dosta kuulluiksi.” ** (Matt. 6:7) 

Jotta mekin täällä voisimme etsiä tätä rauhaa ja sisäistä hiljaisuutta, 
niin että ikuinen Sana voisi tulla lausutuksi meidän sisässämme ja myös 

*	 RK-92: ’kun täydellinen tulee…’ 
**	 ’fariseusten’ sijasta suomenkielisssä käännöksissä ’pakanat’
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ymmärretyksi – ja että me voisimme tulla yhdeksi sen kanssa – autta-
koon siinä meitä Isä ja tuo Sana ja niiden kummankin Henki. Amen. 

***
1. Quint (QT s. 525) epäilee tämän saarnan autenttisuutta. Mutta ks. LW IV, 

102. Suomentajan mielestäkin sisältöä on osittain muokattu melko paljon. 

2. Jeesuksen historiallinen syntymä erotettuna ikuisesta syntymästä. 

3. zuoval, ts. ’satunnaisia’ skolastisessa merkityksessä. 

4. Dominikaanina asettaa Eckhart ymmärryksen tahdon yläpuolelle, toisin 
kuin fransiskaanit. Hän on käynyt tästä asiasta keskusteluja fransiskaani kenraali 
Gonsalvuksen kanssa Pariisissa. 

5. lîdet, kirjaimellisesti ’kärsii’: ks. saarna 2, viite 7. 

6. Damaskokseen johtavalla tiellä. 

7. Ts. silmä ei voi olla näkemättä, jne. 

8. Johanneksen evankeliumin kommentaarissa Eckhart asettaa Martan Marian 
yläpuolelle (LW III, 112) perimätiedon mukaan (Clark). Ristiriita on kuitenkin 
pikemminkin näennäinen kuin todellinen. 

9. Kiireisenä hallintovirkailijana on Eckhartin täytynyt olla hyvin perillä tästä 
ongelmasta. 

10. Ks. viite 3.
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SAARNA 4
(Pf 4, QT 59)

ET CUM FACTUS ESSET JESUS ANNORUM DUODECIM ETC.
(Luuk. 2:42)

Evankeliumista luemme siitä, kuinka Jeesus meni 12-vuotiaana Joosefin 
ja Marian kanssa Jerusalemin temppeliin. Kun he olivat lähteneet siel-
tä, jäi Jeesus temppeliin heidän tietämättään. Sitten he tulivat kotiinsa 
ja alkoivat kaivata häntä, etsivät häntä tuttavien ja heidän lastensakin 
joukosta sekä väkijoukosta mutta eivät voineet löytää häntä. He olivat 
kadottaneet hänet väkijoukkoon. Ja niin heidän täytyi palata takaisin 
sinne mistä olivat tulleet. Ja kun he palasivat lähtöpaikkaansa, temppe-
liin, löysivät he hänet. 

Ja todellakin, että voisitte löytää tämän jalon syntymän1, täytyy tei-
dän lähteä väkijoukosta ja palata siihen lähteeseen ja perustaan, josta 
olette lähteneetkin. Kaikki sielun voimat ja niiden toiminnot ovat tuota 
väkijoukkoa. Muisti, ymmärrys ja tahto erillistävät teitä – ja siksi pitää 
teidän ne jättää: aistihavainnot, kuvitelmat tai mitkä tahansa sellaiset, 
joista ajattelette löytävänne itsenne. Sen jälkeen saatatte löytää tämän 
syntymän, mutta ette millään muilla keinoin – uskokaa tai älkää! Hän-
tä ei löydetty edes ystäviensä keskuudesta eikä sukulaisten tai tuttavien 
seurasta, koska niihin ihminen pikemminkin kokonaan kadottaa ’hänet’.  

Vastaavasti herää myös kysymys, voiko ihminen löytää tämän synty-
män mistään sellaisista asioista, jotka ovat jumalallisia mutta yhä aistien 
ulkoapäin tuomia kuten ajatuksista Jumalan hyvyydestä, viisaudesta, 
säälistä tai kaikesta sellaisesta – sinänsä jumalallisesta –, mitä ymmär-
rys saattaa itse kehitellä. Voisiko ihminen löytää tuon syntymän näistä 
asioista? Todellisuudessa hän ei voi. Sillä vaikka tämä kaikki on hyvää ja 
jumalallista, on se kokonaan ulkoapäin aistien välityksellä tullutta. Mut-
ta kaiken pitää kummuta sisästä, Jumalasta, että tämä syntymä valaisisi 
todellisesti ja selkeästi. Kaikkien toimintojesi pitää lakata, ja kaikkien 
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voimiesi tulee palvella Hänen päämääriään eikä omiasi. Mikäli tämä on 
toteutettava, täytyy Jumalan yksin se suorittaa, ja sinun pitää vain olla 
siinä vastaanottavainen. Jos todella kykenet poistumaan omasta tahdos-
tasi ja omasta tietoisuudestasi, tulee Jumala omine tietoisuuksineen var-
masti ja halukkaasti sijaan ja valaisee siellä kaiken selvästi. Siellä missä 
Jumala tällä tavoin tunnistaa itsensä, siellä ei sinun tietoisuuttasi voi olla 
olemassa eikä se olisi hyödyksikään. 

Älä kuvittelekaan, että sinun järkeilysi voisi kasvaa Jumalan tunte-
mukseksi. Jos Jumalan on määrä jumalallisesti valaista sinussa, ei sinun 
luonnollisen järkesi valo voi siinä mitenkään auttaa. Sen pitää päinvas-
toin raueta tyhjiin ja kokonaan poistua itsestään – ja vasta silloin voi 
Jumala valaista omalla valollaan – ja Hän saattaa takaisin sisäisyyteen 
itsensä kanssa sen kaiken, minkä olet jättänyt – ja tuhatverroin enem-
mänkin, sekä aivan uuden tavan säilyttää tuon kaiken. Tästä on olemas-
sa vertaus evankeliumissa. Kun Jeesus Kristus oli puhunut niin kovin ys-
tävällisesti kaivolla naiselle, joka oli pakana, tämä jätti astiansa ja juoksi 
kaupunkiin ilmoittaen ihmisille, että todellinen Messias oli saapunut. 
Ihmiset, jotka eivät uskoneet häntä, lähtivät hänen mukaansa nähdäk-
seen omin silmin. Vasta silloin he sanoivat hänelle: ”Nyt me uskomme, 
emme kuitenkaan sinun sanojesi tähden, vaan pikemminkin siksi, että 
olemme itse hänet nähneet.” (Joh. 4:42) Todellakin, ei mikään olemuk-
sellinen taito eikä oma viisautesi tai tietosi voi tehdä sinulle mahdolli-
seksi Jumalan tuntemusta jumalallisella tavalla. Sillä että voisit tuntea 
Jumalan Hänen tavallaan, täytyy oma tietoisuutesi tyhjentyä, ja sinun 
pitää unohtaa itsesi ja kaikki olennot. 

Nyt te voitte sanoa: ”Mitä sitten teen ymmärrykselläni, jos sen on 
määrä tyhjentyä ja tulla toimettomaksi? Onko juuri tuo minulle par-
haaksi – kohottaa mieleni tiedostamattomaan tietoisuuteen, jossa ei ole 
mitään olemassa? Sillä jos olisin tietoinen jostain, ei kyseessä olisikaan 
tiedostamaton tila, enkä siten olisikaan tyhjentynyt ja alaston. Onko 
minun sitten oltava täydellisessä pimeyden tilassa?” 

Tietenkin! Et voi tehdä mitään parempaa kuin asettautua pimeyteen 
ja tiedostamattomuuteen. ”Mutta pitääkö kaiken sitten häipyä – ja onko 
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mitään tietä takaisin?” Ei todellakaan, aivan oikeutetusti – paluuta ei ole. 
”Mutta mitä on tämä pimeys? Miten kutsut sitä? Mikä se on nimeltään?” 

Ainoa sen nimitys on ’mahdollinen vastaanottokyky’, josta todella-
kaan ei puutu olemassaoloa eikä se ole missään muussakaan suhteessa 
puutteellinen, vaan muodostaa sen mahdollisen vastaanottokyvyn, jon-
ka puitteissa sinut voidaan täydellistää. Juuri tästä syystä siitä ei ole pa-
luuta. Mutta jos palaat takaisin, ei se johdu itse todellisuudesta vaan jos-
tain muusta – aisteista, maailmasta tai paholaisesta. Ja jos annat periksi 
takaisin paluun kiihokkeelle, joudut varmasti synnin pariin, ja saatat lui-
sua jopa ikuiseen kadotukseen saakka. Tästäkään syystä paluuta ei ole, 
on vain paine kulkea eteenpäin – että tämä mahdollisuus löydettäisiin ja 
toteutettaisiin. Tuo mahdollisuus ei milloinkaan ole levossa ennen kuin 
se on kaiken olemassa olevan täyttämä. Aivan kuten ainekaan ei lepää 
ennen kuin se on kaikkien mahdollisten muotojen täyttämä, ei ymmär-
ryskään lepää ennen kuin se on toteuttanut kaikki mahdollisuutensa.  

Tähän asiaan liittyen on eräs pakanallinen mestari sanonut: ”Luon-
nossa ei ole mitään taivaita nopeampia, koska ne ylittävät kaiken muun 
nopeudessaan.” Kuitenkin ihmismieli varmasti ylittää ne nopeudessaan! 
Kunhan se vain voisi säilyttää todelliset mahdollisuutensa koskematto-
mana, pysyen alhaisten ja karkeiden asioiden tahraamattomissa ja ja-
kamattomissa. Näin se ylittäisi korkeimman taivaankin eikä lopettaisi 
ennen kuin se saavuttaisi lopullisen huipun – tullakseen siellä korkeim-
man Jumalan ravitsemaksi ja vaalimaksi. 

Mitä taas tulee siihen hyötyyn, mikä koituu sinulle tämän mahdolli-
suuden tavoittelusta: itsesi pitämisestä puhtaana ja alastomana, seura-
ten ja jäljittäen ainoastaan tätä pimeyttä ja tuntematonta – palaamatta 
takaisin – sisältää se mahdollisuuden voittaa Hänet, joka sisältää kaik-
keuden. Ja mitä alastomampi olet itsesi suhteen ja tietämätön kaikista 
asioista, sitä lähempänä olet Häntä. Jeremias sanoo tästä paljoudesta: 
”Johdatan rakkaani erämaahan, ja puhun hänelle hänen sydämessään.” 2 
Todellinen ikuinen Sana lausutaan ainoastaan yksinäisyydessä, missä 
ihminen on erämaa ja vieras sekä itsensä että moninaisuuden suhteen. 
Tätä murheellista itsestään vieraantumista kaipaa profeetta sanoessaan: 
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”Kuka antaisi minulle kyyhkysen siivet, että voisin lentää sinne, missä 
saan levon?” * (Ps. 55:6) Missä ihminen sitten löytää levon? Todellakin 
siellä, missä on tapahtunut kaikkien olentojen hylkääminen, niistä eris-
täytyminen ja vieraantuminen. Tästä syystä David on sanonut: ”Olisin 
mieluummin hylättynä ja torjuttuna Jumalani talossa kuin oleskelisin 
kunnioitettuna ja vauraana syntisten kapakoissa.” ** (Ps. 84:10) 

Nyt voitte sanoa: ”Sittenhän on todella aina välttämätöntä olla alasto-
mana ja vierotettuna kaikesta ulkoisesta ja sisäisestä: voimista ja niiden 
toiminnoista – pitääkö tuon kaiken antaa mennä? Jumalalle on hirvit- 
tävä asia jättää ihminen vaille tukea, kuten profeetta sanoo: ’Voi minua, 
jonka karkotusta pidennetään.’ *** (Ps. 120:5) Jumalako pidentää kar-
kotustani tänne – edes valaisematta tai rohkaisematta minua tai työs-
kentelemättä minussa, niin kuin opetuksesi edellyttäisi. Jos ihminen 
on puhtaan tyhjyyden tilassa, eikö kuitenkin olisi parempi tehdä jotain 
synkkyyden ja yksinäisyyden lyhentämiseksi, kuten rukoilla tai kuun-
nella saarnoja tai tehdä jotain muuta hyveellistä auttaakseen itseään?”

Ei, ja tästä voitte olla vakuuttuneita! Täydellinen hiljaisuus mahdol-
lisimman kauan aikaa on kaikista parasta sinulle. Et voi vaihtaa tätä ti-
laa mihinkään muuhun ilman vahinkoa. Se on aivan varmaa. Haluaisit 
osaksi itse valmistautua ja osaksi antaa Jumalan valmistaa itseäsi, mut-
ta näin ei voi tapahtua. Et voi ajatella tai haluta valmistaa itseäsi nope-
ammin kuin Jumala voi astua sisään sinua valmistamaan. Mutta vaik-
ka tämä olisikin jaettua, niin että sinä suorittaisit valmistelut ja Jumala 
työskentelyn tai astuisi sisään – mikä tosin on mahdotonta – tulisi sinun 
tietää, että Jumalan täytyy toimia ja astua itse sinuun sillä hetkellä, kun 
Hän huomaa sinut valmiiksi. Älä luulekaan, että Jumala on inhimillisen 
puusepän kaltainen, joka tekee työtä tai on tekemättä halunsa mukaan 
– ja voi tehdä tai jättää tekemättä niin kuin tahtoo. Jumalan suhteen 
tämä ei päde: kun Jumala havaitsee sinut valmiiksi, Hänen täytyy toi-
mia, virrata sinuun, aivan kuten auringon täytyy kirkkaalla ja selkeällä 

*	 suom. Raamatussa 55:7, ’etsisin lepopaikan’
**	 suom. Raamatussa 84:11, sanamuoto poikkeaa melko paljon
***	sanamuoto poikkeaa melko paljon nykyisistä
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säällä paistaa – eikä pidättyä siitä. Olisi todella vakava puutteellisuus 
Jumalassa, mikäli Hän ei suorittaisi sinussa mitään suuria tekoja eikä 
valaisi suurta hyvyyttä sinuun silloin, kun Hän huomaa sinut tällä ta-
voin tyhjentyneeksi ja alastomaksi. 

Samankaltaisesta asiasta mestarit kirjoittavat kertoessaan, että heti 
kun lapsen materiaalinen puoli on äidin kohdussa valmiina, vuodattaa 
Jumala ruumiiseen sen elävän hengen, joka on sielu, ruumiin kaava. 
Valmistuminen ja sisäänvirtaus tapahtuvat yhdessä ja samassa hetkessä. 
Kun luonto saavuttaa korkeimman lakipisteensä, Jumala antaa armon-
sa laskeutua: heti kun henki on valmis, Jumala saapuu epäröimättä ja 
välittömästi. Salaisuuksien Kirja kertoo Kristuksen julistaneen ihmis-
kunnalle: ”Minä seison ovella kolkuttaen ja odottaen; jokaisen kanssa, 
joka päästää minut sisään, minä nautin illallisen.” (Ilm. 3:20) Jumalaa 
ei tarvitse etsiä sieltä ja täältä, Hän ei ole sydämesi ovea kauempana. 
Siellä Hän seisoo kärsivällisesti odottaen, olisiko joku valmis avaamaan 
oven ja laskemaan Hänet sisään. Häntä ei tarvitse kutsua kaukaa: Hän 
tuskin malttaa odottaa, että avaisit ovesi. Hän kaipaa sinua tuhatverroin 
enemmän kuin sinä Häntä: avaaminen ja sisääntulo tapahtuvat yhdessä 
ja samassa hetkessä. 

Nyt voitte sanoa: ”Kuinka se voi olla niin? Minä en voi tuntea Hänen 
läsnäoloaan.” Pankaa merkille se, kuinka te tiedostatte Hänet, ei ole tei-
dän vallassanne vaan Hänen. Silloin kun Hänelle sopii, Hän näyttäytyy 
– ja Hän voi kätkeytyä aina niin tahtoessaan. Juuri tätä Kristus tarkoitti 
sanoessaan Nikodemokselle: ”Henki kulkee missä tahtoo: kuulet sen ää-
nen, mutta et tiedä, mistä se tulee ja minne se menee.” * (Joh. 3:8) Näin 
ilmaisten hän puhui ristiriitaisesti: ”Kuulette, mutta ette kuitenkaan tie-
dä.” Kuulemallahan me juuri tulemme tietämään. Kristus tarkoitti, että 
kuulemalla se imetään ja sulatetaan itseensä eli vastaanotetaan – mutta 
itsetiedottomasti. Teidän on syytä tietää, ettei Jumala voi jättää mitään 
alastomaksi tai tyhjäksi. Jumala ja luonto eivät kestäisi, että jokin jäisi 
sellaiseen tilaan. Ja vaikka luulisittekin, ettette voi tuntea Hänen läsnä-
oloaan tai että Häntä ei laisinkaan ole teissä, ei asianlaita ole näin. Sillä 

*	 henki-sanan tilalla nyk. ’tuuli’, merkitys lienee sama
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mikäli taivaiden alla olisi mitä tahansa – pientä tai suurta – tyhjänä, 
täytyisi taivaiden joko vetää se ylös tai sitten taipua alaspäin ja täyttää 
se itsellään. Sen vuoksi pysykää hiljaisuudessa ja älkää epäröikö tyhjyyt-
tänne, sillä juuri tällä hetkellä voitte kääntyä poispäin – palaamatta kos-
kaan takaisin. 

”Koska Te aina näytätte otaksuvan, että jonakin päivänä tämä synty-
mä tapahtuu minussakin ja että tuo Poika siten syntyy minussa – niin 
voinko sitten saada minkäänlaisia merkkejä, joista voisin tunnistaa tuon 
todella tapahtuneen?” Kyllä vaan! On olemassa kolme varmaa merk-
kiä. Kerron tässä vain yhdestä. Minulta kysytään usein, voiko ihminen 
saavuttaa sellaisen asteen, missä häntä eivät enää aika, moninaisuus ja 
aine voi rajoittaa. Varmasti! Kun tämä syntymä kerran on todella ta-
pahtunut, ei yksikään olento voi enää olla esteenä; ne sitä vastoin kaikki 
osaltaan johtavat Jumalaa ja tätä syntymää kohti. Ottakaamme esimer-
kiksi salama. Mihin tahansa se iskeekin, puuhun, eläimeen tai ihmiseen, 
kääntää se heti huomion itseensä. Ihminen, joka on selin sen suhteen, 
kääntää välittömästi kasvonsa sitä kohti. Jos puulla on tuhat lehteä, ne 
kaikki kääntäisivät yläpuolensa salamaniskun suuntaan. 

Näin tapahtuu kaikille, joissa syntymä ilmenee, he kääntyvät heti 
kaikkineen – olkoot ne sitten sitä ennen olleet kuinka maallisia tahansa –  
tätä syntymää kohti. Itse asiassa aikaisemmin esteinä olleet asiat ovatkin 
nyt parhaiten avuksi. Huomiosi on niin täysin kääntynyt tätä syntymää 
kohti, että havaitset kaikessa näkemässäsi ja kuulemassasi ainoastaan 
tämän syntymän. Kaikista asioista tulee sinulle Jumalaa, sillä havaitset 
niissä kaikissa ainoastaan Jumalan, aivan kuten kauan aurinkoa katsel-
lut näkee sen kaikessa sellaisessakin, mitä katsoo myöhemmin. Jos tämä 
Jumalan katselu ja etsintä puuttuu joka ainoasta asiasta, puuttuu sinulta 
silloin itse tuo syntymäkin. 

Nyt saatatte kysyä: ”Pitäisikö jokaisen tuohon tilaan päässeen har-
joittaa katumusta? Eikö hän menetäkin jotain, jos jättää pois katumus-
harjoitukset?” Katumusharjoitukset oli muiden muassa alun perin 
ajateltu tiettyyn tarkoitukseen: oli sitten kyseessä paasto, itsetarkkailu, 
rukous, polvistuminen, kurinalaistaminen3, jouhipaitojen pitäminen, 
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kovalla alustalla makaaminen tai mikä tahansa muu muoto – tuo kaikki 
aiheutuu siitä, että ruumis ja liha on aina vastustavat henkeä. Ruumis on 
usein liian voimakas henkeen nähden, ja niiden kesken käydään todel-
lista taistelua ja lakkaamatonta kamppailua. Tässä maailmassa ruumis 
on rohkea ja voimakas, koska tämä on sen koti, jossa maailma auttaa 
sitä. Maa on sen isänmaa, ja se saa apua kaikilta sukulaisiltaan: ruoka, 
juoma, kevyt elämä – kaikki ne ovat hengen vastaisia. Henki on tääl-
lä vieraalla maaperällä, mutta taivaassa ovat sen sukulaiset, sen koko 
rotu. Siellä sillä on hyviä ystäviä, mikäli se ponnistellee sinne ja tekee 
sen kodikseen. Ja auttaaksemme henkeä sille vieraassa ympäristössä – 
ja ehkäistäksemme lihaa jossakin määrin tässä taistelussa – niin ettei 
se voittaisi henkeä – me asetamme lihalle katumusharjoituksia ohjak-
siksi, joilla sitä voidaan hillitä niin, että henki saattaa sitä vastustaa. 
Tämän kaiken tarkoituksena on saattaa se valvonnan alaiseksi, mutta 
jos sinun pitää se kerran vangita ja hillitä, voit tehdä sen tuhatverroin 
paremmalla tavalla asettamalla sille rakkauden ohjat! Rakkauden avul-
la voitat sen kaikista varmimmin ja lastaat sille raskaimman taakan.  

Tästä syystä Jumala odottelee meitä eniten juuri rakkaudessaan, sil-
lä rakkaus muistuttaa kalastajan koukkua. Kalastajakaan ei voi saada 
kalaa ennen kuin se on koukussa. Kun koukku on nielty, on kalastaja 
varma saaliistaan, vaikka se kuinka vääntelee ja kääntyilee sinne tänne, 
hän on varma tämän kalan saamisesta. Ja samaa sanon rakkaudestakin: 
sillä, joka on siihen tarttunut, on kaikista lujimmin sidottu mutta kan-
taa samalla kaikkein miellyttävintä taakkaa. Se, joka on ottanut tämän 
suloisen taakan itselleen, voi yhä paremmin ja edistyy enemmän kuin 
mitkään ihmisten harjoittamat ankarat keinot voivat saada aikaan. Ja 
hän kykenee myös iloisesti kantamaan ja kestämään kaiken, mikä osuu 
hänen kohdalleen – mitä tahansa Jumala hänelle määrääkin – ja voi 
myös iloisesti antaa anteeksi kaiken sen vääryyden, jota häntä vastaan 
tehdään. Mikään muu kuin rakkauden suloinen side ei vie sinua yhtä 
lähelle Jumalaa ja tuo Jumalaa samassa määrin omaksesi. Ihmisen, joka 
on löytänyt tämän tien, ei tarvitse muita enää etsiä. Joka on kiinni tässä 
koukussa, on siinä niin lujasti, että jalka, käsi, suu, silmät, sydän ja kaik-
ki, mikä on ihmisen, kuuluvat ainoastaan Jumalalle. 
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Et voi siten paremmin keinoin voittaa tätä vihollista4 ja estää sitä va-
hingoittamasta sinua, kuin turvautumalla rakkauteen. Juuri tästä on kir-
joitettu: ”Rakkaus on voimakas kuin kuolema ja ankara kuin tuonela.” * 
(Kork. v. 8:6) Kuolema erottaa sielun ruumiista, mutta rakkaus erottaa 
sielusta kaikki asiat – se ei siedä mitään sellaista, joka ei ole Jumalaa tai 
Häneen kuuluvaa. Jokainen, joka on tarttunut tähän verkkoon ja kulkee 
tätä tietä, suorittaa kaiken ikään kuin samana. Ei ole enää merkitystä sil-
lä, tekeekö hän jotain vai jättääkö tekemättä. Ja kuitenkin sellaisen ihmi-
sen pieninkin toimi on hyödyllisempi ja hedelmällisempi hänen itsensä 
ja kaikkien ihmisten kannalta – ja enemmän Jumalan mielen mukainen 
– kuin kaikki toisten sellaiset työt, jotka eivät ole mitenkään kuoleman-
syntejä mutta joiden suorittajissa ei ole samaa rakkautta kuin hänessä. 
Hänen leponsa on hyödyllisempää kuin toisten työskentely. Joten tark-
kailkaa tätä koukkua, niin että voisitte tulla autuaasti kiinnitetyiksi: sillä 
mitä enemmän olette siihen tarttuneet, sitä vapaampia te samalla olette. 

Siinä, että me siten voisimme tulla kiinnitetyiksi ja vapautetuiksi, 
auttakoon meitä valon Isä, joka on rakkaus itse. Amen.

***
1. Siirtymä on jyrkähkö, palaamme Eckhartin kestoaiheeseen Sanan syntymi-

seen sielussa. Ks. saarna 1, viite 4.
2. Itse asiassa Hoosea 2:14. Nykyiset käännökset ovat melko kaukana tästä 

muodosta.
3. eli ruoskiminen
4. ruumista

*	 ’helvetti’ bibliassa, muissa ’tuonela’
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SAARNA 5 
(Pf 5, Q 65) 

DEUS CHARITAS EST QUI MANET IN CHARITATE IN DEO 
MANET ET DEUS IN EO 

(1. Joh. 4:16) 

”Jumala on rakkaus. Se, joka pysyy rakkaudessa, pysyy Jumalassa, ja 
Jumala pysyy hänessä.” Ottakaamme käsittelyyn ensimmäinen lause: 
”Jumala on rakkaus.” Tämä pitää paikkansa, koska kenet hyvänsä rak-
kauteen kykenevän Jumala pyrkii saamaan rakkaudellaan rakastamaan 
Häntä. Toisaalta ’Jumala on rakkaus’ siinä mielessä, että kaikki Hänen 
luomansa rakkauteen kykenevä pakottaa Hänet omalla rakkaudellaan 
rakastamaan itseään (luotuja) – tahtoo Hän sitä tai ei. Lisäksi ’Jumala 
on rakkaus’, koska Hän ajaa kaiken rakastamiseen kykenevän omalla 
rakkaudellaan eroon kaikesta moninaisuudesta. Sikäli kuin Jumalaa voi-
daan rakastaa moninaisuudessa, vetää tuo rakkaus, joka Hän on, tämän 
rakastavan pois moninaisuuden parista Hänen omaan ykseyteensä. ’Ju-
mala on rakkaus’ vielä siinäkin mielessä, että Hän antaa kaikille olen-
noille niiden olemassaolon ja elämän sekä ylläpitää niitä rakkautensa 
kautta. 

Jos joku kysyisi, mitä Jumala on, vastaisin siihen nyt, että Jumala on 
rakkaus ja itse asiassa niin rakastettava, että kaikki olennot pyrkivät ra-
kastamaan Hänen rakastettavuuttaan – tietoisesti tai tietämättään, kai-
paavatko he sitä tai eivät. Jumala on rakkaus ja rakastettava aina siinä 
määrin, että kaiken rakastamiseen kykenevän täytyy rakastaa Häntä – 
haluaa se sitä tai ei. Ei ole olemassa niin arvotonta olentoa, että se voisi 
rakastaa mitään pahaa, sillä kaiken, mitä rakastetaan, täytyy joko näyt-
tää hyvältä tai sitten olla hyvää. Mutta kun kokoamme yhteen kaiken 
sen hyvän, mitä kaikki olennot voivat saada aikaan – on se kuitenkin 
Jumalan rinnalla täysin arvotonta. Augustinus on sanonut: ”Rakastakaa 
sitä, minkä voitte rakastaen saavuttaa – ja pitäkää se, mikä tyydyttää 
sieluanne.”
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”Jumala on rakkaus.” Lapsukaiseni, pyydän teitä kiinnittämään huo-
miota sanoihini. Jumala rakastaa minun sieluani niin paljon, että Hänen 
elämänsä ja olemuksensa ovat riippuvaisia juuri Hänen rakkaudestaan 
minuun, tahtoo Hän sitä tai ei. Jumalan estäminen rakastamasta minua 
olisi samaa kuin erottaisi Hänet Hänen jumaluudestaan, sillä Jumala on 
niin rakkaus kuin myös totuus, ja yhtä varmasti kuin Hän on hyvyys, 
on Hän myös rakkaus. Tuo on alaston totuus, sillä Jumala elää. Naut-
timamme ruumiin ruoka muuttuu meiksi, mutta vastaanottamamme 
henkinen ruoka muuttaa meidät itsekseen. Tästä syystä ei jumalallista 
rakkautta oteta ulkoapäin, sillä silloin muodostuisi kaksinaisuus. Sitä 
vastoin jumalallinen rakkaus ottaa meidät itseensä, ja me olemme sii-
nä yhtä. Seinällä oleva maali1 pysyy siinä seinän ansiosta, siten myös 
kaikki olennot säilyttävät olemassaolonsa rakkauden avulla, joka on  
Jumala. 

”Jumala on rakkaus. Se, joka pysyy rakkaudessa, pysyy Jumalassa, ja 
Jumala pysyy hänessä.” 

Henkisten ja ruumiillisten asioiden välillä on eroa. Jokainen henki-
nen asia voi olla toisen asian sisässä, mutta mikään ruumiillinen ei voi 
olla toisessa. Saavissa saattaa olla vettä, ja se ympäröi veden, mutta siinä, 
missä on puuta, ei vettä ole. Tässä merkityksessä ei mikään aineellinen 
asia voi sisältyä toiseen asiaan, mutta jokainen henkinen asia voi sisäl-
tyä myös toiseen. Jokainen yksittäinen enkeli kaikkine iloineen, onnel-
lisuuksineen ja autuuksineen on myös toisessa yhtä täydellisesti kuin 
itsessäänkin. Ja jokainen enkeli kaikkine iloineen ja autuuksineen on 
myös minussa, niin kuin Jumalakin kaikkine autuuksineen – vaikka en 
olekaan siitä tietoinen. Jos otamme esimerkiksi alimman enkelin puh-
taassa luonnossaan: pieninkin hänestä lankeava säde tai kipinä riittäisi 
valaisemaan koko maailman autuudella ja ilolla. Katsokaa, kuinka suu-
renmoinen hän itse asiassa onkaan! Lisäksi olen joskus maininnut, että 
enkelit ylittävät kaikki määrälliset ja laadulliset käsitteet. Mutta jätän nyt 
sivuun rakkauden ja tulen tietoisuuteen: Jos vain voisimme tuntea ne2, 
olisi koko maailman hylkääminen meille helppoa. Mikäli Jumalan olisi 
määrä antaa kaiken, mitä Hän on koskaan tehnyt tai tulee tekemään – 
itsensä mukaan lukien – minun sielulleni, ja jos silloin jäisin vain yhden 
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hiuksenkin verran vaille – ei sieluni voisi olla tyytyväinen, enkä minä 
voisin olla onnellinen. Jotta olisin onnellinen, täytyy kaikkien asioiden 
olla minussa – Jumala mukaan lukien. Missä olen minä, siellä on Juma-
lakin, ja silloin olen Jumalassa, ja missä Jumala on, siellä olen minäkin. 

”Se, joka pysyy rakkaudessa, pysyy Jumalassa, ja Jumala pysyy hä-
nessä.” Jos minä sitten olen Jumalassa, niin siellä, missä Jumala on, olen 
minäkin, ja missä minä olen, on Jumalakin – tai muutoin pyhät kirjoi-
tukset valehtelevat. Missä minä olen, siellä on Jumalakin: se on alaston 
totuus ja yhtä todellista totuutta kuin että Jumala on Jumala. ”Uskolli-
nen palvelija, asetan sinut kaikkien asioitteni haltijaksi*.” (Matt. 25:21) 
Se merkitsee: koska Jumala on kaikissa olennoissa oleva hyvyys, niin 
Hän asettaa teidät kaiken haltijaksi moninaisuudenkin suhteen. Toi-
saalta tuo tarkoittaa sitä, että koska kaikki olennot juontavat autuutensa 
puhtaasta ykseydestä Jumalan itsensä kanssa – josta Hänkin ammentaa 
oman autuutensa – merkitsee se samalla sitä, että Jumala asettaa juuri 
hyvyytensä takia meidät kaiken haltijaksi. Lisäksi Hän asettaa meidät 
kaiken Hänen omansa haltijaksi, mikä merkitsee kaikkea sitä, millä 
Häntä nimitetään ja mikä voidaan panna sanalliseen muotoon tai tulla 
ymmärretyksi. Tällä tavoin Hän asettaa meidät kaikkien Hänen asioit-
tensa haltijaksi. 

”Isä, rukoilen Sinua tekemään heidät yhdeksi, niin kuin minä ja Sinä 
olemme yhtä.”  (Joh. 17:21) Silloin kun kahdesta pitää tulla yhtä, täytyy 
toisen kadottaa olemuksensa. Näin tapahtuu, ja jos Jumalasta ja sinun 
sielustasi pitää tulla yhtä, sielusi täytyy menettää oman olemuksensa ja 
elämänsä. Niin kauan kuin jotain on vielä jäljellä, ne voivat yhdistyä, 
mutta että ne voisivat todella tulla yhdeksi, toisen täytyy menettää iden-
titeettinsä ja toisen säilyttää identiteettinsä, silloin niistä tulee yksi. Pyhä 
Henki sanoo: ”Tulkoon heistä yhtä niin kuin mekin olemme yhtä.” 3 – 
”Rukoilen Sinua, tee heidät yhdeksi meissä.” 

”Minä rukoilen Sinua.” Kun rukoilen jotain, rukoukseni on tyhjä. 
Kun rukoilen tyhjyyttä, rukoilen siten kuin tuleekin rukoilla. Kun yh-
distyn siihen, missä kaikki menneet, nykyiset ja tulevat asiat ovat läsnä, 

*	 nyk. muoto ’paljon haltijaksi’



49

ovat ne kaikki yhtä lähellä ja samaa; ne kaikki ovat Jumalassa ja minussa.  
Silloin ei ole tarvetta ajatella ’Henryä tai Condradia’ 4. Jos joku rukoilee 
jotain muuta kuin ainoastaan Jumalaa, sitä voidaan kutsua epäjumalan 
palvelukseksi tai jumalattomuudeksi. Ne, jotka ’rukoilevat hengessä ja 
totuudessa’, rukoilevat oikealla tavalla (Joh. 4:24). Jos rukoilen jonkun 
puolesta – Henryn tai Condradin – rukoilen heikkouden tilassa. Kun en 
rukoile kenenkään tai minkään puolesta, silloin rukoilen todellisimmin, 
koska Jumalassa ei ole Henryä tai Condradia. Jos rukoilemme Jumalaa 
jonakin muuna kuin Jumalana, on se uskon puutetta ja epätäydellistä, 
koska silloin asetetaan jotain Jumalan rinnalle. Kuten aiemmin sanoin, 
se on Jumalan tyhjyyden tekemistä ja Jumalan tekemistä tyhjyydestä. 
”Jumala on rakkaus. Se, joka pysyy rakkaudessa, pysyy Jumalassa ja Ju-
mala hänessä.” 

Osallistukaamme tähän rakkauteen, josta olen puhunut. Auttakoon 
siinä meitä Jeesus Kristus. Amen. 

***
1. Engl. käännöksessään Evans on kääntänyt ’kankaan väri’, mikä on väärä 

käännös, vaikkakin värin läheisempi tunkeutuminen kankaaseen vaikuttaisi pa-
remmalta kielikuvalta. Toisessa saarnassa (n:o 77) Eckhart todella käyttää kum-
paakin kuvausta. 

2. Enkelit. 
3. Mikä tarkoittaa, että kolminaisuuden kolme persoonaa ovat yhtä – seikka, 

jota Eckhart usein korostaa. 
4. Tai mitä tahansa muuta nimeä. Nykysaksassa ’Hinz ja Kunz’. 
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SAARNA 6 
(Pf 6, Q 1, QT 1) 

INTRAVIT JESUS IN TEMPLUM DEI ET EJICIEBAT 
OMNES VENDENTES ET EMENTES 

(Matt. 21:12) 

Pyhästä evankeliumista voimme lukea, että Jeesus Kristus meni temp-
peliin ja heitti ulos ne, jotka ostivat ja myivät ja sanoi kyyhkysiä ja muita 
myyville seuraavaa: ”Viekää nämä asiat täältä! Viekää ne pois!” (Joh. 2:16)  
Miksi sitten Jeesus heitti pois ne, jotka ostivat ja myivät ja käski kyyhky-
siä kauppaavat viemään ne pois sieltä? Hänellä ei ollut muuta tarkoitusta 
kuin puhdistaa temppeli, aivan kuin hän oli tahtonut sanoa: ’minulla on 
oikeus tähän temppeliin ja haluan sen itselleni ollakseni siinä herrana’. 
Mitä tämä sitten tarkoittaa? Tämä temppeli, jossa Jumala voi ehdotto-
masti hallita tahtonsa mukaan, on ihmisen sielu, jonka Hän on tehnyt 
täysin itsensä kaltaiseksi, aivan kuten saamme lukea Herran sanoneen: 
”Tehkäämme ihminen kuvaksemme ja kaltaiseksemme.” (1. Moos. 1:26) 
Ja näin Hän myös teki. Jumala on tehnyt sielun niin kaltaisekseen, ettei 
mikään muu taivaan ja maan kaikista Hänen ihmeellisesti luomistaan 
suurenmoisista olennoista muistuta Jumalaa yhtä paljon kuin ihmis-
sielu. Juuri tästä syystä Jumala tahtoo puhdistettavan tämän temppelin, 
jotta Hän voisi olla siellä aivan yksin. Tämä temppeli on juuri Hänen 
mukaisensa siitä syystä, että se on juuri niin Hänen kaltaisensa – ja Hän 
on siinä tyytyväinen: voidessaan olla siinä ainoana asiana. 

Miettikäähän nyt, keitä olivat – ja yhä ovat – ne, jotka ostivat ja myi-
vät? Ottakaahan vastaan hyvä vihje: Minä puhun tässä saarnassa aino-
astaan hyvistä ihmisistä. Siitäkin huolimatta tulen osoittamaan, keitä 
olivat ja yhä ovat nuo kauppiaat, jotka ostivat ja myivät ja joita Jeesus 
Kristus iski piiskalla ja heitti sitten ulos. Hän tekee sen yhä vielä niil-
le, jotka ostavat ja myyvät tässä temppelissä: sinne hän ei jättäisi heistä 
ainoatakaan. Kaikki sellaiset ovat kauppiaita, jotka vältellen kuoleman-
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syntejä ja toivoen itse olevansa hyveellisiä suorittavat hyviä tekoja Juma-
lan kunniaksi, paastoavat, käyvät yöpalveluksissa, rukoilevat tai tekevät 
joitakin muita vastaavia hyviä töitä, mutta tekevät sellaisia siinä mieles-
sä, että Jeesus Kristus antaisi heille jotain vastapalvelukseksi – tai että 
Jumala tekisi jotain heidän toivomaansa. – Kaikki nämä ovat kauppiaita. 

Tämän näkee selvästi, sillä hehän tahtovat antaa yhden asian vaih-
dossa toiseen ja siten käydä vaihtokauppaa Kristuksen kanssa. Mutta 
tämän kaupan suhteen he erehtyvät, sillä vaikka he antaisivat kaiken 
omistamansa ja vallassaan olevan Jumalan vuoksi ja uuvuttaisivat itsen-
sä pelkästään Jumalan takia, ei Hänen tarvitsisi antaa heille tai tehdä 
heidän hyväkseen yhtään mitään – ellei Hän tahtoisi tehdä sitä täysin 
vapaaehtoisesti ja vastikkeetta. Sillä kaikki, mitä nuo ihmiset ovat, on 
Jumalasta, ja kaikki, mitä on heillä, on myös Hänestä lähtöisin – eikä 
heistä itsestään. Siten Jumalalla ei ole mitään velvoitetta korvata heille 
heidän toimiaan tai lahjoja – ellei Hän vapaaehtoisesti armostaan sitä 
tahdo – eikä sen perusteella, mitä nuo ihmiset ovat tehneet tai antaneet, 
sillä he eivät anna omastaan eivätkä todellisuudessa itse ole toimijoita. 
Kuten Kristus sanoo: ”Ilman minua ette voi tehdä mitään.” (Joh. 15:5) 
Vain hyvin typerät ihmiset kävisivät tällaista kauppaa Kristuksen kans-
sa. He tietävät totuudesta vain hyvin vähän tai sitten he eivät tiedä mi-
tään. Juuri siitä syystä Jumala heitti heidät ulos temppelistä ja ajoi heidät 
pois. Valo ja pimeys eivät voi ilmetä samanaikaisesti. Jumala on totuus, 
Hän on valo itsessään. Kun Jumala saapuu temppeliin ajaa Hän pois tie-
tämättömyyden, joka on pimeyttä, ja paljastaa itsensä valossa ja totuu-
dessa. Totuutta paljastettaessa täytyy kauppiaiden poistua, koska totuus 
ei tarvitse kaupankäyntiä. Jumala ei etsi omaa etuaan: Hän on täysin 
vapaa kaikissa toimissaan, jotka Hän suorittaa todellisesta rakkaudes-
taan. Niin tekee myös ihminen, joka on yhtä Jumalan kanssa: hänkin on 
täysin vapaa kaikissa tekemisissään, hänkin tekee ne rakkaudesta, kysy-
mättä koskaan ’miksi’1 – vaan pelkästään Jumalan kunniaksi, etsimättä 
niissä omaa etuaan, ja Jumala työskentelee hänessä. 

Jatkan vielä tästäkin: niin kauan kuin ihminen kaikissa toimissaan 
ylipäänsä haluaa jotain sellaista, mitä Jumala voi tai tahtoo hänelle antaa,  
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kuuluu hän yhä näiden kauppiaiden pariin. Jotta voisit vapautua kaikis-
ta kaupankäynnin leimoista niin, että Jumala sallisi sinun astua tähän 
temppeliin, täytyy sinun tehdä kaikki voitavasi kaikissa toimissasi ai-
noastaan Jumalan kunniaksi – ja pysyä itse niistä yhtä vapaana kuin se 
täydellinen tyhjyys, joka ei ole olemassa siellä tai täällä.2 Sinun ei tulisi 
pyytää mitään vastiketta. Aina kun toimit tällä tavoin ovat työsi henki-
siä ja jumalallisia, ja kauppiaat ovat samassa ajettu pois temppelistä, jos-
sa silloin on ainoastaan Jumala, koska ihminen silloin ajattelee ainoas-
taan Häntä. Juuri tällä tavoin puhdistetaan tämä temppeli kauppiaista! 
Ihminen, joka ei ajattele itseään tai mitään muutakaan, vaan ainoastaan 
Jumalaa ja Hänen kunniaansa, on toimissaan todella vapaa kaikista kau-
pankäynnin piirteistä. Hän ei etsi omaansa vähäisessäkään määrin ja 
aivan samoin kuten Jumalakin on vapaa kaikissa toimissaan etsimättä 
omaa etuaan. 

Olen myös maininnut, mitä Jeesus Kristus sanoi niille, jotka myivät 
kyyhkysiä: ”Viekää tämä pois! Viekää tämä täältä!” Hän ei ajanut näitä 
ihmisiä pois eikä nuhdellut heitä ankarasti vaan sanoi melko lempeäs-
ti ’viekää tämä pois’, ikään kuin sanoen, ettei se ole väärin, mutta on 
kuitenkin esteenä puhtaan totuuden suhteen. Nämä kaikki ovat hyviä 
ihmisiä, jotka työskentelevät puhtaasti Jumalan takia eivätkä itsekkäästi, 
mutta he työskentelevät vielä sitoutuneesti,3 ajan ja vuorovesimäisten 
ilmiöiden mukaan,4 sellaisten, joita ovat kaikki ajalliset, aikaisemmat tai 
myöhemmät asiat. Tällaiset asiat estävät heitä pääsemästä osallisiksi kor-
keimmasta totuudesta ja olemasta täysin vapaita ja esteettömiä kuten on 
Jeesus Kristus, joka taukoamatta ja ajan ulottumattomissa hedelmöittyy 
aina uudeksi taivaallisesta Isästään ja joka aivan samassa nyt-hetkessä 
alinomaa syntyy täydellisenä takaisin ylistyksen ja kiitollisuuden saatte-
lemana Isän majesteettisuuteen – yhtäläisessä kunniassaan. 

Vastaanottavuus korkeimman totuuden suhteen ja siinä eläminen 
edellyttävät sitä, että ihmisen täytyy olla vapaa ajallisuudesta – niin 
etteivät hänen aikaisemmat toimensa ja vastaanottamansa kuvat toimi 
hänen esteinään. Ihmisen on oltava tyhjä ja vapaa ja vastaanotettava 
jumalallinen lahja ikuisessa nyt-tilassa sekä vietävä se esteettä takaisin  
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alkuperäiseen valoon ylistäen ja kiittäen Jeesus Kristuksessa. Tällöin olisi- 
vat ’kyyhkyset’ poissa. Tässä kyyhkyset tarkoittavat minän toimintoihin  
sitoutumisen aiheuttamaa estettä – huolimatta noiden toimintojen si- 
nänsä myönteisestä laadusta ja siitä, ettei ihminen etsi niissä suora-
naisesti omaa etuaan. Tästä syystä Kristus sanoi ystävällisesti: ”Viekää 
tämä täältä, viekää se pois!” ikään kuin sanoakseen ’se on kyllä hyvää, 
mutta vielä puolinaista ja esteeksi koituvaa’. 

Kun temppeli on tällä tavoin vapautettu esteistä, minäsidonnaisuu-
desta ja tietämättömyydestä, silloin se kimaltelee kauneuttaan loistaen 
kirkkaana ja puhtaana koko luomakunnalle ja läpäisten kaiken, minkä 
Jumala on luonut siten, ettei mitään muuta kuin luomatonta Jumalaa 
yksin voida verrata sen kirkkauteen. Todellisuudessa ei ole olemassa 
muuta tämän temppelin kaltaista kuin luomaton Jumala itse. Mikään 
enkelten alapuolinen ei ole tämän temppelin kaltaista. Korkeimmat en-
kelit ovat monin tavoin tämän jalon sielun temppelin kaltaisia mutta 
eivät kaikin puolin. Heidän osittainen yhdenmukaisuutensa on tietoi-
suudessa ja rakkaudessa. Mutta heidän suhteensa on olemassa ylittä-
mätön raja, jonka sielu voi ylittää. Jos ajallisuudessa elävän ihmisen sie-
lu olisi korkeimman enkelin kaltainen olisi tuolla ihmisellä kuitenkin 
mahdollisuudet kohota rajattoman paljon tuota enkeliä korkeammalle: 
uudistua alati uudeksi jokaisena hetkenä ja ilman moninaisuutta, mikä 
tarkoittaa riippumattomuutta välineellisyydestä* – nousemista enkeleitä 
ja luotua järjellisyyttä koskevien muotojen** yläpuolelle. Jumala yksin 
on vapaa ja luomaton, ja siten Hän yksin on vapauden suhteen sielun 
kaltainen – tosin ei luomattomuudessaan, sillä sielu on luotu. Ja kun 
sielu sukeltaa sekoittumattomaan (puhtaaseen, alkuperäiseen) valoon, 
se vaipuu omaan tyhjyyteensä5 ja on tuossa tyhjyydessä niin kaukana 
luodusta jostain, ettei sielu voi enää omin voimin palata takaisiin sii-
hen luotuun johonkin, jossa se aikaisemmin oli ollut. Jumala ylläpitää6 
sielun tyhjyyden omassa luomattomuudessaan ja säilyttää sen omassa 

*	 Weise
**	 Weise
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jossakin. Sielu on uskaltanut tulla tyhjäksi eikä siten voi itse palata it-
seensä, koska on etääntynyt niin kauaksi itsestään, ennen kuin Jumala 
on tullut sitä pelastamaan. Näin tämän täytyy olla, sillä – kuten sanoin 
– Jeesus meni temppeliin ja heitti ulos ostavat ja myyvät ihmiset ja sanoi 
muille: ”Viekää tämä täältä!” 

Olen nyt tullut seuraavaan tekstikohtaan: ”Jeesus meni sisään ja al-
koi puhua: ’Viekää tämä täältä.’ ” Temppelissä ei ollut muita kuin Jeesus, 
kun hän alkoi puhua. Tästä voitte olla varmoja, sillä jos joku toinen olisi 
puhunut temppelissä (sielussa) kuin Jeesus, olisi Jeesus vaiennut ikään 
kuin hän olisi ollut vieraiden seurassa – sillä hän ei ole kotonaan sellai-
sessa sielussa, jossa joutuisi puhumaan oudoille vieraille. Mutta mikä-
li Jeesuksen puhuu sielussa, täytyy sen olla aivan yksin, ja tuon sielun 
täytyy itse olla hiljaa ja kuunnella, mitä hän sanoo. Ja hän astuu sisään 
ja alkaa puhua. Mitä Jeesus Kristus sitten sanoo? Hän sanoo sen, mikä 
hän on.7 Mikä hän sitten on? Hän on Isän Sana8. Tässä samassa Sanas-
sa, missä Isäkin lausuu itsensä, on läsnä kaikki jumalallinen luonto ja 
kaikki, mitä Jumala on, juuri sellaisena kuin Hän tuntee sen – ja Hän 
tuntee sen sellaisena kuin se on. Ja koska Jumala on täydellinen tietoi-
suuden ja voiman suhteen, Hän on sitä myös puheessaan. Lausuessaan 
Sanansa Hän ilmaisee tuon Sanan ja kaikki toiseen persoonaan (Lo-
gokseen) kuuluvat asiat, joille Hän antaa saman luonnon kuin Hänellä 
itselläänkin on. Ja Hän lausuu tuossa Sanassa kaikki järjelliset henget, 
jotka ovat tuon Sanan kaltaisia siinä ’kuvassa’, joka on sisässä (Hänessä). 
Kuitenkaan ei jokainen itsessään oleva kuva ole kaikissa suhteissaan Sa-
nan kaltainen silloin, kun se säteilee eteenpäin. Ne ovat pikemminkin 
vastaanottaneet voiman osallistua tuohon samankaltaisuuteen tuon sa-
man Sanan9 armon kautta. Ja tämän Sanan – sellaisena kuin se itsessään 
on – ja kaiken, mitä se käsittää, on Isä lausunut. 

Koska Isä on lausunut tämän, niin mitä sitten Jeesus sanoo sielussa? 
Kuten olen sanonutkin, Isä lausuu Sanan ja tässä Sanassa, eikä mitään 
muuta – mutta Jeesus puhuu sielussa. Hänen tapansa puhua on samaa 
kuin itsensä paljastaminen ja sen ilmentäminen, mitä Isä on hänessä 
lausunut – aina sen mukaan, miten henki kykenee vastaanottamaan sen. 
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Hän paljastaa Isän valtuudet hengessä aivan yhtäläisin, mittaamattomin  
voimin. Kun henki vastaanottaa tämän voiman Pojassa ja Pojan välityk-
sellä, se kasvaa mahtavaksi kaikessa, mihin se ryhtyy, niin että siitäkin 
tulee samanlainen ja yhtä suurenmoinen kaikissa hyveissään ja puhtau-
den täydellisyydessä, niin ettei ilo tai suru tai mikään Jumalan luoma 
ajallinen asia voi sellaista ihmistä tuhota vaan että hän pysyy mahtavana 
paikoillaan kuin jumalallisen voiman kanssa, jonka edessä kaikki asiat 
ovat vähäisiä ja mitättömiä. 

Toiseksi Jeesus paljastaa itsensä sielussa äärettömänä viisautena, joka 
hän itsessään on. Tuossa viisaudessa Isä tuntee itsensä kaikkine isällisi-
ne valtuuksineen ja tuona samaisena Sanana, joka on viisaus itse, sekä 
kaikkena, mikä siihen kuuluu – sen kaiken ollessa yhtä ja samaa. Kun 
tämä viisaus yhdistyy sieluun, kaikki epäilys, erehtyminen ja pimeys 
häipyvät kokonaan, ja sielu asetetaan kirkkaaseen, puhtaaseen valoon, 
joka on Jumala itse, niin kuin profeetta sanoo: ”Herra, Sinun valossasi 
opitaan valo tunnistamaan.” * (Ps. 36:9) Silloin Jumala tiedostaa itsensä 
sielussa. Tämän viisauden kautta sielu tuntee itsensä ja kaikki asiat, ja 
tuo sama viisaus tuntee sielun itsensä parissa; ja tuon samaisen viisau-
den parissa sielu tuntee Isän voiman hedelmällisenä luomisvoimana** 
– ja ydinolemuksen yksinkertaisen ykseyden, missä ei ole minkäänlaisia 
rajoituksia. 

Jeesus paljastaa itsensä myös rajattomalla suloisuudella ja yltäkylläi-
syydellä, joka kumpuaa ja virtaa ylitsevuotavana Pyhän Hengen voimas-
ta kaikissa vastaanottokykyisissä sydämissä. Kun Jeesus paljastaa itsensä 
tänä suloisuutena ja yltäkylläisyytenä ja siten yhdistyy sieluun, tuo sielu 
virtaa suloisuudessa ja yltäkylläisyydessä itseensä ja itsestään kaikkien 
asioiden tuolle puolen, armosta ja voiman vaikutuksesta, välittömästi 
ja välineettömästi10 takaisin alkuperäiseen lähteeseensä. Silloin tulee ul-
koisesta ihmisestä kuuliainen sisäisen ihmisen suhteen aina kuolemaan 
saakka, ja se on alati rauhan tilassa palvellen ikuisesti Jumalaa. 

*	 RK-92: ”Sinun valostasi me saamme valon.”
**	 Zeugungskraft
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Jotta Jeesus voisi tulla meihin, puhdistaa ja heittää pois kaikki esteet 
ruumiista ja sielusta ja tehdä meidät yhdeksi, niin kuin hän on yhtä Isän 
ja Pyhän Hengen – yhtä Jumalan – kanssa, ja jotta saattaisimme tul-
la yhdeksi Hänen kanssaan ja pysyä ikuisesti Hänessä, auttakoon siinä 
meitä Jumala. Amen. 

***
1. Noudattaa Pfeifferin tekstiä. Ks. latinalaisessa saarnassa (LW IV, viite 21): 

”Deus et per consequens homo divinus non agit propter cur aut quare” (Jumala ja 
vastaavasti myös jumalallinen ihminen ei toimi kysymysten miksi ja minkä täh-
den pohjalta). Ks. n:o 43, ja Ueda, s. 155. 

2. Tämä on lauseesta Quintin omaksuma vaikeampi (ja siitä syystä luultavasti 
autenttisempi) muoto (als daz nicht ledic ist, daz noch hie noch dâ enist). Evans 
kääntää Pfeifferiin nojaten ’ikään kuin sinua ei olisikaan’. Ks. viite 5. 

3. Eckhart käyttää sanaa eigenschaft, joka on Quintinkin mukaan (QT 470) 
vaikea käännettäväksi, ehkäpä vielä vaikeampi kääntää nykysaksaksi kuin englan-
niksi. Kirjaimellisesti se tarkoittaa jotain omaansa; Eckhart ei ilmeisestikään käy-
tä sitä nykysaksan merkityksessä laatu, luonteenominaisuus, vaan pikemminkin 
omistaminen. Ajatus sinänsä on luultavasti sellaisen omiminen, joka ei todellisuu-
dessa ole hänen omaansa. Suom. käännös ’sitoutuminen’ (myös ehdollistuminen 
voisi kuvata ko. tietoisuuden tilaa) kuvaa samaistumista häviäviin ilmiöihin ajalli-
suudessa ja tilassa. Ks. seur. viite. 

4. Sananmukaisesti ’ajan ja lukumäärän’ (mit zît und zal). Walsh on käyttänyt 
Clarkin käännöstapaa, joka hyödyntää vastaavaa alkusointuista sanontaa. 

5. n sana niht (lausutaan kuten nykysaksan nicht) = ’ei mikään’, ja korostettu-
na nihtes niht. Myönteinen muoto iht = jotain. Sielu sekä on että ei ole. Quint 
selittää, että ’tyhjyys’ (ei mikään) ei tässä merkitsee absoluuttista nollautu-
mista, vaan sitä ettei ole sielu, ts. sielun todellisen olemassaolon kieltämistä.  

6. understât = latinan substat: skolastiikan käsittein, ’antaa substanssi (olemus) 
jollekin’ (Q). 

7. Clark kääntää: ’Hän sanoo, että Hän on’, viitaten Raamattuun (2. Moos. 3:14, 
”Minä ole se joka olen.”). Tämä on kieliopillisesti mahdollista, mutta ei sisällölli-
sesti todennäköistä. Walsh noudattaa Evansin ja Quintin tulkintoja. 

8. Tämä on tietenkin Logos (Joh. 1:1), ts. Poika kolminaisuudessa. 
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9. Logos tai Sana on samaa olemusta Isän kanssa. Niin kauan kuin järjellis-
ten olentojen ’kuvat’ (tai Platonin ’ideat’) ovat Jumalassa, ne ovat myös samaa  
olemusta Sanan kanssa. Kun ne ’säteilevät eteenpäin’ – luomistapahtumassa – ne 
erilaistuvat, mutta voivat armon kautta saavuttaa jälleen samankaltaisuutensa Sa-
nan kanssa (Q). 

10. âne mitel (nykysaksan ohne Mittel) = ’keinottomasti’, ilman välitystä. 
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SAARNA 7 
(Pf 7, Q 76, QT 35) 

VIDETE, QUALEM CHARITATEM DEDIT NOBIS PATER, UT 
FILII DEI NOMINEMUR ET SIMUS 

(1. Joh. 3:1) 

Teidän tulisi tietää, että on todellisuudessa täysin sama asia tuntea Ju-
mala ja olla Jumalan tuntema, nähdä Jumala ja tulla Jumalan näkemäksi. 
Jumalan tuntemisessa ja näkemisessä me tunnemme ja näemme Hänen 
saattavan meidät tuntemaan ja näkemään. Ja aivan samoin kuin sekin, 
että valon täyttämä ilma ei ole erillään valaistumisen tapahtumasta, 
koska se valaisee juuri siitä syystä, että se on valaisevaa – samoin me-
kin tunnemme siitä syystä, että meidät tunnetaan – ja että Hän saattaa 
meidät tuntemaan. Tämän takia Kristus sanoi: ”Näette minut jälleen.” * 
(Joh. 16:22). Se tarkoittaa sitä, että ’te voitte tuntea minut, koska saatan 
teidät näkeviksi’, ja sanoma jatkuu: ”Sydämenne iloitsee”, minun näke-
misestäni ja tiedostamisestani, ”ja kukaan ei voi ryöstää teiltä iloanne”. **  
(Joh. 16:22) 

Johannes sanoo: ”Katsokaa, kuinka suuri on Isän meille osoittama 
rakkaus, kun meitä kutsutaan ja me olemme Jumalan lapsia.” (1. Joh. 3:1) 
Hän ei sano meitä ainoastaan ’kutsuttavan’, vaan että ’me olemme’. Siksi 
sanon, että aivan samoin kuin ihminen ei voi olla viisas ilman viisautta, 
ei hän voi olla poikakaan ilman Jumalan Pojan pojanomaista luontoa-
kaan – olematta samaa olemusta kuin Jumalan Poikakin – aivan kuten 
viisaana oleminen ei käy ilman viisautta. Ja jos te siten olette Jumalan 
Poikia, voitte te olla sitä ainoastaan siitä syystä, että tekin olette samaa 
olemusta kuin Jumalan Poika. Mutta tämä on ’meiltä nyt kätkettynä’; 
ja jatkossa on kirjoitettu: ”Rakkaani, me olemme Jumalan lapsia.” Ja 
mitä me sitten tiedämme? – Johannes lisää tähän: ”ja meistä tulee hänen  

*	 RK-92, nyk. 16:22: ”mutta minä näen teidät vielä uudelleen”. 
**	 Nyk. muoto: ”ja silloin teidän sydämenne täyttää ilo, jota ei kukaan voi teiltä riistää.”
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kaltaisiaan” (1. Joh. 3:2), mikä tarkoittaa: samaa kuin hän: samaa ole-
musta, kokemistapaa ja ymmärrystä – kaikkea samaa kuin hänkin, sil-
loin kun näemme hänet jumalallisessa olemuksessaan. Siten sanon, että 
Jumala ei voisi tehdä minusta Jumalan lasta, ellei minulla olisi Jumalan 
Pojan olemusta, aivan samoin kuin Hän ei voisi tehdä minua viisaaksi, 
jos minussa ei olisi viisasta olemusta. Miten me sitten olemme Jumalan 
lapsia? Sitä me emme vielä tiedä: ’se ei ole vielä ilmentynyt’ meille; kaik-
ki, mitä me tiedämme, on siinä, että hän sanoo meidän tulevan Hänen 
(Jumalan) kaltaisekseen. On olemassa tiettyjä tekijöitä, jotka kätkevät 
tämän tietämyksen sieluihimme salaten sen meiltä. 

Sielussa itsessään on jotain – järjen kipinä – joka ei milloinkaan 
kuole, ja tuohon mielen huippuna olevaan kipinään sijoitamme sielun 
’kuvan’. Mutta sieluissamme on myös sellainen tietoisuus, joka suun-
tautuu ulkoisia asioita kohti: aistiva ja järjenmukainen havaintokyky, 
joka toimii mielikuvien ja käsitteiden välityksellä hämärtääkseen meil-
tä edellisen. Miten me sitten olemme Jumalan lapsia? Olemalla samaa 
luontoa (olemusta) Hänen kanssaan. Mutta sellaisen Jumalan lapsena 
olemisen oivaltaminen edellyttää kykyä erottaa toisistaan ulkoinen ja 
sisäinen ymmärrys. Sisäisen ymmärryksen järjellinen kyky perustuu 
sielujemme luontoon. Se ei kuitenkaan ole vielä sielun ydinolemusta 
vaan pikemminkin pohjautuu siihen ja muodostaa ikään kuin sielun 
elämän. Sanoessamme, että ymmärrys on sielun elämää, tarkoitamme 
sen ymmärryksellistä elämää – ja juuri tuossa elämässä ihminen syntyy 
Jumalan Poikana ikuiseen elämään. Tällainen ymmärrys ylittää aika- ja 
tilakäsitykset – eikä siten ole ’tässä ja nyt’. Tuossa elämässä kaikki asiat 
ovat yhtä ja yhteisiä: kaikki ovat kaikessa ja kaikki yhdessä. 

Annan teille esimerkin. Ruumiissa kaikki jäsenet muodostavat yh-
distettynä ykseyden, niin että silmä kuuluu yhteen jalan ja jalka silmän 
kanssa. Jos jalka voisi puhua se sanoisi, että silmä puolustaa päässä sijai-
ten paremmin paikkaansa kuin jos se sijaitsisi jalassa – ja silmä sanoisi 
aivan samoin jalasta. Tästä syystä uskon, että kaikki Mariassa oleva ar-
meliaisuus kuuluu vielä todempana enkeliin, ja sitäkin enemmän hä-
neen – joka on Mariassa – kuin jos se olisi vain hänessä tai pyhimyksissä.  
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Sillä kaikki Mariassa oleva on enemmässä määrin myös pyhimyksessä: 
Marian armo kuuluu enemmän hänelle (pojalle), ja hän (poika) myös 
iloitsee siitä enemmän kuin jos se kuuluisi ainoastaan häneen itseensä. 

Mutta tämä tulkinta on liian karkea ja lihallinen, koska se riippuu 
ruumiillisista kielikuvista. Siksi kuvaan teille asiaa toisella tapaa, joka on 
hienompi ja henkisempi. Kaikki taivaallisessa todellisuudessa sisältyy 
kaikkeen – ja kaikki on siten yhtä – ja myös meille kuuluvaa. Neitsyt 
Marian armo on myös minussa (mikäli minä itse olen siellä), ei tosin 
Mariasta kumpuavana ja virtaavana vaan pikemminkin minussa oleva-
na ja omanani, joka ei ole alkuperältään vierasta. Siten voidaan sanoa, 
että kaikki, mitä on jollakin siellä taivaallisessa todellisuudessa, on myös 
toisella – eikä se ole kotoisin toiselta tai ole toisessa vaan on hänessä 
itsessään, joten yhdessä oleva armo on täydellisesti myös toisessa ja hä-
nen omaa armoaan. Juuri tällä tavoin henki on hengessä. Ja tästä syystä 
sanon, että en voi olla Jumalan Poika ellen olisi samaa luontoa kuin tuo 
Jumalan Poika, ja tuo sama luonto tekee meidät hänen kaltaisekseen – 
ja siten näemme hänet sellaisena kuin hän on Jumalassa. ”Mutta vielä 
ei ole paljastettu sitä, mitä meistä tulee.” Ja tässä mielessä sanon, ettei 
ole mitään yhdennäköisyyttä tai eroavuutta vaan pikemminkin täydelli-
nen erottamattomuus siinä, että tulemme olemaan samaa ydinolemusta 
ja luontoa kuin hänkin on itsessään. Mutta se ei ole ’vielä paljastettu’: 
se paljastuu vasta silloin, ’kun näemme hänet sellaisena kuin hän on  
Jumalassa’. 

Jumala saattaa meidät tuntemaan Hänet itsensä, ja Hänen olemuk-
sensa on Hänen tuntemistaan, ja kun Hän saattaa minut tuntemaan, 
merkitsee se samaa kuin minun oma tuntemisenikin. Joten Hänen tun-
temisensa on myös minun tuntemistani, aivan kuten mestarin suhteen 
on se, mitä hän opettaa: yhtä ja samaa sen kanssa, mitä oppilaalle opete-
taan. Koska Hänen tietoisuutensa on myös minun tietoisuuttani ja koska 
Hänen olemuksensa on myös Hänen tietoisuuttaan ja Hänen luontonsa 
Hänen ydinolemustaan – seuraa tästä myös se, että Hänen olemuksen-
sa, ytimensä ja luontonsa kuuluvat myös minulle. Ja jos Hänen olemuk-
sensa ja luontonsa kuuluvat minulle, silloin minä olen Jumalan Poika.  
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”Katsokaa, veljet, millaista rakkautta Jumala on antanut meille, että meitä 
voitaisiin kutsua Jumalan Pojiksi ja että voisimme olla Jumalan Poikia!”  

Huomatkaa se, millä tavoin me olemme Jumalan Poikia – olemalla 
samaa ydinolemusta kuin Hänen Poikansa. ”Miten ihminen voi olla Ju-
malan Poika – tai olla tietoinen siitä, koska Jumalahan ei ole kenenkään 
kaltainen?” Se on totta, sillä sanoohan Jesajakin: ”Keneen olet verran-
nut Häntä ja millaisen muodon annat Hänelle?” * (Jes. 40:18) Koska Ju-
malan luontoon ei kuulu olla kenenkään kaltainen, täytyy meidän tul-
la olemattomuuden tilaan (ei mihinkään), voidaksemme astua Hänen 
kanssaan samaan luontoon. Kun siten kykenen vakiinnuttamaan itseni 
tyhjyyteen ja samalla tyhjyyden itsessäni – irrottaen juureni ja heittäen 
pois kaiken minuun kuuluvan –, silloin voin päästä Jumalan alastomaan 
olemukseen, joka on puhdas henkinen olemus. Kaikki jonkin kaltaisuu-
teen vivahtavakin täytyy karkottaa pois, että minut voitaisiin istuttaa 
uudelleen Jumalaan ja että minusta siten tulisi yhtä Hänen kanssaan: 
yhtä olemusta ja Jumalan Poikaa. Silloin kun tämä on tapahtunut, ei 
Jumalassa ole enää mitään paljastamatonta, minulle kuulumatonta sa-
laisuutta. Silloin olen viisas ja mahtava ja kaikkea muutakin, mitä Hän 
on – yhtä ja samaa Hänen kanssaan. Silloin tulee Siionista todellinen 
näkijä ja todellinen Israel – joka on Jumalan näkevä ihminen. Häneltä ei 
ole mikään jumaluuteen kuuluva salattua. Silloin ihminen suuntautuu 
Jumalaa kohti. Mutta ettei mikään minulle paljastamaton jäisi Jumalaan 
kätketyksi, minussa ei saa ilmetä minkään kaltaisuutta tai kuvallista, 
koska mikään kuva ei voi paljastaa meille jumaluutta eikä sen ydinole-
musta. Jos sinussa olisi vielä jonkin kaltaisuutta tai muotoperäistä, et 
voisi milloinkaan tulla yhdeksi Jumalan kanssa. Ollaksesi yhtä Jumalan 
kanssa sinussa ei saa olla mitään kuvitteellista tai kuvallista, ettei sinussa 
olisi peitettynä mikään sellainen, jota ei ole havaittu tai heitetty pois.1 

Pankaa merkille riittämättömyyden luonne. Se juontuu tyhjästä**.2 Si-
ten kaikki tyhjästä juontuva täytyy poistaa sielusta, sillä niin kauan kuin 
sinussa on sellaista riittämättömyyttä, et vielä ole Jumalan Poika. Ihminen  

*	 RK-92: ”Mihin te vertaisitte Jumalaa, mikä voisi häntä kuvata?” 
**	 ei mistään, saks. ’vom Nichts’, engl. ’no thing’ – Toim. huom.
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valittaa ja suree pelkästään riittämättömyytensä johdosta. Ja jotta hänes-
tä voisi tulla Jumalan Poika, täytyy kaikki sellainen poistaa ja ajaa ulos 
sielusta, niin ettei enää ilmene surua ja valitusta. Ihminen ei ole kiveä ja 
puuta – kaikki sellainen on riittämättömyyttä ja tyhjyyttä. Me emme ole 
Hänen kaltaisiaan ennen kuin tällainen tyhjyys on poistettu siten, että 
olemme kaikkena kaikessa – niin kuin Jumalakin on kaikkena kaikessa. 

Ihmisellä on kaksinkertainen syntymä: yksi tähän maailmaan ja toi-
nen pois tästä maailmasta – ja tämä toinen on luonteeltaan henkinen 
ja johtaa Jumalaan. Haluatko tietää, onko lapsesi jo syntynyt ja onko 
se alaston – oletko todella tullut Jumalan lapseksi? Mikäli sydämessäsi 
suret jotain – jopa syntejä – ei lapsesi vielä ole syntynyt. Jos sydämesi 
on murheellinen, et vielä ole äiti, mutta työskentelet sitä kohti ja aikasi 
on lähellä. Joten älä ole murheellinen siitä, että suret itseäsi tai ystävää-
si – sillä vaikka se ei vielä olekaan syntynyt, on tuo syntymä kuitenkin 
lähellä. Lapsi on täysin syntynyt silloin, kun ihmisen sydän ei enää sure 
mitään. Silloin ihmisessä on ydinolemus, luonto ja viisaus sekä kaikki 
ilo ja kaikki muukin, mikä Jumalassa on. Silloin Jumalan Pojan todelli-
nen olemus on meidänkin olemustamme ja meissä, ja me osallistumme 
Jumalan todelliseen ydinolemukseen. 

Kristus sanoo: ”Jokainen, joka tahtoo seurata minua, kieltäköön it-
sensä ja ottakoon ristinsä ja seuratkoon minua.” (Matt. 16:24, Mark 8:34)  
Se merkitsee sitä, että kaikki suru on heitettävä pois, niin että sydämessä  
vallitsee pysyvä ilo. Juuri siten tuo lapsi syntyy. Ja silloin, mikäli lapsi on 
minussa syntynyt, ei isäni ja kaikkien ystävieni surmaaminen silmieni 
edessä enää koskettaisi minun sydäntäni. Sillä jos sydämeni siitä liikut-
tuisi, ei tuo lapsi olisi minussa syntynyt, vaikka sen syntymä saattaisi-
kin olla lähellä. Vakuutan, että Jumala ja enkelit iloitsevat niin paljon 
kaikista hyvän ihmisen toimista, että sen kaltaista iloa ei ole täällä ole-
massakaan. Ja sanon myös sen, että jos tämä lapsi syntyy sinussa, niin 
iloitset niin suuresti kaikista maailman hyvistä teoista, että tästä ilosta 
tulee pysyvää ja ikuisesti muuttumatonta. Tämän takia hän sanoi: ”Ku-
kaan ei voi ottaa teiltä iloanne.” (Joh. 16:22) Jos minut siirretään täysin 
jumalalliseen ydinolemukseen, silloin Jumala ja kaikki Häneen kuuluva 
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ovat myös minun. Tästä hän sanoo: ”Minä olen Herra sinun Jumalasi.” 
(1. Moos. 20:2) Juuri tuolloin minulla on todellinen ilo, jolloin tuska tai 
murhe eivät voi ottaa pois sitä minulta, koska silloin minut on asetettu 
jumalalliseen ydinolemukseen, jossa murheella ei ole mitään sijaa. Sillä 
me havaitsemme, ettei Jumalassa ole vihaa tai murhetta vaan ainoastaan 
rakkautta ja iloa. Kun olet saapunut tilaan, missä mikään ei ole sinul-
le murheellista tai vaikeata ja missä tuska ei ole sinulle tuskaista, vaan 
kaikki on täydellistä iloa, silloin on lapsesi täysin syntynyt. 

Pyrkikää siten varmistumaan siitä, että lapsenne ei pelkästään ole 
syntymässä vaan todella synnytetään – aivan kuten Jumalassa Poika 
aina syntyy ja synnytetään. Ja että tämä voisi olla osamme – auttakoon 
siinä meitä Jumala. Amen. 

***
1. Luultavasti tämä tarkoittaa sitä, että koko tiedostamatonkin sisältö täytyy 

puhdistaa. 
2. Ks. saarna 6, viite 5. 
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SAARNA 8 
(Pf 8, Q 2, QT 2) 

INTRAVIT JESUS IN QUODDAM CASTELLUM ET MULIER 
QUAEDAM EXCEPIT ILLUM ETC. 

(Luuk. 10:38) 

Olen aluksi lainannut tämän sanonnan latinaksi. Se on evankeliumista ja 
tarkoittaa saksaksi seuraavaa: ”Jeesus Kristus meni linnoitettuun pikku-
kaupunkiin, ja siellä hänet vastaanotti neitsyt1, joka oli vaimo.”2 

Pankaahan tarkoin merkille tämä sana. Jeesuksen vastaanottaneen 
henkilön täytyi välttämättä olla neitsyt. ’Neitsyt’ tarkoittaa samaa kuin 
kaikista vieraista kuvista vapaa ihminen, joka on yhtä tyhjä niistä kuin 
hän oli ennen olemassaoloaansakin.3 Nyt voidaan kysyä, miten jo syn-
tynyt ja järjellisen ymmärryksen saavuttanut ihminen saattaa olla yhtä 
tyhjä kaikista kuvista kuin hän oli ennen olemassaoloaan. Hän tuntee 
paljon asioita, jotka kaikki ovat kuvia: miten hän voi niistä siten tyh-
jentyä? Sitä voidaan selittää seuraavasti. Jos minulla olisi riittävästi ym-
märrystä käsittää omassa mielessäni kaikki ihmisten luomat ja myös 
itse Jumalassa olevat kuvat ja jos voisin suhtautua niihin sitoutumatta, 
riippumattomana siitä, mitä teen tai jätän tekemättä sekä edeltävistä ja 
jälkeisistä ajallisista seikoista – ollen siten täysin vapaana tässä ja ’nyt’, 
valmiina ottamaan vastaan Jumalan rakastavimman tahdon ja täyttä-
mään sen ikuisesti, silloin olisin todella neitsyt, jossa ei ainoakaan kuva 
enää ole esteenä, aivan samoin kuin ollessani olematon. 

Ja kuitenkaan ei neitseenä oleminen erota ihmistä kaikista toimis-
taan: silti hän pysyy neitseellisen vapaana aiheuttamatta minkäänlaisia 
esteitä korkeimman totuuden suhteen, aivan kuten Jeesuskin on tyhjä, 
vapaa ja neitseellinen itsessään. Koska mestarien mukaan yhdistyminen 
syntyy vain samankaltaisen liittyessä samankaltaiseen, täytyy siksi myös 
neitseellisen Jeesuksen vastaanottavan ihmisen itsekin olla neitsyt. 
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Mikäli ihmisen pitäisi ikuisesti olla neitseellinen, hän ei kantaisi lain-
kaan hedelmää. Mikäli hänen tulisi kantaa hedelmää, hänen täytyy olla 
vaimo. ’Vaimo’ on jaloin nimitys, joka voidaan antaa sielulle – paljon 
jalompi kuin ’neitsyt’. Sillä ihmiselle on hyväksi vastaanottaa Jumala si-
säisesti, ja tässä vastaanottamisessa hän on neitseellisessä tilassa. Mutta 
on vieläkin parempi, jos Jumala on hänessä hedelmällinen, sillä ainoas-
taan lahjan hedelmällisyys käy kiitoksesta tuon lahjan suhteen, ja tässä 
henki on vaimo, jonka kiitollisuus ilmenee hedelmällisyyden muodossa 
– saattaen Jeesuksen jälleen Jumalan isälliseen sydämeen. 

Monet hyvät, neitseydessä vastaanotetut lahjat eivät synny uudestaan 
Jumalaan vaimon kaltaisessa hedelmällisyydessä ylistyksen ja kiitolli-
suuden myötä. Sellaiset lahjat häviävät ja raukeavat tyhjiin, eikä ih-
minen siten ole niiden johdosta yhtään autuaampi tai parempi. Tässä 
tapauksessa hänen neitseytensä on hyödytöntä, koska hän ei kykene 
lisäämään siihen vaimon täydellistä hedelmällisyyttä. Tästä aiheutuu si-
ten vahinkoa. Siksi olen sanonut: ”Jeesus meni linnoitettuun pikkukau-
punkiin, missä hänet vastaanotti neitsyt, joka oli vaimo”. Juuri näin sen 
täytyy olla, kuten olen teille osoittanutkin. 

Naimisissa olevat ihmiset synnyttävät vähän enemmän kuin yhden 
hedelmän vuodessa. Mutta mielessäni ovatkin nyt toisella tavoin mi-
nänsä kiinnittäneet ihmiset: kaikki sellaiset, jotka ovat sitoutuneet ru-
kouksiin, paastoamiseen, yöpalveluksiin ja kaikenlaisiin ulkoisiin katu-
musharjoituksiin ja itsekidutukseen. Kutsun ’vuodeksi’ kaikkia sellaisia 
sitoutumisia ja harjoituksia mihin tahansa toimintoon, jotka aiheuttavat 
vapauden menetystä Jumalan odotuksen suhteen tässä ja nyt, samoin 
kuin Hänen seuraamistaan yksin vapaana ja alati uudistuneena siinä 
valossa, jossa Hän näyttäisi, mitä tulee tehdä ja mitä jättää tekemät-
tä – ikään kuin muuta tekemistä tai toisenlaista tekotapaa ei olisi ole-
massakaan. Näiden harjoitusten toisto vie tuon vapauden, sillä sielu ei 
kanna hedelmää ennen kuin se on suorittanut sen toimen, mihin se on 
omistautunut – etkä sinäkään siten lainkaan luota Jumalaan tai itseesi 
ennen kuin olet suorittanut työn, johon olet antautunut, sillä muutoin et 
voisi saada rauhaa. Siten et voi synnyttää hedelmää ennen kuin työsi on  
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suoritettu loppuun. Juuri sitä minä kutsun ’vuodeksi’, ja sen hedelmä on 
mitätön, koska se saa alkunsa kiinnittymisestä johonkin tehtävään eikä 
vapaudesta. Tällaisia ihmisiä kutsun siksi ’aviopuolisoiksi’, koska he ovat 
sidoksissa mieltymyksiinsä. He saavat aikaan vain vähän ja vähäpätöisiä 
hedelmiä, kuten olen sanonut. 

Neitseellinen vaimo merkitsee vapaata ja sitoutumisistaan vapau-
tettua; hän on aina yhtä lähellä Jumalaa kuin itseäänkin. Hän tuottaa 
paljon suuria hedelmiä, sillä ne ovat Jumalaa itseään – ei enempää tai 
vähempää. Tämä hedelmä ja tämä syntymä, jonka neitseellinen vaimo 
synnyttää, saa päivittäin aikaan sata- ja tuhatverroin! Todellakin luke-
mattomat ovat hänen työnsä, jotka syntyvät kaikkein jaloimmalta pe-
rustalta; suoraan sanoen juuri siltä perustalta, missä Isä ikuisesti synnyt-
tää ikuista Sanaansa: juuri siitä sielu tulee hedelmälliseksi ja sikiäväksi. 
Sillä Jeesus on Isän ikuisen sydämen valo ja kunnia. Tämä samainen 
Jeesus saatetaan yhdeksi sielun kanssa ja sielu hänen kanssaan, ja tuo 
sielu säteilee ja loistaa hänen kanssaan erottamattomassa ykseydessä, 
ikään kuin yhtenä puhtaana, kirkkaana valona isällisessä sydämessä. 

Toisaalla olen sanonut, että sielussa4 on täysin henkinen voima, joka 
ei ole kosketuksissa minkään ajallisen tai lihallisen kanssa ja joka vir-
taa suoraan hengestä, missä se myös alati pysyy. Tässä voimassa Jumala 
alati viheriöi ja kukkii kaikkine iloineen ja kunniassaan, joka Hänessä 
itsessään on. Siinä on sellainen uskomattoman syvä ilo, jota kukaan ei 
kykene todella kuvaamaan, koska juuri tässä voimassa ikuinen Isä syn-
nyttää alati ikuista Poikaansa sillä tavoin, että tämä voima synnyttää yh-
dessä Isän Pojan ja myös itsensä samaisena Poikana Isän yksinomaisessa  
voimassa. 

Olettakaamme, että joku ihminen omistaisi kokonaisen valtakunnan 
tai kaikki tämän maailman asiat. Olettakaamme hänen sitten luopu-
neen niistä pelkästään Jumalan takia ja tulleen köyhistäkin köyhim-
mäksi maan päällä ja että Jumala olisi antanut hänelle niin paljon kär-
simyksiä kuin oli milloinkaan määrätty ihmiselle. Olettakaamme, että 
hän oli kantanut kaiken sen aina kuolinpäiväänsä saakka ja että Jumala  
olisi antanut hänelle hetkellisen väläyksen siitä, millä tavoin Jumala  
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todellisuudessa on tässä voimassa – samassa tuon ihmisen ilo olisi ollut 
niin suuri, että kaikki nuo kärsimykset ja puutteellisuudet olisivat ol-
leet merkityksettömiä. Vaikka Jumala ei milloinkaan sallisi hänen kokea 
tätä enempää taivasta, hän olisi kuitenkin aivan liiankin runsain mitoin 
palkittu kaikesta kestämästään, koska tässä voimassaan Jumala on aivan 
samalla tavoin kuin ikuisessa nyt-tilassakin. Jos ihmisen henki yhdis-
tyisi tässä voimassa ikuisesti Jumalaan, hän ei vanhenisi lainkaan. Sillä 
se nykyisyys, jossa Jumala synnytti ensimmäisen ihmisen, ja se nykyi-
syys, jossa viimeinen ihminen lakkaa olemasta, sekä myös se nykyisyys, 
jossa minä nyt puhun, ovat samaa Jumalassa, eikä siinä ole olemassa 
muita kuin yksi ainoa ’nyt’. Tällainen ihminen on samassa valossa Juma-
lan kanssa, eikä hänellä ole mitään kärsimyksiä eikä käsitystä ajallisesta 
peräkkäisyydestä vaan ainoastaan yksi yhtäläinen ikuisuus. Tällaisen 
ihmisen kaikki ihmettely lakkaa, ja kaikkien asioiden ydinolemus on 
hänessä. Siitä syystä häntä ei kohtaa mikään tulevaisuudesta tuleva uusi 
asia eikä mikään sattuma, sillä hän asustaa ikuisessa nykyhetkessä, joka 
on aina uusi ja keskeytymätön. Todella sellainen on tämän voiman ju-
malallinen ylevyys. 

On olemassa myös toinen ei-aineellinen, täysin henkinen voima,5 
joka virtaa hengestä ja pysyy henkisenä. Tässä voimassa Jumala on tuli-
sen hehkuvana kaikkine rikkauksineen, yltäkylläisyyksineen ja autuuk-
sineen. Tässä voimassa on todellakin sellainen ilo ja suunnaton autuus, 
ettei kukaan kykene sitä kunnolla kuvaamaan tai paljastamaan. Kui-
tenkin sanon, että mikäli joskus joku ihminen henkisesti todella saisi 
hetkellisen silmäyksen tähän autuuteen ja iloon, silloin hänen kaikki 
kärsimyksensä ja Jumalan hänelle tarkoittamatkin kärsimykset olisivat 
tyhjänpäiväisiä asioita, pelkkää tyhjyyttä hänelle – sanoisin sellaisen 
olevan hänelle jopa pelkkää iloa ja lohdutusta. 

Jotta tietäisit varmasti, onko kärsimyksesi omaasi vai Jumalan kärsi-
mystä, saatat tunnistaa sen seuraavasti: Jos mikä tahansa kärsimyksesi 
on omaasi, se koskee sinua ja on raskasta kantaa. Mutta jos kärsit Juma-
lan vuoksi ja ainoastaan Jumalan vuoksi, ei kärsimyksesi kosketa kipeäs-
ti eikä ole raskasta kantaa, sillä Jumala kantaa kuorman. – Todellakin,  
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jos olisi olemassa ihminen, joka halukkaasti kärsisi puhtaasti Jumalan 
– ja yksin Hänen vuokseen – niin vaikka häntä pyydettäisiin yllättäen 
kantamaan ihmisten kestämät kaikki ajalliset kärsimykset, koko maa-
ilman yhteiset kärsimykset, ei se satuttaisi tai murtaisi häntä maahan, 
sillä Jumala kantaisi taakan. Vaikka niskaani sälytettäisiin satakertainen 
taakka ja vielä toinenkin sen päälle, kantaisin sata kiloa aivan yhtä ha-
lukkaasti kuin yhdenkin, koska se ei rasittaisi minua eikä aiheuttaisi mi-
nulle tuskaa. Lyhyesti sanoen kaiken sen mitä ihminen kärsii ainoastaan 
Jumalan vuoksi, tekee Jumala kevyeksi ja miellyttäväksi. Kuten alussa-
kin lausuin: ”Jeesus meni linnoitettuun pikkukaupunkiin, jossa hänet 
otti vastaan neitsyt, joka oli vaimo.” Miksi? Täytyi käydä juuri näin, että 
vastaanottaja oli neitsyt ja vaimo. Olen kertonut teille, että Jeesus otet-
tiin vastaan, mutta en ole vielä kertonut sitä, mikä on tuo linnoitettu 
kaupunki, josta nyt alan puhua. 

Olen joskus sanonut, että hengessä on voima, joka yksin on vapaa. 
Olen kutsunut sitä joskus hengen valvojaksi, toisinaan myös hengen 
valoksi tai pieneksi kipinäksi. Mutta nyt sanonkin, ettei se ole tätä tai 
tuota, ja kuitenkin on se jotain, mikä on vielä suunnattomampaa ’tähän’ 
tai ’tuohon’ verrattuna kuin taivas on maahan verrattuna. Joten nimeän 
sen nyt jalommalla tavalla kuin koskaan aikaisemmin – ja kuitenkaan 
se ei tunnusta noita jalompiakaan nimityksiä tai malleja vaan ylittää ne 
kaikki. Se on vapaa kaikista nimityksistä ja vieras kaikkien muotojen 
suhteen, täysin vapautettu ja vapaa, niin kuin Jumalakin itsessään on 
vapautettu ja vapaa. Se on yhtä täydellinen ykseys ja yhtäläinen kuin 
Jumalakin, niin ettei ihminen voi mitenkään nähdä sitä ikään kuin vila-
ukselta. Tämä on sama voima, josta olen puhunut ja jossa Jumala ikui-
sesti kukoistaa ja viheriöi kaikkena jumaluuteen kuuluvana, ja Jumalas-
sa oleva henki. Juuri tässä samaisessa voimassa Jumala kantaa ikuisesti 
ainosyntyistä* Poikaansa yhtä todellisesti kuin itsessäänkin, sillä totises-
ti Jumala asustaa tässä voimassa ja henki synnyttää Isän kanssa saman 
ainosyntyisen Pojan ja itsensä tuona samaisena Poikana – ja on tuona 

*	 ”Ainosyntyinen” tarkoittaa syntynyt ainoasta, yhdestä eli syntynyt ainoastaan Isästä. 
Ruotsin kielessä ”enfödd”, yksisyntyinen, saksan kielessä ”eingeborenen”. – Toim. huom.
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Poikana myös tässä valossa ja lisäksi totuutena. Jos näkisitte sydämel-
läni, te ymmärtäisitte, että tämä sanomani on totta ja että itse totuus 
julistaa sitä. 

Tämä tarkoittamani sielussa oleva linnoitus on niin yhtenäinen ja 
yksinkertainen ja kaikkien elämänmuotojen yläpuolella, että tuo mai-
nitsemani jalompi voima ei ole kyllin arvokas häivähtämäänkään tuossa 
linnoituksessa. Myöskään tuo toinen mainitsemani voima, jossa Juma-
la hehkuu tulisena kaikkine rikkauksineen ja iloineen, ei voi välähtää 
hetkeksikään sen sisällä. Yksi ja yksinkertainen on tuo linnoitus; niin 
paljon muodon ja voiman yläpuolella oleva on tuo ainoa yksi, etteivät 
voima tai muoto saata katsella sitä– ei edes Jumala itse! Itse Jumalakaan 
ei koskaan katsahda sinne hetkeksikään – ainakaan siinä mielessä, jos-
sa Hän on olemassa muotojen ja persooniensa ominaisuuksien piiris-
sä. Tämä pitäisi huomioida tarkoin: ainoastaan tästä puheena olevasta 
puuttuu kaikki muoto ja ominaisuus. Ja jos Jumala katsahtaisi siihen, 
merkitsisi se juuri tästä syystä samalla kaikkien Hänen jumalallisten ni-
mityksiensä ja persoonallisten ominaisuuksiensa menettämistä: Juma-
lan olisi jätettävä ne kaikki ulkopuolelle, mikäli Hän siihen katsahtaisi. 
Mutta vain siinä mielessä, jossa Hän on ykseys ja jakamaton, muodoton 
ja vailla ominaisuuksia, Jumala ei enää ole Isä, Poika tai Pyhä Henki 
vaan on silloin kuitenkin jotain, mikä ei ole sitä tai tätä. 

Kun Hän näin on ykseys ja yksinkertaisuus, Hän voi saapua siihen, 
jota tässä kutsuin sielun linnoitukseksi, mutta siihen Hän ei tule mis-
sään muussa muodossa: ainoastaan tällä tavoin Hän saapuu ja asustaa 
siellä. Tässä osassa sielu on samaa kuin Jumala eikä missään muussa. 
Teille kertomani on totta: kutsun todisteeksi itse totuutta ja tarjoan sie-
luni vakuudeksi. 

Jotta voisimme olla sellainen linnoitus, johon Jeesus saattaisi laskeu-
tua ja tulla vastaanotetuksi ja pysyä meissä ikuisesti sillä tavoin kuin 
olen sanonut, auttakoon meitä siinä Jumala! Amen. 

*** 
1. Eckhartin käännös on tässä kohtaa hyvin vapaata: latinalainen teksti ei puhu 

mitään neitsyestä! 
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2. Sanaleikkiä saksan enpfangen-sanan kahden merkityksen, ’vastaanottaa’ ja 
’hedelmöittyä’, ei voida kääntää englanniksi (tai suomeksi). 

3. Kun hän oli vielä (platonisena) ideana Jumalassa. 
4. Korkeampi ymmärrys: Ks. saarna 1, viite 8. 
5. Tahto. Fransiskaanit asettivat tahdon etusijalle, dominikaanit (ja heidän mu-

kanaan Eckhart) ymmärryksen. 
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SAARNA 9 
(Pf 9, Q 86, QT 28, Evans II, 2) 

INTRAVIT JESUS IN QUODDAM CASTELLUM, ET MULIER 
QUAEDAM, MARTHA NOMINE, EXCEPIT ILLUM ETC. 

(Luuk 10:38)1 

Luukas kertoo evankeliumissaan, että Jeesus Kristus meni pieneen kau-
punkiin, jossa hänet otti vastaan Martta-niminen nainen, jolla oli Maria- 
niminen sisar. Tämä Maria istui Kristuksen jalkojen juuressa kuunnel-
len hänen sanojaan, mutta Martta työskenteli Kristusta palvellen. Kol-
me seikkaa saivat Marian istumaan Kristuksen edessä. Yksi oli se, että 
hänen sielunsa kuului Jumalan hyvyydelle. Toinen oli kuvaamattoman 
syvä kaipaus: hän halusi ja tahtoi jotain, mutta ei tiennyt mitä se oike-
astaan oli. Kolmas aiheutui siitä suloisesta lohdusta ja ilosta, joka virtasi 
häneen Kristuksen suusta tulleista ikuisista sanoista. 

Kolme asiaa saivat Martankin työskentelemään ja palvelemaan tätä 
rakasta Kristusta. Yksi oli hänen olemuksensa pohjana oleva kypsä ikä 
ja sellainen elämänkokemus, joka sai hänet ajattelemaan, ettei kukaan 
voinut tehdä tuota työtä paremmin kuin hän. Toisena oli viisas varovai-
suus, joka antoi tietoisuuden siitä, kuinka ulkoisia toimia suoritetaan 
täysin rakkauden edellyttämällä tavalla. Kolmas aiheutui hänelle rak-
kaan vieraan suuresta arvokkuudesta. 

Mestarit sanovat, että Jumala on valmis antamaan jokaiselle ihmiselle 
hänen haluamansa järjellisen ja aistien täydellisen tyydytyksen. Se, että 
Jumala suo meille hengen ja myös aistien tyydytyksen, voidaan havai-
ta selvästi Jumalan2 rakkaimmissa ystävissä. Aistien tyydytys merkitsee 
sitä, että Jumala antaa meille lohtua, iloa ja tyytyväisyyttä – ylenmää-
räistä hemmottelua näillä asioilla ei esiinny Jumalan ystävien sisäisissä 
aisteissa. Mutta henkinen tyydytys tapahtuu hengessä. Kutsun sitä hen-
kiseksi tyydytykseksi silloin, kun mitkään ilot eivät vedä sielun korkein-
ta kohtaa niin alas, että se hukkuisi nautintoihin, vaan pikemminkin 
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nousee selkeästi niiden yläpuolelle. Ihminen nauttii henkisestä tyydy-
tyksestä ainoastaan silloin, kun olennolliset ilot ja surut ovat voimatto-
mia vetämään alas sielun korkeinta kohtaa. Kutsun ’olennoksi’ kaikkea 
sitä, mikä kokee todellisuutensa Jumalaa alempana. 

Nyt Martta sanoo: ”Herra, käske hänen auttaa minua.” Tämä ei ollut 
suuttumuksessa lausuttua, vaan pikemminkin hyväntahtoisuus pakotti 
hänet siihen. Voimme kutsua sitä hyväntahtoisuudeksi tai hyväntah-
toiseksi ärtymykseksi. Miten niin? Hän näki, kuinka Maria oli täysin 
sielunsa tyydytyksen kaipuun vallassa. Martta tunsi Marian paremmin 
kuin Maria hänet, koska hän oli elänyt pitkään ja hyvin, ja elämä itse 
luo kaikkein hienoimman ymmärryksen. Elämä ymmärtää Jumaluuden 
alapuolista iloa ja valoa paremmin kuin mikään muu kykenee – ja siten 
jollakin tavoin selkeämmin kuin mihin ikuisen valon avulla tässä suh-
teessa kyetään.3 Sillä ikuinen valo tekee itsensä ja Jumalan tunnetuksi 
mutta ei Jumalan ulkopuolista itseä. Elämä sitä vastoin opettaa itsen 
tuntemaan itsensä erillään Jumalasta. Kun ihminen itse näkee pelkäs-
tään itsensä, on helpompaa erottaa se, mikä on samankaltaista tai eri-
laista. Paavali tekee tämän selväksi aivan kuten pakanalliset mestaritkin. 
Paavali näki ekstaasissaan Jumalan ja itsensä henkisesti, Jumalassa, eikä 
mikään hyve kuitenkaan esiintynyt siinä näyssä selkeästi, mikä johtui 
siitä, että hän ei ollut harjoittanut niitä toimissaan. 

Harjoittamalla hyveitä pääsivät mestarit niin syvälliseen tarkkanä-
köisyyteen, että kykenivät havaitsemaan kunkin hyveen luonteen sel-
vemmin kuin Paavali tai kukaan pyhimys ensimmäisen haltiotilansa 
aikana. Näin oli myös Martan kohdalla. Siitä juontuivat hänen sanansa 
’Herra, käske hänen auttaa minua’, ikään kuin Martta sanoisi: ”Sisareni 
luulee voivansa tehdä mitä haluaa, kunhan vain istuu ja ottaa vastaan 
sinun lohtuasi. Sano tämä hänelle, ja pyydä häntä nousemaan.” Jälkim-
mäisessä ajatuksessa oli hyvä tarkoitus, vaikka hän lausuikin suorat sa-
nat. Maria oli täynnä kaipuuta, jonka aiheuttajaa hän ei tuntenut, – ja 
halua, jonka kohdetta hän ei tunnistanut. Epäilemme, että tuo rakas 
Maria istui siinä hieman enemmän omaksi tyydytyksekseen kuin hen-
kisen hyödyn takia. Juuri siksi Martta sanoi ’pyydä häntä nousemaan, 
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Herra’ peläten että Maria, kuluttamalla aikaansa tässä ilossa, ei kykenisi 
enää edistymään. Kristus vastasi hänelle: ”Martta, Martta, sinä vaivaat 
itseäsi ja työllistät moninaisilla asioilla.” Yksi asia on tarpeen. Maria on 
valinnut parhaan osan, jota ei enää koskaan oteta häneltä pois. Kristus 
ei sanonut tätä Martalle nuhdellen vaan vastaten ja vakuuttaen hänet 
siitä, että Mariasta tulisi sellainen kuin hän halusi. 

Miksi hän nimesi Martan kahdesti? Hän tarkoitti sitä, että Martassa 
oli täydellisesti kaikki ne ajalliset ja ikuiset hyvät asiat, joita olennossa 
ylipäänsä saattoi olla. Ensimmäinen nimeltä maininta osoitti hänen täy-
dellistyneen ajallisissa toimissa. Kun hän sanoi uudelleen ’Martta’, osoit-
ti se, ettei tältä puuttunut mitään ikuiseen autuuteenkaan tarvittavaa. 
Siten hän sanoi ’sinä olet huolehtivainen’ tarkoittaen: ”Sinä olet asioiden 
keskellä, mutta ne eivät ole sinussa.” Huolehtiviksi jääville asiat yleensä 
tulevat esteiksi.4 Sellaiset, jotka järjestävät kaikki toimensa ikuisen va-
lon ohjauksessa ovat esteettömiä. He ovat asioiden keskellä, mutta asiat 
eivät ole heissä. He ovat hyvin lähellä niitä, ja kuitenkaan heissä ei ole 
enempää* asioita kuin silloin, jos he olisivat kaukana ikuisissa piireissä. 
’Hyvin lähellä’ sanon siksi, että kaikki olennot ovat ’välineitä’. On ole-
massa kahdenlaisia välineitä tai keinoja. 

Yksi keino, jota ilman en voi päästä Jumalan luo, on sellainen työsken-
tely tai toiminta ajallisuudessa, joka ei ehkäise ikuista pelastusta. ’Työt’ 
suoritetaan ulkopuolelta, mutta toiminta on sitä, että ihminen harjoittaa 
jotain harkiten ja ymmärryksellä sisältä käsin.5 Toinen keino on olla va-
paa tästä kaikesta.6 Sillä meidät on asetettu aikaan niin, että meidän ais-
tillinen maallinen toimintamme voisi tuoda meidät Jumalan lähelle ja 
kaltaisemmaksi. Paavali tarkoitti tätä sanoessaan ”Käyttäkää oikein aika, 
sillä nämä päivät ovat pahat.” (Ef. 5:16) Ajan käyttäminen oikein tarkoit-
taa jatkuvaa henkistä kohottautumista Jumalan puoleen, ei lukuisten ku-
vien kautta vaan elävässä henkisen ymmärryksen totuudessa. Ja ’pahat 
päivät’ tulisi käsittää seuraavasti: Päivä edeltää yötä, sillä jollei yötä olisi, 
päivääkään ei olisi, eikä sitä kutsuttaisi päiväksi – olisi vain yhtä valoa. 

*	 Quint kääntää ’vähempää’
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Tämä oli Paavalin tarkoitus, sillä valossa oleva elämä on liian vähäistä,  
koska sitä rajoittavat pimeät jaksot, jotka ahdistavat jaloa henkeä ja peit-
tävät näkyvistä ikuisen autuuden. Tästä johtui Kristuksenkin kehotus: 
”Kulkekaa niin kauan kuin teillä on valo.” (Joh. 12:35) Sillä valossa työs-
kentelevä nousee suoraan Jumalan luo vapaana kaikista keinoista ja vä-
lineistä: hänen valonsa on hänen toimintansa ja hänen toimintansa on 
hänen valonsa. 

Näin oli myös rakkaan Martan laita, ja siksi Jeesus sanoi hänelle, että 
’yksi asia on tarpeen’, ei kaksi. Kun minä ja sinä olemme kerran ikui-
sen valon syleilyssä, merkitsee se yhtä. Kaksi yhdessä on tulinen hen-
ki kaikkien asioiden yläpuolella, mutta kuitenkin Jumalan alapuolella 
ikuisuuden piirissä. Tämä on kaksi, koska se näkee Jumalan, mutta ei 
välittömästi. Sen tietoisuus ja oleminen tai sen tietoisuus ja tietoisuuden 
kohde eivät milloinkaan ole yhtä. Jumalaa ei nähdä muutoin kuin hen-
kisesti, täysin vapaana kaikista kuvista. Silloin yhdestä tulee kaksi, kaksi 
yhdessä: valo ja henki, nämä kaksi ovat yhtä ikuisen valon syleilyssä. 

Mitä ikuisuuden piiri tarkoittaa? Sielulla on kolme tietä Jumalan luo. 
Yksi tie on etsiä Jumalaa kaikista olennoista moninaisten toimien ja pa-
lavan kaipauksen avulla. Tätä tapaa kuningas Daavid tarkoitti sanoes-
saan: ”Kaikista asioista olen etsinyt lepopaikkaa.” (Sir. 24:7 *) Toinen tie 
on tietön tie, vapaa ja kuitenkin sidottu, kohotettu, pois temmattu ja 
lähes ohittaen itsensä ja kaikki asiat, vailla tahtoa ja mielikuvia, vaikka-
kaan ei vielä ydinolemuksessa. Kristus tarkoitti tätä sanoessaan: ”Olet 
autuas, Pietari, veri ja liha eivät ole sinua valaisseet, vaan se, että olet 
kohonnut korkeampaan ymmärrykseen. Kun kutsut minua Jumalaksi, 
on minun taivaallinen Isäni paljastanut sen sinulle.” ** (Matt. 16:17) Pie-
tarikaan ei nähnyt Jumalaa verhoamattomana, vaikka taivaallisen Isän 
voima kohottikin hänet yli kaiken luodun ymmärryksen ikuisuuden 
piiriin. Sanoisin, että taivaallinen Isä otti hänet rakastavaan syleilyyn-

*	 Sirakin kirja on julkaistu muiden apokryfikirjojen tavoin joissakin suomenkielisen Raa-
matun painoksissa erillisenä liitteenä Vanhan ja Uuden testamentin välissä. – Toim. 
huom. 

**	 sitaatti on nykyistä runsaampi
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sä, jolloin valtava voima kantoi hänet hänen tietämättään ylös, kohotta-
va henki kuljetti kaiken käsitettävissä olevan tuolle puolen taivaallisen 
Isän voiman kautta. Silloin suloinen olemuksellinen ääni kutsui Pietaria 
sisäisesti ylhäältä, kuitenkin kaikista aistinautinnoista vapaina, yksin-
kertaisessa Jumalan ja ihmisen ykseyden totuudessa, taivaallisen Isä-
Pojan persoonassa. Rohkenen sanoa: jos Pietari olisi nähnyt Jumalan 
verhoamattomana, kuten myöhemmin, ja kuten Paavali näki, kun hänet 
temmattiin ylös kolmanteen taivaaseen, olisi korkeimmankin enkelin 
ääni vaikuttanut hänestä karkealta. Hän siis lausui monia suloisilta kuu-
lostavia sanoja, joita Jeesuksen ei ollut tarve kuulla, koska hän näkee 
sydämeen ja sielun pohjaan, ollen itse välityksettömästi Jumalan edessä 
todellisen ykseyden7 vapaudessa. Juuri tätä Paavali tarkoitti sanoessaan 
”eräs mies temmattiin ylös ja kuuli sellaisia sanoja, joita ihmiset eivät 
saa lausua”. (2. Kor. 12:2) Teidän tulisi siksi ymmärtää, että Pietari oli 
ikuisuuden piirissä, mutta ei ollut ykseydessä, jossa nähdään Jumala 
Hänen omassa olemuksessaan. 

Kolmatta tietä kutsutaan tieksi, mutta todellisuudessa se on kotona 
olemista, mikä merkitsee Jumalan näkemistä ilman välittäviä tekijöitä 
Hänen omassa olemuksessaan. Tästä Kristus sanoo: ”Minä olen tie, to-
tuus ja elämä.” (Joh. 14:16) – Kristus Persoonana, Kristus Isänä, Kristus 
Henkenä; kolme yhdessä: tienä, totuutena ja elämänä, yhtenä rakkaassa 
Kristuksessa, jossa hän on tätä kaikkea. Tämän tien ulkopuolella ovat 
kaikki olennot kehällä keinoina tai välineinä. Mutta kun Hänen Sanansa 
valo johdattaa tuota tietä pitkin Jumalaan, kummankin tullessa Pyhän 
Hengen syleilyyn – silloin ylitetään kaikki sanallinen. Kuinka ihmeellis-
tä on olla ulko- ja sisäpuolella, syleillä ja olla syleiltynä, nähdä ja tulla 
nähdyksi, omistaa ja olla omistettu – juuri tuo on tavoite, ja siinä henki 
on ikuisesti levossa yhdistyneenä rakkaaseen ikuisuuteen. 

Mutta palataksemme väitteeseemme siitä, kuinka Martta ja kaikki Ju-
malan ystävät huolehtivat mutta eivät ole huolissaan. Heidän ajallinen 
työnsä on yhtä jaloa kuin mikä tahansa itsensä Jumalalle lupautuminen, 
koska tuo toiminta yhdistää meidät Häneen yhtä läheisesti kuin korkein 
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meille tapahtuva asia. Ja siksi hän sanoi: ”Sinä huolehdit asioista”, tar-
koittaen sitä, että Martta suoritti asioita, mutta ei ollut sidoksissa niihin. 

Erityisesti kolmea asiaa tarvitaan työssämme: järjestelmällisyyttä, ym- 
märtämystä ja mielekkyyttä. ’Järjestelmällisyydeksi’ kutsun sitä, että toi-
met ovat kaikessa vastaavuussuhteessa Korkeimpaan. ’Ymmärtämykseksi’  
kutsun sitä, ettei tiedä mitään ajallista, joka olisi parempaa. ’Mielekkyydek- 
si’ kutsun sitä, että tuntee elävän totuuden riemukkaan läsnäolon hy-
vissä töissä. Kun nämä kolme asiaa yhdistyvät, vievät ne meidät yhtä 
lähelle (Jumalaa) – ja ovat yhtä hyvin avuksi – kuin kaikki Maria Mag-
daleenan ilot erämaassa.8 

Nyt Kristus sanoo: ”Sinä huolehdit monista asioista” – ei ainoastaan 
yhdestä. Se tarkoittaa: sielun ollessa täysin yksin ja toimettomana se 
siirrettiin ikuisuuden piiriin – tällöin se oli huolissaan, jos mitkä tahan-
sa ’välineelliset asiat’ tulivat väliin pilaamaan sen ilon. Sellaista henkilöä 
nämä asiat vaivaavat ja hän on levoton ja onneton. Mutta Martta oli 
hyveissään kypsynyt ja vakiintunut sekä mieleltään tyyni – asiat eivät 
siten koituneet hänelle esteiksi – joten hän tahtoi sisarensakin lujittuvan 
samaan tapaan, koska näki, että tämän olemus ei vielä ollut juurtunut. 
Hänen halunsa nousi kypsältä perustalta, ja hän toivoi Marialle kaikkea 
ikuiseen autuuteen kuuluvaa. Juuri siitä syystä Kristus sanoi: ”Yksi asia 
on tarpeen.” Mikä se yksi on? Jumala. Juuri sitä kaikki olennot tarvit-
sevat, sillä jos Jumala ottaisi takaisin kaiken itselleen kuuluvan, kaikki 
olennot häviäisivät. Jos Jumalan olisi vedettävä itsensä Kristuksen sie-
lusta, jossa hänen henkensä on yhdistettynä ikuiseen Persoonaan, Kris-
tus jätettäisiin pelkäksi olennoksi. Siksi tuota yhtä tarvitaan suuresti. 
Martta pelkäsi, että hänen sisarensa jäisi kuluttamaan aikaansa ilossa ja 
suloudessa, ja toivoi tämän olevan itsensä kaltainen. Siksi Kristus ikään 
kuin sanoi: ”Älä pelkää, Martta, hän on valinnut parhaan osan: tämä 
menee ohi. Paras olennolle koituva asia tulee hänen osalleen: hänestä-
kin tulee kaltaisesi autuas.” 

Antakaahan minun opastaa teitä hyveistä. Hyveellinen elämä riippuu 
tahdosta kolmessa suhteessa. Yksi asia on luovuttaa oma tahtonsa Juma-
lalle, koska on tarpeen tehdä täydellisesti se, mitä ihminen silloin tiedos-
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taa – on sitten kyseessä ottaminen tai jättäminen. On olemassa kolmen-
laista tahtoa.9 Ensimmäinen on havaitseva tahto, toinen järkiperäinen  
ja kolmas ikuinen tahto. Havaitseva tahto etsii opastusta, niin että ihmi-
nen tarvitsee todellisen opettajan. Järkiperäinen tahto merkitsee Jeesus 
Kristuksen ja pyhimysten jalanjälkien seuraamista, mikä merkitsee, että 
sanat, teot ja elämäntapa ovat yhtä lailla suunnattuja korkeinta päämää-
rää kohti. Kun tämä kaikki on tehty, Jumala tahtoo antaa jotain enem-
män sielun perustassa eli ikuisen tahdon, joka on Pyhän Hengen käs-
kyjen kanssa sopusoinnussa. Silloin sielu sanoo: ”Herra, kerro minulle 
ikuinen tahtosi.” Ja silloin, mikäli sielu on täyttänyt juuri mainitsemani 
ehdot – ja jos Jumala niin tahtoo – Isä lausuu sielussa ikuisen Sanansa. 

Kristus sanoo: ”Sinä huolehdit monista asioista.” Martta oli niin juur-
tunut perusolemukseensa, että hänelle toiminta ei muodostunut esteek-
si: työn ja toiminnan hän käänsi ikuiseksi hyödykseen. Tämä oli hieman 
välineellistä, mutta luonteen jalous sekä edellisen kaltainen alituinen hy-
veellinen työ ja toiminta auttavat suuresti. Maria oli ’Martta’ ennen kuin 
hänestä tuli ’Maria’, sillä istuessaan Kristuksen jalkojen juuressa ei hän 
ollut vielä ’Maria’; hän oli kyllä sen niminen, mutta ei olemukseltaan, 
koska hän oli ilon ja autuuden täyttämä ja oli juuri saapunut kouluun op-
pimaan (ensin) elämää. Mutta Martta oli asettunut omaan perusolemuk-
seensa ja sanoi sieltä: ”Herra, pyydä häntä nousemaan ylös”, ikään kuin 
sanoen: ”Herra, minä en halua hänen istuvan siinä pelkästään ilon takia. 
Haluan hänen oppivan elämää ja omistavan sen ydinolemuksessaan.  
Pyydä häntä nousemaan, että hän voisi täydellistyä.” Häntä ei kutsuttu 
Mariaksi, kun hän istuutui Kristuksen jalkojen juureen. Kutsun Mari-
aksi hyvin kurinalaista ruumista, joka tottelee viisasta opetusta. Tottele-
vaisella tarkoitan sitä, että tahto hyväksyy kaiken sen, minkä todellinen 
tieto* sille tarjoaa. 

Hyvät ihmisemme kuvittelevat, että he voivat saavuttaa tason, missä 
aistittavat asiat eivät vaikuta heidän tuntemuksiinsa. Se, että epämiel-
lyttävä melu voisi olla korvalleni yhtä miellyttävää kuin lyyran suloiset 
soinnut, on jotain sellaista, mitä en kykene milloinkaan saavuttamaan. 

*	 Einsicht
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Mutta tämän verran voidaan saavuttaa: kun havaitaan henkisesti, niin 
järjellinen, Jumalaan-mukautuva tahto alistuu sisäiseen näkemykseen 
ja käskee (havaitsevaa) tahtoa vetäytymään asiasta, ja tahto vastaa ’tah-
don mielelläni’. Silloin taistelu muuttuu iloksi. Sillä se, mitä ihminen on 
voittanut raskaalla raadannallaan, tuo hänen sydämeensä iloa ja kantaa 
silloin hedelmää. 

Jotkut ihmiset taas toivovat tavoittavansa tason, jossa he vapautuvat 
töistä. Sanoisin, ettei näin voi tapahtua. Sen jälkeen kun opetuslapset 
olivat vastaanottaneet Pyhän Hengen, he alkoivat suorittaa hyviä töitä. 
Ja silloin kun Maria istui Kristuksen jalkojen juuressa, hän oli oppimas-
sa, koska hän oli juuri astunut kouluun oppiakseen, kuinka elää. Mutta 
myöhemmin, kun Kristus oli noussut taivaaseen ja Maria vastaanot-
tanut Pyhän Hengen, hän alkoi palvella: hän matkusteli ulkomailla ja 
saarnasi, opetti ja toimi opetuslasten palvelijana. 

Jotta voisimme seurata Kristusta uskollisesti todellisten hyveiden 
harjoittamisessa, auttakoon siinä meitä Jumala. Amen. 

***
1. Pohjautuu samaan tekstiin kuin n:o 8, mutta Eckhart kääntää ja tulkitsee 

tekstin tässä eri tavoin. Nämä kaksi saarnaa esitettiin todennäköisesti täysin eri ai-
koihin. Tässä oleva, joka on luultavasti myöhäisempi, tulkitsee Marttaa ja Mariaa 
tyypilliseen eckhartilaiseen tapaan. Teksti vaikuttaa osittain turmeltuneelta. 

2. Tämä ei tietenkään liity myöhäisempään lahkoon, jota kutsutaan Jumalan 
Ystäviksi. Ks. Clark, s. 122–. 

3. Tämä on epäselvä lause. Yleismerkitys näyttäisi olevan siinä, että elämä 
(kokemus) opettaa meitä parhaiten maallisissa asioissa. Ilon ja valon (’lust unde 
lieht’) ei ole täysin selvää. Quintin mukaan (DW III, 494, alaviite 10) elämä on nii-
tä parempi opettaja. Teksti saattaa olla vielä virheellisessä muodossa sekä Quintin 
käyttämässä teoksessa että tässä käännetyssä. Sanat saattavat tarkoittaa ekstaattista 
näkyä, koska jatkossa kuvataan sitä, että sellainen näky, jopa Paavalinkin näkemä-
nä, on riittämätön kehittämään hyveitä, ellei niitä ole jo aikaisemmin harjoitettu. 
Vita activa pitää edeltää vita contemplativaa. Suomalainen teksti noudattaa Quin-
tin käännöstä. 

4. Quint on jälleen muuttanut mielensä QT:n, s. 283 ja DW III:n, s. 484 ja alav. 24,  
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s. 496 välillä. Tämä on käännetty alun perin QT:tä seuraten, Toimiensa estämät 
ihmiset ovat huoliensa ahdistamia. Evansin käännös on samantapainen kuin yllä 
oleva. Suomennoksessa on noudatettu alkuperäistä tulkintaa, jossa todetaan (vä-
lilauseessa) tilanne sellaisten ihmisten osalla, jotka eivät vielä tiedosta ikuisessa 
valossa (jäävät, takertuvat huoliin). 

5. Pfeifferilla ja Evansilla tämä kohta seuraa yllä olevaa ikuista valoa. Quint on 
sijoittanut sen uudelleen seuraten parempaa käsikirjoitusta. 

6. Evans kääntää ’itsekkyydestä’, mutta ’des delben’ tarkoittaa yksinkertaisesta 
siitä samasta. 

7. Iresheit, kirjaimellisesti he-ykseys (theyness) tai heidän-ykseys (theirness): 
Isän ja Pojan ykseys. 

8. Kuten Jacobus a Voraginen (n. 1263–73) Legenda Aurea kertoo, toim. Graes-
se, Leibzig, 1846. Caxtonin käännös teoksessa Temple Classics, 1900. 

9. Ovatko nämä kolme asiaa yhteydessä tahtoon? Tässä näyttää olevan jonkin-
laista sekaannusta. [Erään englanninkielisen käännöksen laatijan Maurice O’C. 
Walshen huomautus.]
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SAARNA 10 
(Pf 10, Q 25, QT 38) 

MOYSES ORABAT DOMINUM SUUM 
(2. Moos. 32:11–, Evans II, 11) 

Olen lainannut latinalaista tekstiä, joka on tämän päivän sanasta1. Se 
tarkoittaa saksaksi: ”Mooses anoi* Herralta Jumalaltaan sanoen ’Herra, 
miksi on vihasi syttynyt kansaasi kohtaan?’ Silloin Jumala vastasi hä-
nelle sanoen ’Mooses, anna minun olla yksin, salli ja suostu siihen, että 
vihani syttyy ja että Minä kostan kansalle’. Ja Jumala lupasi Moosekselle 
sanoen ’Minä korotan ja suurennan sinut ja moninkertaistan siemenesi 
sekä teen sinusta suuren kansakunnan hallitsijan’. Mooses sanoi: ’Herra, 
pyyhi minut pois elämän kirjasta, tai anna anteeksi kansalle.’ ” 

Mitä tarkoitetaan sanonnalla ’Mooses anoi Herraltaan Jumalalta’? Jos 
Jumala todella on sinun Herrasi, täytyy sinun silloin olla Hänen palve-
lijansa, ja mikäli sinä silloin työskentelet omaksi hyväksesi tai mielihy-
väksesi tai pelastukseksesi, et sinä silloin ole Hänen palvelijansa, koska 
et etsi ainoastaan Jumalan kunniaa vaan omaa etuasi. Miksi hän sanoo, 
että ’Herra on Jumala’? Jos Jumala tahtoo sinun olevan sairas, ja sinä 
tahdot olla terve; jos Jumala tahtoo ystäväsi kuolevan, ja sinä hänen 
elävän vastoin Jumalan tahtoa, silloin Jumala ei ole sinun Herrasi. Jos 
rakastat Jumalaa ja olet sairas: ’Jumalan nimeen’; jos ystäväsi kuolee: ’Ju-
malan nimeen’; jos hän menettää silmänsä: ’Jumalan nimeen’. Tuollai-
sen ihmisen kohdalla kaikki olisi hyvin. Mutta jos olet sairas ja rukoilet 
Jumalalta terveyttä, silloin terveys on sinulle Jumalaa tärkeämpää, eikä 
Hän ole sinun Jumalasi. Hän on taivaan ja maan Jumala mutta ei sinun 
Jumalasi. 

On varma ja välttämätön totuus, että hän, joka luovuttaa oman tahton-
sa täysin Jumalalle, saa myös otteen ja sidoksen Jumalaan siten, että Juma-
la ei voi tehdä mitään muuta kuin tuollainen ihminen tahtoo. Jokaiselle,  

*	 RK -92, koetti lepytellä 
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joka luovuttaa täysin tahtonsa, antaa Jumala oman tahtonsa niin täysin  
ja todellisesti, että Jumalan tahto tulee ihmisen tahdoksi, ja Jumala on 
vannonut itsekseen, ettei Hän tee mitään sellaista, mitä tuo ihminen 
ei tahdo. Sillä Jumala ei milloinkaan halua olla kenenkään oma ennen 
kuin tästä on ensin tullut Hänen omansa. Augustinus sanoo: ”Herra, 
älköön Sinun tahtosi olko kenenkään ihmisen tahto ennen kuin hänestä 
on tullut sinun omasi.” 

Me yritämme tehdä Jumalaa yötä päivää kuuroksi huudoillamme: 
”Herra, tapahtukoon sinun tahtosi” – ja kun Jumalan tahto sitten tapah-
tuu, olemme me suutuksissa, mikä on väärin. Jos meidän tahtomme on 
Jumalan tahto, se on hyvä asia, mutta jos Jumalan tahto on meidän tah-
tomme – on se paljon parempi asia. Jos sinun tahtosi on Jumalan tahto, 
silloin sinä et sairaana ollessasi tahdo parantua vastoin Jumalan tahtoa 
– vaikka toivoisitkin vointisi paranevan Jumalan tahdosta. Ja kun asi-
at menevät kohdallasi vikaan, sinä toivoisit asioiden kääntyvän hyvään 
suuntaan Jumalan tahdosta. Mutta kun Jumalan tahto on sinun tahtosi, 
niin silloin olet sairaana ’Jumalan nimeen’ ja ystäväsi kuolee ’Jumalan 
nimeen’. On varma ja välttämätön totuus, että vaikka siitä aiheutuisi 
kaikki helvetin, kiirastulen ja maailman tuskat, Jumalan yhteydessä ole-
van tahto kestäisi kaiken sen ikuisesti ja pitäisi sitä autuutenaan ja py-
syisi aina tuskassa ja katkerissa asioissa hetkeäkään horjumatta tai ajat-
telematta, että asioiden pitäisi olla toisin. Kun tahto on niin yhdistynyt 
Jumalan tahdon kanssa, että se muodostuu yhdeksi, silloin taivaallinen 
Isä kantaa ainosyntyistä Poikaa itsessään – ja samalla minussa. Mik-
si Hänessä itsessään ja minussa? Koska silloin minä olen yhtä Hänen 
kanssaan, Hän ei voi sulkea minua ulos – ja tuossa tapahtumassa Pyhä 
Henki saa olemuksensa ja tulemuksensa minulta kuten Jumalalta. Mik-
si? Koska minä olen Jumalassa. Jos Pyhä Henki ei saa sitä minulta, ei 
hän saa sitä Jumalaltakaan: hän ei voi millään tavoin sulkea minua ulos. 

Mooseksen tahto oli tullut niin täysin Jumalan tahdoksi, että Juma-
lan kunnia ihmisten keskuudessa oli hänelle rakkaampaa kuin hänen 
oma autuutensa. Jumala antoi Moosekselle lupauksia, jotka tämä tor-
jui: vaikka Hän olisi luvannut Moosekselle koko oman jumaluuteensa, 
ei Mooses olisi suostunut. Mutta Mooses anoi Jumalaa sanoen: ”Herra, 
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pyyhi nimeni elämän kirjasta.” Mestarit kysyvät, rakastiko Mooses kan-
saa enemmän kuin itseään? He vastaavat: ”Ei!” Sillä Mooses kyllä tiesi, 
että etsimällä Jumalan kunniaa ihmisistä, tuli hän lähemmäksi Jumalaa 
kuin hän olisi päässyt olemalla välinpitämätön Jumalan kunniasta ja et-
sinyt pelkkää omaa pelastustaan. Ja näin oikeamielisen kuuluukin olla 
etsimättä omaansa kaikissa toimissaan vaan etsiä ainoastaan Jumalan 
kunniaa. Jos sinä kaikissa tekemisissäsi kallistut itseäsi tai jotain henki-
löä kohti enemmän kuin toista, ei Jumalan tahto vielä ole todella tullut 
sinun tahdoksesi. 

Jeesus Kristus sanoo evankeliumissa: ”Minä en opeta omaa oppiani, 
vaan Hänen, joka minut on lähettänyt.” (Joh. 7:16) Ja niin pitäisi hy-
vän ihmisen suhteen ollakin: ”minun työni ei ole minun, elämäni ei ole 
minun”. Ja jos minä olen tuollainen, silloin kaikesta täydellisyydestä ja 
autuudesta, jonka Pietari oli saavuttanut ja johon Paavali kurkottautui, 
minäkin iloitsen heidän laillaan ja odotan iloitsevani siitä ikuisesti, ai-
van kuin minä olisin sen kaiken suorittanut. Lisäksi kaikista töistä, joita 
kaikki pyhimykset ja enkelit sekä Mariakin ovat tehneet, toivon saavani 
ikuista iloa, ikään kuin olisin itse ollut niissä tekijänä. 

Ihmisyys ja ihminen ovat eri asioita.2 Ihmisyys sinänsä on niin jaloa, 
että sen korkein kohta on samanarvoista enkeleiden kanssa ja juma-
lallista sukua. Tuo kaikkein läheisin ykseys, mikä Kristuksella oli Isän 
kanssa olisi minunkin mahdollista saavuttaa, kunhan vain riisuutuisin 
kaikesta ja toteuttaisin oman ihmisyyteni. Kaiken, minkä Jumala on 
koskaan antanut ainosyntyiselle Pojalleen, Hän on antanut aivan yhtä 
täydellisesti minullekin. Hän on antanut minulle enemmän: Hän on an-
tanut minulle ihmisyyteeni Kristuksessa enemmän kuin hänelle, sillä 
hänelle Hän ei antanut mitään: hänellä oli se kaikki ikuisesti Isässä. Jos 
minä isken sinua, lyön ensiksi ’Burkhardia tai Heinrichia’ ja vasta sit-
ten ihmistä. Mutta Jumala ei ole tehnyt tällä tavoin. Hän kosketti ensin 
ihmisyyttä. Mikä on ihminen? Sellainen, joka on nimetty Jeesus Kris-
tuksen mukaan. Tästä Kristus sanoo evankeliumissa: ”Hän ken koskee 
yhteen näistä*, koskee minun silmäterääni.” (Sak. 2:8, ks. Matt. 25:40) 

*	 vanhemmat RK:t, ’teihin’
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Toistan nyt: ”Mooses anoi Herralta, Jumalaltaan.” Monet ihmiset pyy-
tävät Jumalaa tekemään kaiken voitavansa heidän eteensä, mutta eivät 
halua antaa Jumalalle kaikkea voitavaansa. He haluavat antaa Jumalalle 
ja jakaa Hänen kanssaan pahimmat asiat, eivätkä paljon sitäkään! Mutta 
Jumala antaa ensimmäisenä asiana itsensä. Kun sinulla on Jumala, on 
sinulla samalla kaikki asiat Jumalan myötä. Olen joskus sanonut, että 
sellaisella, jolla on Jumala ja kaikki asiat Jumalan lisäksi, ei ole enempää 
kuin sillä, jolla on yksin Jumala. Sanon lisäksi, että tuhat enkeliä ikui-
suudessa eivät ole enempää kuin kaksi tai yksi, koska ikuisuudessa ei ole 
lukuisuutta – se ylittää kaiken lukuisuuden. 

”Mooses anoi Herralta Jumalaltaan.” Mooses tarkoittaa sellaista, joka 
nostettiin ylös vedestä. Mutta nyt puhun jälleen tahdosta. Sadan kul-
tamitallisen luovuttaminen Jumalan kunniaksi on jalo teko – ja näyt-
tääkin sellaiselta. Kuitenkin sanon, että mikäli minulla olisi tahto antaa 
sata mitallista kultaa – mikäli minulla sitä olisi – ja mikäli tämä tahto 
olisi täydellinen, olisin silloin itse asiassa maksanut Jumalalle, ja Hä-
nen täytyy ottaa se huomioon aivan samoin kuin jos olisin sen Hänel-
le todella antanut. Lisään vielä: mikäli minulla olisi tahto luopua koko 
maailmasta – jos sen omistaisin – silloin olen luovuttanut Jumalalle 
koko maailman, ja Hänen täytyy pitää tiliä minulle ikään kuin olisin 
luovuttanut koko maailman Hänelle. Sanon, että jos minun käteni olisi 
surmannut paavin, eikä se olisi tapahtunut minun tahdostani, nousisin 
alttarille lukemaan messua aivan tavalliseen tapaan. Ihmisyys on yhtä 
täydellistä vähäisimmässä ja surkeimmassa kuin paavissa ja keisarissa, 
sillä minä pidän rakkaampana itse ihmisyyttä kuin sitä ihmistä, joka on 
mukanani. 

Jotta me voisimme tällä tavoin yhdistyä Jumalaan, auttakoon siinä 
meitä tämä puhumani totuus. Amen. 

***
1. Eckhartin tekstilainaus on varsin vapaa – kuten tavallista. Tämä on paaston 

ajan neljännen sunnuntain jälkeisen tiistain opetus. 
2. Inhimillinen luonto erotettuna yksilöllisestä ihmisestä. Kristus astui inhimil-

liseen luontoon, ei henkilöön (ks. saarna 13a).
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SAARNA 11 
(Pf 11, Q 26, QT 49) 

MULIER, VENIT HORA ET NUNC EST, QUANDO VERI 
ADORATORES ADORABUNT PATREM  

IN SPIRITU ET VERITATE 
(Joh. 4:23)

Tämä löytyy Pyhän Johanneksen evankeliumista. Otan yhden lauseen 
pitkästä kertomuksesta. Jeesus Kristus sanoi: ”Aika tulee ja on jo, kun 
todelliset palvojat* palvovat Isää hengessä ja totuudessa, ja sellaisia Isä 
etsii**.” 

Huomatkaa hänen ensimmäinen asiansa: ”Aika tulee ja on jo.” Sellai-
sen, joka palvoo Isää, tulisi kohota haluineen ja toiveineen ikuisuuteen. 
Sielun korkein olemus on ajan yläpuolella eikä tiedä mitään ajasta tai 
ruumiista. Kaikki tuhat vuotta sitten vastaavana päivänä tapahtunut on 
ikuisuudessa yhtä lähellä kuin tämä hetki, jota minä nyt elän; samoin on 
tuhannen vuoden kuluttua olevan päivän suhteen – tai niin monen vuo-
den kuluttua kuin vain ikinä kykenette laskemaan – ne eivät ole ikui-
suudessa yhtään etäämmällä kuin tämä hetki, jossa nyt olen. 

Sitten hän sanoo: ”…että todelliset palvojat palvovat Isää hengessä ja 
totuudessa.” Mikä on totuus? Totuus on niin ylevä asia, että jos Juma-
la kykenisi torjumaan sen, minä tarrautuisin siihen ja antaisin Jumalan 
mennä, sillä Jumala on totuus, ja kaikki sielussa oleva tai Jumalan luo-
ma ei ole totuutta. 

Nyt hän sanoo: ”He palvovat Isää.” Voi kuinka paljon on sellaisia, jot-
ka palvovat kenkää tai lehmää ja rasittavat itseään niillä – he ovat type-
riä ihmisiä! Heti kun rukoilet Jumalaa ihmisten puolesta, sinä rukoilet 
omaksi vahingoksesi, sillä ihminen on tuskin tullut ihmiseksi, kun hän 
jo kantaa itsessään katkeruutta ja huolia, pahuutta ja tuskaa. Joten he 

*	 suom. raam. ’rukoilijat’
**	 suom. raam. ’tahtoo’
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saavat ansionsa mukaan – nuo tuskaa ja katkeruutta osakseen saavat 
ihmiset. Miksi? He toivoivat sitä. 

Olen joskus sanonut, että jokainen, joka etsii Jumalaa ja jotain Juma-
lan ohella, ei löydä Häntä. Mutta se, joka etsii yksin Jumalaa totuudessa, 
löytää Hänet, ei kuitenkaan yksin Jumalaa – sillä hän löytää Jumalan 
myötä kaiken, mitä Jumala voi antaa. Jos etsit Jumalaa ja etsiessäsi myös 
omaa etuasi ja autuuttasi, silloin et todella etsikään Jumalaa. Ja siksi hän 
sanoo, että todelliset palvojat palvovat Isää, ja se on aivan oikein sanot-
tu. Kysykää hyvältä ihmiseltä: ”Miksi etsit Jumalaa?” – ”Koska Hän on 
Jumala.” – ”Miksi etsit totuutta?” – ”Koska se on oikeamielisyyttä.” Sel-
laisella kaikki on hyvin. 

Kaikkeen ajalliseen liittyy kysymys: ”Miksi?” Kysykää ihmiseltä: 
”Miksi syöt?” – ”Saadakseni voimia.” – ”Miksi nukut?” – ”Samasta syys-
tä.” Tällä tavoin voidaan jatkaa kaiken ajallisen suhteen. Mutta jos kysyi-
sit hyvältä ihmiseltä: ”Miksi rakastat Jumalaa?” – ”En tiedä – Jumalan 
tähden!” – ”Miksi rakastat totuutta?” – ”Totuuden tähden!” – ”Miksi 
rakastat oikeamielisyyttä?” – ”Oikeamielisyyden tähden!” – ”Miksi sinä 
elät?” – ”En todellakaan tiedä – minä pidän elämisestä!” 

Eräs mestari sanoo: ”Sellainen, jota totuus, oikeus ja hyvyys ovat 
kerran koskettaneet, ei kääntyisi enää hetkeksikään pois niistä – vaikka 
se olisi tuonut mukanaan kaikki helvetin tuskat.” Ja hän jatkaa: ”Tuol-
lainen näiden kolmen asian koskettama ihminen ei enää kykene luo-
pumaan näistä kolmesta enempää kuin Jumala voisi luopua omasta  
jumaluudestaan.” 

Mestarin mukaan hyvyydessä on kolme lajia. Ensimmäinen laji on 
hyödyllisyys, toinen ilo ja kolmas soveliaisuus. Tästä syystä hän sanoo: 
”He palvovat Isää.” Miksi hän sanoo ’Isää’? Kun etsit Isää eli yksin Ju-
malaa, löydät Jumalan myötä kaiken sen, mitä Hän voi antaa. Tämä 
on varma ja välttämätön totuus, julistettu totuus – ja vaikka sitä ei oli-
si julistettukaan, olisi se kuitenkin totta: mikäli Jumalalla olisi vieläkin 
enemmän, Hän ei voisi salata sitä sinulta, vaan Hänen olisi pakko näyt-
tää ja antaa se sinulle. Minä olen joskus sanonut, että Hän antaa sen 
sinulle – ja antaa sen sinulle syntymänä. 
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Mestari1 sanoo, että sielulla on kahdet kasvot: ylemmät katsovat koko 
ajan Jumalaa, ja alemmat katsovat alaspäin ja ohjaavat aisteja. Ylemmät 
kasvot, sielun huippu, ovat ikuisuudessa, eikä niillä ole mitään tekemis-
tä ajan kanssa: ne eivät tiedä mitään ajasta tai ruumiista. Olen joskus sa-
nonut, että näissä kasvoissa on kätkettynä kaiken hyvyyden lähde kuin 
valona, joka loistaa alati, ikuisesti palavana soihtuna, joka ei ole mikään 
muu kuin Pyhä Henki. 

Mestari sanoo, että sielun huipusta virtaa kaksi voimaa. Toinen on 
tahto, toinen järki, ja näiden voimien täydellisyys on korkeimmassa voi-
massa, jota kutsutaan järjeksi.2 Se ei voi koskaan levätä. Se ei etsi Ju-
malaa siltä osin kuin Hän on Pyhä Henki eikä sikäli kuin Hän on Poi-
ka. Se ei myöskään halua Jumalaa, sikäli kuin Hän on Jumala. Miksi? 
Koska Hänellä olisi edelleen nimi. Ja jos jumalia olisi tuhat, se jatkaisi 
kuitenkin eteenpäin murtautumistaan, koska se tahtoo omistaa Hänet 
siellä, missä Jumalalla ei ole nimeä: se haluaa ylevämpää ja jotain enem-
män kuin vain nimeä kantavan Jumalan. Mitä se sitten haluaa? Sitä se 
ei tiedä: se haluaisi Hänet sellaisena kuin Hän on Isänä. Ja siksi Filippus 
sanoo: ”Herra, näytä meille Isä, niin olemme tyytyväisiä.” (Joh. 14:8) 
Se haluaa, että Hän on ydin, josta hyvyys tulee. Se haluaa, että Hän on 
sydän, josta hyvyys virtaa. Se haluaa, että Hän on kuin juuri, kuin suoni, 
josta hyvyys kumpuaa: vain sellaisena Hän on Isä. 

Jeesus Kristus sanoo: ”Kukaan ei tunne Isää niin kuin Poika tai Poikaa 
niin kuin Isä.” (Matt. 11:27) Todellakin, Isän tuntemiseksi meidän täytyy 
olla Poikia. Olen joskus lausunut kolme sanomaa: ottakaa ne nyt kolme-
na katkerana rypäleen siemenenä ja juokaa se sitten. Jos meidän ensik-
sikin pitäisi olla Poikia, täytyy meillä olla Isä, sillä kukaan isätön ei voi  
sanoa olevansa poika – eikä kukaan pojaton ole isä. Jos jonkun isä on 
kuollut, hän sanoo: ”Hän oli minun isäni.” Jos jonkun poika on kuollut, 
hän sanoo: ”Hän oli minun poikani.” Sillä pojan elämä riippuu isästä ja 
isän pojasta, eikä kukaan voi sanoa olevansa poika, ellei hänellä ole isää 
– ja sellainen on todella poika, jonka jokainen työ on tehty rakkaudes-
sa. Toinen sellainen asia, joka eniten tekee ihmisestä pojan, on mielen 
tyyneys. Jos hän on sairas, olisi hän yhtä kernaasti sairas kuin tervekin 
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tai päinvastoin. Jos hänen ystävänsä kuolee: ’Jumalan nimeen’! Jos hän 
menettää silmänsä: ’Jumalan nimeen’! Kolmas pojalta vaadittava asia on 
se, ettei hän voi kääntää päätään kenenkään toisen puoleen kuin isän. 
Voi kuinka jalo onkaan tuo voima, joka ylittää ajan ja paikan!3 Sillä ajan 
tuolla puolen oleminen merkitsee sekä ajan sisältämistä että aikana ole-
mista. Ja vaikka ihminen saisi haltuunsa tällaista ajan ylittävää, kuinka 
vähän tahansa, hän olisi todella rikas, sillä kaikki valtameren takainen ei 
ole yhtään etäämmällä tästä voimasta kuin tässä nykyisessä tilassa ole-
vakaan. Ja siksi hän sanoo: ”Sellaisia Isä etsii.” 

Jumala rakastaa meitä, Jumala ahdistelee meitä pyynnöillään eikä 
jaksa odottaa sitä, että sielu kääntyy pois kaikesta olemuksellisesta ja 
riistäytyy sellaisesta irti. On varma ja välttämätön totuus, että Jumalan 
täytyy etsiä meitä ikään kuin Hänen jumaluutensa olisi vaarassa – niin 
kuin onkin! Ja Jumala ei voi olla sen enempää ilman meitä kuin me ilman 
Häntä, sillä vaikka me kykenisimmekin kääntymään pois Jumalasta, ei 
Jumala kuitenkaan voisi kääntyä pois meistä. Sanon, että minä en pyydä 
Jumalaa antamaan minulle jotain, enkä ylistä Häntä siitä, mitä Hän on 
minulle antanut, vaan pyydän Häntä tekemään minut arvolliseksi otta-
maan vastaan – ja ylistän Häntä siitä, että Hän on luonnoltaan sellainen, 
että Hänen täytyy antaa. Sellainen, joka erottaisi Jumalan tästä, erot-
taisi Hänet samalla omasta olemuksestaan ja todellisesta elämästään.  

Jotta me näin todella voisimme tulla Pojiksi, auttakoon meitä siinä 
tuo totuus, josta olen puhunut. Amen. 

***
1. Augustinus ja Avicenna (Q). 
2. Ks. saarna n:o 8, viite 5. 
3. Ks. saarna n:o 1, viite 8. 
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SAARNA 12 
(Pf 12, Q 27, QT 50) 

HOC EST PRAECEPTUN MEUM, UT DILIGATIS INVICEM 
SICUT DILEXI VOS 

(Joh. 15:12-) 

Olen lainannut evankeliumista kolme latinankielistä lausetta. Ensim-
mäisessä Jeesus Kristus lausuu: ”Tämä on käskyni, että te rakastatte toi-
sianne niin kuin minä olen teitä rakastanut.” Toinen kuuluu: ”Olen kut-
sunut teidät ystävikseni, sillä olen antanut teidän tietoonne kaiken, mitä 
olen kuullut Isältäni.” Kolmas on: ”Olen valinnut teidät, että menisitte 
ja tuottaisitte hedelmää ja että teidän hedelmänne olisi teissä pysyvää.” 

Huomatkaahan hänen ensimmäinen lauseensa: ”Tämä on minun 
käskyni.” Sanoisin teille tästä jotain sellaista, minkä ’tulisi säilyä teissä’. 
”Tämä on minun käskyni, että rakastatte…” Mitä hän tarkoittaa sano-
essaan ’että rakastatte’? Hän tahtoo sanoa erään asian, joka teidän tulisi 
panna merkille: Rakkaus on täysin puhdas ja alaston, itsessään täysin 
vapaa. Suurimmat mestarit1 sanovat, että se rakkaus, jolla me rakastam-
me, on Pyhä Henki. Jotkut2 tosin kiistivät tämän. On kuitenkin ikuinen 
totuus, että meidän kaikki liikkeemme rakkautta kohti on ainoastaan 
Pyhän Hengen aiheuttamaa. Rakkaus puhtaimmillaan ja vapaimmillaan 
ei ole muuta kuin Jumala. Mestarit sanovat, että rakkaus ei voi olla tai-
puvainen mihinkään muuhun kuin hyvyyteen, ja hyvyys on jumaluutta 
– aivan samaan tapaan kuin minun silmäni ei voi puhua eikä kieleni 
erottaa värejä. 

Mitä hän tarkoittaa liittäessään meidät noin vakavasti rakkauteen? 
Hän tarkoittaa, että rakkauden, jolla rakastamme, pitää olla niin puh-
dasta, paljasta ja vapaata, ettei se ole taipuvainen kohdistumaan itseeni 
tai ystävääni eikä mihinkään muuhunkaan paitsi siihen itseensä. Mes-
tarit sanovat, että me emme voi kutsua mitään toimintaa hyväksi eikä 
mitään hyvettä hyveeksi, ellei sitä ole suoritettu rakkaudessa. Hyve on 



89

niin jaloa, vapaata, puhdasta ja paljasta itsessään, että se ei tunne mitään 
parempaa kuin itsensä ja Jumalan. 

Hän sanoo: ”Tämä on minun käskyni.” Jos joku käskee minua teke-
mään jotain miellyttävää, joka hyödyttää minua tai josta riippuu minun 
autuuteni, on sellainen minulle tavattoman suloista. Janoisena ollessani 
juoma hallitsee minua. Nälkäisenä ollessani ruoka hallitsee minua. Ju-
mala tekee samoin: Hän käskee minua niin suloisesti, ettei mikään koko 
tässä maailmassa kykene siihen. Ja jos ihminen on kerran maistanut 
tällaista suloutta, hän ei todellakaan enää voi kääntää rakkauttaan pois 
hyvyydestä ja Jumalasta – aivan samoin kuin Jumala ei voi kääntyä pois 
jumaluudestaan: itse asiassa tämän ihmisen on helpompi riisua itsensä 
itsestään ja kaikesta autuudestaan ja vain pysyttäytyä rakkaudessaan hy-
vyyden ja Jumalan läheisyydessä. 

Nyt hän sanoo: ’että rakastatte toisianne’. Voi kuinka jaloa ja autuasta 
elämää se olisikaan! Eikö olisikin jaloa elämää, jos jokainen omistautui-
si lähimmäisensä rauhalle aivan kuten omanaan ja että hänen rakkau-
tensa olisi itsessään niin paljasta, puhdasta ja vapaata, että sen pyrki-
myksenä ei olisi mikään muu kuin hyvyys ja Jumala? Jos kysyisit hyvältä 
ihmiseltä: ”Miksi rakastat hyvyyttä?” – ”Hyvyyden takia.” – ”Miksi ra-
kastat Jumalaa?” – ”Jumalan takia.” Ja jos rakkautesi todella on itsessään 
niin puhdasta, vapaata ja paljasta, ettet rakasta mitään muuta kuin hy-
vyyttä ja Jumalaa, silloin on varmaa, että kaikkien ihmisten hyveelliset 
teot ovat myös yhtä täydellisesti sinun kuin jos olisit itse suorittanut ne 
– jopa puhtaampina ja parempina. Sillä paavilla on usein ahdistuksia 
paavina olemisesta. Mutta sinulla on hänen hyveensä puhtaampina, 
vapaampina ja rauhantäyteisempinä – ja ne kuuluvat enemmän sinulle 
kuin hänelle – mikäli rakkautesi on itsessään niin puhdasta ja paljasta, 
että et halua ja rakasta mitään muuta kuin hyvyyttä ja Jumalaa. 

Sitten hän sanoo: ”Kuten minä olen teitä rakastanut.” Kuinka on Ju-
mala meitä rakastanut? Hän rakasti meitä silloin, kun meitä ei ollut3 
ja kun olimme Hänen vihollisiaan. Jumala tarvitsee meidän ystävyyt-
tämme niin paljon, ettei Hän malta odottaa meidän anovan Häntä. 
Hän lähestyy meitä pyytäen meitä ystävikseen, sillä Hän haluaa meidän  
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tahtovan Hänen anteeksiantoaan. Siksi Kristus sanoi aivan oikein: ”Tah-
toni on, että pyydätte niiltä, jotka teitä vahingoittavat.”* Juuri noin tär-
keätä on se, että me pyydämme sellaisilta, jotka vahingoittavat meitä. 
Miksi? Jotta tekisimme Jumalan tahdon, jotta emme odottaisi meiltä 
pyydettävän, meidän tulisi sanoa: ”Ystävä, anna minulle anteeksi, että 
olen tehnyt sinut surulliseksi.” Ja juuri noin vakavasti meidän tulisi ot-
taa hyveiden harjoittaminen: mitä suurempi on oma tuskamme, sitä va-
kavammin meidän tulisi pyrkiä hyveeseen. Sinun rakkautesi tulisi olla 
näin yhdentynyttä, sillä rakkaus ei halua olla missään muualla kuin siel-
lä, missä on yhtäläisyys ja ykseys. Siellä, missä on isäntä ja palvelija, ei 
ole rauhaa, koska siellä ei ole yhtäläisyyttä. Nainen ja mies ovat erilaisia, 
mutta rakkaudessa he ovat yhtä. Ja siksi pyhät kirjoitukset sanovat aivan 
oikein, että Jumala otti naisen miehen kylkiluusta ja kyljestä eikä päästä 
tai jaloista, koska siellä, missä on kaksi, on myös puutteellisuutta. Mik-
si? Yksi ei ole toinen, koska tuo eroavaisuuden aiheuttava ’ei’ on vain 
katkeruutta, ja silloin rauha ei voi vallita. Ikään kuin pitelisin kädessäni 
omenaa, joka on ilo silmälleni, mutta suultani riistettäisiin sen suloi-
suus. Mutta jos syön sen, riistän silmiltäni sen tuoman nautinnon. 

Siten kaksi ei voi olla olemassa yhtäaikaisesti, toisen täytyy kadottaa 
olemuksensa. Tästä syystä hän sanoi, että ’rakastakaa toisianne’, mikä 
tarkoittaa: ’toisissanne’. Pyhät kirjoitukset ilmaisevat tämän hyvin. Jo-
hannes sanoo: ”Jumala on rakkaus, ja se, ken on rakkaudessa, on Juma-
lassa ja Jumala hänessä.” (1. Joh. 4:16) Hän sanoo totuuden: sillä mikäli 
Jumala olisi minussa mutta minä en Jumalassa – tai jos minä olisin Ju-
malassa ja Jumala ei olisi minussa, niin silloin kaikki olisi kaksinais-
ta. Mutta jos Jumala on minussa ja minä Jumalassa, silloin minä en ole 
vähäisempi ja Jumala ylhäisempi. Nyt voitte sanoa: ”Hyvä herra, sinä 
pyydät minua rakastamaan sinua, mutta minä en osaa rakastaa!” Jeesus 
Kristus ilmaisi tämän hyvin sanoessaan Pietarille: ”Pietari, rakastatko 
minua?” – ”Herra, tiedät hyvin, että minä rakastan sinua.” (Joh 21:15) 
Jos olet antanut sen minulle, niin silloin, Herra, minä rakastan sinua; 
mutta jos et ole antanut sitä minulle, silloin en rakasta sinua. 

*	 ks. Luuk. 6:27, nyk: ’rakastatte niitä, jotka teitä vihaavat’.
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Huomatkaahan tuo toinen lause: ”Olen kutsunut teitä ystävikseni, sil-
lä olen antanut teidän tietoonne kaiken sen, mitä olen kuullut Isältäni.” 
Aluksi hän siis sanoo: ”Olen kutsunut teitä ystävikseni.” Samassa läh-
teestä, samasta sydämestä, missä Poika syntyy, missä Isä lausuu Ikuisen 
Sanansa, syntyy myös Pyhä Henki ja virtaa eteenpäin. Kun saarnasin 
kolminaisuudesta,4 lainasin erästä latinalaista tekstiä, jonka mukaan 
Isä antoi ainosyntyiselle Pojalleen kaiken sen, mitä Hän kykeni tarjo-
amaan, koko jumaluutensa, autuutensa, jättämättä mitään pois. Siitä 
nousi kysymys, antoiko Jumala hänelle oman todellisen luontonsa? Ja 
minä vastasin: ’kyllä’, sillä Jumalan luonto, joka on synnyttäminen, ei 
poikkea Jumalasta, ja minä sanoin, että Hän ei jätä mitään pois. Minä 
vakuutan, että Hän ilmentää jumaluuden perustan täydellisesti Pojassa. 
Ja tästä sanoo Filippus: ”Herra, näytä meille Isä, ja me tyydymme.” (Joh. 
14:8). Hedelmiä tuottava puu jakaa hedelmiään. Se, joka antaa minulle 
hedelmän, ei anna minulle puuta. Mutta se, joka antaa minulle puun, 
juuret ja hedelmän, on antanut minulle enemmän. 

Sitten hän sanoo: ”Olen kutsunut teitä ystävikseni.” (Joh. 15:15) To-
dellakin, tuossa samaisessa syntymässä, jossa Isä synnyttää ainosyntyi-
sen Poikansa ja antaa hänelle juuren, koko jumaluutensa ja autuuten-
sa – mitään pois jättämättä – siinä samaisessa syntymässä Hän kutsuu 
meitä ystävikseen. Vaikka et kuulisi ja ymmärtäisi mitään Hänen puhu-
misestaan, on sielussa kuitenkin voima (mainitsin siitä. kun saarnasin 
täällä äskettäin5), joka on itsessään niin vapaa ja puhdas sekä jumalalli-
sen luonnon kaltainen, että siinä tuo voi tulla ymmärretyksi. Sen vuoksi 
hän sanoo sattuvasti: ”Kaikki, minkä olen kuullut Isältäni, saatan teidän 
tietoonne.” Hän sanoo, että ’minkä olen kuullut’. Isän puhe on samaa 
kuin synnyttäminen, Pojan kuuleminen on samaa kuin syntyminen. Sit-
ten hän sanoo: ”Kaikki, minkä olen kuullut Isältäni.” Todellakin, kaiken, 
minkä hän on ikuisesti kuullut Isältään, hän on salaamatta paljastanut 
meille. Jos hän olisi kuullut tuhatverroin enemmän, hän olisi sen salaa-
matta paljastanut. Ja siten meidänkään ei tulisi salata mitään Jumalalta, 
meidän tulisi paljastaa Hänelle kaiken, minkä voimme. Sillä jättämällä 
itsellesi mitä tahansa, menetät samassa määrin ikuista autuuttasi, koska 
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Isä ei ole jättänyt meiltä pois mitään omaansa. Tämä vaikuttaa joiden-
kin mielestä kovalta sanomalta. Mutta kenenkään ei pitäisi olla tästä 
epätoivoinen. Mitä enemmän annat itseäsi Jumalalle, sitä enemmän Ju-
mala vastaavasti antaa sinulle itseään, ja mitä enemmän irrotat itseäsi 
itsestäsi, sitä suurempi on ikuinen autuutesi. Mieleeni juolahti äskettäin, 
kun olin lausumassa ’Isä Meidän’ -rukousta, jonka Jumala itse meille 
opetti, että kun me sanomme ’Tulkoon valtakuntasi, tapahtukoon tah-
tosi’,6 pyydämme Jumalaa ottamaan meidät itsestämme. Kolmannesta 
tekstistä en nyt aio enää puhua mitään – siitä, missä Hän sanoo: ”Minä 
olen valinnut teidät, ruokkinut teidät, rauhoittanut teidät, vakiinnutta-
nut teidät niin, että voitte mennä ja kantaa hedelmää ja että hedelmänne 
on teissä pysyvää.” Ja tätä hedelmää ei tunne kukaan muu kuin yksin 
Jumala. Ja että me tulisimme täksi hedelmäksi, auttakoon siinä meitä 
ikuinen totuus, josta olen puhunut. Amen. 

***
1. Mm. Pietari Lombardilainen 
2. Tuomas Akvinolainen käsitti, että Pyhä Henki on rakkautemme aiheuttaja. 
3. Ks. saarna n:o 8, viite 3. 
4. LW IV, 5. 
5. Ks. saarna n:o 11, viite 2. 
6. Eckhartin käännös sanonnasta Fiat voluntas tua, ’olkoon minun tahtoni si-

nun’ toistuu saarnassa 18 ja muuallakin. 
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SAARNA 13 (a)
(Q 5a) 

IN HOC APPARUIT CHARITAS DEI IN NOBIS, QUONIAM 
FILIUM SUUM UNIGENITUM MISIT DEUS IN MUNDUM 

UT VIVAMUS PER EUM 
(1. Joh. 4:9)1 

Johannes sanoo: ”Jumalan rakkaus meihin tuli ilmi siinä, että Hän lähet-
ti Poikansa maailmaan, että me eläisimme hänen kauttaan ja kanssaan.”* 
Ja tällä tavoin meidän inhimillistä luontoamme on ylevöitetty äärettö-
män paljon, koska Korkein on tullut ja ottanut sen itseensä. 

Eräs mestari sanoo: ”Kun ajattelen sitä, että meidän luontomme on 
korotettu kaikkien olentojen yläpuolelle ja istuu siten taivaassa enkeleitä 
korkeammalla – ollen niiden palvonnan kohteena – täytyy minun alati 
tuntea sydämen iloa siitä, että Jeesus Kristus on saattanut minun omak-
seni kaiken sen, mikä hänellä on.” Hän jatkaa edelleen, että Isä tarkoitti 
kaikesta siitä, minkä Hän on koskaan antanut Poikansa Jeesus Kristuk-
sen inhimilliseen luontoon, enemmän minun osakseni, ja rakasti enem-
män minua – ja antoi sen kaiken pikemminkin minulle kuin hänelle. 
Kuinka tämä näin voi olla? Hän antoi sen Jeesukselle minun takiani, sillä 
minä tarvitsin sitä. Kaikki Isän hänelle antama on sen vuoksi tarkoitettu 
minulle ja myös annettu minulle – aivan samoin kuin hänelle. Minulta 
ei puutu mitään: ei jumaluuden ykseyttä eikä pyhyyttä – eikä mitään 
muutakaan. Kaikki, minkä Jumala antoi hänen inhimilliseen luontoon-
sa, ei ole yhtään sen vieraampaa tai etäisempää minulle kuin hänelle-
kään, koska Jumala ei voi antaa vähäisessä määrin – Hänen täytyy antaa 
joko kaikki tai ei mitään. Hänen antamisensa on täysin yksinkertaista, 
täydellistä ja jakamatonta – eikä se tapahdu ajallisuudessa vaan koko-
naan ikuisuudessa. Tästä voitte olla yhtä varmoja kuin minun elävyy-
destänikin: mikäli meidän on määrä ottaa tällä tavoin Häneltä vastaan, 

*	 ’kanssaan’ puuttuu nyk. Raamatuista
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meidät täytyy kohottaa ikuisuuteen, ajan yläpuolelle. Ikuisuudessa kaik-
ki asiat ovat läsnä. Yläpuolellani oleva on minulle aivan yhtä lähellä ja 
läsnä oleva kuin täällä vieressänikin oleva – ja juuri siellä otamme vas-
taan sen, mitä meidän tulee Jumalalta saada. Jumala ei tunne mitään2 
itsensä ulkopuolella, Hänen silmänsä on aina suunnattuna sisäänpäin – 
itseensä. Hän näkee kaiken näkemänsä täydellisesti itsessään. Siitä syys-
tä Jumala ei näe meitä silloin, kun olemme syntisiä. Siksi Jumala tuntee 
meidät vain silloin, kun me olemme Hänessä eli kun olemme synnittö-
miä. Ja kaiken sen, mitä Jeesus Kristus on tehnyt, on hän antanut omak-
seni – yhtä ansiokkaaksi asiaksi minulle kuin jos olisin tehnyt sen itse. 
Koska kaikki tämä hänen jaloutensa kuuluu nyt yhtäläisesti meille kai-
kille ja on yhtä lähellä meitä – sinua ja minua. Miksi sitten emme kyke-
ne ottamaan sitä samalla tavoin vastaan? Jokaiselle, joka tahtoo päästä 
osalliseksi tämän hyvän yhtäläisestä antamisesta sekä tuon yhtäläisen ja 
kaikkia ihmisiä yhtä lähellä olevan inhimillisen luonnon vastaanotta-
misesta – aivan kuten inhimillisessä luonnossa mikään ei ole vierasta, 
etäämpää tai läheisempää –, on välttämätöntä, ettei tee erotusta ihmis-
ten kesken, olematta lähempänä itseä kuin ketään muitakaan. Teidän 
täytyy rakastaa, arvostaa ja ottaa huomioon kaikki ihmiset samalla ta-
voin; ja kaiken, mikä tapahtuu jollekin – on se sitten hyvää tai pahaa –,  
täytyy olla samaa, kuin jos se tapahtuisi teille itsellenne. 

Asian toisena merkityksenä on tämä: ”Hän lähetti hänet maailmaan.” 
Tällä meidän täytyy ymmärtää sitä suurta maailmaa, jota enkelit katse-
levat. Miten meidän tulisi sitten toimia? Meidän pitäisi olla siellä kai-
kella rakkaudellamme ja kaikkine toiveinemme. Augustinus sanoo, että 
ihminen tulee rakkaudessaan siksi, mitä hän rakastaa. Pitäisikö meidän 
nyt sanoa, että Jumalaa rakastava tulee Jumalaksi? Se vaikuttaisi ikään 
kuin uskon vastaiselta. Ihmisen antamassa rakkaudessa ei ole kaksinai-
suutta, vaan ainoastaan yksi ja yhtenäisyys – ja rakkaudessa olen enem-
män Jumala kuin olen itsessäni. Profeetta sanoo: ”Olen sanonut, että te 
olette jumalia ja Korkeimman lapsia.” (Ps. 82:6) Vaikuttaa oudolta, että 
ihmisestä tulee rakkaudessa Jumala, mutta näin on ikuinen totuus, ja 
Jeesus Kristus on siitä todistuksena. 
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”Hän lähetti hänet maailmaan (mundum).” Mundum tarkoittaa erääs- 
sä mielessä puhdasta. Jumalalla ei ole mitään enemmän omaa paikkaa 
kuin puhdas sydän ja sielu. Siellä Isä synnyttää Poikansa aivan samoin 
kuin ikuisuudessakin – ei enemmässä eikä vähäisemmässä määrin. Mikä 
on puhdas sydän? Sellainen, joka on irrotettu ja erotettu kaikista olennois-
ta, sillä kaikki olennot tuottavat epäpuhtautta, koska ne ovat tyhjyyttä3  
– ja tyhjyys on puute ja tahraa sielun. Kaikki olennot ovat pelkkää tyh-
jyyttä, eivät enkelit eivätkä olennot ole mitään. Ne ovat kosketuksissa 
kaikkeen ja likaavat sen, sillä ne ovat tehty tyhjästä, ne eivät ole olleet ei-
vätkä ole mitään. Kaikki, mikä vastustaa olentoja ja on niille vastenmie-
listä, on tyhjyyttä. Jos laittaisin käteeni palavan hiilen, niin se satuttaisi 
minua. Tuo kaikki aiheutuu tyhjyydestä, ja jos olisimme vapaita tästä 
tyhjyydestä, olisimme puhtaita.

Sitten teksti jatkuu: ’me elämme hänessä’, hänen kanssaan. Me emme 
halua mitään yhtä paljon kuin elämää. Mitä on elämäni? Sitä, mikä liik-
kuu itsestään sisältä käsin. Se, mitä liikutetaan ulkoa käsin, ei ole elävää. 
Jos me siten elämme hänen kanssaan, täytyy meidän samalla olla hänen 
kanssaan sisäisessä yhteistyössä niin, ettemme työskentele ulkoa käsin, 
vaan meidän täytyy siirtyä pois siitä, missä me elämme, – ja se tapahtuu 
hänen kauttaan. Me voimme ja meidän pitää työskennellä omilla voi-
millamme sisästä käsin. Mikäli me silloin tulemme elämään hänessä ja 
hänen kauttaan, pitää hänestä tulla meidän omaamme – ja meidän tulee 
työskennellä omastamme käsin, aivan kuten Jumala tekee kaiken omas-
taan ja itsensä kautta, täytyy meidänkin samoin työskennellä omastam-
me käsin, joka on Hän – meissä. Hän on kokonaan meidän omaamme, 
ja kaikki asiat kuuluvat Hänessä meille. Kaikki, mitä millään enkelillä, 
pyhimyksellä tai Neitsyt Marialla on itsessään, kuuluu minulle Hänessä 
– eikä minulle ole vieraampaa tai kaukaisempaa kuin se, mitä minulla 
itsellänikään on. Kaikki asiat ovat yhtä lailla minun omaani Hänessä – 
ja jotta me päätyisimme tuohon todelliseen omaamme, täytyy meidän 
ottaa Hänet yhtäläisenä kaikissa asioissa – ei enempää toisessa kuin toi-
sessakaan, koska Hän on yhtäläinen kaikessa. 
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Voimme löytää ihmisiä, jotka haluavat kokea Jumalan yhdellä tavalla 
mutta eivät mitenkään muutoin – ja omistaa Jumalan yhdellä kontemp-
laation tavalla mutta eivät millään muulla tavalla. En esitä vastaväittei-
tä, mutta he ovat täysin väärässä. Mikäli tahdotte vastaanottaa Jumalan 
oikealla tavalla, pitäisi teidän ottaa Hänet yhtäläisesti kaikissa asioissa, 
vastoinkäymisten ja lohdun hetkinä, murheessa ja ilossa – tuossa kai-
kessa Hänen tulisi olla teille yhtä ja samaa. Ajatteletko, ettei sinussa ole 
– vaikket syyllistyisikään kuolemansynteihin – riittävästi antaumusta 
ja kurinalaisuutta ja ettei sinulla ole tämän takia Jumalaakaan? Ja jos 
olet tästä surullinen, niin juuri se on antaumusta ja kurinalaisuutta. Tei-
dän ei siten pitäisi sitoa itseänne mihinkään muottiin, sillä Jumala ei 
ole minkään muotin mukainen, Hän ei ole sitä tai tätä. Joten ne, jotka 
ajattelevat Jumalaa tällä tavoin, tekevät Hänelle vääryyttä. He ajattele-
vat muottia eivätkä Jumalaa. Rakastakaa ja etsikää Jumalaa puhtaasti, 
ja tyytykää siihen, miten tahansa se tapahtuukaan. Sillä tavoitteenanne 
tulisi olla ainoastaan Jumala eikä mikään muu. Se, mistä siinä pyrki-
myksessänne pidätte tai ette pidä, on oikein, ja tietäkää, että muuten se 
on väärin. Kun Jumala on monin eri tavoin työnnetty penkin alle – kyy-
neleitä vuodattamalla, huokailemalla tai muulla vastaavalla –, se kaikki 
ei kuitenkaan ole Jumalaa. Jos se johtaa sellaiseen, niin ottakaa vastaan 
ja olkaa tyytyväisiä – mikäli se ei johda, olkaa samoin tyytyväisiä ja ot-
takaa vastaan kaikki se, mitä Jumala haluaa antaa teille sillä kertaa ja 
pitäytykää aina nöyränä – itsenne tyhjentäneenä ja hylänneenä – ajatel-
len aina, että ette ole minkään sellaisen hyvän arvoisia, jota Jumala voisi 
halutessaan teille antaa. 

Nyt olen selittänyt teille Johanneksen sanat: ”Jumalan rakkaus ilmeni 
meille tässä.” Jos se tapahtuisi meille, niin se hyvä ilmestyisi meille. Se, 
että tuo on meiltä salattua, ei johdu mistään muusta kuin meistä itses-
tämme. Me olemme omien esteidemme aiheuttajia. Varjelkaa itseänne 
itseltänne, silloin teitä varjellaan hyvin. Ja jos emme juuri nyt tahdo-
kaan ottaa tuota vastaan, on Hän kuitenkin valinnut meidät sitä varten. 
Mikäli emme ota sitä vastaan, tulemme katumaan sitä ja saamme siitä 
ankaran rangaistuksen. Ellemme saavu siihen, missä tuo hyvä saatetaan 
vastaanottaa, ei se ole Hänen syytään, vaan omaamme…4 
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***
1. Quint löysi tämän jonkin verran katkonaisen tekstin. Hän puhuu se suh-

teesta saarnaan 13b kirjoituksessaan Zeitschrift für deutsche Philologie 60 (1935), 
173-92. 

2. Clark (s. 234) tekee yhden harvoista virheistään tämän kääntämisessä. Hän 
on kääntänyt sanan nútz ’hyödylliseksi’; itse asiassa se on sanan niht (ei mitään) 
murteellinen muoto. 

3. Ks. saarna n:o 6, viite 5. Tätä ’tyhjyyttä’ Jumala ei siitä syystä näe (saarna n:o 6,  
viite 2). 

4. Saarnan tavallinen päätös puuttuu. On mahdotonta sanoa, kuinka paljon 
muuta tästä saattaa puuttua. 



98

SAARNA 13 (b)
(Pf 13, Q 5b, QT 6) 

IN HOC APPARUIT CARITAS DEI IN NOBIS
(1. Joh. 4:9)1 

”Jumalan rakkaus paljastui ja ilmentyi meille siinä, että Jumala lähetti 
ainosyntyisen Poikansa maailmaan, että me voisimme elää Pojan kanssa, 
Pojassa ja Pojan kautta”, koska kaikki, jotka eivät elä Pojan kautta, ovat 
todella väärässä. 

Olettakaamme, että kerran on ollut mahtava kuningas, jolla oli kau-
nis tytär. Jos kuningas antaisi hänet köyhän miehen pojalle, olisivat 
kaikki tuohon sukuun kuuluvat samalla korottuneet ja aateloituneet. 
Eräs mestari sanoo: ”Jumala tuli ihmiseksi ja siitä syystä koko ihmis-
suku on korotettu ja aateloitu. Meidän kaikkien täytyy iloita siitä, että 
veljemme Kristus on omin voimin noussut kaikkien enkelikuorojen ylä-
puolelle ja istuu Isän oikealla puolella.” Tämä mestari on puhunut aivan 
oikein, mutta minä en kuitenkaan välitä siitä paljonkaan. Mitä hyvää 
minulle koituisi siitä, että minulla olisi rikas veli, jos minä itse olisin 
köyhä? Mitä hyvää minulle koituisi siitä, että minulla olisi viisas veli, jos 
minä itse olisin typerys? 

Sanoisin jotain muuta ja ytimekkäämpää: ”Jumala ei tullut pelkäs-
tään ihmiseksi, vaan omaksui inhimillisen luonnon.” 

Mestari on samaa mieltä sanoessaan, että kaikki ihmiset ovat luon-
nostaan yhtä jalosukuisia. Mutta minä sanon, että kaikki se hyvyys, 
joka on ollut pyhimyksillä, jumalanäiti Marialla ja Kristuksella hänen 
inhimilliseen luontoon astumisensa jälkeen, on tässä luonnossa todella 
minun omaani. Nyt voitte tietenkin kysyä minulta – koska minulla ker-
ran on kaikki tässä inhimillisessä luonnossa, minkä Kristuskin kykenee 
esittämään inhimillisyytensä takia – miksi me sitten ylistämme Kristus-
ta Herranamme ja Jumalanamme? Se johtuu siitä, että hän oli meidän 
kannaltamme Jumalan sanansaattaja, joka on tuonut meille meidän au-
tuutemme. Hänen meille tuomansa autuus oli meidän omaamme. Juuri 
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sinne, missä Isä kantaa Poikaansa sisäisimmässä ytimessä, virtaa tämä 
inhimillinen luonto. Tämä luonto on yksi ja yksinkertainen. Täälläkin 
voi nousta esiin jotain ja olla siitä riippuvaista, mutta sellainen ei ole 
tätä ainoaa. 

Sanon jotain muutakin – ja jopa ankarampaa. Jokaisen, joka kyke-
nee olemaan tämän luonnon alastomuudessa – vapaana kaikista välit-
tävistä tekijöistä, on täytynyt jättää taakseen kaiken persoonakohtaisen 
erottelun siten, että hän on aivan yhtä suopeamielinen hänelle täysin 
tuntematonta, merentakaista ihmistä kuin lähellä olevaa uskollista ystä-
väänsäkin kohtaan. Niin kauan kuin suosit omaa persoonaasi enemmän 
kuin täysin tuntematonta ihmistä, et varmasti ole oikeassa – etkä ole 
koskaan hetkeksikään katsahtanut tähän yksinkertaiseen ytimeen. Olet 
tosin voinut nähdä totuudesta johdetun kuvan, mutta se ei ollut parasta! 
Ja toiseksi, sinun täytyy puhdistaa sydämesi, sillä vain sellainen sydän 
on puhdas, joka on poistanut itsestään kaiken luomakunnasta peräisin 
olevan. Kolmanneksi, sinun pitää olla vapaa tyhjyydestä*. 

On esitetty kysymys siitä, mikä helvetissä palaa. Mestari sanoo taval-
lisesti sen olevan minän tahto. Mutta minä vakuutan totuuden nimes-
sä, että tyhjyys2 palaa helvetissä. Ottakaamme asiasta vertaus. Käteeni 
pannaan palava hiili. Jos sanoisin sen polttavan kättäni, en tekisi asialle 
täyttä oikeutta. Mikäli minun pitäisi ilmaista tarkasti ottaen, mikä mi-
nua polttaa, se olisi kieltämistä, sillä hiilessä on jotain, mitä kädessäni ei 
ole. Juuri se, mitä kädessäni ei ole, siis polttaa minua. Mutta jos kädessä-
ni olisi kaikki hiilen sisältämä ja sen mahdolliset vaikutukset, olisi siinä 
silloin tulen luonto. Jos otettaisiin kaikki olemassa ollut tuli ja suunnat-
taisiin se käteeni, niin silloin se ei voisi satuttaa minua. Sanoisin, että 
juuri tähän tapaan Jumalalla ja kaikilla Hänen kasvojensa edessä olevilla 
on oman todellisen autuutensa johdosta jotain sellaista, mitä Jumalasta 
erillään olevilla ei ole – ja tämä puuttuminen kiduttaa sieluja helvetissä 
enemmän kuin minän tahto tai minkään laatuinen tuli. Samassa määrin, 
missä tällainen ei liittyy sinuun, olet myös epätäydellinen. Jos siten tah-
dot olla täydellinen, sinun täytyy päästä eroon tuollaisesta tyhjyydestä.  

*	 Nicht
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Juuri tätä koskee teille antamani tekstikohta: ”Jumala lähetti ainosyn-
tyisen Poikansa maailmaan.” Teidän ei tulisi käsittää tätä ulkoisen maa-
ilman kannalta – sitä missä hän söi ja joi kanssamme –, vaan teidän 
tulisi ymmärtää se sisäistä maailmaa koskevaksi. Aivan kuten Isä yksin-
kertaisessa luonnossaan kantaa Poikaansa luonnollisesti, samoin Hän 
kantaa tätä hengen sisimmissä sopukoissa, ja juuri tämä on sisäinen 
maailma. Tässä Jumalan perusta on myös minun, ja minun perusta-
ni Jumalan. Täällä minä elän itsestäni, kuten Jumalakin elää Itsestään. 
Sillä sellaiselle ihmiselle, joka on hetkenkään verran katsahtanut tähän 
perustaan, merkitsee tuhat kultarahaa aivan samaa kuin yksi vaivainen 
messinkikolikko. Tästä sisäisimmästä perustasta käsin tulisi sinun suo-
rittaa kaikki tekosi ilman miksi-kysymystä. Aina niin kauan kuin suo-
ritat taivaan, Jumalan tai ikuisen autuuden takia toimia ulkopuolelta, 
suoritat ne väärin. Sellainen menettelisi, mutta paremminkin voi toimia. 
Mikäli ihminen todellakin ajattelee saavansa Jumalalta enemmän medi-
taation3, antaumuksen, ekstaattisten tai erityisten armon kokemusten 
kautta – kuin istumalla tulisijan ääressä tai kalliolla – ei tuollainen ole 
mitään muuta kuin Jumalan kiinni ottamista, Hänen päänsä käärimistä 
viittaan – ja työntämistä sitten penkin alle. Jokainen, joka etsii Jumalaa 
jollakin erityisellä tavalla, löytää kyllä tuon keinon, mutta kadottaa Ju-
malan, joka on siinä kätkettynä. Mutta jokainen, joka etsii Jumalaa vail-
la mitään erityistä tapaa, löytää Hänet sellaisena kuin Hän itsessään on. 
Sellainen ihminen elää Pojan kanssa ja on elämä itse. Mikäli ihminen 
kyselisi elämältä tuhannen vuoden ajan: ’miksi elät?’ – ja jos se kykenisi 
vastaamaan, se sanoisi ainoastaan: ’elän koska elän’. Se johtuu siitä, että 
elämä elää omalta perustaltaan ja pursuaa itsestään. Sen vuoksi se elää 
kyselemättä ’miksi’, sillä se elää itsestään. Ja jos teidän pitäisi kysyä to-
delliselta, omalta perustaltaan toimivalta ihmiseltä: ’miksi toimit?’, vas-
taisi hän oikein sanoessaan yksinkertaisesti: ’minä toimin, koska toimin’. 

Siinä, missä olento loppuu, Jumala alkaa. Joten Jumala tahtoo sinulta 
ainoastaan sitä, että astut ulos olemuksellisesta itsestäsi ja annat Juma-
lan olla Jumalana sisäisyydessäsi. Vähäisinkin sinussa muodostuva ole-
muksellinen kuva on aivan yhtä suuri kuin Jumala. Miten näin voi olla? 
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Koska se erottaa sinut täysin Jumalasta. Heti kun kuva saapuu sisään, 
täytyy Jumalan jumaluuksineen poistua. Mutta kun kuva poistuu, Ju-
mala tulee sisään. Jumala haluaa teidän poistumistanne olemuksellises-
ta itsestänne ikään kuin Hänen koko autuutensa olisi siitä riippuvaista. 
Ihminen hyvä, mitä pahaa sinulle voisi koitua siitä, että tekisit Jumalalle 
palveluksen sallimalla Hänet Jumalaksi itseesi? Poistu vain itsestäsi Ju-
malan tähden, ja Jumala poistuu heti itsestään sinun takiasi! Kun nämä 
kaksi ovat poistuneet, on jäljellä ainoastaan yksi ja yksinkertainen. Täs-
sä yhdessä Isä kantaa Poikaansa sisimmässä lähteessä. Siitä lähtee Pyhä 
Henki, ja silloin Jumalassa saa alkunsa sielulle kuuluva tahto. Tuo tahto 
on vapaa niin kauan kuin se pysyy kaikkien olentojen ja luodun koske-
mattomissa. Kristus sanoo: ”Kukaan muu ei tule taivaaseen kuin hän, 
joka tuli taivaasta.” (Joh 3:13) Kaikki asiat ovat luotu tyhjyydestä, niiden 
todellinen lähde on siten tyhjyys, ja niin kauan kuin tämä jalo tahto tai-
puu olentojen suuntaan – se häviää niiden kanssa tyhjyyteen. 

Tästä nousee kysymys siitä, voiko tämä jalo tahto häviää niin täydelli-
sesti, ettei se milloinkaan voi enää palata takaisin. Mestari sanoo yleensä,  
ettei se voi palata, mikäli se hajaantuu ajalliseen. Mutta minä sanon, että 
heti kun tämä tahto kääntyy takaisin itsestään ja kaikesta luodusta het-
keksikin alkuperäistä lähdettään kohti, samassa sillä on sen todellinen 
oikeutettu vapautensa – ja se on siten vapaa – ja silloin kaikki menetetty 
aika on voitettu takaisin.4 

Ihmiset sanovat minulle usein: ”Rukoile puolestani.” Ja minä ajatte-
len: ”Miksi menette pois? Miksi ette pysy omassa sisäisyydessänne ja 
vedä esille omaa aarrettanne? Sillä teillä on tuossa sisäisessä ytimessän-
ne koko totuus.” Jotta me todella voisimme pysyä sisäisyydessä omista-
en välittömästi kaiken totuuden – erottelematta, todellisessa autuuden-
tilassa – niin siinä Jumala meitä auttakoon. Amen. 

***

1. Quint pitää tätä lievennettynä esityksenä saarnasta 13 a, jota jotkut asiantun-
tijat olivat vastustaneet. Se voisi kuitenkin olla muistiinpanoista laadittu itsenäi-
nenkin uudelleen rakennelma samasta saarnasta. 

2. Ks. saarna n:o 6, viite 5, ja saarna n:o 13a, viite 2. Eckhart leikittelee ylä-
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saksan niht-sanan kahdella merkityksellä, toisen tarkoittaessa samaa kuin ei (nyk. 
nicht), toisen tarkoittaessa ’ei mitään’ (nyk. nichts). 

3. ’Innerkeit’, sisäisyys. 
4. Ks. saarna 15. 
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SAARNA 14 (a)
(QT 16 a)1 

Eräs mestari sanoo: ”Mikäli kaikki välittävä aines minun ja tämän seinän 
väliltä poistettaisiin, minä olisin seinällä mutta en seinässä.” Henkisten 
asioiden laita ei ole tuolla tavoin, sillä yksi asia sisältyy aina toiseen: se, 
syleilee, on sitä, mitä syleillään, koska se ei syleile muuta kuin itseään. 
Tuo on hieman vaikeaa. Sellaiselle, joka ymmärtää tuon, on jo saarnattu 
tarpeeksi. Mutta nyt vähän sielun kuvasta.2

Monet mestarit väittävät, että tämä kuva on syntynyt tahdosta ja 
järjestä, mutta näin ei ole asianlaita. Sanoisin pikemminkin, että tämä 
kuva on sen oma ilmaus vailla tahdon ja ymmärryksen vaikutusta. Ker-
ron teille vertauksen. Pitäkää edessäni peiliä, niin tuossa peilissä on ku-
vani ilman tahtoni tai älyllisen itsetuntemukseni myötävaikutusta. Tuo 
kuva ei ole peilin luoma, vaan kuva on ennen kaikkea siinä, josta se saa 
olemuksensa ja luontonsa. Kun peili viedään pois läheltäni, kuvaani ei 
enää ole siinä, sillä minä itse olen tuo kuva. 

Toinen vertaus. Puusta kasvavalla oksalla on sekä puun nimi että myös 
sen ydinolemus. Siinä siis ilmentyy ulkoisesti sisäinen, ja tuo sisäinen 
on samaa kuin ulkoisesti ilmentyvä. Oksa on siten itsensä ilmentymä.  

Juuri tällä tavoin sanoisin sielun kuvastakin: ilmentyvä on samaa 
kuin sisäinen, ja sisäinen tulee ulkoiseksi. Tämä kuva on Isän Poika, ja 
minä itse olen tämä kuva, ja tämä kuva on viisaus. Sen vuoksi Jumala 
olkoon ylistetty nyt ja aina. Jos joku ei tätä ymmärrä, älköön kantako 
siitä huolta. 

***
1. Tämän Brittiläisen Kirjaston (aikaisemmin osa Brittiläistä Museota) katkel-

man MS. Egerton 2188, f. 104v julkaisi Priebsch teoksessaan Saksalaisia Käsikirjoi-
tuksia Englannissa II, Erlangen 1901, s. 82. Brethauer osoitti sen olevan läheisessä 
yhteydessä Täydentävien Syytösten artiklan n:o 8 kanssa. 

2. Lisähuomioita saarnassa 14b. 
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SAARNA 14 (b)
(Pf 14, Q 16b) 

QUASI VAS AUREUM SOLIDUM ORNATUM  
OMNI LAPIDE PRETIOSO 

(Saarn. 50:10) 

Olen lainannut latinalaista päivän evankeliumitekstiä.1 Sitä voidaan 
käyttää Augustinuksen tai jokaisen muunkin hyveellisen ja pyhän sie-
lun yhteydessä. Sellaisia verrataan ”kulta-astiaan, joka on vahva ja luja 
ja jota kaunistaa kaikkien jalokivien ylevä luonto” (Sir. 50:9). Juuri pyhi-
mysten jalon luonnon takia me emme kykene tekemään heille oikeutta 
vertaamalla johonkin yksittäiseen henkilöön, mistä syystä heitä rinnas-
tetaankin puihin, aurinkoon ja kuuhun.2 Siten tässäkin Augustinusta 
verrataan vahvaan ja lujaan kulta-astiaan, jota kallisarvoisten kivien jalo 
luonto kaunistaa. Samaa voidaan todellakin sanoa jokaisesta hyveelli-
sestä ja pyhästä sielusta, joka on hylännyt kaikki asiat omistaakseen ne 
siellä, missä ne ovat ikuisia. Jokainen, joka jättää taakseen satunnaiset 
asiat, omistaa ne siellä, missä ne ovat puhtaita ja ikuisia. 

Jokaisella astialla on kaksi ominaisuutta: ottaa vastaan ja säilyttää it- 
sessään. Henkiset astiat eroavat fyysisistä. Viini on tynnyrissä, mutta tyn- 
nyri ei ole viinissä. Ja viini ei ole samalla tavoin tynnyrissä kuin se on 
imeytyneenä reunalaudoissa, sillä jos se olisi tynnyrissä samoin kuin 
reunalaudoissa, emme voisi juoda sitä. Henkisen astian laita on toisin. 
Kaikki, mitä se ottaa vastaan, on tuossa astiassa, ja myös astia siinä kai-
kessa, ja se on itse tuo astia. Kaikki henkisen astian vastaanottama on sen 
omaa luontoa. Jumalan luontoon kuuluu itsensä antaminen jokaiseen  
hyveelliseen sieluun, ja sielun luonto on Jumalan vastaanottamisessa, 
ja näin voidaan sanoa sielun ylevimmän saavutuksen suhteen. Juuri 
siinä sielu kantaa Jumalan kuvaa ja on Jumalan kaltainen. Ei voi olla 
olemassa yhtään kuvaa ilman samankaltaisuutta, mutta samankaltai-
suutta voi esiintyä ilman kuvia. Kaksi munaa ovat yhtä valkoisia, mutta  
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toinen ei ole silti toisen kuva, sillä jonkin kuvan täytyy lähteä tuon jon-
kin luonnosta ja myös syntyä siitä ja olla sen kaltainen.3 

Jokaisella kuvalla on kaksi ominaisuutta. Ensimmäinen on siinä, että 
se saa olemuksensa suoraan siltä, jonka kuva se on – ehdottomasti, sil-
lä se on luonnon tuote, joka nousee esiin luonnosta samoin kuin oksa 
puusta. Kun kasvot viedään peilin eteen, täytyy niiden kuvan muodos-
tua siihen täysin tahdosta riippumatta. Mutta kasvojen luonto sinänsä 
ei ilmene tuossa peilikuvassa, pikemminkin vain suu, silmät ja kasvon-
piirteet ilmentyvät peilipinnalla. Jumala on pidättänyt tämän itsellään 
siten, että kaikessa siinä, mikä heijastaa Häntä, heijastuu ehdottomasti 
heti myös koko Hänen luontonsa ja kaikki, mitä Hän on ja voi saada 
aikaan. Sillä kuva edeltää tahtoa, ja tahto seuraa kuvaa siten, että kuva 
ensin lähtee luonnosta vetäen itseensä kaiken sen, minkä luonto ja pe-
rimmäinen olemus voivat saada aikaan. Koko luonto virtaa kuvaan py-
syen kuitenkin samalla koskemattomana itsessään. 

Sillä mestari sijoittaa tämän kuvan pikemminkin keskimmäiseen 
persoonaan kuin Pyhään Henkeen, koska Poika on Jumalan luonnon 
ensimmäinen ulosvirtaus, ja siitä syystä Poikaa kutsutaankin aivan oi-
kein Isän kuvaksi, mutta Pyhä Henki ei ole tätä – se on pelkästään Isän 
ja Pojan kukinto, mutta on kuitenkin samaa luontoa niiden kanssa. 
Mutta tahto ei ole kuvan ja luonnon välittävä tekijä, ei myöskään ym-
märrys ja tieto eikä viisaus voi olla siinä välittäjänä, sillä jumalallinen 
kuva virtaa esiin luonnon hedelmänä ilman välittäviä tekijöitä. Mutta 
jos on olemassa jokin viisauden välittäjä, on se tuo kuva itse. Siitä syystä 
kutsutaan Poikaa jumaluudessaan Isän viisaudeksi. 

Teidän tulisi tietää, että tämä yksinkertainen jumalallinen kuva, joka 
on painettuna sielun sisimpään luontoon, otetaan vastaan ilman välittä-
viä tekijöitä. Tämä jumalallisen luonnon sisäisin ja jaloin osa kuvastuu 
mitä todellisimpana sielun kuvassa, ja siinä eivät tahto tai viisaus ole vä-
littävinä tekijöinä – ja jos välittävää viisautta ilmenisi, se olisi kuitenkin 
vain tuota kuvaa sinänsä. Jumala on siinä kuvassa välineettömästi, ja tuo 
kuva on samalla tavoin Jumalassa. Mutta Jumala on paljon ylevämmällä 
tavalla tuossa kuvassa kuin kuva Jumalassa. Kuva ei ota vastaan Jumalaa  
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luojana vaan järjellisenä ydinolemuksena, ja jumalallisen luonnon ja-
loin osa on todella mukana tässä kuvassa. Juuri tämä on se Jumalan 
luonnollinen kuva, jonka Jumala on painanut jokaisen sielun luontoon. 
Tämän enempää en voi lukea tuon kuvan ansioksi – vielä enemmän te-
kisi siitä itse Jumalan, mitä se ei ole, koska silloin Jumala ei olisi Jumala. 

Toinen kuvan ominaisuus huomataan sen kaltaisuuden suhteen. 
Siinä huomataan erityisesti kaksi asiaa: kuva ei ole lähtöisin itsestään, 
eikä ole itseään varten. Aivan samoin kuin silmän vastaanottama kuva 
ei kuulu silmään eikä ole siinä vaan on pelkästään riippuvainen siitä ja 
kiinnitetty siihen, jonka kuva se on. 

Kuvan todellinen olemus voidaan nähdä neljän asian perusteella 
tai ehkä useammankin. Kuva ei synny itsestään tai itseään varten vaan 
kuuluu pelkästään siihen asiaan, jonka kuva se on, ja kaikki sen olemus 
kuuluu tuohon asiaan saaden siltä olemuksensa ja ollen sen kanssa sa-
maa olemusta. Tuo kuva ei kuulu sellaiselle, mikä on vierasta sen edus-
tamalle asialle, eikä kuva ole sellaisesta asiasta lähtöisin. Kuva saa ole-
muksensa pelkästään siitä, minkä kuva se ilman välittäviä tekijöitä on, 
ja sen kanssa sillä on sama ydinolemus, ja myös se itse on tuota samaa 
ydinolemusta. 

Te kysytte usein sitä, kuinka teidän tulisi elää. Aivan kuten olen ker-
tonut sinulle kuvasta – juuri sillä tavoin sinun tulisi elää! Sinun tulisi 
kuulua Hänelle ja olla Häntä varten, sinun ei pitäisi kuulua itsellesi ja 
olla itseäsi varten – tai yleensäkään kuulua kenellekään. Kun eilen saa-
vuin tähän luostariin, näin eräällä haudalla salviaa ja yrttejä ja ajattelin, 
että siinä lepäsi jonkun rakas ystävä ja että tämä joku juuri tästä syystä 
rakasti tätä maapalasta enemmän kuin muuta. Jokainen, jolla on hy-
vin rakas ystävä, rakastaa kaikkea tälle kuuluvaa eikä voi tehdä mitään 
tämän ystävän edun vastaista. Ottakaamme esimerkiksi koira, järjel-
tään vähäinen eläin. Se on niin uskollinen isännälleen, että se vihaisi 
jokaista, joka vastustaa sen isäntää, ja pitää kaikista, jotka ovat sen isän-
nän ystäviä – täysin välittämättä kyseisten henkilöiden rikkaudesta tai 
köyhyydestä. Mikäli sokea kerjäläinen olisi isännän sydänystävä, pitäisi 
koira hänestä enemmän kuin sellaisesta kuninkaasta tai keisarista, joka 
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olisi hänen isäntänsä vihamies. Itse asiassa voitaisiin sanoa, että mikäli  
puolet koirasta olisi mahdollista olla isännälleen uskoton, vihaisi se sil-
loin toisen puolen osalta itseään. 

Jotkut saattavat valittaa, etteivät he saavuta mitään sisäisyyttä, antau-
musta tai haltioitumista eivätkä saa mitään erityistä lohdutusta Jumalal-
ta. Sellaiset ihmiset eivät kuitenkaan ole oikealla tiellä. Niin kauan kuin 
mielessänne heijastuu mikä tahansa sellainen, joka ei ole ikuista Sanaa 
tai joka johdattaa poispäin ikuisesta Sanasta – on se sitten kuinka hyvää 
tahansa –, se ei kuitenkaan ole oikein. Sillä ainoastaan sellainen ihmi-
nen on oikeamielinen, joka on tyhjentynyt kaikista luoduista asioista ja 
katselee suoraan, sivulle vilkuilematta, ikuista Sanaa ja joka siinä muo-
dostuu ja heijastuu oikeamielisyydessä. Sellainen ihminen ammentaa 
samasta lähteestä kuin Poika – ja on itsekin tuo Poika. Eräs kirjoitus 
sanoo: ”Kukaan muu ei tunne Isää niin kuin Poika.” (Matt. 11:27) Täs-
tä syystä teidän täytyy todella itse olla Poikia eikä vain Pojan kaltaisia, 
mikäli tahdotte oppia tuntemaan Jumalan. Mutta jotkut ihmiset halu-
avat nähdä omin silmin Jumalan samalla tavoin kuin lehmän ja rakas-
taa Jumalaa kuten lehmää. Sinä rakastat lehmää sen antaman maidon 
ja juuston takia – ja siten oman etusi takia. Juuri niin tekevät kaikki, 
jotka rakastavat Jumalaa ulkoisen vaurauden tai sisäisen lohdutuksen 
johdosta – eivät he todella rakasta Jumalaa vaan omaa etuaan. Kaikki 
sellainen, minkä asetat pyrkimyksissäsi etusijalle – on se sitten kuinka 
hyvää tahansa – toimii esteenä korkeimman totuuden saavuttamiselle, 
ellei se ole Jumala itse. 

Augustinusta verrataan kultaiseen astiaan, joka on alta suljettu ja 
päältä avoin – juuri sellainen sinunkin tulisi olla! Jos sinä tahdot sei-
soa Augustinuksen kanssa kaikkien pyhien pyhyydessä, pitää sydämesi 
olla suljettuna kaikille luoduille asioille ja vastaanottaa Jumala sellaise-
na kuin Hän itsessään on. Siten miehiä verrataan korkeampiin voimiin, 
koska he kulkevat aina paljain päin, ja naisia alempiin voimiin, koska 
he verhoavat päänsä. Korkeammat voimat ylittävät ajan ja tilan saa-
den alkunsa välittömästi sielun ydinolemuksesta, joten niitä verrataan 
miehiin, jotka ovat aina paljain päin. Tästä syystä heidän toimintansa 
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on ikuista. Eräs mestari4 sanoo, että sielun kaikkien alempien voimien 
täytyy menettää neitseellistä puhtauttaan aina siinä suhteessa, missä ne 
ovat tekemisissä ajan ja tilan kanssa, eikä niitä voida hienontaa ja seu-
loa niin hienoiksi, että ne saattaisivat yltää korkeimpiin voimiin saakka. 
Kuitenkin niiden osaksi voi tulla samankaltaisen kuvan leima. 

Sinun tulisi olla luja ja järkähtämätön, mikä tarkoittaa sitä, että sinun 
pitää olla sama niin ilossa kuin surussakin, onnessa ja onnettomuudes-
sa, omaten arvokkaiden kivien jalon luonteen;5 se merkitsee sitä, että 
kaikkien hyveiden tulisi sisältyä sinuun ja virrata sinusta sellaisina kuin 
ne todelliselta olemukseltaan ovat. Sinun tulee ylittää ja voittaa kaikki 
hyveet siten, että ammennat hyveellisyyden yksinomaan sen lähteestä 
siltä perustalta, missä se on yhtä jumalallisen luonnon kanssa. Ja koska 
sinä olet enemmän yhdistynyt jumalalliseen luontoon kuin enkelit, nii-
den täytyy saada se sinun kauttasi. Jotta me olisimme yhtä, auttakoon 
siinä meitä Jumala. Amen. 

***
1. Pyhän Augustinuksen päivä (28. elokuuta) 
2. Dominikaanisessa rukouskirjassa 
3. Jos B johdetaan A:sta on se A:n kuva. Mutta jos myös C johdetaan A:sta voi 

sekin muistuttaa B:tä, mutta on kuitenkin A:n kuva – eikä B:n. 
4. Avicenna (Ibn Sina, 980-1037), On the Soul 4.2. 

5. Arvokkailla kivillä uskottiin olevan maagisia voimia.
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SAARNA 15 
(Pf 15, QT 44) 

MORTUUS EST ET REVIXIT, PERIERAT ET INVENTUS EST  
(Luuk. 15:32) 

”Hän oli kuollut ja palasi takaisin elämään. Hän oli kadoksissa ja löytyi 
jälleen.” Olen sanonut yhdessä saarnassani, että tahtoisin opettaa erästä 
vielä kuolemansynnin alaisena hyviä tekoja tehnyttä miestä siinä, kuin-
ka nämä teot heräävät eloon siinä ajassa, missä ne ovat tehdyt. Tämän 
tosiasian aion nyt osoittaa, koska minua on pyydetty selventämään sen 
merkitystä. Teen sen, vaikka se onkin kaikkien tällä hetkellä elävien 
mestarien opetusten vastaista. 

Kaikki mestarit sanovat yhteen ääneen, että mikäli ihminen on ar-
mon tilassa, ansaitsevat kaikki hänen toimensa ikuisen palkkion, ja se 
onkin totta, koska armon tilassa toimijana on Jumala. Tässä olen heidän 
kanssaan samaa mieltä. Mutta mestarit ovat yhtä mieltä siitä että – mi-
käli ihminen lankeaa kuolemansyntiin – kaikki hänen sen alaisena suo-
rittamat toimet ovat sinänsä kuolleita, aivan kuten hän itsekin on silloin. 
Ne eivät siten ansaitse ikuista palkkiota, koska hän ei elä armon tilas-
sa. Ja tässä mielessä tuo kaikki on totta, ja olen heidän kanssaan samaa 
mieltä. Nyt mestarit sanovat: ”Jos Jumala armossaan parantaa syntejään 
katuvan ihmisen, heräävät kaikki hänen ennen kuolemansyntiin lanke-
amista armon tilassa suorittamat tekonsa eloon uudessa armon tilassa, 
eläen sitten kuten aikaisemminkin.” Tässäkin olen heidän kanssaan yhtä 
mieltä. Mutta he sanovat lisäksi, että nuo kuolemansynnin alaisena suo-
ritetut toimet – ja myös kulunut aika – ovat ikuisesti kadonneet. Sen 
minä, mestari Eckhart, kokonaan kiellän, ja sanon seuraavaa: ei yksi-
kään niistä hyvistä töistä tai niihin käytetystä ajasta, joita joku ihminen 
on suorittanut kuolemansynnin alaisuudessa, joudu hukkaan, mikäli 
hän palaa armon tilaan. 
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Tämä on kaikkien nykyisten mestarien opin vastaista! Katsokaahan 
nyt tarkkaan, mitä sanani tarkoittavat, että ymmärtäisitte niiden merki-
tyksen. Kaikki ihmisen suorittamat ja tulevatkin hyvät teot sekä niihin 
kuluva aika ovat täysin kadonneet. Sanon lisäksi, ettei mikään teko ole 
koskaan ollut tai tule olemaankaan hyvä, pyhä tai autuas. Eikä mikään 
aika ole milloinkaan ollut tai tule olemaankaan pyhää, autuasta tai hy-
vää – on se sitten millaista tahansa. Miten se sitten voisikaan säilyä, kun 
se ei ole hyvää, autuasta tai pyhää? Ja koska hyvät työt ja niihin käytetty 
aika ovat kadonneet täydellisesti, niin miten voisivatkaan nuo kuole-
mansynnin alaisuudessa suoritetut teot ja kulunut aikakaan säilyä? Mut-
ta minä toistan: ne ovat täysin kadonneet, teot ja aika, teot tekoina, aika 
aikana – ne molemmat ovat kadonneet ikuisesti. 

Tästä herää kysymys, miksi jotain työtä ja siihen käytettyä aikaa kut-
sutaan pyhäksi, autuaaksi ja hyväksi. Teko ja siihen käytetty aika eivät 
ole pyhää, autuasta tai hyvää. Hyvyys, pyhyys ja autuus ovat nimiä, jotka 
liitetään tekoihin ja aikaan mutta jotka eivät kuulu kumpaankaan. Miksi 
näin on? Teko tekona ei ole itsenäinen, se ei ilmene itsestään tai itsensä 
takia eikä tiedä mitään omasta luonteestaan. Tästä syystä se ei ole au-
tuas tai kirottu, pikemminkin teon perustana oleva henki irrottautuu 
’kuvasta’, eikä se enää milloinkaan palaa takaisin henkeen.1 Sillä teko 
tekona häipyi välittömästi, kuten myös siihen kulunut aika, eikä niitä 
ole enää missään, koska hengellä ei enää ole mitään tekemistä tuon teon 
kanssa. Mikäli hengen pitää vielä toimia, sen tulee olla mukana muissa 
toimissa ja myös muuna aikana. Teot ja aika ovat siten häviäviä – yhtä 
hyvin pahat kuin hyvätkin –, sillä niillä ei ole lepopaikkaa hengessä eikä 
olemusta tai paikkaa itsessään, eikä Jumalakaan tarvitse niitä missään. 
Joten sellaisenaan ne katoavat ja häviävät. 

Silloin kun ihminen tekee hyvän teon, hän vapauttaa itseään tällä 
teolla, ja tämän vapautumisen johdosta hän on aikaisempaa enemmän 
alkuperänsä kaltainen ja sitä lähempänä – ja siinä suhteessa autuaampi 
ja parempi kuin ennen kyseistä vapautumista. Juuri tästä syystä tekoja ja 
niihin käytettyä aikaa kutsutaan pyhiksi ja autuaiksi. Mutta todellisuu-
dessa se ei kuitenkaan ole totta, sillä teolla tai siihen kuluvalla ajalla ei 
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ole minkäänlaista olemusta, koska sellaisenaan ne ovat häviäviä. Ne ei-
vät siten ole hyviä, pyhiä tai autuaita, vaan pikemminkin se ihminen on 
autuas, johon teon hedelmä jää pysyväksi – ei aikana tai työnä sinänsä 
vaan hyvänä alttiutena, joka on ikuista hengen yhteydessä, ja itse henke-
nä – kuten henki itsessään on ajatonta. Juuri tässä mielessä mikään hyvä 
teko tai siihen kuluva aika ei ole koskaan mennyt hukkaan; ei siksi, että 
ne pysyisivät tekoina ja aikana, vaan pikemminkin, että ne vapautetaan 
työstä ja ajasta henkisen alttiudella, jossa ne ovat yhtä ikuisia kuin henki 
itsessään. 

Tarkastellaan nyt niitä toimia, jotka suoritetaan kuolemansynnin 
alaisena. Kuten olette kuulleet – ne, jotka ovat minua ymmärtäneet –, 
ovat kuolemansynnin alaisina tehdyt hyvät teot ja kulunut aika sellai-
senaan – tekoina ja aikana – kadonneet. Olen myös sanonut, että teot 
ja aika eivät itsessään ole mitään. Mutta jos ne eivät itsessään ole mi-
tään, silloin niiden kadottaja ei menetä mitään. Tämä on totta. Mutta 
olen lisäksi sanonut: teoilla ja ajalla ei ole itsessään paikkaa tai olemusta, 
henki jättää teon tekona aikaan. Jos hengen on jatkettava toimintaa, sen 
täytyy tapahtua toisen teon kautta eri aikana. Tästä syystä teko tai aika 
ei koskaan voi tunkeutua henkeen, tekona ja aikana. Eikä sellainen voi 
mitenkään saavuttaa Jumalaa, sillä mikään ajallinen ei ole koskaan tun-
keutunut jumaluuteen. Tästä syystä sellaisen täytyy tuhoutua ja kadota. 

Tästä huolimatta olen sanonut, etteivät mitkään kuolemansynnin 
alaisen ihmisen hyvät teot tai niiden vaatima aika häviä. Tämä on totta 
siinä mielessä, jonka tulen selittämään. Kuten aiemmin sanoin, se on 
kaikkien nykyisten mestarien sanoman vastaista. 

Lyhyesti sanoen asian todellinen asianlaita on tässä: Jos ihminen suo-
rittaa hyviä tekoja kuolemansynnin alaisena, hän ei suorita niitä tuos-
ta syntisestä tilasta käsin, koska nämä toimet ovat hyviä ja kuoleman-
syntiin liittyvät ovat pahoja. Hän suorittaa ne pikemminkin henkensä 
perustalta, joka itsessään on luonnoltaan hyvä, vaikka hän ei olekaan 
armon tilassa ja vaikka teot sinänsä eivät suoritusaikanaan ansaitse tai-
vasta. Ne eivät kuitenkaan vahingoita henkeä, koska toiminnan teoista ja 
ajasta riippumaton hedelmä jää pysyväksi henkeen ja on siten henkenä  
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hengessä – eikä häviä sen enempää kuin hengen sisin olemuskaan. Mut-
ta henki vapauttaa olemustaan kehittämällä näitä hyviä kuvia aivan yhtä 
todellisesti kuin jos se olisi armon tilassa (vaikkakaan se ei saavuta näil-
lä toimillaan taivasta – kuten tapahtuisi oltaessa armon tilassa), koska 
se tällä tavoin luo saman valmiuden yhdistymistä ja yhdenmukaisuutta 
varten – tekojen ja ajan ollessa hyödyksi vain siinä, että ne mahdollis-
tavat ihmisen vapauttamaan itsensä niistä. Ja mitä enemmän ihminen 
tyhjentyy niistä ja vapauttaa itseään, sitä enemmän hän lähenee Juma-
laa, joka on itsessään vapaa. Mitä enemmän ihminen vapauttaa itseään, 
sitä vähemmän hän menettää toimistaan ja ajastaan. Ja kun armon tila 
palaa, silloin kaikki häneen luonnostaan kuuluva on armosta kokonaan 
hänessä. 

Siinä määrin kuin hän on kuolemansynnin alaisena vapauttanut it-
seään hyvien tekojen kautta, juuri niin pitkälle hän astuu kohti yhdisty-
mistä Jumalaan – mihin hän ei olisi kyennyt pääsemään vapauttamat-
ta itseään näillä toimilla kuolemansynnin alaisuudessa ollessaan. Jos 
hänen pitäisi selvittää tuo kaikki juuri nyt, hänen pitäisi varata siihen 
myös aikaa. Mutta koska hän on aikaisemmin kuolemansynnin alaisena 
ollessaan vapauttanut itsensä, on hän voittanut itselleen sen ajan, jos-
sa hän nyt on vapaana. Vastaavasti ei se aika, jossa hän nyt on vapaa, 
ole menetetty, koska hän on voittanut sen ja voi suorittaa siinä muita 
sellaisia toimia, jotka yhdistävät hänet yhä lähemmin Jumalaan. Hänen 
henkensä yhteydessä suorittamiensa tekojen hedelmät pysyvät henges-
sä – ja ovat henkenä hengessä. Vaikka teot ja aika ovat häipyneet, elävät 
niiden perustana oleva henki ja tekojen hedelmät yhä vapaina toimista 
ja ajasta, täynnä armoa – kuten henki on armoa täynnä. 

Me olemme näin todistaneet väitteeni totuudellisuuden – sillä tot-
ta se todella onkin. Minä vastustan kaikkia sitä vastustavia, enkä välitä 
heistä, koska minun sanomani on totta, ja totuus itse julistaa sen.2 Mi-
käli he ymmärtäisivät, mitä henki todella on ja mitä toiminta ja aika 
ovat ja millä tavoin toiminta vastaa henkeä, niin he eivät todellakaan sa-
noisi, että jokin hyvä teko tai alttius voisivat hävitä tai mennä hukkaan. 
Vaikka teot menevät ja häviävät ajan myötä, eivät ne koskaan häviä siinä 
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mielessä, jossa ne vastaavat hengen ydinolemusta. Vastaavuus muodos-
tuu juuri siitä, että henki vapautuu3 sen alttiuden myötä, joka ilmenee 
teoissa. Siinä on toiminnan todellinen voima, ja juuri sen takia toiminta 
on olemassa. Tämä jää henkeen eikä ole milloinkaan ilmentynyt eikä 
voi enää hävitä – kuten ei henkikään, koska nyt se on tuota henkeä. Jos 
ihminen kykenisi tämän ymmärtämään, miten hän silloin voisi sanoa 
minkään hyvän teon koskaan häviävän, sikäli kuin hengellä on ydinole-
muksensa ja se elää uudessa armon tilassa? 

Jotta me tulisimme yhdeksi hengeksi Jumalan kanssa ja jotta meidät 
löydettäisiin armon tilasta, Jumala meitä siinä auttakoon. Amen. 

***
1. Kyseisen ajatuksen muodostanut mieli pääsee siten vapaaksi tuotteestaan. 
2. Tämä ilmaus tarkoittaa tavallisesti, että asiaan löytyy raamatullinen vahvis-

tus. Mutta tässä ei lainata mitään tekstiä, eikä Quint esitä sellaista. 
3. Quint kirjoittaa ’gelediget’. Pfeiffer ’geedelt’, jalostuu. 
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SAARNA 16
(Q 29, Pf 74) 

CONVESCENS PRAECEPIT EIS,  
IEROSOLYMIS NE DISCEDERENT ETC.

(Ap.t. 1:4) 

Lainaamani latinalaiset sanat ovat tämän juhlapäivän messutekstistä.1 
Luukas kirjoittaa siinä, kuinka Jeesus Kristus, ollessaan astumaisillaan 
taivaaseen, aterioi opetuslastensa kanssa ja pyysi heitä pysymään Jeru-
salemissa odottamassa sitä Isän lupauksen toteutumista, jonka he olivat 
kuulleet Herraltaan ja jonka mukaan he muutaman päivän kuluessa tu-
lisivat kastetuiksi Pyhässä Hengessä. Hän puhuu tässä Isän lupauksesta 
tai vakuutuksesta. Tämä vakuutus annettiin myös meille, että meidät 
kastettaisiin Pyhässä Hengessä ja että mekin saisimme Häneltä lahjan 
päästä ikuiseen olemiseen ajan tuolle puolen. 

Ajallisissa asioissa Pyhää Henkeä ei voida vastaanottaa tai antaa. Sil-
loin kun ihminen kääntyy pois ajallisista asioista itseensä, hän voi havai-
ta taivaallisen valon, joka on tullut taivaasta. Se on taivaan alapuolella, 
mutta saa alkunsa taivaasta.2 Tässä valossa ihminen löytää tyydytyk-
sensä, mutta sekin on kuitenkin ruumiillista: sen sanotaan olevan ai-
neellista. Sellainen raudanpala, joka luonnostaan putoaa, nousee oman 
luontonsa vastaisesti tarttuessaan sellaiseen magneettiin, joka on saanut 
majesteettisen voimansa taivaasta. Rauta kääntyy aina siihen suuntaan, 
mihin tuo magneettikin. Samoin on asianlaita hengen suhteen: kun se ei 
voi tyytyä pelkästään tuohon valoon, se tunkeutuu suoraan vahvuuden 
läpi ja kulkee taivaan halki, kunnes se saavuttaa taivaita liikuttavan hen-
gen – ja taivaiden esiin tunkeutumisen johdosta kaikki asiat maailmassa 
kasvavat ja viheriöivät. Se ei kuitenkaan riitä hengelle, ennen kuin se 
tunkeutuu siihen alkulähteeseensä, joka on sen alkuperä. Tämän hen-
gen on ylitettävä kaikki määrät ja murtauduttava kaiken moninaisuu-
den läpi, ja silloin se on Jumalan läpäisemänä. Mutta niin kuin Hän  
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murtautuu minun lävitseni, niin minäkin murtaudun Hänen lävitseen! 
Jumala johdattaa tämän hengen erämaahan ja itsensä yhteyteen, mis-
sä se löytää puhtaan ykseyden ja kumpuaa ainoastaan itsestään. Tämä 
henki on ykseydessä ja vapaudessa. 

Mestarit julistavat, että tahto on niin vapaa, ettei kukaan muu kuin 
Jumala voi sitä pakottaa. Jumala ei pakota tahtoa, Hän asettaa sen va-
pauteen sellaisella tavalla, että se ei tahdo mitään muuta kuin Jumalaa 
itseään ja todellista vapaata itseään. Eikä henkikään kykene tahtomaan 
Jumalan tahdon vastaisesti – eikä se ole orjuutta vaan omaa todellis-
ta vapautta.3 Jotkut ihmiset sanovat: ’jos minulla on Jumala ja Jumalan 
rakkaus, voin tehdä mitä tahdon’. He eivät ole käsittäneet asiaa oikein. 
Niin kauan kuin kykenet toimimaan Jumalan ja Hänen käskynsä vastai-
sesti, ei sinulla ole Jumalan rakkautta, vaikka voisitkin pettää maailmaa 
luulemaan sellaista.4 Jumalan tahdossa ja rakkaudessa oleva ihminen on 
suostuvainen tekemään kaiken, mikä ilahduttaa Jumalaa ja jättämään 
tekemättä kaiken Jumalan vastaisen. Eikä hän enää voi jättää tekemättä 
ainuttakaan Jumalan tahtomaa asiaa eikä liioin tehdä Hänen kammo-
amaansa tekoa. Jumalan tahdossa elävä ihminen ei voi tehdä mitään 
väärää, aivan samalla tavoin kuin jaloistaan sidottu ei kykene kävele-
mään. Profeetta on sanonut: ”Vaikka Jumala käskisi minun tehdä pahaa 
ja karttaa hyvettä, en minä kuitenkaan kykenisi tekemään väärin.” Sillä 
kukaan ei rakasta hyvettä enemmän kuin sellainen, joka on itse hyve. 
Sellainen ihminen, joka on hylännyt itsensä ja kaikki asiat eikä etsi mis-
sään omaansa ja suorittaa kaikki toimensa rakkaudessa kyselemättä 
syytä, on kuollut kaikelle maailmalle, ja hän on samalla elävä Jumalassa 
ja Jumala hänessä. 

Tähän jotkut sanoisivat, että ’kerrot meille ihmeellisiä asioita, mutta 
me emme käsitä niitä’. Minäkin olen siitä pahoillani. Tämä tila5 on niin 
jalo ja kuitenkin niin tavallinen, ettei teidän tarvitse maksaa siitä mi-
tään. Jos tarkoituksenne on oikea ja tahtonne vapaa – te saatte sen. Se, 
joka on hylännyt kaikki asiat alimmalla tasolla, missä ne ovat katoavia, 
löytää ne jälleen Jumalassa, missä ne ovat todellisia. Kaikki täällä kuollut 
on siellä elävää, ja kaikki täällä tiheää ainetta oleva on Jumalassa henkeä.  
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Aivan samoin kuin jos joku kaataisi täysin puhdasta vettä täysin puh-
taaseen astiaan ja pitäisi astian liikkumattomana, hän näkisi ylhäältä 
katsoessaan astian pohjalla kasvonsa sellaisena kuin ne ovat. Tämä joh-
tuu veden puhtaudesta ja liikkumattomuudesta. Samoin on asianlaita 
kaikkien niiden ihmisten suhteen, jotka ovat vapauden ja ykseyden 
tilassa itsensä suhteen. Jos he kykenevät rauhan ja hiljaisuuden tilassa 
vastaanottamaan Jumalan, tulisi heidän kyetä tekemään niin myös se-
kasorron ja levottomuuden vallitessa – ja silloin kaikki on hyvin. Mutta 
jos he vastaanottavat Jumalaa heikommin rauhattomuuden tilassa kuin 
hiljaisuudessa, kaikki ei ole oikealla tolalla. Augustinus sanoo: ”Kun olet 
päivän väsyttämä ja aika käy pitkäksi, käänny Jumalan puoleen, missä ei 
ole ’pitkäveteistä’ ja kaikki on levossa.” Jokainen oikeutta rakastava elää 
oikeudessa, ja hänestä tulee oikeuden ja voiman ilmentäjä. 

Jeesus Kristus sanoo: ”En ole kutsunut teitä palvelijoiksi, vaan ystä-
viksi, koska palvelija ei tunne herransa tahtoa.” (Joh. 15:15) Myös minun 
ystäväni saattaa tietää jotain, mistä olen tietämätön, mikäli hän ei halun-
nut paljastaa sitä minulle. Mutta Kristus sanoi: ”Kaikki, mitä olen kuullut 
Isältäni, minä olen paljastanut teille.” Ihmettelen, kuinka jotkut oppineet 
ja omanarvontuntoiset papit tyytyvät niin kovin vähään ja joutuvat näil-
lä Kristuksen sanoilla harhaanjohdetuiksi. He tahtovat ottaa asian siten, 
että Hän on matkan varrella paljastanut meille juuri niin paljon kuin 
on tarpeen ikuisen autuutemme takia. Minä en hyväksy tällaista tulkin-
taa, koska se ei ole totta. Miksi Jumala tuli ihmiseksi? Jotta minä voisin 
syntyä samaiseksi Jumalaksi. Jumala kuoli siitä syystä, että minä voisin 
kuolla koko maailmalle ja kaikelle luodulle. Tässä valossa meidän tulisi 
ymmärtää Kristuksen sanat: ”Kaiken minkä olen kuullut Isältäni, minä 
olen paljastanut teille.” Mitä Poika sitten kuulee Isältään? Isä voi aino-
astaan synnyttää, Poika voi ainoastaan syntyä. Kaiken jumalallisen ole-
muksen syvyyden ja luonnon, joka on Isä ja Isässä, Hän myös synnyttää 
ainosyntyisessä Pojassaan. Juuri sen Poika kuulee Isältään, juuri se pal-
jastetaan meille, että me voimme olla tuo samainen Poika. Poika saa kai-
ken Isältään: ydinolemuksen ja luonnon, niin että mekin voisimme olla 
samaa ainosyntyistä Poikaa. Kenessäkään muussa kuin ainosyntyisessä  
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Pojassa ei ole Pyhää Henkeä. Isä ja Poika elähdyttävät Pyhää Henkeä sii-
nä, missä se herää, koska sellainen on todellista ja henkistä. 

On totta, että voit vastaanottaa Pyhän Hengen lahjoja tai sen kaltai-
suuden, mutta se ei pysy sinussa vaan on väliaikaista. Aivan samoin ih-
minen voi punastua häpeästä tai pelosta, mikä on satunnaista ja ohime-
nevää. Mutta luonnostaan punakka pysyy aina sellaisena. Näin on myös 
sellaisen ihmisen laita, joka on ainosyntyinen Poika – Pyhä Henki pysyy 
hänen olemuksessaan. Tästä syystä on Viisauden Kirjassa: ”Tänään olen 
synnyttänyt sinut ikuisen valoni heijastumana, kaikkien pyhimysten 
täyteydessä ja kunniassa.” (Ps. 2:7, 109:3) Jumala kantaa häntä nyt, tä-
nään. Jumaluudessa on lapsivuode, siellä heidät kastetaan Pyhässä Hen-
gessä – mikä on Isän antama lupaus. ”Näiden päivien jälkeen, joita ei 
ole paljon eikä vähän”, mikä tarkoittaa jumaluuden täyteyttä, jossa ei ole 
päivää tai yötä. Siinä on tuhannen kilometrin etäisyydellä oleva aivan 
yhtä lähellä minua kuin paikka, missä juuri nyt olen. Siellä on juma-
luuden täyteys ja täydellinen ilo, siellä on ykseys. Niin kauan kuin sielu 
käsittää erillisiä asioita, asiantila ei ole oikea. Niin kauan kuin jotain läh-
tee ulos tai tulee sisään, ei vielä ole mitään ykseyttä. Maria Magdaleena 
etsi Jeesus Kristusta haudasta. Etsiessään yhtä kuollutta miestä hän löysi 
kaksi elävää enkeliä, mutta hän ei ollut silti tyytyväinen. Silloin enkelit 
sanoivat: ”Miksi olet murheellinen? Ketä etsit, vaimo?” Aivan kuin oli-
sivat sanoneet: ”yhtä kuollutta miestä, ja löydät kaksi elävää”. Ja siihen 
hän olisi voinut sanoa: ”juuri siitä syystä olen pettynyt, että löydän kaksi 
sieltä, mistä etsin ainoastaan yhtä”. Niin kauan kuin jokin luotu yksi-
löllisyys voi katsahtaa sieluun, se ei ole tyytyväinen. Sanon teille, kuten 
usein ennenkin, ettei sielun luodun luonnon puitteissa ole mitään todel-
lista. On olemassa jotain korkeampaa kuin sielun luotu luonto. Mutta 
jotkut papit eivät voi ymmärtää, kuinka voi olla olemassa jotain niin 
läheisesti Jumalan kaltaista, ja Hänen kanssaan niin yhtä. Sillä ei ole mi-
tään yhteistä minkään kanssa. Kaikki luotu on sinänsä tyhjyyttä. Kaikki 
luotu ja olemuksellinen on sille vierasta. Se on itsessään yksinkertainen 
ykseys eikä ota itseensä mitään ulkopuoleltaan. 

Jeesus Kristus nousi taivaaseen, kaiken valon, käsityksen ja inhimilli-
sen ymmärryksen tuolle puolen. Ihminen, joka sillä tavoin ylittää kaiken  
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valon, elää ikuisuudessa.6 Tästä syystä Paavali sanoo: ”Jumala asuu va-
lossa, johon ei kenelläkään ole pääsyä” (1. Tim. 6:16), ja se on itsessään 
puhdasta ykseyttä. Siitä syystä ihminen täytyy tulla tapetuksi ja olla täy-
sin kuollut, tyhjä itsestään ja täysin muodoista vapaa, ei kenenkään kal-
tainen, ja silloin hän on todella Jumalan kaltainen. Sillä Jumalan luonto 
on olla vertaansa vailla, eikä ihmisen kaltainen. 

Jotta voisimme siten olla yhtä ykseydessä, joka on Jumala itse, Jumala 
meitä siinä auttakoon. Amen. 

***
1. Helluntai. 
2. Korkeimman kohdan valo eli sielun kipinä (Q). 
3. Silmiinpistävä paradoksi ei ole Eckhartin keksintö vaan kuuluu puhdasop-

piseen tomismiin. 
4. Karrerin mukaan (jota Quint siteeraa) viittaus Augustinuksen tekstiin Ra-

kastakaa, ja tehkää mitä haluatte. Ihmiset, joihin tässä viitataan, saattavat olla ns. 
Vapaan Hengen Veljiä. 

5. Tulkiten Quintin mukaisesti ’wesen’, Quint pitää Pfeifferin tulkintaa ’wizzen’ 
tietäminen tarkoitusta vailla olevana. Se ei ole aivan totta, mutta Quintin tulkinta 
on kuitenkin sisältörikkaampi. 

6. Seuraten Quintin tulkintaa ’êvicheit’ eikä Pfeifferin ’einekeit’ (ykseys), joka 
myös olisi järkevä tulkinta. 
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SAARNA 17
(Pf 81, Q 28, QT 31) 

EGO ELEGI VOS DE MUNDO
(Joh. 15:16) 

Nämä lainaamani latinalaiset sanat ovat pyhässä evankeliumissa omis-
tettu tälle päivälle juhlistamaan Barnabas-nimistä pyhimystä1, johon 
kirjoitukset tavallisesti viittaavat apostolina. Ja Jeesus Kristus sanoo:  
”…olen valinnut teidät koko maailmasta, poiminut teidät sieltä kaikkien 
luotujen joukosta, että kantaisitte paljon hedelmää ja että hedelmänne 
pysyisi teissä” (Joh. 15:16), koska on sangen ihanaa tuottaa hedelmää, 
joka pysyy, ja hedelmä todella pysyy hänessä, joka elää rakkaudessa. Tä-
män evankeliumin lopussa Kristus sanoo: ”Rakastakaa toinen toistanne 
niin kuin minä olen teitä aina rakastanut; ja niin kuin Isäni on rakasta-
nut minua ikuisesti, niin minäkin olen teitä rakastanut. Pitäkää käskyni, 
niin pysytte minun rakkaudessani.” (Joh. 15:12, 15:9-10) 

Kaikki Jumalan käskyt nousevat rakkaudesta ja Hänen luontonsa hy-
vyydestä, sillä mikäli ne eivät olisi peräisin rakkaudesta, eivät ne olisi 
Jumalan käskyjä. Sillä Jumalan käsky on Hänen luontonsa hyvyys ja Hä-
nen luontonsa on Hänen hyvyyttään Hänen käskyssään. Siten jokainen, 
joka elää Hänen luontonsa hyvyydessä, elää Jumalan rakkaudessa, mut-
ta rakkaus ei kysele ’miksi’. Jos minulla olisi ystävä ja rakastaisin häntä 
saavuttamieni etujen ja omien tarkoitusperieni toteutumisen takia, en 
minä silloin rakastaisi ystävääni vaan itseäni. Minun tulisi rakastaa ys-
tävääni hänen hyvyytensä, hyveellisyytensä ja kaiken häneen itseensä 
kuuluvan takia. Vasta silloin rakastaisin ystävääni oikealla tavalla, jos 
rakastaisin häntä kuten edellä sanoin. Samoin on asianlaita Jumalan 
rakkaudessa pysyvän ihmisen suhteen: hänen ei pidä etsiä Jumalassa tai 
itsessään tai ylipäänsä missään omaansa vaan rakastaa Jumalaa pelkäs-
tään Hänen hyvyytensä takia sekä kaiken sen johdosta, mitä Hän on 
itsessään. Tällainen on oikeata rakkautta. 
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Hyveellisyyden rakastaminen on kukinto ja kaunistus; kaiken hy-
veen, täydellistymisen ja autuaallistumisen äiti, koska se on Jumalaa ja 
koska Jumala synnyttää kaikki hyveet ja on hyveiden hedelmä, ja juuri 
tämä hedelmä on ihmisessä pysyvää. Ihminen, jonka tulisi työskennellä 
tuon hedelmän eteen, iloitsisi suuresti, mikäli tuo hedelmä pysyisi hä-
nessä. Jos ihmisellä olisi viinitarha tai pelto, jonka hän luovuttaisi pal-
velijansa viljeltäväksi antaen tämän pitää sen tuotteet, ja antaen samalla 
tälle myös kaiken välttämättömän ilman veloitusta, olisi tuo palvelija 
hyvin tyytyväinen saadessaan hedelmät ilmaiseksi. Tällä tavoin myös 
sellainen ihminen tuntee iloa, joka elää hyveen hedelmästä, sillä hänellä 
ei ole mitään huolia tai harmia, koska hän on luopunut itsestään ja kai-
kista asioista. 

Jeesus Kristus sanoo: ”Se, joka luopuu jostain minun ja minun ni-
meni takia, hänelle annan sen takaisin satakertaisesti, ja lisäksi ikuisen 
elämän.” (Matt. 19:29) Mutta jos luovut sellaisesta tuon satakertaisen 
tai ikuisen elämän takia, et ole luopunut vielä mistään, vaikka olisit-
kin luopunut siitä tuhatkertaisen palkkion vuoksi, et silti olisi luopunut 
mistään. Sinun täytyy luopua itsestäsi – täydellisesti – ja vasta silloin 
olet todella luopunut jostain. 

Eräs ihminen tuli kauan sitten luokseni ja kertoi luopuneensa suures-
ta omaisuudesta ja tavaroista tarkoituksenaan pelastaa sielunsa. Silloin 
ajattelin: voi kuinka vähäisiä ja mitättömiä ovat nuo asiat, joista olet luo-
punut. Tuollainen on sokeutta ja typeryyttä aina niin kauan kuin vähän-
kään välität siitä, mistä olet luopunut. Mutta jos olet luopunut itsestäsi, 
silloin olet todella luopunut jostain. 

Itsestään luopunut ihminen on niin puhdistunut, ettei maailma halua 
suvaita häntä. Sanoin täällä hiljattain, että oikeamielisyyteen omistautu-
nut joutuu oikeamielisyyden piiriin ja valtaan tullen yhdeksi sen kanssa.2 
Kirjoitin kerran kirjaani3: ”Oikeamielinen ihminen ei palvele Jumalaa 
eikä luotuja olentoja, sillä hän on vapaa. Ja mitä lähempänä oikeamie-
lisyyttä hän on, sitä lähempänä hän on myös vapautta – ja sitä enem-
män hän on vapaus itse. Mikään luotu ei ole vapaa. Niin kauan kuin 
yläpuolellani on jotain, mikä ei ole itse Jumala, se painaa minua. Vaikka 
se olisi kuinka pientä tai minkä luonteista tahansa, jopa ymmärrystä ja  
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rakkautta – mikäli se olisi luotua eikä itse Jumalaa – sellainenkin painaa 
minua alas, koska se ei ole vapautta. Ei-oikeudenmukainen ihminen 
palvelee tällä tavalla totuutta4, oli se hänelle mieleen tai ei, ja hän palve-
lee maailmaa ja olentoja, ollen siinä synnin palvelija.” 

Ajattelin kerran – eikä siitä ole kauan aikaa –, että ’minä olen ihmi-
nen’ on jotain, minkä muut ihmiset jakavat kanssani; että minä näen, 
kuulen, syön ja juon ja että tuo on samaa kuin karjankin suhteen. Mutta 
tuo ’minä olen’ kuuluu ainoastaan minulle itselleni, ei kenellekään ih-
miselle, enkelille, ei edes Jumalalle – muutoin kuin siinä suhteessa, mis-
sä minä olen yhtä Hänen kanssaan. Sellainen olisi yhtä ja samaa puh-
tautta ja ykseyttä. Jumala suorittaa kaikki työnsä tuossa yhdessä, joka 
on Hänen kaltaisensa. Jumala jakaa yhtäläisesti kaikille. Vaikka näiden 
toimet ovatkin erilaisia, he kuitenkin pyrkivät toimissaan itsensä kaltai-
suuteen. Luonto on tehnyt isäni kautta työtään. Luonnon tarkoitukse-
na oli se, että minustakin tulisi isä hänen laillaan. Hän suorittaa kaikki 
työnsä oman kaltaisuutensa ja kuvansa vuoksi siten, että hänen työnsä 
on häntä itseään. Tarkoitus on siten aina mies itse.5 Mutta kun luontoa 
muutetaan tai estetään toimimasta täysin voimin, on seurauksena nais-
puolinen olemus; ja kun luonto lakkaa toimimasta, Jumala alkaa toimia 
ja luoda, sillä ilman naisia ei olisi miehiäkään. Kun lapsi hedelmöittyy 
äidin kohdussa, se saa ulkonäön, muodon ja aineellisen olemuksen: 
tämä on luonnon toimintaa.6 Tuo kestää neljäkymmentä päivää ja yötä, 
ja neljäntenäkymmenentenä päivänä Jumala luo sielun silmänräpäys-
tä nopeammin, siten että sielusta tulee ruumiin muoto ja elämä. Näin 
päättyy luonnon toiminta kaikessa sellaisessa, jolle luonto voi saada 
aikaan muodon, hahmon ja aineellisen olemuksen. Luonnon toiminta 
lakkaa kokonaan, ja luonnon vetäytyessä se korvautuu järkiperäisessä 
sielussa. Tämä on nyt luonnon työtä ja Jumalan luomusta. 

Luoduissa asioissa ei ole totuutta – kuten olen maininnut. On ole-
massa jotain, mikä ylittää sielun luodun olemuksen ja jossa ei ole mitään 
luotua, joka on tyhjää; sellaista ei ole edes enkelillä, vaikka sillä onkin 
puhdas olemus, joka on kirkas ja laajalle ulottuva: sekään ei kosketa tuo-
ta asiaa. Se on sukua jumalalliselle luonnolle, se on yhtä itsensä kanssa,  
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ja sillä ei ole mitään yhteistä minkään kanssa. Se on monen oppineen 
pappismiehen kompastuskivi. Se on outo ja autio paikka ja on pikem-
minkin nimetön kuin nimetty, tuntematon kuin tunnettu. Jos voisitte 
hylätä itsenne hetkiseksi, todellakin lyhyemmäksi aikaa kuin silmän- 
räpäykseksi, saisitte itsellenne kaiken, mitä se itsessään on. Mutta niin 
kauan kuin välitätte itsestänne tai mistä tahansa, ette tiedä Jumalasta 
yhtään enempää kuin suuni tietää väreistä tai silmäni mauista: niin vä-
hän tiedätte tai havaitsette siitä, mitä Jumala on. 

Platon, tuo suuri pappi7, alkaa puhua ja keskustella tärkeistä asiois-
ta. Hän puhuu jostain puhtaasta, joka ei ole maailmassa eikä maailman 
ulkopuolellakaan, ei ajallisuudessa eikä ikuisuudessa, eikä siinä ole sisä-
puolta tai ulkopuolta. Tästä Jumalasta ja ikuisesta Isästä lähtee koko Hä-
nen jumaluutensa syvyys ja runsaus. Tätä Hän kantaa ainosyntyisessä 
Pojassaan, niin että me olisimme juuri tuo Poika, ja Hänen syntymän-
sä on Hänen sisäisyyttään, ja Hänen sisäisyytensä on Hänen synnyttä-
mistään. Se säilyy ikuisesti tuona Yhtenä, joka alati kumpuaa itsestään. 
Ego eli sana ’minä’ ei sovi muuhun kuin Jumalaan Hänen ykseydessään. 
’Vos’ tarkoittaa sanaa ’Te’ – sitä, että olette yhtä ykseydessä, niin että ego 
ja vos, minä ja te, ovat pysyviä ykseydessä. 

Jotta me voisimme olla yhtä ja pysyä tässä samaisessa ykseydessä, Ju-
mala meitä siinä auttakoon. Amen. 

***
1. 11. kesäkuuta. 
2. Ks. saarna n:o 16. 
3. Ko. kirja on tuntematon. 
4. Quint on ennallistanut käsikirjoituksen tekstin ’wahrheit’, eikä Pfeifferin ar-

velua ’unwahrheit’. Eckhart tarkoittaa, että ei-oikeudenmukainen ihminen ei voi 
olla palvelematta totuutta. 

5. Naista pidetään ’epätäydellisenä miehenä’. 
6. Luonto käsitetään Jumalan palvelijattareksi. Luonto voi tehdä ruumiin mutta 

ei sielua. 
7. Cassiodorus kutsui Platonia ’teologiksi’. Aristoteles ’loogikoksi’ (Q). 
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SAARNA 18
(Q 30, Pf 66) 

PRAEDICA VERBUM, VIGILIA, IN OMNIBUS LABORA
(2. Tim. 4:2) 

Luimme Dominicukselle1 osoitetun, tämän ja huomisen päivän tekstin 
Paavalin kirjeestä, ja se tarkoittaa: ”Puhukaa sanaa, kertokaa se julki, ju-
listakaa sitä, tuokaa se esille ja levittäkää sitä.” On huomattava, että jokin 
voi virrata ulos ja jäädä silti sisään. Se, että Sanan tulisi virrata ulos ja 
silti jäädä sisään, on hyvin ihmeellistä2. Se, että kaikkien olentojen tulee 
virrata ulos ja siitä huolimatta jäädä sisään, on hyvin ihmeellistä – kaikki 
Jumalan antama ja lupaama on mitä ihmeellisintä, käsittämättömintä 
ja uskomattominta. Ja juuri niin on oikein, koska mikäli tuo olisi käsi-
tettävää ja uskottavaa, se ei olisi soveliasta. Jumala on kaikissa asioissa. 
Mitä enemmän Hän on asioissa, sitä enemmän Hän on niistä erillään: 
mitä enemmän sisällä, sitä enemmän ulkopuolella, ja mitä enemmän 
ulkopuolella, sitä enemmän sisällä. Olen usein sanonut, että Jumala luo 
tätä koko maailmaa juuri tässä hetkessä. Kaiken, mitä Jumala teki luo-
dessaan tämän maailman, ja kaiken, mitä Hän luo tulevaisuudessa, Hän 
luo juuri nyt. Jumala on kaikissa asioissa, mutta sikäli kuin Jumala on ju-
malallinen ja sikäli kuin Jumala on ymmärrystä, Hän ei ole missään yhtä 
todellisena kuin sielussa ja myös enkeleissä – sielun sisimmässä osassa, 
sen korkeimmassa olemuksessa. Ja sanoessani sisin, tarkoitan samalla 
korkeinta; sanoessani korkein, tarkoitan samalla sielun sisintä osaa. Sie-
lun sisimmässä ja korkeimmassa osassa ne ovat yhtä. Siellä, sielun sisim-
mässä ja korkeimmassa osassa, minne ajallisuus ja mikään kuvallinen ei 
ole koskaan päässyt sisään, Jumala luo koko maailman. Kaiken, minkä 
Jumala teki luodessaan maailman, ja kaiken, minkä Hän tulee luomaan 
tulevaisuudessa, Jumala tekee sielun sisäisimmissä sopukoissa ja sen 
huipussa. Jumala luo kaiken menneen, tämänhetkisen ja tulevan sielun 
sisäisimmässä osassa. Jumala suorittaa kaiken pyhimysten välityksellä  
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suorittamansa toiminnan juuri sielun sisimmässä osassa. Isä kantaa 
Poikaansa sielun sisimmässä osassa ja kantaa sinuakin ainosyntyisen 
Poikansa kanssa – eikä yhtään vähäisempänä. Jos minun on määrä olla 
tuo Poika, tulee minun olla sitä samaa ydinolemusta oleva Poika kuin 
hänkin (Kristus) on Poikana – eikä millään muulla tavalla. Mikäli mi-
nun on määrä olla ihminen, en voi olla sitä eläimen olemuksessa. Mutta 
jos minun on määrä olla tämä ihminen, täytyy minun olla sitä juuri tässä 
olemuksessa. Johannes sanoo: ”Te olette Jumalan lapsia.” (1. Joh. 3:1) 

”Puhukaa sanaa, kertokaa se julki, julistakaa sitä, tuokaa se esille ja 
levittäkää sitä.” Se, mitä puhutaan ulkoisesti, on karkeata, mutta tuo 
Sana lausutaankin sisäisesti. ’Kertokaa se julki!’ tarkoittaa sitä, että se 
on sisälläsi. Profeetta sanoo: ”Jumala puhui kerran, ja minä kuulin kah-
desti.” (Ps. 61:12) Tuo on totta: Jumala puhui vain kerran – Hänen ilma-
uksensa on vain yhtä. Sanassaan Hän lausuu Poikansa ja Pyhän Hengen 
ja kaikki olennot, jotka eivät ole muuta kuin yhtä ilmausta Jumalassa. 
Mutta profeetta sanoo: ”Kuulin kahta”, mikä tarkoittaa sitä, että hän 
kuuli Jumalaa ja olentoja. Siellä, missä Jumala lausuu tuon, on se Juma-
laa, mutta täällä se on olemuksellista. Ihmisten mielestä Jumala tuli ih-
miseksi ainoastaan siellä (Jeesuksessa), mutta se ei ole totta, sillä Jumala 
tuli ihmiseksi yhtä hyvin täällä (sielussa) kuin sielläkin3, ja syy, miksi 
Hän tuli ihmiseksi, on siinä, että Hän voisi kantaa sinuakin ainosyntyi-
senä Poikanaan, eikä yhtään vähäisempänä. 

’Isä Meidän’ -rukouksessa sanotaan: ”Tapahtukoon tahtosi.” Mutta oli- 
si parempi sanoa: ”Tahto kuulukoon Sinulle”4, sillä rukous tarkoittaa 
sitä, että minun tahdostani pitäisi tulla Hänen, ja minusta pitäisi tulla 
Hän. Tämä teksti tarkoittaa kahta asiaa, joista ensimmäinen on: ”Ole 
unessa kaikkien asioiden suhteen”, mikä tarkoittaa olemista tiedostama-
ton ajan, olentojen tai minkään kuvallisen suhteen. Mestarit julistavat, 
että mikäli ihminen olisi todella sata vuotta unessa, ei hän tietäisi mi-
tään olennoista, ajasta tai kuvallisista asioista – ja juuri silloin ymmär-
täisit sen, miten Jumala on sinussa toiminut. Tästä syystä sanotaan Rak-
kauden Kirjassa: ”Minä nukuin, mutta sydämeni valvoi.” (Kork. v. 5:2) 
Ja niin, kun kaikki olennot sinussa nukkuvat, voit tiedostaa sen, mitä 
Jumala sinussa tekee.5 
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Sanoilla ’ahkeroikaa kaikissa asioissa’ (2. Tim 4:5) on kolme merki-
tystä. Se tarkoittaa sitä, että ’kääntää kaikki asiat edukseen’ eli nähdä 
Jumala kaikissa asioissa, koska Hän on kaikessa. Augustinus sanoo, ettei 
Jumala tehnyt kaikkia asioita siten, että ne tulisivat olemassaoloon, ja 
Hän sitten itse menisi omalle taholleen, vaan Hän jäi itse niihin. Ihmiset 
kuvittelevat omistavansa enemmän, jos heillä on kaikenlaisia asioita Ju-
malan ohella kuin jos heillä olisi pelkästään Jumala. Tuo on väärä käsi-
tys, sillä kaikki asiat Jumalan kanssa eivät ole sen enempää kuin Jumala 
yksin. Jokainen, joka ajattelisi, että hänellä olisi enemmän, jos hänellä 
olisi Poika ja Isä, kuin jos hänellä olisi Poika ilman Isää, on väärässä. 
Koska Isä Pojan kanssa ei ole enempää kuin Poika yksin, eikä Poika Isän 
kanssa ole enempää kuin Isä yksin. Tästä syystä ota vastaan Jumala kai-
kissa asioissa, ja se on merkkinä siitä, että Hän on synnyttänyt sinut 
ainosyntyisenä Poikanaan – eikä yhtään sen vähäisempänä. 

Toinen merkitys ’kaiken hyväkseen kääntämiselle’ on: ”Rakasta Ju-
malaa yli kaiken, ja lähimmäistäsi niin kuin itseäsi.” (Luuk. 10:27) Tämä 
on Jumalalta tullut käsky. Mutta sanon, ettei se ole pelkkä käsky vaan 
myös se, mitä Jumala on antanut ja luvannut antaa. Ja jos rakastat jotain 
rahasummaa enemmän itselläsi kuin jollakulla muulla, olet väärässä; jos 
pidät jotain ihmistä toista parempana, olet väärässä; jos rakastat isääsi 
ja äitiäsi ja itseäsi enemmän kuin jotain toista ihmistä, on se väärin; jos 
rakastat omaa autuuttasi enemmän kuin jonkun toisen autuutta, on se-
kin väärin. ”Jumala meitä siunatkoon! Mitä oikein sanoitkaan? Tulisiko 
minun olla rakastamatta enemmän omaa kuin jonkun toisen autuutta?” 
Monet oppineet ihmiset eivät voi tätä käsittää ja kokevat sen vaikeaksi, 
mutta se ei ole vaikeata vaan aivan helppoa. Luonto edellyttää jokaiselta 
ihmisen kehon jäseneltä kahdenlaista toimintaa. Ensimmäisenä toimin-
tojen tarkoituksena on palvella kehoa kokonaisuudessaan ja sen jälkeen 
kutakin jäsentä erikseen – aivan kuin itseään, eikä vähempää kuin itse-
ään – ollen toiminnoissaan keskittyneenä yhtä paljon erillisiin jäseniin 
kuin itseensäkin. 

Vieläkin enemmän tulisi tällaisen olla soveliasta armon yhteydessä! 
Jumalan tulisi olla rakkautesi ohjesääntö ja perustus. Rakkautesi ensi 
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kohde tulee olla yksin Jumala, ja sen jälkeen lähimmäisesi kuin itsenä-
si – eikä yhtään vähäisempänä. Jos rakastat omaa autuuttasi enemmän 
kuin jonkun toisen autuutta, teet väärin, sillä siinä tapauksessa rakastat 
itseäsi, ja jos rakastat itseäsi, ei Jumala olekaan koko rakkautesi kohtee-
na – ja se on väärin. Sillä kun rakastat Pietarin ja Paavalin autuutta yhtä 
paljon kuin omaasikin, saat saman autuuden kuin hekin. Ja kun rakas-
tat enkeleiden autuutta ja Neitsyt Marian autuutta samassa määrin kuin 
omaasi, tulet totisesti iloitsemaan samasta autuudesta kuin hekin, ja se 
tulee kuulumaan yhtä hyvin sinulle kuin heillekin. Tästä sanotaan Vii-
sauden Kirjassa: ”Hän teki hänet pyhimystensä kaltaiseksi.” (Sir. 45:2) 

Kolmas merkitys ’kaiken kääntämisessä edukseen’ on siinä, että ’ra-
kastaa Jumalaa yhtäläisesti kaikissa asioissa’, mikä tarkoittaa sitä, että ra-
kastaa Jumalaa yhtä hyvin köyhyydessä kuin rikkaudessakin, niin sairau-
dessa kuin terveydessäkin, houkutuksissa kuin ilman niitä, kärsimyksissä 
kuin ilman niitä. Todellakin, mitä suurempi kärsimys, sitä kevyempi se 
on, aivan kuten on kahden ämpärinkin laita: mitä painavampi on toinen 
sitä kevyempi toinen, ja mitä enemmästä ihminen luopuu, sitä helpom-
maksi muodostuu luopuminen. Jumalaa rakastava ihminen voisi luo-
pua koko maailmasta yhtä helposti kuin munasta. Mitä enemmästä hän 
luopuu, sitä helpompaa on luopuminen, kuten oli apostolienkin laita:  
mitä enemmän heidän piti kärsiä, sitä helpompi oli kestää kärsimyksiä. 

’Ahkeroikaa kaikissa asioissa’ tarkoittaa: kun olette moninaisten asi-
oiden ympäröimiä, ettekä pelkästään puhtaassa, yksinkertaisessa ole-
muksessa, antakaa tämän olla työnänne ja ponnistelkaa kaikissa asioissa 
täyttäen palvelustoimianne. Tämä tarkoittaa samaa kuin ’nostakaa kat-
seenne!’, millä on kaksi merkitystä. Ensimmäinen on: ”Pankaa syrjään 
kaikki se, mikä on teidän omaanne ja luovuttakaa itsenne Jumalalle.” Sil-
loin Jumalasta tulee teidän omanne, aivan kuten Hän kuuluu itselleen, ja 
Hän on teille Jumala samoin kuin itselleenkin – eikä yhtään sen vähäisem-
mässä määrin. Minulle kuuluva ei ole keneltäkään peräisin, mutta mikä-
li se olisi joltakulta muulta, se ei olisi minun vaan kuuluisi sille, keneltä 
se on saatu. Toinen ’katseen nostamisen’ merkitys on siinä, että osoittaa  
kaikki toimensa Jumalalle. Monet eivät kykene tätä ymmärtämään,  



127

eikä se minua hämmästytä, sillä tämän ymmärtäjän tulee olla hyvin pit-
källe irrottautunut ja asioiden yläpuolelle kohottautunut. 

Jotta saavuttaisimme tämän täydellistymisen, Jumala meitä siinä  
auttakoon. Amen.

***
1. 5. elokuuta. 
2. Ks. saarnan 17 loppu. 
3. ’Siellä’ viittaa Jeesuksen historialliseen syntymään, ’täällä’ viittaa 

Kristuksen syntymään sielussa (Q). 
4. Tämä on Eckhartin oma tulkinta tekstistä fiat voluntas tua. 
5. ’Jumalan työskentely’ näyttäisi kuuluvan toisen merkityksen pii-

riin, mutta Quint lukee siihen kuuluvaksi lähinnä jatkossa tulevan asian. 
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SAARNA 19 
(Pf 19, Q 71, QT 37) 

SURREXIT AUTEM SAULUS DE TERRA APERTISQUE  
OCULIS NIHIL VIDEBAT  

(Ap.t. 9:8) 

Latinaksi lainaamani Luukkaan Apostolien Teoissa kirjoittama teksti ker- 
too Paavalista. Se tarkoittaa: ”Paavali nousi maasta, ja hän ei nähnyt sil-
mät avoinna mitään.” 

Luulen, että tällä tekstillä on neljä merkitystä. Yksi tarkoittaa sitä, että 
kun hän nousi avoimin silmin maasta mitään näkemättä, juuri tuo ’ei 
mitään’ oli Jumala, sillä nähdessään Jumalan hän1 kutsui sitä ’ei miksi-
kään’. Toiseksi: noustessaan ylös hän ei nähnyt mitään Jumalana. Kol-
manneksi: kaikissa asioissa hän ei nähnyt mitään muuta kuin Jumalan. 
Ja neljänneksi: nähdessään Jumalan hän näki kaikki asiat yhtenä tyhjyy-
tenä (ei minään). 

Edellä hän kertoi, kuinka taivaasta äkkiä tullut valo kaatoi hänet 
maahan. Huomatkaa, että hän sanoo valon tulleen taivaasta (Ap.t. 9:3). 
Parhaat mestarimme2 sanovat, että taivaassa on valo itsessään, eikä se 
kuitenkaan loista. Auringollakin on valo itsessään, mutta se loistaa. 
Tähdilläkin on valo, vaikka ne vain välittävät sitä.3 Mestarimme sano-
vat, ettei tuli yksinkertaisessa luonnollisessa puhtaudessaan ja korkeim-
massa tilassaan valaise ollenkaan. Siinä sen luonto on niin puhdas, ettei 
yksikään silmä voi sitä mitenkään nähdä. Se on niin hienojakoista ja 
silmille vierasta, että mikäli sellaista olisi täällä alhaalla silmien edessä, 
ei näkökyky voisi sitä tavoittaa. Mutta sen voi helposti nähdä sellaisessa 
vieraassa kohteessa, jossa se on sytyttänyt puun tai hiilen. 

Taivaan valolla tarkoitamme Jumalan valkeutta, johon mitkään ih-
misen aistit eivät voi yltää. Paavali sanoo tästä: ”Jumala asuu valossa, 
jota ei yksikään ihminen voi lähestyä.” (1. Tim. 6:16) Jumalan luokse ei 
ole olemassa kulkutietä. Kukaan vielä kohoamassa, armon ja valkeuden  
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vastaanoton suhteen kasvamassa oleva ihminen ei ole vielä yltänyt Ju-
malaan. Jumala ei ole kasvava valo, mutta Hänen luokseen on kuiten-
kin täytynyt päästä kasvun kautta. Kasvun aikana emme näe Jumalaa. 
Mikäli Jumala on määrä nähdä, sen täytyy tapahtua siinä valossa, joka 
on Jumala itse. Eräs mestari sanoo: ”Jumalassa ei ole vähempää tai 
enempää, eikä sitä tai tätä.” Niin kauan kuin olemme vielä lähestymässä 
emme pääse sisään. 

Sitten hän lausuu: ”Taivaan valo loisti hänestä.” Se tarkoittaa sitä, että 
koko hänen sielunsa sisältö joutui tähän valoon. Tuo mestari sanoo, että 
tässä valossa kaikki sielun voimat kohotetaan ja ylennetään: ulkoiset ais-
tit, joilla näemme ja kuulemme, ja sisäiset, joita kutsumme ajatuksiksi. 
Niiden laajuus ja syvyys on ihmeellistä. Voin kohdistaa ajatukseni me-
rentakaiseen asiaa aivan yhtä vaivattomasti kuin johonkin lähellä ole-
vaan. Ajatusten yläpuolella on järki, joka yhä etsii jotain. Se kulkee siellä 
täällä etsien ja nuuskien, poimien ja jättäen sivuun. Mutta etsiskelevän 
järjen yläpuolella on olemassa toinenkin järki, joka ei etsi, vaan pysyt-
täytyy puhtaassa yksinkertaisessa, tuon kyseisen valon ympäröimässä 
olemuksessaan. Ja sanon, että juuri tuossa valossa kaikki sielun voimat 
korotetaan. Aistit nousevat ajatusten tasolle. Kukaan muu kuin Jumala 
ja sielu itse eivät tiedä, kuinka korkeita ja pohjattomia nämä silloin ovat. 

Mestarimme sanovat – ja se on vaikea asia –, että enkelitkään eivät 
tiedä mitään ajatuksista, elleivät ne murtaudu ulos ja kohottaudu etsi-
vään järkeen4 ja että tämä etsivä järki sitten kohoaa siihen järkeen, joka 
ei etsi, vaan on itsessään puhdasta valoa. Tämä valo sulkee sisäänsä kaik-
ki sielun voimat. Tästä syystä hän sanoo: ”Taivaan valo loisti hänestä.”  

Eräs mestari sanoo, etteivät mitkään emanoituneet asiat ota vastaan 
mitään itsensä alapuolelta. Jumala virtaa olentoihin ja pysyy kuitenkin 
niiden kaikkien koskemattomissa. Hänellä ei ole niihin mitään tarvetta. 
Jumala antaa luonnolle voiman työskennellä, ja sen ensimmäinen työ 
on sydän. Ja jotkut mestarit katsovat, että sielu on kokonaisuudessaan 
sydämessä ja virtaa sieltä ulos antaen elämän muille elimille. Näin ei 
asianlaita ole. Sielu on kokonaisuudessaan jokaisessa yksittäisessä eli-
messä. On totta, että luonnon ensimmäinen toiminta tapahtui juuri  
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sydämessä. Sydän sijaitsee keskellä ja tarvitsee suojelusta joka puolel-
ta, aivan kuten taivaskaan ei siedä mitään vierasta vaikutusta eikä ota 
vastaan mitään muualta, koska se omistaa kaiken. Se koskettaa kaikkia 
asioita ja pysyy samalla koskemattomana. Ei edes tuli kaikessa korkeim-
man olemuksensa valtavuudessaan kykene koskettamaan taivasta. 

Tuossa ympäröivässä valossa hän kaatui maahan, ja hänen silmänsä  
avautuivat siten, että hän näki avoimin silmin kaiken tyhjyytenä (ei 
minään). Ja kun hän näki kaiken tyhjyytenä, hän näki Jumalan. Huo-
matkaa nyt sielun Rakkauden Kirjassa lausumat sanat: ”Öiseen aikaan 
vuoteessani olen etsinyt häntä, jota sieluni rakastaa, mutta en ole häntä 
löytänyt.” (Kork. v. 3:1) ’Sielu etsi häntä vuoteessaan’, mikä tarkoittaa 
sitä, että vuode on liian kapea sellaisella, joka tarttuu tai kiinnittyy jo-
honkin muuhun kuin Jumalaan. Kaikki, mitä Jumala voi luoda, on liian  
kapea-alaista. Sielu sanoo: ”Etsin häntä kaikkialta läpi koko yön.” Ei ole 
kyseessä valoton vaan verhottu yö. Aurinko paistaa yölläkin mutta on 
poissa näkyvistä. Päiväsaikaan se paistaa ja himmentää kaikki muut va-
lot. Niin tekee Jumalan valkeuskin, se himmentää kaikki muut valot. 
Mitä tahansa etsimmekään olennoissa, se kaikki on yötä. Tarkoitan sitä, 
että mistä tahansa olennosta etsimämme asia on ainoastaan varjoja ja 
yötä. Vieläpä korkeimman enkelinkään suunnaton valkeus ei valaise 
sielua. Kaikki, mikä ei ole alkuperäistä valoa, on pimeyttä ja yötä. Sel-
laisista sielu ei voi löytää Jumalaa. ”Nousin ja etsin häntä kaikkialta, ja 
kävin läpi leveät ja kaidat tiet. Silloin vartijat – mikä tarkoittaa enkeleitä 
– löysivät minut ja kysyin heiltä, eivätkö he olleet nähneet häntä, jota 
sieluni rakastaa. Mutta he olivat vaiti.” (Kork. v. 3:2-3) Ehkä he eivät ky-
enneet nimeämään häntä. ”Kun olin jatkanut vähän kauemmaksi, löy-
sin hänet, jota etsin.” (Kork. v. 3:4) 

Se olematon ja vähäinen, minkä myötä sielu kadotti etsimänsä, on 
asia, josta olen kertonut aikaisemmin. Se, jolle kaikki tilapäiset asiat ei-
vät ole merkityksetöntä tyhjyyttä, ei löydä Jumalaa. Tästä sielu sanoo: 
”Kuljettuani vähän kauemmaksi löysin hänet, jota etsin.” Kun Jumala 
muotoutuu ja valautuu sielussa ja mikäli silloin käsität Hänet valona, 
olemuksena tai hyvyytenä – tai minä tahansa muunakaan –, se ei ole 
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Jumalaa. Meidän pitää kulkea ylös vielä vähän ja hylätä kaikki tilapäi-
nen ja tunnistaa Jumala ykseytenä. Tästä syystä sielu sanoo: ”Kun kuljin 
hieman kauemmaksi, löysin hänet, jota sieluni rakastaa.” 

Sanomme hyvin useasti: ”Sieluni rakastaa Häntä.” Miksi sitten hän 
sanoo ’sieluni rakastaa Häntä’? Siksi että tuo Hän on paljon sielun ylä-
puolella, eikä sielu nimennyt Häntä, jota rakasti. On olemassa neljä syy-
tä siihen, miksi sielu ei nimennyt Häntä. Yksi syy on se, että Jumala on 
nimetön. Jos sielu olisi antanut Hänelle nimen, se olisi pitänyt kuvitel-
la.5 Jumala on kaikkien nimitysten yläpuolella, kukaan ei kykene Hän-
tä ilmaisemaan. Toinen syy nimeämättömyyteen on siinä, että silloin 
kun sielu vaipuu rakkaudessa Jumaluuteen, se ei ole tietoinen mistään 
muusta kuin rakkaudesta. Se luulee, että kaikki tuntevat Jumalan samal-
la tavoin kuin sekin. Se hämmästyy siitä, että joku yleensä voi tunnistaa 
jotain muuta kuin Jumalan. Kolmas syy on siinä, ettei sielulla ollut aikaa 
nimetä Häntä. Sielu ei kykene kääntymään rakkaudesta kyllin pitkäk-
si aikaa ilmaistakseen jotain muuta kuin rakkautta. Neljäs syy on sii-
nä, että sielu ajattelee Jumalalta puuttuvan rakkautta lukuun ottamatta 
kaikki muut nimet. Rakkaudella sielu lausuu kaikki nimet. Tämän takia 
se sanoo: ”Nousin ylös, ja kuljin laveat ja kaidat tiet. Ja kuljettuani vähän 
kauemmaksi, löysin Hänet, jota etsin.” 

”Paavali nousi maasta eikä nähnyt avoimin silmin mitään.” En voi 
nähdä sellaista, mikä on yhtä. Hän ei nähnyt mitään, eli hän näki Ju-
malan. Jumala ei ole mitään, ja Jumala on jotain.6 Se, mikä on jotain, 
on samalla tyhjyyttä. Mitä Jumala on, Hän on sitä täydellisesti. Tähän 
liittyen sanoo valaistunut Dionysios aina Jumalasta kirjoittaessaan: 
”Hän on olemisen, elämän ja valon yläpuolella.” Hän ei aseta Jumalan 
määreeksi sitä tai tätä vaan ymmärtää Hänen olevan jotain niin paljon 
kaiken tuntemamme ylittävää, ettei siitä voi tietää. Kaikki näkemäsi tai 
tietoisuuteesi tuleva ei ole Jumalaa, koska Jumala ei ole sitä tai tätä. Jos 
kuka tahansa sanoo Jumalan olevan siellä tai täällä, älkää häntä uskoko. 
Se valo, jota Jumala on, loistaa pimeydessä. Jumala on todellinen valo: 
sen nähdäkseen täytyy olla sokea ja irrottaa Jumalasta kaiken sellaisen, 
mikä on jotain. Eräs mestari sanoo, että jokainen, joka puhuu Jumalasta  
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jonkin kaltaisena, puhuu Hänestä epäpuhtaasti. Mutta kun puhuu Ju-
malasta tyhjyytenä (ei minään), puhuu Hänestä oikein. Kun sielu yh-
dentyy ja siinä tilassa päätyy täydelliseen itsensä hylkäämiseen, silloin 
se löytää Jumalan yhtenä tyhjyytenä. Se ilmenee ihmiselle kuin unessa 
– kuin valveunena –, että hän tuli raskaaksi tyhjyydestä kuten nainen 
lapsesta, ja tuossa tyhjyydessä Jumala syntyi – ollen tyhjyyden hedelmä. 
Jumala syntyi tyhjyydestä.7 Tästä syystä hän sanoo: ”Hän nousi maasta 
silmät avoimena eikä nähnyt mitään.” Hän näki Jumalan, jossa kaikki 
olennot ovat tyhjyyttä. Hän näki kaikki olennot tyhjyytenä, koska Juma-
lassa on itsessään kaikkien olentojen ydinolemus. Hän on ydinolemus, 
joka sisältää itsessään kaiken ydinolemuksen. 

Toinen asia, jota hän tarkoittaa sanoessaan ’Hän ei nähnyt mitään’. 
Mestarimme sanovat, että aina kun joku havainnoi ulkoisia asioita, täy-
tyy jonkin tulla häneen, vähintäänkin vaikutelman jostain. Jos haluan 
saada kuvan jostain sellaisesta kuin vaikkapa kivi, vedän siitä itseeni 
karkeimman osan irrottaen sen siitä ulkoisesti. Mutta koska se on sielu-
ni perustassa korkeimmassa ja jaloimmassa olemuksessaan, on se siellä 
pelkkänä henkisenä kuvana. Mitä tahansa ulkopuolista sieluni havain-
noikaan, tulee sisään aina sille vierasta ainesta. Mutta kun havainnoin 
olentoja Jumalassa, mitään muuta ei ilmene kuin yksin Jumala, koska 
Jumalassa ei ole muuta kuin Jumala. Kun havaitsen kaikki olennot Ju-
malassa, en havaitse mitään. Hän näki Jumalan, jossa kaikki olennot 
ovat tyhjyyttä. 

Kolmas syy, miksi hän ei nähnyt mitään: tuo ei-mikään oli Jumala. 
Eräs mestari sanoo kaikkien olentojen olevan yhtä tyhjyyttä Jumalas-
sa, koska Hänellä on itsessään kaikkien olentojen ydinolemus. Hän on 
ydinolemus, joka sisältää kaiken olemuksen. Eräs mestari sanoo, et-
tei Jumalan alapuolella ole mitään sellaista – kuinka läheistä tahansa 
–, jossa ei olisi edes jotain vierasta leimaa. Sama mestari sanoo enke-
lin tuntevan itsensä ja Jumalan suoraan. Mutta kaikkeen muuhun sen 
tunnistamaan tulee mukaan ulkoinen tekijä – mukana on vaikutelma 
– vaikkakin vähäinen. Jos aiomme tuntea Jumalan, sen täytyy tapahtua 
ilman välitystä, eikä siihen silloin voi sisältyä mitään vierasta. Mikäli 
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näemme tässä valossa Jumalan, sen täytyy tapahtua täysin yksityisesti ja 
sisäisesti ilman, että mikään luotu tunkeutuu mukaan. Silloin meillä on 
välitön tietoisuus ikuisesta elämästä. 

”Mitään näkemättä hän näki Jumalan.” Valo, joka on Jumala, virtaa 
ulos ja pimentää kaiken muun valon. Valossa, jossa Paavali näki, hän 
näki Jumalan eikä mitään muuta. Tästä syystä Job sanoo: ”Hän käskee 
aurinkoa olemaan loistamatta ja kätkee tähdet taakseen kuin sinetin 
alle.” (Job 9:7) Tämän valon keskellä ollessaan ei hän voinut nähdä mi-
tään muuta, sillä kaikki hänen sieluunsa liittyvä oli niin keskittyneenä 
tuohon valoon, joka on Jumala, ettei hän voinut ottaa vastaan mitään 
muuta. Ja tuo on meille hyvä opetus, sillä kun keskitämme itsemme Ju-
malaan, olemme hyvin vähän tekemisissä ulkoisten asioiden kanssa. 

Neljänneksi, miksi hän ei nähnyt mitään: valo, joka on Jumala, on 
sekoittumatonta, mitään lisäsekoitusta ei tule mukaan. Tämä on merkki 
siitä, että hän näki todellisen valon, joka oli tyhjyyttä. Valolla hän tar-
koitti yksinkertaisesti sitä, että hän näki avoimin silmin tyhjyyden. Kun 
hän ei nähnyt mitään, hän näki jumalallisen tyhjyyden. Augustinus sa-
noo: ”Kun hän ei nähnyt mitään, hän näki Jumalan.” Paavali sanoo: ”Se, 
joka ei näe mitään muuta ja on sokea, näkee Jumalan.” Tähän liittyen 
Augustinus sanoo: ”Koska Jumala on todellinen valo ja sielun tuki, ja 
lähempänä sitä kuin sielu itseään, täytyy silloin, kun sielu kääntyy pois 
tulevista asioista, olla siten, että Jumala välkähtelee ja valaisee sielussa.” 

Sielu ei kykene tuntemaan rakkautta tai pelkoa tuntematta niiden 
syytä. Ellei sielu uppoudu ulkoisiin asioihin, se on tullut kotiinsa ja asuu 
omassa yksinkertaisessa, puhtaassa valossaan. Siinä se ei rakasta eikä 
tunne huolta tai pelkoa. Ymmärrys on kaiken olemassaolon perusta. Rak- 
kaudella on ankkurinsa ainoastaan ymmärryksen kentässä. Kun sielu on 
sokea eikä näe mitään muuta, se näkee Jumalan, ja juuri näin sen tulee-
kin olla. Eräs mestari sanoo: ”Silmä kirkkaimmillaan, värittömässä tilas-
sa näkee kaikki värit.” Ei ainoastaan siellä, missä se on puhdas kaikista 
väreistä, vaan sen täytyy myös ruumiillisessa tilassaan olla vailla värejä, 
mikäli meidän on ylipäänsä määrä tunnistaa värejä. Kaiken väreistä va-
paan avulla me voimme nähdä kaikki värit jopa omien jalkojemmekin  
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alla. Jumala on olemus, joka käsittää kaiken olemuksen. Jotta sielu voisi 
tuntea Jumalan, täytyy sen olla sokea. Tästä syystä hän sanoo, että ”Hän 
näki tuon ’ei minkään’”, jonka valossa on kaikki valo, jonka olemuksessa 
on kaikki olemus. Ja juuri tämän takia sanoo morsian Rakkauden Kir-
jassa: ”Kun olin kulkenut vähän matkaa eteenpäin, löysin Hänet, jota 
sieluni rakastaa.” Se vähäinen, jonka hän ohitti, tarkoittaa kaikkia olen-
toja. Ei kukaan, joka ei jätä niitä taakseen, löydä Jumalaa. Hän tarkoittaa 
myös sitä, että – olipa tuo asia, jonka tunnen Jumalan ohella, kuinka 
hienojakoinen ja puhdas tahansa – pitää sen kuitenkin antaa mennä. 
Jopa se valo, joka todella on Jumalaa, ei ole paikallaan, mikäli koetan 
viedä sitä siihen pisteeseen, missä se koskettaa sieluani. Minun pitää 
viedä se sinne, mistä se saa alkunsa. En voisi nähdä kunnolla seinää va-
laisevaa valoa, ellen kääntäisi katsettani sinne, mistä valo tulee. Ja vaikka 
vien sen sinne, mistä se puhkeaa, minun täytyy olla täysin vapaa tästä 
puhkeamisesta: minun pitää viedä se sinne, missä se lepää itsessään. Ja 
sanon silti, ettei sekään ole oikein. Minun ei tule viedä sitä sinne, missä 
se koskettaa, puhkeaa tai lepää itsessään, koska nämä kaikki ovat yhä 
olemassa olemisen muotoja. Meidän täytyy ottaa Jumala ilmentymänä 
ilman ilmentymää ja olemuksena ilman olemusta, koska Hänellä ei ole 
ilmenemismuotoa. Tästä syystä Bernard sanoo: ”Sen, joka aikoo tuntea 
sinut, Jumala, täytyy mitata sinua ilman mittaa.” 

Rukoilkaamme Herraamme, että pääsisimme sellaiseen ymmärryk-
seen, joka on täysin suoraa ja vailla mittaa. Auttakoon Jumala meitä sii-
nä. Amen.

***
1. Luukas. Muiden tämän ajan kirjoittajien tapaan Eckhart usein jättää lukijan 

pääteltäväksi sen keneen persoonapronomi viittaa. 
2. Esim. Albert Suuri. 
3. Jälleen Albert Suuri: tähtiä ei erotettu selkeästi planeetoista. Tämän ja seu-

raavien tulesta esitettyjen huomioiden alkuperäinen lähde on Aristoteles. 
4. Koska enkeleillä ei ole alempia sielun voimia. 
5. Kuvitteellinen, keinotekoinen nimi. 
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6. Quint täydentää sanan iht ’jokin’ ein-sanan jälkeen. Merkitys vaatii tämän, 
kuten Lasson oivalsi v. 1868. 

7. Quint kieltäessään oikeutetusti kaikki yhtymäkohdat kaskuun raskaana 
olevasta munkista, pitää kertomusta Eckhartin tätä tarkoitusta varten keksimä-
nä. Luultavasti se on kertomus omakohtaisesta kokemuksesta. Eckhart luultavasti 
käyttää kolmatta persoonaa kuten Paavalikin (2. Kor. 12:2).
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SAARNA 20 
(Pf 20, Q 44) 

POSTQUAM COMPLETI ERANT DIES,  
PUER JESUS PORTABATUR IN TEMPLUM.  

ET ECCE, HOMO ERAT IN JERUSALEM,  
CUI NOMEN SIMON ETC.  

(Luuk. 2:22,25) 

Luukas kirjoittaa evankeliumissaan: ”Päivien täytyttyä Kristus tuotiin 
temppeliin. Ja katso, siellä oli Simeon-niminen mies Jerusalemista. Hän 
oli hurskas ja jumalaapelkäävä ja odotti Israelin kansan lohdutusta. Hän 
oli Pyhän Hengen täyttämä.” 

”Ja katso” – tässä pieni latinan sana et viittaa yhteyteen, yhteen sito-
miseen ja mukaan lukemiseen. Kaikki täysin yhteen sidottu ja mukaan 
luettu merkitsee yhdistymistä. Tarkoitan tässä sitä, että ihminen tulisi 
sisältyä ja yhdistyä Jumalaan. Mestarimme sanovat, että yhdistyminen 
edellyttää samankaltaisuutta. Yhdistymistä ei voi tapahtua ilman saman-
kaltaisuutta. Kaikki yhteen sidottu ja sisällytetty muodostaa yhtymän. 
Pelkkä läheisyys ei muodosta samankaltaisuutta – se, että istun jonkin 
asian vieressä tai samassa tilassa sen kanssa. Vastaavasta asiasta sanoo 
Augustinus: ”Herra, löytäessäni itseni kaukana sinusta, se ei johtunut 
paikallisesta kaukaisuudesta vaan siitä erilaatuisuudesta, jonka havaitsin 
itsessäni.” Eräs mestari sanoo: ”Se, jonka olemus ja toiminta ovat koko-
naan ikuisuudessa, ja se, jonka olemus ja toiminta ovat kokonaan ajal-
lista, eivät milloinkaan ole sopusoinnussa keskenään, eivätkä koskaan 
yhdisty.” Mestarimme sanovat, että ikuisuudessa ja ajallisuudessa olevi-
en ja työskentelevien asioiden välillä täytyy olla olemassa jokin välittävä 
tekijä. Mikäli Jumalan ja sielun on määrä yhdistyä, täytyy sen pohjau-
tua samankaltaisuuteen. Siellä, missä ei ilmene erilaisuutta, täytyy val-
lita ykseys. Ei ole kyse pelkästään yhteen lukeutumisesta, vaan yhdeksi 
tulemisesta – ei pelkästään samankaltaisuudesta vaan samaisuudesta.  
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Tästä syystä sanomme, ettei Poika ole pelkästään Isän kaltainen, vaan 
pikemminkin hän on tuo samankaltaisuus, hän on yhtä Isän kanssa. 

Parhaat mestarimme sanovat, että mikäli kivestä tehty tai seinään 
maalattu kuva ei sisältäisi mitään lisäyksiä, olisivat ne kuvina yhtä sen 
kanssa, jota ne kuvaavat. Tämä on osuva opetus siitä, kun sielu tulee 
kosketuksiin sellaisen kuvan kanssa, jossa ei ole sille mitään vierasta, 
vaan pelkästään se kuva, jonka kanssa se on yhtä ja samaa kuvaa. Jos ih-
minen asetetaan siihen kuvaan, jossa hän on Jumalan kaltainen, silloin 
hän ottaa vastaan ja löytää Jumalan. Jumalaa ei voida löytää sieltä, missä 
on jakautumista. Silloin kun sielu astuu omaan kuvaansa ja havaitsee 
siinä pelkästään itsensä, se löytää tuossa kuvassa Jumalan. Itsensä ja Ju-
malan löytäminen ovat sama, ajaton tapahtuma – ja siinä sielu löytää Ju-
malan. Niin kauan kuin sielu pysyy tuossa kuvassa, se on yhtä Jumalan 
kanssa. Tämä tarkoittaa, että niin kauan kuin ihminen on siellä, missä 
sielu on Jumalan kuva, hän on jumalallinen ja Jumalassa – ei Jumalan 
rinnalla – vaan yhtä Jumalan kanssa. 

Eräs mestari sanoo kaiken muotoperäisen merkitsevän syntymää. 
Hän jatkaa, että luonnossa ei olisi minkään samankaltaisuutta ilman 
syntymistä. Mestarimme sanovat, että tuli kaikessa voimassaankaan ei 
milloinkaan syttyisi, ellei se toivoisi syntyvänsä. Kuinka tahansa kuiva 
puunpalan siihen asetetaankaan, se ei syttyisi palamaan, ellei se kykeni-
si tulemaan raskaaksi tulen samankaltaisuudesta. Tuli tahtoo juuri tulla 
synnytetyksi puussa, tulla kokonaan tuleksi ja ylläpidetyksi ja kestäväk-
si. Jos se sammuisi ja häviäisi, se ei olisi enää tulta – tästä syystä se tah-
too tulla ylläpidetyksi. Sielun luonto ei milloinkaan synnyttäisi omaa 
kuvaansa, ellei se haluaisi Jumalan syntymää itsessään. Sielu ei olisi kos-
kaan astunut eikä halunnutkaan astua omaan luontoonsa muutoin, kuin 
että se odottaa tätä Jumalasta lähtevää syntymää. Eikä Jumala suorittaisi 
sitä, ellei Hän tahtoisi sielun syntymistä itsessään. Jumala työskentelee 
ja sielu halajaa. Jumala suorittaa työn, ja sielussa on halu ja voima saada 
Jumala syntymään itseensä – ja itsensä Jumalaan. Jumala suorittaa tä-
män siksi, että sielu voi tulla Hänen kaltaisekseen. Sielun täytyy odottaa 
Jumalan syntymistä itsessään, että sielun turva olisi Jumalassa, ja sen 
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pitää haluta yhdistymistä, että se voitaisiin ylläpitää Jumalassa. Jumalal-
linen luonto virtaa sielun valoon, ja siinä sielu pysyy. Tässä on Jumalan 
tarkoituksena syntyminen sielussa ja yhdistyminen sen kanssa ja siinä 
pysyttäytyminen. 

Miten tuo on mahdollista? Voimme varmasti sanoa, että Jumala on itse 
oma tukensa. Kun Hän vetää sielun siihen, sielu havaitsee Jumalan olevan 
oma tukensa, ja siinä sielu on pysyvä eikä missään muualla. Augustinus  
sanoo: ”Miten rakastatte, sitä olette. Jos rakastatte maata, olette maallisia; 
jos rakastatte Jumalaa, olette jumalallisia. Tuleeko minusta sitten Jumala, 
mikäli rakastan Jumalaa? Minä en sitä sano vaan vetoan pyhiin kirjoituk-
siin. Profeetoissa Jumala sanoo: ’Te olette jumalia ja Korkeimman lapsia.’  
(Ps. 81:6)” Ja siksi sanon, että juuri samankaltaisuudessaan Hän antaa tä-
män syntymän tapahtua. Ellei sielussa olisi lainkaan tämän kaltaisia odo-
tuksia, se ei koskaan tahtoisi tulla siihen. Sielu haluaa löytää pysyvyytensä  
Jumalassa – sen elämä riippuu Hänestä. Jumalalla on tuki, pysyvä paik-
ka omassa olemuksessaan. Tästä syystä sielulle ei ole muuta mahdolli-
suutta kuin riisua ja heittää pois kaikki sille itselleen kuuluva: elämänsä, 
voimansa, luontonsa – kaiken tuon täytyy antaa mennä, ja sielun tulee  
astua puhtaaseen valoon, missä se on yhtä ainoata kuvaa Jumalan kans-
sa: siellä se löytää Jumalan. Jumalalle on luonteenomaista se, ettei Hä-
neen voi tunkeutua mitään laadultaan vierasta, Häneen ei voi tehdä 
minkäänlaisia lisäyksiä. Sielussa ei siten saisi olla mitään vieraita vaiku-
telmia eikä ylimääräisiä ja lisättyjä asioita. Tämä tuosta ensimmäisestä 
sanasta.1 

Ja katso: ecce. Pieni sana ecce, joka sisältää itsessään kaiken Sanaan 
kuuluvan, eikä siihen voida lisätä mitään. Sana on Jumala, ja Jumala on 
Sana, Jumalan Poika on Sana. Hän2 tarkoittaa, että koko elämämme ja 
halumme tulisi täysin sisältyä ja olla riippuvaista Jumalasta ja suuntautua 
Häntä kohti. Tästä syystä Paavali sanoo: ”Minä olen se, mitä minä olen 
Jumalan armosta.” (1. Kor. 15:10) Ja hän jatkaa: ”Minä elän, en kuiten-
kaan minä, vaan Jumala elää kokonaan minussa.” (Gal. 2:20) Mitä seuraa  
jatkossa? 
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”Homo erat.” – Hän sanoo: ”Katso, ihminen.” Me käytämme sanaa 
homo tarkoittamaan sekä nais- että miespuolista, mutta latinalaiset kiel-
sivät sen naiselta hänen heikkoutensa takia.3 Homo tarkoittaa samaa kuin 
jotain kokonaista, puutteista vapaa. Homo, ihminen, kuolevainen tar-
koittaa maasta tullutta, merkiten nöyryyttä.4 Maa on alhaisin elementti ja  
sijaitsee keskellä taivasta – ja on kokonaan taivaan ympäröimä, ja sa-
malla se on täysin avoin taivaan vaikutukselle. Kaikki taivaan tuottama 
ja ulosvirtaama otetaan vastaan keskustassa, maan kamaralla. Homo 
tarkoittaa toisessa mielessä kosteutta5, ja se merkitsee myös sellaista, 
joka on saanut armon kasteen, mikä tarkoittaa sitä, että nöyrä ihminen 
vastaanottaa välittömästi armon virtauksen. Tässä armon virtauksessa 
ymmärryksen valo nousee suoraan ylös, ja siinä Jumala loistaa sammu-
mattomalla valollaan. Jokainen, joka on tarttunut voimallisesti tähän 
valoon, on yhtä ylivertainen toisen ihmisen suhteen kuin elävä ihminen 
on seinälle maalattuun kuvaansa verrattuna. Tämä valo on niin voima-
kas, ettei se ole pelkästään itsessään vapaa ajasta ja paikasta, vaan riistää 
kaiken kohtaamansakin irti ajasta ja paikasta liittyvästä sekä aineellisis-
ta muodoista ja kaikesta sille vieraasta. Olen sanonut aikaisemmin, että 
mikäli ei olisi olemassa aikaa ja tilaa tai mitään muutakaan, olisi kaikki 
yhtä ainoata olemusta. Jos ihminen olisi tämän kaltainen ja heittäytyisi 
nöyryyden perustaan, hän tulisi siellä armon kastamaksi. 

Kolmanneksi: tämä valo poistaa ajan ja paikan. ”Oli kerran mies.” 
Kuka antoi hänelle tämän valon? Puhtaus. Sana erat kuuluu nimen-
omaisesti Jumalalle.6 Latinassa ei ole muuta yhtä sopivaa sanaa Juma-
lalle kuin erat. Juuri siksi Johannes tulee evankeliumissaan toistaneeksi 
niin usein sanan erat tarkoittaen puhdasta olemista. Kaikki asiat ovat 
lisäyksiä, mutta sana erat on lisäys ainoastaan ajatuksissa. Hyvyys ja to-
tuus ovat ainakin teoriassa lisäyksiä, mutta puhdas ydinolemus ilman 
lisäyksiä tarkoittaa samaa kuin erat. Toiseksi, erat merkitsee syntymää, 
täydellistä tulemista. Olin tänään tulossa, nyt olen tullut,7 ja jos tulemi-
sesta ja tulleena olemisesta poistettaisiin aikatekijä, ne tulisivat yhdis-
tetyiksi. Siellä, missä tuleminen ja tulleena oleminen ilmenevät saman- 
aikaisesti, me synnymme ja tulemme uudelleen tehdyiksi, uudistetuiksi 
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alkuperäisen kuvan mukaisesti. Olen myös aikaisemmin sanonut, että 
niin kauan kuin jotain asioihin liittyvää on sen olemuksessa vielä jäljel-
lä, sitä ei voida luoda uudelleen; se voidaan maalata ja uudistaa kuten 
vanha sinetti, joka uudistetaan leimaamalla se uudelleen. Eräs pakanal-
linen mestari sanoo, että siellä ei edes aika voi vanhentua: siellä on siu-
nattu elämä ikuisessa maailmassa, missä mikään ei ole vääristynyttä tai 
peiteltyä vaan puhdasta olemista. Salomo sanoo: ”Ei ole mitään uutta 
auringon alla.” (Saarn. 1:9) Tämä ymmärretään harvoin oikein. Kaikki 
täällä auringon alla kasvaa ja vanhenee, mutta siellä kaikki on uutta. 
Aika tuo mukanaan kaksi asiaa: iän ja jatkumattomuuden. Kaikki au-
ringon kohtaama on ajallista. Kaikki luodut olennot ovat tässä nykyi-
syydessä ja Jumalasta lähtöisin. Mutta siellä, missä ne ovat Jumalassa, ne 
ovat täällä oleviin nähden yhtä erilaisia kuin aurinko kuuhun nähden 
– jopa paljon enemmänkin. Siksi hän sanoo: erat in eo, ’Pyhä Henki oli 
hänessä’, missä oleminen on ja missä tuleva on. 

”Oli mies.” Missä hän oli? ”Jerusalemissa.” Jerusalem tarkoittaa nä-
kyä rauhasta. Lyhyesti sanottuna se merkitsee sitä, että ihmisen tulisi 
olla rauhan ja vakauden tilassa. Se voi tarkoittaa enemmänkin. Paavali 
sanoo: ”Toivon teille rauhaa, joka ylittää kaiken ymmärryksen. Hallit-
koon se sydäntänne ja mieltänne.” (Fil. 4:7) 

Rukoilkaamme Herraamme, että voisimme olla juuri tässä mielessä 
ihmisiä ja juurtua tähän rauhan tilaan, joka hän itsessään on. Jumala 
meitä siinä auttakoon. Amen.

***
1. Kaikki tämä sanasta et! Tässä saarnassa voimme nähdä joitakin Eckhartin 

skolastisia piirteitä, sellaisia kuin hänen latinankielisissä tuotteissaan (jotka ovat 
tosin vielä pitempiä). Mutta tässä hän ei milloinkaan kadota näkyvistään mystistä 
päämääräänsä. 

2. Luukas. Pfeifferilla on er-sanan sijaan et, mutta Quint tähdentää, että keskus-
telu et-sanasta päättyi edeltäneessä kappaleessa. 

3. Itse asiassa sana mensche (nyk. Mensch) viittaa ihmiseen samaa tapaan kuin 
latinan homo, kun taas man (nyk. Mann) viittaa vain miespuoliseen. Ranskan hom-
me, kuten englannin man, voivat olla laajemmassa merkityksessä eri yhteyksissä.  
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4. Nykyiset etymologit rinnastavat latinan sanana homo sanaan humus maa, 
josta sana humilis nöyryys on johdettu. 

5. Latinan humor, ’neste’ ei ole sukua sanalle humus, mutta on keskiajan stan-
dardien perusteella järkevä arvelu. Joka tapauksessa kaikkia tällaisia johtamisia 
käytetään niiden symbolisissa merkityksissä. 

6. Selityksessä Quint siteeraa Eckhartin kommentaaria Johanneksen evanke-
liumiin (LW III,9). Latinan kieliopin mukaan erat tarkoittaa olemusta, substans-
sia (substantiivisesta verbistä esse!), menneen ajan muotoa ja imperfektiä. Sana 
(verbum), menneessä muodossa on aina syntynyt (natum est); imperfektinä se on 
aina syntymässä (nascitur). Tässä on käytetty kielioppia symbolisesti samoin kuin 
edellä merkitysoppia. 

7. Eckhartin was komende tarkoittaa englanniksi sananmukaisesti ’olin tulossa’, 
mikä on nykysaksassa mahdoton ilmaus. 
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SAARNA 21 
(Pf 21, Q 17) 

QUI ODIT ANIMAM SUAM IN HOC MUNDO ETC.  
(Joh. 12:25) 

Olen lainannut latinalaista (Vulgata) evankeliumitekstiä, jossa Jeesus 
Kristus sanoo: ”Se, ken vihaa sieluaan* tässä maailmassa, säilyttää sen 
ikuista elämää varten.” 

Pankaa merkille, mitä Jeesus Kristus tarkoittaa näillä sanoilla, kun 
hän kehottaa ihmistä vihaamaan sieluaan. Jokainen, joka rakastaa sie-
luaan tässä kuolevaisuuden elämässä ja sellaisena kuin se ilmenee tässä 
maailmassa, menettää sen ikuisessa elämässä. Mutta jokainen, joka vi-
haa sieluaan sellaisena kuin se on kuolevaisuudessa ja tässä maailmassa, 
säilyttää sen ikuisesta elämää varten. 

Hänen tässä käyttämälleen sielu-ilmaukselle löytyy kaksi perustet-
ta. Eräs mestari sanoo, ettei sana ’sielu’ tarkoita perustusta, eikä siten 
ilmennä sielun todellista luontoa.1 Vastaavasti eräs mestari sanoo, et-
tei kukaan liikkeessä olevista asioista kirjoittava ole tekemisissä sielun 
todellisen luonnon tai perustan kanssa. Kukaan, joka tahtoisi nimetä 
sielun sen yksinkertaisuuden, puhtauden ja alastomuuden mukaises-
ti – sellaisena kuin se itsessään on – ei voi löytää sille minkäänlaista 
nimitystä. Sitä kutsutaan sieluksi, niin kuin puhumme puusepästä: me 
emme kutsu häntä ihmiseksi kuten Henryksi tai muutenkaan hänen to-
dellisen olemuksensa vaan hänen työnsä mukaisesti. Jeesus Kristus tar-
koittaa tässä yhteydessä sitä, että jokainen, joka rakastaa sieluaan sen 
puhtaassa yksinkertaisessa luonnossa – vihaa sitä ja on sen vihollinen 
sen täällä olevan ilmennyksen suhteen. Hän vihaa sitä ja on suruissaan 
ja onneton, koska sielu on niin kaukana siitä puhtaasta valosta, jota se 
itsessään on. 

*	 Biblia: henkeään, RK-38: elämäänsä, RK-92: panee alttiiksi elämänsä
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Mestarimme sanovat, että sielua kutsutaan tuleksi siinä olevan voi-
man, kuumuuden ja säteilyn takia. Toiset sanovat sen olevan taivaallisen  
luonnon kipinän. Kolmas koulukunta kutsuu sitä valoksi. Neljäs sanoo 
sen olevan henkeä. Viides kutsuu sitä luvuksi. Mehän emme voi löytää 
mitään niin paljasta ja puhdasta kuin luku on. Siten he halusivat nimetä 
sielun jonkin paljaan ja puhtaan mukaan. Enkelien yhteydessä puhu-
taan luvusta – sanomme yksi enkeli, kaksi enkeliä – ja samoin on lukui-
suutta myös valon suhteen. Ja siten he kutsuivat sielua paljaimman ja 
puhtaimman mukaan, mutta tämäkään ei kosketa vielä sielun perustaa. 
Jumala, joka ei ole mikään nimi – Hän, jolla ei ole nimeä –, on lausuma-
ton nimi, ja sielu on perustaltaan lausumaton kuten Hänkin. 

On olemassa toinenkin syy, miksi hän sanoo vihaavansa sielua. Sie-
luun2 viittaava sana tarkoittaa sielua sellaisena kuin se ilmenee ruu-
miillisessa vankilassaan, ja tästä syystä hän tarkoittaa sitä, että kaiken 
sellaisen sitä itseään koskevan, mitä sielu voi itsestään ajatella, voidaan 
katsoa viittaavan vankeuden tilassa olevaan sieluun. Niin kauan kuin 
sielu ottaa huomioon jossakin muodossa näitä alempia asioita ja vetää 
niitä itseensä aistien välityksellä, on se välittömästi rajoitetussa tilassa, 
koska sanat eivät kykene nimeämään mitään sellaista, joka ylittää sielun 
rajoitetun luonnon. 

Sielun tulisi vihata itseään kolmesta syystä. Ensimmäinen on: aina 
niin kauan kuin se kuuluu minulle, tulisi minun vihata sitä, koska mi-
nulle kuuluessaan se ei kuulu Jumalalle. Toinen on se, että sieluni ei ole 
vielä kokonaan asettunut, juurtunut ja muotoutunut uudelleen Jumalas-
sa. Augustinus sanoo, että jokaisen, joka tahtoo omistaa Jumalan, täytyy 
ensin tulla Jumalan omistamaksi, ja näin asian täytyykin olla. Kolmas 
syy on se, että mikäli sielu tunnistaa itsensä sieluna ja Jumalansa sielun 
ohella, se on väärin. Sielun tulisi tunnistaa Jumala Jumalassa itsessään, 
koska Hän on täysin sielun yläpuolella. Tätä Kristus tarkoitti sanoes-
saan: ”Jokainen, joka rakastaa sieluaan, kadottaa sen.” Kaikkea sitä, mikä 
sielusta on tässä maailmassa tai mikä sitä havainnoi, ja kaikkea sieluun 
liittynyttä ja sen ulkoisia asioita havainnoivaa ainesta tulisi sielun viha-
ta. Eräs mestari sanoo, että sielu on korkeimmillaan ja puhtaimmillaan 
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maailman yläpuolella. Sielun tuo tähän maailmaan ainoastaan rakkaus. 
Joskus sielussa on luonnonmukainen rakkaus, joka liittää sen ruumii-
seen – joskus taas tahdonalainen, joka liittää sen luotuihin olentoihin. 
Eräs mestari sanoo, että sielulla omassa luonnossaan ei ole sen enempää 
tekemistä kaiken maallisen kanssa kuin silmällä laulun ja korvalla värin 
kanssa. Luonnontieteilijämme sanovat vastaavasti, että ruumis kuuluu 
paljon enemmän sieluun kuin sielu ruumiiseen. Aivan kuten sammio 
sisältää pikemminkin viinin kuin viini sammion, niin myös sielu pitää 
ruumiin itsessään pikemminkin kuin ruumis sielun.3 Sielu on omassa 
luonnossaan vailla kaikkea sitä, mitä se tässä maailmassa rakastaa. Eräs 
mestari4 sanoo, että sielun oikea luonto ja täydellistyminen tapahtuu sil-
loin, kun sielu itse tulee siksi järjelliseksi maailmaksi, josta Jumala on 
muodostanut kaikkien asioiden alkukuvat. 

Jokaisen, joka julistaa saavuttaneensa oman luontonsa, täytyy havai-
ta kaikkien asioiden muotoutuvan itsessään siinä samassa puhtauden 
tilassa, missä ne Jumalassakin ovat – ei sellaisena kuin ne ovat niiden 
omassa luonnossa, vaan sellaisena kuin ne ovat Jumalassa. Ei henki eikä 
enkelikään voi koskettaa sielun periolemusta tai sen todellista luontoa. 
Siinä olemuksessa sielu tulee ensimmäiseen alkupisteeseen, mistä Juma-
lan hyvyys lankeaa kaikkiin luotuihin. Siellä sielu saa kaikki asiat Juma-
lassa – ei siinä puhtaudessa, joka on niiden omaa luonnollista puhtaut-
taan – vaan siinä puhtaassa yksinkertaisuudessa, jollaisena ne Jumalassa 
ovat. Jumala on tehnyt koko tämän maailman hiilen kaltaiseksi. Kullasta 
tehty kuva on kiinteämpi kuin hiilestä tehty. Samoin ovat kaikki asiat 
sielussa puhtaampia ja jalompia kuin ne ovat tässä maailmassa. Se aines, 
josta Jumala on tehnyt maailman, on alempaa kuin hiili kultaan näh-
den. Jos ihminen tahtoo tehdä astian, hän ottaa vähän savea, joka on hä-
nen käyttämäänsä materiaalia. Sitten hän muotoilee esineen, tuon muo-
don ollessa hänessä itsessään – vieläpä hienompana kuin käytettävässä 
materiaalissa. Tällä tarkoitan sitä, että kaikki asiat ovat mittaamattoman 
paljon jalompia henkisessä maailmassa, jossa sielu on, kuin ne ovat täs-
sä maailmassa. Aivan kuten kullasta muovattu ja kaiverrettu kuvakin, 
ovat myös kaikkien asioiden kuvat yksinkertaisina sielussa. Eräs mestari 
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sanoo, että sielussa itsessään on mahdollisuus kaikkien kuvien ilmentä-
miseen. Toinen sanoo, ettei sielu milloinkaan ole saavuttanut alastonta 
luontoaan havaitsematta kaikkien asioiden muotoutuvan itsessään hen-
kisessä maailmassa, mikä on käsittämätöntä, koska mikään ajatus ei voi 
sinne yltää. Gregorius sanoo, että me joudumme epäröimään kaikesta 
siitä, mitä me lausumme jumalallisista asioista, koska me joudumme 
turvautumaan sanallisiin ilmaisuihin. 

Vielä yksi lause sielusta, ja siinä kaikki. ”Te Jerusalemin tyttäret, älkää 
välittäkö siitä, että olen ruskea! Jumalan aurinko on minut värjännyt, ja 
äitini lapset ovat käyneet minua vastustamaan.” (Kork. v. 1:4) Tässä hän 
tarkoittaa maailman lapsia, joille sielu lausuu: mikä tahansa sellainen 
auringon loiste, joka on maailman ilona, paistaakaan ja koskettaakaan 
minua, tekee sellainen minut tummaksi ja ruskeaksi. Ruskea ei ole puh-
das väri, siinä on sekä valoa että pimeyttä. Mitä tahansa sielu ajattelee 
tai tekee voimiensa avulla – olkoon se sitten kuinka valoisaa tahansa 
sielussa itsessään – on se kuitenkin yhä sekavaa. Joten hän sanoo: ”Äitini 
lapset ovat käyneet minua vastaan.” Lapset ovat kaikkia sielun alempia 
voimia, jotka kaikki käyvät ja hyökkäävät sitä vastaan. Taivaallinen Isä 
on meidän isämme ja kristikunta on äitimme. Olipa se sitten kuinka 
hyvä, kaunistettu ja hyödyllistä tuottanut tahansa, on tuollainen kaikki 
kuitenkin yhä epätäydellistä. Tästä syystä hän sanoo: ”Voi sinä naisis-
ta kaunein, mene ulos ja poistu!” (Kork. v. 1:7/8*) Tämä maailma on 
kuin nainen, sillä se on heikko. Mutta miksi hän sanoo ’kaunein naisis-
ta’? Enkelithän ovat kauniimpia ja paljon sielun yläpuolella. Hän sanoo 
’kaunis’ tarkoittaen – luonnollisessa valossaan – ’mene ulos ja poistu’: 
mene ulos tästä maailmasta ja jätä kaikki sellainen, johon sielusi on yhä 
taipuvainen. Ja sielusi vihatkoon kaikkea sitä, mihin se yhä on kiintynyt. 

Rukoilkaamme rakasta Herraamme, että me vihaisimme sieluamme 
siinä verhossa, jossa se on meidän sielumme – jotta voisimme varjella 
sitä ikuista elämää varten. Jumala siinä meitä auttakoon. Amen. 

***

*	 nyk. teksti erilainen
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1. Pariin otteeseen mainittu mestari on Avicenna (Q). 
2. Anima vastakohtana spiritukselle (Clark). 
3. Ks. saarna n:o 14 b. 
4. Avicenna. 
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SAARNA 22 
(Pf 22, Q 53)

MISIT DOMINUS MANUM SUAM ET TETIGIT OS MEUM 
ET DIXIT MIHI… ECCE CONSTITUI TE SUPER GENTES ET 

REGNA  
(Jer. 1:9/10) 

”Herra ojensi kätensä ja kosketti suutani sanoen.” 
Saarnatessani haluan ensinnäkin puhua irrottautumisesta ja siitä, 

kuinka ihmisen tulisi vapautua itsestään ja kaikista asioista. Toiseksi, 
että ihmisen tulee muotoutua sisäisesti takaisin siihen yksinkertaiseen 
hyvyyteen, joka on Jumala. Kolmanneksi, että meidän pitää muistaa tuo 
suuri jalous, jonka Jumala on asettanut sieluun siinä tarkoituksessa, että 
ihminen voisi tulla kuin ihmeen avulla Jumalaan. Neljänneksi haluan 
puhua jumalallisen luonnon puhtaudesta, koska Jumalan luonnon loisto 
on sanoin kuvaamatonta. Jumala on Sana – lausumaton Sana. Augusti-
nus sanoo: ”Kaikki pyhät kirjoitukset ovat turhia. Jos sanomme Jumalan 
olevan Sanan, Hänet on silloin lausuttu; jos sanomme Jumalan olevan 
lausumaton, Hän on sanoin kuvaamaton.” Kuitenkin Jumala on jotain, 
mutta kuka voi lausua tämän Sanan? Sitä ei voi tehdä kukaan muu kuin 
Hän, joka on tuo Sana. Jumala on Sana, joka lausuu itse itsensä. Siellä 
missä on Jumala, Hän lausuu tämän Sanan – missä Hän ei ole, Hän ei 
puhu. Jumala on lausuttu ja lausumaton. Isä on puhuva voima, ja Poika 
on tuota puhetta toiminnassa. Kaiken minussa olevan pitää tulla esiin: 
heti kun ajattelen sitä, sanani tekee sen tietoiseksi, mutta se pysyy sisällä. 
Näin Jumala lausuu Pojan puhumatta mitään, ja Poika jää sisäisyyteen. 
Olen myös aikaisemmin sanonut, että Jumalan ulosmeno on samaa 
kuin Hänen sisääntulonsa. Jumala puhuu itsensä minussa suhteessa lä-
heisyyteeni. Näin on asianlaita kaikkien järjellisten olentojen kohdalla: 
mitä kauemmaksi he erkanevat toimissaan itsestään, sitä enemmän he 
menevät itseensä. Näin ei ole fyysisten asioiden laita; mitä enemmän ne 
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toimivat, sitä enemmän ne etääntyvät itsestään. Kaikki ihmiset haluavat 
ilmaista Jumalaa kaikissa toimissaan. He kaikki puhuvat niin hyvin kuin 
kykenevät mutta eivät pysty ilmaisemaan Häntä. Tahtoen tai tahtomat-
taan, halusivat he sitä tai eivät, he kaikki pyrkivät ilmaisemaan Jumalaa 
– ja kuitenkin Hän säilyy lausumattomana. 

Daavid sanoi: ”Hänen nimensä on Herra.” (Ps. 68:5) Herra tarkoittaa 
jotain, jolla on valta: palvelija on alainen. Jotkut nimitykset kuuluvat Ju-
malalle kaikkien muiden asioiden poissulkemiseksi, kuten ’Jumala’. Ju-
mala on nimenä mitä sopivin Jumalalle, kuten ihminen on sopiva ihmi-
selle. Ihminen on aina ihminen, oli hän sitten viisas tai typerä. Seneca 
sanoo: ”Ihminen, joka ei nouse ihmisen yläpuolelle, on halveksittava.” 
Jotkut nimet yhdistetään Jumalaan, sellaiset kuin isyys ja poikuus. Kun 
puhumme isästä, me tarkoitamme sillä poikaa. Isää ei ole olemassa il-
man poikaa, poikaa ei ole olemassa ilman isää, mutta he ovat itsessään, 
ajattomuudessa yhtä ikuista olemusta. Kolmanneksi, jotkut sanat sisäl-
tävät viittauksen ylös Jumalaa kohti ja samalla myös ajallisuuteen.1 Ju-
malaa kutsutaan monilla nimillä myös pyhissä kirjoituksissa. Sanoisin, 
että mikäli joku tiedostaa jotain Jumalassa ja liittää tähän jonkinlaisen 
nimityksen – sellainen ei ole Jumalaa, joka on nimien ja luonnon ylä-
puolella. Me voimme lukea eräästä hyvästä miehestä, joka rukoillessaan 
tahtoi antaa Jumalalle nimityksiä. Silloin eräs veli lausui: ”Ole vaiti, sinä 
häpäiset Jumalaa!” Me emme voi löytää Jumalalle mitään nimeä, mutta 
meille sallitaan sellaisten pyhimysten Hänestä käyttämät nimet, joiden 
sydämet oli pyhitetty Jumalalle ja tulvivat Hänen jumalallista valoaan. 
Ja tässä meidän tulisi ensinnäkin oppia rukoilemaan Jumalaa. Meidän 
tulisi sanoa: ”Herra, niihin samoihin nimiin, jotka olet täten pyhittänyt 
pyhimystesi sydämissä ja tulvivassa valossasi, me rukoilemme ja ylis-
tämme sinua.” Toiseksi, meidän pitäisi oppia olemaan antamatta Juma-
lalle mitään nimiä siinä mielessä, että me sillä tavoin uskoisimme riit-
tävästi kunnioittavamme ja ylistävämme Häntä, sillä Jumala on nimien 
ulottumattomissa ja lausumaton. 

Isä puhuu Pojan voimansa täyteydestä ja kaikki asiat hänessä. Kaikki 
asiat lausuvat Jumalaa. Se, mitä suuni tekee puhuessaan ja julistaessaan 
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Jumalaa, tapahtuu yhtä hyvin kiven ydinolemuksessa – ja tämä tulisi kä-
sittää pikemminkin toiminnallisesti kuin sanallisesti. Alempi luonto ei 
voi käsittää korkeimman luonnon ja sen korkeimpien voimien toimin-
taa. Jos alempi luonto tekisi samaa työtä, se ei silloin olisi alempaa vaan 
samaa. Kaikki ihmiset haluaisivat ilmentämää Jumalaa kaikissa toimis-
saan, mutta he kykenevät tekemään sitä perin vähän. Jopa silloin, kun 
korkeimmat enkeleistä kohottautuvat koskettamaan Jumalaa, eroavat 
hekin Jumalassa olevasta kuin musta valkoisesta. Kaikki olentojen vas-
taanottama on täysin erilaista, vaikka he kaikki ilmentäisivät mielellään 
kaiken voitavansa. Profeetta sanoo: ”Herra, sinä lausut yhtä, ja minä 
kuulen kahta.” (Ps. 62:12)2 Jumalan puhuessa sielulle Hän ja sielu ovat 
yhtä. Kun tämä ykseyden tila heikkenee, tapahtuu jakautuminen. Mitä 
korkeammalle nousemme ymmärryksessämme, sitä enemmän olemme 
yhtä Jumalassa. Tästä syystä Isä lausuu Poikansa aina ykseydessä ja syn-
nyttää hänessä kaikki ihmiset. He kaikki on kutsuttu palaamaan sinne, 
mistä ovat saaneet alkunsa. Koko heidän elämänsä ja olemuksensa ovat 
yhtä kutsua ja kiirehtimistä takaisin sinne, mistä he ovat lähteneet. 

Profeetta sanoo, että ’Herra ojensi kätensä’ tarkoittaen Pyhää Hen-
keä. Hän sanoo: ”Hän kosketti suutani”, ja lisää välittömästi: ”Hän pu-
hui minulle”. Sielun suu on sen korkein olemuspuoli, ja sielu tarkoittaa 
tätä sanoessaan: ”Hän on pannut Sanansa minun suuhuni.” Se on sielun 
suudelma, missä suu on joutunut suuhun: siinä Isä kantaa Poikaansa 
sielussa, ja siellä Hän on puhunut sielulle. Ja nyt Hän sanoo: ”Katso, 
olen tänään valinnut sinut ja asettanut kansojen ja kuningaskuntien ylä-
puolelle.” Tänään-sanassa Jumala lupaa valita meidät, joissa ei mitään 
ole mutta joissa kuitenkin ikuisuudessa on tuo ’tänään’. ’Ja olen aset-
tanut sinut kansojen yläpuolelle’ eli kaiken maallisen yläpuolelle, josta 
sinun pitää päästä irti ja ’kuningaskuntien yläpuolelle’ – eli kaikki yhtä 
enemmän on liian paljon, koska sinun pitää kuolla kaikille asioille ja 
tulla uudelleen sisäisesti muodostetuksi korkeuksissa, missä me olem-
me Pyhässä Hengessä. 

Jumala Pyhänä Henkenä meitä siinä auttakoon. Amen. 

***
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1. Lause ei ole merkitykseltään kovin selkeä. Kolmas saattaa viitata edellä mai-
nittuun ikuiseen olemukseen ja ajallisuus tavalliseen jokapäiväiseen käsitykseen 
isästä ja pojasta. 

2. Ks. saarna 18. 



151

SAARNA 23 
(Pf 23, Q 47)

SPIRITUS DOMINI REPLEVIT ORBEM TERRARUM ETC.  
(Viis. 1:7) 

”Herran henki on täyttänyt maan piirin.” Eräs mestari sanoo kaikki-
en olentojen todistavan jumalallisesta luonnosta – josta ne ovat saaneet 
alkunsa – siten, että ne tahtovat toimia tämän jumalallisen luontonsa 
mukaisesti. Olennot jatkuvat kahdella tavalla. Ensimmäinen ilmenemis-
tapa lähtee juurista, koska juuret tuottavat puun. Toinen tapahtuu yh-
distymällä. Jumalallisen luonnon ilmeneminen tapahtuu sekin kahdella 
tavalla. Ensimmäinen emanaatio merkitsee Pojan ilmenemistä Isästä, 
joka tapahtuu syntymällä. Toinen ilmeneminen on Pyhän Hengen tulo 
yhdistymällä: tämä ilmeneminen aiheutuu Isän ja Pojan rakkaudesta. 
Tämä on Pyhää Henkeä juuri siitä syystä, että siinä Isä ja Poika rakasta-
vat toisiaan. Kaikki olennot todistavat omissa toiminnoissaan saaneensa 
alkunsa jumalallisesta luonnosta. Tähän liittyen sanoo eräs kreikkalai-
nen mestari1, että Jumala pitää kaikkia olentoja talutushihnassa siten, 
että ne toimisivat Hänen laillaan. Siten luonto toimii alati parhaan ky-
kynsä mukaisesti. Luonto muodostaisi kernaasti sekä Pojan että – mikäli 
vain kykenisi – myös Isän. Sillä ei siten olisi mitään satunnaisia puutteel-
lisuuksia, mikäli se vain työskentelisi ajattomuudessa. Tästä eräs kreik-
kalainen mestari sanoo: ”Koska luonto toimii ajallisuudessa ja paikassa, 
ovat Poika ja Isä eri olemusta.” Eräs mestari2 sanoo: ”Taloa rakentava 
kirvesmies on jo muotoillut sen itsessään – ja mikäli puutavara mukau-
tuisi tarpeellisessa määrin hänen tahtoonsa, talo olisi valmis heti, kun 
hän haluaisi sitä, sillä ilman materiaalia ei olisi olemassa mitään muuta 
eroa kuin on synnyttämisen ja syntyneeksi tulon kesken.” Näin ei ole 
asianlaita Jumalan suhteen, koska Hänessä ei ole aikaa ja paikkaa: tämän 
johdosta He ovat Jumalassa yhtä, ja ainoa erotus on syntymisen ja syn-
tyneeksi tulon välinen. 
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Kirjoitusten mukaan Herran henki on täyttänyt koko maailman. Miksi  
Häntä kutsutaan ’Herraksi’? Koska Hän täyttää meidät. Miksi Häntä kut- 
sutaan ’hengeksi’? Jotta Hän voisi yhdistyä meidän kanssamme. Herruus 
tunnistetaan kolmesta seikasta. Ensimmäinen on, että Hän on rikas. Ri-
kas on sellainen, jolta ei puutu mitään. Täten kukaan muu ei todellisuu-
dessa ole rikas kuin yksin Jumala, jossa kaikki on kätkettynä. Tämän 
takia Hän voi aina olla antavana osapuolena, mikä on rikkauden toinen 
merkki. Eräs mestari sanoo Jumalan tarjoavan itsensä kaikille olennoil-
le – ja niiden kunkin ottavan vastaan niin paljon kuin haluavat. Jumala 
tarjoaa itsensä minulle aivan samoin kuin korkeimmalle enkelillekin, ja 
– mikäli olisin yhtä valmis vastaanottamaan – saisin osakseni aivan sa-
man kuin enkelikin. Olen kertonut aikaisemmin, että Jumala käyttäytyy 
aina ikään kuin Hän yrittäisi kovasti miellyttää sielua. Kolmas seikka 
rikkauden suhteen on siinä, että annetaan odottamatta mitään vastapal-
velusta, sillä vastiketta odottava antaja ei todellakaan ole rikas. Tämän 
takia Jumalan rikkaus tulee esiin siinä, että Hän jakaa kaikki lahjansa il-
man vastiketta. Tästä sanoo eräs profeetta: ”Sanoin Herralleni: sinä olet 
Jumalani, sillä sinä et tarvitse minun omaisuuttani.” (Ps. 16:2)* Tämä 
yksin on ’herra’ ja ’henki’. Sanon Hänen olevan hengen, koska meidän 
autuutemme riippuu Hänen yhteydestään meihin3.

Jaloin asia, minkä Jumala saa aikaan olennoissa, on niiden olemassa-
olo. Isäni voi antaa minulle luonteeni, mutta ei olemassaoloani, siihen 
kykenee ainoastaan Jumala. Siksi kaikki olemassa olevat asiat iloitsevat 
olemassa olemisestaan. Kuten aikaisemmin sanoin – ja tulin huonos-
ti ymmärretyksi – helvetissä oleva Juudas ei halunnut tulla joksikin 
muuksi taivaassa. Miksi? Koska mikäli hän olisi tullut joksikin toiseksi, 
hänen olisi pitänyt mitätöityä oman olemisensa osalta. Mutta näin ei 
voi tapahtua, koska olemassaolo ei voi mitätöidä itseään. Sielun olemus 
on vastaanottavainen jumalallisen valon vaikutukselle – joskaan ei niin 
kirkkaassa ja puhtaassa muodossa kuin missä Jumala voi lähettää sitä, 
vaan hieman himmentyneessä. Voimme nähdä aivan hyvin auringon 
valon, kun se lankeaa puuhun tai johonkin muuhun kohteeseen, mutta 

*	 Sinä olet minun valtiaani, Sinulta saan kaiken hyvän, RK-92
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emme voi havaita sitä itse auringosta käsin. Näin on jumalallisten lah-
jojenkin suhteen: niitä pitää arvioida suhteessa heihin, jotka niitä vas-
taanottavat – ei Häneen, joka antaa ne. 

Eräs mestari sanoo Jumalan olevan kaikkien asioiden mitta, ja aina 
siinä suhteessa, jossa jollakin ihmisellä on itsessään enemmän Jumalaa 
kuin jollakulla toisella, hän on viisaampi, jalompi ja parempi kuin tuo 
toinen. Se, että omistaa enemmän Jumalaa, merkitsee yksinkertaisesti 
olemista enemmän Hänen kaltaisensa: mitä enemmän meissä on Ju-
malan kaltaisuutta, sitä henkisempiä olemme. Eräs mestari sanoo, että 
korkeimmat aineelliset asiat alkavat siitä, mihin alimmat henkiset lop-
puvat. Kaiken tämän merkitys on siinä, että vähäisinkin henkinen asia 
on jalompi kuin korkein aineellinen, koska Jumala on henki. Sielu on 
siten jalompi kuin kaikki jaloimmatkin aineelliset asiat. Sielu on luotu 
ikään kuin ajan ja ikuisuuden väliin – koskettamaan niitä kumpaakin. 
Korkeammilla voimillaan sielu koskettaa ikuisuutta mutta alemmillaan 
ajallisuutta. Se ei toimi ajallisuuden vaan ikuisuuden mukaan. Tämä on 
sielussa yhteinen piirre enkeleiden kanssa. Eräs mestari sanoo hengen 
olevan reen4, joka kantaa elämää kaikkiin jäseniin sielun ja ruumiin 
läheisen yhteyden nojalla. Mutta vaikka henki onkin järkiperäinen ja 
suorittaa kaiken ruumissa tehtävän työn, meidän ei pitäisi sanoa, että 
sieluni tietää tai tekee sitä ja tätä, vaan pikemminkin niin, että minä 
tiedän tai teen sen ja tämän sen läheisen yhteyden nojalla, joka vallitsee 
noiden kahden välillä, sillä ne molemmat yhdessä muodostavat ihmi-
sen. Jos kiven olisi määrä imeä itseensä tuli, se toimisi tulen voiman 
avulla, mutta kun ilma vastaanottaa auringon valon, ei ilmene muuta 
säteilevää kuin tuo ilma. Tämä johtuu ilman suuresta vastaanottokyvys-
tä valon suhteen, vaikka ilmaa onkin kilometrillä enemmän kuin puo-
lessa kilometrissä. Joten rohkenen julistaa, sielun ja ruumiin läheisen 
yhteyden nojalla – ja koska se on totuus –, että sielu on vähäisimmässä-
kin ruumiin jäsenessä aivan yhtä täydellisesti mukana kuin koko ruu-
miissa. Tätä koskien Augustinus sanoo, että jos ruumiin ja sielun väli-
nen yhteys on läheinen, on hengen henkeen liittävä yhteys vielä paljon 
läheisempi. Jumala on ’Herra’ ja ’henki’ juuri siitä syystä, että Hän voisi 
tehdä meidät autuaiksi yhdistymällä meihin. 
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On vaikea kysymys vastattavaksi, kuinka sielu voi kestää häviämät-
tä sen, kun Jumala syövyttää sen itseensä. Jumala antaa kaiken sielulle 
luovuttamansa itsessään kahdesta syystä. Ensiksikin, mikäli Hän antaisi 
sielulle jotain itsensä ulkopuolella, se olisi sielulle sietämätöntä. Toisek-
si, koska Jumala antaa sielulle itsessään, se kykenee vastaanottamaan ja 
kärsimään Jumalassa itsessään eikä sielussa itsessään, koska Jumalaan 
kuuluva kuuluu myös sielulle. Koska Jumala on nostanut sielun siitä it-
sestään, täytyy Jumalaan kuuluvan todella kuulua myös sielulle ja päin-
vastoin. Tällä tavoin sielu kykenee kestämään yhdistymisen Jumalaan. 
Tämä on ’se Herran henki, joka on täyttänyt maan piirin’. 

Miksi sielua pitäisi kutsua ’maan piiriksi’ ja kuinka sielun pitäisi olla 
sitä, on valintakysymys, jota en ole käsitellyt, mutta pankaa merkille 
ainakin tämän verran: aivan samoin kuin Jumala on ’Herra’ ja ’henki’, 
tulisi meidän olla henkistä maata ja piiriä, jonka on määrä tulla Herran 
hengen täyttämäksi5. 

Rukoilemme rakasta Herraamme, että meidät täytettäisiin tällä ta-
voin hengellä, joka on ’Herra’ ja ’henki’. Amen. 

***
1. Lähdettä ei ole löydetty. 
2. Avicenna 
3. Meidän pelastuksemme on sen tunnustamisessa, että Jumala on puhdas hen-

ki ja viisaus, mikä tekee meille henkisinä olentoina mahdolliseksi Jumalaan yhdis-
tymisen (Quint). 

4. Outo kielikuva! Pfeiffer noudattaa erään käsikirjoituksen muotoa ’slihte’, joka 
tarkoittaa ’tasoa’ tai ’liukasta paikkaa’. Kaikissa muissa käsikirjoituksissa on muoto 
’slite’, reki (Quint). Evans väistää kysymyksen kääntämällä hienon hieno asia. Lai-
nattua mestaria ei ole tunnistettu. Tekstikohta saattaa olla vaurioitunut. 

5. Tässä, kuten joissakin muissakin kohdin, Eckhartilta näyttäisi loppuneen 
aika kesken, ennen kuin kaikki aiotut asiat on selvitetty. 
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SAARNA 24 (a) 
(Q 13)

VIDI SUPRA MONTEM AGNUM STANTEM ETC.  
(Ilm. 14:1-4) 

Johannes näki Siionin vuorella karitsan, ja hänellä oli otsaan kirjoitettuna 
hänen nimensä ja hänen isänsä nimi, ja hänen kanssaan seisoi 144 000,  
jotka eivät oleet tästä maailmasta. Hän sanoo näiden kaikkien olleen 
neitsyitä ja laulaneen karitsalle uutta laulua, jota kukaan ei heidän li-
säkseen osannut laulaa. Ja he seurasivat karitsaa minne tämä menikin*. 

Pakanalliset mestarit sanovat Jumalan järjestäneen kaikki olennot 
siten, että yksi on aina toisten yläpuolella ja että korkeimmat kosket-
tavat alimpia ja alimmat korkeimpia. Se, minkä nämä mestarit ovat ju-
listaneet omituisin ilmauksin, esittää eräs toinen1 avoimesti sanoessaan 
Jumalaa kohti kohoavan kultaisen ketjun olevan puhdasta ja alastonta 
luontoa, joka ei halua mitään Jumalan ulkopuolella olevaa – ja se on 
kosketuksissa Häneen. Jokainen olento vaikuttaa toisiin, ja korkeim-
man jalka on alimman päälaelle. Yksikään luotu olento ei voi saavuttaa 
Jumalaa luotujen ominaisuuksilla, ja kaiken luodun täytyy hajota, että 
hyvä voisi ilmetä. Kuoren pitää murtua, että siemen tulisi esiin. Kaiken 
tämän tavoitteena on kasvaa. Sillä puhtaan luonnon ulkopuolella olles-
saan ei enkelikään tiedä enempää kuin puunpala, itse asiassa enkeli ei 
omista ilman tuota luontoa enempää kuin sääskellä on ilman Jumalaa. 

Johannes sanoo: ”Vuorella.” Miten on mahdollista päästä tähän puh-
tauteen? He kaikki olivat neitsyitä ja vuorella, he olivat karitsan kih-
lattuja ja kaikista olennoista vierotettuja ja seurasivat karitsaa sinne, 
minne hän kulki. Jotkut ihmiset seuraavat karitsaa niin kauan kuin se 
heille sopii, mutta kääntyvät pois, kun se ei enää heille sovikaan. Tällais-
ta ei tarkoiteta tekstin sanassa: ”He seurasivat karitsaa kaikkialle, minne 
hän menikin.” Jos olet neitsyt ja karitsan kihlattu, ja kaikista olennoista  

*	 tekstin alku poikkeaa nykyisistä käännöksistä
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vierotettu, niin silloin seuraat karitsaa, minne hän meneekin. Jos sil-
loin saat osaksesi kärsimystä jonkin houkutuksen muodossa – ystäviesi 
kautta tai omista syistäsi –, ei se sinua häiritse. 

Johannes sanoo: ”He olivat yläpuolella.” Yläpuolella oleva ei kärsi 
alapuolellaan olevan takia, ellei sen yläpuolella ole jotain sitäkin korke-
ampaa. Eräs pakanallinen mestari2 sanoo kärsimyksen olevan ihmiselle 
mahdotonta aina niin kauan kuin hän on Jumalassa. Ihminen, joka on 
korkealla yläpuolella, kaikista olennoista vierotettuna ja Jumalaan vihit-
tynä, ei kärsi. Mikäli hän kärsisi, se koskettaisi Jumalan sydäntä. 

He olivat Siionin vuorella. ’Siion’ tarkoittaa näkyä. Jerusalem mer-
kitsee ’rauhaa’. Kuten hiljattain sanoin Pyhän Margareetan luostarissa3, 
nämä kaksi ovat pakottavia syitä Jumalalle, ja jos ne ovat sinussa, täytyy 
Hänen syntyä sinussa. Kerron teille puolet eräästä tarinasta. Jeesus Kris-
tus käveli kerran suuressa väkijoukossa. Silloin tuli eräs nainen sanoen: 
”Jos vain voisin koskettaa hänen viittansa lievettä, minä parantuisin!” 
Silloin Jeesus Kristus sanoi: ”Minua kosketettiin.” ”Jumala siunatkoon!” 
sanoi Pietari, ”miksi sanot, Herrani, että sinua on kosketettu? Ympäril-
läsihän tungeksii suuri ihmisjoukko.” 

Eräs mestari4 sanoo meidän elävän kuolemasta. Jos aioin syödä ka-
nan tai härän, niiden pitää ensin olla kuolleita. Meidän täytyy ottaa kär-
simys itseemme ja seurata karitsaa niin surussa kuin ilossakin. Apostolit 
ottivat ilon ja surun samalla tavoin, ja siten kaikki heidän kärsimyksen-
sä oli heille suloista: kuolema oli heille yhtä rakas kuin elämäkin. 

Eräs pakanallinen mestari vertaa olentoja Jumalaan5. Pyhien kirjoi-
tusten mukaan meistä tulee Jumalan kaltaisia. Samankaltainen on pahaa 
ja petollista. Jos olen ihmisen kaltainen tai jos näen kaltaiseni ihmisen, 
tuo ihminen käyttäytyy aivan kuin hän olisi minä, vaikkei sitä olekaan 
– ja sehän on petosta. Moni esine näyttää kullalta mutta on valheellis-
ta eikä aitoa kultaa. Samoin monet asiat vertaavat itseään Jumalaan, 
mutta valehtelevat, koska ne eivät ole ollenkaan Jumalan kaltaisia. Eräs 
pakanallinen mestari6 sanoo luontaisen ymmärryskykynsä nojalla, että 
Jumala ei siedä samankaltaisuutta sen enempää kuin Hän sietäisi sitä, 
ettei olisikaan Jumala. Samankaltaisuus on jotain, mitä Jumalassa ei ole.  
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Jumaluudessa ja ikuisuudessa on ykseys, mutta kaltaisuus ei ole ykse-
yttä. Jos olisin yksi, en olisi minkään kaltainen. Ykseydessä ei ole mi-
tään vierasta: se antaa minulle ykseyden ikuisuudessa – eikä saman- 
kaltaisuutta7. 

Johannes sanoo: ”Heillä oli nimensä ja heidän isänsä nimi otsaan kir-
joitettuna.” Mikä on meidän nimemme ja meidän Isämme nimi? Mei-
dän nimemme ilmaisee sen, että meidän on määrä syntyä, ja Isän nimi 
tarkoittaa synnyttämistä siellä, missä jumaluus leimahtaa esiin alkupe-
räisestä kirkkaudesta, joka on kirkkauden runsaus, kuten olen sanonut 
Pyhän Margaretan luostarissa. Filippus sanoi: ”Herra, näytä meille Isä, 
ja me olemme tyytyväisiä.” (Joh. 14:8) Hän tarkoittaa ensiksikin sitä, 
että meidän tulisi olla isä, ja toiseksi, että meillä tulisi olla nimi, kos-
ka Isämme nimi on synnyttäminen: Jumala kantaa samankaltaisuut-
taan minussa. Jos huomaan jotain ravintoa, joka on soveliasta minulle, 
se vetää minua puoleensa. Tai jos huomaan kaltaiseni, tämä vetää mi-
nua puoleensa. Näin on asianlaita: Taivaallinen Isä synnyttää kuvansa 
minussa, ja siitä samankaltaisuudesta kumpuaa rakkaus, joka on Pyhä 
Henki. Se, joka on isä, saa lapsen alkuun luonnollisesti; se, joka nostaa 
lapsen kastemaljasta, ei ole lapsen isä. 

Bothius sanoo, että Jumala on se pysyvä hyvyys, joka liikuttaa kaik-
kea8. Se tosiasia, että Jumala on järkähtämätön, panee kaikki asiat liik-
keelle. On jotain hyvin innostavaa, joka liikkuu, etenee ja panee kaiken 
liikkeeseen, jotta ne palaisivat siihen lähteeseen, josta ovat saaneet al-
kunsa – ja kuitenkin tuo jokin pysyy itsessään liikkumattomana. Ja mitä 
jalompaa jokin on, sitä vakaammin se toimii. Perusta sysää kaiken liik-
keeseen. Viisaus, hyvyys ja totuus lisäävät jotain; ykseys ei lisää mitään 
muuta kuin olemassaolon perustan. 

Johannes sanoo: ”Heidän suustaan ei oltu löydetty* valhetta.” Niin 
kauan kuin minussa on olento ja olennossa minä, se on valhetta, eikä 
sellaista löytynyt heidän suistaan. Hyvän ihmisen merkki on siinä, että 
hän ylistää hyviä ihmisiä. Jos hyvä ihminen siis ylistää minua, olen to-
della ylistetty, mutta jos paha ihminen ylistää minua, olen tietenkin 

*	 nyk. ’kuultu’
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syyllinen johonkin. Mutta jos paha ihminen syyttää minua, silloin mi-
nua tosiaan ylistetään. ”Sydämen kyllyydestä suu puhuu.” (Matt. 12:34) 
Hyvän ihmisen merkki on aina siinä, että hän tahtoo puhua Jumalasta, 
koska ihmiset haluavat puhua siitä, joka heitä koskettaa. Ne, jotka ovat 
tekemisissä työkalujen kanssa, haluavat puhua niistä. Ne, jotka ovat kos-
ketuksissa saarnojen kanssa, tahtovat myös puhua niistä. Hyvä ihminen 
ei halua puhua mistään samassa määrin kuin Jumalasta. 

Sielussa on voima, josta olen aikaisemmin puhunut. Jos koko sielu 
olisi tuon voiman kaltainen, sielua ei olisi luotu eikä voitu luodakaan. 
Mutta näin9 ei ole asianlaita. Se voima eräältä puoleltaan ottaa huo-
mioon ajan ja on riippuvainen ajasta, ja siinä se kuuluu luomiseen ja 
on luotu. Tälle voimalle, järjelle, ei mikään ole etäistä tai ulkopuolista. 
Kaikki meren takainen tai tuhansien kilometrien päässä oleva on sille 
läsnä olevaa ja tunnettua aivan kuten (minulle) tämä paikka, jossa nyt 
seison. Tämä voima on neitseellinen ja seuraa karitsaa kaikkialle. Tämä 
voima pitää kiinni Jumalasta Hänen periolemuksensa puhtaudessa. Se 
on yhtä ykseydessä, ei kaltainen samankaltaisuudessa. 

Jumala auttakoon meitä pääsemään tähän kokemukseen. Amen. 

***
1. Macrobius 
2. Aulus Gellius, Eckhartin 1. Mooseksen kirjan kommentaarin mukaan. 
3. Dominikaaninen nunnaluostari Strassburgissa? Voisi olla myös St. Maccaba-

eorum Kölnissä (Quint). 
4. Seneca 
5. Quint ei ole löytänyt lähdettä. Clark viittaa Ciceron teokseen De natura deo-

rum. 
6. Avicenna, joka lainaa Koraania (Suura 112) (Clark). 
7. Ks. keskustelu tästä aiheesta saarnassa n:o 7. 
8. Boethius, De consolatione philosophiae III, m.9 (Quint). 
9. Tämä väite tuomittiin paavin bullan artiklassa 27, v. 1329. 
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SAARNA 24 (b) 
(Pf 24, Q 13a)1 

Johannes näki näyssään karitsan seisovan, ja hänen kanssaan oli 144 00, 
jotka eivät olleet tästä maailmasta ja joilla ei ollut vaimon nimeä. He 
kaikki olivat neitsyitä ja seisoivat mahdollisimman lähellä karitsaa. Ja 
he seurasivat karitsaa kaikkialle, minne se menikin, ja he lauloivat hä-
nen kanssaan erityistä laulua, ja heillä oli omat nimensä ja heidän isänsä 
nimi oli kirjoitettu otsaan. 

Johannes siis sanoo nähneensä karitsan seisovan vuorella. Johannes 
itse oli se vuori, jolla hän näki karitsan, ja jokaisen, joka tahtoo nähdä 
Jumalan karitsan, täytyy itse olla tuo vuori ja nousta korkeimpaan ja 
puhtaimpaan osaansa. Edelleen, hän sanoo nähneensä karitsan seiso-
van vuorella: mikä tahansa onkaan toisen yllä, sen alin osa koskettaa 
sen alapuolella olevan korkeinta osaa. Jumala koskettaa kaikkia asioita 
ja pysyy itse koskemattomana2. Jumala on kaikkien asioiden yläpuolel-
la ollessaan itsessään, ja se pitää yllä kaikkia olentoja3. Niillä on ala- ja 
yläpuolensa muttei Jumalalla. Jumala on kaiken yläpuolella, eikä Häntä 
mikään kosketa. Kaikki olennot etsivät itsensä ulkopuolista: jokainen 
etsii toisessa sellaista, joka siltä itseltään puuttuu. Jumala ei tee näin. 
Jumala ei etsi mitään itsensä ulkopuolelta. Jumalassa on itsessään kaikki 
se, mitä olennoilla voi olla. Hän on kaikkien olentojen perusta ja pii-
ri. On totta, että toinen on olemassa ennen toista – tai ainakin toinen 
syntyy toisesta4, mutta se ei anna olennolle olemassaoloa, johon sisältyy 
jotain sen omaa5. Jumala on yksinkertaista olemista itsessään. Jokaisen 
olennon suhteen – sen luonteen jalouden mukaan – pätee se, että mitä 
enemmän se on itsessään, sitä enemmän se antaa itseään pois. Kalkkiki-
ven kaltainen yksinkertainen kivi ei tähtää muuhun kuin kivenä olemi-
seen. Mutta arvokas kivi, jolla on suuri voima6 sen sisäistymisen ja itses-
sään olemisen johdosta, nostaa tästä syystä päänsä ylös ja katsoo laajalle 
ulospäin. Mestarit sanovat, ettei millään olennolla ole yhtä läheistä it-
sessään olemista kuin ruumiilla ja sielulla, mutta millään ei kuitenkaan 
ole sellaista alkuperää kuin sielulla on korkeimmassa olemuksessaan. 
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Johannes sanoo: ”Näin karitsan seisovan.” Tästä voimme saada neljä 
opetusta. Ensinnäkin karitsa ruokkii ja vaatettaa – tehden sen auliisti. Tä-
män tulisi kannustaa meitä ymmärtämään, että me olemme saaneet niin  
paljon Jumalalta, joka antaa kaiken hyväntahtoisesti. Tämän tulisi joh-
taa meidät etsimään kaikissa toimissamme Hänen kunniaansa ja ylis-
tystään eikä omaamme. Edelleen: ”Karitsa seisoi.” On hyvä, kun ystävä 
seisoo ystävänsä rinnalla. Jumala seisoo ja pysyy rinnallamme vakaana 
ja liikkumattomana. 

Johannes sanoo: ”Hänen vierellään seisoi suuri joukko, ja jokaisella 
oli otsassaan hänen ja hänen isänsä nimi.” Olkoon ainakin Jumalan nimi 
kirjoitettuna meihin. Meidän pitää kantaa itsessämme Jumalan kuvaa, 
ja Hänen valonsa täytyy loistaa meissä, että me olisimme Johanneksia7. 

***
1. Tämä saarnakatkelma on edellisen rinnakkaiskappale. Pfeiffer kopioi sen 

eräästä Baselin käsikirjoituksesta, eikä Quint ole löytänyt siitä muita kopioita. 
2. Tai Jumala liikuttaa kaikkia asioita. Verbi ’rüeren’ voi merkitä sekä kosketta-

mista että liikkeelle saattamista. Ks. N:o 24a, viite 9. 
3. Jumala on sekä tuonpuoleinen että sisäisesti läsnä oleva. 
4. Quint hyväksyy Lassonin arvauksen (1868) ’von’ eikä sanaa ’vor’, tällä tavoin 

sisältö tulee parhaiten ymmärrettäväksi. 
5. Lapsi ei saa koko olemustaan äidiltään (tai vanhemmiltaan). 
6. Ks. saarna 14b, viite 6. 
7. Johannes tarkoittaa Jumalan armoa. Ks. saarna 24a, viite 8. 
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SAARNA 25 
(Pf 25, Q 3)

NUNC SCIO VERE, QUIA DOMINUS ANGELUM SUUM  
(Ap.t. 12:11)1 

Kun Pietari oli vapautunut korkeimman Jumalan voimalla vankeutensa 
kahleista, hän sanoi: ”Nyt minä todella tiedän, että Jumala lähetti enke-
linsä luokseni ja vapautti minut Herodeksen vallasta ja vihollisten kä-
sistä.” 

Kääntäkäämme nyt tämän lauseen järjestys, sanoen: ”Koska Jumala 
lähetti luokseni enkelinsä, siksi minä todella tiedän.” Pietari on samaa 
kuin ’tietoisuus’ 2. Olen sanonut aikaisemmin, että tietoisuus ja ym-
märrys yhdistävät sielun Jumalaan. Ymmärrys tunkeutuu puhtaaseen 
ydinolemukseen, ja tietoisuus kulkee edellä raivaten tietä, jotta Juma-
lan ainosyntyinen Poika voisi syntyä. Matteuksen evankeliumissa Jeesus 
Kristus sanoo, ettei kukaan muu kuin Poika tunne Isää (Matt. 11:27). 
Mestarit sanovat tietoisuuden syntyvän samankaltaisuudesta. Jotkut 
mestarit sanovat, että sielu on tehty kaikesta, koska sillä on mahdolli-
suus ymmärtää kaikki asiat. Tuo vaikuttaa typerältä, mutta on silti totta. 
Mestarit sanovat, että mikäli yleensä jotain ymmärtäisin, täytyy sellai-
sen olla täydellisesti läsnä olevaa ja ymmärrykseni kaltaista. Pyhimykset 
sanovat vallan ja voiman olevan Isässä, samankaltaisuuden Pojassa, ja 
yhdistymisen Pyhässä Hengessä. Kun täten Isä on täysin läsnä Pojassa 
ja Poika täysin Isän kaltainen, ei kukaan muu kuin Poika voi tuntea Isää. 

Pietari sanoo: ”Nyt todella tiedän.” Kuinka ihminen täällä voi todel-
la tietää? Se johtuu jumalallisesta valosta, joka ei petä ketään. Toiseksi, 
koska siinä ihminen tiedostaa paljastetusti ja puhtaasti ilman minkään-
laisia verhoamisia. Tästä syystä Paavali sanoo: ”Jumala asuu valossa, jo-
hon ei ole minkäänlaista kulkua.” (1. Tim. 6:16) Mestarit sanovat, että 
täällä saavuttamamme viisaus säilyy meillä tuollakin puolen, vaikka 
Paavali sanoo sen katoavan3. Eräs mestari sanoo puhtaan tietoisuuden 
tuovan jopa tässäkin elämässä niin suurta iloa, että kaikkien luotujen 
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olentojen ilo on sen rinnalla pelkkää tyhjyyttä.4 Mutta kuitenkin se on 
vain satunnaista kaikessa jaloudessaankin, ja niin merkityksetöntä on 
kaikki täällä saavutettava viisaus alastoman, puhtaan totuuden rinnalla 
kuin yksi pieni sana on koko maailmaan verrattuna. Tästä syystä Paavali 
sanoo, että sen täytyy hävitä. Vaikka se säilyisikin, se olisi kuin typerä 
neitsyt ja pelkkää tyhjyyttä sen alastoman totuuden rinnalla, jonka siellä 
opimme tuntemaan. Kolmas syy todelliseen havaitsemiseen siellä on, 
että täällä muuttuvina näkemämme asiat havaitsemme siellä muuttu-
mattomina. Voimme pitää niitä siellä jakamattomassa muodossa tois-
tensa yhteydessä, sillä täällä kaukainen on siellä läheistä, koska siellä 
kaikki asiat ovat läsnä. Kaikki ensimmäisenä päivänä tapahtunut ja vii-
meisenä päivänä tapahtuva ovat siellä nykyisyydessä. 

”Nyt tiedän todella, että Jumala on lähettänyt luokseni enkelinsä.” 
Kun Jumala lähettää enkelinsä sieluun, tulee sielusta todella tietävä. Ei 
ollut tyhjänpäiväistä, että Jumala uskoi tuon avaimen Pietarille, koska 
Pietari tarkoittaa tietämistä, ja tiedolla on avaimet, jotka avaavat, mur-
tautuvat ja löytävät alastoman jumaluuden luo, ja silloin tietoisuus lau-
suu kumppanilleen tahdolle sen, mitä on saavuttanut – vaikka tietoi-
suudella jo olisikin tuo tahto hallussaan. Koska sitä, mitä minä tahdon, 
minä myös etsin. Tietoisuus käy edellä. Se on prinsessa, joka etsii val-
taansa korkeimmista ja puhtaimmista valtakunnista ja toimittaa sen sie-
lulle ja sielu luonnolle ja luonto kaikille ruumiillisille aisteille. Sielu on 
korkeimmassa ja puhtaimmassa olemuksessaan niin jalo, etteivät mes-
tarit kykene löytämään sille minkäänlaista nimitystä. He kutsuvat sitä 
sieluksi, koska se antaa ruumiille ydinolemuksen. Mestarit selittävät, 
että ensimmäisen jumaluudesta alkavan ulosvirtauksen jälkeen, missä 
Poika saa alkunsa Isästä, muovataan enkeli eniten Jumalan kaltaisek-
si. Tämä on totta: sielu tehdään korkeimmassa olemuksessaan Juma-
lan kuvaksi, mutta enkeli on tarkempi kuva Jumalasta. Kaikki enkeliin 
kuuluva on Jumalan mukaan muovattua. Tästä syystä lähetettiin enkeli 
sieluun, että hän voi tuoda sielun takaisin siihen samaan kuvaan, jonka 
mukaan enkeli on muovattu, sillä todellinen tieto syntyy samankaltai-
suudesta. Ja koska sielussa on mahdollisuus kaiken tietämiseen, se ei 
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tästä syystä milloinkaan lepää ennen kuin on saavuttanut alkuperäisen 
kuvan, missä kaikki asiat ovat yhtä. Ja siinä se lepää, siinä se on Jumalas-
sa. Jumalassa mikään olento ei ole toista jalompi.

Mestarit sanovat olemassaolon ja tiedostamisen olevan yhtä, koska 
sellaista, jota ei ole olemassa, ei voida tiedostaa. Eniten olemassaoloa 
sisältävä tunnetaan parhaiten. Ja koska Jumalan olemus on tuonpuolei-
nen, Hän ylittää tästä syystä kaiken tietämisen. Sielu muotoillaan sisäi-
sesti korkeimmassa puhtaudessa, puhtaan ydinolemuksen vaikutukses-
sa, missä se kokea Jumalaa jo ennen kuin Hän ottaa käsiinsä totuuden ja 
tiedon ohjat – siellä, missä kaikki nimeäminen jää pois, sielu tiedostaa 
Jumalan puhtaimmin ja vastaanottaa yhdenvertaisen olemuksen. Tästä 
syystä Paavali sanoo: ”Jumala asuu valossa, johon ei ole minkäänlaista 
kulkua.” Hän asuu omassa puhtaassa ydinolemuksessaan, missä ei ole 
mitään sattumanvaraista. Kaiken tilapäisen täytyy poistua. Hän on puh-
dasta läsnäoloa itsessään, missä ei ole sitä tai tätä, sillä kaikki Jumalassa 
oleva on Jumalaa5. Eräs pakanallinen mestari sanoo Jumalan alapuolis-
ten voimien olevan riippuvaisia Jumalasta – ja vaikka niillä onkin itses-
sään luontainen puhdas olemus, ne ovat kuitenkin riippuvaisia Hänestä, 
jolla ei ole alkua eikä loppua, sillä mikään vieras ei voi päästä Jumalaan. 
Taivas ilmentää tätä, sillä se ei voi saada vierasta vaikutusta ulkopuoli-
selta taholta. 

Siis kaikki Jumalaan tuleva muuntuu. On jokin – kuinka alhainen ta-
hansa – luopuu itsestään, mikäli johdatamme sen Jumalaan. Esimerkik-
si jos minulla on viisautta, en kuitenkaan itse ole viisaus. Voin saavut-
taa viisautta – ja voin myös menettää sitä. Mutta kaikki Jumalassa oleva 
on Jumalaa: se ei voi poistua Hänestä. Se on istutettuna jumalalliseen 
luontoon, koska jumalallinen luonto on niin voimakas, että kaikki siinä 
oleva on joko lujasti siihen juurtunut – tai muutoin se pysyy kokonaan 
tuon luonnon ulkopuolella. Huomatkaahan ihmeellinen asia! Kun olette 
havainneet, kuinka Jumala muuntaa tuollaisia alhaisia asioita itseensä, 
mitä luulette Hänen tekevän sielussa, jolle Hän on antanut arvon oman 
kuvansa muodossa? 

Jotta pääsisimme tuohon, auttakoon siinä meitä Jumala6. Amen.
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***
1. Saarna pidetty Pyhän Pietarin kahleista vapauttamisen päivänä, 1. elokuuta 

(Englannissa sadonkorjuun juhla). 
2. Pyhän Jeromen mukaan (Clark). Todellinen merkitys on tietenkin kallio. 

Yhteys Pietariin on kuitenkin tiedon avain (ks. seuraava viite). 
3. Ks. 1. Kor. 13:8 
4. Aristoteles, Nichomachean Ethics 7:11. 
5. Clarkin huomautus: ”Tämä on skolastista oppia.” Totta, mutta sensorit luki-

vat tämän kohdan aikoinaan väärin: ’kaikki mitä on, on Jumalaa’, mikä olisi ollut 
panteismia. 

6. Tavanomainen päätös löytyy ainoastaan Baselin tekstissä. Tämä teksti on 
heikko todistuskappale, mutta Quint ei pidä luultavana, että lopusta olisi kadon-
nut jotain.
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SAARNA 26
(Q 57, Evans II, 45)

VIDI CIVITATEM SANCTAM JERUSALEM  
DESCENDENTEM DE CAELO ETC.  

(Ilm. 21:2) 

Johannes näki kaupungin. Kaupunki merkitsee kahta asiaa: ensiksikin, 
se on linnoitettu siitä syystä, että kukaan ei voisi sitä vahingoittaa, ja 
toiseksi se tarkoittaa ihmisten sopusointua. Tässä kaupungissa ei ollut 
yhtään rukoushuonetta: Jumala itse oli sen temppeli. Ei ollut auringon, 
kuun tai minkään muunkaan valon tarvetta: Kristuksen kunnia valaisee 
sitä. Tämä kaupunki ilmentää jokaista henkistä sielua, kuten Paavali sa-
noo: ”Sielu on Jumalan temppeli.” * (1. Kor. 3:16) Ja tämä on niin vahva 
– kuten Paavali sanoo –, ettei kukaan voi vahingoittaa sitä, ellei se itse 
sitä tahdo. 

Ensin meidän tulisi huomioida se rauhantila, joka sielussa pitäisi val-
lita. Tästä syystä sitä kutsutaan Jerusalemiksi. Dionysios1 sanoo juma-
lallisen rauhan täyttävän kokonaan, järjestävän ja päättävän kaikki asiat. 
Ellei rauha saisi tätä aikaan, olisivat kaikki asiat hajallaan, eikä järjestys 
vallitsisi. Toiseksi, rauha panee olennot ilmentämään itseään ja virtaa-
maan rakkaudessa esteettä. Kolmanneksi, se tekee olennot toisilleen 
käyttökelpoiseksi, niin että he saavat toisistaan tukea. Sen, mitä jokin 
ei saa itseltään, saa se joltakin muulta. Tällä tavoin yksittäinen olento 
ottaa täydentäen vastaan toiselta. Neljänneksi, se panee ne kääntymään 
takaisin niiden alkuperäistä lähdettä kohti, joka on Jumala. 

Toisessa paikassa Dionysios sanoo, että kaupunki on pyhä. Hän sa-
noo pyhyyden olevan täydellistä puhtautta, vapautta ja täydellisyyttä. 
Puhtaus tarkoittaa sitä, että ihminen on erossa synnistä, ja se vapaut-
taa sielun. Samankaltaisuus on tärkein taivaassa oleva ilo ja riemu. Jos 
Jumalan olisi määrä astua sieluun eikä se olisi Hänen kaltaisensa, sielu 

*	 nyk. käännöksissä te olette Jumalan temppeli
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kärsisi tuskia, sillä Johannes sanoo: ”Jokainen synnintekijä on synnin 
orja.” (Joh. 8:34) Enkeleitä ja pyhimyksiä saatamme kutsua täydellisiksi, 
joskaan pyhimyksiä ei aivan täysin, koska he tuntevat yhä mieltymystä 
ruumiitaan kohtaan, jotka ovat nyt tuhkana2. Yksin Jumalassa on täy-
dellinen täydellisyys. Ihmettelen sitä, että Johannes uskalsi sanoa – ellei 
hän ollut nähnyt hengessä, että on olemassa kolme persoonaa – kuinka 
Isä laskee täysin Poikaan syntymässä ja tulvii hyvyytenä rakkauden vir-
rassa Pyhään Henkeen3. Pyhyys puolestaan tarkoittaa maailmasta vetäy-
tynyttä. Jumala on jotain ja puhdas olemassaolo, synti ei ole mitään ja 
vetää meidät pois Jumalasta. Jumala loi enkelit ja sielun itsestään – siis 
Jumalasta. Sielu on luotu niin sanoakseni enkelien varjossa, mutta niil-
lä on kuitenkin yhteinen luonto, mutta kaikki aineelliset asiat on luo-
tu pelkän tyhjyyden mukaan, kaukana Jumalasta. Sielu on pimentynyt 
vuodattuessaan ruumiiseen, ja se tulee ruumiin myötä kohottaa jälleen 
ylös Jumalan yhteyteen. Kun sielu on vapaa maallisista asioista, se on 
samalla myös pyhä. Sakkeus ei voinut nähdä Herraamme maassa ol-
lessaan4. Augustinus sanoo: ”Jotta ihminen olisi pyhä, hylätköön hän 
maalliset asiat.” Olen usein sanonut, ettei sielu voi olla puhdas, ellei sitä 
saateta alkuperäiseen puhtauteensa, jollaiseksi Jumala sen on tehnyt – 
aivan samoin kuin kultaa ei voida valmistaa kuparista parilla kolmella 
kuumennuksella: se täytyy saattaa alkuperäisen luontonsa mukaisek-
si. Sillä kaikki lämmitettäessä sulavat ja kylmennettäessä kiinteytyvät 
asiat ovat vesiluonteisia5. Ne pitää siksi palauttaa kokonaan vedeksi ja 
irrottaa täysin nykyisestä luonnostaa, silloin taivas ja tiede yhdistyvät 
muuntamaan tuon kaiken kullaksi. Rautaa voidaan verrata hopeaan ja 
kuparia kultaan, mutta mitä enemmän samaistamme niitä ilman eri-
laatuisuuden huomioonottamista, sitä enemmän erehdymme6. Samoin 
on sielun laita. On helppo esitellä hyveitä tai puhua niistä, mutta niiden 
todellinen omaaminen on erittäin harvinaista. 

Kolmannessa kohdassa hän kutsuu kaupunkia uudeksi. Uusi tarkoit-
taa käyttämätöntä tai lähellä alkuaan olevaa. Jumala on meidän alkumme.  
Häneen yhdistyneinä me olemme uusia. Jotkut luulevat typerästi, että 
Jumala on alati tekemässä tai ylläpitämässä kaikkia nyt näkemiämme  
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asioita, joita Hän levittää ajallisuudessa. Mutta meidän tulee ymmär-
tää, että jumalalliset toiminnot tapahtuvat ilman ponnisteluita7, kuten 
tulen teille kertomaan. Seison tässä paikassa – olettakaamme että oli-
sin seisonut tässä kolmekymmentä vuotta kasvot näkyvissä – ja vaikka 
kukaan ei niitä olisi nähnytkään, olisin joka tapauksessa ollut tässä. Jos 
saatavilla olisi peili ja jos sitä pidettäisiin kasvojeni edessä, muodostuisi 
niistä peiliin kuva ilman mitään ponnistelua minun puoleltani. Ja jos 
tuo tapahtui eilen, olisi se silloin uutta, ja tänään tapahtuen se olisi vielä 
uudempaa, ja niin edelleen kolmenkymmenen vuoden ajan tai kaikkina 
aikoina – aina se olisi uutta. Vaikka siellä olisi tuhat peiliä, se ei aiheut-
taisi minulle minkäänlaisia ponnisteluja. Jumalalla on kaikki kuvat ikui-
sesti itsessään – ei kuten sielulla tai muilla olennoilla – vaan Jumalana. 
Hänen suhteensa ei ole mitään uutta eikä kuvaa, mutta kuten sanoin 
peilistä, niin meidän suhteen on uutta ja lisäksi ikuista. 

Kun ruumis on valmis, valaa Jumala siihen sielun, joka muotoillaan 
ruumiin muotoiseksi ja samankaltaiseksi sen takia, että samankaltai-
suus on miellyttävää. Täten kukaan ei ole vapaa itserakkaudesta: ne, jot-
ka luulevat olevansa itserakkaudesta vapaita, pettävät itseään. Heidän 
pitäisi vihata itseään, eivätkä he kestäisi sitä. Meidän tulee rakastaa niitä 
asioita, jotka auttavat meidän edistystämme Jumalaa kohti: sellainen ai-
noastaan on rakastamista Jumalan rakkaudella. Jos haluan ylittää valta-
meren ja tarvitsen siihen laivan, se johtuu pelkästään tarpeesta ylittää 
meri: ylittämisen jälkeen ei minulla enää ole tarvetta laivaan. Platon sa-
noo: ”Mitä Jumala on, sitä minä en tiedä” – hän tarkoitti sitä, että sielu 
ei voi nähdä Jumalaa niin kauan kuin se vielä on kietoutuneena ruu-
miiseen – ”mutta minä tiedän kyllä hyvin, mitä Hän ei ole.” Samoin on 
auringonkin suhteen, jonka säteilyä ei kukaan kestä, ellei ilma sitä ensin 
kiedo itseensä ja anna sen sitten loistaa maahan. Dionysios sanoo: ”Jos 
jumalallinen valo loistaa minussa, se täytyy verhota, koska sielunikin on 
verhottu.” 8 Hän edelleen sanoo, että jumalallinen valo ilmentyy viiden-
laisille ihmisille. Ensimmäiset eivät ole sen suhteen eläviä. He ovat kuin 
karjaa, joka ei kykene sitä vastaanottamaan, kuten vertaus osoittaa: jos 
olen ylittämässä myrskyistä ja liejuista vesistöä, en voisi myrskyämisen 
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takia nähdä kasvojani sen pinnassa. Toisen ryhmän kohdalle ilmenee 
hieman valoa, kuin väläys miekkaa taottaessa. Kolmas vastaanottaa sitä 
enemmän, kuten suuren salaman iskiessä kirkkaana ja sammuen välit-
tömästä. Nämä kaikki ovat niitä, jotka lankeavat jumalallisesta valosta 
takaisin syntiin. Neljäs ryhmä saa osakseen vielä enemmän, mutta jos-
kus Hän vetäytyy ainoastaan kannustaakseen sitä9 ja kasvattaakseen sen 
halua. On varmaa, että jokainen avaisi sylinsä mahdollisimman suurek-
si, mikäli joku olisi valmis täyttämään kaikki sylimme. Augustinus sa-
noo ihmiselle olevan tarpeen suurentaa vastaanottokykyään, mikäli hän 
tahtoo ottaa paljon vastaan. Viides ryhmä on tietoinen suuresta valosta, 
joka on kirkas kuin päivä, mutta ikään kuin se tulisi reiän kautta. Ku-
ten sielu sanoo Rakkauden Kirjassa: ”Rakkaani katsoi minua kuin raon 
(ikkunan) kautta... Hänen kasvonsa olivat kauniit.” (Kork. v. 2:9,14) Au-
gustinus sanoo tästä: ”Herra, sinä annat minulle joskus sellaisen sulou-
den, että jos se minussa täydellistyisi, niin mikäli se ei ole taivasta, en 
minä tiedä, mitä taivas voi olla.” Eräs mestari sanoo: ”Hänet, joka näkisi 
Jumalan ilman, että hän itse on jumalallisten tekojen kaunistama, heite-
tään takaisin pahuuden piiriin.” 

Eikö sitten ole mitään tapaa nähdä Jumalaa selvästi? On. Rakkauden 
Kirjassa sielu sanoo: ”Rakkaani katsoi minua ikkunan läpi” eli esteettö-
mästi, ”ja minä tunsin Hänet, Hän seisoi seinän vierellä”, mikä tarkoit-
taa kuolevaisen ruumiin vierellä, ja sanoi: ”Avaudu minulle, rakkaani”, 
koska sielu kuuluu rakkaudessa kokonaan minulle, sillä hän on minun 
ja minä olen yksin hänen ”kyyhkyseni”, mikä tarkoittaa, yksinkertaista 
kaipauksessaan, ja ”kaunokaiseni” eli kaunis toimissaan. ”Nouse ja tule 
kiireesti minun luokseni. Kylmyys on ohi”, mistä kaikki kuolema joh-
tuu: kaikki asiat elävät lämmössä. ”Sade on ohitse”, mikä merkitsee iloa 
tilapäisten asioiden parissa. ”Kukat saapuvat meidän maahamme” – ne 
ovat ikuisen elämän hedelmiä. ”Tiehesi pohjoistuuli, joka kuihdutat” – 
näin Jumala kieltää houkutuksia enää estämästä sielua. ”Tule etelätuuli 
ja puhalla puutarhaani ja anna mausteitteni virrata vuolaana” – tässä 
Jumala käskee kaikkia täydellisyyksiä astumaan sieluun.

***



169

1. Dionysios Areopagita,  XI, 1. 
2. Ts. eivät ole vielä ylösnousseet. 
3. Ks. saarna n:o 23. 
4. Luuk. 19:2-3 
5. Neljän elementin käsittein: maa, vesi, tuli, ilma. 
6. Ilman sen todellisen luonnon erottamista, ts. ellei sitä ole (alkemiallisesti) 

muunnettu. 
7. Tai ajattomasti (Quint). 
8. Ts. lihassa. 
9. Sielua. 
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SAARNA 27
(Pf 27, Q 34) 

GAUDETE IN DOMINO, ITERUM GAUDETE  
(Fil. 4:4) 

Paavali sanoo: ”Iloitkaa alati Herrassa ja älkää enää murehtiko. Herra 
on täällä*. Jumala tietää teidän ajatuksenne kiitoksessa ja rukouksessa.” 

Paavali lausuu: ”Iloitkaa!” Jeremias sanoo, ettei kukaan saa kykyjä, 
viisautta tai iloa Jumalalta, ellei hän ole hyveellinen1. Sellainen, joka ei 
ole muuttanut vanhoja tapojaan, ei ole hyveellinen, eikä voi saada Ju-
malalta kykyjä, viisautta tai iloa. Hän sanoo: ”Iloitkaa Herrassa.” Hän 
ei lausunut ’Herrassamme’, vaan ’Herrassa’. Olen sanonut aikaisemmin, 
ettei Jumalan herraus koostu pelkästään kaikkien luotujen herraudesta, 
vaan se koostuu siitä, että Hän kykenisi luomaan tuhat maailmaa ja sil-
ti ylittämään ne kaikki omassa puhtaassa ydinolemuksessaan. Siinä on 
Hänen herrautensa. 

Paavali sanoo: ”Iloitkaa Herrassa.” Huomioikaamme tässä kaksi seik-
kaa. Ensiksikin meidän tulisi kaikessa pysyttäytyä Herrassa eikä etsiä 
tietoa tai iloa Hänen ulkopuoleltaan vaan iloita pelkästään Herrassa. 
Toiseksi: ’Iloitkaamme Herrassa’, Hänen sisimmäisessä ja alkuperäisim-
mässä, josta kaikki ottavat vastaan, vaikka Hän ei otakaan vastaan mil-
tään. Hän sanoo: ”Iloitkaa alati Herrassa.” Mestarit sanovat, että kaksi 
tuntia tai kaksi päivää eivät voi ilmetä samanaikaisesti. Augustinus2 sa-
noo sellaisen iloitsevan alati, joka iloitsee ajan yläpuolella. Hän3 sanoo: 
”Iloitkaa alati” – mikä tarkoittaa, ajan yläpuolella – ”ja älkää murehtiko: 
Herra on saapuvilla ja lähellä”. Sielun, joka aikoo iloita Herrassa, täytyy 
heittää pois kaikki huolehtiminen, ainakin silloin kun se antautuu Ju-
malalle. Tästä syystä hän sanoo: ”Älkää murehtiko: Herra on saapuvilla 
ja lähellä.” Viitaten meidän sisäisimpään olemukseemme, mikäli Hän 
löytää meidät kodistamme – eikä sielu ole lähtenyt vaeltamaan viiden 

*	 Nyk. ’lähellä’.
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aistin kanssa. Sielun pitää olla kotona sisäisimmässä, korkeimmassa ja 
puhtaimmassa olemuksessaan pysyttäytyen sisäisyydessä eikä katsella 
ulos, ja silloin ’Jumala on saapuvilla ja lähellä’. 

Toinen merkitys on: ’Herra on vierellä’ – Hän on itsensä vierellä eikä 
mene kauaksi pois. Daavid sanoo: ”Herra, anna sieluni iloita, sillä olen 
ylentänyt sen Sinuun.” * (Ps. 86:4) Sielun tulee kohota kaikin voimin it-
sensä yläpuolelle ja muuntua ajan ja tilan ylittäen siihen laajuuteen ja 
avaruuteen, missä Jumala on itsensä vierellä ja lähellä – menemättä ulos 
tai olematta kosketuksissa minkään vieraan kanssa. Jeremias4 sanoo: 
”Kiven on yhtä mahdollista saada enkelin viisaus kuin Jumalan antau-
tua ajallisiin tai tilapäisiin asioihin.” Tästä syystä hän sanoo: ”Herra on 
lähellä.” Daavid sanoo: ”Jumala on kaikkien niiden lähellä, jotka ylistä-
vät Häntä ja puhuvat Hänestä** tai mainitsevat ja tekevät sen totuudes-
sa.” (Ps. 145:18) Sen, miten kukin ylistää, puhuu tai mainitsee Hänet, 
jätän sivuun. Mutta hän sanoo: ’totuudessa’. Mitä on totuus? Poika yksin 
on totuus, eivät Isä ja Pyhä Henki – paitsi silloin kun ne ovat yhtä to-
tuutta ydinolemuksessaan. Totuudellisuus edellyttää sitä, että sanon sen 
sydämestäni ja lausun sen suullani niin kuin se on sydämessäni, ilman 
teeskentelyä ja salailua. Tämän paljastaminen on totuutta. Ja siten vain 
Poika on totuutta. Kaiken, minkä Isä omistaa tai voi suorittaa, lausuu 
Hän täydellisesti Pojassaan. Paljastaminen ja suorittaminen ovat totuus. 
Tästä syystä hän sanoo ’totuudessa’. 

Paavali sanoo: ’Iloitkaa Herrassa’, ja lisää: ’Herra tietää teidän aja-
tuksenne’, mikä tarkoittaa tässä totuudessa, Isän vierellä. Usko kuuluu 
luonnostaan ymmärryksen valoon ja toivo kuuluu siihen kannustavaan 
voimaan, joka pyrkii alati ylös kohti korkeinta ja puhtainta – totuutta5. 
Olen joskus sanonut, että tämä voima on niin vapaa ja kannustava, ettei 
se siedä mitään estettä. Rakkauden tuli kuuluu luonnostaan tahtoon. 

Hän sanoo: ”Ajatuksenne” – ja kaikki voimat – ”ovat Herran tiedossa, 
kiitoksen ja rukouksen ajatukset.” Ellei ihmisellä olisi mitään muuta te-
kemistä Jumalan suhteen kuin olla kiitollinen, olisi se riittävää. 

*	 Nyk. ’Sinun puoleesi.’
**	 Nyk. ’huutavat avuksi Häntä’.
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Jotta me voisimme iloita ikuisesti Herrassa ja Herran vierellä totuu-
dessa ja jotta Hän tietäisi ajatuksemme ja jotta voisimme olla Hänelle 
kiitollisia kaikesta hyvyydestä ja saada Hänessä autuutemme – Jumala 
meitä tässä auttakoon. Amen.

***
1. Sitaattia ei ole löydetty (Quint). 
2. Sitaattia ei ole löydetty (Quint). 
3. Paavali. 
4. Sitaattia ei ole löydetty (Quint). 
5. Sielun kolme korkeinta voimaa. 
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SAARNA 28
(Pf 28, Q 78)

MISSUS EST GABRIEL ANGELUS ETC. 
(Luuk. 1:26) 

Luukas sanoo evankeliumissaan: ”Enkeli lähetettiin Jumalalta* Galileak-
si kutsuttuun maahan, Nazaretin kaupunkiin, Maria-nimisen neitsyen 
luo, joka oli kihloissa Daavidin sukua olevan Joosefin kanssa.” Mestari 
Bede sanoo tämän olleen meidän pelastuksemme alku. Olen sanonut 
ennenkin ja sanon nytkin, että kaikki meidän Jeesus Kristuksen suo-
rittama tapahtui yksinkertaisesti siinä tarkoituksessa, että Jumala voisi 
olla meidän kanssamme – ja me Hänen kanssaan, ja juuri tuosta syystä 
Jumala tuli ihmiseksi. Mestarimme sanovat Jumalan syntyneen Neitsyt 
Mariassa henkisesti ennen Jeesuksen lihallista syntymää hänestä – ja 
siitä vuodatuksesta ja synnytyksestä, missä Taivaallinen Isä synnytti ai-
nosyntyisen Poikansa Marian sielussa, sai ikuinen Sana Mariassa inhi-
millisen luontonsa – ja hän tuli fyysisesti raskaaksi. 

Hän lausuu: ”Enkeli lähetettiin Jumalalta.” Sanon, että täytyi olla juu-
ri näin, että hänet lähetettiin Jumalan luota. Sielun olisi pitänyt alentua 
vastaanottaessaan enkelin valon, ellei sitä olisi lähetetty sille Jumalalta 
ja ellei jumalallinen valo olisi ollut siihen luonnostaan kätkettynä, mikä 
teki enkelin valon ihastuttavaksi – muussa tapauksessa Maria ei olisi 
voinut vastaanottaa sitä laisinkaan. 

Hän sanoo: ”Enkeli.” Mikä on enkeli? Kolme mestaria antaa kolme 
erilaista selitystä enkelin olemuksesta. Dionysios1 sanoo enkelin olevan 
virheettömän, erinomaisen kirkkaan peilin, joka vastaanottaa itseensä 
jumalallisen valon heijastuman. Augustinus2 sanoo, että enkeli on Ju-
malan lähellä ja että aine ei ole lähellä mitään. John Damascene3 sanoo 
enkelin olevan Jumalan kuvan, joten kaikesta häneen kuuluvasta loistaa 
Jumalan kuva. Sielun korkeimmassa olemuspuolessa on tämä kuva, ja 

*	 Biblian muoto, nyk. ’Jumala lähetti’.
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siellä loistaa alati jumalallinen valo. Tämä on hänen ensimmäinen enke-
lin määritelmänsä. Myöhemmin hän kutsuu enkeliä teräväksi miekaksi, 
jumalallisen tahdon liekiksi ja lisää enkelin olevan vapaan aineellisuu-
desta – niin vapaan, että hän on vahingollista aineelle. Tuollainen on 
enkeli. 

Nyt Luukas sanoo: ”Enkeli lähetettiin Jumalalta.” Mistä syystä? Diony- 
sios sanoo enkelillä olevan kolme toimintatapaa. Ensiksikin, hän puh-
distaa; toiseksi, hän valaisee; ja kolmanneksi, hän täydellistää. Hän puh-
distaa sielua kolmella tavalla: ensiksikin, hän tyhjentää siihen kasaantu-
neet tahrat; toiseksi, hän puhdistaa sielun aineellisuudesta ja kokoaa sen 
yhteen; ja kolmanneksi, hän puhdistaa sen tietämättömyydestä, kuten 
enkeli tekee toiselle enkelille. Toisessa tapauksessa hän valaisee sielua 
kahdella tavalla. Jumalallinen valo on niin valtavaa, ettei sielu voi sitä 
kestää, ellei sitä sekoiteta ja himmennetä enkelin valon avulla ja välitetä 
siten sieluun. Sitten enkeli valaisee sielun samankaltaisuudella. Enkeli 
välittää sielulle oman ymmärryksensä ja siten vahvistaa sitä vastaanot-
tamaan ja kestämään jumalallisen valon. Jos olisin erämaassa yksin ja 
peloissani, silloin lapsen läsnäolo haihduttaisi pelkoni ja antaisi minulle 
rohkeutta – niin jalo, iloinen ja valtava asia on elämä itse. Ja ellei las-
ta olisi, jopa eläinkin toisi minulle lohtua. Tästä syystä maagista kuol-
leiden manaamista harjoittavat pitävät koiran kaltaisia eläimiä, koska 
eläimen elinvoima elähdyttää heitä itseäänkin. Samankaltaisuus antaa 
voimaa kaikkiin asioihin. Tästä syystä enkeli tuo sen sieluun, sillä hän 
muistuttaa sielua – ja siten voimistaa ja valmistaa sitä vastaanottamaan 
jumalallisen valon. 

Hän sanoo: ”Enkeli lähetettiin Jumalalta.” Sielun täytyy olla enkelin 
kaltainen mainitsemillani tavoilla, mikäli Pojan on määrä tulla lähete-
tyksi siihen ja siinä syntyä. Mutta emme voi nyt mennä kysymykseen 
siitä, kuinka enkeli täydellistää sielun.4 

Lähettäköön Jumala enkelinsä luoksemme puhdistamaan, valaise-
maan ja täydellistämään meitä, niin että me tulisimme ikuisesti autu-
aiksi Jumalassa. Jumala meitä siinä auttakoon. Amen. 
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***
1. De divinis nominus, luku 4 (Quint). 
2. Confessiones, luku 12 (Quint). 
3. De fide orthodoxa II, luku 3 (Quint). 
4. Kuten muuallakin, Eckhart ei puhu viimeisestä kohdasta. Tämä ei ole täysin 

selvää, koska tämä on hyvin lyhyt saarna. Pahncke (jota Quint siteeraa) saattaa 
olla oikeassa ajatellessaan muistiin kirjoittajan lopettaneen tässä kohdassa. 
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SAARNA 29
(Pf/Evans 29 [osa], Q 38)1

IN ILLO TEMPORE MISSUS EST ANGELUS GABRIEL A DEO: 
AVE GRATIA PLENA, DOMINUS TECUM 

(Luuk. 1:26, 28) 

Luukas kirjoitti sanat: ”Siihen aikaan Jumala lähetti enkeli Gabrielin.” 
Mihin aikaan? ’Kuudennella kuukaudella’ 2, jolloin Johannes Kastaja oli 
äitinsä kohdussa. Mikäli joku kysyisi minulta, miksi rukoilemme, paas-
toamme ja teemme työtämme, miksi meidät kastetaan, miksi Jumala tuli 
ihmiseksi, minä vastaisin: ’siitä syystä että Jumala voisi syntyä sielussa, 
ja sielu Jumalassa’.3 Tuon asian takia on kaikki pyhät kirjoitukset kirjoi-
tettu, tuon asian takia Jumala loi maan ja kaikki enkelikunnat – siis että 
Jumala saattaisi syntyä sielussa ja sielu Jumalassa. Kaikki viljanomainen 
ilmenee vehnässä, kaikki aarteet kullassa ja kaikki synnyttäminen ihmi-
sessä. Tästä syystä eräs mestari sanoo, ettei ole olemassa yhtään eläintä, 
jossa ei olisi jotain ihmisen kaltaista. 

”Ajallisuudessa.” Silloin kun sana on saanut alkunsa älyssäni, on se 
ennen ajatukseksi muotoutumista vielä niin puhdas ja hienovarainen, 
että sitä voidaan pitää todellisena Sanana. Kolmannessa vaiheessa suuni 
ilmaisee sen ääneen, ja silloin se ei ole muuta kuin sisäisen Sanan ilma-
us. Ikuinen Sana lausutaan siten sisäisesti, sielun sydämessä, sisimmässä 
ja puhtaimmassa sielun huipentumassa – josta juuri olen kertonut – jär-
jessä, ja siellä tuo syntymä tapahtuu. Se, jolla on vain luja vakaumus 
ja toivo tämän suhteen, olisi iloinen tietäessään, kuinka tämä syntymä 
tapahtuu ja mikä voi siihen johtaa. 

Paavali sanoo: ”Ajan täyttyessä Jumala lähetti Poikansa.” (Gal. 4:4) 
Augustinus sanoo, mitä tämä ajan täyttyminen on: ”Siinä, missä ei enää 
ole aikaa, on ajan täyttymys.” Päivä on täyttynyt päivän päätyttyä. Tuo 
on välttämätön totuus: kaiken ajallisen täytyy olla päättynyt silloin, kun 
tämä syntymä alkaa, koska mikään ei vastusta yhtä paljon tätä syntymää 
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kuin aika ja ihminen. On varma totuus, ettei ajallisella ole vaikutusta 
Jumalaan tai sieluun sen todellisessa luonnossa. Jos aika voisi koskettaa 
sielua, kyseessä ei olisikaan sielu – ja jos aika voisi koskettaa Jumalaa, 
silloin Hän ei olisikaan Jumala. Mutta jos sielun olisi mahdollista olla 
kosketuksissa aikaan, silloin Jumala ei voisi syntyä siinä koskaan eikä 
sielu syntyä Jumalassa. Jotta Jumala syntyisi sielussa, kaiken ajallisen on 
täytynyt jäädä pois siitä tai sielun on pitänyt tahtoa tai haluta irrottautua 
ajallisuudesta. 

Toinen ’ajan täyttymisen’ merkitys on: jos jollakulla olisi kyky ja voi-
mat koota yhteen ainoaan hetkeen kaikki aika ja kaikki se, mikä on ta-
pahtunut kuuden tuhannen vuoden aikana tai tulee tapahtumaan aina 
aikojen loppuun saakka, se olisi ’ajan täyttymystä’. Ikuisuudessa on ny-
kyisyyttä kaikki se, missä sielu tunnistaa kaikki asiat Jumalassa uusina, 
tuoreina, läsnä olevina ja yhtä riemullisina kuin ne nyt ilmenevät mi-
nulle. Luin äskettäin eräästä kirjasta4 – kuka voikaan sen täysin ymmär-
tää – että Jumala luo tällä hetkellä maailmaa aivan samoin kuin ensim-
mäisenä päivänäkin, jolloin Hän loi maailman. Täällä Jumala on rikas, 
ja tämä on Jumalan valtakunta. Sielun, jossa Jumalan on määrä syntyä, 
täytyy irrottautua ajallisesta ja ajallisen siitä ja sen pitää nousta korkeal-
la ja seisahtua katsomaan Jumalan rikkautta: siinä on laajuus ilman laa-
juutta, avaruudeton avaruus, ja siinä sielu tiedostaa kaikki asiat, tuntien 
ne täydellisesti. Mitä tulee siihen, mitä mestarit sanovat taivaan laajuu-
desta, olisi epäuskottavaa lausua sellaista. Kuitenkin vähäisinkin sieluni 
voimista on laajempi kuin taivaan laajuus. En kuitenkaan puhu järjestä, 
joka on laajuus ilman laajuutta. Sielun huipentumassa, järjessä olen yhtä 
lähellä tuhat kilometriä meren takana sijaitsevaa kohdetta kuin tämän-
hetkistä paikkaani. Tässä laajuudessa ja Jumalan rikkaudessa sielu on 
tietoinen, siinä se ei jätä mitään huomioimatta eikä odota mitään. 

”Enkeli lähetettiin.” Mestarit julistavat, että enkelijoukkoja on luke-
maton määrä, eikä niiden määrää voida käsittää. Mutta jokaiselle, joka 
voisi ymmärtää eroavuudet ilman lukuja ja lukumääriä, sata olisi aivan 
sama kuin yksi. Vaikka jumaluudessa olisi sata persoonaa, käsittäisi ym-
märtävä ihminen ilman lukuja ja lukumääriä heidät yhtenä Jumalana. 
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Uskomattomat ja opetusta saamattomat kristityt kummastelevat tätä, 
ja jopa jotkut papit tietävät siitä yhtä vähän kuin kivi: he ymmärtävät 
kolmen kolmena lehmänä tai kivenä. Mutta se, joka kykenee tekemään 
eron Jumalassa ilman lukuja ja lukumääriä tietää, että kolme persoonaa 
ovat yksi Jumala5. 

Enkelikin on niin ylhäinen, että parhaat mestarit sanovat jokaisen 
enkelin omaavan täydellisen luonnon.6 On aivan samantekevää, vaik-
ka olisi olemassa ihminen, joka omaisi kaiken sen voiman, viisauden 
ja muunkin, mikä milloinkaan on ollut tai tulee olemaan kenelläkään 
ihmisellä. – Niin ihmeellistä kuin se olisikin, sellainen ihminen olisi 
kuitenkin vain ihminen, sillä vaikka hänellä olisikin kaikki ihmisten 
omaama hallussaan, olisi hän kuitenkin kaukana enkeleistä. Jokaisella 
enkelillä on siten täydellinen luonto, joka eroaa toisista enkeleistä, kuten 
yhden eläinlajin luonto eroaa toisen vastaavasta7. Tässä enkelten moni-
naisuudessa on Jumalan rikkaus – ja jokainen, joka on tietoinen tästä, 
on samalla tietoinen Jumalan valtakunnasta.8 Tämä ilmentää Jumalan 
valtakuntaa aivan samoin kuin valtias ilmentää valtaansa ritariensa lu-
kumäärällä. Tästä syystä Hänet tunnetaan ’sotajoukkojen Herra Juma-
lana’. Koko tämä enkelten moninaisuus kaikessa ylevyydessäänkin on 
yhteistyössä ja apuna silloin, kun Jumala syntyy sielussa. Se tarkoittaa 
sitä, että he saavat nautintoa, iloa ja mielihyvää syntymässä mutta eivät 
ole siinä toimivia. Siinä eivät olennot suorita mitään toimia, sillä Juma-
la yksin saa aikaan synnytyksen, mutta enkelit auttavat siinä, mikä on 
palvelutyötä. 

Enkeliä kutsuttiin Gabrieliksi. Hän teki sen, miksi häntä kutsuttiin-
kin.9 Häntä ei nimitetty sen kummemmin Gabrieliksi kuin Konradik-
sikaan, koska kukaan ei voi tietää enkelin nimeä. Mikään mestari tai 
ymmärrys ei ole milloinkaan yltänyt sille tasolle, missä enkeli on nimet-
ty: ehkäpä se onkin nimetön. Sielullakaan ei ole minkäänlaista nimeä. 
Aivan kuten kukaan ei voi löytää todellista nimeä Jumalalle, ei kukaan 
voi löytää sellaista sielullekaan – vaikka asiasta onkin kirjoitettu isoja 
kirjoja. Mutta sille annetaan nimi sen toiminnan mukaisesti. ’Puusep-
pä’ ei ole ihmisen nimi, vaan se on johdettu siitä työstä, jossa hän on 
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ammattilainen. Enkeli otti Gabriel-nimen sen työn mukaan, jossa hän 
toimi sanansaattajana, sillä ’Gabriel’ tarkoittaa voimaa. Tässä synty-
mässä Jumala toimii voimakkaasti eli voimaa käyttäen. Mikä on kaiken 
luonnonvoiman tarkoitus? Saada aikaan itsensä. Mihin luonto pyrkii 
polveutumisen kautta? Toteuttamaan itseensä. Isäni luonto tahtoi tuot-
taa omassa luonnossaan isän. Kun näin ei voinut tapahtua, tahtoi tuo 
luonto tuottaa sellaisen, joka olisi kaikissa suhteissa isäni kaltainen. Kun 
tähän tarvittavasta voimasta oli puutetta, tuotti luonto sellaisen, joka 
oli mahdollisimman paljon hänen kaltaisensa – pojan. Mutta kun voi-
ma on vieläkin vähäisempi tai on jotain muuta onnettomuutta, tuottaa 
luonto vielä vähemmän hänen kaltaisensa inhimillisen olennon.10 Mut-
ta Jumalassa on voiman täyteyttä, joten Hän tuottaa syntymässä todella 
kaltaisensa. Hän synnyttää sielussa täydellisesti kaiken sen, mitä Jumala 
on voimassa, totuudessa ja viisaudessa. 

Augustinus sanoo: ”Sielu kasvaa sen kaltaiseksi, jota se rakastaa. Jos 
se rakastaa maallisia asioita, siitä tulee maallinen. Jos se rakastaa Juma-
laa – voisi joku kysyä – tuleeko siitä silloin Jumala?” Jos sanoisin niin, 
vaikuttaisi se harhaoppiselta niiden mielestä, joiden ymmärrys on heik-
koa ja jotka siten eivät voi käsittää asiaa. Mutta Augustinus sanoo: ”Minä 
en sitä sano, mutta kehotan kääntymään pyhien kirjoituksien puoleen, 
joissa sanotaan: ’Olen sanonut, että olette jumalia.’ (Ps. 82:6)” Jokainen, 
jolla on jotain tästä rikkaudesta, josta olen puhunut, vilahdus, toive tai 
aavistus, ymmärtäisi tämän täysin. Ei ole milloinkaan syntynyt mitään 
niin samankaltaista ja yhtäläistä Jumalan kanssa kuin se millaiseksi sielu 
tässä syntymässä tulee. Jos käy niin, että ilmenee esteitä, eikä sielusta 
tulekaan joka suhteessa Hänen kaltaistaan, ei se ole Jumalan vika: ai-
van samassa suhteessa, missä sielusta poistuu puutteellisuutta, muovaa 
Jumalakin sielua kaltaisekseen. Jos kirvesmies ei kykene rakentamaan 
hienoa taloa madonsyömästä puusta, ei se ole hänen vikansa – syy on 
puussa. Ja samoin on Jumalan sielussa suorittaman työn suhteen. Jos 
vähäisin enkeleistä kykenisi ottamaan muodon tai syntymään sielussa, 
olisi koko maailma sille arvoton, koska enkelin jokaisessa kipinässä kas-
vaa, kukoistaa ja loistaa kaikki, mitä maailmassa on. Mutta Jumala saa 
aikaan itse tämän synnytyksen: enkeli ei voi tehdä muuta kuin palvella. 
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’Ave’ tarkoittaa ilman murhetta.11 Jokaiselta, jolta puuttuu olemuk-
sellisuus, puuttuu myös murhe ja helvetti, ja sillä, joka on vähiten ole-
muksellinen ja jossa sellaista löytyy vähiten, on myös vähiten murhetta. 
Sanoin kerran, että hän, joka omistaa vähiten maailmasta, omistaa sitä 
eniten. Kukaan ei omista maailmaa niin todellisesti kuin sellainen, joka 
on luopunut koko maailmasta. Tiedättekö, miksi Jumala on Jumala? 
Hän on Jumala, koska Hänestä puuttuu olemuksellisuus. Hän ei nimen-
nyt itseään ajallisuudessa. Ajallisuudessa ovat olennot, synti ja kuole-
ma. Nämä ovat tietyssä mielessä sukua toisilleen – ja samassa suhteessa, 
missä sielu on irrottautunut ajallisesta, ei sille enää ilmene murhetta tai 
tuskaa, ja jopa tuska muuttuu sielun iloksi. Kaikki sellainen, mitä joskus 
on voitu käsittää iloksi ja riemuksi, onneksi ja nautinnoksi, ei ole min-
käänlaista iloa verrattuna tämän syntymän tuomaan autuuteen. 

”Täynnä armoa.” Vähäisinkin armon työ on suurempaa kuin kaikki 
enkelit omassa luonnossaan. Augustinus sanoo, että Jumalan suoritta-
ma armon työ, kuten Hänen käännyttäessään syntisen ihmisen hyväk-
si, on suurempaa kuin se, että Hän loisi uuden maailman. Jumalalle on 
yhtä helppoa kääntää taivas ja maa ylösalaisin kuin minulle on ome-
nan kääntäminen kädessäni. Siellä, missä armo on sielussa, on sielu niin 
puhdas ja yhtäläinen Jumalan kanssa – ja armo ilmenee ilman suori-
tuksia, aivan kuten tuo syntymäkin, josta olen kertonut aikaisemmin. 
Armo ei suorita mitään toimia. Johannes ei ’suorittanut yhtään tunnus-
tekoa’ (Joh. 10:41). Työ, joka enkelillä on Jumalassa, on niin korkeaa, 
ettei yksikään mestari tai järki ole sitä koskaan käsittänyt. Mutta siitä 
työstä laskeutuu palanen, aivan kuten laudasta veistettynä – salamanvä-
läys, joka ilmenee siinä, missä enkeli koskettaa alimmalla olemuksellaan 
taivasta – ja tuosta versoo ja puhkeaa kukkaan ja saa alkunsa kaikki se, 
mikä tässä maailmassa ilmentyy. 

Puhun joskus kahdesta alkulähteestä. Vaikka tämä voi vaikuttaa ou-
dolta, pitää meidän puhua ymmärryksemme pohjalta. Eräs lähde, josta 
armo pursuaa esiin, on siinä, missä Isä kantaa ainosyntyistä Poikaan-
sa. Siitä lähteestä armo nousee, ja siitä samasta lähteestä se virtaa esiin. 
Toinen lähde on siinä, mistä olennot saavat Jumalasta alkunsa. Tämä 
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on yhtä kaukana siitä lähteestä, josta armo virtaa, kuin taivas on maas-
ta. Armo ei suorita mitään töitä. Siellä, missä tuli on omassa luonnos-
saan, se ei tuota vahinkoa eikä polta mitään. Tulen kuumuus polttaa 
täällä maan päällä. Mutta siellä, missä kuumuus on tulen todellisessa 
luonnossa, se ei polta ja on vaaratonta. Kuitenkin silloin, kun tuli on 
kuumaa, se on yhtä kaukana tulen todellisesta luonnosta kuin taivas on 
maasta. Armo ei suorita mitään töitä, se on siihen liian hienoa, työ on 
yhtä kaukana armosta kuin taivas maasta. 

Sisäistyminen, kiinnittyminen ja yhdistyminen Jumalaan – se on ar-
moa, ja Jumala on siinä, koska siitä seuraa välittömästi: ’Jumala olkoon 
kanssanne’ – ja siinä tuo syntymä tapahtuu. Älköön kukaan ajatelko sen 
olevan hänelle mahdotonta. Mitä vaikeudet merkitsevät minulle, jos 
kerran Jumala tekee työn? Kaikki Hänen käskynsä ovat minulle help-
poja noudattaa. Pyytäköön Hän minua tekemään, mitä tahtoo. Minä 
en välitä siitä, se kaikki on minulle vähäistä, mikäli Hän vain suo sa-
malla armonsa. Jotkut sanovat, etteivät he ole sitä saaneet. Minä sanon: 
”Olen pahoillani. Tahdotteko saada sen?” – ”Emme.” – ”Sitten olen vielä 
enemmän pahoillani.” Jos ette voi sitä saada, teidän tulisi ainakin kaiva-
ta sitä. Jos ette voi kaivata sitä, teidän tulisi edes ikävöidä tätä kaipaus-
ta. Daavid sanoo: ”Olen ikävöinyt kaipausta, Herra, sinun oikeuksiasi.”  
(Ps. 119:20).12 

Jotta voisimme kaivata Jumalaa niin, että Hän tahtoisi syntyä meissä 
– Jumala meitä siinä auttakoon. Amen. 

***
1. Pfeifferin n:o 29 perustuu tekstikatkelmaan. Evans kääntää tämän I osassa 

numerossa 29, mutta julkaisee II osassa koko tekstin Sievertiä mukaillen nume-
rossa 27. 

2. Näin sanoo evankeliumin teksti, mutta Eckhart siteeraa sitä toisin halutes-
saan puhua ajasta. 

3. Ks. n:o 2, viite 8. 
4. Luultavasti Augustinuksen Tunnustuksista XI, luku 13 (Q). 
5. Pyhä Kolminaisuus. 
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6. Tuomaan mukaan jokainen enkeli on laji itsessään (Q). 
7. Tai kuuluu toiseen lajiin. 
8. Eckhart leikittelee saksan ilmauksilla riche ’rikas’ ja riche ’valtakunta’ (nyky-

saksan reich ja Reich). 
9. Gabriel tarkoittaa ’Jumalan voima’. 
10. Tyttären (Q). 
11. Eckhart selittää tämän näennäisen alkuperän LW II:ssä, s. 267: ’Ave, sine 

vae’ (Q). 
12. Sananmukainen käännös Vulgatan tekstistä ’concupivit anima mea deside-

rare justificationes tuas’.
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SAARNA 30
(Pf 30, Q 45)

BEATUS ES, SIMON BAR JONA,  
QUIA CARO ET SANGUIS ETC. 

(Matt. 16:17) 

Jeesus Kristus sanoo: ”Simon Pietari, olet autuas; liha ja veri eivät ole 
tätä sinulle paljastaneet, vaan Isäni, joka on taivaassa.” Pietarilla on nel-
jä nimeä: häntä kutsutaan Pietariksi, Bar-Joonaaksi ja Simoniksi sekä 
Keefaaksi. 

Jeesus Kristus siis sanoo: ”Olet autuas.” Kaikki haluavat autuutta. 
Ja eräs mestari1 sanoo kaikkien ihmisten haluavan osakseen ylistystä. 
Mutta Augustinus sanoo, ettei hyvä ihminen halua ylistystä vaan tahtoo 
olla ylistyksen arvoinen. Mestarimme sanovat, että hyve perimmältä ja 
todelliselta luonteeltaan on niin puhdas, niin täysin abstrakti ja kaikesta 
aineellisuudesta vapaa, ettei mikään voi siihen tunkeutua tahraamatta 
sitä paheeksi. Yksi ainoa ajatus tai oman etunsa ajaminen – ja hyve on 
poissa ja muuttunut paheeksi. Sellainen on hyveen luonne. 

Eräs pakanallinen mestari2 sanoo, että mikäli joku harjoittaa hyvet-
tä jonkin muun kuin hyveen itsensä takia, sellainen ei milloinkaan ole 
ollut hyvettä. Jos hän hakee ylistystä tai jotain muuta, hän myy hyvet-
tä. Ihminen ei saisi koskaan harjoittaa hyvettä minkään maallisen asian 
takia. Hyvä ihminen ei siten kaipaa ylistystä vaan tahtoo olla sen ar-
voinen. Ihmisen ei pitäisi pahastua siitä, jos toiset ovat hänelle vihaisia, 
mutta hänen tulisi olla pahoillaan, jos hän on vihastumisen arvoinen. 

Jeesus Kristus sanoo: ”Olet autuas.” Autuus ilmenee neljällä tavalla: (1) 
kaiken olevaisen omistamisessa, sitä on ihana toivoa ja se luo kaipauksen; 
(2) sen kaiken saamisessa kerralla ja kokonaan jakamattomassa sielussa; 
(3) sen vastaanottamisessa Jumalassa, puhtaimmassa, korkeimmassa, 
alastomassa, salaamattomassa ja perimmäisessä ydinolemuksessa; (4) 
kaiken vastaanottamisessa siitä lähteestä, mistä Jumala hedelmöittää  
itsensä.3 
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Hän sanoo: ’Pietari’, mikä tarkoittaa ’se, joka näkee Jumalan’.4 Mes-
tarit kyselevät, onko ikuisen elämän siemen järjen vai tahdon alueella. 
Tahdossa on kaksi toimintoa: halu ja rakkaus. Järjen toiminta on yksin-
kertaista – ja siitä syystä parempaa.5 Sen tehtävänä on tietäminen, eikä 
se lepää ennen kuin se saa suoran kosketuksen siihen, minkä se tietää. 
Siten se kulkee tahdon edellä osoittaen sille mitä rakastaa. Niin kauan 
kuin ihminen haluaa asioita, hän ei ole vielä saanut niitä. Kun me saam-
me ne, me rakastamme niitä ja halu poistuu. 

Millainen tulee sellaisen ihmisen olla, jonka on määrä nähdä Jumala? 
Hänen pitää olla kuollut. Jeesus Kristus sanoo: ”Kukaan ei voi nähdä 
minua ja jäädä eloon.” (1. Moos. 33:20)6 Gregoriuksen mukaan sellainen 
on kuollut, joka on kuollut maailman suhteen. Tutkiskelkaa itseksenne, 
millainen on kuollut ihminen ja kuinka vähän kaikki maallinen kos-
kettaa häntä. Jos kuolemme maailmalle, emme kuole Jumalan suhteen. 
Augustinus rukoili monin eri tavoin. Hän sanoi: ”Herra, anna minun 
tuntea sinut ja itseni... Herra, armahda minua, näytä minulle kasvosi ja 
salli, etten kuolisi ennen kuin katsella sinua ikuisesti.” Tämä on ensim-
mäinen kohta: ihmisen pitää olla kuollut, jotta hän näkisi Jumalan. Tätä 
tarkoittaa ensimmäinen nimi, Pietari. 

Eräs mestari7 sanoo, että jos ei olisi olemassa minkäänlaista välineel-
lisyyttä, voisimme nähdä rakastetun taivaassa. Mutta toinen mestari8 
sanoo, että emme siinä tapauksessa kykenisi näkemään mitään. He mo-
lemmat ovat oikeassa. Mikäli seinän väri välittyy silmälleni, sen täytyy 
suodattua ja kirkastua ilmassa ja valossa – ja kulkeutuu puhtaana sil-
määni. Siten myös sielun pitää tulla valon ja armon suodattamaksi voi-
dakseen nähdä Jumalan. Oikeassa oli siten tuo mestari, joka sanoi, että 
ollessamme välineettömässä tilassa emme näe mitään. Mutta toinenkin 
mestari on oikeassa sanoessaan silloin rakastetun olevan nähtävissä tai-
vaassa. Jos sielu olisi välineellisyydestä vapaa, se näkisi Jumalan paljas-
tettuna. 

Toinen nimi, Bar-Joona, tarkoittaa samaa kuin armon poika9, siinä sie-
lu puhdistuu ja syntyy korkeuksissa ja valmistuu jumalalliseen näkyyn. 
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Kolmas nimi on Simon, joka tarkoittaa ’sellaista, joka tottelee’ tai ’on 
nöyrä’. Jumalaa kuulemaan kykenevän täytyy olla kaukana ihmisistä.  
Daavid sanoo tästä: ”Haluan olla hiljaa ja kuulla, mitä Jumala puhuu mi-
nussa. Hän julistaa rauhaa omilleen ja kaikille pyhimyksilleen ja niille, 
jotka ovat kääntyneet takaisin sydämensä puoleen.” (Ps. 85:9) Siunattu 
on se ihminen, joka ahkerasti kuuntelee, mitä Jumala hänessä puhuu 
– hän tulee suoraan jumalallisen valon säteen alaisuuteen. Jumalan va-
lon alaisuuteen kaikkine voimineen kääntynyt sielu tulee Jumalan rak-
kauden innostamaksi ja sytyttämäksi. Jumalallinen valo loistaa suoraan 
hänen yllään. Jos aurinko paistaisi suoraan päittemme yläpuolella, vain 
harvat kestäisivät sitä. Näin sielun korkein osa, joka on sen pää, tulisi 
kohottaa suoraan jumalallisen valon säteen alla siten, että jumalallinen 
valo voi loistaa siihen kohtaan, josta olen usein puhunut. Tuo on niin 
puhdasta, ylivertaista ja ylevää, että kaikki valot ovat pimeyttä ja tyh-
jyyttä sen rinnalla. Kaikki olennot sinänsä ovat tyhjiä; mutta ne ovat jo-
tain10 silloin, kun niitä valaisee ylhäältä se valo, josta ne saavat olemassa- 
olonsa. 

Mieli luonnollisessa olemuksessaan ei siten voi milloinkaan olla niin 
jalo, että se kykenisi koskettamaan tai takertumaan välineettömästi Ju-
malaan, ellei sielussa ole kuutta mainitsemaani asiaa. – Ensinnäkin, sen 
tulee olla kuollut kaikelle ei-kaltaiselleen; toiseksi, olla hyvin puhdis-
tautunut valossa ja armossa; kolmanneksi, olla välineellisyydestä vapaa; 
neljänneksi, olla sisäisimmässä olemuksessaan kuuliainen Jumalan sa-
nan suhteen; viidenneksi, olla jumalallisen valon kohteena; kuudennen 
tapauksen suhteen eräs pakanallinen mestari sanoo: ’autuus on siinä, 
kun ihminen elää sen sielun korkeimman voiman mukaisesti, jonka 
tulisi aina pyrkiä ylöspäin ja vastaanottaa autuutensa Jumalalta’. Siellä, 
missä itse Poika vastaanottaa sen perimmäisessä lähteessä, tulisi myös 
meidän vastaanottaa se Jumalan korkeimmassa olemuksessa, ja siten 
meidän myös täytyy pitää korkein paikkamme kohotettuna tätä kohti. 

Keefas tarkoittaa ’päätä’.11 Järki on sielun pää. Epämääräisesti asiaan pa-
neutuvat sanovat rakkauden olevan ensisijaista, mutta kaikkein täsmäl-
lisimmin asiasta puhuvat sanovat selkeästi, että ikuisen elämän siemen  
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on pikemminkin järjessä kuin rakkaudessa. Teidän tulisi tietää syy tä-
hän. Parhaat mestarimme – joita ei ole paljon – sanovat, että järki ja 
korkein ymmärrys nousevat suoraan jumaluuteen. Mutta rakkaus kään-
tyy rakastetun kohteen puoleen ja ammentaa siitä sen, mikä on hyvää, 
kun taas järki tarttuu siihen, mikä tekee tuon kohteen hyväksi. Hunaja 
sinänsä on makeampaa kuin mikään siitä valmistettu. Rakkaus käsittää 
Jumalan sellaisena kuin Hän ilmenee hyvyydessä, mutta järki työntyy 
ylöspäin ja käsittää Jumalan sellaisena kuin Hän on. Tästä syystä Jumala 
sanoi: ”Simon Pietari, olet autuas.” Jumala antaa oikeamieliselle ihmi-
selle jumalallisen olemuksen ja kutsuu häntä sillä nimellä, joka tuohon 
olemukseen kuuluu. Siten Jeesus sanoo tämän jälkeen: ”Isäni, joka on 
taivaassa.” Kaikkien nimien joukossa ei ole tähän paremmin soveltuvaa 
kuin ’Hän, joka on’. Sillä mikäli joku yrittäisi osoittaa jotain sanomal-
la vain ’se on’, vaikuttaisi se typerältä, mutta jos hän sanoisi, että se on 
’puunpala tai kivi’, tietäisimme heti, mitä hän tarkoitti. Voimme siten sa-
noa, että kun kaikki on poistettu, erotettu ja riisuttu niin, ettei ole jäljellä 
muuta kuin yksinkertainen ’on’ – silloin se on soveltuva tunnusmerkki 
Hänen nimelleen. Tästä syystä Jumala sanoi Moosekselle: ”Sano ’Hän, 
joka on, on minut lähettänyt’. ” (1. Moos. 3:14)12 Tämän takia Jeesus 
Kristus kutsuu omiaan nimellään. Jeesus Kristus sanoi opetuslapsilleen: 
”Minun seuraajani tulevat istumaan pöydässäni Isäni valtakunnassa ja 
syövät ruokaani ja juovat juomaani, jotka Isäni on minulle valmistanut; 
näin ollen myös minä olen sen teille valmistanut.”13 Autuas on se ih-
minen, joka on saavuttanut Pojan kanssa vastaanottamisen siellä missä 
Poikakin. Juuri siellä mekin löydämme autuutemme, siellä mihin hänen 
autuutensa pohjautuu ja mistä hän saa olemuksensa. Tuossa samassa 
perustassa löytävät ja ammentavat kaikki hänen ystävänsä autuutensa. 
Se on tuo ’pöytä Jumalan valtakunnassa’. 

Jotta me tähän pöytään pääsisimme, Jumala meitä siinä auttakoon. 
Amen.

***
1. Ennius, Augustinuksen siteeraamana (Q). 
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2. Seneca (Q). 
3. Tässä ei tarkoiteta aineellisia nautintoja. Niillä ei Eckhartin mukaan ole ole-

musta. 
4. Ks. saarna 25, viite 2. Eckhart laajentaa tässä merkitystä pitemmälle. 
5. Dominikaanien käsitys. Fransiskaanit pitivät tahtoa tärkeämpänä (ks. saarna 8,  

viite 5). Mutta Eckhart ei pelkästään kuvaa kyseistä väittelykohtaa. 
6. Eckhart sanoo ’Herramme’, vaikka Vanhassa testamentissa sanojaksi ilmoi-

tetaan Jumala. 
7. Demokritus (Q). 
8. Aristoteles (Q). 
9. Jeremias sanoo sen tarkoittavan joko ’kyyhkysen poikaa’ tai ’armon poikaa’ (Q). 
10. Tämä on muunnos muodosta ’kaikki olennot ovat tyhjiä’, joka tuomittiin  

v. 1329 bullan kohdassa 26. 
11. Sevillan Isidore johti tämän kreikan sanasta kephale ’pää’; mutta kuten Al-

bert Suuri tiesi, oli Bede tietoinen sanan todellisesta merkityksestä: kallio (Q). 
12. Tätä tekstiä käsitellään useissa kohdin Eckhartin 1. Mooseksen kirjan kom-

mentaareissa (LW II, 20-.). 
13. Yhdistelmä seuraavista kohdista: Matt. 19:28 ja Luuk. 22:29-. (Q). 
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SAARNA 31
(Pf 31, Q 37)

VIR MEUS TUUS MORTUUS EST. 
(2. Kun. 4:1-) 

”Eräs nainen sanoi profeetalle: ’Herra, mieheni ja teidän palvelijanne 
on kuollut. Ja nyt velkojat ovat tulleet ja ottaneet kaksi poikaani maa-
orjiksi velkojen takia, eikä minulla ole muuta kuin vähän öljyä.’ Silloin 
profeetta sanoi: ’Lainaa joitakin tyhjiä astioita ja kaada niihin jokaiseen 
vähän, niin määrä kasvaa ja lisääntyy. Myy sitten öljy ja maksa velkasi ja 
vapauta poikasi. Jäljelle jäävällä elätä itsesi ja poikasi.’ ” 

Järjen kipinää, sielun huippua, kutsutaan sielun puolisoksi1, eikä se 
ole muuta kuin pienen pieni jumalallisen luonnon kipinä, jumalallinen 
valo, jumalallisen luonnon säde ja heijastus. Voimme lukea naisesta, 
joka pyysi tätä jumalallista lahjaa.2 Ensimmäinen Jumalan antama lahja 
on Pyhä Henki. Siinä Jumala antaa kaikki lahjansa: se on tuo ”elävä vesi, 
jolle Minä sen annan, ei milloinkaan enää janoa”. Tämä vesi on armoa 
ja valoa, ja se kumpuaa sieluun, aaltoillen siinä ylöspäin työntyen – ”hy-
pähtäen ikuisuuteen”. ”Sitten nainen sanoi: ’Herra, anna minulle vettä.’ 
Herramme sanoi: ’Tuo miehesi luokseni’, ja hän sanoi: ’Herra, minulla ei 
ole miestä.’ Silloin Herramme sanoi: ’Olet oikeassa, sinulla ei ole mies-
tä. Mutta sinulla on ollut viisi, eikä sinulla nyt oleva ole sinun omasi.’ ” 
Augustinus sanoo: ”Miksi Herramme sanoo, että ’olet oikeassa’?” Hän 
tarkoittaa sanoa: ”Nuo viisi miestä ovat viisi aistia: nuoruudessasi ne 
kuuluivat sinulle kaikkine tahtoineen ja haluineen. Nyt vanhana sinulla 
on vain yksi, eikä se ole sinun: se on järki, jota et kuitenkaan tottele.” 
Silloin kun tämä puoliso on kuollut, se tietää pahaa. 

Kun sielu erkanee ruumiista, se on hyvin kivuliasta, mutta kun Ju-
mala erkanee sielusta, kipu on valtavaa. Kuten sielu antaa ruumiille elä-
män, myös Jumalaa antaa elämän sielulle. Kuten sielu virtaa ruumiin 
jäseniin, myös Jumala virtaa kaikkiin sielun voimiin leviten niihin siten, 



189

että ne pursuavat hyvyyttä ja rakkautta kaikkeen ympäröivään – niin 
että kaikki oliot tulevat tietoiseksi Jumalasta. Tällä tavoin Hän virtaa 
alati – eli kaiken ajan yläpuolella, ikuisuudessa ja siinä elämässä, jossa 
kaikki ovat eläviä. Tästä syystä Jeesus Kristus sanoi naiselle: ”Minä an-
nan elävää vettä. Kukaan, joka juo sitä, ei milloinkaan enää janoa, ja hän 
elää ikuista elämää.” Nainen sanoo tähän: ”Herra, mieheni ja palvelijasi 
on kuollut.” Palvelija tarkoittaa sellaista, joka vastaanottaa ja säilyttää 
asioita herralleen. Mikäli hän pitäisi ne itsellään, hän olisi varas. 

Järki on todellisempi palvelija kuin tahto tai rakkaus. Tahto ja rak-
kaus kohdistuvat Jumalan hyvyyteen, mutta ne eivät välittäisi Hänestä, 
jos Hän olisi paha. Järki tunkeutuu suoraan ydinolemukseen ottamatta 
huomioon hyvyyttä, voimaa, viisautta tai mitään muutakaan tilapäistä 
asiaa. Se ei välitä mistään Jumalaan lisätystä, vaan käsittää Hänet Hä-
nessä itsessään, vaipuen ydinolemukseen ja ottaen Jumalan sellaisena 
kuin Hän on puhtaassa ydinolemuksessaan. Vaikka Hän ei olisikaan vii-
sas, hyvä tai oikeamielinen, ottaisi järki Hänet sittenkin puhtaana ole-
muksena. Tässä järki on samanlainen kuin korkein enkeliluokka, joita 
on kolme kuorollista. Troonit [valtaistuimet] vastaanottavat Jumalan 
itseensä ja pitävät Hänet keskuudessaan, ja Jumala viipyy heidän kes-
kuudessaan. Kerubit tuntevat Jumalan ja pysyvät Hänessä. Serafit tar-
koittavat palavaa tulta.3 Järki on näiden kaltainen, ja se pitää Jumalan 
itsessään. Näiden enkeleiden kanssa järki vastaanottaa Jumalan alasto-
mana Hänen pukuhuoneessa, sellaisena kuin Hän on Ykseys vailla mi-
tään erillisyyttä. 

Nainen sanoo: ”Herra, mieheni ja palvelijasi on kuollut. Velkojat ovat 
tulleet ja ottaneet kaksi poikaani.” Mitkä ovat sielun kaksi poikaa? Au-
gustinus puhuu – ja hänen ohella toinenkin, pakanallinen mestari4 – 
sielun kaksista kasvoista. Toiset ovat kääntyneenä tätä maailmaa ja ruu-
mista kohti. Sielu toimii tällöin hyveen, tiedon ja pyhän elämän kautta. 
Toiset on kääntyneenä suoraan Jumalaan. Siinä jumalallinen valo on 
keskeytymätöntä ja toimii sisäisesti, vaikka sielu ei olekaan siitä tietoi-
nen, koska se ei ole kotonaan. Silloin kun järjen kipinä vastaanotetaan 
pelkästään Jumalassa, on aviopuoliso elävä. Silloin syntymä tapahtuu, ja 
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Poika on syntynyt. Syntymä ei tapahdu kerran vuodessa, kuukaudessa 
tai päivässä, vaan kaiken aikaa – eli ajan yläpuolella siinä avaruudessa, 
missä ei ole tätä paikkaa tai aikaa eikä luontoa tai ajatuksia. Tästä syystä 
puhumme Pojasta emmekä tyttärestä.5 

Puhumme nyt kahdesta pojasta toisessa merkityksessä, mikä tarkoit-
taa: ymmärrystä ja tahtoa. Ymmärrys puhkeaa ensin järjestä, ja tahto on 
sitten peräisin niistä kummastakin. Mutta tästä ei tämän enempää. 

Nämä järjen kaksi poikaa voidaan käsittää vielä yhdellä tavalla. Toi-
nen on mahdollinen ja toinen toiminnallinen.6 Eräs pakanallinen mes-
tari7 sanoo: ”Sielulla on tässä voimassa periaatteellinen mahdollisuus 
tulla henkisesti miksi asiaksi tahansa.” Toimivassa voimassaan sielu on 
Isän kaltainen, joka saattaa kaikki asiat uudeksi olemukseksi. Jumala 
olisi mielellään istuttanut sieluun kaikkien olentojen luonnon, mutta 
sielua ei ollut ennen maailmaa vielä olemassa. Jumala loi koko tämän 
maailman henkisesti jokaiseen enkeliin, ennen kuin maailma sinänsä 
tehtiin. Enkelillä on kaksi ymmärrystä. Toinen on aamun valo ja toinen 
illan. Aamun valo tarkoittaa sitä, että hän näkee kaikki asiat Jumalassa. 
Illan valo tarkoittaa sitä, että hän näkee kaikki oliot omassa luonnollises-
sa valossaan. Jos enkeli menisi olijoiden keskuuteen, koittaisi yö. Mut-
ta hän pysyttäytyy sisäisessä tilassa, ja siksi sitä kutsutaan illan valoksi.  

Sanomme enkelien iloitsevan siitä, jos ihminen suorittaa hyvän 
työn.8 Mestarimme kysyvät, ovatko enkelit surullisia silloin, kun ihmi-
nen tekee syntiä. Me vastaamme kieltävästi, sillä he näkevät Jumalan 
oikeamielisyyteen ja hyväksyvät kaiken siinä valossa – sellaisena kuin 
kaikki on Jumalassa. Tämän takia enkelit eivät voi olla surullisia. Järki 
piilevässä voimassaan on enkelien luonnollisen valon kaltainen, joka on 
illan valoa. Toimivalla voimallaan se kantaa kaikkia olioita ylös Juma-
laan ja on aamun valossa kaikkina olioina. 

Nainen sanoo: ”Velkojat ovat tulleet hakemaan kaksi poikaani palve-
lukseensa.” Profeetta sanoo: ”Lainaa joitakin tyhjiä astioita naapureil-
tasi.” Nämä naapurit ovat viisi aistia ja kaikenlaisia sielun voimia – sie-
lussa on useita salassa toimivia voimia – ja myös enkelit. Kaikilta näiltä 
naapureilta sinun pitäisi ’lainata tyhjiä astioita’. 
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Jotta me voisimme ’lainata useita tyhjiä astioita’ ja jotta ne kaikki voi-
taisiin täyttää jumalallisella viisaudella, että voisimme tällä tavoin ’mak-
saa velkamme’ ja elää ikuisesti sillä ’mitä jää jäljelle’, Jumala meitä siinä 
auttakoon. Amen. 

***
1. ’Man’ voi tarkoittaa sekä aviomiestä että ihmistä. 
2. Samarialainen nainen. (Joh. 4:7-) 
3. Yhdeksän enkelikuoron luettelo, josta tässä on kolme ensimmäistä, juontuu 

Dionysios Areopagitaan. Quint antaa lähdeviitteitä Isidoreen, Pietari Lombardi-
laiseen, jne. 

4. Avicenna (Q). 
5. Ks. saarna 17, viite 5. 
6. Ks. saarna 3. 
7. Avicenna. 
8. Ks. saarna 7. 
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SAARNA 32 (a)
(Pf 32, Q 20a)1

Luukas kirjoittaa meille evankeliumissaan: ”Eräs ihminen oli valmista-
nut suuret illalliset tai iltapidot.” Kuka oli ne valmistanut? Eräs ihminen. 
Mitä hän tarkoittaa kutsumalla niitä illallisiksi? Eräs mestari2 sanoo sen 
tarkoittavan suurta rakkautta, sillä Jumala ei hyväksy illallisille muita 
kuin niitä, jotka ovat läheisiä Jumalan kanssa. 

Toiseksi hän tarkoittaa, kuinka puhtaita sellaisten pitää olla, jotka 
nauttivat näitä illallisia. Iltahan ei tule ennen kuin koko päivä on en-
sin kulunut loppuun. Ellei aurinkoa olisi olemassa, ei tulisi päivääkään. 
Auringon noustessa on aamun valo, minkä jälkeen aurinko paistaa yhä 
enemmän aina puoleen päivään saakka. Aivan samoin jumalallinen valo 
tunkeutuu sieluun valaistakseen yhä enemmän ja enemmän sen voimia, 
kunnes saapuu keskipäivä. Henkisessä mielessä sieluun ei koskaan tule 
päivää, ennen kuin se on vastaanottanut jumalallista valoa. 

Kolmanneksi hän tarkoittaa sitä, että jokaisen, joka aikoo vastaan-
ottaa tämän aterian kelvollisesti, täytyy saapua illalla. Aina kun tämän 
maailman valo väistyy, on ilta. Daavid sanoo: ”Hän nousee ylös illalla, 
ja Hänen nimensä on Herra.” (Ps. 68:5) Samoin kuin Jaakob illan tullen 
meni makuulle ja nukkui (1. Moos. 28:11). Tämä on viittaus sielun rau-
haan. 

Neljänneksi hän tarkoittaa samaa kuin Gregorius sanoessaan, ettei 
ilta-aterian jälkeen enää ole muuta ruokailua. Hän, jolle Jumala suo 
tämän aterian, kokee sen niin suloiseksi ja herkulliseksi, ettei hän sen 
jälkeen halua mitään muuta ruokaa. Augustinus3 sanoo Jumalan olevan 
luonnoltaan sellaisen, ettei kukaan sitä ymmärtävä saa milloinkaan le-
poaan missään muussa. Augustinus sanoo: ”Herra, jos poistut meistä, 
anna meillä toinen itsesi tai me emme saa milloinkaan lepoa – emme 
tahdo muuta kuin sinua.” Eräs pyhimys4 sanoo Jumalaa rakastavan sie-
lun pakottavan Hänet tekemään kaiken, mitä hän haluaa, sokaisten Ju-
malan siten, ettei Hän voi kieltää sielulta mitään siitä, mitä Jumala on. 
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Hän vetäytyi pois yhdellä tavalla ja antoi itsensä toisella: Hän vetäytyi 
Jumalana ja ihmisenä ja antoi itsensä Jumalana ja ihmisenä – toisena 
itsenään salaisella tavalla. 

Arvokasta pyhäinjäännöstä ei anneta mielellään suojaamattomana 
kosketeltavaksi tai nähtäväksi. Tämän takia Hän verhosi itsensä leivän 
kaltaiseksi, aivan kuten sieluni muuntaa ruumiillisen ruokani, niin et-
tei mikään luontoni olemus ole siitä erillään. Sillä luonnossa on voima, 
joka erottaa alimman osan ja heittää sen pois ja kohottaa jaloimman 
osan ylös siten, ettei ole neulan kärjen vertaakaan sellaista, joka ei olisi 
yhtä sen kanssa. Pari viikkoa sitten syömäni ruoka on yhtä paljon samaa 
sieluni kanssa kuin se, jota sain äitini kohdussa. Näin ollen jokainen, 
joka saa tätä ruokaa puhtaalla tavalla, tulee todella samaksi sen kanssa 
aivan kuin lihani ja vereni on samaa sieluni kanssa. 

Oli kerran ihminen. Tuolla ihmisellä ei ollut nimeä, koska hän on 
Jumala. Eräs mestari5 sanoo asian ensimmäisen syyn suhteen, että se 
on sanojen ulottumattomissa. Puute löytyy kielellisistä asioista. Tämä 
johtuu Hänen (Jumalan) ydinolemuksensa verrattomasta puhtaudesta. 
Voimme puhua asioista vain kolmella tavalla: ensiksikin siitä, mikä on 
asioiden yläpuolella; toiseksi, asioiden samankaltaisuudesta; ja kolman-
neksi, niiden toiminnoista. Annan teille vertauksen. Vaikka auringon 
voima vetää jaloimman mahlan juuresta oksistoon saaden kasvin kuk-
kimaan, se pysyy silti tuon kaiken yläpuolella. Sanoisin, että jumalal-
linen valo toimii tällä tavoin sielussa. Kun sielu ilmoittaa Jumalan, ei 
tämä ilmaus sisällä koko totuutta Hänen ydinolemuksestaan: kukaan ei 
voi todella sanoa Jumalasta, mitä Hän on. Joskus sanomme jonkin asian 
olevan jonkin toisen kaltaisen. Koska kaikki olennot ovat lähes tyhjiä 
Jumalasta, eivät ne kykene Hänestä mitään ilmentämään. Voimme ar-
vostella sellaisen maalarin taitoja, joka on tehnyt täydellisen kuvan. Ja 
kuitenkaan emme voi sitäkään täysin arvostella tuon kuvan perusteella. 
Mitkään olennot eivät voi ilmaista täysin Jumalaa, koska ne eivät ole 
Hänen todellisen olemuksensa suhteen täysin vastaanottokykyisiä. 

Tuo Jumala ja ihminen on valmistanut illalliset – tuo sanoin kuvaa-
maton ihminen. Augustinus sanoo kaiken meidän Jumalasta lausu-
mamme olevan valhetta, ja kaiken sen, jota emme Hänestä sano, olevan 
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totuutta. Mitä tahansa sanomme Jumalan olevan, sitä Hän ei ole, ja se, 
mitä emme Hänestä sano, on enemmän totta kuin se, mitä sanomme 
Hänestä.6

Kuka valmisti nämä pidot? Ihminen – ihminen, joka on Jumala. Ku-
ningas Daavid sanoo: ”Herra, kuinka suuret ja moninaiset ovat sinun 
kestisi ja se sulouden maku, jonka olet valmistanut sinua rakastavillesi 
mutta ei sinua pelkääville.” (Ps. 31:19)* Augustinus ajatteli tätä ruokaa 
ja tunsi inhoa sitä kohtaan, eikä se hänelle maistunut. Silloin hän kuuli 
äänen läheltään, ylhäältä: ”Minä olen suurten ihmisten ruokaa. Kasva 
suureksi ja syö minua. Mutta älä luule, että minä muuttuisin sinuksi. 
Sinä muutut minuksi.” 7 Kun Jumala työskentelee sielussa, heittää polt-
tava kuumuus siitä puhdistaen pois kaiken sille vieraan. Kautta puhtaan 
totuuden, sielu uppoaa Jumalaan enemmän kuin mikään ruoka meihin 
– itse asiassa se muuttaa sielun Jumalaksi. Ja sielussa on yksi voima, joka 
lohkaisee pois karkeamman puolen ja yhdistyy sitten Jumalaan: se on 
sielun kipinä. Sielu tulee enemmän samaksi Jumalan kanssa niin kuin 
ruoka ruumiini kanssa. 

Kuka valmisti nämä pidot? Ihminen. Tiedättekö hänen nimensä? Sa-
noin ilmaisematon ihminen. Tämä ihminen lähetti palvelijansa. Grego-
rius sanoo tämän palvelijan tarkoittavan saarnamiehiä. Toisessa merki-
tyksessä palvelija merkitsee enkeleitä. Kolmanneksi, minusta vaikuttaa 
siltä, että tämä palvelija tarkoittaa sitä sielun kipinää, jonka Jumala ja 
valo ovat ylhäältä käsin luoneet, ja siten jumalallisen luonnon kuvaa, 
joka aina taistelee kaikkea jumalatonta vastaan. Se ei ole sielun voima, 
niin kuin jotkut mestarit ajattelevat,8 ja se suuntautuu aina hyvään – hel-
vetissäkin se suuntautuu hyvään. Mestarit sanovat tämän valon olevan 
niin luonnollisen, että se alati ponnistelee, ja sitä kutsutaan sanalla syn-
teresis,9 joka tarkoittaa sitoutumista ja pois kääntymistä. Siinä on kaksi 
toimintoa. Yksi on kaiken epäpuhtaan vastustaminen. Sen toinen teh-
tävä on siinä, että se aina houkuttelee hyvään – ja sielu on suoraan lei-
mautunut siitä – jopa niiden kohdalla, jotka ovat helvetissä. Tästä syystä 
kyseessä ovat suurenmoiset pidot. 

*	 suom. jae 20, pelkäävien asema päinvastainen
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Hän sanoi palvelijalle: ”Mene ja pyydä kutsuttuja tulemaan. Kaikki on 
nyt valmista.” Sielu ottaa vastaan kaiken sen, mitä Hän on. Kaikki sie-
lun haluama on nyt valmiina. Kaikki Jumalan antama on ollut ikuisesti 
tulossa. Sen tuleminen on nyt uutta ja tuoretta ja kokonaisuudessaan 
tässä yhdessä ikuisessa nykyhetkessä. Eräs suuri mestari10 sanoo: ”Se, 
minkä näen, puhdistuu ja henkistyy silmissäni, eikä silmääni saapuva 
valo saavuttaisi milloinkaan sieluani muutoin kuin sen (valon) ylittävän 
voiman avulla.” Augustinus sanoo, että tuo kipinä on enemmän totuu-
den kaltainen kuin mikään ihmisen oppima asia. Valo loistaa. Ihmiset 
sanovat toisen syttyvän toisesta. Jos näin on tapahtuva, täytyy loistavan 
olla välttämättä ylempänä. Aivan kuin ottaisi sammuneen mutta vielä 
hehkuvan ja savuavan kynttilän ojentaen sen toista kohti niin, että liekki 
leimahtaisi ja sytyttäisi toisen kynttilän. Ihmiset sanovat yhden tulen 
sytyttävän toisen. Minä kiistän tuon. Tuli sytyttää itsensä. Mutta sytyttä-
vän asian täytyy olla sen yläpuolella. Sillä tavoin taivas ei polta vaan on 
kylmä mutta sytyttää siitä huolimatta loisteen, mikä tapahtuu enkelin 
kosketuksella. Samoin sielukin valmistautuu harjoituksen avulla. Sitten 
se sytytetään yläpuolelta. Tämä tapahtuu enkelin valon avulla. 

Hän sanoi palvelijalle: ”Mene ja pyydä kutsuttuja tulemaan; kaikki 
on nyt valmista.” (Luuk. 14:17) Silloin yksi sanoi: ”Olen ostanut kylän, 
en voi tulla.” (Luuk. 14:18)* Nämä ovat ihmisiä, jotka ovat yhä jonkin 
verran kiinni maallisissa asioissa. He eivät milloinkaan maista tällaisia 
illallisia. Toinen sanoo: ”Olen ostanut viisi härkäparia.” (Luuk. 14:18-19) 
Nuo viisi härkäparia viittaavat nähdäkseni viiteen aistiin, sillä jokainen 
aisti on kaksinkertainen ja kieli itsessään on kaksinkertainen. Siis ku-
ten sanoin toissa päivänä, kun Jumala sanoi naiselle: ’tuo aviopuolisosi 
luokseni’, tämä sanoi: ’minulla ei ole sellaista’. Silloin hän sanoi naiselle: 
”Olet oikeassa. Mutta sinulla on ollut viisi, eikä sinulla nyt oleva ole si-
nun puolisosi.” (Joh. 14:17)11 Tämä merkitsee sitä, että viiden aistinsa 
mukaan elävät eivät koskaan maista näitä illallisia. Kolmas sanoi: ”Olen 
ottanut vaimon, enkä voi tulla.” Sielu on täysin miespuolinen käänty-
essään Jumalan puoleen. Kun sielu suuntautuu alaspäin, kutsutaan sitä 

*	 nyk. suom. käännökset: ’ostanut pellon’.
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naiseksi, mutta kun ihminen tuntee Jumalan Hänessä itsessään ja et-
sii Häntä kotoaan, silloin sielu on miehinen. Vanhan lain mukaan jo-
kaiselta mieheltä oli kielletty naisten vaatteiden käyttö, samoin naisilta 
miesten. Sielu on miehinen silloin, kun se tunkeutuu Jumalaan ilman 
minkäänlaisia välittäviä tekijöitä. Mutta kun se katsoo ulos tähän kaik-
keuteen, silloin se on naisellinen. 

Jeesus Kristus sanoi: ”Totisesti, he eivät milloinkaan maista minun 
illallisiani!” Ja Hän sanoi palvelijalle: ”Mene kapeille ja leveille teille ja 
aitojen varsille ja valtateille.” (Luuk. 14:21) Mitä kapeampi, sitä leveäm-
pi. Aitojen varsille – jotkut voimat ovat aidattuina tiettyyn paikkaan. 
Minä en kuule sen voiman avulla, jolla näen, enkä näe sillä, jolla kuulen. 
Ja näin on muidenkin laita. Sielu on kuitenkin kokonaan kaikissa jäse-
nissä, mutta jokin erityinen voima ei ole millään tavoin sidoksissa. 

Mitä sitten tarkoittaa palvelija? Enkeleitä ja saarnamiehiä. Mutta mi-
nun nähdäkseni palvelija on kipinä. Hän sanoi palvelijalle: ”Mene ai-
danvarsille ja tuo tänne näitä neljänlaisia ihmisiä: sokeita ja rampoja, 
sairaita ja heikkoja. On varmaa, ettei kukaan muu tule maistamaan illal-
lisiani.” (Luuk. 14:21)

Jotta me voisimme hylätä nämä kolme asiaa ja tulla sillä tavoin mie-
heksi, Jumala meitä siinä auttakoon. Amen. 

***
1. Tämä ja 32b ovat lähellä toisiaan, jopa niin samankaltaisia, että jotkut ovat 

pitäneet niitä saman saarnan eri versioina. Evans liittää ensimmäisen käännök-
seen joitakin Spamerin tekemiä epävarmoja lisäyksiä, jotka Quint hylkää. Niitä ei 
sisällytetä tähän. 

2. Lähdettä ei ole löydetty. 
3. Tunnustuksia I, 1 (Q). 
4. Tunnistamaton, mutta Eckhart itse sanoo hyvin samaa saarnassa 91. Ks. 

myös saarna 10. 
5. Proclus, De causis, Eckhart tunsi sen latinalaisen version, jota nykyisin pide-

tään Gilbert de la Porén laatimana (Q). 
6. Ns. apofaattista (negatiivista) teologiaa. 
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7. Tunnustuksia VII, 10 (Q). 
8. Saarnassa 80 Eckhart kuvaa sen olevan enemmän kuin sielun voima. 
9. Ks. johdanto, selitys A: Synteresis. 
10. Aristoteles (Q). 
11. Ks. saarna 31. 
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SAARNA 32 (b)
(Q 20 b)1

HOMO QUIDAM FECIT CENAM MAGNAM ETC. 
(Luuk. 14:16) 

”Eräs ihminen valmisti suuret illalliset tai iltapidot.” Jokainen, joka val-
mistaa aamupidot, kutsuu kaikenlaisia ihmisiä, mutta iltapitoihin kut-
sutaan suuria, rakkaita ihmisiä – ja etenkin läheisiä ystäviä. Vietämme 
täällä kristikunnassa tänään sitä iltajuhlaa, jonka Jeesus Kristus valmisti 
opetuslapsilleen, läheisille ystävilleen, jolloin hän antoi autuaan ruu-
miinsa heidän ruuakseen. Tämä on ensimmäinen kohta asiassa. Illal-
lisilla on toinenkin merkitys: ennen iltaa pitää olla aamu ja keskipäivä. 
Jumalallinen valo nousee sieluun tehden aamun, ja sielu nousee tässä 
valossa keskipäivän laajuuteen ja korkeuteen; sen jälkeen tulee ilta. 

Puhukaamme nyt illasta toisessa merkityksessä. Valon väistyttyä on 
ilta. Kun koko maailma häipyy sielusta, on ilta, ja sielu pääsee lepoon. 
Gregorius sanoo illallisista: kun joku syö aamulla, seuraa sitä toinen ate-
ria, mutta illallisten jälkeen ei ole enää ateriaa. Kun sielu maistaa illallis-
pitojen ruokaa ja sielun kipinä käsittää jumalallisen valon, silloin se ei 
enää tarvitse muuta ravintoa, se ei etsi ulkoisia asioita ja kiinnittyy täy-
sin jumalalliseen valoon. Augustinus sanoo: ”Herra, jos erkanet meistä, 
anna meille toinen itsesi, mikään muu kuin sinä ei voi meitä tyydyttää, 
sillä mitään muuta me emme tahdo.” Kristus vetäytyi opetuslapsistaan 
Jumalana ja ihmisenä ja antoi itsensä heille takaisin Jumalana ja ihmise-
nä – mutta toisin tavoin ja muodoin. Aivan samoin kuin me emme ha-
lua arvokasta pyhäinjäännöstä käsiteltävän tai katseltavan verhoamat-
tomana, vaan suljemme sen kristalliin tai johonkin muuhun, näin teki 
Herrammekin antaessaan itsensä toisena itsenään. Jumala antaa itsensä, 
kaiken itseensä kuuluvan illallisruokana rakkaille ystävilleen. 

Augustinus tunsi inhoa tätä ruokaa kohtaan, jolloin ääni puhui hä-
nelle hengessä: ”Minä olen ylevien ihmisten ruokaa – suurene, kasva 
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ja syö minut. Et voi muuttaa minua itseksesi, mutta sinä voit muuttua 
minuksi.” Parisen viikkoa sitten käyttämästäni ruuasta ja juomasta otti 
yksi sieluni voimista puhtaimman ja hienoimman osan ja johti sen ruu-
miiseeni, yhdistäen sen kaikkeen minuun kuuluvaan niin, ettei minussa 
ole vähäisintäkään osaa – ei edes neulanpistämän vertaa sellaista, joka 
ei olisi yhtä tuon osan kanssa. Se tuli yhtä paljon samaksi minun kans-
sani kuin se, jonka sain äitini kohdussa silloin, kun elämäni ensi kerran 
minuun vuodatettiin. Aivan yhtä todellisesti ottaa Pyhän Hengen voi-
ma vastaan puhtaimman, hienoimman ja korkeimman sielun kipinän, 
ja kantaa sen rakkauden soihdussa korkeuksiin – aivan samoin kuin 
nyt sanon puusta: auringon voima tarttuu juuristossa puhtaimpaan ja 
hienoimpaan ja vetää sen suoraan oksistoon, jossa se puhkeaa kukin-
toon. Sielun kipinä korotetaan aivan samalla tavoin valossa ja Pyhässä 
Hengessä ja johdetaan suoraan perimmäiseen lähteeseen. Se tulee niin 
täysin yhdeksi Jumalan kanssa ja etsiytyy niin täysin tuohon Yhteen – ja 
on todellisemmin yhtä Jumalan kanssa kuin nauttimani ravinto ruumii-
ni kanssa; todella paljon enemmänkin – aivan kuten se lisäksi on myös 
puhtaampaa ja jalompaa. Tästä syystä hän sanoi: ”Suuret illallispidot.” 
Daavid sanoo: ”Herra, kuinka suuri ja moninainen on tuo suloisuus ja 
ravinto, jonka olet kätkenyt kaikilta niiltä, jotka sinua pelkäävät.” (Ps. 
31:20)* Ja sellainen, joka vastaanottaa tämän ruuan pelossa, ei milloin-
kaan maista sen oikeaa makua, koska se täytyy vastaanottaa rakkaudel-
la. Tästä syystä Jumalaa rakastava sielu valloittaa Hänet siten, että Juma-
la joutuu kokonaan antautumaan sielulle. 

Luukas sanoo: ”Eräs ihminen valmisti suuret illalliskestit.” Tuolla ih-
misellä ei ollut nimeä, tuo ihminen ei ollut kenenkään kaltainen, tuo 
ihminen on Jumala. Jumalalla ei ole nimeä. Eräs pakanallinen mestari2 

sanoo, ettei yksikään kieli voi tuottaa oikeaa sanaa Jumalasta puhuttaes-
sa, koska Hänen olemuksensa on siihen liian ylevä ja puhdas. Kun pu-
humme puusta, puhumme niiden asioiden kautta, jotka ovat puun ylä-
puolella, kuten aurinko, joka toimii puussa. Tämän vuoksi mahdotonta 
puhua Jumalasta oikein, koska Jumalan yläpuolella ei ole mitään eikä 

*	 suom. laitoksissa merkitys käänteinen
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Jumalalla ole aiheuttajaa. Toiseksi me puhumme asioista yhtäläisyy-
den nojalla, emmekä siten kykene puhumaan Jumalasta oikein, koska 
Hänellä ei ole vertaistaan. Kolmanneksi me puhumme asioista niiden 
toiminnan valossa: kun puhumme mestarin taidosta, tarkoitamme hä-
nen tekemäänsä taulua – taulu ilmentää mestarin taitoja. Kaikki olennot 
ovat liian karkeita kyetäkseen ilmentämään Jumalaa, ne ovat pelkkää 
tyhjyyttä Hänen rinnallaan. Siksi mikään olento ei kykene ilmaisemaan 
sanaakaan Jumalasta ja Hänen luomistoimistaan. 

Vastaavasti Dionysios sanoo kaikkien, jotka tahtovat julistaa Juma-
laa, olevan väärässä, koska he eivät sitä tee. He, jotka eivät yritä julistaa 
Häntä, ovat oikeassa, koska yksikään sana ei voi julistaa Jumalaa. Hän 
pikemminkin julistaa itsensä itsessään. Tästä syystä Daavid sanoo: ”Nä-
emme tämän valon sinun valossasi.” (Ps. 36:10). Luukas sanoo: ”Eräs 
ihminen.” Hän on ykseys ja ihminen, ei kenenkään kaltainen, ylittäen 
kaiken. 

Herra lähetti palvelijansa. Gregorius sanoo näiden palvelijoiden ole-
van saarnaajien veljeskuntaa.3 Puhun toisesta palvelijasta, joka on en-
keli. Lisäksi puhutaan palvelijasta, josta olen aikaisemminkin kertonut: 
se on sielun4 piirissä oleva järki, jossa se koskettaa enkeliluontoa ja on 
Jumalan kuva. Tässä valossa sielulla on yhteys enkeleihin – jopa nii-
hin enkeleihin, jotka vajosivat helvettiin ja ovat kuitenkin säilyttäneet 
luontonsa jalouden. Siellä tämä kipinä on paljaana kaiken tuskan ulot-
tumattomissa, Jumalan ydinolemuksessa. Sielu on myös niiden hyvien 
enkelien kaltainen, jotka alati työskentelevät Jumalassa kantaen kaikki 
työnsä takaisin Jumalaan ja vastaanottaen Jumalan Jumalalta Jumalassa. 
Järjen kipinä muistuttaa näitä hyviä enkeleitä, jotka Jumala on luonut 
erotuksetta, ja kaiken ylittävää valoa ja Jumalan luomaa jumalallisen 
luonnon kuvaa. Sielussa itsessään on tämä valo. Mestarit sanovat, että 
tämä on synderesikseksi5 kutsuttu sielun voima, mutta näin ei asia ole. 
Synderesis tarkoittaa sellaista, joka on alati kiinni Jumalassa eikä mil-
loinkaan tahdo mitään pahaa. Jopa helvetissä se pysyttäytyy hyvässä; se 
aina taistelee sielun sisällä kaikkea epäpuhdasta ja jumalatonta vastaan 
– ja kutsuu yhtä mittaa tuohon juhlaan. 
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Tästä syystä hän sanoo: ”Hän lähetti palvelijansa, että he tulisivat, sil-
lä kaikki oli valmiina.” Kenenkään ei tarvitse kysyä, mitä hän vastaanot-
taa Jeesus Kristus ruumiissa. Kipinä, joka on valmiina ottamaan vastaan 
Jeesus Kristus ruumiin, on ikuisesti Jumalan ydinolemuksessa. Jumala 
antaa itsensä sielulle ikinuorena yhdessä tulemuksessa. Hän ei sano, että 
’se on tullut’ tai ’se tulee’, vaan se on kaikki uutta ja tuoretta niin kuin 
yhdessä ainoassa lakkaamattomassa tulemuksessa. Tämän takia hän sa-
noo: ”Se kaikki on nyt valmista.” 

Eräs mestari sanoo yhden sielunvoiman sijaitsevan silmän yläpuo-
lella ja olevan laajempi kuin koko maailma ja taivaat. Tämä voima vas-
taanottaa kaiken silmille esitettävän ja johdattaa sen sieluun. Toinen 
mestari vastustaa tätä sanoen: ”Ei, veljeni, niin se ei ole. Kaikki aistein 
tähän voimaan tuotu ei saavu sieluun, vaan se puhdistaa ja valmistaa ja 
varustaa sielua niin, että se voi vastaanottaa puhtaana enkelin ja juma-
lallisen valon.” Tästä syystä hän sanoo: ”Se kaikki on nyt valmista.” 

Mutta kutsutut eivät saavu. Ensimmäinen sanoo: ”Olen ostanut kylän, 
en voi tulla.” Kylällä tarkoitetaan kaikkea maallista. Niin kauan kuin sie-
lussa on jotain maallista, se ei saavu tähän juhlaan. Toinen sanoi: ”Olen 
ostanut viisi härkäparia enkä voi tulla. Minun pitää huolehtia niistä.” 
Viisi härkäparia ovat viisi aistia. Jokaisessa aistissa on kaksi aspektia, 
mikä siis tarkoittaa viittä härkäparia. Niin kauan kuin sielu seuraa viittä 
aistia, se ei saavu juhlaan. Kolmas sanoi: ”Olen ottanut vaimon, en voi 
saapua.” Olen sanonut aikaisemmin, että järki on sielun miehinen puoli. 
Kun sielu suuntautuu suoraan Jumalaan, se on miehinen ja ykseys eikä 
kaksinainen, mutta kun se kohdistuu tänne alaspäin, se on naispuoli-
nen. Yhdellä ajatuksella ja yhdellä alaspäin suuntautuvalla silmäyksellä 
se pukeutuu naisen asuun. Tällaisetkaan eivät tule juhlaan. 

Jeesus Kristus lausuu järkähtämättömän asian: ”Totisesti sanon teil-
le, yksikään näistä ei milloinkaan nauti minun illallisiani.” Sitten Jeesus 
Kristus sanoi: ”Mene ahtaille ja avarille teille.” Mitä enemmän sielu yh-
dentyy, sitä ahtaammaksi se tulee – mitä ahtaampi, sitä avarampi. ”Mene 
aitojen varsille ja pääteille.” Osa sielun voimista on aidattuja silmiin ja 
muihin aisteihin. Toiset voimat ovat vapaita, eikä ruumis sido tai estä 
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niitä. Kaikki nämä kutsutaan sisään ja myös köyhät ja sokeat, rammat 
ja heikot. Nämä ja ainoastaan nämä tulevat juhliin. Tämän takia Luukas 
sanoo: ”Eräs ihminen oli valmistanut suuret pidot.” Tuo ihminen on Ju-
mala, eikä Hänellä ole nimeä. 

Jotta me voisimme saapua näihin pitoihin, Jumala meitä siinä autta-
koon. Amen.

***
1. Evans julkaisee otteita tästä versiosta otsikolla Synderesis sekä rinnakkais-

kappaleita, joita Landaun Nikolaus on liittänyt saarnaan mukaan. 
2. Ks. saarna 32a, viite 5. 
3. Eckhartin kuulijat lienevät ajatelleet anakronisesti dominikaaneja. 
4. Ks. saarna 31. 
5. Ks. saarna 32a, viite 9. 
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SAARNA 33
(Pf 33, Q 35)1

SI CONSURREXISTIS CUM CHRISTO,  
QUE SURSUM SUNT ETC. 

(Kol. 3:1) 

Paavali sanoo: ”Jos te sitten nousette ylös Kristuksessa, etsikää asioita, 
jotka ovat siellä ylhäällä, missä Kristus istuu Isänsä oikealla puolella, ja 
älkää kiinnittäkö mieltänne maailmassa oleviin asioihin.” Ja hän jatkaa: 
”Te olette kuolleet, ja elämänne on kätkettynä Kristuksen kanssa Juma-
lassa”, taivaassa. Kolmas asia on siinä, että naiset etsivät Jeesus Kristusta 
haudan luota. He löysivät enkelin, ’jonka kasvot leimusivat kuin salama 
ja jonka puku oli valkea kuin lumi’. ”Ja hän sanoi naisille: ’Ketä te etsit-
te? Jos etsitte ristiinnaulittua Jeesusta, ei hän ole täällä.’ ” (Matt. 28:1-) 
Sillä Jumala ei ole missään paikassa. Kaikki olennot täyttyvät Jumalan 
alhaisimmasta olemuksesta, ja Hänen korkein olemuksensa ei sijaitse 
missään. He eivät vastanneet, koska olivat pettyneitä löytäessään enkelin 
eikä Jumalaa. Jumala ei ole siellä tai täällä – ei ajallisuudessa eikä tilassa. 

Paavali sanoo: ”Jos te sitten nousette Kristuksen kanssa, etsikää yl-
häällä olevia asioita.” Hänen ensimmäiset sanansa ilmaisevat kahta 
asiaa. Jotkut ihmiset ovat puoleksi ylösnousseita: he harjoittavat jotain 
hyvettä mutta eivät muita. Jotkut luonteeltaan piittaamattomat himoit-
sevat rikkautta. Jotkut jalommat eivät välitä omistamisesta mutta ovat 
kunnianhimoisia. Eräs mestari sanoo, että kaikkien hyveiden pitää olla 
sidoksissa toisiinsa. Vaikka joku olisi taipuvaisempi yhden hyveen har-
joittamiseen kuin toisten, ne kaikki ovat kuitenkin yhteydessä toisiinsa. 
Jotkut ovat täysin ylösnousseita1 mutta eivät Kristuksen kanssa. Tästä 
syystä hänelle kuuluvan täytyy nousta täydellisesti ylös. Lisäksi löytyy 
ihmisiä, jotka nousevat kokonaan ja lopullisesti Kristuksen kanssa; 
mutta tällaisen todellisen Kristuksen kanssa ylösnousemuksen kokevan 
täytyy olla todella viisaan. Mestarit sanovat, että vasta se on todellista 
ylösnousemusta, missä ei enää ole kuolemaa. Ei ole koskaan ollut niin 
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suurta hyvettä, etteikö jonkun olisi havaittu sellaista saavuttaneen omi-
en luonnollisten voimiensa avulla, sillä luonnon voimat saavat aikaan 
moninaisia tunnustekoja ja ihmeitä. Ja kaikki ulkoiset työt, joita pyhi-
mykset ovat kautta aikojen suorittaneet, löydetään myös pakanoiden 
keskuudesta. Tästä syystä Paavali sanoo, että teidän pitää ’nousta ylös 
Kristuksen kanssa’, sillä Kristus on sellaisissa korkeuksissa, mihin luon-
to ei voi yltää. Kaiken meihin liittyvän täytyy nousta ylös. 

On olemassa kolme tunnusmerkkiä meidän täydellisestä ylösnou-
semuksestamme. Ensimmäinen on se, että me ’etsimme ylhäällä olevia’. 
Toinen on siinä, että mielemme kiinnittyy ylhäisiin asioihin. Kolmas 
on siinä, että mielemme ei halua ’maallisia asioita’. Paavali sanoo: ”Et-
sikää ylhäällä olevia.” Mutta mistä ja millä keinoin? Kuningas Daavid 
sanoo: ”Etsikää Jumalan kasvoja.” (Ps. 105:4) Kaiken useille asioille yh-
teisen täytyy juontua ylhäältä. Tulen syyn täytyy olla sen yläpuolella, 
kuten ovat taivas ja aurinko. Parhaat mestarimme katsovat, että taivas 
on kaikkien asioiden olotila, ja vaikka sillä itsellään ei ole mitään tilaa 
tai luonnollista paikkaa, siihen kuitenkin sopivat kaikki asiat. Sieluni on 
jakamaton ja kuitenkin kokonaan kaikissa jäsenissä. Siinä, missä silmä-
ni näkee, ei korvani voi kuulla, ja siinä, missä korvani kuulee, silmäni 
ei voi nähdä. Se, minkä näen ja kuulen fyysisesti, tulee minuun hengen 
avulla. Silmäni havaitsee värin valon avulla, mutta puutteellisuutensa 
johdosta se ei ole läsnä sielussa. Kaiken, minkä ulkoiset aistit havaitse-
vat – mikäli henki ottaa vastaan –, täytyy tulla ylhäältä, enkeliltä, joka 
painaa sen sielun ylempään osaan. Mestarimme sanovat yläpuolisen 
järjestävän kaiken alapuolisen. Tästä Jaakob sanoo: ”Jokainen hyvä ja 
täydellinen lahja tulee ylhäältä.” (Jaakob 1:17) Sellainen, joka on täysin 
ylösnoussut Kristuksen kanssa, tunnetaan siitä, että hän etsii Jumalaa 
ajan tuolta puolen. Sellainen, joka etsii Jumalaa ajan yläpuolelta, etsii 
Häntä ikuisesti. 

Hän sanoo: ”Etsikää ylhäällä olevia.” Mistä meidän tulee etsiä? Sieltä 
missä Kristus istuu Isänsä oikealla puolella. Missä Kristus istuu? Hän 
ei istu missään paikassa. Jokainen, joka etsii häntä jostain, ei tule hän-
tä löytämään. Hänen vähäisin olemuksensa on kaikkialla ja korkein ei 
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missään. Eräs mestari sanoo, että jokainen, joka tuntee jotain, ei tun-
ne Jumalaa. Kristus tarkoittaa voideltua, häntä, jonka Pyhä Henki on 
voidellut. Mestarit sanovat istumisen tarkoittavan lepoa ja viittaavan 
ikuisuuteen. Siellä, missä on muutosta, ei ole lepoa, eikä lepo ei lisää 
mitään. Kristus sanoo: ”Minä olen Jumala, enkä muutu.” (Mal. 3:6) 

”Kristus istuu Isänsä oikean käden puolella.” Suurin hyvä, minkä Ju-
mala voi antaa, on Hänen oikea kätensä. Kristus sanoo: ”Minä olen ovi.” 
(Joh. 10:9) Jumalan ensimmäinen vuodatus, jonka Hän vuodattaa yh-
distyessään Poikaansa, joka virtaa takaisin Isään. Sanoin eräänä päivä-
nä, että ovi on Pyhä Henki: siinä Jumala vuodattuu hyvyytenä kaikkiin 
olentoihin. Siinä, missä on luonnollinen ihminen, on myös Jumalan 
oikean käden työn alku. Eräs mestari sanoo taivasten vastaanottavan 
suoraan Jumalalta. Toinen kieltää tämän, koska Jumala on henki ja puh-
dasta valoa, joten kaiken sellaisen, joka ottaa suoraan vastaan Jumalalta, 
täytyy olla henkeä ja puhdasta valoa. Eräs mestari sanoo olevan mahdo-
tonta, että ensimmäisessä puhkeamisessa, kun Jumala murtautuu esiin, 
mikään ruumiillinen asia voisi ottaa sitä vastaan: sen täytyy olla joko 
valoa tai puhdasta henkeä. Taivas on ajan yläpuolella ja ajan aiheutta-
ja. Eräs mestari sanoo taivaan olevan luonteeltaan liian hienoa alistu-
akseen olemaan ajan aiheuttaja. Luonnostaan se ei ole ajan syy, mutta 
ilmennyksessään se on – ollen ajatonta – ajan aiheuttaja, joka on siten 
taivaan ilmennys. Minun luonteeni ei ole sama kuin minun luontoni 
vaan minun luontoni ilmennys. Sielumme ovat kaukana yläpuolella, 
kätkettynä Jumalassa. Ja sanoisin, ettei pelkästään ajan yläpuolella vaan 
Jumalassa kätkettynä. Onko tuossa taivaan tarkoitus? Kaikki ruumiil-
linen on seurausta jostain, sattumaa ja periytymistä. Kuningas Daavid 
sanoo: ”Tuhat vuotta on Jumalan silmissä kuin eilinen päivä.” (Ps. 90:4), 
koska koko tulevaisuus ja menneisyys ovat siinä yhtä ainoaa nyt-hetkeä. 

Jotta me voisimme saavuttaa tämän nyt-hetken, Jumala meitä siinä 
auttakoon. Amen. 

***
1. Ts. eivät puoliksi kuten aikaisemmin mainitut. 
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SAARNA 34
(Pf 34, Q 55)1

MARIA MAGDALENA VENIT AD MONUMENTUM ETC. 
(Joh. 20:1) 

”Maria Magdalena meni haudalle” etsimään Jeesus Kristusta, ja hän ”ku-
martui eteenpäin nähdäkseen sisään. Hän näki haudan äärellä kaksi en-
keliä, ja he sanoivat: ’Nainen, ketä etsit?’ – ’Jeesus Nasaretilaista.’ – ’Hän 
on noussut, ei hän ole täällä.’ ” Ja Maria oli vaiti eikä vastannut heille, ja 
hän katsoi taakse ja eteen ja olkansa yli ja näki Jeesuksen, ja tämä sanoi 
hänelle: ’Nainen, ketä etsit?’ – ’Herra hyvä, jos olette nostaneet hänet 
ylös, näyttäkää, mihin olette vieneet hänet, minä haen hänet pois.’ Ja 
Jeesus sanoi: ’Maria!’ ” Ja koska Maria oli usein kuullut tämän hellän 
sanan Jeesukselta, Maria tunnisti Jeesuksen ja lankesi hänen jalkoihinsa 
ja halusi pitää hänestä kiinni. Ja Jeesus siirtyi kauemmaksi sanoen: ”Älä 
koske minuun. En ole vielä mennyt Isäni luo!” Koska hän ei ollut mil-
loinkaan jättänyt Isää, niin miksi hän sanoi: ”En ole vielä mennyt Isäni 
luo?” Hän tarkoitti: ”Minä en ole vielä varsinaisesti noussut sinuun.” 
Miksi Maria sanoi: ”Näyttäkää, mihin olette vieneet hänet, minä tahdon 
ottaa hänet?” Jos hänet oltaisiin viety tuomarin taloon, olisiko Maria 
noutanut hänet? ”Kyllä”, julistaa eräs mestari1, ”hän olisi noutanut Jee-
suksen vaikka oikeuspalatsista. 

Voitte nyt kysyä, miksi Maria uskaltautui niin lähelle, vaikka olikin 
nainen ja nuo miehetkin – toinen Jumalaa rakastava ja toinen Jumalan 
rakastama* – olivat peloissaan. Tähän sanoo tuo mestari: ”Se johtui sii-
tä, ettei Marialla ollut mitään menetettävää, koska hän oli luovuttanut 
itsensä Jeesukselle ja koska hän kuului tälle. – Maria ei siten tuntenut 
pelkoa.” Aivan samoin kuin olisin antanut viittani jollekulle ja joku toi-
nen haluaisi sitten ottaa sen häneltä, silloin minun velvollisuuteni ei oli-
si estää häntä, koska viitta kuuluisi hänelle.2 Maria ei ollut peloissaan 

*	 Pietari ja Johannes.
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kolmesta syystä. Ensiksikin koska Maria kuului Jeesukselle. Toiseksi 
koska Maria oli niin kaukana aistien portilta ja sisäisyydessä. Kolman-
neksi, koska Marian sydän oli hänessä. Siellä, missä hän oli, oli myös 
Marian sydän. Tästä syystä Maria ei tuntenut pelkoa. Toinen mestarin 
antama syy3 Marian näin lähellä olemiseensa oli siinä, että hän halusi 
heidän tulevan tappamaan hänet, koska hän ei löytänyt elävänä Jumalaa 
mistään – niin että hänen sielunsa voisi jostain löytää Jumalan. Kolmas 
syy Marian lähellä olemiseen oli tämä: mikäli he olisivat tulleet ja tap-
paneet hänet – sillä Maria tiesi hyvin, ettei kukaan voisi päästä taivaa-
seen ennen Kristuksen itsensä sinne menoa,4 ja hänen sielulla pitäisi 
olla jossakin lepopaikka – joten hän halusi sielunsa lepäävän haudassa 
ja hänen ruumiinsa sen vierellä – koska hän toivoi, että kun Jumala oli 
murtautunut ihmisestä, niin Jumalasta oli jotain jäänyt hautaan. Aivan 
kuten olisin pidellyt kädessäni omenaa jonkin aikaa – ja jos lasken sen 
pois, jäisi jotain heikon tuoksun kaltaista jäljelle. Näin Maria toivoi, että 
jotain Jumalasta oli jäänyt hautaan. Neljäs syy hänen haudan lähellä 
oloonsa oli siinä, että hän oli menettänyt Jumalan kahdesti, elävän ris-
tillä ja kuolleen haudalla, ja siksi hän pelkäsi menettävänsä haudankin, 
mikäli poistuisi sen lähettyviltä. Sillä jos hän olisi menettänyt haudan, 
hänellä ei olisi ollut enää mitään jäljellä. 

Voitte kysyä, miksi Maria seisoi eikä istunut, sillä hän olisi ollut yhtä 
lähellä Jeesusta niin istuen kuin seisaaltaankin. Jotkut ajattelevat, että 
mikäli he ovat kaukana jollakin tasanteella tai laakealla alueella, missä 
mikään ei estä heidän näkymäänsä, he kykenevät näkemään yhtä kau-
as istualtaan kuin seisaaltaankin; mutta vaikka he näin ajattelevatkin, 
ei asia ole niin. Maria seisoi nähdäkseen kauemmaksi ympärilleen, jos 
siellä vaikka olisi pensas, jonka alla Jumala olisi kätkettynä, että Ma-
ria sitten voisi etsiä Häntä sieltä. Toiseksi, Maria oli sisäisesti kaikkine 
voimineen niin täysin suuntautunut ylöspäin Jumalaa kohti, että hän 
siitä syystä seisoi myös ulkoisesti suorassa. Kolmanneksi, Maria oli niin 
täysin surun vallassa. On joitakin, jotka rakkaan esimiehensä kuollessa 
ovat niin surun vallassa, etteivät he pysy pystyssä, vaan heidän on is-
tuuduttava. Mutta koska Marian suru kohdistui Jumalaan ja pohjautui 
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lujuuteen, hänellä ei ollut tarvetta istuutua. Neljäs syy Maria seisaalleen 
jäämiseen on siinä, että jos hän näkisi Jumalan jossakin, se tapahtuisi 
nopeammin. Olen joskus sanonut, että seisaallaan oleva on vastaanotto-
kykyisempi Jumalan suhteen. Mutta nyt sanon jotain toisenlaista: istut-
taessa voi vastaanottaa nöyremmin kuin seisaaltaan, aivan kuten sanoin 
toissapäivänä, että taivas voi työskennellä ainoastaan maan päällä. Ju-
mala ei siten voi työskennellä muutoin kuin nöyryyden perustalla, sillä 
mitä syvempiä olemme nöyryydessä, sitä vastaanottavaisempia Juma-
lan suhteen. Mestarimme sanovat, että jos otetaan malja ja kaivetaan se 
maahan, menisi siihen enemmän kuin maan pinnalla olevaan maljaan: 
vaikka ero olisi lähes huomaamattoman pienikin, se olisi kuitenkin jo-
tain. Mitä enemmän ihminen vaipuu todellisen nöyryyden perustaan, 
sitä enemmän hän uppoaa myös jumalallisen olemuksen perustaan. 

Eräs mestari sanoo: ”Herra, mitä tarkoitit vetäytyessäsi niin pitkäksi 
aikaa tästä naisesta? Miten hän oli sellaisen ansainnut, tai mitä hän oli 
tehnyt? Siitä saakka kun annoit hänelle hänen syntinsä anteeksi, hän ei 
ole tehnyt muuta kuin rakastanut sinua. Jos hän teki jotain, niin anna se 
anteeksi hyvyydessäsi. Jos hän rakasti ruumistasi, hän tiesi silti hyvin, 
että siinä oli sinun jumaluutesi. Herra, vetoan jumalalliseen totuuteesi, 
olet sanonut, ettei sinua oteta milloinkaan häneltä pois. Ja tuo on totta, 
sillä et ole koskaan jättänyt hänen sydäntään, ja olet sanonut, että jo-
kaista sinua rakastavaa rakastat sinäkin vastaavasti ja ilmenet sellaiselle, 
joka nousee ylös varhain.” Ja Gregorius sanoo: ”Jos Jumala olisi ollut 
kuolevainen ja kätkeytynyt Häneltä niin kauaksi aikaa, olisi se särkenyt 
Hänen sydämensä.” 

Kysymys on siten siinä, miksi hän ei nähnyt Herraamme, vaikka oli niin 
lähellä tätä. Saattaa olla, että hänen silmänsä olivat niin kyynelten sokai-
semat, ettei hän voinut havaita Jeesusta niin nopeasti. Toiseksi rakkaus 
oli ehkä sokaissut Marian niin, ettei hän uskonut Jeesuksen olevan niin 
lähellä häntä. Kolmanneksi, Maria katseli kauemmaksi kuin missä Jeesus 
oli eikä siitä syystä nähnyt tätä. Maria etsi kuollutta ruumista ja löysi kak-
si5 elävää enkeliä. Enkeli tarkoittaa samaa kuin sanansaattaja, ja sanan-
saattaja merkitsee sellaista, joka on lähetetty. Me todella huomaamme,  
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että Poika on lähetetty ja Pyhä Henki on lähetetty – mutta ne ovat saman-
kaltaisia. Mutta Jumalan ominaispiirteisiin kuuluu, kuten eräs mestari6 
sanoo, että mikään ei ole Hänen kaltaistaan. Sillä Maria etsi samankal-
taisia ja löysi erilaisia: toisen päästä, ja toisen jaloista. Ja tuo mestari7 
sanoo vielä, että ykseys on Jumalan ominaisuus. Koska Maria etsi yhtä 
ja löysi kaksi, oli hän lohduton, kuten aikaisemmin sanoin. Kristus sa-
noo: ”Ikuinen elämä on sitä, että he tuntevat sinut, ainoa oikea Jumala.”  
(Joh. 17:3) 

Jotta me siten etsisimme Häntä ja myös löytäisimme Hänet, Jumala 
meitä siinä auttakoon. Amen

***
1. Eckhart noudattaa tässä suurelta osin saarnaa, joka on katsottu Origeneen 

tekemäksi. 
2. Jolle olin sen antanut. 
3. Jokseenkin hämmentävää on se, että Eckhart omien kolmen syyn jälkeen 

palaa lainaamaan Origeneen antamia syitä. 
4. Käsitettiin, ettei kukaan ole noussut taivaaseen ennen Kristusta. 
5. Kaksi täydentää Quintin lausetta. 
6. Ks. erityisesti saarna 7. 
7. Mooses Maimonides.



210

SAARNA 35
(Pf 35, Q 19)

STA IN PORTA DOMUS DOMINI ET LOQUERE VERBUM 
(Jer. 7:2) 

Jeesus Kristus sanoo: ”Seiso Jumalan huoneen portilla ja saarnaa sanaa, 
julista sanaa!” Taivaallinen Isä lausuu yhtä Sanaa ikuisesti, ja siinä Sanas-
sa Hän käyttää koko mahtinsa ja ilmaisee koko jumalallisen Luontonsa 
ja kaikki olennot. Tuo Sana on kätkettynä sieluun, huomaamattomana 
ja hiljaisena. Jos sille ei tehdä tilaa kuulon perustassa, sitä ei muutoin voi 
kuulla. Silloin kaikkien äänten ja sointien täytyy laantua ja täydellisen, 
liikkumattoman hiljaisuuden vallita. Mutta nyt minä en puhu enempää 
tästä merkityksestä. 

”Seiso portilla!” Jokainen, joka siellä seisoo, on pannut ruumiinjäsenen-
sä järjestykseen. Herra tarkoittaa sitä, että sielun korkeimman olemuk-
sen tulisi aina ojentua ylös. Kaiken säntillisen pitää alistua sille, joka on  
sen yläpuolella. Kaikki olennot herättävät tyytymättömyyttä Jumalassa, 
ellei sielun luonnollinen valo, josta he saavat olemuksensa, valaise heitä 
ylhäältä ja enkelin valo valaise sielun valoa ylhäältä valmistaen sielua 
siihen, että jumalallinen valo voi työskennellä sen sisässä. Sillä Juma-
la ei työskentele ruumiillisissa asioissa, Hän työskentelee ikuisuudessa.  
Siksi sielun pitää yhdentyä ja vetäytyä suoraan ylös, ollen henkeä. Siinä 
Jumala toimii, ja kaikki toimet ovat Hänelle mieluisia. Mikään toimi ei 
milloinkaan miellytä Jumalaa, ellei se ole suoritettu tuossa tilassa. 

”Seiso Jumalan huoneen portilla!” Jumalan huone on Hänen olemuk-
sensa ykseys. Se, mikä on yhtä, on yksin parasta. Siten ykseys pysyy Ju-
malassa ja pitää Jumalan yhtenä, lisäämättä mitään. Siinä Hän istuu par-
haassa osassaan, ydinolemuksessaan,1 kokonaan itsessään eikä missään 
itsensä ulkopuolisessa. Mutta siellä, missä Hän sulaa, Hän sulaa ulko-
puolelle. Hänen sulamisensa on Hänen hyvyyttään, aivan kuten olen juu-
ri kertonut tarkastellessamme tietämistä ja rakkautta. Tieto vapauttaa,  



211

sillä tietoisuus on rakkautta tärkeämpää. Mutta kaksi on parempi kuin 
yksi, sillä tietoisuus sisältää rakkauden. Rakkaus sokaisee ja kietoo mei-
dät hyvyyteen, ja rakkaudessa juutun portille, ja rakkaus olisi sokeaa 
ellei olisi tietoa. Kivikin sisältää rakkautta, ja sen rakkaus etsii maape-
rää. Jos jäisin hyvyyden sitomaksi, niin – ensimmäisessä vuodatuksessa, 
ottaen Hänet vastaan Hänen hyvyytensä kautta – saisin silloin otteen 
portista mutta en Jumalasta. Tästä syystä tieto on parempaa, sillä se oh-
jaa rakkautta. Mutta rakkaus herättää halun ja kaipauksen. Tieto ei sitä 
vastoin lisää ainuttakaan ajatusta vaan pikemminkin irrottaa ja leikkaa 
irti ja jatkaa eteenpäin koskettaen Jumalaa verhoamattomana, käsittäen 
Hänet Hänen ydinolemuksessaan. 

”Herra, on soveliasta, että pyhä on huoneesi, jossa ylistämme sinua, 
ja että sen tulisi olla päivien saatossa rukousten huoneen.” (Ps. 93:5) En 
tarkoita näitä päiviä täällä: kun puhun ’pituudesta vailla pituutta’, on se 
todellista pituutta; kun puhun ’leveydestä vailla leveyttä’, on se todellista 
leveyttä. Kun sanon ’kaiken aikaa’, tarkoitan ajan yläpuolista – ja vielä 
enemmänkin – täysin kaiken täällä olevan ylittävää, kuten aikaisemmin 
sanoin, missä ei ole tässä- tai nyt-tiloja. 

Eräs nainen2 kysyi Kristukselta, missä meidän tulisi rukoilla. Silloin 
Kristus sanoi: ”Tulee aika – ja se on jo nyt – jolloin totiset rukoilijat rukoi-
levat hengessä ja totuudessa. Sillä Jumala on henki, sen vuoksi teidän pitää  
rukoilla hengessä ja totuudessa.” (Joh. 4:23-24) Me emme ole sitä, mikä 
on totuutta itsessään. Toki olemme tosia, mutta meissä on sekoittuneena 
jotain valheellistakin. Jumalan suhteen näin ei ole. Mutta alkuperäisessä 
vuodatuksessa, josta totuus syntyy ja saa alkunsa, siinä Jumalan huoneen 
ovella sielun tulisi seisoa lausumassa ja julistamassa tuota Sanaa. Kai-
ken sielussa olevan tulee lausua ylistystä Hänelle, silti kenenkään ei tule 
kuulla mitään ääntä. Hiljaisuudessa ja keskellä rauhaa – viisauden ja tu-
len kuoroissa Jumalan vieressä istuvien enkeleiden3 yhteydessä – Jumala 
puhuu sielussa ja ilmaisee itsensä sielulle täydellisesti. Siinä Isä synnyt-
tää Poikaansa ja iloitsee Sanassa, ollen siihen niin mielistynyt, ettei Hän 
milloinkaan lakkaa sitä lausumasta minään aikana – mikä tarkoittaa 
ajattomuutta. Tämä sopii hyvin meidän johdatteluumme sanoessamme:  
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’on soveliasta, että huoneesi on pyhä’ ja että sen sisällä tulisi olla ylistys-
tä, eikä mitään muuta kuin Sinua ylistävää. 

Meidän opettajamme kysyvät: ”Mikä ylistää Jumalaa?” Sitä tekee kal-
taisuus. Siten kaikki sielussa oleva Jumalan kaltainen ylistää Jumalaa. 
Mikään Jumalasta poikkeava ei ylistä Häntä, niin kuin sellainen kuva  
ylistää taiteilijaa, johon hän on antanut kaiken sydämessään olevan tai-
teen tehden sen siten kokonaan itsensä kaltaiseksi. Tämä kuvan kaltai-
suus ylistää taiteilijaa sanattomalla tavalla. Sellainen, jota voidaan ylis- 
tää tai rukoilla sanallisesti, on vähäpätöistä. Sillä Jeesus Kristus sanoi 
kerran: ”Te ette tiedä mitä rukoilette, mutta tulee todellisia rukoilijoita, 
jotka rukoilevat Isääni hengessä ja totuudessa.” (Joh. 4:2-) Mitä on ruko-
us? Dionysios4 sanoo henkisen kohoamisen Jumalaan olevan rukousta. 
Eräs pakana sanoo Jumalan toimivan siellä, missä on henki, ykseys ja 
ikuisuus. Jumala ei toimi siellä, missä liha taistelee henkeä vastaan, ha-
jaannus vastustaa ykseyttä, ja aika ikuisuutta: sellaiselle Hän ei voi mi-
tään. Pikemminkin täytyy kaiken täällä saamamme ilon, tyydytyksen, 
nautinnon ja mukavuuden poistua. Kaikkien Jumalaa ylistävien täytyy 
olla pyhiä ja kokoontua yhdeksi hengeksi, eikä missään ulkoisessa vaan 
pikemminkin yhtäläisesti korkeuksiin kohotettuina ajattomaan ikui-
suuteen, joka ylittää kaikki asiat. En tarkoita ainoastaan kaikkia luotuja 
olentoja vaan kaikkia sellaisiakin, joita Hän olisi voinut halutessaan luo-
da – sielun pitää nousta myös kaikkien niiden yläpuolelle. Niin kauan 
kuin jokin on vielä sielun yläpuolella, niin kauan kuin jokin ei-jumalal-
linen on Jumalan edellä, sielu ei milloinkaan voi saavuttaa tuota perus-
taa päivien saatossa. 

Augustinuksen mukaan silloin, kun sielun valo, jossa he saavat ole-
muksensa, loistaa kaikkiin olentoihin, on kyseessä aamu. Kun enkelin 
valo loistaa ja syleilee sielun valoa, hän kutsuu sitä keskiaamuksi. Daa-
vid sanoo: ”Oikeudenmukaisen miehen polku kasvaa ja enenee puolen 
päivän täyteyteen saakka.” (Snl. 4:18) Polku on kaunis, helppo, ihana ja 
tuttu. Kun jumalallinen valo loistaa enkelin valoon ja sulkee sisäänsä 
sielun valon ja enkelin valon – sitä kutsutaan keskipäiväksi. Päivä on sil-
loin korkeimmillaan, pisimmillään ja täydellisimmillään, kun aurinko 
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on lakipisteessään antaen valoaan tähdille ja tähdet puolestaan kuulle, 
siten että se järjestää kaiken auringon alla. Näin jumalallinen valo on 
kietonut itseensä enkelin valon ja sielun valon pitäen kaiken järjestäyty-
neenä ja suorassa, eikä silloin ole mitään muuta kuin Jumalan ylistystä. 
Silloin ei ole olemassa enää mitään, mikä ei ylistäisi Jumalaa, ja kaikki 
on Jumalan kaltaista – mitä kaltaisempi, sen täydempi Jumalasta – ja 
kaikki ylistää Jumalaa. Kristus sanoi: ”Asustan kanssanne huoneessan-
ne.” * (Jer. 7:3,7) 

Rukoilemme Jumalaa, rakasta Herraamme, että hän asuisi täällä kans-
samme, että me voisimme asua ikuisesti hänen kanssaan. Jumala mei- 
tä siinä auttakoon. Amen. 

***
1. Latinan esse olemus. Se voisi olla myös sanaleikki sanasta esse sulatusuuni, 

joka johtaa sulattamiseen. 
2. Samarialainen nainen. 
3. Kerubeja ja serafeja: ks. saarna 31, viite 3. 
4. Itse asiassa Johannes Damaskolainen, De fide orthodoxa III, 24 (Q). 

*	 Nykyinen muoto ’minä annan teidän asua’.
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SAARNA 36
(Pf 36, Q 18)

ADOLESCENS, TIBI DICO, SURGE 
(Luuk. 7:11–) 

Jeesus Kristus meni Naimin kaupunkiin, ja hänen mukanaan kulki pal-
jon ihmisiä ja hänen opetuslapsensa. Ja kun he tulivat kaupungin por-
tille, siellä kannettiin kuollutta nuorukaista, erään lesken poikaa. Jeesus 
Kristus meni ja kosketti ruumispaareja sanoen: ”Nuori mies, käsken si-
nun nousta ylös!” Nuori mies nousi ja alkoi heti puhua – tämä johtui 
hänen kaltaisuudestaan, jolla hän oli noussut ikuisen Sanan voimalla. 

”Hän meni kaupunkiin.” Tämä kaupunki on sellainen sielu, joka on 
hyvin järjestetty ja linnoitettu ja suojattu ikävyyksiltä ja joka on sulke-
nut ulkopuolelle kaiken moninaisuuden ja on yhdentynyt ja vakiintunut 
Kristuksen pelastuksessa sekä jumalallisen valon muurien ympäröimä 
ja syleilemä. Tästä syystä profeetta sanoo: ”Jumala on muuri Siionin 
ympärillä.” (vrt. Jes. 26:1) Ikuisessa viisaudessa sanotaan: ”Pyhässä ja 
pyhitetyssä kaupungissa saan levon kaltaisuudessa.” 1 (Siirak 24:11) Mi-
kään ei suo rauhaa ja ykseyttä samalla tavoin kuin kaltaisuus: siksi kaik-
ki kaltainen on sisällä ja lähellä. Vain sellainen sielu on pyhitetty, jossa 
on yksin Jumala ja josta mikään luotu ei löydä lepopaikkaa. Tästä syystä 
hän sanoo: ”Pyhässä ja pyhitetyssä kaupungissa saan levon kaltaisuu-
dessa.” Kaikki pyhyys tulee Pyhältä Hengeltä. Luonto ei jätä mitään 
huomiotta: se aloittaa työskentelyn aina alimmaisesta ja etenee sitten 
ylöspäin korkeimpaan saakka. Mestarit sanovat, ettei ilmasta synny kos-
kaan tulta, ellei se ensin ohennu ja kuumene. Pyhä Henki ottaa sielun 
ja puhdistaa sen valossa ja armossa ja vetää sen korkeimpaan. Siksi hän 
sanoo: ”Pyhässä ja pyhitetyssä kaupungissa saan levon kaltaisuudessa.” 
Jumala lepää sielussa aivan samoin kuin sielu Jumalassa. Jos sielu lepää 
Hänessä osittain, lepää Hänkin samoin sielussa. Jos se lepää Hänessä ko-
konaan, Hänkin lepää samoin siinä. Tämän takia ikuinen viisaus sanoo:  
”Minä saan levon kaltaisuudessa.” 
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Mestarit sanovat, että sateenkaaren keltainen ja vihreä sekoittuvat 
niin täydellisesti toisiinsa, ettei yksikään silmä ole riittävän tarkkanäköi-
nen niitä erottamaan. Niin yhtäläisesti luonto työskentelee ja on niin en- 
simmäisen vuodatuksen kaltainen – ja tämä on niin paljon enkelten 
kaltaista, että Mooses ei rohjennut kirjoittaa tästä pelätessään ihmisten 
sydänten heikkoutta siinä, että he rukoilisivatkin näitä enkeleitä, koska 
ne ovat niin ensimmäisen vuodatuksen kaltaisia. Hyvin suuri mestari2 
sanoo korkeimman enkelin olevan niin lähellä tuota ensimmäistä vuo-
datusta ja sisältävän niin paljon jumalallista kaltaisuutta ja voimaa, että 
hän loi koko tämän maailman ja kaikki alapuolellaan olevat enkelitkin.3 
Tässä on oivallinen oppi, sillä Jumala on niin ylhäinen, puhdas ja selkeä, 
että Hän saa korkeimman luomuksensa toimimaan voimallaan, niin 
kuin käskynhaltija toimii kuninkaan valtuuksin hallitessaan maata. Hän 
sanoo: ”Pyhässä ja pyhitetyssä kaupungissa löydän levon kaltaisuudessa.”  

Puhuin hiljattain4 siitä portista, jonka kautta Jumala sulaa ulospäin. 
Se on hyvyys. Mutta ydinolemus on sellaista, joka pitäytyy itsessään eikä 
sula ulospäin – se pikemminkin sulaa sisäänpäin. Mutta se on ykseyt-
tä, joka pysyy yhtenä itsessään, erossa kaikista asioista, eikä sinänsä ole 
yhteydessä mihinkään. Hyvyys taas on siinä, missä Jumala sulaa ulos-
päin ja välittää itsensä kaikkiin luotuihin. Ydinolemus on Isä, ykseys on 
Poika Isän kanssa, hyvyys on Pyhä Henki. Pyhä Henki ottaa puhtaim-
millaan ja korkeimmillaan olevan sielun, pyhitetyn kaupungin ja vie sen 
lähteeseensä, joka on Poika. Poika vie sen edelleen omaan lähteeseensä, 
Isään, perustaan, alkuun, missä on Pojan ydinolemus ja missä ikuinen 
viisaus on levon kaltaisuudessa, pyhässä ja pyhitetyssä kaupungissa, 
kaikkein sisimmässä. 

Hän sanoo: ”Jeesus Kristus meni Naimin kaupunkiin.” ’Naim’ tarkoit-
taa kyyhkysen poikaa5 ja viittaa yksinkertaisuuteen. Sielun ei pidä mil-
loinkaan levätä piilevässä voimassaan vaan tulla yhdeksi Jumalan kans-
sa. Se tarkoittaa myös tulvavettä, merkiten sitä, että ihmisen pitää olla 
liikkumaton synnin ja epätäydellisyyden suuntaan. Opetuslapset ovat 
tuo jumalallinen valo, jonka tulisi virrata ja tulvia sieluun. Useat ihmiset 
ovat niitä hyveitä, joista puhuin äskettäin. Sielun pitää nousta palavalla 
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pyrkimyksellä ja ylittää enkeleiden korkeimmat hyveet. Silloin menem-
me portista, mikä tarkoittaa rakkauteen ja ykseyteen: portin läpi, josta 
kannettiin nuorta miestä, lesken poikaa. Jeesus Kristus meni ja kosketti 
sitä, minkä päällä kuollut mies makasi. En viivy siinä, miten hän meni 
ja kosketti, muutoin kuin hänen sanojensa osalta: ”Nouse ylös, nuori 
mies!” 

Hän oli lesken poika. Lesken mies oli kuollut, ja siitä syystä myös 
hänen poikansakin oli kuollut. Sielun ainoa poika on tahto ja kaikki 
sielun voimat, jotka ovat yhtä ymmärryksen sisimmässä olemuksessa. 
Ymmärrys on sielun aviomies. Tuo mies oli nyt kuollut, ja siten myös 
poika. Tälle kuolleelle pojalle Jeesus Kristus sanoi: ”Käsken sinua, nuori 
mies, nousemaan ylös!” Ikuinen ja elävä Sana, jossa kaikki asiat elävät ja 
joka ylläpitää kaikkia asioita, lausui elämän kuolleeseen – ja ’hän nousi 
ja alkoi puhua’. Kun Sana lausutaan sielulle ja sielu vastaa elävänä Sana-
na, silloin Poika alkaa elää sielussa. Mestarit keskustelevat siitä, mikä 
on parempaa: yrttien, sanojen vai kivien voima.6 Katsokaamme, minkä 
valitsemme. Yrteissä on suuri voima. Kuulin käärmeen ja lumikon tais-
telleen. Silloin lumikko pakeni, haki yrtin ja kietoi jotain sen ympärille 
ja heitti sillä käärmettä – ja käärme halkesi ja kuoli. Mikä antoi lumikol-
le viisauden tietää yrtin voiman? Tässä piilee suuri viisaus. Sanoissakin 
on suuri voima: voimme suorittaa ihmetekoja sanojen avulla. Kaikki-
en sanojen voima juontuu ensimmäisestä Sanasta. Kivilläkin on suuri 
voima sen kaltaisuuden takia, mikä niillä on tähtien ja taivaan voimien 
kanssa. Koska samankaltainen toimii kaltaisessaan näin voimakkaasti, 
tulisi sielun tästä syystä kohota luonnollisessa valossaan korkeimpaan ja 
puhtaimpaan – ja siten saavuttaa enkelien valo. Enkelin valossa se tulee 
jumalalliseen valoon ja seisoo siten kolmen valon risteyksessä, huipus-
sa, missä valot yhtyvät. Siinä ikuinen Sana lausuu sieluun elämän, siinä 
sielu tulee eläväksi ja vastaa Sanassa. 

Jotta me voisimme vastata siten ikuisessa Sanassa, Jumala meitä siinä 
auttakoon. Amen. 

***
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1. Quint kääntää ’sain samoin levon’, Walsh kääntää ’levon kaltaisen’; suomen-
nettu kuitenkin: ’levon kaltaisuudessa’, koska se näyttää sopivan paremmin jat-
koon ja kuvaa itse asiaa (ykseyden tai kaltaisuuden, samaisuuden tuomaa rauhan 
tilaa). 

2. Avicenna 
3. Kaksi käsikirjoitusta lisäävät tähän: ”Mutta näin ei ole.” Sensorit eivät kuiten-

kaan vastustaneet tätä kappaletta, vaikka se ei olekaan puhdasoppinen. 
4. Ks. saarna 35, viite 1. 
5. Tätä tarkoittaa itse asiassa sana Bar-Joona, Pietarin sukunimi. Toinen mer-

kitys, ’tulvavesi’ (tai ’epäjärjestys’) sopii Naimin merkitykseen. Mutta Quint uskoo 
sekaannuksen johtuneen Eckhartista. 

6. Jalokivien katsottiin sisältävän maagista voimaa.
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SAARNA 37
(Pf 37)1

ADOLESCENS, TIBI DICO: SURGE 
(Luuk. 7:14) 

Luemme evankeliumista, kuinka eräs nainen tuli Jeesus Kristuksen luo. 
Hän sanoi: ”Herra, olen leski ja minulla oli vain yksi lapsi, joka on kuol-
lut.” Jeesus Kristus sanoi: ”Nuori mies, nouse ylös!” 

Meidän tulisi ymmärtää tuo tähän tapaan. Nainen, joka oli leski ja 
jonka aviomies ja ainut lapsi olivat kuolleet: naisella tarkoitettaisiin 
ymmärrystä, miehellä sielua, ja nuorukaisella korkeinta järkeä, koska 
se juuri on nuori mies. Tämä meidän tulisi ymmärtää. Kun ihminen 
on kuollut epätäydellisyyden suhteen, nousee ymmärryksestä korkein 
järki ja huutaa Jumalan armoa. Silloin Jumala antaa siihen jumalallisen 
valonsa, niin että ymmärryksestä tulee itsetietoista. Siinä se tuntee Ju-
malan. Korkein järki yksin voi vastaanottaa jumalallisen valon. Muut 
sielun voimat ovat työkaluja ja välineitä, jotka johdattavat tätä järkeä 
sen äärimmäiseen kirkkauteen. 

Mestarien keskuudessa kysellään, kumpi on korkeampi: ymmärrys 
vai rakkaus? Jotkut sanovat rakkaus, ja asiasta käydään suurta väitte-
lyä. Ymmärrys sanoo: ”Miten voisit rakastaa sellaista, jota et ymmärrä?” 
Rakkaus sanoo: ”Mitä hyötyä on paljosta ymmärryksestä ilman rak-
kautta? Ellei sinussa ole rakkautta, et saavuta koskaan ikuista autuutta.” 
Ymmärrys sanoo: ”Olen syntynyt puhtaasta valosta, jossa voin tuntea 
itseni.” Rakkaus sanoo: ”Kaikki tieto ilman rakkautta on turhaa.” Ym-
märrys sanoo: ”Sinun täytyy väistyä syrjään, olet vain minun palvelijani. 
Auta minua ylös ja jää itse alapuolelle.” Rakkaus sanoo: ”Minä olen se 
hyvyys, jota Jumala itsessään on.” Ymmärrys sanoo: ”Korotat itsesi liian 
korkeaksi ja mahtavaksi. Ellei minua olisi mukana, sinä et voisi tehdä 
mitään.” Rakkaus sanoo: ”Sinun tulisi pitää enemmän minua mielessä-
si.” Ymmärrys sanoo: ”Olen kohonnut korkeammalle silloin, kun en ole 
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ollut sinun kahlehtimanasi. Kirkas tietoisuus loistaa minussa: en tarvit-
se sinulta mitään. Minulla on kaikki kaipaamani, kunhan vain tiedän, 
mitä olen tähänkin saakka tietänyt. Olen nyt virrannut täydellisen yk-
seyden tilaan, missä tulen pysymään ikuisesti. Tässä olen, rakkauden ja 
kaikkien toimintojen yläpuolella. Niin kauan kuin minulla on oikea tie-
to kaikista asioista, voin havaita todeksi kaiken sen, mihin aikaisemmin 
uskoin. Uskon ja toivon, ja kaikkien sielun voimien pitää jäädä taakse, 
ne eivät pääse enää pitemmälle.” Todellinen rakkaus sanoo: ”Minun pi-
tää jäädä sinun luoksesi, koska minä olen ikuinen. On soveliasta, että 
siskojemme pitää jäädä vaille sitä, koska he ovat palvelijoitamme ja ovat 
seuranneet sinua todelliseen oikeaan tietoon ikuisesta autuudesta.” – 
Nyt tulee mukaan korkein järki, joka ottaa vastaan kaiken suoraan Ju-
malalta, ja sanoo: ”Olen tuntenut korkeimman hyvän siellä, missä ei voi 
olla muuta kuin ykseys.” Intuitio sanoo: ”Minä jään tähän, sinun pitää 
sallia minun jäädä luoksesi.” Järki sanoo: ”Tiedon ja rakkauden pitää 
jäädä taakse.” Intuitio sanoo: ”Minä tiedän.” Rakkaus sanoo: ”Minä olen 
rakastanut.” Korkein järki sanoo: ”Hän, jonka luokse olette johdattaneet 
minut ja jonka olen tähän asti tuntenut, tuntee nyt itsensä minussa, ja 
Hän, jota olen rakastanut, rakastaa itseään minussa. Ymmärrän täten 
sen, etten enää tarvitse ketään. Kaikkien luotujen on jäätävä taakse ja 
kaiken, mitä koskaan on tehty. Minä seison oman lähteeni äärellä.” 

Näiden sanojen avulla teidän pitäisi ymmärtää, mitä Jeesus Kristus 
tarkoitti sanoessaan ’nuori mies, nouse ylös’, nimittäin: kaikkea synty-
mänsä lähellä olevaa kutsutaan nuoreksi. Näin käy järjelle, kun se – läh-
teensä äärellä – unohtaa kaiken sen, mikä oli auttanut sitä nousemises-
sa, koska se luulee sellaisen olevan ja aina olleen läsnä. Näinhän asia ei 
voi olla. 

Teidän tulisi nyt ajatella naisen olevan ymmärryksen, pojan korkeim-
man järjen ja aviomiehen sielun miehisen puolen. Teidän tulee myös ym-
märtää, että kun sielussa oleva mies alkaa kohota, mestarit sanovat sen 
olevan toisen miehen. Teidän ei tulisi pitää tätä toisena sieluna: se on sie-
lun toinen olemus, sillä vanhat tavat ovat nyt kokonaan häipyneet ja kuol-
leet. Sielu on omaksunut todellisen olemuksensa ja on nyt alkuperäisen  
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viattomuutensa tilassa. Sielussa oleva enkelin olemuksen ylittävä mies 
sukeltaa korkeimman järjen ohjaamana siihen lähteeseen, josta sielu on 
saanut alkunsa. Siellä täytyy järjen kaikkien nimettyjen asioiden kanssa 
jäädä ulkopuolelle ja sielu sulautuu puhtaaseen ykseyteen. Tätä kutsu-
taan sielussa olevaksi mieheksi, ja teidän pitäisi ymmärtää se seuraa-
vasti: mies sielussa on hän, joka on saattanut päätökseen kaiken tämän, 
niin ettei hän tarvitse enää minkäänlaista apua. Sen, mitä hän on tähän 
saakka tehnyt, Jumala tekee nyt hänessä. Jumala tuntee hänet samoin 
kuin hän tunsi Jumalan, Jumala rakastaa häntä samoin kuin hän rakasti 
Jumalaa. Siten Jumala suorittaa kaikki toimet, ja sielussa oleva mies on 
puhdas ja tyhjä kaikista asioista. 

Teidän pitäisi tietää, millainen tähän saakka päässeen ihmisen tulee 
olla: voimme hyvin sanoa, että hän on Jumala ja ihminen. Huomat-
kaahan se, että hän on saavuttanut armosta kaiken, mikä Kristuksella 
oli luonnostaan, ja että hänen ruumiinsa on niin tulvillaan sielun jaloa 
ydinainesta, jonka sielu on saanut Jumalalta ja jumalallisesta valosta, 
että voimme hyvin julistaa: tuo ihminen on jumalallinen! Valitettavasti 
teidän, lapsukaiseni, tulisi sääliä näitä ihmisiä, sillä he ovat muukalaisia, 
kaikille vieraita. Jokainen, joka toivoo saavuttavansa Jumalan, saattaa 
hyvinkin erehtyä näiden ihmisten suhteen, sillä he ovat vieraille vai-
keasti havaittavia: ketkään muut eivät voi todella tunnistaa heitä kuin 
vain sellaiset, joissa loistaa sama valo. Tämä on totuuden valoa. Saattaa 
hyvin olla, että tähän samaiseen hyvään pyrkivät – mutta sitä vielä saa-
vuttamattomat – voivat tunnistaa näitä puheena olevia täydellistynei-
tä, ainakin osittain. Totisesti, antaisin – mikäli minulla olisi – kirkon 
täynnä kultaa ja arvoesineitä yhdestä ainoasta tuollaisen ihmisen syötä-
väksi tarkoitetusta linnusta. Lisäksi jos omistaisin kaiken, mitä Jumala 
on koskaan luonut, antaisin sen kaiken heti täysin oikeudenmukaisesti 
tuon ihmisen käytettäväksi, ja sillä se kaikki kuuluu hänelle. Ja sanon 
vielä lisäksi: Jumala kuuluu hänelle kaikkine voimineen, ja vaikka kaikki 
syntiset seisoisivat nälkäisinä edessäni, en irrottaisi yhtään siipeä tuon 
ihmisen linnusta ruokkiakseni noita ihmisiä. Sillä teidän on syytä tietää, 
että jos ihminen on syntinen, niin kaikki, mitä hän juo ja syö, vetävät 
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häntä alemmaksi syntiin, joten hänen syntinsä kasvaa suuremmak-
si. Mutta jos ihminen jää synnin tilaan, pysyy kaikki hänen syömänsä 
hänessä hänen syntinsä takia. Mutta näin ei ole asianlaita tuon hyvän 
ihmisen suhteen: kaikki hänen syömänsä tai juomansa vie häntä ylös 
Kristuksessa kohti Isää. Teidän tulisi siten pitää hyvää huolta itsestänne. 

Huomatkaa Kristuksen sanat: ”Missä kaksi kokoontuu minun ni-
meeni, minä olen heidän kanssaan.” (Matt. 18:20) Teidän tulisi ymmär-
tää tämä seuraavasti: Kristus tarkoittaa sielua ja ruumista todellisessa 
ykseydessä, niin ettei ruumis halua mitään muuta kuin sitä, mitä sielu 
tahtoo. Tietäkää, että Jumala olisi niiden kanssa, koska ne ovat niitä ih-
misiä, joista olemme juuri puhuneet. Kun sielussa oleva ihminen todella 
omistaa ikuisen autuutensa ja voimat2 on katkaistu, silloin hän ei kohtaa 
minkäänlaista vastustusta miltään taholta. Teidän pitää kuitenkin ottaa 
huomioon, sillä tuollaiset ihmiset ovat hyvin vaikeasti tunnistettavia. 
Kun toiset paastoavat, he syövät, kun toiset valvovat, he nukkuvat, kun 
toiset rukoilevat, he ovat hiljaa – lyhyesti sanoen, kaikki heidän sanansa 
ja toimensa ovat vieraita muille. Sillä kaikki se hyvä, jota ihmiset tiel-
lään ikuista autuutta kohti harjoittavat, on näille täydellistyneille täysin 
vierasta. He eivät tarvitse todellakaan mitään, sillä he ovat todellisen 
synnyinkaupunkinsa omistajia. Voin kutsua omakseni sellaista, mikä 
pysyy minulla iäti ja mitä kukaan ei voi minulta ottaa pois. Teidän tulisi 
tietää, että nämä ihmiset suorittavat kaikkein tärkeintä työtä. Tämä tu-
lisi ymmärtää seuraavasti: he toimivat sisäisesti sielussa olevan ihmisen 
välityksellä. Se kuningaskunta on todella siunattu, missä asustaa yksikin 
tuollainen ihminen. He tekevät enemmän ikuista hyvää yhdessä hetkes-
sä kuin kaikki ne työt, joita koskaan on suoritettu ulkoisesti. Pitäkää 
huoli siitä, ettette pidättele minkään heille kuuluvan suhteen. 

Jotta me voisimme oppia tunnistamaan sellaisia ihmisiä, rakasta-
maan Jumalaa heissä, saapumaan heidän voittamansa kaupungin omis-
tajiksi, Jumala meitä siinä auttakoon. Amen. 

***
1. Samassa tekstissä kuin saarna 36. Puuttuu Quintin teoksesta. 
2. Sielun voimat.
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SAARNA 38
(Pf 38, Q 36a)

STETIT JESUS MEDIO DISCIPULORUM ET DIXIT: PAX ETC.  
(Joh. 20:19–) 

Johannes kirjoittaa evankeliumissaan: ”Ensimmäisenä viikonpäivänä, 
illan tultua, Herramme saapui ovien sulkemisen jälkeen opetuslastensa 
luokse ja sanoi, että ’rauha teidän kanssanne’ ja uudelleen ’rauha teidän 
kanssanne’ ja kolmannen kerran ’ottakaa vastaan Pyhä Henki’. ”

Ilta ei tule koskaan ennen aamun ja keskipäivän ohittamista. Sanom-
me keskipäivän olevan kuumemman kuin illan. Mutta sikäli kuin ilta 
sisällyttää itseensä keskipäivän varastoiden sen kuumuuden, on se kuu-
mempi, koska iltaa edeltää täysi ja puhdas päivä. Mutta myöhempänä 
vuodenaikana, päivänseisauksen jälkeen, auringon lähestyessä maata, 
ilta tulee lämpimäksi. Ennen aamua ei milloinkaan voi olla keskipäivää, 
eikä iltaa ennen keskipäivää. Tämän tarkoitus on seuraavanlainen: kun 
jumalallinen valo murtautuu sieluun, yhä enemmän – kunnes puhdas 
ja täydellinen päivä on saavutettu – niin silloin aamu ei enää anna sijaa 
keskipäivälle eikä se illalle, vaan ne kaikki sulkeutuvat yhdeksi. Tästä 
syystä ilta on kuuma. Sielussa vallitsee täydellinen ja puhdas päivä sil-
loin, kun kaikki sielussa on jumalallisen valon täyttämää. Mutta kuten 
olen sanonut, sielussa on ilta silloin, kun maailman valo häipyy ja ihmi-
nen on vetäytynyt sisään ja lepoon.1 Juuri silloin Jumala sanoi: ’rauha’, ja 
uudelleen ’rauha’ ja ’ottakaa vastaan Pyhä Henki’. 

”Jaakob saapui illalla erääseen paikkaan, otti joitakin siinä olevia ki-
viä ja laittoi ne päänsä alle ja lepäsi. Nukahdettuaan hän näki maasta  
taivaaseen kohoavat tikapuut, joita enkelit kiipesivät ylös ja alas, ja Juma- 
lan kumartuneena tikkaiden huipulla.” (1. Moos. 28:11-13) Tuo paikka, 
jossa Jaakob lepäsi, oli vailla nimeä. Se tarkoittaa, että jumaluus on ai-
noa sielun paikka – ja se on sanoin kuvaamaton. Mestarimme sanovat, 
että paikan täytyy olla siinä olevan yläpuolella, kuten taivas on kaikkien 
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asioiden paikka ja tuli ilman, ilma veden ja maan ja vesi – joskaan ei 
täysin – maan, eikä maa ole mikään paikka.2 Enkeli on taivaan paikka, 
ja jokainen enkeli, jolla on pisara enemmän Jumalasta, on toisen enkelin 
paikka. Ja korkein enkeli on kaikkien muiden enkeleiden paikka, sijainti 
ja mitta – ollen itse mittaamaton. Mutta vaikka se onkin mittaamaton, 
Jumala on kuitenkin sen mitta. 

’Jaakob lepäsi tuossa paikassa’, joka on nimetön. Se on nimetty ni-
meämättömyytensä nojalla. Kun sielu saapuu nimettömään paikkaan, 
se saa leponsa. Sielu lepää siellä, missä kaikki asiat ovat olleet Jumalana 
Jumalassa. Tuo sielun paikka, joka on Jumala, on vailla nimeä. Minä 
sanon Jumalan olevan lausumaton. Augustinus3 sanoo, ettei Jumala ole 
lausumaton, sillä mikäli Hän olisi, tuokin olisi puhetta, ja Jumala on 
pikemminkin hiljaisuutta kuin puhetta. Eräs vanhimmista mestareis-
tamme4, joka löysi totuuden kauan ennen kristinuskon syntymää, katsoi 
kaiken sellaisen, mitä hän kykeni asioista sanomaan, sisältävän itsessään 
jotain vierasta ja väärää – ja tästä syystä hän halusi pysyä vaiti. Hän ei 
halunnut sanoa, että ’anna minulle leipää’ tai ’anna minulle juotavaa’. 
Hän ei puhunut asioista, koska hän ei kyennyt ilmaisemaan niitä yhtä 
täydellisesti kuin ne olivat silloin, kun ne saivat alkunsa ensimmäisestä 
syystä. Tämän takia hän piti parempana pysyä vaiti ja teki tahtonsa tiet-
täväksi vain osoittaen sormellaan. Jos hänkään ei kyennyt puhumaan 
asioista, niin näyttäisi meidän kaikkien olevan sitäkin parempi syy py-
syä hiljaa Hänestä, joka on kaikkien alkulähde. 

Sanotaan, että Jumala on henki. Näin ei ole. Jos Jumala todella olisi 
henki, Hänestä puhuttaisiin. Gregorius sanoo, että me emme voi todella 
puhua Jumalasta. Kaikki, mitä Hänestä sanomme, on väistämättä änky-
tystä. Tuossa nimettömässä paikassa kaikki olennot puhkeavat kukkaan 
ja kukoistavat oikean järjestyksen mukaisesti, ja kaikkien olentojen 
paikka juontuu kokonaisuudessaan tämän paikan todellisen järjestyk-
sen perustasta, ja sielun paikka on peräisin tästä perustasta. 

”Jaakob halusi levätä.” Hän siis halusi levätä. Jokaisen Jumalassa le-
päävän lepo on riippumaton kyseisen olennon tahdosta. Sanomme, että 
tahto on harjaantumaton. Sellainen tahto on vapaa, joka ei ota vastaan 
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mitään aineellista. Tuossa yhdessä asiassa tahto on vapaampi kuin jär-
ki, ja jotkut typerät ihmiset, jotka kompastuvat tähän, asettavat tahdon 
järjen yläpuolelle. Näin ei ole. Järki on myös vapaa huolimatta siitä, että 
järki ammentaa aineesta ja ruumiillisista asioista yhdellä sielun osa-alu-
eella, sillä niin kuin olen aikaisemmin sanonut5, jotkin sielun voimat 
ovat sidoksissa viiteen aistiin, kuten näköön ja kuuloon, jotka välittävät 
sen, mitä meidän tulee oppia. Eräs mestari sanoo: ”Jumala kielsi sen, 
että silmä tai korva välittävät mitään sellaista, mikä voisi täyttää sie-
lun jaloimman osan. Sen sijaan välittäjänä pitäisi olla nimetön paikka, 
joka on kaikkien asioiden paikka.” Värien, äänen ja tilapäisten asioiden 
kanssa tekemisissä oleminen on tuolla tavoin hyvää valmistautumista ja 
todellakin hyödyllistä. Se on pelkästään aistien harjoitusta, ja sielu herä-
tetään sillä tavalla, ja luonto painaa tiedon6 kuvan siihen. Platon sanoo7 
ja häntä seuraten Augustinus8, että sielussa itsessään on kaikki tieto, ja 
kaikki ulkoinen harjoituksemme palvelee ainoastaan tuon tietämisen 
herättämisessä. 

”Jaakob lepäsi illalla.” Rukoilimme aikaisemmin tätä nyt-hetkeä.9 Ru-
koilkaamme nyt pientä asiaa – ainoastaan yhtä iltaa. 

Jotta se meille suotaisiin, Jumala meitä siinä auttakoon. Amen. 

***
1. Ks. saarna 35. 
2. Neljä elementtiä: ks. In gen. 49- (LW I, 221-). 
3. Saarna 117. 
4. Heraclitus, Albert Suuren mukaan. 
5. Ks. saarna 33. 
6. Platonin ideoista (Q). 
7. Meno, esp. 15, 81C (Q). 
8. De civitate Dei 8.7 (Q). 
9. Ks. saarna 33, päätöslause.
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SAARNA 39
(Q 36b, Jostes 69,2)1

VENIT JESUS ET STETIT IN MEDIO  
(Joh. 20:19) 

”Oli päivän ilta. Silloin Herramme saapui opetuslastensa luokse ja seisoi 
keskellä sanoen: ’Rauha olkoon teidän kanssanne!’ ” 

Johannes sanoo: ”Oli päivän ilta.” Keskipäivän kuumuus tunkeu-
tuu ilmaan tehden sen kuumemmaksi, sitten siihen lisätään vielä illan 
lämpö ja se tulee vielä kuumemmaksi – tämän lisälämmön takia illal-
la on kuuminta. Samaan tapaan vuodessa on iltansa, elokuu, jolloin on 
vuoden kuumin aika. Aivan samoin on ilta myös Jumalaa rakastavassa 
sielussa. Siellä, missä ihminen uppoutuu täysin jumalalliseen valoon ja 
tulee siinä hehkuvaksi, ei ole muuta kuin lepoa. Tästä syystä hän sanoo: 
”Oli päivän ilta.” Sinä päivänä aamu, keskipäivä ja ilta pysyvät yhdessä 
eivätkä väisty, mutta tässä tilapäisessä päivässä aamu ja keskipäivä väis-
tyvät ja ilta seuraa. Näin ei ole sielun päivän aikana: siinä kaikki pysyy 
yhtenäisenä. Aamu tarkoittaa sielun luonnollista valoa. Silloin kun sielu 
murtautuu tuon valon korkeimpaan ja puhtaimpaan olemukseen tullen 
siten enkelin valoon, siinä valossa on aamupäivä. Sitten sielu kohoaa 
enkelin valo myötä jumalalliseen valoon ja tulee keskipäivä. Ja sielu jää 
Jumalan valoon ja puhtaan levon hiljaisuuteen, jolloin on ilta: silloin 
on kuuminta jumalallisessa valossa. Hän sanoo: ”Oli päivän ilta.” Tuo 
tarkoittaa sielun päivää. 

”Patriarkka Jaakob tuli erääseen paikkaan haluten levätä illalla, kun 
aurinko oli mennyt mailleen.” (1. Moos. 28:10) Hän sanoo: ”erääseen 
paikkaan”, mutta hän ei nimeä sitä. Tuo paikka on Jumala. Jumalalla 
ei ole omaa nimeä, ja Hän on kaikkien asioiden paikka ja sijainti sekä 
kaikkien olentojen luonnollinen paikka. Taivaalla korkeimmassa ja 
puhtaimmassa merkityksessään ei ole mitään paikkaa, mutta laskeu-
tumisessaan eli toiminnassaan se on kaikkien alapuolellaan olevien  
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tilapäisten asioiden paikka ja sijainti. Ja tuli on ilman paikka, ja ilma on 
veden ja maan paikka. Minä seison juuri siinä paikassa, joka on ympä-
röi minua. Siten ilma ympäröi maata ja vettä. Mitä hienompi jokin asia 
on, sitä voimakkaampi se on. Siksi se voi toimia itseään karkeammissa 
ja alemmissa asioissa. Maa ei voi todellisuudessa olla mikään paikka, 
koska se on liian karkea ja alin kaikista elementeistä. Vesi on osittain 
paikka, sillä se on hienompi ja voimakkaampi. Mitä voimakkaampi 
ja hienompi jokin elementti on, sitä enemmän se on toisten sijainti ja 
paikka. Taivas on siten kaikkien tilapäisten asioiden paikka, eikä sillä 
itsellään ole tilapäisluonteista paikkaa, vaan pikemminkin sen paikka, 
sijainti ja järjestyminen on vähäisimpien enkeleiden piirissä, ja niin 
edelleen – yhä ylöspäin: jokainen jalompi enkeli on alempana olevan 
paikka, sijainti ja määrä, ja korkein enkeli on kaikkien muiden alapuo-
lellaan olevien enkeleiden paikka, sijainti ja määrä – ja se on itse vailla 
paikkaa ja mittaamaton. Mutta Jumala on sen mitta ja paikka, ja Hän 
on puhdas henki. Mutta Gregoriuksen sanojen mukaan Jumala ei ole 
henki, vaan hän julistaa, että kaikki Jumalasta puhumamme sanat ovat 
pelkkää änkytystä Hänestä. Tästä syystä hän sanoo: ”Hän tuli erääseen 
paikkaan.” (1. Moos.) Tuo paikka on Jumala, joka antaa kaikille asioille 
sijainnin ja järjestyksen. Olen sanonut aikaisemmin, että kaikki olennot 
täyttyvät Jumalan vähäisimmästä saaden siinä kasvunsa ja kukoistuk-
sensa, eikä Hänen korkeimpansa sijaitse missään. Niin kauan kuin sielu 
on jossakin, se ei ole suurimmassa jumaluudessa, joka ei ole missään. 

Hän sanoo: ”Hän halusi levätä tuossa paikassa.” Kaikki varallisuus, 
köyhyys ja autuus riippuvat tahdosta. Tahto on niin vapaa ja jalo, ettei se 
ammenna mitään tilapäisistä asioista vaan suorittaa toimintonsa omasta 
vapaudestaan käsin. Järki ammentaa tilapäisistä asioista, ja siinä suh-
teessa tahto on jalompi. Mutta tilapäisten asioiden kuvien vastaanotta-
minen tapahtuu vain järjen yhdessä osa-alueessa, alaspäin katsottaessa 
ja laskeutumisessa. Kuitenkin korkeimmassa olemuksessaan järki työs-
kentelee tuomatta esiin ainuttakaan tilapäistä asiaa. Eräs suuri mestari 
sanoo, ettei mikään aistien sisään kuljettama pääse sieluun – tai sielun 
korkeimpaan voimaan. Augustinus – pakanallinen mestari Platonkin –  
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sanoo sielussa olevan luonnostaan kaiken tiedon, joten sillä ei ole mi-
tään tarvetta ammentaa ulkoista tietoa, mutta ulkoisen tiedon harjoit-
tamisella paljastuu se tieto, joka on kätkettynä sielussa, aivan kuten 
lääkäri puhdistaisi silmäni ja poistaisi näkemiseni esteet, mutta hän 
ei kuitenkaan anna minulle näkökykyäni. Ainoastaan se sielun voima, 
joka luonnostaan toimii silmässä, antaa silmälle näkökyvyn silloin, kun 
estävä tekijä on poistettu. Siten mikään aistien sisään kuvina ja muotoi-
na kuljettama ei valaise sielua vaan pelkästään valmistaa ja puhdistaa 
sielua siten, että se kykenee korkeimmassa olemuksessaan verhoamat-
tomana vastaanottamaan enkelin valon – ja sen myötä Jumalan valon. 

Hän sanoo: ”Jaakob halusi levätä tuossa paikassa.” Tuo paikka on Ju-
mala ja jumalallinen ydinolemus, joka antaa paikan, elämän, olemuk-
sen ja järjestyksen kaikille asioille. Siinä paikassa sielu lepää, sen paikan 
korkeimmassa ja sisimmässä osassa. Ja tuossa samassa perustassa, missä 
Hänellä on oma leponsa, mekin saamme lepomme ja omaamme sen 
Hänen kanssaan. Paikalla ei ole nimeä, eikä kukaan kykene lausumaan 
ainuttakaan sille soveliasta sanaa. Jokainen siitä lausumamme sana on 
pikemminkin kielteinen ilmaus siitä, mitä Jumala ei ole, kuin siitä, mitä 
Hän on.2 Eräs suuri mestari näki tämän asian, ja hänestä tuntui siltä, 
että kaikki se, mitä hän kykeni Jumalasta sanoin ilmaisemaan, sisälsi 
jonkin verran valheellisuutta. Ja tästä syystä hän oli vaiti eikä lausunut 
mitään, vaikka muut mestarit pilkkasivat häntä suuresti. Tämän takia 
on niin paljon parempaa vaieta Jumalasta kuin lausua jotain. 

Hän sanoo lisäksi: ”Oli päivän ilta. Silloin Herramme seisoi opetus-
lastensa keskellä ja sanoi: ’Rauha teidän kanssanne!’ ” Jotta me voisim-
me tulla ikuiseen rauhaan ja nimettömään paikkaan, joka on jumalallis-
ta ydinolemusta, Pyhä Henki meitä siinä auttakoon. Amen. 

***
1. Muunnos saarnasta 38. 
2. Lyhyt määritelmä apofaattisesta on negatiivinen teologia.
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SAARNA 40
(Pf 40, Q 4, QT 4)

OMNE DATUM OPTIMUM ET,  
OMNE DONUM PERFECTUM DESURSUM EST 

(Jaak. 1:17) 

Jaakob sanoo kirjeessään: ”Jokainen hyvä lahja ja täydellisyys tulevat 
yläpuolelta, valkeuksien Isältä.” Teidän tulisi tietää, että kaikille niille, 
jotka antautuvat Jumalalle ja pyrkivät uutterasti tekemään Hänen tah-
tonsa, on kaikki Jumalan lähettämä parhaaksi. Ole vakuuttunut, että sen, 
miten Jumala elää, on oltava paras tapa elää eikä parempaa tapaa voisi 
milloinkaan olla. Vaikka jokin muu tapa saattaisi näyttää paremmalta, se 
ei kuitenkaan olisi sinulle yhtä hyväksi. Jumala tahtoo tällä tavoin eikä 
mitenkään muuten, joten tämä on varmasti sinulle parhaaksi. Sairaus 
tai köyhyys, nälkä tai jano – kaiken, mitä Jumala sinulle lähettää tai on 
lähettämättä, ja kaikki, mitä Hän suo tai ottaa pois, on sinulle parhaaksi. 
Vaikka sinulta puuttuisi harrasta ja sisäistynyttä mieltä tai mitä muuta 
tahansa, mukaudu vain siihen, että suuntanasi on Jumalan kunnia kai-
kissa asioissa – ja näin kaikki Hänen sinulle lähettämänsä on sinulle 
parhaaksi. 

Nyt saatatte sanoa: ”Mistä tiedän, onko kyseessä Jumalan tahto vai 
ei?” Voitte olla varmoja siitä, että mikäli jokin ei olisi Jumalan tahdon 
mukaista, sitä ei tapahdu. Teillä ei ole sairautta tai mitään muutakaan, 
ellei Jumala sitä tahdo. Ja näin – tietäen sen Jumalan tahdoksi – teidän 
pitäisi iloita siitä ja olla tyytyväinen niin, ettei tuska olisi teille tuskallis-
ta: jopa äärimmäisen tuskan suhteen olisi väärin tuntea sitä tai surua, 
sillä sen on pakko olla teille hyväksi. Sillä Jumalan olemus on riippuvai-
nen siitä, että Hän tahtoo parasta. Minunkin täytyy siten tahtoa samaa, 
eikä mikään ilahduta minua enempää. Jos olisi joku, jota yrittäisin ko-
vasti miellyttää ja jonka tietäisin pitävän minusta enemmän harmaassa 
takissa kuin minkään muun värisessä – laadusta riippumatta – tuottaisi 
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tuo takki varmasti minullekin enemmän iloa ja mielihyvää kuin min-
kään muun laatuinen. Jos haluaisin miellyttää jotain, sanoisin tai tekisin 
kaiken sen, mistä tietäisin hänen pitävän, – ja vain sen. Joten tarkastel-
kaahan rakkauttanne! Jos rakastatte Jumalaa, voitte iloita eniten siitä, 
mikä ilahduttaa Häntä eniten ja että Hänen tahtonsa tapahtuu meissä. 
Näyttäköön tuska tai suru kuinka suurelta tahansa, on väärin, mikäli 
ette iloitse siitä yhtä paljon kuin muustakin. 

Me julistamme päivittäisessä ’Isä Meidän’ -rukouksessamme sanat 
’Tapahtukoon Sinun tahtosi!’ (Matt. 6:10) – ja kun se tapahtuu, me 
olemme siitä vihaisia ja tyytymättömiä. Mutta kaiken, mitä Hän tekee, 
pitäisi ilahduttaa meitä eniten. Ne, jotka pitävät sitä parhaimpana, pysy-
vät täydellisessä rauhan tilassa. Mutta joskus ajattelette ja sanotte ”voi, 
olisi ollut parempi, jos asiat olisivat menneet toisin” tai ”jos näin ei olisi 
käynyt, asiat olisivat paremmin”. Niin kauan kuin ajattelette tähän ta-
paan, ette voi saavuttaa rauhaa. Sinun tulisi hyväksyä tuo kaikki parhaa-
na mahdollisena. Siinä on tekstimme ensimmäinen merkitys. 

Siinä on toinenkin merkitys! Jaakob sanoo ’jokainen lahja’. Ainoastaan  
parhaat ja korkeimmat ovat oikeita lahjoja todellisimmassa merkistykses- 
sään. Jumala antaa kernaasti suuria lahjoja. Juuri tässä paikassa sanoin 
kerran, että Jumala jopa antaa anteeksi mieluummin suuria kuin pieniä 
syntejä. Mitä suurempia ne ovat, sitä mieluummin ja nopeammin Hän 
antaa ne anteeksi. Sama pätee armoon, lahjoihin ja hyveisiin: mitä suu-
rempia ne ovat, sitä mieluummin Hän jakaa niitä, sillä Hänen luontonsa 
riippuu suurten lahjojen antamisesta. Joten mitä parempia asiat ovat, 
sitä enemmän niitä on. Enkelit ovat jaloimpia, puhtaasti henkisiä ja ai-
neettomia olentoja. Niiden lukumäärä on suurin, ja niitä on enemmän 
kuin kaikkia aineellisia asioita yhteensä. Suuria asioita kutsutaan todella 
lahjoiksi, ja ne kuuluvat Hänelle kaikkein todellisimmin ja sisäisimmin. 

Sanoin kerran, että kaiken, mikä voidaan todella ilmaista sanallisesti, 
täytyy lähteä sisältä – sisäisen muodon liikkeelle panemana: se ei voi tul- 
la ulkoa vaan sisältä. Se todella elää sielun sisimmässä osassa. Siellä  
kaikki asiat ovat sinulle läsnä, elävinä, etsittävinä, parhaimmillaan ja kor-
keimmillaan. Miksi et ole tietoinen tästä? Koska et ole siellä kotonasi.  
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Mitä jalompi jokin on, sitä yleispätevämpi se on. Tunnepuoli on minulla 
yhteistä eläinten kanssa ja elämä jopa puiden kanssa. Olemassaolo on 
minussa vielä luontaisempana, ja jaan sen kaikkien olentojen kanssa. 
Taivas on suurempi kuin mikään sen alapuolella, ja siten se on myös 
niitä jalompi. Mitä jalompia asiat ovat, sitä suurempia ja yleispäteväm-
piä ne ovat. Rakkaus on jaloa, koska se on kaiken kattavaa. Tuntuu vai-
kealta toteuttaa Kristuksen käskyä rakastaa kristittyjä veljiämme kuin 
itseämme. Tavalliset ihmiset sanovat yleensä, että meidän tulisi rakastaa 
heitä sen hyvän suhteen, minkä perusteella rakastamme itseämmekin. 
Näin ei ole. Meidän pitäisi rakastaa heitä tarkalleen samoin kuin itse-
ämme, eikä se ole vaikeata. Rakkaus on oikein ajateltuna pikemminkin 
palkkio kuin käsky. Käsky vaikuttaa kovalta, mutta palkkio haluttavalta. 
Jokaisen, joka rakastaa Jumalaa niin kuin tulisi ja täytyisi ja kuten kaikki 
olennot Häntä rakastavat, täytyy rakastaa lähimmäistään kuin itseään, 
iloiten tämän iloissa kuin omissaan, haluten tämän kunniaa yhtä paljon 
kuin omaansa ja rakastaen muukalaista yhtä paljon kuin läheistäänkin. 
Tällä tavoin ihminen on aina iloinen, kunnioitettu ja etuoikeutettu, ai-
van kuin hän olisi taivaassa, ja hän iloitsee enemmän kuin iloitsisi pel-
kästään omasta hyvästään. Ja sinun tulisi totisesti tietää, että mikäli si-
nua ilahduttaa enemmän oma kuin toisen kunnia, se on väärin. 

Jos etsitte vähänkin omaanne, ette koskaan löydä Jumalaa, koska ette 
silloin etsi yksinomaan Jumalaa. Te etsitte jotain Jumalan ohella, koh-
dellen Jumalaa kuin kynttilää, jonka avulla etsitte jotain; ja kun olette 
löytäneet etsimänne, heitätte kynttilän pois. Juuri näin sinä teet: Mitä 
tahansa etsitkin Jumalan ohella, se on tyhjyyttä – on se sitten voittoa, 
palkkiota, sisäisyyttä tai mitä hyvänsä: sinä etsit tyhjyyttä (ei mitään), 
ja sitä myös löydät. Syy siihen, ettet löydä mitään, on siinä, että olet sel-
laista hakenutkin. Kaikki olennot ovat pelkkää tyhjyyttä. En sano niiden 
olevan tyhjänpäiväisiä tai edes jotain, vaan ne eivät ole yhtään mitään.1 
Sellaista, jolla ei ole olemassaoloa, ei ole olemassa. Millään olennolla 
ei ole olemassaoloa, koska niiden oleminen on Jumalan läsnäoloa. Jos 
Jumala kääntyisi hetkeksikin kaikista olennoista, ne tuhoutuisivat. Olen 
joskus sanonut sen totuuden, että mikäli joku omistaisi koko maailman 
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Jumalan lisäksi, hän ei omistaisi yhtään enempää, mikäli hänellä olisi 
ainoastaan Jumala. Kaikilla olennoilla ei ole mitään sen enempää ilman 
Jumalaa kuin hyttysellä ilman Häntä – aivan yhtä paljon, ei enempää 
eikä vähempää. 

Jos ihminen antaisi tuhannen markan edestä kultaa kirkkojen ja 
luostareiden rakentamiseen, se olisi suuri asia. Kuitenkin paljon enem-
män antaisi sellainen ihminen, joka pitäisi tuhatta markkaa täysin ar-
vottomana – hän olisi tehnyt paljon enemmän kuin tuo toinen. Kun 
Jumala loi kaikki olennot, ne olivat niin pieniä ja ohuita, ettei Hän voi-
nut liikkua niissä. Mutta Hän teki sielun oman kuvansa kaltaiseksi siinä 
mielessä, että voisi antaa itsensä siihen, sillä sielu ei välittänyt mistään 
muusta Hänen antamastaan. Jumalan täytyy antaa itsensä minulle taval-
la, jolla Hän kuuluu itselleen tai muuten minulle ei anneta mitään, eikä 
minulle sanota mitään. Jokaisen, joka vastaanottaa Hänet kokonaan, 
on pitänyt täysin luopua ja poistua itsestään: hän saa suoraan Jumalalta 
kaiken, mitä Hänellä on samalla tavoin omakseen kuin se olisi Jumalan 
ja Neitsyt Marian ja kaikkien taivaassa olevien. Ne, jotka ovat luopuneet 
ja poistuneet itsestään, ottavat vastaan samassa suhteessa eivätkä yhtään 
vähäisemmässä määrin. 

Kolmanneksi otamme sanat ’valkeuksien Isältä’. Sana ’isä’ viittaa poi-
kuuteen. ’Isä’ merkitsee puhdasta synnyttämistä ja kaikkien olioiden 
elämää. Isä synnyttää Poikansa ikuisessa järjessä ja siten sielussa kuten 
omassa luonnossaankin, ja synnyttää hänet sielussa sielun omaksi. Ja 
Jumalan olemus riippuu siitä, että Hän synnyttää Poikansa sielussa, tah-
toopa Hän sitä tai ei. Minulta kysyttiin kerran, mitä Isä tekee taivaassa. 
Sanoin Hänen synnyttävän Poikaansa, missä toiminnassa Hän on niin 
iloinen ja tyytyväinen, ettei Hän tee mitään muuta kuin tuota – ja noista 
kahdesta versoaa Pyhä Henki. Siinä, missä Isä kantaa Poikaansa minus-
sa, minä olen tuo sama Poika enkä mikään toinen: totta, me olemme 
inhimillisesti erillisiä, mutta siinä minä olen samaa Poikaa enkä mitään 
muuta.2 ”Olemalla poikia olemme perillisiä.” (Room. 8:17) Se, joka ym-
märtää totuuden, tietää hyvin, että sana ’isä’ merkitsee puhdasta pol-
veutumista ja poikien saamista. Tässä me siten olemme poikaa ja tuota 
samaa poikaa. 
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Huomatkaahan sanat: ”Ne tulevat yläpuolelta.” Jokaisen, jonka on 
määrä vastaanottaa ylhäältä, täytyy olla todellisen nöyryyden tilassa. 
Tietäkää, että se, joka ei ole täysin alapuolella, ei saa tai vastaanota vä-
häisessäkään määrin. Jos te ajattelette itseänne tai mitä tahansa asiaa 
tai henkilöä, ette silloin ole suoranaisesti alapuolella, ettekä saa mitään, 
mutta jos olette kokonaan alapuolella, saatte vastaanottaa täysin ja täy-
dellisesti. Antaminen kuuluu Jumalan luontoon, ja Hänen olemuksen-
sa riippuu siitä, että Hän antaa silloin, kun olemme alapuolella. Jos me 
emme ole sitä, emme voi saada mitään ja teemme Hänelle väkivaltaa 
ja tapamme Hänet. Jos emme voi tehdä sitä Hänelle, tehkäämme se 
itsellemme siltä osin kuin se koskee meitä. Jotta voisitte antaa kaiken 
Hänelle, huolehtikaa siitä, että asettaudutte todellisen nöyryyden tilaan 
Jumalan alapuolelle, korottaen Hänet sydämiinne ja tajuntaanne. ”Her-
ramme Jumala lähetti Poikansa maailmaan.” (Gal. 4:4) Sanoin täällä 
kerran, että Jumala lähetti Poikansa maailmaan ajan täyttyessä – sie-
luun, kun se on tehnyt ajasta lopun.3 Silloin kun sielu on vapaa ajan ja 
tilan suhteen, Isä lähettää siihen Poikansa. Tätä tarkoittaa lause: ”Paras 
lahja ja täydellistyminen tulevat ylhäältä, valkeuksien Isältä.” 

Jotta meidät voitaisiin valmistaa vastaanottamaan tämä parhain lahja,  
valkeuksien Isä auttakoon meitä siinä. Amen. 

***
1. Tämä lause tuomittiin Bullan artiklassa 26 v. 1329: Omnes creature sunt 

unum purum nichil: non dico quod sint modicum vel aliquid, sed quod sint unum 
purum nicil. 

2. Ks. saarna 8. 
3. Ks. saarna 29.
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SAARNA 41
(Pf 41, Q 70, QT 53)1

MODICUM ET NON VI DEBITIS ME, ETC.  
(Joh. 16:16) 

Jeesus Kristus sanoi opetuslapsilleen: ”Vähän, hiukan ja pienen, pienen 
aikaa, ja ette näe minua; ja taas vähän aikaa, ja näette minut.” * Ope-
tuslapset sanoivat: ”Me emme tiedä, mitä hän sanoo.” Tämän kirjoittaa 
Johannes, paikalla ollut. Kun Jeesus Kristus näki heidän sydämiinsä ja 
sanoi: ”Vielä vähän aikaa, ja näette minut, ja sydämenne iloitsevat, eikä 
tätä iloa oteta teiltä milloinkaan pois.” 

Jeesus Kristus sanoo: ”Vielä vähän, ja näette minut.” Suurimmat mes-
tarit sanovat, että pelastuksen siemen on ymmärryksessä. Eräs kuului-
sa pappi2 tuli hiljattain Pariisiin ja vastusti tätä suureen ääneen. Silloin 
kaikkien oikeampaa opetusta edustavien pariisilaisten tukemana toi 
eräs mestari3 parhaiten julki: ”Miksi huutaa ja pauhata innolla. Jos tuo 
ei olisi Jumalan sanaa pyhässä evankeliumissa, niin voisitte pitää asias-
ta suurta meteliä.” Tieto koskettaa sitä, joka vain tunnistaa sen. Kristus 
sanoo: ”Ikuista elämää on se, että tunnetaan vain sinut tosi Jumalana.” 
(Joh 17:3) Autuuden täydellistyminen riippuu kummastakin, tiedosta ja 
rakkaudesta. 

Hän sanoo: ”Vielä vähän, ja ette näe minua.” Tällä on neljä merkitys-
tä, jotka vaikuttavat kovin samanlaisilta vaikka ovatkin hyvin erilaisia. 
Kaikkien asioiden pitää olla teissä vähäisiä ja lähes mitättömiä. Olen ai-
kaisemmin maininnut Augustinuksen sanoneen: ”Kun Paavali ei näh-
nyt mitään, hän näki Jumalan.” 4 Käännän nyt ilmauksen päinvastaiseksi 
– mikä on ehkä parempi – ja sanon: ”Kun hän näki tyhjyyden,5 hän näki 
Jumalan.” Tuossa on ensimmäinen merkitys. 

Toinen merkitys on seuraava: Ellei kaikesta ajallisesta ja maallisesta 
tule teille vähäistä, ette näe Jumalaa. Johannes sanoo Ilmestyksessään: 

*	 lause on nykyisiä käännöksiä monisanaisempi
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”Enkeli vannoi ikuisen elämän kautta, ettei aikaa enää olisi.” (Ilm. 10:5-6)  
Johannes sanoo avoimesti6: ”Maailma on Hänen luomansa, eikä se Hän-
tä tuntenut.” (Joh. 1:10) Eräs pakanallinenkin mestari sanoo maailman 
ja ajan olevan vähäisiä asioita. Ellette ylitä maailmaa ja aikaa, ette näe 
Jumalaa. ”Vielä vähän, ja te ette näe minua.” 

Kolmas merkitys on seuraava: Niin kauan kuin jotain on kiinnitty-
neenä sielussa – on se kuinka vähäistä tahansa, syntiä tai sen kaltaista 
– ette näe Jumalaa. Mestarit julistavat, ettei taivas ota vastaan mitään 
vieraita vaikutteita.7 On olemassa lukuisia taivaita: jokaisessa on oma 
henkensä ja enkelinsä, jotka on niille määrätty.8 Jos enkelin pitäisi toi-
mia muussa taivaassa kuin mihin hänet on määrätty, hän ei siihen pys-
tyisi. Eräs pappi sanoi: ”Toivoisin sinun sielusi olevan minun ruumiis-
sani.” Silloin minä sanoin: ”Totisesti, se olisi siellä typeryksenä, koska 
se ei voisi tehdä siinä mitään – eikä sielusi voisi tehdä mitään minun 
ruumiissani.” Yksikään sielu ei voi tehdä mitään muussa kuin sille mää-
rätyssä ruumiissa. Silmäkään ei siedä mitään itselleen vierasta. Eräs 
mestari sanoo: ”Ellei olisi välittäviä tekijöitä, emme voisi nähdä mitään.” 
Jos minun on määrä nähdä seinän väri, se täytyy hienontaa valossa ja 
ilmassa ja sitten johtaa sen kuva silmääni. Bernard sanoo silmän ole-
van taivaan kaltainen siinä, että se vastaanottaa taivaan itseensä. Korva 
ei tee tällaista: se ei kuule sitä, eikä kieli maista sitä. Toiseksi, silmä on 
muodoltaan pyöreä kuten taivaskin. Kolmanneksi, se sijaitsee korkealla 
niin kuin taivaskin. Silmä vastaanottaa valon vaikutuksen siitä syystä, 
että siinä on taivaan ominaisuutta.9 Taivas ei ota vastaan mitään vierai-
ta vaikutelmia. Ruumis ottaa vastaan vieraita vaikutelmia, samoin sielu 
silloin, kun se toimii ruumiin yhteydessä. Mikäli sielun pitäisi tunnistaa 
jotain itsensä ulkopuolista, kuten enkelin tai jotain yhtä puhdasta, sen 
täytyy tehdä tämä ilman minkään kuvallisen apua.10 Niin myös enkelin 
pitää tehdä tuo ilman mitään maallisen kaltaista kuvaa, mikäli se aikoo 
tunnistaa toisen enkelin tai jotain muuta Jumalan alapuolista. Mutta se 
tuntee itsensä ilman tätä vähäistä, kuvaa tai jonkin kaltaisuutta. Siten 
myös sielu tuntee itsensä ilman tätä vähäistäkään, kuvaa tai samankal-
taisuutta, ilman välittäjää. Mikäli minun pitäisi tuntea Jumala, täytyy 
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sen tapahtua ilman kuvia ja välittäjää. Mestarit sanovat, että Jumala tun-
netaan ilman välittäviä tekijöitä. Tällä tavoin enkelit tuntevat Jumalan 
– aivan kuten Hänkin tuntee itsensä ilman kuvaa ja tuota vähäistä.11 Jos 
minun on tunnettava Jumala ilman välitystä ja ilman kuvaa tai saman-
kaltaisuutta, täytyy Jumalan käytännössä silloin tulla minuksi, ja minun 
Jumalaksi, niin täysin yhdeksi, että kun työskentelen Hänen kanssaan, 
ei ole siten, että minä työskentelen ja Hän kannustaa minua, vaan siten, 
että minä työskentelen täysin omillani. Minä työskentelen yhtä todelli-
sesti Hänen kanssaan kuin sieluni työskentelee ruumiini kanssa. Tuo on 
meille suuri lohtu, ja ellei meillä olisi muuta, se olisi riittävä kannustin 
rakkaudellemme Jumalaa kohtaan. 

Neljäs merkitys on näiden kolmen täydellinen vastakohta. Meidän 
pitää olla suuria ja ylhäisiä voidaksemme nähdä Jumalan. Auringon 
valo on vähäistä järjen valon rinnalla, ja se on pientä verrattuna armon 
valoon. Armo on valoa, joka ylittää ja kohoaa kaiken Jumalan millo-
inkaan luoman tai luotavaksi mahdollisen yläpuolelle. Kuitenkin se on 
kaikessa suuruudessaan todella pientä verrattuna siihen valoon, jota Ju-
mala on. Jeesus Kristus nuhteli opetuslapsiaan sanoen: ”Teissä on vielä 
ainoastaan vähän valoa.” (Joh. 12:35)* He eivät olleet valoa vailla, mutta 
se oli vähäistä. Meidän pitää kohota ja kasvaa suuriksi armossa. Niin 
kauan kuin kasvamme armossa, se on yhä armoa ja vähäistä, ja siinä 
me näemme Jumalan etäältä. Mutta kun armo on täydellistä korkeuk-
sissa, se ei enää ole armoa: se on jumalallista valoa, jossa ihminen nä-
kee Jumalan. Paavali sanoo: ”Jumala elää ja asustaa valossa, johon ei 
ole kulkua.” (1. Tim. 6:16) Ei ole kulkua, on ainoastaan saavuttaminen. 
Mooses sanoo: ”Kukaan ihminen ei ole nähnyt Jumalaa.” (vrt. 2. Moos. 
33:20) Niin kauan kuin olemme ihmisiä ja jotain inhimillistä on meihin 
tarttuneena meidän lähestyessämme Jumalaa, emme voi nähdä Hän-
tä. Meidän pitää kohota ja asettua puhtaaseen lepotilaan ja siten näh-
dä Jumala. Johannes sanoo: ”Me tunnemme Jumalan samoin kuin Hän 
tuntee itsensä.” (vrt. 1. Joh. 3:2). Jumalan luonto on sellainen, että Hän 
tuntee itsensä ilman tuota vähäisintäkään – ilman sitä tai tätä. Sillä ta-

*	 nykyiset käännökset poikkeavat tästä
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voin enkelit tuntevat Jumalan, samoin kuin Hän tuntee itsensä. Paavali 
sanoo: ”Me tunnemme Jumalan samoin kuin meidät tunnetaan.” (vrt. 
1. Kor. 13:12). Mutta minä sanon, että me tunnemme Hänet – aivan 
samoin kuin Hän tuntee itsensä – siinä heijastumassa, joka on puhtaasti 
Jumalan ja jumaluuden kuva – mutta ainoastaan jumaluuden, mikäli 
on kyse Isästä.12 Sikäli kuin olemme tämän kuvan kaltaisia, josta kaikki 
kuvat ovat lähtöisin ja jossa ne heijastuvat, saavumme yhtäläisesti Isän 
kuvaan – mikäli Hän havaitsee sen meissä, samoin mekin havaitsemme 
Hänet niin kuin Hän havaitsee itsensä. 

Nyt hän sanoo: ”Vielä vähän, ja ette voi nähdä minua; vielä vähän, ja 
näette minut.” Jeesus Kristus sanoi: ”Siinä on ikuinen elämä, että tun-
nemme yksin Sinut todelliseksi Jumalaksi.” 

Jotta me pääsisimme tähän tietoon, Jumala meitä siinä auttakoon. 
Amen.13 

***
1. Tämä on Quintin mukaan parempi versio Pfeifferin numerosta 41, jonka 

hän painaa uudelleen saarnansa n:o 70:n liitteenä, jossa on mukana muunnoksia 
Basle Taulerin toimittamasta laitoksesta vuodelta 1521. 

2. Luultavasti fransiskaani Gonsalvus, jonka kanssa Eckhart keskusteli Pariisis-
sa v. 1302 tai 1302 (ks. johdanto). 

3. Gonsalvusta vastustava mestari voi tuskin olla Eckhart itse. Quint uskoo sen 
olleen huomattava dominikaani Jean Quidort. 

4. Ks. saarna 19.
5. Käänteisyys on vaikeasti käännettävissä englantiin. Alkuperäisessä Eckhar-

tin teksti on Dô Sant Paulus niht ensach, ja myöhemmässä dô er sach niht, joka 
on voimakkaampi ilmaus ja jossa niht tarkoittaa selkeästi ’ei mitään’. Niht-sanan 
merkityksestä, ks. saarna 6, viite 5, saarna 13b, viite 2. 

6. ’Avoimesti’ evankeliumissa, ei salaisesti, kuten ilmestyskirjassa. 
7. Tämä on Aristoteleen oppia Albert Suuren opettamassa muodossa. 
8. Ks. Joh. 14:2, ”Isäni talossa on monta asuinsijaa.” Mitä tulee henkiin, Quint 

viittaa uusplatonismin käsitteeseen substantiae separatae, jotka usein samaiste-
taan enkeleihin. 
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9. Ks. Bernard Clairvauxlainen, In Cant. sermo 31 n:o 2 (Q). Kuten nykysaksas-
sakin tarkoittaa himel sekä henkistä että maallista taivasta (kuten suomessakin). 

10. Mit einem kleinen bildelîn âne bilde, suora käännös ’pienen kuvan kautta 
ilman kuvaa’, eli abstraktisesti. 

11. Kleine (sitaateissa) Quintin laitoksessa. Tämä on sama sana, jota käytetään 
ko. Raamatun kohdassa, jossa se käännetään modicum. Se ei tarkoita ainoastaan 
vähäistä, kuten nykysaksassa, vaan myös ’hienoa’, ’hienon hienoa’. Tässä se tarkoit-
taa ilman että vähäisin, hienon hienoinkaan asia on välittävänä tekijänä, ilman 
välittäviä tekijöitä (keinoja). 

12. Poika Isän kuvana (Q). 
13. Tässä ei ole katsottu välttämättömäksi kääntää tämän saarnan toista versio-

ta, jonka Quint lisää mukaan (ks. viite 1), koska se on kokonaisuutena heikompi 
eikä sisällä mitään mielenkiintoisia tai tärkeitä lisäyksiä. Mutta huomiota voidaan 
kiinnittää siinä Eckhartin vapaaseen Raamatun tekstien käyttöön, kun hän pyrkii 
ilmaisemaan tarkoituksiaan. Viimeisessä kappaleessa hän sanoo (Evansin kään-
nöksen mukaan): ”Kuten Jeesus Kristus sanoi Maria Magdalenalle: ’Älä koske 
minuun, en ole vielä noussut Isäni luo sinussa.’” (Joh. 20:17), kääntäen Vulgatan 
Noli me tangere, nondum enim ascendi ad Patrem meum. Sanalle ’sinussa’ ei lati-
nassa ole vastinetta, vaan se on lisätty ilmentämään Eckhartin mystistä tulkintaa 
ko. tekstistä. Voimme verrata hänen tekstiään saarnassa 8. Keskiajan eksegetiik-
ka oli melko vapaamuotoista, mutta Eckhart näyttää menneen pitemmälle kuin 
useimmat muut. Kukaan hänen inkvisiittoreistaan ei vastustanut näitä lisäyksiä, 
eikä edes Quint (merkillistä kyllä) kommentoi niitä. 
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SAARNA 42
(Pf42, Q 69)

MODICUM ET IAM NON VIDEBITIS ME  
(Joh. 16:16) 

Olen lainannut Johanneksen evankeliumin latinankielistä tekstiä. Siinä 
kerrotaan, että Kristus sanoi opetuslapsilleen: ”Vähän, hiukan ja pienen, 
pienen aikaa, ja ette näe minua.” 

Mikä tahansa, kuinka pieni hyvänsä, joka kiinnittyy sieluun, estää 
meitä näkemästä Jumalaa. Augustinus kysyi, mitä ikuinen elämä oli, ja 
lausui vastaten: ”Jos kysytte, mitä ikuinen elämä on, kysykää ikuiselta 
elämältä itseltään ja kuunnelkaa sitä.” Kukaan ei tiedä paremmin, mitä 
kuumuus on, kuin sellainen, joka on kuumissaan; kukaan muu kuin vii-
sas ei tiedä yhtä paljon viisaudesta; kukaan muu ei tunne paremmin 
iankaikkista elämää kuin ikuinen elämä itse. Nyt ikuinen elämä, Jeesus 
Kristus sanoo: ”Ikuista elämää on se, että me tunnemme yksin sinut to-
delliseksi Jumalaksi.” (Joh. 17:3) Jos ihminen havaitsisi Jumalan etäältä, 
kuten jonkin välineen avulla tai pilvessä, ei hän erkanisi hetkeksikään 
Jumalasta mistään hinnasta. Kuinka mahtavaa sitten onkaan, jos ihmi-
nen näkee Jumalan ilman välittäviä tekijöitä? Kristus sanoo: ”Vähän, 
vielä vähän aikaa, ja ette näe minua.” Kaikki olennot, jotka Jumala on 
koskaan luonut tai jotka Hän voisi halutessaan luoda, ovat vähäisiä tai 
olemattomia Jumalaan verrattuna. Taivas on niin suunnaton ja avara, 
ettette uskoisi minua, mikäli kertoisin siitä. Jos ottaisitte neulan ja te-
kisitte sillä piston taivaiseen, silloin tuo neulanpiston suuruinen osa 
taivasta olisi suurempi taivaaseen ja koko maailmaan verrattuna kuin 
maa ja taivas ovat Jumalaan verrattuna. Tämän takia seuraava on hyvin 
sanottu: ”Vähän, pieni hetki vielä, ja ette näe minua.” Niin kauan kuin 
teistä loistaa jotain luotua – vähäinenkin määrä – ette voi nähdä Juma-
laa. Siksi sielu lausuu Rakkauden Kirjassa: ”Olen juossut siellä täällä et-
sien häntä, jota sieluni rakastaa, enkä ole häntä löytänyt.” (Kork. v. 3:1) 
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Hän löysi enkeleitä ja monia asioita mutta ei löytänyt sielunsa rakasta-
maa. Hän jatkaa: ”Sen jälkeen, kun olin harpannut vähäisen tai pienen 
tilan yli, löysin hänet, jota sieluni rakasti.” (Kork. v. 3:4) Aivan kuin hän 
olisi sanomassa: ”Kun olin harpannut kaikkien olentojen ylitse (mikä 
on vähäinen ja pieni asia), silloin löysin hänet, jota sieluni rakasti.” Sie-
lun, jonka on määrä löytää Jumala, täytyy harpata kaikkien olentojen yli 
ja ohittaa ne. 

Jumala rakastaa sielua noin valtavasti – se on ihme. Jos joku aikoisi 
ryöstää Jumalalta rakkauden sielua kohtaan, hän ryöstäisi Häneltä elä-
män ja olemassaolon tai surmaisi Jumalan, jos näin voidaan sanoa. Sillä 
tuo samainen rakkaus, jolla Jumala rakastaa sielua, on Hänen elämään-
sä, ja siinä samassa rakkaudessa Pyhä Henki puhkeaa kukkaan, ja tuo 
sama rakkaus on Pyhä Henki. Kun kerran Jumala rakastaa sielua noin 
valtavasti, sen täytyy olla hyvin tärkeä asia. 

Eräs mestari sanoo kirjassa nimeltä Sielusta: ”Jos ei olisi välittävää 
tekijää, silmä voisi nähdä muurahaisen tai sääsken taivaalla.” Ja hän oli 
oikeassa, sillä hän tarkoittaa tulta ja ilmaa ja muita taivaan ja silmän vä-
lillä olevia asioita. Toinen mestari sanoo: ”Jos välittävää tekijää ei olisi, 
silmäni ei voisi nähdä mitään.” He molemmat ovat oikeassa.1 Ensim-
mäinen sanoo: ’jos välittävää tekijää ei olisi, silmä näkisi muurahaisen 
taivaalla’, ja hän on oikeassa. Jos sielun ja Jumalan välillä ei olisi välit-
täviä tekijöitä, sielu näkisi heti Jumalan, sillä Jumalassa ei ole välittäviä 
tekijöitä, eikä hän siedä mitään väliintuloa. Mikäli sielu olisi kokonaan 
riisunut itsensä kaikista välittävistä tekijöistä, silloin Jumala ilmestyi-
si riisuttuna ja alastomana sen eteen ja antaisi kokonaan itsensä sille. 
Koko sinä aikana, jona sielu ei vielä ole riisuutunut kaikista välineellisis-
tä tekijöistä – ovat ne kuinka vähäisiä tahansa – se ei voi nähdä Jumalaa; 
ja jos olisi olemassa jotain välittävää, hiuskarvankin verran, ruumiin ja 
sielun välillä, ne eivät koskaan voisi olla täysin yhdistyneinä. Jos näin on 
aineellisten asioiden suhteen, kuinka paljon enemmän tuo sitten pätee 
henkisissä asioissa! Boethius2 sanoo: ”Jotta tuntisitte selvästi totuuden, 
heittäkää pois ilo ja pelko, odotukset, toivo ja tuska.” Ilo ja pelko ovat 
välittäviä tekijöitä, samoin kaikki odotukset, toiveet ja tuskat.3 Niin kau-
an kuin välitätte niistä ja ne teistä, ette voi nähdä Jumalaa. 
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Toinen mestari sanoo: ”Jos ei olisi välittäviä tekijöitä, silmäni ei näki-
si mitään.”4 Jos asetan käteni silmäni eteen, en näe kättäni. Jos pidän sitä 
hieman etäämmällä edessäni, näen sen heti. Tämä johtuu käden aineel-
lisuudesta. Siksi käsi pitää puhdistaa ja jalostaa ilmassa ja valossa ja tuo-
da sitten kuvana silmääni. Voit havainnoida tätä peilin avulla: jos pidät 
sitä edessäsi, kuvasi ilmestyy siihen. Silmä ja sielu ovat sellaisia peilejä, 
että niissä ilmenee kaikki niiden eteen asetettu. Siitä syystä minä en näe 
kättäni tai kiveä vaan pikemminkin kiven kuvan. Mutta minä en näe 
tuota kuvaa toisen kuvan tai välineen avulla. Pikemminkin näen sen 
ilman välitystä ja kuvaa, sillä kuva on tuo välittävä tekijä eikä mikään 
toinen tekijä. Tämä johtuu siitä, että kuva on vailla kuvaa, aivan kuten 
liike5 on vailla liikettä, vaikka se on liikkeen aiheuttaja, ja suuruus on 
vailla kokoa, vaikka onkin sen aiheuttaja. Täten myös kuva on kuvaton 
siinä suhteessa, ettei sitä nähdä toisen kuvan kautta. Ikuinen Sana on 
välittävä tekijä ja kuva itsessään (olemalla vailla välitystä ja kuvaa), niin 
että sielu voi käsittää Jumalan ikuisessa Sanassa, ja tuntea Hänet vailla 
välittävää tekijää, ilman mitään kuvaa. 

Sielussa on järjeksi kutsuttu voima. Siitä hetkestä lähtien, kun se tu-
lee tietoiseksi Jumalasta ja saa esimakua Hänestä, siinä on viisi ominai-
suutta. Ensimmäiseksi se tulee irrotetuksi kaikesta, mikä on tässä ja nyt. 
Toiseksi se ei ole minkään kaltainen. Kolmanneksi, se on puhdas ja se-
koittumaton. Neljänneksi se on aktiivinen ja etsii itsessään. Viidenneksi 
se on kuva. 

Ensimmäinen: se tulee irrotetuksi kaikesta, mikä on tässä ja nyt. 
’Tässä ja nyt’ tarkoittavat tilaa ja aikaa. ’Nyt’ on pienin mahdollinen 
aika; se ei ole minkäänlainen ajan osa. Se on vain ajan huippu ja lop-
pu. Kuitenkin täytyy senkin kaikesta pienuudestaan huolimatta väistyä: 
kaiken ajalliseen liittyvän ja siihen vivahtavan täytyy poistua. Lisäksi se 
on irrotettu tästä. Tämä tarkoittaa paikkaa. Paikka, jossa istun, on pieni, 
mutta kaikesta pienuudestaan huolimatta sen pitää kuitenkin hävitä en-
nen kuin voin nähdä Jumalan. 

Toiseksi: se ei ole minkään kaltainen. Eräs mestari sanoo Jumalal-
la olevan olemuksen, jonka kaltaista ei ole eikä tule.6 Johannes sanoo: 
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”Meitä tullaan kutsumaan Jumalan lapsiksi.” (1. Joh. 1:3) Ja jos me 
olemme Jumalan lapsia, meidän täytyy muistuttaa Jumalaa. Miten sit-
ten mestari sanoo Jumalan olemuksen olevan sellainen, että mikään ei 
ole sen kaltainen? Teidän tulisi ymmärtää tämä näin: koska se ei ole 
minkään kaltainen, niin tuo voima, korkeampi järki on samalla Juma-
lan kaltainen. Aivan kuten Jumala ei ole minkään kaltainen, ei tämä 
voimakaan ole sitä. Teidän tulee tietää, että kaikki olennot taistelevat ja 
työskentelevät luonnostaan tullakseen Jumalan kaltaiseksi. Taivaat eivät 
kääntyisi ympäri, elleivät ne tavoittelisi ja etsisi Jumalaa tai Jumalan kal-
taisuutta. Jos Jumala ei olisi kaikissa asioissa, luonto lakkaisi toimimasta 
ja pyrkimästä mitään kohti: koska – täysin sinun pitämisestäsi tai tietä-
misestäsi riippumatta – luonto salassa ja sisäisimmässä olemuksessaan 
etsiytyy ja pyrkii Jumalaan. Kukaan ei ole koskaan ollut niin janoinen, 
etteikö hän olisi kieltäytynyt tarjotusta juotavasta, jos siinä juomassa ei 
olisi ollut jotain jumalallista. Luonto ei etsi ruokaa tai juomaa, ei vaate-
tusta tai lohtua, eikä mitään muutakaan, ellei Jumala olisi siinä kaikessa 
mukana. Se etsii hiljaisesti, ponnistellen ja taistellen alati löytääkseen 
siinä Jumalan. 

Kolmas kohta: se on puhdas ja sekoittumaton. Jumalallinen luonto 
ei voi sietää mitään sekoituksia tai lisäyksiä. Siten tässä sielun voimas-
sakaan ei sellaisia ole. Siinä ei ole mitään vierasta, eikä mikään vieras 
tunkeudu siihen. Jos kertoisin komealle miehelle, että hän olisi vaalea ja 
tumma, tekisin hänelle vääryyttä. Sielun tulisi olla täysin sekoittumaton. 
Jos joku kiinnittäisi tai pistäisi jotain huppuuni, niin jokainen tuon hu-
pun käyttäjä saisi myös tuon lisätyn asian. Jos lähden täältä pois, myös 
kaikki minuun kiinnittynyt tulee mukanani. Jos henki lepää tai on kiin-
nittyneenä jossakin, vetää jokainen tuohon asiaan tarttuva myös hengen 
sen mukana. Jos ihminen lepää ’ei missään’ ja takertuu ’ei mihinkään’ ja 
jos silloin taivas ja maa käännettäisiin ylösalaisin, hän pysyisi muuttu-
mattomana, koska hän ei olisi kiinni missään – eikä mikään olisi kiinni 
hänessä. 

Neljäs kohta: se on aina sisäistä etsimistä. Jumalan olemus on sellai-
nen, että Hän on odottamassa kaikkein sisimmässä. Siitä syystä korkein 
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järki etsiskelee aina sisäisyydessä. Mutta tahto suuntautuu ulospäin et-
siessään rakastamaansa. Kun siis ystäväni tulee luokseni, minun tahtoni 
kohdistuu hänen rakkautensa voimin häneen, ilahduttaen häntä. Paa-
vali sanoo: ”Me tunnemme Jumalan samoin kuin Jumala tuntee mei-
dät.” (1. Kor. 13:12)* Johannes sanoo: ”Me tulemme tuntemaan Jumalan 
sellaisena kuin Hän on.” Jos aion saada jotain väriä, minussa täytyy olla 
kaikki tuohon väriin kuuluva. En voi milloinkaan saada mitään väriä, 
ellei minussa ole värin ydinolemusta. En voi milloinkaan nähdä Juma-
laa muussa kuin siinä, missä Hän näkee itsensä. Tästä puheen ollen Paa-
vali sanoo: ”Jumala asustaa luoksepääsemättömässä valossa.” Älköön 
kukaan masentuko tästä! Ihminen voi viivähtää tiellään tai lähestyes-
sään, ja niin on hyvä, ja kuitenkin sellainen on kaukana totuudesta, kos-
ka se ei vielä ole Jumalaa. 

Viides kohta: se on kuva. Tässä on koko saarnamme pähkinänkuo-
ressa. Kuva on toiseen kuvaan niin täysin yhdistyneenä, ettei mitään 
eroa voida havaita. Voimme kyllä ymmärtää tulen ilman kuumuutta ja 
kuumuuden ilman tulta. Voimme ymmärtää auringon ilman valoa ja 
valon ilman aurinkoa. Mutta emme voi ymmärtää kuvien välistä eroa. 
Jatkan vielä: Jumala kaikkivoimaisuudessaan ei voi ymmärtää niiden 
välistä eroa, koska ne ovat yhdessä syntyneitä ja kuolevat yhdessä. Minä 
en kuole isäni kuollessa. Jos joku kuolee, ei voida enää sanoa: ’hän on 
hänen poikansa’, vaan sanotaan: ’hän oli hänen poikansa’. Jos valkaisette 
seinän, on se kaiken valkoisen kaltainen, sikäli kuin se on valkoinen. 
Mutta jos mustaatte sen, siitä tulee kuollutta kaiken valkoisen suhteen. 
Näin on tämänkin asian suhteen: jos Jumalan mukaan muotoiltu kuva 
häviäisi, silloin myös Jumalan kuva häviäisi. Järki työntyy sisään, tut-
kien tarkoin jokaisen jumaluuden sopukan ja pysähtyy Pojan luo Isän 
sydämessä ja perustassa ja asettaa Pojan omaksi perustakseen. Järki pa-
kottautuu sisään, tyytymättömänä hyvyyteen, viisauteen, totuuteen tai 
Jumalaan itseensä. Toden totta, se on yhtä vähän tyytyväinen Jumalaan 
kuin kiveen tai puuhun. Se ei milloinkaan lepää, ja se murtautuu sii-
hen perustaan, mistä hyvyys ja totuus saavat alkunsa ja tarttuu siihen in 

*	 sanamuoto poikkeaa melkoisesti nykyisistä käännöksistä
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principio, siihen nimettömään alkuun, mistä hyvyys ja totuus ovat juuri 
syntymässä ja mikä ei vielä ole versonut eteenpäin ja mikä on paljon 
korkeampi perusta kuin hyvyys ja viisaus. Mutta ymmärryksen sisar, 
tahto, on täysin tyytyväinen Jumalaan sellaisena kuin Hän hyvyydes-
sään ilmenee. Mutta järki irrottautuu kaikesta tällaisesta ja työntyy si-
sään ytimeen, mistä Poika kumpuaa ja Pyhä Henki puhkeaa kukkaan. 

Jotta me ymmärtäisimme tämän ja saavuttaisimme ikuisen autuu-
den, Isä ja Poika ja Pyhä Henki meitä siinä auttakoon. Amen. 

***
1. Ks. saarna 30. Tässä on käännösvaikeuksia: mitel on ’väline’ tai ’keinot’ eli 

jotain välittävää; himel on ’taivas’ sekä fyysisessä että henkisessä mielessä. ’Mes-
tarien’ suhteen tässä on sekaannusta: Aristoteles (De Anima B 7) sanoo, että jos 
välittävää tekijää ei olisi, emme näkisi mitään. Toisen mestarin sanotaan olevan 
Democrituksen. Eckhart viittaa näihin kahteen kommentaarissaan Viisauden Kir-
jasta, n. 285 (LW II, s. 619). 

2. Clark (1957, s. 178) sanoo: ”Tuollaista kappaletta ei löydy Boethiuksen teok-
sista, mutta Quint viittaa teokseen De Consolatione Philosophiae I, metrum vii: Tu 
quoque si vis/ lumine claro/ cernere verum/… gaudia pelle,/ pelle timorem/ spemque 
fugato/ nec dolor adsit.” 

3. Tässä on jälleen noudatettu Pfeifferin tekstiä eikä Quintin, koska tämä vas-
taa Bothiuksen järjestystä ilo, pelko, toivo, tuska. Eckhart lisää sanan zuoversiht, 
’odotus’. Clark kääntää tämän ’varmuudeksi’, ja Evans ’luottamukseksi’ ja ’uskoksi’, 
jotka kaikki kävisivät vastaamaan nykysaksan sanaa Zuversicht, mutta Eckhartin 
aikaan sana saattoi tarkoittaa ’jonkin odottamista’ (hyvän tai pahan). 

4. Jälleen Aristoteles. 
5. Liikkeen periaate. 
6. Ks. saarna 24a.
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SAARNA 43
(Pf 43, Q 41, QT 46, Evans II, 12)

QUI SEQUITER IUSTITIAM DILIGETUR A DOMINO  
(Snl. 15:9) 

BEATI QUI ESURIUNT ET SITIUNT IUSTITIAM,  
QUANIAM SATURABUNTUR  

(Matt. 5:6) 

Olen valinnut tekstin tämän päivän epistolasta, joka on osoitettu kah-
delle pyhimykselle1, ja toisen tekstin evankeliumista. Kuningas Salomo 
lausuu päivän epistolassa: ”Jumala rakastaa niitä, jotka harjoittavat oi-
keamielisyyttä.” Ja Matteuskin sanoo: ”Autuaita ovat köyhät ja ne, joilla 
oikeamielisyyden nälkä ja jano, sekä sitä harjoittavat.” 

Huomatkaa sanat ’Jumala rakastaa’, mikä on suuri lahja minulle, jopa 
liian suuri, mikäli meidän tulisi toivoa Jumalan minua rakastavan. Mitä 
Jumala rakastaa? Jumala ei rakasta mitään muuta kuin itseään ja itsen-
sä kaltaista, sikäli kuin Hän löytää sitä minusta ja minut itsestään. Vii-
sauden Kirjassa sanotaan: ”Jumala ei rakasta ketään muuta kuin häntä, 
joka on viisaudessa.” (Sap. 7:28). Pyhissä kirjoituksissa on vielä parempi 
teksti: ”Jumala rakastaa niitä, jotka harjoittavat oikeamielisyyttä – vii-
saudessa.” Mestarit ovat yhtä mieltä siitä, että Jumalan viisaus on Hänen 
ainosyntyisessä Pojassaan. Tämä teksti siis sanoo: ’jotka harjoittavat oi-
keamielisyyttä viisaudessa’,2 ja siksi Hän rakastaa niitä, jotka ilmentä-
vät Häntä, koska Hän rakastaa meitä ainoastaan siinä määrin missä voi 
meidät itsestään löytää. Jumalan rakkauden ja meidän rakastamisemme 
välillä on suuri ero. Me rakastamme vain siinä määrin, missä löydämme 
Jumalan rakkautemme kohteessa. Vaikka olisin vannonut toisin, en ky-
kenisi rakastamaan muuta kuin hyvyyttä. Mutta Jumala rakastaa sikäli 
kuin Hän on hyvä – ei siten, että Hän havaitsisi ihmisessä jotain muuta 
rakastettavaa kuin Jumalan omaa hyvyyttä – ja sikäli kuin me olemme 
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Hänessä ja Hänen rakkaudessaan. Hänen lahjansa, Hänen rakkautensa 
lahja on siinä, että me olemme Hänessä ja viisaudessa. 

Paavali sanoo: ”Meidät muunnetaan rakkaudessa.”3 Pankaa merkille 
sanat ’Jumala rakastaa’. Se on ihme! Mitä on Jumalan rakkaus? Hänen 
luontonsa ja olemuksensa – siinä Hänen rakkautensa. Jos Jumalaa es-
tettäisiin rakastamasta meitä, se irrottaisi Hänet samalla myös olemuk-
sestaan ja jumaluudestaan, sillä Hänen olemuksensa on sidoksissa sii-
hen, että Hän rakastaa minua. Ja juuri tällä tavoin Pyhä Henki ilmenee. 
Jumala siunatkoon, millainen ihme tuo onkaan! Jos Jumala rakastaa 
minua koko olemuksellaan – mikä on siihen sidoksissa – niin silloin 
Jumala rakastaa oikealla tavalla, ikään kuin Hänen tulemisensa ja ole-
muksensa olisivat siitä riippuvaisia. Jumalalla on vain yksi tapa rakastaa: 
Hän rakastaa minua aivan samalla tavalla kuin Isä rakastaa ainosyntyis-
tä Poikaansakin. 

Ja nyt sanojen toiseen merkitykseen. Kiinnittäkää huomiota siihen, 
että pyhät tekstit soveltuvat sille, joka kykenee avaamaan ja paljasta-
maan niiden sanoman. Niissä sanotaan: ”Se, joka harjoittaa oikeamie-
lisyyttä viisaudessa.” Oikeamielisellä ihmisellä on sellainen oikeamieli-
syyden tarve, ettei hän voi rakastaa muuta kuin oikeamielisyyttä. Ellei 
Jumala olisi oikeamielinen, ihminen ei välittäisi Hänestä mitään. Viisa-
us ja oikeamielisyys ovat yhtä Jumalassa, ja viisautta rakastava rakastaa 
myös oikeamielisyyttä. Mikäli paholainen olisi oikeamielinen, rakastaisi 
oikeamielinen häntäkin oikeamielisyyden suhteen, mutta ei hiuksen-
kaan vertaa enempää. Oikeamielinen ihminen ei rakasta Jumalassa sitä 
tai tätä. Jos Jumalan pitäisi antaa tälle ihmiselle kaikki viisautensa ja kai-
ken sen, mitä Hän voi saada aikaan itsensä ulkopuolella, hän ei välittäisi 
sellaisesta eikä se hänelle maistuisi, koska hän ei halua tai etsi mitään; 
sillä hänelle ei ole olemassa miksi-kysymyksiä, joiden vuoksi hän tekisi 
jotain, aivan kuten Jumalallakaan ei ole miksi-sanoja eikä Hän toimi 
sellaisten pohjalta.4 Samoin kuin Jumalakin, myös oikeamielinen ihmi-
nen toimii kysymättä miksi, ja aivan kuten elämä on itsensä takia eikä 
kysele syitä elämiseensä, niin myös oikeamielisellä ihmisellä ei ole syytä 
toimiinsa. 
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Huomatkaa, mitä teksti sanoo: ”Heillä on oikeamielisyyden nälkä ja 
jano.” Kristus lausuu: ”Ne, jotka syövät minua, tulevat jälleen nälkäisik-
si; ne, jotka juovat minua, tulevat jälleen janoisiksi.” (Sir. 24:21). Miten 
meidän tulisi tämä ymmärtää? Sillä näinhän ei ole fyysisten asioiden 
suhteen: mitä enemmän syöt, sitä kylläisempi olet. Mutta henkisten 
asioiden suhteen ei ole kylläisyyttä: mitä enemmän saat, sitä enemmän 
tahdot. Ja tästä syystä teksti sanoo: ”He tulevat yhä janoisemmiksi ja 
nälkäisemmiksi, jotka minua juovat ja syövät.” Nämä ihmiset ovat niin 
nälkäisiä Jumalan tahdon suhteen, ja se on niin heidän makuunsa so-
pivaa, että lähettipä Jumala heille mitä tahansa, kaikki se tyydyttää ja 
miellyttää heitä niin suuresti, etteivät he edes toivo tai halua mitään 
muuta. Ihminen iloitsee ruuastaan niin kauan kuin hän on nälkäinen – 
mitä nälkäisempi sitä suurempi tyydytys aiheutuu syömisestä. Näin on 
myös niiden suhteen, joilla on nälkä Jumalan tahdon suhteen: Hänen 
tahtonsa maistuu niin hyvältä ja kaikki Jumalan heiltä toivoma tai heille 
lähettämä tyydyttää heitä niin paljon, etteivät he haluaisi sellaisesta luo-
pua, vaikka Jumala sitä tahtoisikin – niin tyytyväisiä he olisivat siihen, 
mitä Jumala alun perin tahtoi. Mikäli tahtoisin olla jonkun mieleen ja 
ilostuttaa ainoastaan häntä, haluaisin ennen kaikkea sellaista, mikä so-
pii tuolle henkilölle ja mink etsii ilman Jumalaa on liian ä avulla voin 
häntä miellyttää. Ja jos miellyttäisin häntä enemmän vaatimattomasti 
pukeutuneena kuin samettivaatteissa, niin tietenkin pitäisin tuota vaa-
timatonta asustetta mieluummin kuin mitään muuta.5 Ja näin on niiden 
osalla, jotka tyytyvät Jumalan tahtoon: mitä tahansa Jumala tahtoo – oli 
se sitten sairautta tai köyhyyttä tai mitä tahansa muutakaan –, he pitävät 
kaikkea muuta parempana. Koska se on Jumalan tahto, se tuntuu heistä 
paremmalta kuin mikään muu. 

Nyt saattaisitte haluta kysyä: ”Miten tiedän, onko kyse Jumalan tah-
dosta?” Ja vastaan: ”Jos olisi hetkenkään verran kyse muusta kuin Juma-
lan tahdosta, ei se olisikaan sitä – sen täytyy aina olla Hänen tahtoaan.” 
Jos nyt todella nautit Jumalan tahdosta, olisit aivan kuin taivaassa täysin 
riippumatta siitä, mitä sinulle tapahtuu tai on tapahtumatta. Sellaisille 
on aivan oikein kokea surua ja kärsimystä, jotka tahtovat jotain muuta 
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kuin Jumalan tahtoa. He kärsivät usein väkivallasta ja vainosta ja ovat 
alati vaikeuksissa. Ja juuri noin asioiden tuleekin olla, sillä he toimivat 
kuin olisivat myymässä Jumalaa – Juudaksen tapaan. He rakastavat Ju-
malaa jonkin muun takia, joka ei ole Jumala. Ja kun he sitten saavat jo-
tain, mihin he tuntevat syvää mieltymystä, he eivät enää vaivaa päätään 
Jumalalla. On sitten kyseessä kontemplaatio- tai haltiotiloihin pyrkimi-
nen tai mihin tahansa oletkaan mieltynyt – kaikki, mikä on luotua, ei 
ole Jumalaa. Pyhät kirjoitukset sanovat: ”Hän loi maailman, ja luotu ei 
häntä tuntenut.” (vrt. Joh. 1:10) Jos joku ajattelisi, että tuhannen ja yh-
den maailman voittaminen Jumalan lisäksi olisi yhtään enemmän kuin 
pelkän Jumalan voittaminen, ei hän tuntisi Jumalaa eikä hänellä olisi 
aavistustakaan Jumalasta – ja hän olisi moukka.6 Tämän takia ihmisen 
ei tulisi kiinnittää huomiota mihinkään muuhun kuin Jumalaan. Jokai-
nen, joka etsii jotkakin Jumalan ohella, ei tiedä mitään siitä, mitä hän 
on etsimässä, kuten aikaisemmin sanoin.7

Siten Poika on syntynyt meissä ja me Pojassa silloin, kun emme ky-
sele miksi. Origenes8 kirjoittaa oivallisesti, ja sanoisin teidän ajattelevan 
sitä jopa uskomattomaksi: ”Me emme ainoastaan synny sisäisesti Po-
jassa vaan synnymme myös ulkoisesti ja uudelleen sisäisesti ja välittö-
mästi Pojassa. Jokaisessa hyvässä ajatuksessa, aikomuksessa tai työssä 
synnymme aina uudelleen Jumalassa.” Näin ollen, kuten äskettäin sa-
noin,9 Isällä on ainoastaan tuo yksi Poika, ja mitä vähemmän suuntaam-
me aikomuksiamme ja huomiotamme muuhun kuin Jumalaan ja sikäli 
kuin olemme katselematta mitään ulkoista, niin me muutumme Pojassa 
ja Poika syntyy meissä ja me Pojassa – tullen tuoksi ainoaksi Pojaksi. 
Jeesus Kristus on Isän ainosyntyinen Poika, ja yksin hän on ihminen 
ja Jumala. Mutta on olemassa ainoastaan yksi Poika yhdessä ainoassa 
ydinolemuksessa – jumalallisessa ydinolemuksessa. Siten me olemme 
yhtä hänessä silloin, kun meissä ei ole muuta ajatusta kuin hän. Jumala 
tahtoo olla aina yksin.10 Tämä on väistämätön totuus, eikä asianlaita voi 
olla toisin: mielessämme pitää olla ainoastaan Jumala. 

Jumala on todellakin vuodattanut tyydytystä ja iloa olentoihin, mutta 
kaiken tyydytyksen juuret ja ilon ydinolemuksen Hän on pitänyt itses-
sään. Tähän soveltuu seuraava analogia: tuli lähettää juurensa veteen 
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kuumuutena, ja kun tulta ei ole, säilyy lämpö hetken aikaa vedessä ku-
ten puussakin; tulen palaessa syntynyt lämpö säilyy tulen voimakkuu-
den mukaan. Mutta aurinko valaisee ilman ja loistaa sen läpi mutta ei 
vala siihen juuriaan, sillä auringon laskettua ei enää ole valoisaa. Ja näin 
tekee Jumalakin olentojen suhteen: Hän valaa täyttymyksen valoa olen-
toihin, mutta on pidättänyt sen juuret itsellään, sillä Hän tahtoo meidät 
ainoastaan itselleen eikä soisi meitä kenellekään muulle. Jumala koriste-
lee ja tarjoaa itsensä sielulle ja on ottanut esiin kaikki jumaluutensa voi-
mat ilahduttaakseen sielua, sillä Jumala tahtoo yksin vaalia sielua eikä 
siedä siinä minkäänlaista kilpailua. Jumala ei siedä mitään tunkeilua 
eikä halua meidän pyrkivän tai tahtovan muuta kuin itseään. 

On olemassa ihmisiä, jotka pitävät itseään kovin pyhinä ja täydel-
lisinä, he komeilevat ja käyttävät suuria sanoja mutta etsivät ja halu-
avat kuitenkin niin monia asioita tahtoen omistaa niitä ja osoittavat 
kovin paljon huomiota itseensä ja kaikenlaiseen muuhun. He väittä-
vät olevansa kontemplatiivisessa tilassa eivätkä kuitenkaan siedä min-
käänlaisia vastaväitteitä. Voitte olla varmoja siitä, että he ovat kaukana 
Jumalasta, eivätkä ole saavuttaneet tuota yhdistymistä. Profeetta sa-
noo: ”Olen vuodattanut sieluni itseeni.” (Ps. 42:5)* Mutta Augustinus 
lausuu vielä paremmin sanoessaan: ”Olen vuodattanut sieluni itseni 
ylle.” Noin sen tulee olla, että sielu kohoaa itsensä yläpuolelle, mikäli 
sen on määrä tulla yhdeksi Pojassa, ja mitä enemmän sielu irrottautuu 
itsestään, sitä enemmän se tulee yhdeksi Pojan kanssa. Paavali sanoo: 
”Meidät muunnetaan samaksi kuvaksi kuin hänkin on.” (2 Kor. 3:18) 

On kirjoitettu, ettei hyve ole hyvettä, ellei se tule Jumalasta tai Juma-
lan kautta tai Jumalassa – yhden näistä ehdoista täytyy aina täyttyä11. Jos 
asia olisi toisin, kyseessä ei olisikaan hyve, sillä kaikki, mitä ihminen et-
sii ilman Jumalaa, on liian pientä. Hyve on Jumala eli välitöntä olemista 
Jumalassa. Mutta nyt en aio kertoa teille, mikä on parasta. Voitte sanoa: 
”Kerrohan meille, mitä se on? Miten voimme olla ilman välitystä Juma-
lassa pyrkimättä ja tavoittelematta mitään muuta kuin Jumalaa? Miten 
voisimme olla niin köyhiä ja luopua tuolla tavoin kaikesta? On ankara 

*	 suomalaiset käännökset poikkeavat melko paljon tästä
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vaatimus, ettemme saisi haluta mitään palkkiota!” – Olkaa vakuuttunei-
ta siitä, että Jumala ei jätä meitä mitään vaille. Vaikka Hän olisi vakuut-
tanut sitä, Hän ei kuitenkaan voisi pidättyä antamasta meille. Hänelle 
on paljon välttämättömämpää antaminen meille kuin meille vastaanot-
taminen, mutta meidän ei tulisi etsiä sitä, sillä mitä vähemmän me sitä 
etsimme tai haluamme, sitä enemmän Jumala antaa. Tällä tavoin Juma-
la pyrkii vain siihen, että me tulisimme yhä rikkaammiksi ja ottaisimme 
yhä enemmän vastaan.12 Joskus kun minun pitää rukoilla, lausun sanan 
tai pari ja sanon sen jälkeen: ”Herrani, pyydämme sinulta niin kovin 
vähän. Jos joku pyytäisi sitä minulta, tekisin sen hänelle, ja sinulle se on 
sata kertaa helpompaa ja teet sen auliimmin. Ja jos meidän pitäisi pyytää 
sinulta jotain suurempaa, voisit helposti antaa sen, ja mitä suurempaa, 
sitä mieluummin antaisit.” Sillä Jumala on valmis antamaan suuria asi-
oita, mikäli vain voisimme jättää kaikki asiat oikeamielisyyden käsiin. 

Jotta me voisimme näin harjoittaa oikeamielisyyttä viisaudessa ja 
tuntea nälkää ja janoa siihen ja jotta me tulisimme ravituiksi, Jumala 
meitä siinä auttakoon. Amen. 

***
1. Cosman ja Damian, 27. syyskuuta. 
2. Inessiivi on Quintin korjaus ja-sanan sijaan: Eckhart on yhdistänyt tässä 

kaksi kuningas Salomolle nimettyä tekstiä, Snl. 15:9 ja Sap. 7:28. 
3. Ks. Kol. 1:13 (Q); QT:ssa Quint on viitannut kohtiin 2. Kor. 3:18 ja Kol. 2:2. 
4. Ks. saarna 11. Vrt. Angelus Silesius: ’Die Ros ist ohn warum: sie blühet, weil 

sie blühet’ (Ruusulle ei ole sanaa miksi: se kukoistaa, koska se kukoistaa). 
5. Vrt. saarna 40. 
6. Vrt. saarna 40. 
7. Vrt. saarnoihin 10 ja 11. 
8. Jeremiaan sitaatin mukaan (Q) (LW 2, 295, n. 2). 
9. Ks. saarna 14b. 
10. Ks. saarna 6. 
11. Macrobius, Tuomas Akvinolaisen siteeraamana (Q). 
12. Vrt. saarna 11. 
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SAARNA 44
(Q 58, Jostes 77)

QUI MIHI MINISTRAT ME SEQUATOR,  
ET UBI EGO SUM, ILLIC ET MINISTER MEUS ERIT 

(Joh. 12:24) 

Jeesus Kristus lausui nämä sanat: ”Kuka tahansa minua palveleekin, seu-
ratkoon hän minua, ja missä minä olen, siellä on myös palvelijani oleva.” 

Näistä sanoista on huomioitava kolme asiaa. Ensimmäinen on siinä, 
että meidän tulisi seurata ja palvella Kristusta, kuten hän sanoo: ”Ken 
seuraa minua, palvelkoon minua.” Tästä syystä nämä sanat soveltuvat 
Secundukseen,1 jonka nimi tarkoittaa ’häntä, joka seuraa Jumalaa’, sil-
lä hän luopui tavaroista, elämästään ja kaikista asioista Jumalan takia. 
Samoin tulisi kaikkien, jotka tahtovat seurata Jumalaa, jättää kaikki sel-
lainen, mikä pitää heitä erillään Jumalasta. Chrysostomus2 sanoo tämän 
olevan ankaran sanonnan niille, jotka ovat taipuvaisia tämän maailman 
ja materian puoleen, joiden omistaminen on heille suloista ja niiden 
hylkääminen siten vaikeaa ja katkeraa. Voimme nähdä, kuinka vaikea-
ta on jättää aineellisia asioita joidenkin sellaisten ihmisten, jotka eivät 
tiedä henkisistä mitään. Miksi eivät makeat asiat vaikuta korvalle yhtä 
suloisilta kuin suussa? Koska korva ei ole sopeutunut niihin. Siten myös 
aistillinen ihminen ei tiedä henkisistä asioista mitään, koska hän ei ole 
niihin valmis. Toisaalta ymmärtäväiselle ihmiselle on helppoa luopua 
kaikista aineellisista asioista, koska hän tuntee henkiset. Dionysios3 sa-
noo Jumalan tarjoavan taivaansa myytäväksi. Mikään ei ole niin halpaa 
kuin taivas silloin, kun se on myynnissä, eikä mikään ole yhtä ihanaa 
ja arvokasta saada omistaa silloin, kun se on ansaittu. Sitä sanotaan 
halvaksi, koska se on kaikille kaupan sillä hinnalla, johon kullakin on 
varaa. Tästä syystä jokaisen tulisi jättää taivaan vuoksi kaiken omista-
mansa – eli oman tahtonsa. Niin kauan kuin hän pidättää jonkin osan 
tahdostaan itsellään, ei hän ole suorittanut taivaasta vaadittua maksua. 
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Sille, joka on luopunut itsestään ja omasta tahdostaan on kaikkien ai-
neellisten asioiden jättäminen helppoa. Olen aikaisemmin kertonut 
mestarista, joka opasti oppilaitaan saavuttamaan tietoa henkisistä asi-
oista, ja eräs oppilas sanoi: ”Mestari, opetustesi avulla olen kasvanut ja 
voin nähdä, että kaikki aineelliset asiat ovat kuin pieni laiva merellä ja 
ilmassa liitelevä lintu.” Sillä kaikki henkinen on aineellisen yläpuolista: 
mitä korkeampaa se on, sitä kattavammaksi se tulee ja sulkee piiriinsä 
kaiken aineellisen. Tämän takia aineelliset asiat ovat pieniä henkisiin 
verrattuina, ja mitä hienommiksi henkiset asiat tulevat, sitä suurempia 
ne myös ovat, ja mitä puhtaampaa on niiden ydinolemus, sitä suurem-
pia ovat myös niiden voimat toiminnassaan. Olen myös sanonut aikai-
semmin, että mikäli joku ihminen olisi kuolemassa nälkään ja hänelle 
tarjottaisiin mitä parhain ateria, hän kuolisi mieluummin nälkään kuin 
maistaisi siitä palastakaan, ellei siihen sisältyisi Jumalan kaltaisuutta.4 
Tässä on ensimmäinen näkökohta siitä, että meidän pitäisi hylätä kaikki 
asiat ja seurata Jumalaa. Toinen asia on siinä, millä tavoin meidän tu-
lisi palvella Herraamme. Augustinus5 sanoo: ”Sellainen on todellinen 
palvelija, joka etsii kaikissa toimissaan ainoastaan Jumalan kunniaa.” Ja 
Daavid lausuu: ”Jumala on minun Herrani, Häntä minä palvelen.” Sillä 
Hän on minua palvellut, ja kaikessa Hän on tavoitellut vain minun pa-
rastani, siksi minun pitäisi vastavuoroisesti palvella Häntä ja etsiä yk-
sin Hänen kunniaansa. Muut herrat eivät tee tätä: he etsivät toimissaan 
omaa etuaan, sillä he palvelevat meitä ainoastaan voidakseen käyttää 
meitä hyväkseen. Siksi emme ole heille velkaa suurta palvelusta, sillä 
palkkion tulee olla palveluksen suuruuden ja jalouden mukainen. 

Kolmas seikka on siinä, että meidän tulisi havaita palkkio, sillä Jee-
sus Kristus sanoo: ”Siellä missä minä olen, on myös palvelijani minun 
kanssani.” Missä sitten Jeesus Kristuksen paikka on? Ykseydessä Isän 
kanssa. On aivan liian suuri palkkio, että kaikki häntä palvelevat tulevat 
olemaan yhtä hänen kanssaan. Ja niin Filippus sanoi, kun Jeesus Kris-
tus oli puhunut Isästään: ”Herrani, näytä meille Isäsi, ja me olemme 
tyytyväisiä” (Joh. 14:8) – ikään kuin hän tulisi tyytyväisiksi näkemises-
tä. Tulemme olemaan paljon tyytyväisempiä olemisessa. Pietari puhui  
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samaa, kun Jeesus Kristus kirkastui vuorella, ja opetuslapsille näytettiin 
vilahdus taivaan loistosta: hän pyysi Kristukselta, että saisi jäädä sin-
ne ikuisiksi ajoiksi. Meillä pitäisi olla suunnaton kaipaus yhdistyä Her-
raamme Jumalaan. Tässä yhdistymisessä Herraamme Jumalaan meidän 
tulisi huomata yksi eroavuus: aivan kuten Jumala on kolminainen per-
soonallisessa olemuksessaan, niin Hän on yksi luonnoltaan. Näin mei-
dän pitäisi ymmärtää Kristuksen yhtä oleminen Isänsä ja sielun kanssa. 

Aivan kuten valkoinen eroaa mustasta – ja toinen ei voi toista sietää,  
eikä valkoinen ole mustaa – näin on myös asianlaita jonkin ja ei-min-
kään suhteen. Ei-mikään on sellaista, mikä ei voi ottaa mistään vastaan 
mitään: jokin on sellaista, mikä saa jotain jostain. Juuri näin on Juma-
lassa: kaikki, mikä on jotain, on täydellisesti läsnä Jumalassa eikä mitään 
puutu. Kun sielu yhdistyy Jumalaan, se saa Häneltä täydellisesti kaiken, 
mikä on jotain. Siinä sielu unohtaa itsensä ja kaiken, mitä se itsessään 
on, ja tunnistaa itsensä jumalallisella tavalla, mikäli Jumala on siinä, ja 
sikäli kuin sielu rakastaa itseään jumalallisella tavalla Jumalassa ilman 
minkäänlaista erotusta – niin että sielu iloitsee ja riemuitsee ainoastaan 
Hänessä. 

Mitä ihmisen pitäisi haluta tai tietää enemmän, jos hän on siten autu-
aana yhdistynyt Jumalaan? Juuri tämän yhdistymisen tähden Herram-
me on maailman luonut. Kun Adam rikkoi käskyä, hänet karkotettiin 
paratiisista. Sitten Herramme pani kaksinkertaisen vartion paratiisin 
eteen: enkelin ja tulisen kaksiteräisen miekan. Tuo tarkoittaa kahta asi-
aa, joiden avulla ihminen voi palata takaisin taivaaseen sieltä pudottu-
aan. Ensimmäinen tapahtuu enkeliluonnon välityksellä. Dionysios sa-
noo enkeliluonnon olevan kuin jumalallisen valon ilmenemää – sillä 
tavoin sielun täytyy ponnistella palatakseen Jumalaan, alkuperäiseen 
lähteeseensä. Toinen tapahtuu liekehtivällä miekalla, mikä tarkoittaa 
sitä, että sielun täytyy palata Jumalaan hyvien ja jumalallisten töiden 
avulla, jotka se suorittaa tulisesta rakkaudestaan Jumalaan ja kristittyi-
hin lähimmäisiinsä. Jumala auttakoon meitä pääsemään tähän. Amen. 

***
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1. Secundus. Tämä melko tuntematon pyhimys ja marttyyri mainitaan luulta-
vasti siitä syystä, että hänen nimensä tarkoittaa seuraamista. 

2. Opus imperfectum in Matthaeum, hom. XIV (Q). 
3. Dionysios Areopagiticus, De divinis nominibus 5, 2 (Q). 
4. Vrt. saarna 42. 
5. Vrt. Tunnustuksia. X, 26 (Q).



254

SAARNA 45
(Pf 45, Q 60, QT 45)

IN OMNIBUS REQUIEM QUAESIVI  
(Sir. 24:11)

Tulkitsemme nämä sanat tällä kertaa sellaisen keskustelun muodossa, 
jonka ikuinen viisaus käy sielun kanssa:1 ”Olen etsinyt rauhaani kaikki-
en asioiden parista”, johon sielu vastaa: ”Minun luojani lepäsi teltassa-
ni.” Ja kolmanneksi2 ikuinen viisaus lausuu: ”Minä saan rauhan pyhäs-
sä kaupungissa.” Jos minua pyydettäisiin sanomaan, mitä tarkoitusta3 
varten Luoja on tehnyt kaikki luotunsa, niin sanoisin: rauhaa varten. 
Jos minulta toisaalta kysyttäisiin, mitä Pyhä Kolminaisuus etsii kaikissa 
toimissaan, niin vastaisin: rauhaa. Mikäli minulta kysyttäisiin kolman-
neksi, mitä sielu etsii kaikissa liikunnoissaan, sanoisin: rauhaa. Jos mi-
nulta kysyttäisiin neljänneksi, mitä kaikki olennot etsivät luonnollisten 
halujensa ja tunteidensa välityksellä, niin vastaisin: rauhaa. 

Ensiksi huomatkaamme, kuinka jumalallinen luonto saattaa kaikki 
sielun halut hullaantumaan Hänestä vetääkseen sen itseensä. Sillä juma-
lallinen luonto maistuu niin hyvältä Jumalalle ja tyydyttää Häntä niin 
paljon, että Hän on projisioinut sen itsestään herättääkseen ja vetääk-
seen itseensä kaikkien luotujen luonnolliset halut. Luoja ei ainoastaan 
etsi omaa rauhaansa heijastamalla sitä ja elähdyttämällä sillä kaikkia 
olentoja, vaan Hän pyrkii vetämään kaikki olennot itsensä mukana ta-
kaisin niiden perimmäiseen alkuperään, joka on rauhaa. Samoin Jumala 
rakastaa itseään kaikissa olennoissa. Näin ollen Hän etsiessään omaa 
rakkauttaan olennoissa samalla hakee myös omaa rauhaansa. 

Toiseksi Pyhä Kolminaisuus etsii rauhaa. Isä etsii rauhaa Pojassaan, 
johon Hän on valanut ja muodostanut kaikki olennot4, ja he molem-
mat etsivät rauhaa Pyhässä Hengessä, joka on tullut niistä kummastakin 
ikuisena ja mittaamattomana rakkautena. 
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Kolmanneksi, sielu etsii rauhaa kaikista voimistaan ja toimistaan, on 
ihminen siitä tietoinen tai ei. Hän ei milloinkaan avaa tai sulje silmiään 
etsimättä siten samalla rauhaa: hän joko koettaa hylätä jotain esteenä 
olevaa tai hankkia jotain, missä saavuttaisi rauhan. Nämä ovat kaksi 
inhimillisen toiminnan motiivia. Ihminen ei voisi milloinkaan tuntea 
rakkautta tai kaipausta mitään olentoa kohtaan, ellei siinä ole Jumalan 
kaltaisuutta. Rakkauteni on siellä, missä voin selvästi havaita Jumalan 
kaltaisuuden, mutta mikään olemuksellinen ei muistuta Jumalaa yhtä 
paljon kuin rauha. 

Meidän tulisi huomata, kuinka sielun täytyy olla Jumalan mieleen 
voidakseen saada rauhan itsessään. Sen pitää olla puhdas. Miten sielu 
puhdistuu? – Pysyttäytymällä henkisissä asioissa, joiden kautta se ko-
rottuu: mitä enemmän se korottuu, sitä puhtaammaksi sen antaumus 
tulee, ja mitä puhtaampi antaumus on, sitä voimallisempi se on toimis-
saan. Eräs mestari sanoo tähdistä, että mitä lähempänä maata ne ovat, 
sitä pienempi on niiden vaikutus, koska ne eivät silloin toimi oikealta 
kiertoradaltaan käsin. Mutta oikealle radalleen saavuttuaan ne ovat kor-
keimmillaan. Silloin niitä ei voida nähdä maasta, mutta niiden vaikutus 
maahan on suurimmillaan.5 

Anselm6 lausuu sielulle: ”Vetäydy hieman ulkoisen toiminnan mels-
keistä.” Lisäksi: ”Pakene ja piiloudu sisäisten ajatusten myrskyiltä, jotka 
myös hämmentävät sielua.” Edelleen: ”Ihminen ei todellakaan voi tar-
jota Jumalalle mitään arvokkaampaa kuin rauhan.” Jumala ei huomi-
oi tai vaadi paastoamista, rukouksia tai mitään itsensä nöyryyttämisiä 
läheskään yhtä paljon kuin rauhaa. Jumala ei tahdo ihmiseltä muuta 
kuin rauhan täyttämän sydämen. Silloin Hän suorittaa sielussa niin sa-
laisia ja jumalallisia toimia, ettei sellaisia mikään luotu voisi ansaita tai 
nähdä: ei edes Jeesus Kristuksen sielu voi katsoa sinne. Ikuinen viisaus 
on niin hienoa ja suurenmoista, ettei se voi sietää mitään olemuksellis-
ta sekoitusta silloin, kun Jumala yksinomaisena työskentelee sielussa. 
Tästä syystä ikuinen viisaus ei salli kenenkään olennon tarkkailua. Jee-
sus Kristus sanoo: ”johdatan morsiameni erämaahan ja puhun hänen 
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sydämelleen” (Hoos. 2:14)*, eli yksinäisyyteen pois kaikkien olentojen 
läheisyydestä. Lisäksi hän7 sanoo: ”Sielun tulee olla Jumalassa rauhan 
tilassa.” 

Jumala ei voi suorittaa sielussa jumalallisia toimia, sillä kaikki, mikä 
tulee sieluun, on määrällistä. Määrä merkitsee sisään ottamista ja sulke-
mista pois. Mutta näin ei ole jumalallisten toimien laita: ne ovat rajatto-
mia ja sisältyvät poissulkemattomina jumalalliseen ilmoitukseen. Tästä 
syystä David lausui: ”Jumala istuu kerubien yläpuolella.” (Ps. 80:2) Hän 
ei sano Jumalan istuvan serafien yläpuolella.8 Kerubi viittaa viisauteen 
eli ymmärrykseen, joka johdattaa Jumalan sieluun ja ohjaa sielun Ju-
malaan. Mutta se ei voi tuoda sielua Jumalaan. Siksi Jumala ei suorita 
työtään ymmärryksessä, koska tämä on sielussa määrällisyyden rajoitta-
maa, vaan Hän suorittaa sellaisen jumalallisella tavalla Jumalassa. 

Sitten tulee esiin korkein voima – joka on rakkaus9 – ja tunkeutuu 
Jumalaan johdatellen sielua ymmärryksen ja kaikkien voimiensa avulla 
Jumalaan ja yhdistää itsensä Häneen. Tässä Jumala toimii sielun voi-
man yläpuolella, ei niin kuin sielussa vaan jumalallisesti kuin Juma-
lassa. Tässä sielu saatetaan Jumalan yhteyteen ja saa kasteen jumalal-
lisessa luonnossa ottaen vastaan jumalallisen elämän siinä ja alistuen 
jumalalliseen järjestykseen siten, että se järjestyy Jumalan mukaisesti. 
Voimme havainnollistaa asiaa siten kuin mestarit kirjoittavat luonnosta: 
kun lapsi on äitinsä kohdussa, sillä on raajat ja värinsä. Mutta kun sielu 
astuu ruumiiseen, se menettää aikaisemman muotonsa ja ulkonäkönsä 
ja tulee jotensakin yksinkertaiseksi – sielun voimien johdosta – ja se saa 
sielullisessa elämässä10 toisen muodon ja ulkoisen olemuksen. Ja näin 
on sielun laita: kun se on täysin yhtynyt Jumalaan ja kastettu jumalalli-
sessa luonnossa, se kadottaa kaikki esteensä, heikkoutensa ja epävakai-
suutensa ja uudistuu täydellisesti jumalallisen elämän kanssa, ja kaikki 
sen tavat ja hyveet järjestyvät jumalallisten tapojen ja hyveiden mukai-
sesti – aivan kuten voimme havaita kynttilän suhteen. Mitä lähempänä 
sydäntä liekki palaa sitä tummempi ja tiheämpi se on, mutta kun se loit-
tonee sydämestä, se tulee samalla kirkkaammaksi. Mitä korkeammalle 

*	 ”viihdyttelen häntä”, RK-38
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sielu kohoaa itsensä yläpuolelle, sitä puhtaammaksi ja kirkkaammaksi 
se tulee ja sitä täydellisemmin Jumala voi suorittaa siinä jumalallista 
työtään omassa kaltaisuudessaan. Jos vuori kohoaisi peninkulman ver-
ran maanpinnan yläpuolelle ja jos joku kaivertaisi sen rinteille kirjasi-
mia, ne uhmaisivat tuulia ja sateita. Juuri tuolla tavoin tulisi todellisen 
henkisen ihmisen kohottautua täydelliseen rauhan tilaan, joka on abso-
luuttista ja muuttumatonta jumalallista toimintaa. Jokaisella henkisellä 
ihmisellä on hyvä syy hävetä sitä, että joutuu niin helposti masennuk-
sen, vihan ja ärtymyksen valtaan. Sellainen ihminen ei ole koskaan ollut 
todella henkinen. 

Neljänneksi11 kaikki olennot etsivät rauhaa luontaisilla taipumuksil-
laan – he todistavat tietoisesti tai tietämättään tästä toimillaan. Kivi ei 
vapaudu liikkeestä sinä aikana, kun se ei ole maassa – se hakee alati 
maan kamaraa. Sama pätee tuleen: se pyrkii ylöspäin, ja jokainen olento 
etsii luonnollista tilaansa. Sillä tavoin ne todistavat jumalallisen rauhan 
totuutta, jonka Jumala on istuttanut niihin kaikkiin sisäisesti. 

Jotta me näin etsisimme jumalallisen rauhan yhtäläisyyttä ja löy-
täisimme sen Jumalassa, Jumala auttakoon siinä meitä. Amen.

***
1. Jeesus Siirakin Viisauden Kirjasta. Tämän kaltainen keskustelu on täydelli-

simmillään Eckhartin oppilaan Heinrich Suson kirjassa Pieni kirja Ikuisesta Vii-
saudesta (käännös englanniksi J. M. Clark, Lontoo 1953). 

2. Kolmanneksi, koska kyseessä on kolmas Viisauden Kirjan lainauksista 
24:11,12 ja 15 (Q). 

3. Tässä noudatetaan Evansin käännöstä (end) sanalle endeliche, kun taas Quint 
tulkitsee sen merkitsevän ’perinpohjaista’ (tai QT ’suppeaa’). 

4. Poika käsitettynä (platonisten) ideoiden summana (Q). Vrt. saarna 6. 
5. Vrt. John Hollywood (Johannes de Sacrobosco), Tractatus de sphaera (n. 

1230) ja Robert Englishmanin kommentaari (L. Thorndike, The Sphere of Sacro-
bosco and its Commentators, Chicago 1949, s. 162) (Q). 

6. Proslogion 1, toim. E. S. Schmitt, osa 1, 1938, s. 97 (Q). 
7. Anselm. 
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8. Kerubit liittyvät viisauteen, serafit rakkauteen. 
9. Tässä Eckhart tavoistaan poiketen asettaa rakkauden viisauden yläpuolelle. 
10. Tämä melko sekava ote luonnonhistoriaa juontuu (Albertus Magnuksen 

välityksellä) Aristoteleeseen asti. 

11. Viittaa Anselmin neljänteen kohtaan aikaisemmassa tekstikohdassa. 
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SAARNA 46
(Pf 46, Q 54b)1

HAEC EST VITA AETERNA, UT COGNOSCANT TE,  
SOLUM DEUM VERUM, ET QUEM MISISTI,  

JESUM CHRISTUM 
(Joh. 17:3) 

Jeesus Kristus on sanonut: ”Tämä on ikuista elämää, että he tuntisivat 
sinut ainoaksi todelliseksi Jumalaksi ja hänet, jonka olet lähettänyt, Jee-
sus Kristuksen.” Jeesus Kristus kohotti katseensa taivasta kohti ja sanoi: 
”Isä, aika on tullut, kirkasta poikaasi, että Poika voisi kirkastaa Sinua 
ja että hän rukoilisi niiden puolesta, jotka hänelle on annettu, sanoen: 
anna heille ikuinen elämä, tee heidät yhdeksi kanssasi, kuten minä ja 
sinä olemme yhtä.” (Joh. 17:1-2) 

”Hän kohotti katseensa alhaalta.” (Joh. 17:1)1 Näin hän opastaa mei-
tä, että meidän tulisi rukoillessamme ensin laskeutua ja alentua to-
dellisen nöyryyden tilaan, kaikkien olentojen alapuolelle. Vain silloin 
voimme nousta viisauden valtaistuimen eteen, ja meille suodaan rukoi-
lemaamme aina siinä suhteessa, missä olemme kyenneet alentumaan. 
Eräs paavi2 on kirjoittanut, että Kristus aina – tahtoessaan suorittaa 
ihmetekoja – kohotti katseensa. Ja oli todella suurenmoista, kun hän 
sanoi: ”Tee heidät yhdeksi kanssasi, kuten minä ja sinä yhtä olemme.” 
(Joh. 17:11) Viisauden Kirjassa kirjoitetaan: ”Jumala ei rakastaa mui-
ta kuin sellaista, joka on viisaudessa” (Viis. 7:28), ja ”Poika on viisaut-
ta”.3 Me saavutamme tuon viisauden, Pojan välityksellä sen puhtauden, 
jossa Isä on luonut sielun. Sillä hän on portti, jonka kautta sielu palaa 
Isään, koska kaikki Jumalan luoma on pelkkää ikuisen elämän kuvaa ja  
ilmentymää. 

’Hän kohotti katseensa alhaalta’, syvimmän nöyryyden todellises-
ta perustasta. Aivan kuten taivaallinen voima toimii tehokkaimmin 
maan päällä – vaikka se on alhaisin – koska täällä sillä on parhaimmat 
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mahdollisuudet työhön, niin myös Jumala työskentelee nöyrässä sydä-
messä, koska siinä Hänellä on paras mahdollisuus toimia, ja siinä Hän 
löytää eniten omaa kaltaisuuttaan. Näin Hän opettaa meitä pyrkimään 
todellisen nöyryyden perustaan ja oikeaan alastomuuteen, heittämään 
pois kaikki sellainen, mitä meillä ei luonnostaan ole (joka on syntiä ja 
puutteellisuutta), ja myös kaikki, mitä meillä on luonnostaan mutta 
mikä on syntynyt kiintymyksestä. Jokainen, joka aikoo saavuttaa Juma-
lan perustan, Hänen sisäisimmän olemuksensa, täytyy ensin saavuttaa 
oma perustansa, sisäisimmän olemuksensa, sillä kukaan ei voi tuntea 
Jumalaa tuntematta ensin itseään. Hänen pitää saapua omaan alimpaan 
ja Jumalan sisäisimpään tilaan ja omaan alkuperäisimpään ja korkeim-
paan olemukseensa, koska siinä yhdistyy kaikki se, missä Jumala voi 
toimia. Kaikki, mikä on korkeinta sielussa, on alimmaisena, sillä se on 
sisäisintä, aivan kuin kääntäisi jotain pyöreää esinettä siten, että yläosa 
kääntyisi alaosaksi. 

Kolmas asia, jonka hän meille opettaa näissä sanoissa ’hän kohot-
ti katseensa alhaalta’, on siinä, että meidän rukoillessamme veisimme 
kaikki armosta saamamme Jumalan hyvyyteen, ja kaikki, mitä me ru-
koilemme omiin tai toisten puutteiden ja syntien johdosta, meidän tu-
lisi kantaa Jumalan armeliaisuuteen, koska se rukoilee itsessään. Kai-
ken, minkä Jumala huomaa alas heitetyksi, Hän nostaa ylös ja kohottaa  
itseensä. 

Neljäs asia, jota hän tarkoittaa sanomalla ’hän kohotti katseensa al-
haalta’, on siinä, että meidän tulisi kiivetä koko sydämellämme ja kai-
puullamme kohti taivasta ja taivaaseen, ja meidän tulisi asettaa kaikki 
halumme Jumalaan ja korkeimpaan huippuun – ei Jumalan alapuolelle 
tai Hänen kanssaan, sillä kaikilla korkeammilla asioilla on parhaat mah-
dollisuudet vaikuttaa asioihin, jotka ovat niiden alapuolella. Tästä syys-
tä kaikki elävät olennot ovat houkuttimena auringolle ja tähdille, joiden 
voimat ja samankaltaisuus vaikuttavat kivikunnassa.4 Aivan kuten au-
rinko vetää puoleensa kosteaa ilmaa, se myös antaa kiveen samankal-
taisuutensa ja voimansa, niin että se säteilee näkymätöntä usvaa hou-
kuttimena ja voimaa, joka vetää siihen hieman rautaa sekä myös lihaa ja 
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luita Kaikki lähelle tuleva tarttuu siihen kiinni. Jumalallinen usva tekee 
saman: se vetää sielun itseensä yhdistyen siihen ja tehden sen Jumalan 
kaltaiseksi. Se on samaa kuin jos ottaisit pienen vesiastian ja panisit sen 
suuren viinisammion päälle, sen lähelle, niin siihen tulisi viinin voima, 
luonto ja väri. Jos viini olisi punaista, tulisi vesikin punaiseksi – jos val-
koista, niin valkoiseksi – ja viiniksi. Tämä johtuu viinin haihtumisesta ja 
tuoksusta. Aivan kuten haihtuva viini tunkeutuu vesiastiaan, niin myös 
Jumalan voima tunkeutuu sieluun. Jokaisen, joka haluaa tulla Jumalan 
kaltaiseksi, täytyy kiivetä ylös täydellisesti tahtoen. 

Vielä yksi merkitys sanoille ’hän kohotti katseensa’. Hän siten opet-
taa meille, että kuten korkein elementti toimii parhaiten maan kama-
ralla, luoden kultaa, hopeaa ja kallisarvoisia kiviä sekä sellaista, joka on 
sekoitusta maan kanssa – kuten lehtiä, ruohoa ja puita. Taivas toimii 
esimerkkinä, sillä ei ole olemassa yhtään olentoa, jossa ei olisi jotain 
Hänestä, josta kaikki on lähtöisin. Enkeli, joka pitää taivaat liikkeessä, 
ja venyttää, levittää ja muotoilee tabernaakkelin siten, että auringon ja 
tähtien voima olisi siinä suurta, käsittäen enkeliluonnon ja toimien en-
kelin lailla, vaikkakin vähäisemmin – niin meidänkin tulisi muodostaa 
tabernaakkeli ja levittyä ja laajeta, niin että Jumala voi suorittaa meissä 
suuria tekoja ja että me voimme olla Hänen kaltaisiaan ja toimia kuten 
Hän. Karja tiedostaa tässä ja nyt, mutta enkelit tiedostavat ilman nii-
tä, ja ihminen, joka on kaikkien olentojen yläpuolella, tiedostaa todel-
lisessa valossa, missä aikaa ja tilaa ei ole, myös ilman niitä. Sielu siirtyy 
kehityksensä myötä yhä kauemmaksi valoon.5 Sieluun, joka on valoa, 
sisältyy paljon jumalallista. 

”Hän kohotti katseensa taivaaseen.” Celum (taivas) tarkoittaa ’aurin-
gon tabernaakkelia’.6 Kaikki, mitä pidämme Jumalaan kuuluvana, sisäl-
tää Jumalan: mitä tahansa luemme Hänestä johtuvaksi, paitsi puhdasta 
olemusta, sulkee Hänet itseensä. Hän sanoi: ”Isä, hetki on tullut: kir-
kasta poikasi, että poikasi voi kirkastaa sinua, ja rukoilen lisäksi, että 
antaisit ikuisen elämän kaikille niille, jotka olet antanut minulle.” Voitte 
kysyä keneltä tahansa, ja he sanovat kaikki hänen tarkoittaneen: ”Isä, 
anna heille kaikille se ikuinen elämä, jonka olet antanut minulle. Mutta 
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todellisuudessa tuo teksti tarkoittaa: Isä, kaiken, mitä olet minulle an-
tanut: että olen tuo Poika, sinusta, Isästä tullut – minä pyydän sinua 
antamaan heille tuon, että he voisivat siitä iloita: tuo ikuinen elämä on 
heidän ikuinen palkkionsa.” Hän tarkoittaa on tässä, että Hän antaisi 
heille kaiken, mitä Hän, Isä, antoi Pojalleen – kaiken, mitä Hän, Isä, on. 

”Ikuinen elämä.” Huomatkaa, mitä se on: ”Ikuinen elämä on sitä, että 
he tuntevat yksin sinut ainoaksi todelliseksi Jumalaksi.” Mitä hän tar-
koittaa sanoessaan: ’yksin sinut’? Se tarkoittaa sitä, että sielun ei tulisi 
tuntea mieltymystä mitään muuta kuin yksin Jumalaa kohtaan. On ai-
van eri asia, kun hän sanoo: ’tuntea yksin sinut on ikuista elämää’. Hän 
tarkoittaa sitä, että Jumala on ykseys eikä Hänen ohellaan ole mitään. 
Se, joka tuntee jotain Jumalan ohella, ei tunne yksin Jumalaa. Mutta 
se, joka tuntee yksin Jumalan, tuntee enemmän Jumalassa. Mestarim-
me sanovat, että joku tuntee yhden Jumalassa ja toinen tuntee tuhat  
Jumalassa.7 

Se, joka tuntee tuhat Jumalassa, on autuaampi kuin se, joka tuntee 
yhden Jumalassa. Mutta autuus ei riipu siitä, että tuntee tuhat Jumalas-
sa, vaan se riippuu siitä, että hän tuntee vähemmän Jumalan ohella ja 
ulkopuolella. Ja siten hän tuntee enemmän Hänessä, tosin ei lukumää-
räisesti, koska Jumalassa ovat kaikki asiat yhtä eikä Jumalassa ole muuta 
kuin ydinolemusta. Tästä yksinkertaisesta tietämisestä riippuu meidän 
ikuinen elämämme. Hän sanoo: ’sinut ainoana oikeana Jumalana’. Hän 
ei sano: ’rikkaana Jumalana’ tai ’kaikkivaltiaana Jumalana’ tai ’viisaana 
Jumalana’. Hän tarkoittaa, että totuus ylettyy korkeimmalle ja on puh-
dasta ydinolemusta. 

Kaikki sanallisesti ilmaistavissa oleva sisältää Jumalan ja lisää Häneen 
jotain. Mutta totuus sisältyy yhteen tietämiseen ja irrottautuu kaikesta. 

Jotta voisimme irrottautua kaikesta tässä tietämisessä ja tulla yhdeksi, 
kolminaisuus yhdessä jumalallisessa luonnossa auttakoon siinä meitä. 
Amen.

***
1. Eckhart on kääntänyt sublevatis oculis hyvin sanatarkasti, tulkiten oman tar-

koituksensa etuliitteestä sub-. 
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2. Quintin lisäys versioon 54a. Vrt. Innocentius III, De sacro altaris mysterio 
IV, 5.

3. Skolastisen kaavan mukaan Isä tarkoittaa voimaa, Poika viisautta, ja Pyhä 
Henki rakkautta. 

4. Tiettyjen kivien magneettinen voima ja muut voimat, joita ajateltiin olevan 
kallisarvoisissa kivissä, yms. Vrt. saarna 14b, 6. 

5. Quint noudattaa tässä Lassonin otaksumaa eikä käsikirjoituksen merkityk-
setöntä tekstiä. 

6. Tämä ilmaus löytyy myös Latinalaisessa saarnassa XLVIII, 1, 501 (LW IV,  
s. 416): casa helios, joka periytyy Honorius Augustodunensiksesta (Q). 

7. Nämä mestarit eivät ilmene tekstistä. 
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SAARNA 47
(Pf 47, Q 46)

HAEC EST VITA AETERNA 
(Joh. 17:3) 

Nämä sanat on kirjoitettu pyhän evankeliumin kohtaan, jossa Jeesus Kris-
tus sanoo: ”Se on ikuista elämää, että me tuntisimme ainoastaan sinut to-
delliseksi Jumalaksi ja poikasi, jonka olet lähettänyt, Jeesus Kristuksen.”  

Kukaan muu kuin ainoa Poika ei tunne Isää, sillä hän itse sanoo: 
”Kukaan muu ihminen kuin Poika ei tunne Isää, eikä kukaan muu kuin 
Isä tunne Poikaa.” (Matt. 11:27) Joten mikäli ihmisen on määrä tuntea 
Jumala – ja siinä on hänen ikuinen autuutensa –, hänen täytyy olla Kris-
tuksen, Isän ainoan Pojan kanssa. Siten teidän tulee olla ainoa Poika, 
että olisitte autuaita: ei useita poikia vaan ainoastaan yksi Poika. Todel-
lakin, pysytte täysin erillisinä lihallisessa syntymässänne, mutta ikuises-
sa syntymässänne teidän täytyy olla yhtä, sillä Jumalassa ei ole muuta 
kuin tuo yksi ainoa luonnollinen lähde, ja siksi on ainoastaan yksi luon-
nollinen Pojan alkuperä: ei kahta, ainoastaan yksi. Näin ollen mikäli tei-
dän on määrä olla yhtä Kristuksen kanssa, teidän pitää olla myös samaa 
ulosvirtausta ikuisen Sanan kanssa. 

Miten ihmisestä tulee Isän ainoa Poika? Ikuinen Sana ei ottanut it-
selleen tätä tai tuota ihmistä, vaan se otti itselleen yhden vapaan, jaka-
mattoman ihmisluonnon alastomana ja ilman kuvaa, koska ihmisyyden 
erottamaton osa on kuvaton.1 Ja tämän omaksumisen2 perusteella ikui-
nen Sana omaksui inhimillisen luonnon kuvattomasti, ja niin Isän kuva, 
ikuinen Poika, tuli inhimillisen luonnon kuvaksi. Siten on aivan yhtä oi-
kein sanoa, että ihmisestä tuli Jumala kuin että Jumalasta tuli ihminen. 
Tällä tavoin inhimillinen luonto muunnettiin3 niin, että se tuli jumalal-
liseksi kuvaksi, joka on Isän kuva. Siten sinun pitää tullaksesi Pojaksi 
hylätä kaikki ja irrottautua kaikesta, mikä aiheuttaa sinussa eroavuut-
ta. Sillä ihminen on luonnon sattuma4: joten heitä pois itsestäsi kaikki  
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satunnainen ja nosta itsesi osittamattoman inhimillisen luontosi va-
pauteen. Mutta koska tämä luonto, johon itsesi nostat, on tullut ikuisen 
Isän Pojaksi ikuisen Sanan omaksumisen kautta, niin tulet Kristuksen 
kanssa ikuisen Isän Pojaksi siitä syystä, että olet omaksunut itseesi tuon 
saman luonnon, josta siinä on tullut Jumala. Ota huomioon, ettet katso 
olevasi joko tämä tai tuo ihminen, vaan tunne itsesi vapaan, jakamat-
toman luontosi mukaisena. Ja jotta olisit Poika, pitää sinun irrottautua 
’ei’-sanasta5, sillä ’ei’ saa aikaan jakoa. Miten niin? Ellet ole tuo ihminen, 
’ei’ aiheuttaa eron sinun ja tuon ihmisen välillä. Ja ollaksesi eroavuuksis-
ta vapaa sinun pitää hylätä ’ei’. Sillä sielussa on voima, joka on immuuni 
’ei’-sanalle, koska se ei ole minkään asian kaltainen: siinä ei ole muuta 
kuin yksin Jumala6: Hän loistaa avoimesti tuossa voimassa. 

Ihminen, joka tällä tavoin on ainoa Poika, saa itseltään liikkeensä ja 
toimintansa ja kaiken, mitä hän on. Koska Isän Poika on ikuinen Poika, 
joka periytyy Isästä. Mutta se, mitä on hänellä, on hänellä itsessään, kos-
ka hän on yhtä Isän kanssa olemukseltaan ja luonnoltaan. Tästä syys-
tä hänessä itsessään on kokonaan olemassaolo ja ydinolemus, ja tässä 
mielessä hän rukoilee: ”Isä, kuten minä ja sinä olemme yhtä, tahtoisin 
heidänkin olevan yhtä.” (vrt. Joh. 17:21) Ja aivan samoin kuin Poika on 
yhtä Isän kanssa ydinolemuksensa ja luontonsa suhteen, olet myös sinä 
yhtä Hänen kanssa ydinolemuksessa ja luonnossa, ja sinussakin on tuo 
kaikki samoin kuin Isässä on ne itsessään. Et ole saanut sitä lainaksi Ju-
malalta, sillä Jumala kuuluu sinulle. Sen vuoksi kaikki, mikä olet saanut 
omaksesi, ja kaikki tekosi eivät ole sinun ansiotasi, ne kaikki ovat kuol-
leita aikaansaannoksia Jumalan silmissä. Ne ovat tekoja, joihin osallistut 
ulkoa päin tai ulkoisten asioiden johdosta ja jotka eivät kumpua elämäs-
tä itsestään – ja siten ne ovat kuolleita, sillä kaikki elävä saa liikuntonsa 
itsestään. Tästä syystä mikäli ihmisen toimien on tarkoitus elää, niiden 
pitää syntyä hänestä itsestään eikä ulkoa päin. 

Jos pidät oikeutta oikeutena itseäsi kohtaan, niin et rakasta oikeut-
ta oikeudenmukaisuutena sinänsä, etkä siten käsitä tai rakasta sitä sel-
laisena kuin se on, erottamattomana – vaan jakautuneena. Mutta kos-
ka Jumala on oikeudenmukaisuus, sinä et käsitä tai rakasta Jumalaa  
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sellaisena kuin Hän kokonaisuudessaan on. Tämän takia, ottakaa oikeus 
oikeudenmukaisuutena itsenään, ja niin käsitätte sen Jumalaksi. Missä 
oikeudenmukaisuus toimii, siellä sinäkin toimit, sillä silloin sinä toimit 
oikeudenmukaisesti kaiken aikaa. Vaikka helvetti seisoisi oikeuden tiel-
lä, työskentelisit siitäkin huolimatta oikein, eikä se olisi sinulle vaikeaa 
vaan ilo, sillä sinä olisit itse oikeudenmukaisuus ja toimisit välttämättä 
oikein. Sillä mitä enemmän jokin asia kohotetaan yhteen yhteiseen ti-
laan, sitä enemmän se on yhtä tuon tilan erottamattomuuden kanssa – 
ja sitä yksinkertaisempi. 

Jumala meitä auttakoon totuuden yksinkertaisuuteen! Amen. 

***
1. Tässä ’kuva’ ei tarkoita Platonin ideaa, vaan tämän tai tuon ihmisen yksilöl-

lisiä piirteitä, jotka eroavat ’Isän kuvasta’, joka on suora seuraus. 
2. Kristuksen, joka otti ihmisluonnon, ei yksittäisen ihmisen luontoa. Tämän 

takia Eckhart sanoo, että meidän pitää pyrkiä omaksumaan tämä yleinen luonto 
oman yksilöllisen luontomme sijaan. 

3. Tai ’kirkastettiin’ (überbildet). 
4. ’Sattuma’ skolastisessa (aristotelisessa) mielessä tarkoittaa olemusta, jonka 

olennainen luonto periytyy toiseen olemukseen (subjektiksi) – todellisen olemuk-
sen (substanssin) vastakohtana. 

5. ’Ei’ tai ’ei mitään’ (niht = nykysaksan nichts tai nicht). Ks. saarna 6, viite 5. 
6. Korkein ymmärrys. Ks. saarna 8 ja Johdanto: Synteresis.



267

SAARNA 48
(Q 31, QT 47)

ECCE EGO ANGELUM MEUM ETC. 
(Mal. 3:1)1 

”Katso, lähetän enkelini kasvojesi eteen valmistamaan tietäsi. Ja heti hä-
nelle, jota odotamme, uhrataan hänen temppelissään.2 Kuka tietää hä-
nen tulemisensa päivän? Sillä hän on kuin räiskyvä tuli.” Hän siis sanoo, 
että ’heti hänelle uhrataan hänen temppelissään’.3 Sielun täytyy uhrautua 
kaikkineen – synteineen ja hyveineen: sen pitää koota ne kaikki yhteen 
ja uhrata ne yhdessä Pojan kanssa taivaalliselle Isälle. Isän rakkaus on 
yhtä suuri kuin Pojan rakastettavuus. Isä ei rakasta muuta kuin Poikaan-
sa ja kaikkea, mitä Hän Pojassaan havaitsee. Tästä syystä sielun täytyy 
kaikin voimin kohottautua ja uhrautua Isälle Pojassa, ja silloin se tulee 
Isän rakastamaksi Pojan kanssa. 

Ja hän sanoo: ”Katso, minä lähetän enkelini.” Sana ’katso’ tarkoittaa 
kolmea asiaa: jotain suurta, ihmeellistä tai harvinaista. ’Katso, lähetän 
enkelini valmistamaan’ ja puhdistamaan sielua, että se voisi vastaanot-
taa jumalallisen valon. Jumalallinen valo kuuluu olennaisesti aina en-
kelien valoon, ja enkelien valo olisi sielulle harmillista ja valjua, ellei 
siihen sisältyisi jumalallista valoa.4 Jumala kietoutuu ja kätkeytyy en-
kelien valoon ja odottaa sitten tilaisuutta nousta esiin ja antautua sie-
lulle. Olen sanonut aikaisemmin ja sanon yhä – mikäli kysytään mitä 
Jumala tekee taivaassa –, että Hän synnyttää Poikaansa yhä uudelleen ja 
tuoreesti ja iloitsee työstään niin paljon, ettei muuta teekään. Siksi Hän 
lausuu: ”Katso, minä...” Jokaisen, joka sanoo ’minä’, täytyy tehtävä pa-
rasta mahdollista työtä.5 Kukaan muu kuin Isä ei voi oikealla tavoin lau-
sua tätä sanaa. Tämä työ kuuluu niin erityisesti Hänelle, ettei sitä muut 
kuin Isä voi suorittaa. Tässä työssä Jumala suorittaa kaikki tekonsa, ja 
Pyhä Henki on siinä kaikkien olentojen kanssa. Sillä Jumalan syntymä 
on siinä, että Hän suorittaa työtään sielussa: syntymä on tuota työtä, ja 
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syntymä on Poika. Jumala suorittaa työtään sielun sisäisimmässä osas-
sa niin salaisesti, etteivät enkelit tai pyhimyksetkään tiedä siitä mitään, 
eikä sielu voi tehdä muuta kuin odottaa sen tapahtumista: se on yksin 
Jumalan toimialuetta. Tästä syystä Isä sanoo totisesti: ”Lähetän minun 
enkelini.” Mutta nyt minä julistan, ettemme me tahdo enkeliä emmekä 
tyydy siihen. Origenes sanoo: ’Maria Magdalena etsi Herraamme: hän 
näki yhden kuolleen miehen ja löysi kaksi elävää enkeliä’, eikä hän tyy-
tynyt siihen. Maria oli oikeassa, sillä hän etsi Jumalaa.6 

Mikä on enkeli?7 Dionysios puhuu enkelien salaisesta ruhtinaskun-
nasta, jossa on jumalallinen järjestys, jumalallinen toiminta, jumalalli-
nen viisaus ja jumalallinen kaltaisuus – tai jumalallinen totuus – siinä 
määrin kuin se on mahdollista. Mikä on jumalallinen järjestys? Juma-
lallisesta voimasta ilmentyy viisaus, ja niistä molemmista kumpuaa rak-
kaus,8 tulen olemus. Sillä viisaus, totuus, voima ja rakkaus ovat kaikki 
sydämen valtakunnassa, joka on ylimaallista olemusta ja on vapaa luon-
nosta. Hyvyyden, viisauden tai voiman ajatteleminen kätkee ydinole-
muksen ja sumentaa sen ajatuksissa. Pelkkä ajatus hämärtää tuon ole-
muksen. Näin on jumalallinen järjestys, ja siellä, missä Jumala havaitsee 
sielussa tämän järjestyksen kaltaisuuden, Isä synnyttää Poikansa. Silloin 
pitää sielun tunkeutua valoon kaikin voimin. Tästä voimasta ja valosta 
kumpuaa rakkauden liekki. Siten sielun täytyy tunkeutua kaikin voimin 
jumalalliseen järjestykseen.9 

Puhukaamme nyt sielun järjestyksestä. Pakanallinen mestari10 sanoo, 
että sielun korkein luonnollinen valo on niin kirkasta ja puhdasta, että 
se yltää enkelien valon luontoon saakka. Se on uskollista kuitenkin vie-
roksuen alempia voimia niin, ettei se virtaa niihin eikä valaise sielua, 
elleivät nämä alemmat voimat ole ylempien alaisuudessa – ja ylemmät 
alistuneet korkeimpaan totuuteen.11 Aivan kuten armeijakin on järjes-
tetty – tavallisen sotilaan ollessa ritarin alainen, ritarin kreivin, ja krei-
vin herttuan alaisuudessa. Kaikki he tahtovat rauhaa, ja siinä tarkoituk-
sessa he kaikki auttavat toisiaan. Samaan tapaan jokaisen voiman tulisi 
alistua muihin ja auttaa varmistamaan puhdas rauhan ja levon tila sie-
lussa. Mestarimme julistavat, että täydellinen lepo on vapautta kaikesta 
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liikunnosta. Tässä sielun pitää kohota itsensä yläpuolelle jumalalliseen 
järjestykseen. Siinä, täydellisessä lepotilassa, Isä luovuttaa ainoan Poi-
kansa sielulle. Se on ensimmäinen kohta jumalallisesta järjestyksestä. 

Jättäkäämme sivuun muut: vain hieman viimeisestä. Kuten mainit-
sin enkelien suhteen, heillä on itsessään Jumalan kaltaisuus ja sisäinen 
valaistuminen. Tuossa valaistumisessa he kohottautuvat itsensä yläpuo-
lelle jumalallisen kaltaisuuteen, ollen kaikki kasvokkain Jumalan kans-
sa Hänen jumalallisessa valossaan – joten he juuri sillä tavoin voivat 
suorittaa jumalallisia tekoja. Enkelit, jotka ovat näin valaistuneet ja Ju-
malan kaltaisia, vetävät Jumalan luokseen ja itseensä. Jos olisin tyhjä ja 
minulla olisi tämä tulinen sisäinen rakkaus ja kaltaisuus, niin kykenisin 
imaisemaan Jumalan kokonaan itseeni. Valo virtaa ulospäin ja valaisee 
kaiken, mitä se kohtaa. Kun me joskus kutsumme jotakuta valaistu-
neeksi, se ei merkitse paljoakaan. Mutta kun se puhkeaa esiin, on asia 
paljon paremmin: se tunkeutuu sieluun ja tekee sen Jumalan kaltaiseksi 
ja jumalalliseksi siinä määrin kuin se on mahdollista ja valaisee sielun 
sisältä käsin. Tässä sisäisessä valaistumisessa sielu kohottautuu itsensä 
yläpuolelle jumalallisessa valossa. Nyt se on tullut kotiinsa ja on yhtä 
Hänen kanssa ja Hänen työtoverinsa. Mikään olento ei tee mitään muu-
toin kuin Isää varten, joka toimii yksin. Sielun ei tulisi koskaan lopettaa 
ennen kuin se toimii yhtä voimallisesti kuin Jumala. Silloin se suorittaa 
kaikki toimensa Isän kanssa toimien yhtenä Hänen kanssaan viisaudes-
sa ja rakkaudessa. 

Jotta me näin voisimme työskennellä Jumalan kanssa, Jumala meitä 
auttakoon. Amen.

***
1. Tämä on Quintin mukaan oikea teksti, ei Matt. 11:10 tai Luuk. 7:27, joita 

Pfeiffer ja Evans esittävät. Se esiintyy Kynttilänpäivän epistolassa (2. helmikuuta). 
Mutta teksti on yhdenmukaistettu Markuksen 1:2 kanssa ante faciem tuam, jne. 
Kaikki nämä Uuden testamentin kohdat lainaavat Malakiasta. 

2. Eckhart on tahallaan muuntanut tässä tekstiä. Pfeifferin (Evansin) käyttä-
mässä käsikirjoituksessa on: ’ja hän, jota me etsimme, tulee yhtäkkiä tähän temp-
peliin’, joka on lähellä latinankielistä muotoa, mutta sitä on luultavasti (kuten 
Quint sanoo) korjattu Raamatun nojalla. 
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3. Tämän toiston yhteydessä Pfeifferin teksti ei noudata Raamattua vaan säi-
lyttää Eckhartin antaman muodon – mikä vahvistaa Quintin väittämää (ks. edel-
linen). 

4. Ei ’siinä himmentyneenä’, kuten Evans tulkitsee. Eckhart tarkoittaa, että me 
emme pidä mistään asiasta muun kuin siinä olevan jumalallisen takia. 

5. Ks. saarna 49, viite 8. 
6. Ks. saarna 34. 
7. Ks. saarna 28. Aihetta kokonaisuudessaan käsitellään Pseudo-Dionysios 

Areopagitan teoksessa De caelesti hierarchia. 
8. Tämä on tavanomainen kolminaisuuden kaava potentia, sapientia, voluntas: 

voima viittaa Isään, viisaus Poikaan, ja tahto (eli rakkaus) Pyhään Henkeen. 
9. Tämä kaksoisprosessi – Jumalan syntymä sielussa ja sielun uppoutumi-

nen Jumalaan on aiheena S. Uedan kirjassa Die Gottesgeburt in der Seele und der 
Durchbruch zur Gottheit (Gütersloh 1965), jossa Eckhartin opetuksia verrataan 
Zen-buddhalaisuuden vastaaviin. Ks. osa I, johdanto. 

10. Mooses Maimonides, Dux neutrorum (Opas hämmentyneille) III, luku 53. 
11. Olemalla uskollinen totuuden suhteen, tämän valon pitää olla uskoton 

alemmille sielun voimille, mikäli ne eivät ole täysin kurinalaistettuja. 
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SAARNA 49
(Pf 49, Q 77)

ECCE MITTO ANGELUM MEUM 
(Mal. 3:1, Luuk. 7:27)1 

Tämä evankeliumin teksti merkitsee: ”Katso, Minä lähetän enkelini.”
Ensinnäkin, meidän pitäisi tietää, mikä on enkeli, sillä Raamatun 

teksti sanoo, että meidän tulisi olla enkelien kaltaisia.2 Eräs mestari3 sa-
noo enkelin olevan Jumalan kuvan. Toinen kertoo, että hänet on muo-
toiltu Jumalan mukaan. Kolmas sanoo hänen olevan kuin kirkas peili, 
joka sisältää ja kantaa itsessään Jumalan puhtauden heijastumaa, Juma-
lan hiljaisuuden ja mysteerin jumalallista kuvaa – siinä määrin kuin se 
on mahdollista. Vielä eräs4 sanoo hänen olevan puhdasta järjen valoa, 
josta puuttuvat kaikki aineelliset asiat. Tällaisten enkelien kaltaisia mei-
dän pitäisi olla. Käsityskyky tarkoittaa aina asioiden näkemistä ajalli-
sessa valossa, sillä kaikki, mitä ajattelen, ajattelen ajallisuuden ja tilapäi-
syyden luomassa valossa. Mutta enkeli näkee valossa, joka on ikuinen, 
ajan tuolla puolella. Siten hänen käsityskykynsä toimii ikuisessa nykyi-
syydessä. Mutta ihminen tiedostaa ajallisessa nykyisyydessä. Ajallinen 
nykyisyys on vähäisintä olemassa olevaa. Mutta kun poistat ajallisen 
nykyisyyden, olet kaikkialla ja kaiken ajan haltija. Tämä tai tuo asia ei 
ole kaikkeutta, sillä sikäli kuin olet sitä tai tätä tai omistat sitä tai tätä, 
et ole kaikkeus eikä sinulla ole kaikkeutta. Lakkaa olemasta sitä tai tätä 
ja omaamasta sitä tai tätä, niin olet kaikkeus ja sinulla on kaikkeus. Ja 
olematta siellä tai täällä olet kaikkialla. Olematta sitä tai tätä olet kaik-
kea. Enkeli on ja toimii järkenä tasollaan alati säteillen, ja hänen pää-
määränä5 on järkiolento. Siksi hänen olemuksensa on kaukana kaikista 
asioista. Kaikki paljous ja moninaisuus on hänelle vierasta. 

Sanokaamme hieman enemmän sanoista ’minä lähetän’. Yhdestä 
tekstistä puuttuu sana ’Minä’, ja toisessa se on. Profeetta6 sanoo: ’Minä 
lähetän enkelini’, mutta evankelista7 jättää pois sanan ’minä’ ja sanoo: 
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”Katso, lähetä enkelini.” 8 Mitä merkitsee tämä ’minä’-sanan pois jättä-
minen yhdessä tekstissä? Se merkitsee ensinnäkin jumaluuden lausu-
mattomuutta, sillä Jumala on nimeämätön ja puheen tuolla puolen pe-
rustansa puhtaudessa. Siinä Jumalassa ei voi ilmetä mitään puhetta tai 
ilmausta, koska Jumala on lausumaton ja sanaton kaikkiin olentoihin 
nähden. Toiseksi se tarkoittaa sitä, että sielu on lausumaton ja sanaton: 
omassa perustassaan se on nimeämätön ja sanoja vailla, koska siinä se 
on kaikkien nimien ja sanojen yläpuolella. Tämän takia sana ’minä’ on 
salattu, sillä tässä tilassa sielussa ei ole sanoja tai puhetta. Kolmas syy on 
siinä, että Jumala ja sielu ovat niin täysin yhtä, ettei Jumalassa voi olla 
yhtään Häntä sielusta erottavaa tai siitä erilaistavaa piirrettä. Siten Hän 
ei voi sanoa ’minä lähetin enkelini’, mikä panisi Hänet erottautumaan 
sielusta. Sillä jos Hän sanoisi ’minä’, Hän tarkoittaisi jotain sielusta eroa-
vaa. Vastaavasti, sana ’minä’ on jätetty pois, koska Hän ja sielu ovat niin 
täysin yhtä, ettei Jumalassa voi olla ainoatakaan sellaista ominaisuutta, 
josta voisimme sanoa jotain tai ei mitään osoittamaan erilaisuutta tai 
erillisyyttä. 

Mitä tulee toiseen merkitykseen: siinä, missä teksti sanoo ’minä’, 
tarkoitetaan ensinnäkin Jumalan olemista9, sitä että yksin Jumala on 
olemassa, sillä kaikki asiat ovat Jumalassa ja Hänestä. Hänen ulkopuo-
lellaan ja Hänestä riippumattomana ei ole mitään: kaikki olennot ovat 
vailla arvoa10 ja pelkkää tyhjyyttä Jumalaan nähden. Sen vuoksi ne to-
dellisuudessa ovat vain sitä, mitä ne ovat Jumalassa, ja siten Jumala yk-
sin todella on olemassa. Siten sana ’minä’ tarkoittaa jumalallisen totuu-
den olemista, koska se todistaa yhden olemisen puolesta. Se todistaa 
siten, että yksin Hän on olemassa.11 Edelleen se tarkoittaa, että Jumalaa 
ei voi erottaa mistään asioista, koska Jumala on kaikissa ja on niissä si-
säisemmin kuin ne itse ovat itsessään. Ja näin ihmisenkin pitäisi olla 
erottamaton kaikista asioista, mikä tarkoittaa sitä, ettei ihmisen tulisi 
itsessään olla mitään vaan irrottautua täysin itsestään – sillä tavoin hän 
on erottamaton kaikista ja kaikissa. Sillä sikäli kuin olet tyhjää itsessäsi, 
olet kaikkeutta ja siitä erottamatonta. Ja tästä syystä – siinä määrin kuin 
olet erottamaton kaikista asioista –, olet myös Jumala ja kaikki asiat,  
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sillä Jumalan jumalallisuus riippuu juuri Hänen erottamattomuudestaan  
kaikkien asioiden suhteen. Ja siten sellainen ihminen, joka on erottamaton  
kaikista asioista, ottaa myös vastaan jumaluuden sieltä, mistä Jumala 
itse vastaanottaa sen. Kolmanneksi, sana ’minä’ tarkoittaa jonkinlaista 
’minä’-sanan täydellistämistä, sillä se ei ole sopiva nimitys: se käy ni-
mityksestä ja sen täydellistämisestä ja tarkoittaa muuttumatonta ja 
järkähtämätöntä. Siten se tarkoittaa, että Jumala on muuttumaton, jär-
kähtämätön ja ikuisesti vakaa. Neljänneksi, se osoittaa jumalallisen ole-
muksen ehdotonta puhtautta – se on vapaa kaikesta lisäämisestä. Sillä 
hyvyys, viisaus tai mikä tahansa Jumalaan liitettävä ovat kaikki lisäyk-
siä Jumalan alastomaan olemukseen: koska kaikki lisääminen aiheuttaa 
etääntymistä ydinolemuksesta, joka on itsessään tyhjä ja vapaa vieraista 
aineksista, jotka tekisivät sen vieraaksi ja etäiseksi. 

Puhukaamme nyt lisää enkeleistä, joiden juuri sanoin olevan Jumalan 
kuvia ja peilejä, jotka sisältävät Jumalan hiljaisuuden ja mysteerin hei-
jastuman hyvyydestä ja puhtaudesta siinä määrin kuin se on mahdol-
lista. Meidän tulisi olla enkelien kaltaisia, että olisimme Jumalan kuvia, 
sillä Jumala teki meidät kuvansa mukaan. Taiteilija, joka tahtoo tehdä 
kuvan ihmisestä, ei tee kopiota Conradista tai Henrystä. Sillä mikäli hän 
tekisi Conradin tai Henryn näköisen kuvan, ei hän kuvaisikaan ihmistä 
vaan Conradia tai Henryä. Mutta jos hän tekisi Conradin kuvan, se ei 
muistuttaisi Henryä: koska hän – mikäli hänen taitonsa riittäisivät – ku-
vaisi Conradin sellaisena kuin tämä on. Jumala kyvyt ovat täydelliset, ja 
sen takia Hän on tehnyt sinut tarkkaan kaltaisekseen, itsensä kuvaksi. 
Mutta Hänen kaltainen tarkoittaa jotain vierasta ja erillistä. Ihmisen ja 
Jumalan välillä ei ole kuitenkaan mitään vierasta ja erillistä, ja siksi ih-
minen ei ole Hänen kaltainen vaan täysin identtinen Hänen kanssaan ja 
kuin Hän itse. 

Ihmisen pitäisi irrottautua niin kokonaan pyrkimyksissään, ettei hä-
nellä olisi näkyvissään mitään muuta kuin itse jumaluus – ei pelastus-
ta tai muutakaan, vaan ainoastaan Jumala Jumalana ja itse jumaluus. 
Sillä minkä tahansa muun kanssa olet tekemisissä, on se vain lisäystä  



274

jumaluuteen. Joten karista pois kaikki lisäykset jumaluuteen ja kohtaa 
se alastomana – sellainen se itsessään on. 

Jumala auttakoon meitä pääsemään tähän. Amen.

***
1. Ks. saarna 48, viite 1. 
2. Luuk. 20:36. 
3. Pseudo (vale-)Dionysios, De divinis nomibus 4, 22 (Q). 
4. Nämä eivät todellisuudessa ole neljä eri mestaria: koko kertomus on vapaata 

tulkintaa yhdestä Pseudo-Dionysioksen kappaleesta (Q). 
5. Jumala. 
6. Malakias 3:1 kirjoittaa: Ecce ego mitto angelum meum. 
7. Luuk. 7:27 kirjoittaa: Ecce mitto angelum meum. 
8. Tässä tietenkin sananmukaisesti käännetään latinan mitto Malakian teks-

tin ego mitto vastakohdaksi. Tuollainen pronominin poisjättäminen ei ole hyvää 
englantia, mutta mahdollista keskiajan saksan kielessä. Eckhart käyttää hyväkseen 
(satunnaista) kirjoituseroa – saattaisimme sanoa sitä vaikka opportunismiksi. 
Mutta hänelle ja hänen kollegoilleen mikään Raamatussa ei ollut satunnaista, ja 
kaikelle voitiin löytää selitys. 

9. Istikeit (nykysaksan ’Istigkeit’, jota tosin ei juuri esiinny muualla kuin Eck-
hartin tekstien modernisaatioissa) – sanasta ’ist’ (olla). 

10. Eivät ’helvetillisiä’, kuten Evans kääntää sanan snoede, ainoastaan merkityk-
settömiä ja arvottomia. 

11. Ks. saarna 40, jossa ilmenee kaava, jonka bulla tuomitsi kohdassa 26: ”Kaik-
ki olennot ovat pelkkää tyhjyyttä. En sano niiden olevan tyhjänpäiväisiä tai edes 
jotain, vaan ne eivät ole yhtään mitään.” 
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SAARNA 50
(Q 14)

SURGE ILLUMINARE IHERUSALEM ETC.  
(Jes. 60:1) 

Profeetta Jesaja sanoo: ”Nouse ylös, Jerusalem, nouse ja valaistu!”* Tämä 
voidaan ymmärtää kolmella tavalla. Rukoile Jumalalta armoa. 

”Nouse ylös, Jerusalem, nouse ja valaistu!” Mestarit ja pyhimykset 
sanovat yleisesti, että sielussa on kolme voimaa, siten se muistuttaa kol-
minaisuutta1. Ensimmäinen voima on muisti, joka tarkoittaa salaista, 
kätkettyä kykyä: se tarkoittaa Isää. Toista kutsutaan ymmärrykseksi, 
aina läsnä olevaksi2, tietämiseksi, viisaudeksi. Kolmatta voimaa kutsu-
taan tahdoksi, Pyhän Hengen virtaukseksi. Mutta emme jää tähän, sillä 
siinä ei ole mitään uutta. 

”Nouse ylös, Jerusalem, ja valaistu!” Toiset mestarit, jotka jakavat sie-
lun kolmeen, sanovat, että korkein voima on raivoisa voima,3 ja tätä he 
vertaavat Isään. Se käy jatkuvasti sotaa pahaa vastaan. Viha sokaisee sie-
lun ja rakkaus valtaa aistit…4 Ensimmäinen voima toimii maksassa, toi-
nen sydämessä, kolmas aivoissa.5 Jumala on istuttanut niihin luonnolli-
sen pyrkimyksen, niin että ensimmäinen ei lepää ennen kuin se kohoaa 
korkeimpaan, ja jos olisi olemassa jotain korkeampaa kuin Jumala, se 
ei tarvitse Jumalaa. Toinen ei tyydy mihinkään muuhun kuin kaikkein 
parhaaseen: jos olisi olemassa jotain Jumalaa parempaa, se ei tarvitsisi 
Jumalaa. Kolmas ei tyydy mihinkään muuhun kuin yhteen hyvään: jos 
olisi olemassa suurempi hyvyys6 kuin Jumala, se ei Jumalaa tarvitsisi. 
Se ei ole missään muussa kuin järkkymättömässä hyvässä, johon kaikki 
hyvyys sisältyy, niin että se voi yhdistyä siihen. Jumala itse ei ole siellä, 
missä Hän on kaiken olemassaolon alku. Hän on siellä, missä Hän on 
kaiken olemassaolon loppu ja alku. 

*	 RK-92: ”valosi saapuu”. 
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Jerusalem tarkoittaa korkeutta7. Korkealle sanotaan ’tule alas’ ja ma-
talalle ’tule ylös’. Jos olette alapuolella ja jos minä olisin sinua ylempänä, 
pitäisi minun tulla alas luoksesi – juuri niin Jumala tekee. Kun saatat 
itsesi nöyryyden tilaan, Jumala tulee ylhäältä alas ja sinuun. Maa on ka-
uimpana taivaasta ja pujahtanut loukkoon häpeissään ja pakenisi ker-
naasti taivaallista kauneutta loukosta toiseen. Mutta minne se menisi? 
Jos se pakenee alaspäin, se saapuu taivaaseen, jos se pakenee ylöspäin, 
se ei voi päästä pakoon taivasta. Taivas ajaa maan loukkoon ja kohdistaa 
voimansa sitä kohtaan tehden sen hedelmälliseksi. Miksi? Korkein vir-
taa alhaisimpaan. Auringon yläpuolella on korkein tähti: se on jalompi 
kuin aurinko ja valaisee sitä, ja kaikki auringon valo on kotoisin tästä 
tähdestä. Miksi sitten on niin, ettei aurinko valaise yöllä yhtä kirkkaasti 
kuin päivällä? Tämä johtuu siitä, ettei auringolla ole korkeinta voimaa 
itsessään ja että siltä puuttuu jotain, kuten voit helposti nähdä siinä ole-
van tummia kohtia. Yöllä kuu ja tähdet ottavat sen valon johtaen sen 
muualle – niin että se loistaa muualla, toisessa maassa. Tämä tähti ei 
ainoastaan säteile aurinkoon, sen säteily virtaa auringon ja kaikkien 
tähtien kautta maahan, tehden sen hedelmälliseksi. Ja näin on asianlaita 
todella nöyrän ihmisen suhteen, joka alistanut kaiken olemuksellisuu-
den itseensä ja itsensä Jumalalle. Jumala hyvyydessään ei vetäydy vaan 
vuodattaa itsensä täydellisesti tuohon ihmiseen. Hänen on pakko ja 
välttämätöntä tehdä näin. Jos sinä nyt tahdot olla jalo ja ylhäinen, sinun 
pitää olla mitätön, kaukana veren ja lihan virrasta, koska yksi synnin ja 
puutteen lähteistä on kätketyssä ja salatussa ylpeydessä, joka johtaa vain 
suruun ja kärsimyksiin. Mutta nöyryys on kaiken hyvän lähde, ja sitä 
seuraavat…8

Kaikki asiat tulevat loppuun saatetuiksi todella nöyrässä ihmisessä. 
Aurinko edustaa Jumalaa. Kaikkein Korkeinta sen äärettömässä juma-
luudessa vastaa kaikkein alhaisinta nöyryyden syvyydessä. Todella nöy-
rän ihmisen ei tarvitse anoa Jumalalta mitään: hän voi käskeä Jumalaa, 
sillä jumaluuden korkeus ei etsi muuta kuin nöyryyden syvyyttä. Nöyrä 
ihminen ja Jumala ovat yhtä, nöyrällä on yhtä paljon valtaa Jumalaan 
kuin Hänellä on itseensä ja kaikkeen, mitä on enkeleissä, jotka nöyrä 
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ihminen saa omakseen. Mitä Jumala tekee, sitä nöyrä ihminen tekee, 
ja mitä Jumala on, sitä hän on: yksi elämä ja yksi oleminen. Siksi rakas 
Herramme sanoi: ”Oppikaa minusta, olen lempeä ja nöyrä sydämeltäni.”  
(Matt. 11:29)

Jos ihminen olisi todella nöyrä, joko Jumala joutuisi hylkäämään 
koko jumaluutensa ja eroamaan siitä tai Hänen täytyisi vuodattaa it-
sensä tuohon mieheen. Jumalani korkeus piilee nöyryydessäni: kun 
alennan itseni, Jumala tulee korottumaan. Jerusalem korotetaan, sanoo 
Raamattu ja profeetta. Mutta Jumala pitäisi tuoda alas, ei täydellisesti 
vaan sisäisesti, jotta meidät nostettaisiin ylös. Se, mikä oli ylhäällä, on 
tullut sisäiseksi. Sinun täytyy sisäistyä itsessäsi, niin että Hän on sinussa. 
Ei niin, että ottaisimme itseemme mitä tahansa sellaista, mikä on ylä-
puolellamme, vaan meidän tulee ottaa Hänet omaksemme itseltämme 
itsellemme.

Johannes sanoo: ”Niille, jotka ottivat Hänet vastaan, Hän antoi voi-
man* tulla Jumalan pojiksi. Ne, jotka ovat Jumalan poikia, eivät ole syn-
tyisin lihasta ja verestä vaan Jumalasta.” (Joh. 1:12-13) – Ei ulkoisesti 
vaan sisäisesti. Neitsyt Maria kysyi: ”Kuinka on mahdollista, että minä 
koskematon olisin Jumalan äiti?” Ja enkeli sanoi: ”Pyhä Henki tulee si-
nuun ylhäältä.” (Luuk. 1:34-35) Daavid sanoi: ”Tänään minä [Jumala]
olen synnyttänyt sinut.” (Ps. 2:7) Mitä tarkoittaa ’tänään’? Ikuisuutta. 
Olen synnyttänyt ikuisuudessa itseni kuin sinä ja sinut kuin itseni. Ja 
silti jalo ja nöyrä ihminen ei tyydy syntymään ainosyntyisenä Poikana, 
jonka Isä on synnyttänyt ikuisuudessa, vaan hän haluaa olla myös Isä 
ja päästä samaan ikuisen isyyden tasa-arvoon ja synnyttää hänet, josta 
olen ikuisuudessa syntynyt. Jumala tulee omaansa. Antaudu Jumalalle, 
niin Jumala on sinun omasi, niin kuin Hän on Hänen omansa. Se, mikä 
minussa on synnynnäistä, pysyy: Jumala ei koskaan poistu siitä ihmi-
sestä, minne tuo ihminen suuntaakaan kulkunsa. Sellainen ihminen voi 
torjua Jumalan, mutta kuinka kauas tahansa hän meneekään Jumalasta, 
Jumala pysähtyy ja odottaa häntä hänen polullaan ennen kuin hän huo-
maa sen. Jos haluat Jumalan olevan sinun omasi, sinun on oltava Hänen 

*	 RK-92: oikeuden. – Toim. huom.
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omansa kuin kielesi tai kätesi, joilla voit tehdä, mitä tahdot. Juuri niin 
vähän kuin pystyt tekemään ilman Häntä, Hän ei voi tehdä ilman sinua.

Joten jos haluat Jumalan olevan omasi, sinun on tehtävä itsesi Hänen 
omakseen ja pitää mielessäsi ainoastaan Häntä. Silloin hän tulee ole-
maan kaiken toimintasi alku ja loppu, aivan kuten Hänen jumaluutensa 
riippuu siitä, että hän on Jumala. Sille ihmiselle, joka näin kaikessa toi-
minnassaan ei ilmennä ja rakasta muuta kuin Jumalaa, Jumala antaa ju-
maluutensa. Mitä tahansa ihminen tekee, Jumala tekee, sillä nöyryyteni 
saa aikaan Jumalalle Hänen jumaluutensa. ”Valo loistaa pimeydessä, ja 
pimeys ei sitä käsitä.” (Joh. 1:5) Tämä tarkoittaa, että Jumala ei ole vain 
kaikkien tekojemme ja olemuksemme alku, Hän on myös loppu ja rau-
ha kaikille olennolle.

Jotta voisimme oppia Jeesus Kristukselta nöyryyden läksyn, siinä Ju-
mala Isä, Poika ja Pyhä Henki auttakoot meitä kaikkia. Amen. 

Deo gratias.

***
1. Säännöllinen augustinolainen kolminaisuuden kaava: memoria, intellectus, 

voluntas.
2. lntgegenwordichkeit = (ikuinen) läsnäolo.
3. Kaikkia kolmea voimaa ei ole tässä nimetty: ne ovat esimerkiksi Albertus 

Magnuksen esittämiä kuten irascibilis, concupiscibilis ja rationalis.
4. Tästä puuttuu jotain.
5. Albertus Magnuksen esittämien ”voimien” sijainti eri elimissä.
6. Kirjaimellisesti jotain ’hyvempää’: se on erotettava ’paremmasta’, johon edellä 

viitattiin. 
7. Tämä tulkinta on yksittäinen, yleensä se tulkitaan ’rauhaksi’ (Q).
8. Taas puuttuu jotain.
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SAARNA 51
(Q 15)1

HOMO QUIDAM NOBILIS ABIIT IN REGIONEM  
LONGINQUAM ACCIPERE REGNUM ET REVERTI  

(Luuk. 19:12) 

Nämä sanat ovat evankeliumissa ja tarkoittavat: ”Ylhäinen mies lähti 
omasta halustaan kaukaisiin maihin ja palasi takaisin entistä rikkaampa-
na.”2 Voimme yhdessä evankeliumissa lukea Kristuksen sanoneen: ”Ku-
kaan ei voi olla opetuslapseni, ellei hän seuraa minua” (Luuk. 14:27) – ja 
ellei hän hylkää itseään ja luovu kaikesta. Ja niin hänellä on kaikki, sillä 
kaikesta luopuminen on kaiken saamista.3 Mikäli ihminen on irrottau-
tunut itsestään alistamalla halunsa ja sydämensä Jumalalle ja asettamalla 
tahtonsa kokonaan Jumalan tahdon alaiseksi sekä olemalla välittämättä 
luoduista, luovutetaan hänet todella takaisin itselleen. 

Hyvyys itsessään ei tyynnytä sielua: se viekoittelee sielua…4 ja suun-
taa huomionsa ulospäin. Sopiva valmistautuminen kaikkeen hyvään on 
yhteyttä, ja armo pysyy tämän toiveen mukana. Mikäli Jumala antaisi 
minulle jotain tahtonsa ulkopuolella olevaa, en minä välittäisi siitä, sillä 
vähäisinkin Hänen tahtoonsa sisältyvä tuottaa minulle autuuden. 

Kaikki olennot ovat lähtöisin Jumalan tahdosta. Jos kykenisin halua-
maan yksin Jumalan hyvyyttä, tuo tahto olisi niin jaloa, että Pyhä Henki 
virtaisi siitä ilman minkäänlaista välitystä.5 Kaikki hyvä virtaa Jumalan 
ylenmääräisestä hyvyydestä. Mutta Jumalan tahto maistuu minulle ai-
noastaan siinä ykseydessä, jossa Jumalan hyvyyden rauha on kaikissa 
luoduissa, joissa6 se uinuu kaikessa koskaan olleessa ja eläneessä – niin 
kuin sen lopullisessa tarkoituksessa: siinä7 sinun pitäisi rakastaa Pyhää 
Henkeä, sellaisena kuin se on ykseyden tilassa – eikä omillaan, vaan 
missä hänellä on aistimus ainoastaan Jumalan hyvyydestä siinä yk-
seydessä, josta kaikki hyvä virtaa Jumalan ylenpalttisesta hyvyydestä. 
Tällainen ihminen palaa rikkaampana kuin lähtiessään. Jokainen, joka 
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poistuu itsestään tuolla tavoin, luovutetaan takaisin itselleen todellisem-
massa merkityksessä, ja kaikki asiat palautetaan hänelle yhtenä, samassa 
määrin kuin hän on ne moninaisuudessaan täysin hylännyt, sillä hän 
käsittää itsensä ja kaikki asiat läsnä olevina tämän hetken ykseydessä. Ja 
tuolla tavoin poistunut ihminen palaa takaisin entistä paljon jalompa-
na. Tämä ihminen on nyt esteettömässä vapaudessa ja puhtaassa alas-
tomuudessa, sillä hänen ei tarvitse ryhtyä mihinkään tai ottaa mitään 
pientä tai suurta – koska kaikki, mikä kuuluu Jumalaan, kuuluu myös 
hänelle. 

Aurinko8 vastaa Jumalaa Hänen korkeimmassa olemuksessaan, ja 
Hänen nöyryytensä mittaamattomissa syvyyksissä. Nöyrän ihmisen ei 
todellakaan tarvitse rukoilla sitä, sillä hän voi käskeä Jumalaa. Sillä ju-
maluuden korkeutta ei voi käsittää muutoin kuin nöyryyden syvyyk-
sissä, koska nöyrä ihminen ja Jumala ovat yhtä eivätkä kaksi. Nöyräl-
lä ihmisellä on yhtä paljon valtaa Jumalan kuin itsensäkin suhteen, ja 
kaikki enkeleiden ja pyhimysten hyvyys kuuluu yhtä hyvin hänelle kuin 
Jumalallekin9. Sillä hän suorittaa kaiken, minkä Jumalakin, ja tahtoo sa-
maa kuin Hän ja on myös sama kuin Hän – yhtä elämää ja olemusta. 
Jos nöyrä ihminen olisi helvetissä, Jumalan täytyisi tulla hänen luokseen 
helvetissä ja helvetin pitäisi olla hänelle taivas. Jumalan täytyisi tehdä 
tämä, koska silloin tuo ihminen on jumalallinen olemus ja jumalallinen 
olemus on tuo ihminen, sillä tässä ilmenee Jumalan ykseyden ja nöyrän 
ihmisen välinen hipaisu10. Sillä nöyryydeksi kutsuttu hyve on juurena 
jumaluuden perustassa, mihin se on niin istutettu, että sen olemus on 
kokonaan ikuisessa Yhdessä eikä missään muualla. Todella nöyrässä 
ihmisessä saavutetaan kaikki11, eikä mikään voi vahingoittaa tai johtaa 
harhaan todella nöyrää ihmistä, sillä ei ole olemassa mitään, joka ei pa-
kenisi itselleen tuhoisaa asiaa; ja kaikki luodut asiat pakenevat tätä, sillä 
ne itsessään eivät ole mitään. Sen vuoksi nöyrä ihminen pakenee kaik-
kea, mikä voisi johtaa hänet harhaan Jumalasta. Aivan kuten pakenen 
palavaa hiiltä, koska se voisi tuhota minut ja irrottaa minut olemassa-
olostani. 
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Aristoteles suunnitteli kirjaa, jossa hän puhuisi kaikista asioista12. 
Aristoteles sanoo ihmisestä13: ”Homo viittaa ihmiseen, johon on lisätty 
muoto, joka antaa hänelle olemassaolon ja elämän kaikkien – sekä jär-
jellisten että järjettömien – olentojen kanssa.” Hän jatkaa sanomalla, että 
aivan kuten kaikki olennot sisältyvät järjellisesti – kuvina ja muotoina 
– enkeleihin14 ja enkelit tuntevat kaikki asiat järjellisesti ilman erillisyyt-
tä, niin ihminen käsittää kaikkien luotujen kuvat ja muodot erillisinä. 
Aristoteles sanoi ihmisestä, että juuri se tekee ihmisen, että hän käsittää 
kaikkia kuvia ja muotoja siten. 

Nyt minäkin puolestani julistan, mitä ihminen on. ’Homo’ tarkoittaa 
ihmistä, johon on lisätty ydinolemus, joka antaa hänelle olemassaolon, 
elämän ja järjellisen olemuksen. Järjellinen ihminen on sellainen, joka 
ymmärtää itseään järjellisesti, ja on itsessään irti kaikesta aineesta ja 
muodosta. Mitä enemmän hän on irti kaikesta ja kääntynyt itseensä, 
sitä selvemmin ja järjellisemmin hän tuntee kaikki asiat itsessään kään-
tymättä ulospäin – ja sitä enemmän hän on ihminen.

Miten voi olla niin, että sitoutumaton ymmärryskyky käsittää kai-
ken itsessään ilman muotoa tai kuvaa, kääntymättä ulospäin tai ylittä-
mättä itseään? Se johtuu yksinkertaisuudesta, sillä mitä puhtaampi ja 
yksinkertaisempi ihminen on itsessään, sitä yksinkertaisemmin hän 
voi ymmärtää kaiken moninaisuuden itsessään – pysyen itse muuttu-
mattomana. Boethius sanoo: ”Jumala on järkähtämätön hyvyys, pysy-
en hiljaa itsessään, liikuttamattomana ja liikkumattomana – kuitenkin 
pitäen kaikki asiat liikkeessä.”15 Yksinkertainen ymmärrys on itsessään 
niin puhdasta, että se käsittää heti puhtaan ja alastoman jumalallisen 
olemuksen, ja tässä sisään virtauksessa se ottaa vastaan samalla tavoin 
kuin enkelitkin jumalallisen luonnon, josta enkelit saavat suuren ilon. 
Jo enkelin näkeminen olisi tuhannen helvetissä vietetyn vuoden arvois-
ta. Tämä ymmärrys on niin puhdasta ja kirkasta itsessään, että kaikki 
ihmisen siinä näkemä muuttuu enkeliksi! 

Huomatkaahan, mitä Aristoteles sanoo riippumattomista hengistä 
Metafysiikaksi16 kutsutussa kirjassa. Korkein opettajista, joka milloin-
kaan on ollut tekemisissä luonnontieteiden kanssa, puhuu riippumatto-
mista hengistä ja sanoo, etteivät ne ole minkään muotoja ja että niiden 
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olemus juontuu Jumalan välittömästä virtauksesta. Sitten ne virtaavat 
takaisin sisään ja ottavat vastaan välittömän jumalallisen virtauksen, 
enkelien yläpuolelta, ja ne katsovat Jumalan alastonta olemusta ilman 
erottavia tekijöitä. Aristoteles kutsuu tätä alastonta olemusta ’joksikin’17. 
Se on korkeinta, mitä Aristoteles on koskaan julistanut luonnontietei-
den alalla, eikä kukaan mestari kykene ilmaisemaan suurempia asioita 
muutoin kuin Pyhän Hengen alaisena. Tämä jalo ihminen ei kuitenkaan 
tyydy sellaiseen olemukseen, jonka enkelit havaitsevat ilman muotoa ja 
josta enkelit ovat välityksettömästi riippuvaisia – hän ei tyydy mihin-
kään vähempään kuin Yhteen Ainoaan. 

Olen aikaisemmin puhunut ensimmäisestä alusta ja viimeisestä lo-
pusta. Isä on jumaluuden alku, sillä Hän käsittää itsensä itsessään. Hä-
nestä vuodattuu ikuinen Sana, pysyen kuitenkin sisäisyydessä, ja Pyhä 
Henki on peräisin niistä kummastakin, pysyen kuitenkin sisäisyydessä, 
eikä Isä synnytä häntä, koska hän on siinä ja kaikissa olennoissa ilmene-
vän jumaluuden loppu – ja siellä on kaikkien olemassa olevien ja ollei-
den rauha ja lepotila. Alku on olemassa lopun vuoksi, sillä lopullisessa 
lopussa kaikki olemassa ollut saa rauhan. Olemassaolon lopullinen lop-
pu on salatun jumaluuden pimeydessä tai tietämättömyydessä. Sen valo 
valaisee sitä, mutta tämä pimeys ei sitä käsitä18. Tämän takia Mooses 
sanoi, että ’se, joka on minut lähettänyt’, on ikuisesti nimetön, minkä 
vuoksi profeetta sanoi: ”Sinä olet todella salattu Jumala” (Jes. 45:15) sii-
nä sielun perustassa, missä Jumalan ja sielun perusta ovat samaa perus-
taa. Mitä enemmän etsimme sinua, sitä vähemmän löydämme sinua. Si-
nun pitää etsiä Häntä sellaisessa viisaudessa, ettet koskaan löydä Häntä. 
Jos et etsi Häntä, niin löydät Hänet. 

Jotta voisimme etsiä Häntä sillä tavoin, että pysymme Hänessä ikui-
sesti, Jumala meitä auttakoon. Amen. 

***
1. Säilynyt ainoastaan yhdessä (kuten saarna 14) täydellisessä käsikirjoitukses-

sa, joka sekin on vaurioitunut. Sen on kääntänyt Clark. 
2. Ei kovin sanatarkka tekstin käännös – kuten tavallista Eckhartilla. 
3. Ks. 2. Kor. 6:10 (Clark). 
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4. Tekstissä on tässä kohdassa vaurioita. 
5. Käännetty sananmukaisesti. Tarkoittaa: silloin minun olisi niin jalo, että se 

olisi Jumalan tahtoa. 
6. Jumalan hyvyydessä. 
7. ’Mystisessä yhdistymisessä’ (Clark). Eckhart ei käytä missään termiä unio 

mystica, mutta sitä hän tarkoittaa. Ks. viite 11. 
8. Koko kappale on epäselvä. 
9. Jätetty pois sanat ’Jumala ja nöyrä ihminen ovat täysin yhtä, eivät kaksi’, jon-

ka niin Quint kuin Clarkin katsovat lisäykseksi. Kappaletta siteerataan latinaksi 
puolustusaineistossa, eikä niissä ole näitä sanoja. 

10. Ks. saarna 22 ja Cant. 1:2. Eckhart mainitsee harvoin suudelmaa unio mys-
tican symbolina; se on Pyhän Bernhard Clairvauxlaisen suosima ilmaus. 

11. Kuten saarnassa 50. 
12. Hänen Metafysiikassaan. 
13. De Anima B (Eckhartin mukailemana). 
14. Kuten Clark huomauttaa, Aristoteles ei tietenkään mainitse enkeleitä, vaan 

tähtien liikuttajat: arabialainen kommentaari viittaa enkeleihin. Skolastisissa ope-
tuksissa ihminen jakaa fyysisen olemuksen muiden maallisten olentojen kanssa 
– ja järjen enkelien kanssa. 

15. De Consolatione Philosophie III metrum ix: stabilisque manens das cuncta 
moveri (Q). 

16. Metaphysics XII, kappale 8. 
17. Sanatarkasti ’yksi miksi’ (ain was): luultavasti Aristoteleen tai tomistien 

quad quid est: Ks. Summa Theol. I, Q 57, A. 1 (Q). 
18. Ks. Joh. 1:5. 
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SAARNA 52
(Q 32, QT 30)

CONSIDERAVIT SEMITAS DOMUS SUAE ET PANEM 
OTIOSA NON COMEDIT  

(Snl. 31:27)1

”Hyvä vaimo valaisee2 polkuja talonsa ympärillä, eikä ole syönyt leipään-
sä joutilaana.” Tämä talo tarkoittaa koko sielua, ja polut talon ympärillä 
ovat sielun voimia3. Eräs vanha mestari4 sanoo, että sielu on luotu yhden 
ja kahden väliin. Yksi on ikuisuus, joka ylläpitää itsensä ikuisesti yksi-
nään ja ilman muutosta. Kaksi on aika, joka on muuttuvaa ja määrätty li-
sääntymään. Hän pyrkii ilmaisemaan, että sielu koskettaa korkeimmilla 
voimilla ikuisuutta, Jumalaa, kun taas alemmat voimat ovat kosketuksis-
sa aikaan, tehden sen muutoksen alaiseksi ja taipuvaiseksi ruumiillisiin 
asioihin, jotka häpäisevät sen. Mikäli sielu kykenisi tunnistamaan Juma-
lan kokonaan kuten enkelit, se ei olisi milloinkaan astunut ruumiiseen. 
Jos se voisi tuntea Jumalan ilman maailmaa, ei maailmaa olisi tehty sen 
vuoksi. Maailma luotiin sielun takia harjoittamaan ja tukemaan sen sil-
mää kestämään jumalallista valoa. Aivan kuten auringon valo himme-
nee ensin ilmaan ja leviää eri asioihin, sillä yksikään ihmissilmä ei kes-
tä aurinkoa, niin myös Jumalan valo on liian voimakas ja kirkas sielun 
silmän kestettäväksi, elleivät aine ja heijastukset vahvista sitä ensin ja 
kohota ylös, johdattaen ja totuttaen sitä jumalalliseen valoon. 

Korkeimmilla voimillaan sielu koskettaa Jumalaa ja on siten muo-
dostettu Jumalan mukaan. Jumala on muodostettu itsensä mukaan: 
Hänellä on kuva itsestään, eikä mistään sen ohella. Hänen kuvansa on 
täydellinen itsetuntemus, eikä mitään muuta kuin valoa. Kun sielu tulee 
Hänen yhteyteensä todellisessa oivalluksessa, on sielu tämän kuvan kal-
tainen. Jos sinetti painetaan vihreään tai punaiseen vahaan tai kankaa-
seen, se kaikki on kuvaa. Jos sinetti painetaan suoraan vahaan, niin ettei 
vahasta jää yhtään jäljelle, vaan kaikki painautuu sinettiin, on se silloin 
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erottamattomasti yhtä ja samaa sinetin kanssa ilman eroavuutta. Samal-
la tavoin sielu yhdistyy täysin Jumalaan, kuvaksi ja kaltaisuuteen, kun 
se saavuttaa Jumalan yhteyden todellisessa oivalluksessa. Augustinus 
sanoo, että sielu luotu niin jaloksi ja niin korkeaksi kaikkien olentojen 
yläpuolelle, ettei mikään katoava asia ja viimeisenä päivänä häviäväksi 
tuomittu voi puhua sille tai vaikuttaa siihen muutoin kuin välikäsien 
kautta. Nämä ovat sielun silmät ja korvat ja viisi aistia: nämä ovat sie-
lun teitä maailmaan5, ja näitä teitä maailma tulee takaisin sieluun. Eräs 
mestari6 sanoo, että sielun voimat palaavat sieluun suurten hedelmien 
kanssa: ne eivät milloinkaan poistu tuomatta jotain takaisin. Sen vuoksi 
ihmisen pitäisi ottaa vaarin siitä, ettei hänen silmänsä tuo takaisin sielua 
vahingoittavia asioita. Olen varma, että kaikki, mitä hyvä ihminen nä-
kee, se uudistaa häntä. Jos hän näkee jotain pahaa, hän kiittää Jumalaa 
siitä, että Jumala on varjellut häntä siltä ja rukoilee Jumalaa käännyttä-
mään sen, jossa tuo paha on. Jos hän näkee jotain hyvää, hän toivoo sen 
toteutuvan itsessään. 

Tämän näkemisen7 tulisi olla kaksinkertaista: meidän pitäisi irrottau-
tua vahingollisesta ja korjata puutteemme. Mikäli ne, jotka paastoavat ja 
valvovat paljon ja tekevät jaloja tekoja, eivät kykene parantamaan heik-
kouksiaan ja tapojaan, joista riippuu todellinen edistyminen, pettävät 
itseään ja tekevät paholaisen silmissä itsestään naurunalaisia. Eräällä 
miehellä oli kerran siili8, jonka avulla hän rikastui. Aina kun siili tunsi, 
mihin päin tuuli oli kääntymässä, se pörhisti piikkejään ja käänsi taka-
puolensa tuulta päin. Silloin mies meni kalastajien luo ja sanoi heille, 
mitä annatte minulle, jos sanon teille, mihin tuuli kääntyy? Sitten hän 
myi heille tietoja tuulen suunnasta ja rikastui. Samalla tavoin ihminen 
voisi tulla todella rikkaaksi hyveiden suhteen löytämällä heikoimmat 
kohtansa korjatakseen ne pyrkimällä uutterasti voittamaan ne. 

Tämän Elisabet suoritti hyvin huolellisesti. ”Hän piti hyvää huolta 
talonsa teistä. Ja näin hän ei pelännyt talvea, sillä hänen taloudellaan oli 
kaksinkertainen vaatetus.” (Snl. 31:21) Sillä hän oli varuillaan sellaisen 
suhteen, joka voisi häntä vahingoittaa. Kaikkea puutteellista hän koetti 
kovasti tehdä hyväksi. Ja näin hän ei ’syönyt leipäänsä joutilaana’. Ja hän 
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suuntasi korkeimmat voimansa Jumalaamme. Sielun korkeimpia voi-
mia on kolme: ensimmäinen on tieto, toinen on innokkuus (irascibilis), 
joka on ylöspäin pyrkivä voima, ja kolmas on tahto9.

Kun sielu antautuu totuuden tietoon, yksinkertaiseen voimaan, jonka 
avulla Jumala tunnetaan, silloin sielua kutsutaan valoksi10. Ja Jumalakin 
on valoa, ja kun jumalallinen valo virtaa sieluun, sielu yhdistyy Juma-
laan kuin valo valoon. Silloin sitä kutsutaan uskon valoksi, ja se on ju-
malallinen hyve. Ja sinne, minne sielu ei kykene aisteineen ja voimineen 
menemään, usko voi sen kantaa. 

Toinen on nouseva voima, jonka erityisenä ominaisuutena on pyrkiä 
korkealle. Aivan kuten silmä on muodon ja värin näkemistä varten ja 
korva erilaisten suloisten äänien kuulemista varten, niin myös sielulla 
on erityinen tehtävä pyrkiä lakkaamatta ylöspäin näiden voimien kans-
sa. Jos se vilkaisee sivuun, se lankeaa ylpeyden syntiin. Se ei voi sietää, 
että mikään olisi sen yläpuolella. Luulen, ettei se voi sietää yläpuolel-
laan edes Jumalan olemista: jos Jumala ei ole sielussa eikä sielulla ole 
samaa hyvyyttä kuin itse Jumalalla, sielu ei koskaan löydä rauhaa. Tällä 
voimalla, sikäli kuin se on luodulle mahdollista, Jumala tarttuu kiinni 
sieluun, ja siksi sitä kutsutaan toivoksi, joka myös on jumalallinen hyve. 
Siinä sielu luottaa niin suuresti Jumalaan, että se ajattelee, ettei Jumalan 
koko olemuksessa ole mitään sille luoksepääsemätöntä. Salomon sanoo: 
”Varastettu vesi maistuu paremmalta kuin muu vesi.” (Snl. 9:17) Augus-
tinus sanoo: ”Varastamani päärynät olivat makeampia kuin äitini mi-
nulle ostamat, koska ne olivat minulta kiellettyjä ja lukkojen takana.”11 
Siten sielulle on sellainen armo kaikille yhteistä armoa paljon makeam-
paa, jonka se on saavuttanut erityisen viisauden ja pyrkimyksen kautta. 

Kolmas voima on sisäinen tahto, joka on ikuisesti kasvokkain Juma-
lan ja jumalallisen tahdon kanssa ja vetää Jumalan rakkauden itseensä. 
Silloin sielu on vetänyt puoleensa Jumalaa ja Jumala sielua, ja sitä kut-
sutaan jumalalliseksi rakkaudeksi, ja sekin on jumalallinen hyve. Juma-
lan autuaallisuus on kolmessa asiassa: tiedossa, jossa Hän tuntee itsensä 
täydellisesti; toiseksi vapaudessa, jossa Hän on kaikkien luotujensa kä-
sityskyvyn ja vaikutuksen tuolla puolen; ja tyytyväisyydessä, jolla Hän 
tyydyttää itsensä ja kaikki luodut. Siinä piilee myös sielun täydellisyys: 
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tiedossa ja ymmärryksessä, niin että se on tarttunut Jumalaan, ja täydel-
lisen rakkauden liitossa. 

Haluammeko tietää, mitä on synti? Kääntymistä pois onnesta ja hy-
veestä, se on kaiken synnin alku. Jokaisen autuaan sielun täytyy ’pitää 
huolta poluista’.12 Siksi ’sen ei tarvitse pelätä talvea, sillä sen talonväellä 
on kaksinkertainen vaatetus’, kuten Raamattu siitä sanoo. Se13 oli puettu 
voimalla vastustamaan kaikkea epätäydellistä ja oli totuuden kaunista-
ma. Ulkoisesti, maailman silmissä, tämä nainen eli rikkaudessa ja kun-
niassa, mutta sisäisesti hän palvoi todellista köyhyyttä. Ja kun ulkoinen 
lohtu petti hänet, hän pakeni Hänen luokse, jonka luo kaikki olennot pa-
kenevat, antamalla maailman ja itsensä raueta olemattomiin. Tuolla ta-
voin hän ylitti itsensä ja ylenkatsoi ihmisten pilkan, niin että se ei kosket-
tanut häntä – eikä hän menettänyt mitään täydellisyydestään. Hän halusi 
parantaa ja pestä sairaita ja saastaisia ihmisiä puhtaasta sydämestään.  

Jotta mekin voisimme näin valaista teitä talojemme ympärillä, emme-
kä söisi leipäämme joutilaisuudessa – Jumala meitä auttakoon. Amen. 

***
1. Marraskuun 19. päivän epistolasta, Unkarin pyhän Elisabetin juhla (k. 1231). 

Hän oli Türingenin maakreivi Ludvigin leski ja siten ehkä erityisen lähellä Eck-
hartin türingeniläistä sydäntä. Elisabetin kirkko Marburgissa on Saksan vanhin 
goottilainen kirkko. 

2. Kuten Quint huomauttaa, on tämä sanan consideravit käännös yllättävä. Hän 
uskoo Eckhartin ajatelleen Raamatun kohtaa Luuk. 15:8. 

3. Ks. saarna 6. 
4. Quint viittaa Alcher Clairvauxlaiseen (n. 1150), jonka De Spiritu et Anima 

-kirjoitus on joskus katsottu (kuten Eckhart, saarnassa 54) Augustinuksen teke-
mäksi. 

5. Polkuja aikaisemmassa lauseessa. 
6. Avicenna, De Anima I, kappale 5: vrt. LW I, 383 (Q). 
7. Polkujen ’näkemisen’. 
8. Eckhart kertoo tämän tarinan myös Johanneksen kommentaareissaan (LW 

III, 227), joissa hän sanoo sen tulleen Avicennalta. Evansilla on ’siilin’ sijaan (mys-
tisesti) sana ’nuoli’. 
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9. Ks. saarnat 27 ja 50. Muualla Eckhart, joka ei aina ole johdonmukainen, ni-
meää nämä kolme alemmiksi voimiksi. Mutta tässä hän ilmeisesti rinnastaa ne 
uskoon, toivoon ja rakkauteen (Q). 

10. Vrt. esim. saarna 8. 
11. Vrt. Tunnustuksia II, luku 4, viite 9 (Q). 
12. Eckhart palaa tässä tekstiinsä. 
13. Elisabet. Miehensä kuoleman jälkeen hän joutui kestämään vainoa. Hän 

hoiti köyhiä ja sairaita.
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SAARNA 53
(Pf 88, Q 22, QT 23)

AVE GRATIA PLENA, DOMINUS TECUM! 
(Luuk. 1:28) 

Nämä sanat löytyvät pyhästä evankeliumista ja tarkoittavat: ”Terve si-
nulle, armoitettu, Herra on kanssasi!” Pyhä Henki laskeutuu ylhäältä, 
korkealta valtaistuimelta ja tulee sinuun ikuisen Isän valosta. Tämän 
suhteen tulisi ymmärtää kolme seikkaa. Ensimmäinen on enkeliluon-
toon kuuluva nöyryys, toinen on siinä, että se tiesi itsensä arvottomaksi 
nimeämään jumalanäitiä, ja kolmanneksi, ettei enkeli kääntynyt vain 
hänen puoleensa vaan suuren joukon puoleen – jokaisen hyveellisen 
sielun, joka halajaa Jumalaa. Mikäli Maria ei ensin olisi synnyttänyt Ju-
malaa henkisesti, hän ei olisi milloinkaan voinut syntyä Mariasta ruu-
miillisesti. 

Eräs nainen sanoi Jeesus Kristukselle: ”Siunattu on se kohtu, joka 
sinua kantoi.” (Luuk. 11:27) Ja Jeesus Kristus vastasi: ”Ei ainoastaan 
minua kantanut kohtu ole siunattu – siunattuja ovat ne, jotka kuulevat 
Jumalan sanan ja noudattavat sitä.” Jumalalle on arvokkaampaa syn-
tyä henkisesti jostakusta neitsyestä tai hyvästä sielusta kuin fyysisesti  
Mariasta1. 

Tämä tulisi ymmärtää siten, että me olemme ainoa Poika, jonka Isä 
on ikuisesti synnyttänyt. Kun Isä synnytti kaikki olennot, Hän synnytti 
minutkin, ja minä vuodatuin kaikkien olentojen kanssa samalla pysyen 
Isässä2. Se saa alkunsa minussa, ja toiseksi pysähdyn tuohon ajatukseen, 
ja kolmanneksi puhun sen ääneen, jolloin te kaikki voitte ottaa sen vas-
taan. Kuitenkin se todellisuudessa on minussa koko ajan. Samoin minä 
pysyn Isässä. Isässä ovat kaikkien olentojen perikuvat. Tällä puunpala-
sella on henkinen kuva Jumalassa. Se ei ole ainoastaan järjellistä, vaan 
se on itse puhdasta järkeä. 
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Suurin Jumalan koskaan ihmiselle suorittama hyvä on siinä, että Hän 
itse tuli ihmiseksi. Kerron tässä tähän liittyvän tarinan. Oli kerran rikas 
mies ja nainen. Naiselle sattui onnettomuus, jossa hän menetti toisen 
silmänsä, jota hän kovasti suri. Silloin mies tuli hänen luokseen ja sanoi: 
”Vaimo, miksi olet onneton? Sinun ei pitäisi olla niin onneton silmä-
si menetyksestä.” Hän sanoi: ”En sure sitä, että olen menettänyt silmä-
ni, suren sitä, että sinä saatat rakastaa minua vähemmän.” Silloin mies 
sanoi: ”Vaimo, minä rakastan sinua.” Pian tämän jälkeen hän puhkaisi 
toisen silmänsä ja meni vaimonsa luokse sanoen: ”Vaimo, jotta tietäisit 
minun rakastavan sinua, olen tehnyt itseni kaltaiseksesi: nyt minulla-
kin on vain yksi silmä.”3 Nainen on kuin sellainen ihminen, joka tuskin 
saattoi uskoa Jumalan rakastavan häntä niin paljon, ennen kuin Jumala 
puhkaisi toisen silmistään ja omaksui inhimillisen luonnon. Tätä tar-
koittaa ’lihaksi tuleminen’. Neitsyt Maria kysyi: ”Miten se on mahdollis-
ta?”. Ja enkeli vastasi: ”Pyhä Henki tulee sinuun ylhäältä”, ikuisen valon 
Isän korkeimmalta valtaistuimelta. 

In principio (alussa). ”Lapsi on meille syntynyt, poika on meille an-
nettu” (Jes. 9:5): luonnoltaan pieni lapsi, ikuisen jumaluuden poika. 
Mestarit sanovat kaikkien olentojen pyrkivän synnyttämään ja tule-
maan Isän kaltaiseksi. Eräs mestari sanoo, että jokainen toiminnan syy 
tähtää ainoastaan päämääräänsä, löytääkseen lopulta levon ja rauhan. 
Toinen mestari4 sanoo kaikkien olentojen työskentelevän perimmäistä 
puhtauttaan ja täydellistymistään kohti. Tuli tulena ei pala: se on niin 
puhdasta ja hienoa, ettei se syty; tulen luonto pikemminkin sytyttää 
ja siirtää kuivaan puuhun oman ylimmän täydellisyytensä luontonsa 
ja kirkkautensa mukaisesti. Jumala on tehnyt samoin. Hän on luonut 
sielun oman täydellisen luontonsa mukaisesti ja valanut siihen oman 
valonsa sen alkuperäisessä puhtaudessa, pysyen itse saastumattomana. 

Kun Jumala loi kaikki olennot, eikö Jumala olisi aikaisemmin syn-
nyttänyt jotain luomatonta, joka sisälsi kaikkien olentojen kuvat – se on 
kipinä, ja tämä kipinä on niin Jumalan kaltainen, että se on yhtä erotta-
matonta ykseyttä ja sisältää itsessään kaikkien olentojen kuvat, kuvatto-
mat kuvat ja kuvien yläpuolella olevat kuvat5. 
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Olen hämmästynyt siitä, että Raamattu sisältää niin runsaasti merki-
tyksiä, ettei kukaan voi täysin ymmärtää sen pienintäkään sanaa siitä. Ja 
näin ollen jos kysytte minulta, koska olen yksi ainoan taivaallisen Isän 
ikuisesti synnyttämä poika, että olenko ollut ikuisesti tuo poika Juma-
lassa – on vastaukseni: kyllä ja ei. Kyllä, poika siinä mielessä, että Isä on 
ikuisesti synnyttänyt minut – ei poika siinä mielessä, että on syntymätön. 

In principio. Tässä meidän annetaan ymmärtää, että me olemme ai-
noa poika, jonka Isä on ikuisesti synnyttänyt ikuisen piilopaikan sala-
tusta pimeydestä, joka on perimmäisen puhtauden ensimmäisessä alus-
sa, kaiken puhtauden runsaudessa. Siellä olen ikuisesti ollut levossa ja 
unessa ikuisen Isän tajunnassa, sisäisesti ja lausumattomana. Siitä puh-
taudesta Hän on ikuisesti synnyttänyt minua, ainosyntyistä poikaansa 
ikuisen isyytensä nimenomaiseksi kuvaksi – niin että minä saattaisin 
olla isä ja synnyttää hänet, josta olen syntynyt. Aivan kuten silloin, jos 
joku seisoisi korkean vuoren juurella ja huutaisi: ”Oletko siellä?”, kaiku 
vastaisi: ”Oletko siellä?” Ja jos hän sanoisi: ”Tule ulos!”, kaiku vastaisi: 
”Tule ulos!” Itse asiassa näin katsoen jokaisesta puunpalasesta tulisi en-
keli ja järjellinen olento, eikä ainoastaan järjellinen vaan puhdasta jär-
keä siinä perimmäisessä puhtaudessa, joka on kaiken puhtauden runsa-
utta. Ja juuri sitä Jumala tekee: Hän synnyttää ainosyntyistä Poikaansa 
sielun korkeimmassa osassa6. Kun Hän synnyttää ainosyntyisen Poikan-
sa minuun, samassa minä synnytän hänet takaisin Isään. Se ei eroa sii-
tä, että Jumala synnyttää enkelin7 ja syntyy uudelleen neitsyestä. Minua 
ihmetytti aikoinaan, pitäisikö minulta kysyä siitä, miksi jokainen ruo-
hon lehti on niin erilainen; ja kuinka sattuikaan, minulta kysyttiin tästä 
erilaisuudesta. Silloin sanoin olevan ihmeellisempää, että kaikki ruohon 
lehdet ovat niin samanlaisia. Eräs mestari sanoo, että ruohon lehdet ovat 
kaikki erilaisia johtuen Jumalan hyvyyden ylenpalttisuudesta, jota Hän 
valaa yltä kyllin kaikkiin olentoihin paljastaakseen yhä enemmän omaa 
majesteettisuuttaan. On ihmeellisempää, kuinka samanlaisia ruohon 
lehdet ovat, selittyen sillä, että aivan kuten enkelit ovat alkuperäisessä 
puhtaassa luonnossaan yhtä, ovat kaikki ruohon lehdetkin alkuperäises-
sä puhtaassa luonnossaan yhtä – ja siinä kaikki olennot ovat yhtä. 



292

Ihminen voisi ajan mittaan komentaa Jumalaa.8 Jos olisin siellä yl-
häällä ja sanoisin ’tule tänne ylös’, olisi se hänelle raskasta, mutta jos sa-
noisin ’istu tänne alas’, olisi se helppoa. Näin Jumala tekee. Missä tahan-
sa ihminen nöyryyttää itsensä, ei Jumala kykene epäämään hyvyyttään. 
Hänen on pakko alentaa itsensä, valaa itsensä tuohon nöyrään ihmi-
seen, ja kaikkein vähäisimmälle Hän antaa itsensä suurimmassa määrin 
ja täysin. Jumala antaa oman olemuksensa, ja Hänen olemuksensa on 
Hänen hyvyyttään, ja Hänen hyvyytensä on Hänen rakkauttaan. Kaikki 
suru ja ilo saa alkunsa rakkaudesta. Ajattelin matkalla, kun minun piti 
tulla tänne, etten haluaisi tulla tänne, koska tulisin rakkauden kastele-
maksi. Ehkä tekin olette tulleet rakkauden kastelemaksi, mutta emme 
keskustele siitä. Sekä ilo että suru tulevat rakkaudesta. 

Ihmisen ei pitäisi pelätä Jumalaa, sillä pelkäävä pakenee Häntä. Sel-
lainen pelko on vahingollista. Oikeanlainen pelko on Jumalan menettä-
misen pelkoa. Ihmisen ei tulisi pelätä Häntä vaan rakastaa, sillä Jumala 
rakastaa ihmistä korkeimpaan täydellisyyteen. Mestarit sanovat, että 
kaikki pyrkivät synnyttämään Isää ja tulemaan Hänen kaltaisekseen. Ja 
he julistavat, että maa pakenee taivasta, mutta jos se pakenee alaspäin, 
se tulee alaspäin taivaaseen, ja jos se pakenee ylöspäin, tulee se taivaan 
alaosaan. Maa ei voi milloinkaan paeta niin alas, etteikö taivas virtaisi 
siihen ja ilmaisisi siinä voimaansa ja tekisi sitä hedelmälliseksi – tahtoo 
se sitä tai ei.9 Näin on myös ihmisen laita: hän uskoo voivansa poistua 
Jumalan luota mutta ei kykene Häntä pakenemaan, sillä jokainen kolk-
ka ja sopukka on Hänen ilmaustaan. Hän luulee pakenevansa Jumalaa 
mutta juoksee Hänen syliinsä. Jumala synnyttää sinussa ainosyntyistä 
Poikaansa, pidät sinä siitä tai et. Olet sitten unessa tai valveilla, Jumala 
suorittaa työtään. 

Puhuin äskettäin siitä, kenen syy on, ettei ihminen voi kokea tuota, 
ja sanoin sen johtuvan siitä, että hänen kielensä on niin paljon ylimää-
räisen saastan peittämä eli täynnä olemuksellisuutta – aivan kuin ih-
misellä, jolle kaikki ruoka maistuu katkeralta eikä hänen makunsa mu-
kaiselta. Mikä on syynä siihen, että emme pidä ruoasta? Syy on suolan 
puutteessa. Suola on jumalallista rakkautta. Jos meillä olisi jumalallista 
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rakkautta, niin maistaisimme Jumalan ja kaikki Hänen suorittamansa 
työt. Me vastaanottaisimme kaiken Jumalalta ja tekisimme kaikkia Hä-
nen suorittamiaan toimia. Tässä samaisuudessa me kaikki olemme Hä-
nen ainoaa Poikaansa. 

Kun Jumala loi sielun, Hän loi sen oman täydellisimmän luonton-
sa mukaiseksi, niin että se voisi olla morsian10 Hänen ainosyntyiselle 
Pojalleen, joka – täysin tietoisena tästä – päätti poistua ikuisen Isyy-
tensä yksityisestä kammiosta, jossa hän oli ikuisessa unessa – jääden 
lausumattomana sisäisyyteen.11 In principio. Perimmäisen puhtauden 
ensimmäisessä alkutilassa Poika pystytti ikuisen kirkkautensa teltan 
ja tuli esiin Kaikkein Korkeimmasta ylentääkseen rakkaintaan, johon 
Isä oli hänet ikuisesti vihkinyt, jotta hän palauttaisi hänet Korkeim-
man luo, josta hän oli saanut alkunsa12. Ja toisaalla sanotaan: ”Herra, 
kuninkaasi on tulossa luoksesi!” (Sak. 9:9) Tästä syystä hän lähti ja tuli 
hypellen kuin nuori hirvi, ja kärsi rakkauden tuskaa: eikä hän lähtenyt 
ulos muussa mielessä kuin toivoen palaavansa kammioon morsiamensa 
kanssa. Tämä kammio on mystisen Isän hiljainen pimeys. Lähtiessään 
Kaikkein Korkeimmasta hän tahtoi näyttää sielulle hänen jumaluuden 
kätketyn mysteerin, jossa hän on rauhan tilassa itsensä ja kaikkien olen-
tojen kanssa. 

In principio13: käännettynä tämä tarkoittaa kaiken olemassaolon al-
kua, lisäksi se on kaiken olemisen loppu, koska ensimmäinen alku on 
olemassa viimeisen lopun vuoksi. Todellakin, Jumala itse ei pysähdy 
sinne, missä Hän on ensimmäinen alku: Hän pysähtyy sinne, missä Hän 
on kaiken olemisen loppu ja rauhan tila. Ei kuitenkaan siten, että tämä 
oleminen saatetaan olemattomaksi, vaan pikemminkin siten, että se 
saatetaan valmiiksi ja täydelliseksi lopullisessa päätepisteessään. Mikä 
on viimeinen loppu? Se on jumaluuden salattu pimeys, joka on tunte-
maton ja ikuisesti tutkimaton ja tutkimattomissa. Jumala on siinä tun-
temattomana itsessään, ja Ikuisen Isän valo on ikuisesti loistanut siellä 
eikä pimeys ole sitä valoa14 käsittänyt. 

Jotta me päätyisimme tähän totuuteen, auttakoon meitä tämä totuus, 
josta olen puhunut. Amen. 
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***
1. Vrt. saarna 8. 
2. Vrt. saarna 17. 
3. Eckhart kertoo tämän tarinan Johanneksen evankeliumin kommentaareis-

saan. On olemassa keskiaikainen saksalainen versio, Die getriuwe kone (Uskolli-
nen vaimo), jonka on kirjoittanut Herrand von Wildonje (n. 1250) ja jossa ruma 
aviomies menettää toisen silmänsä sodissa ja hänen kaunis vaimonsa puhkaisee 
toisen silmänsä. 

4. Näitä opettajia ei ole löydetty. 
5. Edckhart ei vie lausetta loppuun – tai ainakaan käsikirjoitus ei sitä tee. 
6. Ymmärryksessä. Vrt. saarna 54, viite 7. 
7. Marian Ilmestyksestä. 
8. Vrt. saarna 24a. 
9. Ks. saarna 50. 
10. Quint lukee sanan brût (morsian) merkityksettömän geburt (syntymä)-

sanan sijaan käsikirjoituksessa ja Pfeifferin tekstissä. Evans on omaksunut riip-
pumattomasti käännöksessään sanan ’morsian’. Tämä on ilmeisesti oikein, kun 
huomioidaan tekstin jatko. 

11. Kristus Sanana (Logos), vielä lausumattomana. Teemasta Jumala ’lausumas-
sa Sanaa’. Vrt. saarna 1. 

12. Quint viittaa psalmiin 18:6 ja Laul. l. 2:8. Tämän koko kappaleen sanotaan 
vaikuttavan enemmän Susolta kuin Eckhartilta, mutta Quint osoittaa yhtymäkoh-
tia Eckhartin muihin teoksiin; ja Suso oli joka tapauksessa Eckhartin oppilas. Ai-
kaisemmassa perinteessä Laulujen (Korkea Veisu) morsian on tulkittu kirkoksi, 
mutta paljon ennen Eckhartin aikoja se katsottiin kuten tässä yksilölliseksi sie-
luksi. 

13. Nämä 1. Mooseksen kirjan ja Johanneksen evankeliumin avaussanat kulke-
vat koko saarnan johtoteemana. Katso Clarkin ja Skinnerin huomautukset (Meis-
ter Eckhart, Selected Treatises and Sermons, 1958, s. 48.), vaikeudesta kääntää näitä 
ilmauksia, jotka ovat, kuten sanotaan, ’tulvillaan syvällisiä filosofisia ylä-ääniä’. 
Vrt. Kelley, s. 250, viite 4. 

14. Vrt. Joh. 1:5. 
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SAARNA 54
(Q 23)

COMPULIT JESUS DISCIPULOS ASCENDERE  
IN NAVICULAM ET PRAECEDERE EUM TRANS FRETUM 

(Matt. 14:22)

”Jeesus pyysi opetuslapsiaan nousemaan pieneen veneeseen ja ylittä-
mään myrskyisän järven.”1 Miksi hän kutsuu järveä myrskyiseksi? ”Hän 
pyysi opetuslapsiaan nousemaan.” Jokaisen, joka kuulee Sanan ja on 
Kristuksen opetuslapsi, täytyy nousta ja kohottaa itsensä maallisten asi-
oiden yläpuolelle ja ylittää muuttuvien ja haihtuvien asioiden aiheut-
tamat myrskyt. Niin kauan kuin on olemassa muuttuvaa, on se sitten 
viekkautta, vihaa tai surullisuutta, sellainen sumentaa järjen niin, ettei 
se voi kuulla Sanaa. 

Eräs mestari2 sanoo, että jokaisen, joka aikoo ymmärtää luonnollisia 
ja jopa aineellisia asioita, täytyy tyhjentää ymmärryksensä kaikista ul-
koisista asioista. Olen sanonut myös aikaisemmin, että kun aurinko lä-
hettää säteilynsä aineellisiin kohteisiin, niin kaiken, mistä se saa otteen, 
se muuttaa kaasuksi ja vetää itseensä. Jos auringonpaiste vain kykenisi, 
se vetäisi tuon siihen perustaan, josta aurinko saa säteilynsä. Mutta kun 
auringonpaiste vetää tämän aineen ilmaan, niin että se laajenee ja läm-
penee auringosta, niin se kärsii kylmän takaiskun noustuaan kylmyyden 
valtakuntaa ja heitetään takaisin maahan vesi- tai lumisateena.3 Näin on 
myös Pyhän Hengen laita: se kohottaa sielun, tukee sitä, ja vetää sen 
luokseen, ja mikäli se olisi valmis, se vetäisi sielun siihen perustaan, 
josta Pyhä Henki on saanut alkunsa. Siitä seuraa, että kun Pyhä Hen-
ki on sielussa, se kohoaa ylös, koska Henki vetää sitä luokseen. Mutta 
kun Pyhä Henki vetäytyy sielusta, se vajoaa alas, koska kaikki, mikä on 
maasta, vajoaa alas – kaikki tulesta tullut kuitenkin kohoaa korkealla. 
Sen vuoksi on välttämätöntä, että ihminen on tallannut jalkoihinsa kai-
ken, mikä on maasta ja mikä voi hämärtää järkeä, niin ettei jäljellä ole 
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muuta kuin järjen itsensä luontoista. Jos sielu toimii yhä järjen kanssa, 
sielu on sen kaltainen. Sielun, joka on näin ylittänyt kaikki asiat, Pyhä 
Henki kohottaa tukien luokseen, ja se syntyy Pyhän Hengen kanssa sii-
hen perustaan, josta Pyhä Henki on saanut alkunsa. Todellakin, Pyhä 
Henki kantaa sielun siihen ikuiseen kuvaan, josta sielu on saanut al-
kunsa – siihen kuvaan, jonka mukaan Isä on antanut kaikille asioille 
muodon. Kuvaan, jossa kaikki ovat yhtä. Siihen laajuuteen ja syvyyteen, 
jossa kaikki asiat löytävät jälleen päätepisteensä.4 Jokaisen tähän tulevan 
on ensin täytynyt tallata jalkoihinsa kaikki asiat, jotka eivät ole luonteel-
taan tämän asian kaltaisia – samoin jokaisen, joka haluaa kuulla Sanaa 
ja olla Vapahtaja Jeesuksen opetuslapsi. 

Paavali sanoo, että samalla kun katselemme hunnuttamattomin kas-
voin Jumalan loistoa ja kunniaa, meidät muunnetaan sen kuvan mukai-
siksi, joka on yksi ja ainoa Jumalan ja jumaluuden kuva.5 Kun jumaluus 
avautui täydellisesti Neitsyt Marian sielussa hänen ollessaan alaston ja 
puhdas, silloin hän tuli raskaaksi Jumalasta ja jumaluuden yltäkylläisyy-
destä tuli esiin ja vuodattui Neitsyt Mariamme ruumiiseen ja muotoutui 
ruumiiksi Neitsyt Marian kohdussa Pyhästä Hengestä. Jollei hän olisi 
synnyttänyt mielessään jumaluutta, hän ei olisi milloinkaan voinut syn-
nyttää tätä fyysisesti. Eräs mestari6 sanoo, että on erityinen armo ja suu-
ri lahja, että ihminen voi tietoisuuden siivin nousta ylöspäin ja kohottaa 
järki Jumalaan, tullen siirretyksi kirkkaudesta kirkkauteen ja kirkkau-
den kanssa kirkkaudessa. Sielun järki on sen korkein puoli.7 Kun se on 
vakiinnutettu Jumalassa, Pyhä Henki siirtää sen kuvaan ja yhdistyy sen 
kanssa. Ja tuon kuvan ja Pyhän Hengen kanssa se kannetaan sisään ja 
synnytetään sisäisesti perustassa. Siellä missä Poika muotoutuu sisäi-
sesti, myös sielu muotoillaan sisäisesti. Sellaista sielua, joka on näin si-
säisesti syntynyt ja kiinnitetty Jumalaan, palvelevat kaikki luodut kuten 
Pietaria: niin kauan kuin hänen ajatuksensa olivat kauttaaltaan kiinni-
tetty Jumalaan, järvi tukki vetensä hänen jalkojensa alla ja hän käveli 
veden päällä, mutta kun hänen ajatuksensa hajaantuivat, hän upposi 
välittömästi. 
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On todellakin suuri lahja, että sielu on näin Pyhän Hengen synnyttä-
mä, sillä aivan kuten Poikaa kutsutaan Sanaksi, kutsutaan Pyhää Hen-
keä Lahjaksi – näin sanotaan pyhissä kirjoituksissa.8 Rakkaus hyväksyy 
Jumalan, koska Hän on hyvä. Ellei Hän olisi hyvä, rakkaus ei rakastaisi 
Häntä eikä hyväksyisi Häntä Jumalaksi. Rakkaus ei rakasta sellaista, jos-
sa ei ole hyvyyttä. Mutta sielun järki käsittää Jumalan sellaisena kuin 
Hän on puhtaassa olemuksessaan, ylivoimaisena olemassaolona. Mutta 
olemassaolo, hyvyys ja totuus ovat yhtä laajoja, sillä niin kauas kuin ole-
massaolo ulottuu, se on hyvää ja totta. Mutta ihmiset ottavat hyvyyden 
ja kohdentavat sen olemassaoloon: se verhoaa olemassaoloa ja antaa 
sille kuoren, sillä se on jotain lisättyä. Eli he ottavat Jumalan totuute-
na. Onko olemassaolo totta? Kyllä, sillä totuus riippuu olemassaolosta, 
sillä Jumala sanoi Moosekselle: ”Hän, joka on*, on lähettänyt minut.” 
(3. Moos. 3:14) Augustinus9 sanoo: ”Totuus on Isän Poika, koska totuus 
riippuu olemassaolosta.” Onko olemassaolo totta? Jos kysyisitte joltakin 
mestarilta, hän sanoisivat: ”kyllä”, mutta jos kysyisitte minulta, sanoisin: 
”kyllä”, mutta nyt sanon: ”ei”, sillä totuuskin on luonteeltaan jotain lisät-
tyä. Jumala käsitetään ykseytenä, sillä yksi on todemmin yhtä kuin sel-
lainen, joka on yhdistynyt. Ykseydestä on kaikki muu poistettu: mutta 
juuri tuo poistettu on jotain lisättyä, koska se viittaa toiseuteen. 

Mutta jos Jumala ei ole hyvyys tai olemassaolo tai totuus tai yksi, 
niin mitä Hän on? Hän on puhdasta ei-mitään: hän ei ole sitä tai tätä. 
Jos ajattelet mitä tahansa Hän voisikaan olla, Hän ei ole sitä. Joten mis-
tä sielu voi löytää totuuden? Eikö se löydä totuuden sieltä, missä sielu 
muotoutuu sisäisesti yhdessä ykseydessä, perimmäisessä puhtaudessa, 
puhtaan olemassaolon ilmauksessa – eikö sielu löydä totuutta edes siel-
lä? Ei, se ei voi käsittää siellä totuutta – totuus pikemminkin tulee ja 
laskeutuu sieltä alas. 

Paavali temmattiin kolmanteen taivaaseen. Mitkä ovat nuo kolme 
taivasta? Ensimmäinen tarkoittaa irrottautumista kaikista ruumiillisis-
ta asioista, toinen vieraantumista kaikesta kuvitteellisesta, ja kolmas on 

* Minä-olen, RK-92
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puhdasta tiedostamista Jumalassa ilman välittäviä tekijöitä. Herää ky-
symys: ”Jos joku olisi koskettanut Paavalia hänen haltiotilansa aikana, 
olisiko hän tuntenut sen?” Sanoisin: ”Kyllä.” Jos joku olisi koskettanut 
häntä neulan kärjellä silloin, kun hän oli sulkeutuneena jumaluuden 
syliin, olisi hän ollut siitä tietoinen, sillä Augustinus sanoo kirjassaan 
Sielusta ja Hengestä,10 että sielu on luotu ikään kuin ajan ja ikuisuuden 
yhtymäkohtaan. Alemmilla, ajallisilla aisteillaan sielu on kosketuksis-
sa maallisiin asioihin: korkeimmalla voimallaan sielu on kosketuksissa 
ikuisiin asioihin ja havaitsee niitä sisäisesti ja ajattomasti. Tästä syystä 
sanon, että mikäli joku olisi koskettanut Paavalia tämän haltiotilan ai-
kana neulan kärjellä, olisi hän ollut siitä tietoinen, koska hänen sielunsa 
pysyi yhä ruumiissa, koska muoto on aineellista. Ja aivan kuten aurin-
ko valaisee ilman ja ilma maan, niin myös hänen henkensä vastaanotti 
puhdasta valoa Jumalasta, ja sielu hengestä, ja ruumis sielusta. Näin on 
selvää, miten Paavali temmattiin hetkessä ja silti pysyi (siinä missä oli). 
Hengessään hänet siirrettiin, sielussaan hän pysyi aloillaan. 

Toinen kysymys on siitä, tiedostiko Paavali ajattomalla vai ajallisel-
la tavalla. Hän tiedosti ajattomasti, koska hän ei tiedostanut enkeleistä 
käsin, jotka on luotu aikaan, vaan Jumalasta käsin, joka oli olemassa 
ennen aikaa ja jota aika ei ole milloinkaan käsittänyt. 

Kolmas kysymys on siinä, oliko hän Jumalassa vai Jumala hänessä. 
Sanoisin: Jumala tiedosti hänessä, ja Paavali tiedosti, ettei ollut Jumalas-
sa. Tässä esimerkki. Aurinko paistaa lasin läpi ja kuivattaa ruusun. Näin 
tapahtuu lasiaineksen hienouden ja auringon synnyttämän voiman ta-
kia: aurinko siten synnyttää lasissa eikä lasi auringossa. Näin kävi Paava-
lillekin: kun jumaluuden kirkas valo läpäisi hänen sielunsa, niin hänen 
henkensä kirkkaasta ruususta vedettiin ulos jumalallisen kontemplaa-
tion rakastava virtaus, josta profeetta sanoo: ”joen tulvat ilahduttavat 
kaupunkiani” (Ps. 46:5) eli sieluani. Ja tämä tapahtui hänelle ainoastaan 
hänen sielunsa läpikuultavuuden takia – sielun kautta rakkaus virtasi 
jumaluuden synnyttävän voiman johdosta. 

Yhteys ruumiiseen estää sielua tiedostamasta yhtä selkeästi kuin en-
kelit. Mutta siihen määrään saakka, missä kykenemme tajuamaan ilman 
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aineellisia asioita, olemme enkelien kaltaisia. Sielu tiedostaa ulkoa kä-
sin11: Jumala käsittää itse itsessään; sillä Hän on kaikkien asioiden lähde. 
Ja tuohon lähteeseen Jumala meitä ikuisesti auttakoon. Amen. 

***
1. Eckhart kääntää sanan fretum ’raivoava’, ’myrskyisä’ näyttäen näin yhdistävän 

latinan sanan kaksi merkitystä: 1. ahdinko, 2. kuohunta. Quint huomauttaa, että 
tämä on yhdenmukaista Isidoren Etymologiassaan johtaman sanan fervere kanssa. 
Eckhartin mukaan se tarkoittaa maailman myrskyisyyttä. 

2. Aristoteles, De Anima 3, 4 (Q). 
3. Ks. Aristoteles, Meteorologia I, luku 4, ja Albert Suuri, Isagoge in Libros Me-

teororum IV, luku 6 (Q). 
4. Platonin ideoiden maailma, Jumalassa. 
5. Ks. 2. Kor. 3:18. 
6. Augustinus, Sermo 311 (Q).
7. Ks. saarna 53, viite 9.
8. Matt. 14:29. 
9. De vera religione, luku 3, viite 66 (Q). 
10. Ks. De spiritu et anima, luku 47 (Q): ks. saarna 52, viite 4. 
11. Aistien välityksellä. 
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SAARNA 55
(Pf 55, Q 62, QT 48)1

Jumala teki köyhät rikkaita ja rikkaat köyhiä varten. Lainatkaa Juma-
lalle, ja Hän maksaa teille takaisin. Jotkut sanovat uskovansa Jumalaan, 
mutta eivät he Jumalaa usko. On suurempi asia uskoa Jumalaan kuin 
uskoa Jumalaa. Jos lainaat miehelle viisi shillinkiä, uskot häntä: että hän 
maksaa sinulle takaisin – ja kuitenkaan et usko tuohon mieheen. Joten 
jos ihminen uskoo Jumalaan, niin miksi hän ei usko Jumalan maksavan 
hänelle takaisin sen, mitä hän lainaa Jumalan köyhille? Jos joku luopuu 
kaikesta, hän saa takaisin sataverroin.2 Mutta jos odottaa satakertaista 
korvausta, ei saa mitään, koska tällöin ei luovu kaikista asioista, vaan 
haluaa vain sataverroin takaisin. Mutta Herramme lupasi satakertaisesti 
takaisin niille, jotka luopuisivat kaikista asioista: silloin luopuja saa sa-
taverroin takaisin sekä ikuisen elämän. Saattaisi olla niin, että ihminen 
vapauttamisensa kuluessa saisi takaisin juuri sen, minkä on hylännyt, 
mutta jos joku luopuisi juuri tämän seikan takia, kaikkea luovuttamatta, 
silloin hän ei saavuttaisi mitään. Jokainen, joka etsii jotain Jumalasta: 
tietoa, ymmärrystä, antaumusta tai mitä tahansa, ei sellaista saavutettu-
aankaan löydä Jumalaa. Vaikka hän todella löytäisi tietoa, ymmärrystä ja 
sisäisyyttä, niin ne eivät pysy hänessä. Mutta jos hän ei etsi mitään, hän 
löytää Jumalan ja Hänessä kaiken, ja se kaikki säilyy hänessä. 

Ihmisen ei pitäisi etsiä mitään, ei tietoa, ymmärrystä tai sisäisyyttä, 
hurskautta tai rauhaa, ainoastaan Jumalan tahtoa. Sielu, sellaisena kuin 
sen oikeasti tulisi olla, ei haluaisi Jumalan antavan sille koko jumaluutta. 
Se ei enää lohduttaisi sielua enempää kuin jos Jumala antaisi sille sääs-
ken. Jumalan tunteminen Hänen tahtonsa ulkopuolella ei ole mitään. 
Jumalan tahdossa ovat kaikki asiat, ja ne ovat todella jotain Jumalalle 
otollisia ja täydellisiä: Jumalan tahdon ulkopuolella kaikki on tyhjyyttä, 
epätäydellistä, eikä Jumalalle otollisia. Ihmisen ei tulisi koskaan rukoilla 
mitään ohimenevää asiaa, mutta mikäli hän rukoilee jotain, hänen tulisi 
rukoilla ainoastaan Jumalan tahtoa eikä mitään muuta – ja silloin hän 
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saa kaiken. Jos hän rukoilee jotain muuta, hän ei saa mitään. Jumalassa 
ei ole muuta kuin yksi jakamaton. Jokainen, joka käsittää jotain muutoin 
kuin yhtenä, on osa – ei yksi. ”Jumala on yksi” (Gal. 3:20), ja jos ihmi-
nen etsii tai odottaa jotain enempää, se ei ole Jumala vaan osanen. Oli se 
sitten rauhaa, tietoa tai mitä tahansa muuta kuin yksin Jumalan tahtoa, 
se kaikki on olemassa vain itsensä takia eikä siten ole mitään. Mutta 
jos ihminen etsii ainoastaan Jumalan tahtoa, niin kaiken siitä virtaavan 
tai sen paljastaman hän voi ottaa lahjana Jumalalta milloinkaan katso-
matta tai miettimättä, tuleeko se luonnostaan vai armosta, tai mistä ja 
miten se tulee: siitä hänen ei tarvitse huolehtia. Hänen kohdalla kaikki 
on hyvin, ja hänen ei tarvitse muuta kuin viettää tavallista kristityn elä-
mää ajattelematta mitään erityisiä toimia. Hänen tulisi ottaa Jumalalta 
ainoastaan yksi asia ja hyväksyä kaikki siitä seuraava itselleen parhaaksi 
tarkoitettuna eikä pelätä, että hän tämän rajoituksen takia joutuisi jo-
tenkin sisäisesti tai ulkoisesti estetyksi. Se, mitä hän sitten tekeekin, on 
riittävää, jos hän vain on sisäisesti tietoinen Jumalan rakkaudesta. 

Kun jotkut ihmiset joutuvat kärsimään tai tekemään jotain, he sano-
vat: ”Kunpa tietäisin sen olevan Jumalan tahdon, ilomielin kärsisin tai 
tekisin sen!” Hyvä Jumala, ei ole tavallista, että sairas ihminen kysyy, 
onko hänen sairautensa Jumalan tahdon mukaista. Hänen pitäisi tajuta, 
että jos hän kerran on sairas, sen täytyy olla Jumalan tahto. Aivan sa-
moin on muidenkin asioiden kohdalla. Ja näin ihmisen tulisi hyväksyä 
Jumalalta puhtaasti ja yksinkertaisesti kaikki, mitä hänelle tapahtuu. On 
olemassa ihmisiä, jotka ylistävät Jumalaa ja uskovat Häneen, kun kaikki 
menee heidän kohdallaan hyvin – niin että joku sanoo: ”Olen saanut 
tänä vuonna kymmenen nelikkoa viljaa ja paljon viiniä – panen uskoni 
Jumalaan.” Sanoisin: ”Todellako, panet siis uskosi viljaan ja viiniin.” Sie-
lu on luotu niin suurta ja korkeaa hyvyyttä varten, ettei se voi saada rau-
haa millään muulla tavalla: se kiiruhtaa koko ajan kaikkien muotojen 
ohi sitä ikuista hyvää kohti, joka on Jumala ja jota varten sielu luotiin. 
Eikä tätä saavuteta rynnäköllä – niin että ihminen itsepintaisen päättä-
väisesti tekee sitä ja jättää pois tätä – vaan lempeydellä, vakavalla nöy-
ryydellä ja itsekieltäymyksellä kaikessa kohdalleen sattuvassa. Ei niin,  
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että sanoisi itselleen: ”Sinä teet tämän mihin hintaan hyvänsä!” – Se olisi 
väärin, koska se olisi itsensä tehostamista. Jos ihmiselle tapahtuu jotain, 
mikä aiheuttaa hänelle surua, huolta tai levottomuutta, hän olisi taasen 
väärässä, koska näin hän antaisi periksi itselleen. Mikäli jokin olisi hä-
nelle hyvin vastenmielistä, hänen tulisi sisäisesti etsiä neuvoa Jumalalta 
ja taivuttuaan nöyrästi Hänen eteensä hyväksyä Häneltä tyynesti uskoen 
kaikki kohdalleen tuleva – ja vasta silloin hän tekisi oikein. Tässä on 
kaikkien neuvojen ja opetusten ydin: että ihmisen tulee antaa itselleen 
neuvoja ja ottaa huomioon ainoastaan Jumala, vaikka tämä voidaan 
ilmaista monilla erilaisilla sanoilla. Se auttaa pitämään omantunnon 
kunnossa, jotta ei kiinnitetä huomiota satunnaisiin tapahtumiin, ja luo-
vuttamaan oman tahtonsa kokonaan Jumalalle ja siten hyväksymään 
kaikki suoraan Jumalalta – niin armon kuin kaiken muunkin, sisäisen 
tai ulkoisen. 

Jokainen, joka näkee jotain Jumalassa, ei näe Jumalaa. Oikeamieli-
nen ihminen ei tarvitse Jumalaa: ”En ole sellaisen tarpeessa, joka mi-
nulla on.” Hän ei palvele turhaan – hän ei välitä mistään: hänellä on 
Jumala, joten hän ei palvele turhaan. Samassa määrin kuin Jumala on 
ihmistä korkeampi, Hän on myös valmiimpi antamaan kuin ihminen 
ottamaan vastaan. Me emme voi mitata edistymistämme hyvän elämän 
suhteen paastoamisilla ja ulkoisilla töillä: mutta varma merkki kasvusta 
on ikuista kohtaan kasvava rakkaus ja maallisia asioita kohtaa vähen-
tyvä kiinnostus. Jos miehellä olisi sata markkaa ja hän antaisi ne Juma-
lan tähden luostarin perustamiseen, olisi tuo hyvä teko. Mutta sanon 
kuitenkin, että olisi suurempaa ja parempaa alentaa ja kieltää itsensä 
Jumalan tähden. Ihmisen tulee kaikissa toimissaan kääntää tahtonsa 
kohti Jumalaa ja pitäen mielessään yksin Jumala tunkeutua eteenpäin 
ilman epäilyjä siitä, onko se oikein vai tekisikö jotain väärin. Jos maalari 
joutuisi suunnittelemaan jokaisen siveltimenvetonsa, hän ei saisi mitään 
maalatuksi. Ja jos meidän johonkin mennessämme pitäisi päättää jo-
kaisesta eteenpäin vievästä askeleesta, emme kulkisi minnekään. Joten 
seuratkaa ensi askeletta ja jatkakaa matkaa: pääsette oikeaan paikkaan 
ja kaikki on hyvin.
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***

1. Tämä saarna ei ala tekstilainauksella. Tämä on collatio eli ’iltaesitelmä’. 
2. Ks. Matt. 19:29. 
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SAARNA 56
(Pf 56, QT 26)

NOLITE TIMERE EOS QUI CORPUS OCCIDUNT,  
ANIMAM AUTEM OCCIDERE NON POSSUNT 

(Matt. 10:28)

’Älkää pelätkö niitä, jotka tappaisivat ruumiin, sillä he eivät voi tappaa 
sielua’, koska henki ei tapa henkeä: henki antaa hengelle elämän. Ne, 
jotka haluaisivat tappaa sinut, ovat lihaa ja verta. Mikä tahansa on lihaa 
ja verta, on katoavaa. Jaloin asia ihmisessä on veri silloin, kun se tahtoo 
hyvää. Mutta myös pahin asia ihmisessä on veri silloin, kun se tahtoo 
pahaa. Ihminen on nöyrä ja kärsivällinen, ja hänellä on kaikki hyveet 
silloin, kun veri hallitsee lihaa. Mutta jos liha hallitsee verta, ihminen on 
ylpeä, vihainen, irstas ja omaa kaikki paheet. Ylistämme tässä Johannes-
ta.1 En kykene ylistämään häntä niin paljon, ettei Jumala olisi ylistänyt 
häntä enemmän. 

Kun Jumala loi taivaan, maan ja kaikki olennot, ei Hän tehnyt mi-
tään: Hänellä ei ollut mitään tehtävänään, Hänessä ei ollut yhtään suori-
tettavaa työtä. Jumala sanoi: ”Me teemme kaltaisuuden.” (1. Moos. 1:7) 
Luominen on helppoa: teemme sitä, jos ja kun haluamme. Mutta sen, 
minkä teen, teen itse ja itsessäni, siirtäen siihen ulkoisesti mielikuvani. 
’Me teemme kaltaisuuden’, et sinä, Isä, et sinä, Poika, etkä sinä, Pyhä 
Henki, vaan me, Pyhä Kolminaisuus yhdessä, teemme kaltaisuuden. 

Kun Jumala loi ihmisen, Hän teki samanlaisen työn sielussa, aktii-
visen ja ikuisesti kestävän työn. Tämä työ oli niin suurta, ettei siinä ei 
ollut muuta kuin sielu, ja sielu ei ollut muuta kuin Jumalan työ. Jumalan 
luonto, Hänen olemuksensa ja jumaluutensa riippuivat Hänen työstään 
sielussa. Jumala olkoon ylistetty, Jumala olkoon ylistetty! Kun Jumala 
työskentelee sielussa, Hän rakastaa työtään. Siellä, missä on sielu, jossa 
Jumala suorittaa työnsä, on tuo työ niin suurta, ettei se ole muuta kuin 
rakkautta eikä rakkaus ole muuta kuin Jumala. Jumala rakastaa itseään 
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ja luontoaan, olemustaan ja jumaluuttaan. Sillä rakkaudella, jolla Jumala 
rakastaa itseään, rakastaa Hän kaikkia olentoja Jumalana – ei olentoina. 
Sillä rakkaudella, jolla Jumala rakastaa itseään, Hän rakastaa kaikkea. 

Jumala kokee itseään. Tuossa kokemisessa, jossa Jumala kokee itse-
ään, Hän kokee kaikki olennot Jumalana – ei olentoina. Kaikki olennot 
pyrkivät äärimmäiseen täydellisyyteensä. Nyt pyydän teitä: kuunnelkaa 
ikuista totuutta ja minun sieluani: Jumala ja jumaluus ovat yhtä erilaisia 
kuin taivas ja maa. Myös sisäinen ja ulkoinen ihminen ovat yhtä erilaisia 
kuin taivas ja maa, mutta Jumala on tuhansia maileja ylevämpi. Jumala 
tulee ja on tulematta joksikin.2 Mutta palatakseni siihen mitä sanoin: Ju-
mala kokee itseään kaikessa. Aurinko luo valoaan kaikkiin olentoihin, ja 
kaikki, mitä se valaisee, se vetää itseensä. Aurinko ei kuitenkaan mene-
tä kirkkaudestaan. Kaikki olennot uhraavat elämänsä olemisen vuoksi. 
Kaikki olennot nousevat mieleeni, niin että ne voisivat tulla järjellisiksi 
minussa.3 Minä valmistan yksin kaikkia olentoja Jumalaan paluuta var-
ten. Pitäkää kaikki varanne, mitä teette! 

Palaan nyt sisäiseen ja ulkoiseen ihmiseeni. Näen pelloilla liljoja, 
niiden valkeuden, värit ja lehdet. Mutta en näe niiden tuoksua. Miksi? 
Koska tuoksu on minussa. Mutta minun sanomani on minussa, ja minä 
puhun sen itsestäni ulos. Ulkoinen ihmiseni kokee kaikki olennot, ku-
ten viinin, leivän ja lihan. Mutta sisäinen ihmiseni ei koe asioita olentoi-
na vaan Jumalan lahjana. Mutta sisäisin ihmiseni ei koe niitä Jumalan 
lahjana vaan ikuisuutena. 

Otan vesikulhon, ja asetan siihen peilin, ja laitan kulhon aurinkoon. 
Silloin aurinko lähettää säteensä sekä kehrältään että kulhon pohjalta, 
eikä kuitenkaan menetä mitään. Auringon heijastus peilistä on aurinko, 
ja kuitenkin peili on, mitä se on.4 Samoin on Jumalan suhteen. Jumala on 
sielussa omassa luonnossaan, olemuksenaan ja jumaluutenaan, olemat-
ta kuitenkaan tuo sielu. Sielun heijastus on Jumalassa, silti sielu on, mitä 
se on. Jumalasta tulee Jumala, mikäli kaikki luodut ilmaisevat Jumalaa.5  

Silloin kun olin perustassa, pohjalla, jumaluuden virrassa, ei kukaan 
kysynyt minulta, minne olin menossa tai mitä olin tekemässä: siellä 
ei ollut ketään kysymässä minulta. Kun virtasin esiin, sanoivat kaikki 
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olennot: ’Jumala’. Jos joku olisi kysynyt minulta: ’veli Eckhart, milloin 
lähdit kotoasi?’, silloin minun täytyi olla siellä. Tällä tavoin kaikki olen-
not puhuvat Jumalasta. Ja miksi he eivät puhu jumaluudesta? Kaikki 
jumaluudessa oleva on yhtä, eikä siitä ole mitään sanottavaa. Jumala 
toimii, jumaluus ei tee mitään: sillä ei ole mitään tekemistä eikä toimin-
nallisuutta. Se ei koskaan vilkaissutkaan minkään työn päälle. Jumala ja 
jumaluus erotetaan toisistaan toimimisen ja toimimattomuuden nojalla. 
Kun palaan Jumalaan, missä olen vailla muotoa,6 on läpimurtoni sisään 
paljon jalompaa kuin ulosvirtaamiseni. Minä tuon yksin kaikki luodut 
olennot niiden henkisestä olemuksestaan omaan järkeeni, niin että ne 
ovat yhtä minussa.7 Kun saavutan perustan, pohjan, jumaluuden virran, 
kukaan ei kysy minulta, mistä tulin tai missä olen ollut. Kukaan ei kai-
vannut minua, sillä siellä Jumala ei tule miksikään.8 

Jos joku on ymmärtänyt tämän saarnan, onneksi olkoon. Ellei täällä 
olisi ollut ketään, olisi minun pitänyt saarnata kolehtilippaalle. On joi-
takin ihmisparkoja, jotka palaavat kotiinsa sanoen: ”Asetun aloilleni ja 
palvelen Jumalaa.” Ikuisen totuuden nimissä julistan, että tällaiset ihmi-
set jäävät harhaan eivätkä kykene koskaan saavuttamaan sitä, mitä toiset 
saavuttavat seuratessaan Jumalaa köyhyydessä ja maanpaossa. Amen. 

***

1. Teksti on Johannes Kastajalle osoitettu (29. elokuuta). 
2. Got wirt und entwirt. Tämä viittaa, kuten Clark huomauttaa, Jumalan ja ju-

maluuden väliseen eroon. Ks. viite 5 ja 8. 
3. Ne valaistuvat aktiivisen ymmärryksen kautta (Clark). 
4. Ts. peili. 
5. Selitys sanontaan ’Jumala tulee ja on tulematta joksikin’ (viite 2). 
6. Jos tunkeudun ’Jumalan’ tuolle puolen ’jumaluuteen’. 
7. Ks. viite 5. 
8. Lisäselitys sanontaan ’Jumala tulee ja on tulematta joksikin’ (viite 2 ja 5). 
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SAARNA 57
(Pf 96, Q 12, QT 13)

QUI AUDIT ME NON CONFUNDETUR  
(Siirak 24:30)

Lainaamani latinalainen teksti on ikuisen viisauden Isän julistusta ja sa-
noo: ”Kukaan, joka kuulee minua, ei tunne häpeää”*, – jos hän häpeäisi 
jotain, hän olisi häpeissään häpeämisestään. ”Se, joka toimii minussa**, 
ei tee syntiä. Se, joka tuo minua julki ja valaisee eteenpäin, saa ikui-
sen elämän.” Näistä lainaamastani kolmesta lausumasta jokainen kävi-
si saarnan aiheeksi. Puhun ensin ikuisen viisauden sanoista: ”Kukaan, 
joka kuulee minua, ei tunne häpeää.” Jokaisen, joka kuulisi Isän ikuista 
viisautta, täytyy olla sisällä, kotona ja yhtä. Silloin hän voi kuulla Isän 
ikuista viisautta. 

Kolme asiaa estävät meitä kuulemasta ikuista Sanaa. Ensimmäinen 
on aineellisuus, toinen moninaisuus ja kolmas ajallisuus. Mikäli ihmi-
nen olisi ylittänyt nämä kolme asiaa, hän asuisi ikuisuudessa, hengessä, 
ykseydessä ja erämaassa – ja siellä hän kuulisi ikuista Sanaa. Herramme 
sanoo: ”Kukaan ei kuule sanojani tai opetuksiani, ellei hän ole hylännyt 
itseään.”1 Sillä Jumalan Sanan kuuleminen vaatii ehdotonta luopumista 
itsestään. Kuulija ja kuultu ovat yhtä ikuisessa Sanassa. Kaikki, mitä ikui-
nen Isä opettaa, on Hänen olemuksensa, luontonsa ja koko jumaluuten-
sa, jotka Hän ilmaisee meille täydellisesti Pojassaan opettaen meille, että 
me olemme tuo samainen Poika. Ihminen, joka on etääntynyt itsestään 
niin kauas, että hän on ainosyntyinen Poika, omistaisi kaiken minkä tuo 
ainosyntyinen Poikakin. Kaikki, mitä Jumala tekee ja opettaa, Hän te-
kee ja opettaa ainosyntyisessä Pojassaan. Jumala kaikki toimensa siinä 
tarkoituksessa, että meistä tulisi ainosyntyisiä Poikia. Kun Jumala nä-
kee meidän olevan ainosyntyisiä Poikia, Hän tulee kiireesti luoksemme  

*	 suomalainen käännös: ’joudu häpeään’.
**	 suom. ’minua harrastavat’.
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ja kiirehtii ikään kuin Hänen jumalallinen olemuksensa olisi pirstou-
tumassa ja tuhoutumassa – voidakseen paljastaa meille jumaluutensa 
pohjattomuuden ja olemuksensa ja luontonsa runsauden. Sitten Juma-
la kiirehtii tekemään siitä meidän omaamme aivan samoin kuin se on 
Hänen omaansa. Tästä Jumala saa runsaasti iloa. Ja sellainen ihminen 
on Jumalan piirin ja rakkauden sisällä, ja hänestä tulee juuri se, mitä 
Jumala itsessään on.2 

Jos rakastat itseäsi, rakastat kaikkia ihmisiä kuin itseäsi. Niin kauan 
kuin rakastat yhtä ihmistä vähemmän kuin itseäsi, et ole koskaan todel-
la oppinut rakastamaan itseäsi – ellet rakasta kaikkia ihmisiä kuin itse-
äsi, kaikkia yhdessä ihmisessä, joka on Jumala ja ihminen. Sellaisen ih-
misen kohdalla asiat ovat hyvin, joka rakastaa itseään ja kaikkia ihmisiä 
kuin itseään. Jotkut sanovat: ”Rakastan ystävääni, joka on hyvä minulle, 
enemmän kuin ketään muuta.” Tämä ei ole oikein, se on epätäydellistä. 
Mutta se on siedettävää, aivan kuten jotkut ihmiset purjehtivat meren 
yli puolin purjein ja silti saapuvat perille. Näin on niiden laita, jotka 
rakastavat yhtä ihmistä enemmän kuin toista: se on luonnollista. Jos 
todella rakastaisin häntä kuin itseäni, silloin kaikki hänelle tapahtuva 
hyvä tai paha, elämä tai kuolema olisi minulle yhtä mieluisaa kuin jos se 
tapahtuisi minulle – ja sellainen olisi todellista ystävyyttä. 

Tästä syystä Paavali sanoi: ”Olisin valmis olemaan ikuisesti erotet-
tuna Jumalasta ystäväni ja Jumalan tähden.” (Room. 9:3) Olla erotettu-
na Jumalasta hetken verran on samaa kuin olla erotettuna ikuisesti, ja 
Jumalasta erotettuna oleminen on helvetillistä tuskaa. Mitähän Paavali 
tarkoittaa näillä sanoilla sanoessaan haluavansa olla erotettuna Jumalas-
ta? Mestarit kysyvät, oliko Paavali tiellä täydellistymiseen vai jo täydel-
listynyt. Sanon hänen olleen täysin täydellistynyt, muutoin hän ei olisi 
voinut lausua tätä. 

Selkiytän, mitä Paavali tarkoitti sanoessaan haluavansa olla erotettuna  
Jumalasta. Ihmisen korkeimmat ja rakkaimmat jäähyväiset ovat siinä, 
että hän jättää jäähyväiset Jumalalle Jumalan takia. Paavali jätti Jumalan 
vuoksi Jumalan: hän jätti kaiken, mitä saattoi saada Jumalalta ja mitä Ju-
mala voisi hänelle antaa ja hän voisi ottaa vastaan. Nämä jättäessään hän 
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jätti Jumalan Jumalan takia, ja silloin Jumala jätettiin Paavalin kanssa, 
koska Jumala on pohjimmiltaan itsessään, ei kuitenkaan siten, että Hän 
vastaanottaisi tai saavuttaisi jotain itsestään, vaan pikemminkin siinä 
ydinolemuksessa, jossa Jumala on. Paavali ei koskaan antanut mitään Ju-
malalle eikä vastaanottanut Häneltä mitään: kyseessä on yksinkertainen  
ykseys ja puhdas yhdistyminen. Siinä ihminen on todellinen ihminen, 
eikä kärsimys tule hänen osakseen enää enempää kuin jumalallisen 
ydinolemuksenkaan. Sielussa on jotain niin Jumalan kaltaista, että se 
on yhtä, eikä yhdistynyttä. Se on yhtä, eikä sillä ole yhteistä minkään 
kanssa, eikä missään luodussa ole yhteistä sen kanssa. Kaikki luodut 
asiat ovat tyhjyyttä. Mutta tämä on etäinen ja vieras kaikkeen luotuun 
nähden. Jos ihminen olisi täysin tuollainen, hän olisi täysin luomaton ja 
mahdoton luotavaksi3. Jos kaikki aineellinen ja puutteellinen tulisi kä-
sittää tässä ykseydessä, se ei eroaisi siitä, mikä tämä ykseys on. Jos ha-
vaitsisin itseni pienen hetken ajan tässä ydinolemuksessa, en välittäisi 
itsestäni yhtään enempää kuin tunkion madosta. 

Jumala antaa kaikille samassa määrin, ja virratessaan Jumalasta ne 
ovat yhtäläisiä: enkelit, ihmiset ja kaikki luodut saavat alkunsa Juma-
lasta yhtäläisinä. Asioiden käsittäminen alkuperäisen ilmennyksen 
puitteissa olisi samaa kuin käsittäisi ne kaikki samana. Jos ne ovat sa-
moja ajallisuudessa, ne ovat Jumalassa ja ikuisuudessa vielä enemmän 
samoja. Jos voisit havaita kärpäsen Jumalassa, se olisi Hänessä paljon 
jalompi kuin korkein enkeleistä on itsessään. Jumalassa kaikki asiat ovat 
samanarvoisia, Jumalaa itseään, ja Jumala iloitsee tästä kaltaisuudesta 
niin suuresti, että Hän vuodattaa koko luontonsa ja olemuksensa tähän 
kaltaisuuteen itsessään. Siinä Hän iloitsee, aivan kuin joku päästäisi he-
vosen irti vihreälle, tasaiselle niitylle, ja hevosen luontoon kuuluu lauk-
kaaminen täysin voimin pitkin niittyä – näin se nauttisi siitä, koska se 
on sille luontaista. Samalla tavoin Jumala löytää iloa ja tyydytystä havai-
tessaan kaltaisuutta:4 Hän iloitsee ja vuodattaa koko luontonsa ja ole-
muksensa kaltaisuuteensa, koska Hän itse on tämä kaltaisuus. 

Herää kysymys enkeleistä: kärsivätkö ne enkelit, jotka ovat täällä kes-
kuudessamme palvelemassa ja opastamassa meitä, verrattuna niihin, 
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jotka eivät ole poistuneet ikuisuudesta:5 onko heille jotain haittaa siitä, 
että he joutuvat palvelemaan ja johdattamaan meitä? Vastaisin, että ei 
ollenkaan. Heidän ilonsa ei ole vähäisempää, eikä samaisuuskaan. Sillä 
enkelien työ on Jumalan tahtoa ja Jumalan tahto enkelien työtä, ja vas-
taavasti ei tuollaiselle enkelille ilo, kaltaisuus tai työ voi koitua esteeksi. 
Jos Jumala käskisi enkeliä lentämään puuhun ja poimimaan pois tou-
kat, enkeli olisi valmis poimimaan ne. Jumalan tahtomana se tuottaisi 
hänelle iloa. 

Ihminen, joka on näin juurtunut Jumalan tahtoon, ei halua muuta 
kuin Jumalan tahdon mukaista ja Jumalaa. Jos hän olisi sairas, hän ei 
tahtoisi olla terve. Hänelle kaikki kipu on iloa ja kaikki moninaisuus 
puhdasta yksinkertaisuutta, mikäli hän on todella hyvin juurtunut Ju-
malan tahtoon. Helvetillinen tuskakin olisi hänelle iloa ja onnea. Hän 
on jättänyt itsensä taakseen ja on vapaa – vapaa kaikesta hänen kohdal-
leen tulevasta: jos silmäni on määrä havaita väriä, sen pitää olla kaikista 
väreistä vapaa. Jos näen sinisen tai valkoisen värin, on silmieni näkö, se 
joka näkee, samaa kuin se, jonka silmä näkee. Silmä, jolla näen Juma-
lan, on sama silmä kuin se, millä Jumala näkee minut: minun silmäni 
ja Jumalan silmä ovat samaa, yksi näkeminen, yksi tietäminen ja yksi 
rakkaus.6 

Ihmisen, joka on näin juurtunut Jumalan rakkauteen, täytyy olla 
kuollut itselleen ja kaikelle luodulle, ja hän kiinnittää yhtä vähän huo-
miota itseensä kuin johonkin tuhannen kilometrin päässä olevaan. 
Sellainen ihminen pysyy kaltaisuudessa ja ykseydessä, täydellisessä sa-
maisuudessa, eikä häneen voi tunkeutua minkäänlaista erilaisuutta. Tä-
män ihmisen on pitänyt hylätä itsensä ja koko tämä maailma. Jos olisi 
ihminen, joka omistaisi koko maailman, ja jos hän luopuisi siitä täysin 
Jumalan vuoksi, aivan kuten oli saanut sen, silloin Herramme antaisi 
hänelle koko tämän maailman takaisin ikuisen elämän kanssa. Ja jos jol-
lakin ihmisellä ei olisi muuta kuin hyvä tahto ja hän ajattelisi: ”Herra, 
jos tämä koko maailma olisi minun ja jos minulla olisi toinenkin ja vielä 
yksi maailma, luopuisin näistä ja itsestäni yhtä täydellisesti kuin sain ne 
Sinulta”, silloin Jumala antaisi tuolle ihmiselle aivan yhtä paljon kuin jos 
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tuo ihminen olisi antanut ne omakätisesti.7 Toinen ihminen taas, jolla ei 
ollut mitään fyysistä tai henkistä luovutettavaa tai annettavaa, luopuisi 
kaikkein enimmästä. Jos ihminen luopuisi kokonaan itsestään hetkek-
sikin, annettaisiin hänelle kaikki. Mutta jos ihminen luopuisi itsestään 
kahdeksikymmeneksi vuodeksi ja sitten ottaisi itsensä hetkeksikin ta-
kaisin, hän ei olisi voinut milloinkaan olla itsestään luopunut. Vain sel-
lainen ihminen, joka on luopunut itsestään ja alistunut kohtaloonsa eikä 
enää milloinkaan vilkuile takaisin siihen, mistä on luopunut, vaan py-
syy lujana, horjumatta ja liikkumattomana itsessään, on jättänyt itsensä. 

Jotta voisimme näin pysyä lujina ja muuttumattomina kuin ikuinen 
Isä, auttakoon Jumala ja ikuinen viisaus meitä siinä. Amen.

***

1. Vrt. Luuk. 14:26 
2. Kölnin sensorit vastustivat käytännöllisesti katsoen kaikkia tämän kappaleen 

kohtia, mutta paavi ei tuominnut niitä. 
3. Bulla vuodelta 1329 tuomitsee tämän kohdan, mutta Eckhart oli selittänyt 

julistuksessaan Kölnin dominikaanisessa kirkossa helmikuussa 1327, että hän tar-
koitti luomisen vastaista. Ks. saarna 84, viite 9. 

4. Glîchheit (nykysaksan Gleicheit) tarkoittaa sekä ’samanarvoisuutta’ että ’kal-
taisuutta’, kuten Clark huomauttaa. 

5. Sananmukaisesti ’onko heillä vähemmän kaltaisuutta ilossaan’. 
6. Kölnin sensorit vastustivat tätä. Eckhart vastasi siteeraten Pyhää Augustinus-

ta, De Trinitate 9.2 (Q). Ks. myös saarna 7. 
7. Samoin kuin ensin mainittu, joka todella omisti maailman.
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SAARNA 58
(Pf 58, Q 66, Qt 27, Evans 11, 13)

EUGE SERVE BONE ET FIDELIS ETC.  
(Matt. 25:23)

Evankeliumista voimme lukea Herran sanovan: ”Hyvin tehty, hyvä ja us-
kollinen palvelija, tule Herrasi iloon. Koska olet ollut uskollinen vähässä, 
asetan sinut kaiken omistamani haltijaksi.” 

Tutkikaamme nyt huolellisesti Herramme käyttämiä sanoja hänen 
lausuessaan: ”...hyvä ja uskollinen palvelija, tule Herrasi iloon. Koska 
olet ollut uskollinen vähässä, asetan sinut kaiken omistamani haltijak-
si.” Toisessa evankeliumissa Herramme sanoi nuorelle miehelle, joka 
kääntyi hänen puoleensa kutsuen häntä hyväksi: ”Miksi kutsut minua 
hyväksi? Ei kukaan muu kuin yksin Jumala ole hyvä.” (Mark. 10:17) Ja 
todellakin se on totta. Mikään luotu, joka on itsestään riippuvainen, ei 
ole hyvä. Ei mikään muu kuin yksin Jumala ole hyvä. Toimiko Jumala 
sitten sanojensa vastaisesti? Ei ollenkaan! 

Samassa suhteessa kuin ihminen kieltää itsensä Jumalan takia ja 
sovittaa itsensä Hänen kanssaan, hän on enemmän Jumala kuin luotu 
olento. Ihminen, joka vapauttaa itsensä täysin itsestään Jumalan takia 
eikä kuulu muille kuin Jumalalle eikä elä muun kuin Jumalan takia, on 
todella armosta samaa kuin Jumala luonnostaan, ja Jumala omalta osal-
taan ei tunnista eroa tuon ihmisen ja itsensä välillä. Kuitenkin sanon ’ar-
mosta’. Sillä Jumala ja tuo ihminen ovat olemassa ja aivan kuten Jumala 
on hyvä luonnostaan, on tuo ihminen hyvä armosta, koska jumalallinen 
elämä ja olemus ovat kokonaan tuossa ihmisessä. Siksi Hän kutsui tätä 
ihmistä hyväksi, sillä Herramme käyttämät sanat olivat ’hyvä palvelija’ – 
tämä palvelija on Jumalan silmissä hyvä ainoastaan Jumalan hyvyyden 
takia. Olen sanonut joskus aikaisemmin, että Jumalan elämä ja olemus 
ovat myös kivessä, puunpalassa tai muissa ei-autuaissa olennoissa. Ju-
mala on palvelijassaan eri tavalla, mikä tekee hänestä siunatun ja hyvän, 
koska Jumala on hänessä iloisena, eläen hänessä ja hänen kanssaan yhtä 
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autuaasti ja tietoisena kuin itsessään ja itsensä kanssa – ja tästä syystä 
hän on autuas ja hyvä. Siksi Herramme lausui: ”Hyvä ja uskollinen pal-
velija, tule Herrasi iloon. Koska olet ollut uskollinen pienissä asioissa, 
asetan sinut kaiken omistamani haltijaksi.” Nyt kun olen sanonut jotain 
hänen hyvyydestään ja miksi tämä palvelija oli hyvä, opetan teitä hänen 
uskollisuudestaan, sillä Herramme sanoi: ”...hyvä ja uskollinen palvelija, 
olet ollut uskollinen vähässä.” 

Joten katsokaamme, mitä tuo palvelijan vähäinen uskollisuuden 
kohde pitää sisällään. Kaikki, mitä Jumala on luonut taivaassa ja maan 
päällä ja mikä ei ole Häntä itseään, on vähäistä Hänen silmissään. Kai-
kissa tällaisissa asioissa palvelija oli ollut uskollinen. Selitän teille, mitä 
se tarkoittaa. Tämän palvelijan Jumala on asettanut ajan ja ikuisuuden 
välimaastoon. Hän ei ollut lupautunut kumpaankaan, ollen vapaa jär-
jen ja tahdon alueilla joka suhteessa. Järjen avulla hän kävi läpi kaikki 
Jumalan luomat asiat, ja tahdon avulla hän hylkäsi kaikki asiat, itsensä 
mukaan lukien, ja kaiken sellaisen Jumalan luoman, joka ei ole Jumalaa 
itseään. Järjellään hän vei ne ylös ja antoi niistä ylistyksen ja kunnian 
Jumalalle – alistaen ne Jumalalle, Hänen äärettömään luontoonsa – sekä 
myös itsensä siinä suhteessa, mikä hänessä on luotua. Sinne hän jätti 
itsensä ja kaiken, enää koskettamatta itseään tai mitään luotua luodun 
tahtonsa välityksellä. Jos joku olisi todella noin uskollinen, Jumalalla 
olisi hänestä niin sanomatonta iloa, että tämän ilon ryöstäminen Hä-
neltä oli samaa kuin iskien ryöstäisi Hänet elämästään, olemuksestaan 
ja jumaluudestaan. Mutta sanon vielä enemmänkin (älkää pelätkö, sillä 
tämä ilo on teitä lähellä ja teissä1): teissä ei ole ketään ymmärrykseltään 
niin karkeaa ja heikkoa tai niin kaukaista, ettei hän voisi löytää tätä iloa 
itsestään. Ja ennen kuin tänään poistutaan tästä kirkosta, hän voi todel-
lakin löytää iloiten ja ymmärtäen tämän itsestään, elää ja omistaa sen. 
Tästä voitte olla varmoja, sillä se on totta, ja Totuus itse julistaa sitä. 
Osoitan sen teille evankeliumin vertauksen avulla.2 

Herramme istui kerran kaivon äärellä, sillä hän oli väsynyt. Silloin 
paikalle tuli samarialainen nainen tuoden kannun ja köyden aikomuk-
senaan ammentaa vettä. Ja Herramme sanoi hänelle: ”Nainen, anna  
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minulle juotavaa.” Ja nainen vastasi hänelle sanoen: ”Miksi pyydät mi-
nulta juotavaa? Olet juutalainen, ja minä olen samarialainen, eivätkä 
juutalaiset ja samarialaiset ole missään tekemisissä keskenään.” Silloin 
Herramme vastasi: ”Jos vain tuntisit Jumalan armon, olisit ehkä pyytä-
nyt minulta juotavaa ja minä olisin antanut sinulle elävää vettä. Se, joka 
juo tätä vettä, tulee jälleen janoiseksi, mutta se, joka juo minun anta-
maani vettä, ei enää milloinkaan ole janoinen, ja siitä kumpuaa ikuisen 
elämän lähde.” Herramme sanat koskettivat naista, koska hän ei mielel-
lään mennyt usein kaivolle. Niin nainen sanoi: ”Herra, anna minun juo-
da vähän sitä vettä, niin etten enää tulisi janoiseksi.” Silloin Herramme 
sanoi: ”Mene noutamaan miehesi.” Ja nainen sanoi: ”Herra, minulla ei 
ole miestä.” Silloin Herramme sanoi: ”Nainen, olet oikeassa: sinulla on 
ollut viisi miestä, mutta se, jonka kanssa nyt asut, ei ole miehesi.” Nai-
nen pudotti kannunsa ja köytensä ja sanoi Herrallemme: ”Herra, kuka 
sinä olet? Kirjoitettu on, että kun Messias tulee, jota ihmiset sanovat 
Kristukseksi, hän opettaa meille kaikki asiat ja saattaa totuuden mei-
dän tietoomme.” Herramme sanoi: ”Nainen, minä ole se, joka puhuu 
sinulle.” Ja naisen sydän tuli täyteen näistä sanoista. ”Herra”, hän sanoi, 
”isämme palvoivat vuorilla puiden juurella, ja teidän juutalaiset isänne 
palvoivat temppelissä. Herra, kumpi näistä on parempi paikka ja pa-
rempaa Jumalan palvontaa? Sano se minulle.” Silloin Herramme sanoi: 
”Nainen, tulee aika ja on jo, jolloin todelliset palvojat eivät ainoastaan 
palvo vuorilla ja temppeleissä, vaan hengessä ja totuudessa: sillä Juma-
la on henki, ja Häntä palvovan on palvottava hengessä ja totuudessa, 
koska sellaisia palvojia Jumala etsii.” Tällöin nainen täyttyi Jumalasta, 
jumalallisesta täyteydestä ja meni saarnaamaan julistaen kovalla äänel-
lä, haluten tuoda jokaisen näkemänsä Jumalan luokse ja saattaa heidät 
hänen laillaan täyttymään Jumalasta. Tämä tapahtui silloin, kun hänellä 
oli jälleen aviomies.3 Jumala ei koskaan anna itseään avoimesti ja ko-
konaan sielulle, ellei hän tuo miestään, toisin sanoen vapaata tahtoaan. 

Tästä syystä Herramme sanoi: ”Nainen, sanot oikein, että sinulla on 
ollut viisi aviomiestä, jotka ovat kuolleet, ja että tuo nykyinen ei ole si-
nun omasi.” Ketä olivat nuo viisi aviomiestä? Ne ovat viisi aistia: hän oli 
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tehnyt syntiä niiden kautta, ja siksi ne olivat kuolleet. Ja ’sinun nykyinen 
aviomiehesi ei ole sinun’ tarkoitti hänen vapaata tahtoaan, joka ei kuulu-
nut hänelle, koska se oli kuolemansynnin alaista eikä hänen hallittavis-
saan. Tästä syystä se ei kuulunut hänelle, sillä sellainen, jota ihminen ei 
kykene hallitsemaan, ei ole hänen omaansa – se kuuluu sellaiselle, joka 
voi sitä hallita. Kun armon piirissä oleva ihminen on saanut hallintaan-
sa vapaan tahtonsa ja mikäli hän kykenee yhdistämään sen täydellisesti 
yhdeksi Jumalan tahdon kanssa, hänen ei tarvitse sanoa enempää kuin 
tämä nainen sanoi: ”Herra, opeta minua rukoilemaan ja tekemään sel-
laista, mikä miellyttäisi sinua eniten.” Ja Jeesus vastaa eli paljastaa itsen-
sä todella täysin sellaisena kuin hän on, täyttäen tuon miehen ylenpalt-
tisesti, niin että Jumalan täyteys tulvii yli, mikä tapahtui lyhyessä ajassa 
tälle kaivolla olleelle naiselle, joka aikaisemmin oli ollut siihen täysin 
valmistautumaton. Kuten olen sanonut aikaisemminkin: ei ole niin yk-
sinkertaista, tietämätöntä ja valmistautumatonta, ettei hän Jumalan ar-
mosta voisi yhdistää tahtonsa puhtaasti ja täydellisesti Jumalan tahtoon 
– ja silloin hänen tarvitsee sanoa toivoen: ”Herra, näytä minulle rakkain 
tahtosi ja vahvista minua sen toteuttamisessa!” Ja Jumala tekee sen niin 
totisesti kuin Hän elää, ja Jumala suo sen hänelle yhtä anteliaasti ja joka 
suhteessa yhtä täydellisesti kuin Hän soi sen tuolle naiselle. Pimeinkin 
ja vähäpätöisinkin teistä kaikista voisi saada kaiken tämän Jumalalta tä-
nään ennen kuin poistuu tästä kirkosta, jopa ennen kuin lopetan saar-
naamiseni – itse asiassa yhtä varmasti kuin Jumala on Jumala ja minä 
olen ihminen. Ja näin sanon, älkää pelätkö, tämä ilo ei ole teistä kauka-
na, jos vain etsisitte viisaasti. Palaan nyt Herramme sanoihin: ”Hyvä ja 
uskollinen palvelija, tule Herrasi iloon, koska olet ollut uskollinen vä-
hässä, asetan sinut kaikkien asioitteni haltijaksi.” Huomatkaahan tärkeät 
sanat ’kaikkien asioitteni haltijaksi’. Mitä tarkoitetaan Herran asioilla?4 
Se tarkoittaa hyvyyttä sellaisena kuin se on hajautuneena ja jakautu-
neena kaikissa asioissa eli kaikissa olennoissa, jotka ovat hyviä Hänen 
hyvyydessään, taivaassa tai maan päällä. Juuri tätä tarkoitetaan Her-
ran omaisuudella, sillä kukaan ei ole hyvä tai omista hyvyyttä muutoin 
kuin Häneltä saatuna. Tästä syystä tuo kaikki on Hänen omaisuuttaan,5  
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ja niin on myös kaikki, mitä voimme lausua Jumalasta itsestään tai kä-
sittää järjellämme tai muulla tavoin tuoda valoon, todistaa tai näyttää. 
Kaikki tuo on Herran omaisuutta, ja kaiken sen haltijaksi Hän panee 
palvelijansa, joka on ollut hyvä ja uskollinen vähässä. Mutta tämän 
hyvän yläpuolella Herra on toinen hyvä, ja kuitenkin Hän on sama – 
jotain, mikä ei ole sitä tai tätä eikä siellä tai täällä. Ja siksi Hän sanoi: 
”Hyvä ja uskollinen palvelija, tule Herrasi iloon. Koska olet ollut uskol-
linen vähässä, asetan sinut kaikkien asioitteni haltijaksi.” 

Olen nyt kertonut teille, mitä Herran asiat tarkoittavat, ja miksi Hän 
lausui: ”Tule Herrasi iloon: asetan sinut kaikkien asioitteni haltijaksi”, 
ikään kuin sanoen: ”Olet ollut tekemisissä kaiken luodun, erillisen ja 
osittaisen hyvän kanssa. Asetan sinut luomattomaan, jakamattomaan ja 
pilkkomattomaan hyvään, jota Minä itse olen.” Hän sanoi myös: ”Tule 
Herrasi iloon”, ikään kuin olisi sanomassa: ”Luovu kaikesta osittaisesta 
ilosta, joka ei ole itsessään, mitä se on, ja astu siihen jakamattomaan 
iloon, joka on itsessään ja sitä, mikä on – mikä ei ole muuta kuin Her-
ran iloa.”

Vielä yksi sana: mitä on Herran ilo? Se on arvoitus: kuinka joku voisi 
selittää tai puhua siitä, mitä kukaan ei voi ymmärtää tai tuntea? Kuiten-
kin hieman siitä. Herran ilo on Herra itse eikä mikään muu, ja Herra on 
elävä, pohjimmainen, todellinen järki, joka käsittää itsensä ja elää itses-
sään ja on sama. Siten en ole liittänyt Häneen mitään muotoa: olen ot-
tanut Hänestä kaikki muodot, sillä Hän itsessään on muodoton olemus, 
joka elää ja iloitsee siinä, mitä Hän on.6 Tässä on Herran ilo ja Herra 
itse, ja tähän Hän pyysi palvelijaansa astumaan sanoessaan itse: ”Hyvä 
ja uskollinen palvelija, tule Herrasi iloon. Koska olet ollut uskollinen 
vähässä, asetan sinut kaiken omaisuuteni haltijaksi.”

Jotta mekin voisimme olla hyviä ja uskollisia, niin että Herramme 
kutsuu meitä saapumaan ja olemaan Hänen kanssaan ikuisesti, ja Hän 
meidän kanssamme, Jumala meitä siinä auttakoon. Amen. 

***
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1. Quint viittaa saarnaan 13b: ’kaikki totuus on periaatteessa sinussa’. Vrt. myös 
Luukas 17:21: ”Taivaan valtakunta on teissä.” 

2. Samarialainen nainen, Joh. 4:6–. 
3. Man tarkoitti keskiyläsaksassa sekä ’miestä’ että ’aviomiestä’. Quint huomaut-

taa, että ’sielussa oleva mies’ merkitsee Eckhartilla yleensä järkeä eikä kuten tässä, 
vapaata tahtoa, mutta tämä tulkinta kumpusi kyseisestä tekstistä. Vrt. saarna 29. 

4. Tässä on sanaleikki: guot merkitsee sekä ’hyvää’ että ’tavaroita’. 
5. Eckhart mainitsee ’Herran asioille’ kolme merkitystä: 1. Kaikki luotuihin si-

sältyvä hyvyys; 2. Jumalan hyvyys; 3. Jumala itse sisäisimmässä olemuksessaan, 
’Jumalan erämaa’. (Q)

6. Tai ’iloitsee, että Hän on’. (Q) 
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SAARNA 59
(Pf 59, Q 39, QT 25)

JUSTUS IN PERPETUUM ET APUD DOMINUM  
EST MERCES EIUS  

(Viis.k. 5:16)

Tämän päivän epistolatekstistä luemme kohdan, missä viisas mies sa-
noo: ”Oikeamielinen (vanhurskas) elää ikuisuudessa.” Olen joskus sano-
nut, mitä oikeamielinen ihminen tarkoittaa, mutta nyt puhun toisin ja 
toisessa merkityksessä. Oikeamielinen on sellainen, joka on oikeamie-
lisyyteen opastettu ja muuntunut oikeamieliseksi. Oikeamielinen elää 
Jumalassa ja Jumala hänessä, sillä Jumala on syntynyt oikeamielisessä 
ihmisessä ja ihminen Jumalassa. Jumala syntyy jokaisessa oikeamieli-
sen ihmisen hyveellisessä teossa ja iloitsee hänen jokaisessa hyveessään 
– eikä ainoastaan hyveessä vaan myös jokaisessa pienessäkin toimes-
sa, jonka oikeamielinen ihminen suorittaa oikeamielisesti, – Jumalaa 
ilahdutetaan läpikotaisin, sillä jumalallisessa perustassa1 ei ole mitään, 
mikä ei värähtelisi iloa. Tämän täytyy sivistymättömän ihmisen uskoa 
ja valaistuneen tietää. 

Oikeamielinen ihminen ei etsi toimissaan mitään, sillä ne, jotka etsi-
vät toimissaan jotain tai toimivat jonkin takia, ovat orjia ja palkollisia. 
Sen vuoksi mikäli tahdot tulla tietoiseksi oikeamielisyydestä ja muut-
tua oikeamieliseksi, älä pidä toimissasi mitään ulkoisia tavoitteita, äläkä 
anna nousta mieleesi sellaisia miksi-kysymyksiä, jotka koskevat ajalli-
suutta tai ikuisuutta, palkkiota tai autuutta, sitä tai tätä, sillä todella-
kin sellaiset toimet ovat kuollutta.2 Totta tosiaan, vaikka loisit mieles-
säsi kuvan Jumalasta, ovat kaikki tuo kuva mielessäsi suorittamat työsi 
kuolleita ja hyvät työsi raunioina. Etkä ainoastaan pilaa hyviä tekojasi, 
vaan teet samalla syntiä, koska toimit kuin puutarhuri, jonka oli määrä 
istuttaa puutarha ja joka ensin hävittäisi puut ja sitten saisi siitä mak-
sun. Tällä tavoin sinä tuhoat hyvät teot. Siten jotta eläisit ja saisit työsi 
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elämään, sinun täytyy kuolla ja tyhjentyä kaikesta.3 Olentojen luontoon 
kuuluu jonkin tekeminen jostain, mutta Jumalalle kuuluu jonkin teke-
minen tyhjästä. Tästä syystä, jos Jumalan on määrä tehdä jotain sinussa 
tai sinun kanssasi, sinun täytyy ensin vähetä tyhjäksi. Saavu siksi omaan 
perustaasi ja työskentele siellä: suorittamasi toimet ovat siellä eläviä.4 
Tämän takia hän sanoi: ”Oikeamielinen ihminen elää”, sillä hän tekee 
työtä, koska hän on oikeamielinen ja hänen työnsä elävät. Hän sanoo: 
”Hänen palkkansa on Jumalan kanssa.” Tästä vielä hieman: kun hän 
sanoo ’kanssa’, se merkitsee, että oikeamielisen palkka on siellä, missä 
Jumala itse on, koska oikeamielisen ihmisen autuus ja Jumalan autuus 
ovat yhtä ja samaa autuutta, koska oikeamielinen on autuuden tilassa 
samalla tavoin kuin Jumalakin. Johannes sanoo: ”Sana oli Jumalan luo-
na.” (Joh. 1:1) Hän sanoo ’luona’, ja oikeamielinen ihminen on Jumalan 
kaltainen, koska Jumala on oikeamielisyys. Sen vuoksi jokainen, joka on 
oikeamielisyyden tilassa, on Jumalassa ja on Jumala. 

Puhukaamme nyt enemmän sanasta ’oikeamielinen’. Hän ei sano ’oi-
keamielinen ihminen’ tai ’oikeamielinen enkeli’ vaan yksinkertaisesti 
’oikeamielinen’. Isä synnyttää Poikansa oikeamieliseksi ja oikeamielisen 
Pojakseen, sillä kaikki oikeamielisyyden hyveet ja kaikki niiden kautta 
suoritetut toimet eivät ole muuta kuin Isän synnyttämää Poikaa. Isä ei 
siten milloinkaan lepää: Hän alati kiirehtii ja ponnistelee synnyttääk-
seen Poikaansa minussa, aivan kuten kirjoitukset sanovat: ”En vaikene 
Siionin tähden, enkä lepää Jerusalemin takia ennen kuin oikeamielisyys 
paljastuu ja loistaa kuin salama.” (Jes. 62:1) Siion tarkoittaa kontempla-
tiivisen elämän ja Jerusalem rauhan korkeinta astetta. Jumala ei lakkaa 
jatkuvasti ponnistelemasta kaikkein korkeimman elämän tai rauhan 
vuoksi ennen kuin oikeamielisyys paljastuu. Oikeamielisyydessä ei saisi 
toimia mikään muu kuin Jumala. Sillä mikäli tapahtuisi niin, että jokin 
ulkoinen seikka saa sinut tekemään jotain, kaikki toimesi ovat todel-
la kuolleita. Ja jos käy niin, että Jumala saa sinut ulkoisin keinoin te-
kemään jotain, niin kaikki sellaiset toimet ovat todella kuollutta. Jotta 
sinun toimesi olisivat eläviä, Jumalan täytyy saada sinut suorittamaan 
ne sielusi sisimmässä osassa – mikäli niiden on määrä elää – sillä siellä 
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on sinun elämäsi ja vain siellä olet elävä. Jos jokin hyve näyttää sinusta 
toista paremmalta ja arvostat sitä enemmän, et rakasta sitä sellaisena 
kuin se on oikeamielisyydessä, eikä Jumala siten vielä työskentele si-
nussa. Sillä niin kauan kuin ihminen arvostaa tai rakastaa yhtä hyvettä 
enemmän kuin toista, hän ei rakasta tai hyväksy sitä sellaisena kuin se 
esiintyy oikeamielisyydessä, eikä hän siten ole vielä oikeamielinen. Sillä 
oikeamielinen ihminen hyväksyy ja harjoittaa kaikkia hyveitä oikeamie-
lisyydessä, koska ne ovat itse oikeamielisyys. 

Eräs kirjoitus sanoo: ”Ennen luotua maailmaa Minä olen.” (Sir. 24:14)  
Hän sanoo: ”Ennen Minä olen.” Tämä tarkoittaa, että kun ihminen on 
ikuisuudessa, korotettuna ajan yläpuolelle, hän tekee samoja tekoja Ju-
malan kanssa. Jotkut ihmiset kysyvät, kuinka ihminen voi tehdä sellaisia 
tekoja, joita Jumala teki tuhat vuotta sitten ja tekee yhä tuhannen vuo-
den kuluttuakin. He eivät voi ymmärtää sitä. Ikuisuudessa ei ole aikai-
sempaa tai myöhempää. Siitä syystä se, minkä Jumala teki tuhat vuotta 
sitten ja mitä Hän tekee tuhannen vuoden aikana ja tällä hetkellä, on 
kaikki yhtä ja samaa työtä. Näin ollen kaukana ajan yläpuolella, ikuisuu-
dessa oleva ihminen tekee Jumalan kanssa kaiken, mitä Jumalakin on 
viimeisen tuhannen vuoden ja tulevan tuhannen vuoden aikana tehnyt. 
Tämä tulee viisaan tietää ja tietämättömän uskoa. Paavali sanoi: ”Me 
olemme ikuisesti valitut Pojassa.”5 Sen vuoksi meidän ei tulisi milloin-
kaan levätä, ennen kuin me tulemme siksi, mitä me olemme ikuisesti 
hänessä olleet. Sillä Isä kiirehtii ja pyrkii alati siihen, että me voisimme 
syntyä Pojaksi ja tulla samaksi kuin Poika on.6 Isä synnyttää Poikaansa, 
ja tässä synnyttämisestä Isä saa sellaista rauhaa ja iloa, että Hänen koko 
olemuksensa vuodattuu siihen. Sillä kaikki Jumalassa oleva saa Hänet 
synnyttämään: Hänen koko perustansa, ydinolemuksensa ja olemisensa 
saavat Isän synnyttämään. 

Joskus valo ilmenee sielulle ja ihminen kuvittelee sen olevan Poika, 
mutta se on vain valoa. Sillä kun Poika ilmentää itsensä sielussa, ilme-
nee samassa myös Pyhän Hengen rakkaus. Tästä syystä sanon, että Isän 
luontoon kuuluu Pojan synnyttäminen ja että Pojan luontoon kuuluu 
minun synnyttämiseni hänessä ja hänen luontonsa mukaisesti. Pyhälle 
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Hengelle on luonteenomaista, että minut tulee polttaa siinä ja sulattaa 
ja pelkistää, kunnes minussa ole muuta kuin rakkautta. Se, joka näin on 
rakkaudessa ja kokonaan rakkautta, ajattelee Jumalan rakastavan yksin 
häntä, eikä hän tunne ketään, jonka rakkauden kohde on tai jota rakasti 
jokin muu kuin yksin Jumala. 

Jotkut mestarit uskovat, että henki saavuttaa autuutensa rakkaudessa. 
Jotkut sanovat sen tapahtuvan, kun nähdään Jumala. Mutta minä sanon, 
ettei hän löydä sitä rakkaudesta, tiedosta tai näystä7. Saatetaan kuitenkin 
kysyä, näkeekö henki ikuisessa elämässä Jumalan? Kyllä ja ei. Kerran 
synnyttyään hän ei näe tai huomioi Jumalaa: mutta syntymän hetkellä 
hän saa näyn Jumalasta.8 Henki on autuuden tilassa silloin, kun hän on 
syntynyt mutta ei syntyessään, sillä silloin hän elää kuten Isäkin – yksin-
kertaisessa ja alastomassa ydinolemuksessa. Tästä syystä kääntykää pois 
kaikista asioista ja oivaltakaa todellinen alaston ydinolemuksenne, sillä 
kaikki sen ulkopuolella oleva on tilapäistä ja tilapäisyys synnyttää syitä. 

Jotta voisimme elää ikuisuudessa, Jumala meitä auttakoon. Amen. 

***

1. Jumalan olemuksen salatuissa syvyyksissä. 
2. Vrt. saarnat 11, 43, ja 47.
3. Vrt. saarna 57. 
4. Vrt. saarna 13b. 
5. Vrt. Ef. 1:4 (Q). 
6. Vrt. saarna 35. 
7. Vrt. saarna 41. Suuressa väittelyssä tahdon (rakkauden) ja järjen ylemmyy-

destä Eckhart luonnollisesti tuki dominikaanien tapaan järkeä. Tässä hän kohot-
taa kysymyksen korkeammalle tasolle. 

8. Tämä on tietenkin aikaisemmin mainittu mystinen syntymä. Kun se on saa-
vutettu, Jumala ei enää ole kontemplaation kohteena (Q). 
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SAARNA 60
(Sf 60, Q 48, QT 34)1

Eräs mestari sanoo: ”Kaikki samankaltaiset asiat rakastavat toisiaan 
ja liittyvät yhteen, kaikki erilaiset asiat vihaavat ja karttavat toisiaan.”2 
Erään toisen mestarin3 mukaan mitkään muut asiat eivät ole yhtä erilai-
sia kuin taivas ja maa. Maa havaitsi olevansa luonteeltaan taivaan suh-
teen vieras ja erilainen, joten se pakeni taivaasta alimpaan paikkaan. 
Tästä syystä maa pysyy liikkumattomana4 niin, ettei se lähesty taivas-
ta. Sitten taivaallinen luonto tuli tietoiseksi siitä, että maa oli paennut 
asustamaan alimpaan paikkaan. Ja näin taivas tyhjensi itsensä kokonaan 
hedelmällisellä tavalla maan päälle. Mestarit julistavatkin, että taivaan 
laajuutta ei pidättele edes neulan kärjen leveys, vaan se tuo tullessaan 
itsensä täysin hedelmällisenä maan päälle. Tästä syystä sanotaan, että 
maa on kaikista ajallisista asioista hedelmällisin. 

Sanon samaa ihmisestä, joka on saattanut itsensä tyhjyyden tilaan, 
Jumalan ja kaikkien luotujen suhteen: sellainen ihminen on omaksunut 
alimman paikan, jolloin Jumalan on pakko tyhjentyä häneen täydellises-
ti, muussa tapauksessa Hän ei olisi Jumala. Vakuutan ikuisen totuuden 
nimessä, että jokaiseen, joka on hylännyt itsensä perustaansa myöten, 
Jumalan täytyy vuodattaa itsensä kokonaan kaikessa voimassaan niin 
täydellisesti, ettei Hän jätä elämästään, olemuksestaan, luonnostaan tai 
jumaluudestaan mitään pois, vaan Hänen pitää vuodattaa kaikki hedel-
mällisyytenä tuohon ihmiseen, joka on antautunut Jumalalle ja hyväk-
synyt alimman paikan. 

Kun ajattelin, kuinka saarnata teille niin selkeästi, että ymmärtäisitte 
minut oikein, mieleeni tuli eräs analogia. Jos ymmärrätte sen, niin taju-
atte tarkoitukseni ja pääsette perille kaikesta, mistä olen aina saarnan-
nut. Analogia on silmäni ja metsän välinen. Kun silmäni on avoin, se on 
aina silmä, ja kun se on suljettuna, se on silti aivan sama silmä, eikä met-
sä muutu miksikään siitä, että minä näen sen. Otaksutaan, että silmäni, 
joka on yksi ja sama, katselee metsäistä näkymää. Vaikka kaikki asiat  
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pysyvät sellaisenaan, ne ovat näyssä niin paljon yhtä, että voimme puhua 
silmä-metsästä, jolloin silmäni on yhtä metsän kanssa. Mikäli metsä olisi 
täysin aineetonta kuten näkökykyni, voisimme todella sanoa, että näke-
misessä metsä ja silmäni ovat samaa olemusta. Jos tämä pitää paikkansa  
aineellisten asioiden suhteen, se on vielä todellisempaa henkisissä asiois-
sa. Silmäni on paljon yhtäläisempi merentakaisen lampaan silmän kuin 
oman korvani kanssa, jolla sentään on yhteinen olemus silmäni kanssa. 
Lampaan silmä toimii samalla tavalla minunkin silmäni, ja siksi niillä 
voi katsoa olevan enemmän yhtäläisyyttä kuin oman silmäni ja korvani  
välillä, koska jälkimmäiset toimivat eri tavoin. 

Olen joskus puhunut sielussa olevasta valosta, joka on luomaton ja 
jota on mahdoton luoda5. Koskettelen tätä valoa saarnoissani jatkuvasti. 
Se on valo, joka on suorassa yhteydessä Jumalaan, verhoamaton ja paljas, 
kuten Jumala itsessään on. Tämä valo ottaa Jumalan vastaan synnyttämi-
sen kautta. Siten voin todella sanoa, että tämä valo on paljon enemmän  
yhtä Jumalan kanssa kuin mikään voima, joiden kanssa sillä on sama ole-
mus. Tämä valo ei ole sen jalompi minun sieluni ydinolemuksessa kuin 
vaatimattomin tai karkein kaikista voimistani kuten kuulo ja näkö tai mi-
kään muukaan sellainen voima, johon liittyy jano ja nälkä, kylmä ja kuu-
ma, ja tämä johtuu siitä, että olemus on luonteeltaan jakamaton. Jos me  
siten ajattelemme sielun voimia niiden todellisessa luonnossa, ne kaikki 
ovat yhtä jaloja ja ovat yhtä, mutta mikäli me katsomme niiden toimin-
toja, jotkut voimat ovat muita korkeampia ja jalompia. 

Tämä takia minä sanon, että jos ihminen kääntyy pois itsestään ja 
luoduista asioista, niin missä määrin hän tekee tämän, hän saavuttaa 
ykseyttä ja autuutta sielukipinässä,6 jota eivät aika ja tila ole milloinkaan 
koskettaneet. Tämä kipinä on vastakohta kaikille olennoille: se ei tahdo 
mitään muuta kuin pelkästään Jumalaa sellaisena kuin Hän on. Se ei 
tyydy Isään, Poikaan tai Pyhään Henkeen, tai noihin kaikkiin kolmeen 
persoonaan sikäli kuin ne ylläpitävät lukuisia ominaisuuksiaan. Julistan 
todella, että tämä valo ei tyytyisi edes jumalallisen luonnon kaikkeen 
hedelmällisyyteen, ja sanon vieläkin omituisempaa julistamalla ikuisen 
totuuden nimissä, ettei tämä valo tyydy pelkkään, muuttumattomaan  
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jumalalliseen olemukseen, joka ei anna eikä ota vastaan mitään. Se pi-
kemminkin etsii sitä, mistä tämä olemus on peräisin, haluten päästä sen 
alastomaan perustaan, hiljaiseen erämaahan, jonne minkäänlaiset Isän, 
Pojan ja Pyhän Hengen erottavat tekijät eivät ole milloinkaan astuneet. 
Tuo valo avautuu vielä voimakkaampaan valoon keskellä kaikkein si-
sintä, missä ei ole ketään. Siellä se on enemmän kuin yksi on itsessään, 
koska tämä perusta on itsessään liikkumaton hiljaisuus, ja tämä liikku-
mattomuus liikuttaa kaikkea,7 ja kaikki itsessään elävät saavat elämän ja 
varustetaan järjellä. 

Jotta me näin saattaisimme elää järkevästi, auttakoon meitä siinä se 
ikuinen totuus, josta olen puhunut. Amen.

***

1. Sama kuin n:o 55, mutta ilman tekstiä. 
2. Jotkin käsikirjoitukset aloittavat: ’Mestari Eckhart sanoo’, minkä täytyy olla 

lisäystä. Tässä siteerattu mestari saattaa olla Tuomas tai mahdollisesti Empedocles, 
jota myös Albert Suuri siteeraa. 

3. Todennäköisesti Moses Maimonides, The Guide of the Perplexed 2.27 (Q). 
4. Tuomas, Summa Theol. III. 
5. Ks. saarna 57. 
6. Ks. saarnat 32 ja 14.
7. Aristoteleen ’liikkumaton liikuttaja’.
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RK = Raamatun käännös

Intellect ymmärrys korvautui järjellä

ikuinen pienillä Sana, viisaus pienellä

Henki <-> hän


