Ma Pidasin End Täiuslikuks

Autorist ja raamatust

George Knight'i täiuslikkuse jaht lõppes tema lahkumisega jutlustaja-ametist ja kogudusest ning ta langes sügavasse meeleheitesse. Pärast kuueaastat "kõrbekogemust" avas Jumal George'i silmad nägema hävitustööd, mis ta iseenda ja teiste kallal oli toime pannud, ajades taga kogemust, mis osutus ebapiibellikuks ja äärmiselt isekaks.

Selles raamatus jagab George Knight oma praegusi arusaamu täiuslikkusest, PATUST ja lunastusplaanist. Sellel teemal tasub koos autoriga diskuteerida. Te ei pettu.

Ma Pidasin End Täiuslikuks võib säästa teid või kedagi teie tuttavatest asjatutest vaevarikastest rännakutest rõõmututel käsumeelsuse radadel, mis röövib nii paljudelt adventistidelt elujõulise kristliku usu.

Käsitletakse küsimusi:
• Mida tähendab PATUSTADA?

• Mida tähendab kohata Jeesust?

• Mida tähendab "olla päästetud"?

• Mida tähendab "olla täiuslik"?

George R. Knight on Andrewsi ülikooli kirikuajaloo professor ja üks tunnustatumaid adventautoreid. Tema paljude raamatute hulgas on "Variseri juht täiuslikku pühadusse," "Advendi ootuses" ja "Milleeniumipalavik."

Eessõna

Terve tasakaalu saavutamine usu ja tegude vahel heidab jätkuvalt väljakutse igale isikule, kes asub Kristuse teenimise teele. Kuni seda kooskõla ei ole saavutatud, kõnnime me ohtlikul rajal, õõtsudes ohjeldamatu lubatavuse ja kohusetundest ajendatud kuulekuse vahel, mis jätab meid ilma rõõmust, mida me Jumala plaani kohaselt peaksime oma elus kogema.

Tänu sellele raamatule saab G. Knight'i usuõiguse analüüs kättesaadavaks laiemale üldsusele. Algselt esitati need mõtted palvuse meditatsioonide seeriana Peakonverentsi ametkonnale 1992. a. istungil. Nüüd on ta neid mõtteid viimistlenud raamatuks, mis kõneleb otseselt nii meie mõistusele kui ka südamele.

Selles raamatus leiate hämmastavaid seisukohti, mis esmapilgul heidavad väljakutse sügavalt juurdunud arusaamadele. Kui aga autori ära kuulate, tabate tõelise sõnumi, mida ta endas kätkeb.

Mida tähendab tegelikult sõnakuulelikkus ja kuidas võib kristlane teada, millal see avaldub Jumala poolt ettenähtud kujul? Uurides käsu õiget kohta ja selle suhet evangeeliumiga, leiate te siit rea stimuleerivaid mõtteid. Te võite avastada endagi juures teatud sissejuurdunud seisukohti, mis on murettekitavalt lähedased käsumeelsusele. George Knight aitab teil jõuda selgusele seesmiste impulsside üle, mis suurel määral tingivad meie välise käitumise. Ja kas pole see üks neist asjust, mida Jeesus soovitas teha oma Mäejutluses. See mägi on seda väärt, et sinna otsa ronida.

Ma soovitan teil lugeda seda raamatut ja selle üle sügavalt järele mõelda. Loodan, et see süvendab teie andumist Kristusele ning juhib teid Temaga igapäevasest kõndimisest rahuldust tundma.

R. S. Folkenberg, SPA Koguduse Peakonverentsi president.

Pöördumine lugeja poole

Mida tähendab PATUSTADA? Mida tähendab kohata Jeesust? Mida tähendab "olla päästetud?" Mida tähendab olla täiuslik? Need on mõned kõige tähtsamad küsimused, mida inimene iganes võib küsida. Nad seisavad kristliku elu keskpunktis. Nad seisavad ka selles raamatus kesksel kohal.

Ma Pidasin End Täiuslikuks kujutab lühiülevaadet PATU probleemist ja lunastusplaanist. Viis kuuest sõnumist selles väikeses väljaandes said esitatud Seitsmenda Päeva Adventistide Peakonverentsi aastanõupidamisest osavõtjatele oktoobris 1992. Kuues sõnum (ptk. 5) sai lisatud seoses selle seeria esitamisega North New Wales'i seminarlaagris Austraalias 1993. aasta oktoobris. Et need sündisid algselt suuliste pöördumistena, on neis praegugi veel märgatav suulise kõne maneer, nagu näiteks aegajalt esinevad kordamised. Kes aga soovivad sügavalt süüvida mõnda selles väljaandes tõstatatud probleemi, peaksid lugema minu raamatut The Pharisee's Guide to Perfect Holiness: A Study of Sin and Salvation /Variseri juht täiuslikku pühadusse: Uurimus patust ja lunastusest/, mille on kirjastanud Pacific Press 1992. a.

Ma soovin avaldada tunnustust Susan Robinsonile kirjastusest Pacific Press Publishing Association, kes pani need jutlused originaallindistuste järgi kirja, ja Bonnie Beres'ile, oma sekretärile, kes tegi lugematul arvul õigekirja- ja tekstiparandusi.

See väike väljaanne alustab oma teekonda palvega, et see tuleks õnnistuseks lugejaile.

George R. Knight, Berrien Springs, Michigan, January 1994.

1. peatükk

PATT on armastus

Juustusöömine pole PATT!

Ma kujutan ette, et enamus teist on minuga selles asjas nõus. Vaatame siis, kas me ei satu kuidagimoodi vastuollu ülejäänutega.

• Rottide, madude, tigude ja isegi metssea söömine ei ole PATT.

• Hingamispäeva rikkumine ei ole PATT.

• Mõrv ei ole PATT.

• Varastamine ei ole PATT.

PATT oli enne kõiki neid asju. Need võivad olla patuteod, väga võimalik, kuid nad ei ole PATT.

PATT on armastus.
Maailma esimene PATT

Võib-olla saame PATU olemusest kõige paremini aru, kui vaatleme algpattu 1. Moosese 3. peatükis, mis sai teoks Eeva läbi. Põhiküsimus on: "Kas Eeva patustas siis, kui ta võttis puuvilja või enne, kui ta võttis puuvilja?" Vastus aitab meil mõista nii PATU, kui patutegude olemust. Vaatame, mida ütleb Piibel.

1. Moosese 3. peatüki esimene osa keskendub kiusatuse dünaamikale. Me loeme: "Aga madu oli kavalam kõigist loomadest väljal, kelle Jehoova Jumal oli teinud, ja ta ütles naisele: "Kas Jumal on tõesti öelnud...?" (1.Ms.3,1). Kui Saatan tuleb minu juurde, kui ta tuleb sinu juurde, siis kõigepealt on ta rünnak suunatud sellele, et muuta Jumala Sõna meie jaoks küsitavaks, äratada meis kõhklusi, kas Jumal ikka ütles nii. Kui Saatan võidab lahingu selles punktis, siis on ta võitnud sõja.
Kuid sellega tavaliselt asi ei lõpe, sest tihti Saatan selles punktis ei võida. Ja nii jätkub aruanne 2. salmis: "Ja naine vastas maole: "Me sööme küll rohuaia puude vilja, aga selle puu viljast, mis keset aeda, on Jumal ütelnud: Te ei tohi sellest süüa ega selle külge puutuda, et te ei sureks!" Ja madu ütles naisele: "Tühi loba! Sa ju kindlasti ei usu seda, eks ju? Sa ei sure" (vt. salm 4). Järgnevalt on Saatana rünnaku eesmärgiks äratada meis kõhklusi, kas Jumal ikka tõesti mõtleb seda, mida Ta ütleb. Seega, kui Saatan püüab alguses panna meid kahtlema Jumala Sõnas (tekitada meis kiusatust kahelda, et kas Jumal ikka tõesti ütles nii), siis järgmise sammuna püüab ta ärgitada meid seadma kahtluse alla, kas Jumal ikka mõtleb nii, nagu Ta ütleb.

Ja aruanne jätkub: "…vaid Jumal teab, et mil päeval te sellest sööte, lähevad teie silmad lahti ja te saate Jumala sarnaseks, tundes head ja kurja!" Ja naine nägi, et puust oli hea süüa, ja see tegi ta silmadele himu, ja et puu oli ihaldusväärne, sest see pidi targaks tegema" (1.Ms.3,5.6). Kiusatuse kolmas samm on äratada meis kahtlusi Jumala heade kavatsuste suhtes meie vastu. See samm rajaneb mõttele, et Jumal tahab meid tõrjuda eemale kõigest heast elus, et Ta ei soovi, et me oleksime õnnelikud. Seega ei saa Teda usaldada.

Kuigi Jumal lõi meid selleks, et me võiksime elust täiel määral rõõmu tunda, tuleb Saatan ja kinnitab:

• "Jumalat ei saa usaldada."

• "Kahtle Jumala Sõnas."

• "Ära usu, et Jumal nii ka mõtleb."

• "Kahtle Tema heades kavatsustes."

Kui keegi võtab kuulda kiusajat, teeb ta loomulikult järelduse, et Jumalat ei saa usaldada. Järelikult toimi omasoodu. Ja just nii Eeva toimiski salmis 6. Piibel ütleb, et ta võttis puuvilja ja sõi sellest. Ta võttis. Aga pange tähele! Midagi toimus Eeva peas või tema südames enne, kui ta võttis puuvilja. Selleks hetkeks, kui ta vilja võttis, oli ta juba pattu langenud. Sisuliselt oli ta käskinud Jumalat teda rahule jätta, kuna ta teab ise paremini kui Jumal, mis talle hea on. Ta oli öelnud lahti Jumala Sõnast ja tahtest ja asendanud need omaenese tarkuse ja tahtega. Lühidalt, enne vilja järele sirutamist oli ta juba heaks arvanud seada esiplaanile omaenda tahte, tõrjudes kõrvale Jumala tahte. Ta oli asetanud iseennast oma elu troonile, oma universumi keskmesse, tõugates sealt sel moel Jumala. Tegelikkuses oli ta suunanud oma armastuse Jumalalt iseendale. Ja selles seisnebki PATU olemus.
Eeva tegi PATTU, kui ta hakkas armastama iseennast ja oma ihalust enam kui Jumalat ja Tema tahet. Ta tegi PATTU oma südames. Ja see PATT tema südames viis teda vilja võtmisele ja söömisele. PATT südames viib patutegudele. Kõigepealt toimub midagi südamega. Kõigepealt on PATT südames. Seesama PATT südames sünnitab patuteod. Seega:

PATT  patuteod
Tuleme nüüd 1.Ms.3,6 juurde. Aadam ja Eeva olid olnud kaitstud Jeesuses. Aga PATU tulekuga nende ellu toimus põhjalik ja väga oluline nihe. Nad ei olnud enam kaitstud Temas. Nad olid kaotsi läinud.

PATU koheste tagajärgede kohta loeme 1.Ms.3,7. Kõigepealt ärkas Aadamas ja Eevas kohutav alastioleku tunne. See on ilmekas sõna. Mulle meeldib Piibel, kuna seal kasutatav sõnavara apelleerib meie läbieludele.

Olete te kunagi tajunud, et olete alasti? Poisikesena nägin ma ikka ja jälle ühte ja sedasama und. See unenägu viis mind kohalikku ujulasse. Kõigil olid ujumistrikood seljas, kõigil peale minu. Milline ebamugav tunne! Ja tavaliselt ma siis ikka roomasin, et kuhugi peitu pugeda, kasvõi duširuumi seina varju. Aga unenäos on kõik müstiline. Seinad kadusid. Mul polnud kusagil pääsu oma alastioleku eest.

Samasugune ebamugav alastiolekutunne tekkis Aadamal ja Eeval, see oli rahutukstegev süütunne, millest polnud pääsu. See väljendus mitmel viisil. Üheks neist oli viigilehtede katkumine. Piibel räägib, et Aadam ja Eeva püüdsid varjata oma alastiolekut (süüd) viigilehtedega. Olete te kunagi püüdnud varjata oma alastust viigilehtedega? See pole just eriti rahuldav lahendus! Proovige järele ja te mõistate, mida ma sellega mõtlen. Viigilehed 1. Moosese 3. peatükis sümboliseerivad inimese püüdu varjata oma alastiolekut omaenda jõul. Viigilehed osutavad sellele, et Aadam ja Eeva püüdsid ise lahendada oma süüteost tõstatuvaid probleeme. Viigilehed sümboliseerivad lunastust omaenese tegude läbi.

Patu teiseks tagajärjeks on hirmusegune ebamugavustunne Jumala ees, mis peegeldab katkenud suhet Jumalaga (1.Ms.3,8). Aadam ja Eeva pelgavad nüüd oma Loojat. Nad poevad peitu Jumala eest.

Õnnetuseks viib katkenud suhe Jumalaga suhete katkemiseni kaasinimestega. Niipea, kui inimolendid ei ole kooskõlas Jumalaga, muutuvad nad ka omavahel võõraiks. Seega, niipea kui Jumal küsitleb Aadamat tema osa kohta vilja söömises, süüdistab Aadam kohe Eevat. "See pole minu süü," kuulutab Aadam, "see on tema süü. Tema andis mulle seda vilja." Selline on aruanne harmoonia kadumisest maailma ainsas täiuslikus abielus. "Tema (Eeva) tegi seda," "tema (Aadam) tegi seda," "see on sinu süü" kaigub sestpeale abieluajaloo koridorides. Ebakõla Jumalaga tõi endaga kaasa ka ebakõla suhetes kaasinimestega (Vt. 1.Ms.3,11.12).

Veel üheks pattulangemise tagajärjeks on ka inimese enda kahestumine. See peegeldub Eeva suutmatuses tunnistada oma osa langemises. Eitades igati isiklikku vastutust (nagu Aadam enne teda), veeretab ta oma süü Saatana kaela: "Madu pettis mind ja ma sõin" (1.Ms.3,13). "Saatan sundis mind seda tegema." Inimestele on vastumeelt omaenese süü tunnistamine, aga neile meeldib rääkida oma naabrite, jutlustajate, abikaasa (nii naise kui mehe), oma laste — ükskõik kelle süütegudest, ainult mitte omaenda pattudest. Enamik inimesi näib kogu südamest nautivat teiste inimeste hukkamõistmist, kuid nad välistavad vähimagi võimaluse iseennast süüpingis näha. Kahjuks on aga asjalugu nii, et ainult siis, "kui me oma patud tunnistame, ... annab Ta meile patud andeks ja puhastab meid kõigest ülekohtust." (1.Joh.1,9). "Süda on kavalam kõigist" (Jer.17,9). Pärast Eedenit elavad inimesed võõrandunud ja lõhestunud maailmas.

Peale 1. Moosese 3. peatüki sündmusi ei ole Aadam ja Eeva enam kaitstud Jeesuses. Pärast pattulangemist elavad nad nagu lõhestunud inimesed lõhestunud maailmas ja õnnetuseks ei piirdu see lõhestatus 1. Moosese 3 peatükiga. Selles seisnebki Kaini ja Aabeli vennatapuloo tähendus (1. Moosese 4). Lõhenemine aina süvenes. 1. Moosese 3. peatükis toimus midagi inimrassiga ja see protsess kestab.

Teatud ettekujutuse probleemi sügavusest annab tagasivaade inimese loomisloole. 1.Ms.1,26.27 võib lugeda, et Aadam loodi Jumala näo järgi, Tema sarnaseks, aga 1.Ms.5,3 loeme, et Aadam sai poja, kes oli tema sarnane, tema nägu. Aadama lapsed olid pigem Aadama kui Jumala sarnased. Ellen White on selle väga kenasti välja toonud, kui ta ütleb, et kõigil inimestel Aadamast peale on kalduvus kurjuse poole (Ed 29). Ja apostel Paulus kinnitab meile, et PATT tuli maailma ühe inimese läbi (Rom.5,12).

PATT valitseb kõikjal. On üks asi, mida ei ole kunagi vaja noorele inimesele õpetada — kuidas patustada. Kõike muud tuleb õpetada. Pattulangemine toimub loomulikku rada pidi. Veel enamgi — iga rahvas, iga kogukond vajab oma politseid ja sõjalisi jõude. Eedenist peale ei ole maa peal ainsatki Shangri-Las''d — taevast maa peal. Eedenist peale, sellest ajast peale, kui sündis PATT, elame me Eedenist hommiku pool (1.Ms.3,24).

Piibel ei räägi meile, kuidas kalduvus PATULE kandub edasi põlvest põlve, aga meil on kogemuslik tõend sellest universaalsest inimolevuse kiivakiskumisest PATU poole. Kuigi Aadama patu süü kuulub vaid temale, on iga Aadama laps sündinud kalduvusega PATULE. See kalduvus hakkab vilja kandma, kui noor inimene saab piisavalt küpseks, et teadlikult asetada omaenda tahe kõrgemale Jumala tahtest.

PATT ja patud

Nüüd tagasi Eeva juurde. See, et ta sõi, ei olnud PATT, vaid selle PATU, mis juba valitses tema südames, tagajärg. Tema pattulangemine toimus enne vilja söömist. Pattulangemine toimus siis, kui ta avas oma südame armastusele millegi muu (vili) ja kellegi muu (iseenda) vastu, kui armastus Jumala vastu.

PATT on armastus. PATT on agapé armastus — see eriline jumalik armastus, mis seisab Uues Testamendis kesksel kohal. Luk.11,43 mõistab Jeesus hukka variserid, kuna nad armastavad (agapaó) parimaid kohti sünagoogis. Samamoodi loeme 2.Tim.4,10, et Deemas ütles lahti kristlusest, kui ta hakkas armastama (agapaó) seda maailma. Niisamuti manitsetakse meid 1.Joh.2,15 mitte "armastama" (agapaó) maailma ja seda, mis sellesse kuulub. Seesugustel ei ole armastust Isa vastu. Need kirjakohad ei ütle, et maailmas on midagi viltu, küll aga õpetavad nad meile, et on viga loovutada koht, mis kuulub Jumalale, millelegi teisele.

PATT on valele objektile suunatud armastus. PATT on armastada loodut enam kui Loojat. Ei ole mitte mingisugust vahet, kas meie armastuse objekt on mingi väline asi, mõni teine isik, või meie ise. PATT on armastada ükskõik keda või mida enam kui Jumalat. PATT on valele eesmärgile suunatud armastus, millega käib kaasas selline eluviis, mis on suunatud selle eesmärg saavutamisele. See on PATT, mis viib patutegudele.

PATT  patuteod
Mõned minu sõbrad nimetavad seda PATU tõlgendust "uueks teoloogiaks." Ma soovitaksin nimetada seda pigem "Mäejutluse uueks teoloogiaks." Minu käsitlus PATUST on kooskõlas Jeesusega. See saab selgeks Tema ütlusest: "Sest südamest lähtub kurje mõtteid, mõrvu, abielurikkumisi, hoorust, vargusi" jne (Mat.15,18.19). Ja edasi, Matteuse 12. peatükis pöörab Jeesus tähelepanu sellele, et "sellest, mida süda on täis, sellest räägib suu. Hea inimene toob südame heast tagavarast esile head ja halb inimene toob halvast tagavarast esile halba" (Mat.12,34.35).

Piibel kujutab PATTU suhtena. PATT on üks Jumalasse suhtumise viis. PATT ei ole põhimõtteliselt mitte mingisugune umbisikuline kurjus, loomalik käitumine või halb iseloomujoon, mis on inimloomusesse sisse programmeeritud. Pigem on see mäss Universumi Jumala vastu (Jes.1,2.4; Hos.7,13). PATT on pigem isikuline kui umbisikuline. "Sinu vastu ükspäinis olen ma pattu teinud," ütleb laulik (Ps.51,6). PATT on isiklikult Jumala ülemvõimu vastu suunatud rünnak. "Sellepärast, et liha mõtteviis," kirjutab Paulus, "on vaen Jumala vastu" (Rom.8,7). Patune on Jumala vaenlane (Rom.5,10). Vaenlane ei ole mitte üksnes see, kes ei tee midagi muud kui vaid halba. Vaenlane kuulub vastasleeri. Patused töötavad aktiivselt Jumala vastu.

Peale selle, et PATT on isikuline, on see ka eetiline tõekspidamine. See on vaba tahteavaldus mässus Jumala vastu. Seega võib Herbert Douglass õigustatult väita, et "patt on loodolevuse rusikassetõmbunud käsi oma Looja näo ees; patt on loodolevuse usaldamatus Jumala vastu, Tema kui oma Meistri kõrvaldamine. Samamoodi on Emil Brunneril õigus kuulutades, et patt "on nagu poeg, kes lööb vihas oma isale näkku, …see on see, kui poeg paneb jultunud moel oma tahte maksma oma isa tahte üle."

Patuteod ja patune olemus

Kõige olulisem asi on arusaamisele jõudmine, et PATT on midagi palju enamat kui terve rida seosetuid patutegusid. See on südame ja mõttemaailma peegel. Lunastuse esmatähtsaks eeltingimuseks on möönmine, et me oleme patused. See tähendab palju enamat, kui mõistmist, et ma olen korda saatnud patuteod a, b, c. Edward Vick kirjutab: "See tähendab tunnistada, et me oleme sedalaadi inimesed, kes seesuguseid asju korda saadavad… Mõista, et me oleme patused, tähendab arusaamisele jõudmist, et meie üle valitseb vägi, mis takistab meil olla sellised, nagu on olnud Jumala kavatsus meie suhtes." Paulus ütleb, et see on "patu vägi" (1.Kor.15,56). Paljud alahindavad seda "patu väge," kui nad räägivad PATUST. Seetõttu nad mõtlevad, et nad võidavad PATU, kui suudavad olla üle patutegudest a, b ja c. Põhiprobleem on selles, et ka pärast hoidumist patutegudest a, b ja c jääme me endiselt patusteks.

Paljud meist on isiklikult — ja ma rõhutan seda sõna, kuna mina olen üks neist — me oleme isiklikult jõudnud järeldusele, et PATU probleemile ei tule meie elus lahendust lihtsalt meie väliste sinna-tänna ekslevate püüdluste läbi, vaatamata meie otsustavusele ja kõigile jõupingutustele, mida me selle nimel ka ei teeks. Me võime loobuda "halbade" tegude tegemisest ja olla sellele vaatamata oma olemuselt egoistlikud ja alatud, või, mis veelgi halvem, uhkust täis — uhked oma headuse üle.

Piibel on varunud oma kõige karmimad sõnad patuste olukorra kirjeldamiseks. Patuste olevuste kirjeldamisel kasutatakse sõnu: orjamine, orjatöö, orjus; allakäik, mis ei ole ümber pööratav, ilma et Jumal sellesse sekkuks. Inimkond on "surnud pattudes" ja "kadunud." Sama meelt on ka Ellen White. Ta ütleb, et "oma loomult on inimsüda kalk, pime ja armastuseta" (MB 21). "Oma olemuselt," kirjutab ta, "on süda paheline" (DA 172). Ja veel, isegi kui Aadama meel algselt oli tasakaalukas ja tema mõtted puhtad, "sõnakuulmatuse läbi tema võimed väärastusid ja armastus asendus isekusega" (SC 17). Edasi toob ta esile, rääkides Luuka 18. peatükist ja enese meelest õige variseri palvest: "Kõikidest pattudest on kõige lootusetum, kõige parandamatum uhkus ja lootmine iseenda peale" (COL 154).

Probleemi olemus seisneb selles, et kui ma olen hea — see tähendab, kui ma mõtlen, et ma olen hea — ei tunne ma vajadust Kristuse järele.

Patu erinev tõlgendus viib erinevatele seisukohtadele lunastuse teest

Mõte, mida ma tahaksin rõhutada ja mis on selle raamatukese põhiküsimus ning mida ma püüan selgeks teha, on see, et PATU olemust käsitleva õpetuse ebaadekvaatsus viib vältimatult ebaadekvaatsele õpetusele lunastusest. See on kristliku elu üks kõige põhjapanevamaid arusaamu. Pole mingi juhus, et adventliikumises käib teoloogiline sõda õpetuse pärast PATUST. Paljud inimesed ei pruugi seda endale teadvustada, aga võitlus selle ümber, kuidas inimesed päästetud saavad, rajaneb paratamatult õpetusele PATUST. Kui me tahame mõista, kuidas inimesed päästetakse, tuleb meil mõista, millest neid päästetakse. Arutelu lunastusest tuleb alustada PATU mõistmisest, sest ravi peab olema samas suurusjärgus tõvega. Lahendus peab olema proportsionaalses vastavuses probleemiga.
Seitsmenda päeva adventiste ähvardab eriline oht kogu selles valdkonnas, kuna me oleme käitumise ja eetika ära seganud religiooniga. Ja mis veelgi halvem, me ei suuda teha vahet Kristuse iseloomu ja kristlase elustiili puudtavate asjade vahel.

Neis asjus on minu põhiseisukoht, et PATU erinevad tõlgendused juhivad radikaalselt erinevatele arusaamadele lunastuse saavutamise teest. Kui pattu nähakse kui allapoole viivate tegude rida, nagu on kujutatud allpool,
 —
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                                           —
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                                                                         —
siis lunastus ehk õigekssaamine peaks kujutama endast tõusujoones kulgevate tegevuste või käitumisviiside jada:
                                                                         —
                                                          —
                                            —
                             —
              —
 —

Selle skeemi kohaselt, kui kõik inimese teod on kooskõlas Jumala tahtega ja kui kõik isiklikud patud on ära võidetud, on isik täiuslik ja valmis taevasse võtmiseks.

See võib ju olla väga kena. Kuid mitte selliselt ei ole asja kujutatud Uues Testamendis Kristuse ja Pauluse poolt. Vastupidi, Uues Testamendis mõistetakse varisere hukka sellise käsitluse pärast. Uus Testament keskendub esmajoones PATU tasandile, mitte patutegude tasandile. Selle tulemusena räägib Uus Testament kristlaseks saamisest kui ristisurmast ja ülestõusmisest, uue südame ja meelsuse saamisest, totaalsest transformatsioonist. Kristlaseks saamine ei ole ühe vooruse teisele lisandumise programm. See on pigem täielik uuekssaamine (Rom.12,2).

Pääsemine tähendab nii Kristuse kui meie asemiku surma vastuvõtmist, kui ka meie südame muutumist (s.t. meie agapé armastuse keskpunkt nihkub enesearmastuselt tagasi armastusele Jumala ja kaasinimeste vastu). Sellise uuestisünni läbitegemine eeldab — ei, see nõuab — kapitaalset muutust kõigis meie mõtetes ja tegudes. Uue Testamendi õpetus käsitleb lunastust kui uuekssaamist, mitte aga kui vana täiendamist. Seega, kui inimene tuleb Jeesuse juurde, kui ta omandab ÕIGUSE, kui ta võtab vastu Kristuse surma ja ülestõusmise ning annab Jumalale tagasi esikoha oma südames, on tulemuseks puhas elu, puhtad teod. Loomulikult johtuvad seesugused teod isiku uuest suhtest Jeesusega. Seega:

ÕIGUS  õiged teod
Inimesed ei saa elada Jeesus südames, nad ei saa elada uut ja muudetud elu, ilma et see paistaks välja õigetes tegudes. Lunastus on tervik. Olla Päästetud tähendab valiku tegemist asetada Jumal ja Tema tahe esikohale oma elus. See tähendab lahtiütlemist oma uhkest mässumeelsusest, kaasa arvatud uhkus selle üle, kui head me oleme.

Kas sa ütled Jumalale "Jah" või "Ei"?

Selle peatüki lõpetuseks tahaksin rõhutada, et inimesed võivad suhtuda Jumalasse vaid ühel viisil kahest. Meil on võimalik öelda Jumalale ja Tema tahtele "Jah", või me võime öelda Jumalale ja Tema tahtele "Ei." Rohkem valikuvõimalusi ei ole. On ainult "Jah" või "Ei." "Jah" Jumalale tähendab usaldusvahekorda. "Ei" Jumalale tähendab suhet Jumalaga PATU tasandil. Me kõik oleme mingis suhtes Jumalaga. Ei ole olemas erapooletust. Ei ole ka põgenemisteed. Me ütleme universumi Loojale kas "Jah" või "Ei." Ükski valikuvõimega olend ei saa ignoreerida Jumalat. Asjade olemus on selline, et me oleme sunnitud vastama Jumalale kas "Jah" või "Ei." Ja üks kõige tähelepanuväärsemaid asju universumis on, et Jumal annab meile valikuvõimaluse, samal ajal kui Püha Vaim püüab mõjutada meie tahet. Kui mina oleksin Jumal, oleksin ma säästnud ennast neist paljudest probleemidest ja jätnud Lutsiferile või teile selle voli andmata. Üks inimolevuse suurimaid õigusi universumis on vaba voli öelda Jumalale "Jah" või "Ei."

Indiviidi tahe, Püha Vaimu õhutaval võidmisel, määrab ära tema suhte Jumalaga. Eksisteerib ainult kaks suhet Jumalaga — suhe PATU tasandil, või suhe USU tasandil. Tulemuseks on, et ma kas olen kaitstud Jeesuses, või ma olen väljas Tema kaitsva varju alt ja kadunud. Teisi valikuid pole. Need, kes valivad Kristuse, lubavad Jumalal kaotada pattulangemise järelmõjud oma elust. Nad avavad oma südame armastusele Jumala ja Tema tahte vastu.

Siiski ei saa jätta märkimata, et nii nagu PATT on armastus, on ka lunastus armastus. Ja lunastus kõneleb mitte üksnes Jumala armastusest, mis sai ilmutatud ristisurmas meie eest, vaid see tähendab ka meie armastust Jumala ja kaasinimeste vastu — Püha Vaimu väega muudetud ja laetud armastust.

2. peatükk

Adventistid eiravad KÄSKU

Adventistid eiravad KÄSKU. Nii võõrastav kui see ka näib — sest meil on just käsupidajate reputatsioon — oma 30-aastase adventkogudusse kuulumise aja jooksul olen ma jõudnud arusaamisele, et üks meie suurimaid möödalaskmisi on Jumala KÄSU eiramine. Veelgi hämmastavam on asjaolu, et eriliselt hoolimatult suhtuvad KÄSUSSE need, kellele on omane Jumala käske eriliselt rõhutada. Ma olen leidnud, et need, kellel on kõige rohkem rääkida Jumala käskudest, on liiga sageli just kõige altimad Jumala KÄSKU eirama.

Seitsmenda päeva adventistidena armastame me Jumala käske ja paljud meist lähevad üpriski elevile, kui kõne all on käsud, reeglid ja ettekirjutused. Lisaks sellele satume me õigustatult ülevasse meeleollu, kui leiame end lõpuaja kohta käivas prohvetikuulutuses seoses Jumala käskudega. Ilm.12,17 loeme: "Ja lohe sai vihaseks naise peale ja läks sõdima nendega, kes naise soost olid üle jäänud ja kes peavad Jumala käske." See on aukartustäratav tekst, eriti kuna see on üks osa prohvetikuulutusest selle aja kohta, mil jõuavad lõpule 1260 päeva, nagu tuleb ilmsiks salmis 14.

Ja jällegi me loeme: "Siin on pühade kannatlikkus (nende kannatlikkus, kes jätkuvalt ootavad Jeesuse tulekut); siin on need, kes peavad Jumala käske ja Jeesuse usku!" (Ilm.14,12). Seegi salm on osa prohvetlikust ajaloost. Samamoodi loeme me esimese, teise ja kolmanda ingli kohta ja seejärel suurest lõikusest maailma-ajastu lõpul. Adventistid on ammutanud siirast lohutust nägemusest, et nemad on lõpuajal elav Jumala käske pidav rahvas.

KÄSK ja käsud

Jah, adventistid on armastanud Jumala käske, Tema reegleid ja ettekirjutisi, kuid liiga sageli oleme me suhtunud hoolimatult Tema KÄSUSSE nii sõnas kui teos. Nii oli see Minneapolises peetud Peakonverentsi 1888. a. sessiooni ajal, kui mehed muutusid Jumala käske kaitstes brutaalseks üksteise suhtes. Selline asjade käik solvas sügavalt Ellen White'i. Ta ütles delegaatidele, et kui nende teoloogia avaldab neile seesugust mõju, siis püüab ta hoiduda sellest nii kaugele kui vähegi võimalik.

Liiga sageli oleme meie, seitsmenda päeva adventistid, eiranud Jumala KÄSKU. Nii nagu me oleme olnud enam huvitatud teatud kindlatest patutegudest ja konkreetsetest õigetest tegudest, oleme olnud huvitatud ka teatud konkreetsetest käskudest enam kui Jumala põhilisest KÄSUST. Võib-olla seisneb meie probleem osaliselt ka selles, et seitsmenda päeva adventistidele ei ole päriselt selge Jumala KÄSU olemus.
Ma ei unusta mitte kunagi seda šokki, mida ma kogesin, kui avastasin, et 10 käsku ei olegi tõeline KÄSK. Tegelikult universumi igavikulise ajaloo kontekstis tuleks 10. käsku vaadelda kui suhteliselt hilist arenguetappi. Ei ole vaja kuigi pikka ja pingelist mõttetööd, et jõuda järeldusele, et kümnes käsus väljendatud käsuseadus pole galaktika seisukohalt võetuna ei igavene ega universaalne. Võtame näiteks neljanda käsu. See teatab selgesti, et hingamispäev anti meie planeedi Maa loomise mälestuseks. Isegi seitsme kahekümne nelja tunnise päeva tsükkel rõhutab meie planeedi ja päikesesüsteemi loomist kui hingamispäeva käsu alust kümnes käsus. Siiski peegeldab hingamispäeva pidamise käsk kümnes käsus seda universaalset ja igavikulist printsiipi, millest see lähtub. Samamoodi võiks analüüsida ka mõnd teist käsku 2. Moosese 20. peatükis.

Me näeme, et minu mõttekäik on kooskõlas Ellen White'ga. "Jumala käsk," kirjutas ta, "eksisteeris enne inimese loomist. Sellega valitseti inglite üle. Saatan langes, sest ta astus üle Jumala valitsemisprintsiipidest… Pärast Aadama patustamist ja langemist ei võetud midagi ära Jumala seadusest. 10 käsu põhimõtted eksisteerisid enne langemist ja seda kujul, mis sobisid pühadele olevustele" (3SG 295).

Tuleme tagasi selle tsitaadi juurde, sest meil on vaja aru saada sellest mõttekäigust, kui me liigume edasi mööda iseloomu täiustumise parema mõistmise teed. (Palun püüdke aru saada, et ma kasutan ehitusplokke. Peatükk 1 käsitles PATTU. Antud peatükk käsitleb KÄSKU. Need on omavahel seotud nagu ühe ja sama mündi kaks poolt. Meid tuleb ikka veel päästa — see on 3. peatüki teema. Meil tuleb ikka veel minna ristile — seda käsitleb 4. peatükk. Ja me peame ikka veel saama puhastatud patust ning saama õigeks — sellest räägivad meie kaks viimast peatükki.) Iga teoloogia lunastusest ja ristist ja täiuslikkusest tugineb teatud põhikontseptsioonidele. Kaks neist on PATT ja KÄSK. Need on aluseks Kristuse ja Saatana vahel toimuva suure võitluse õigeks mõistmiseks.

Ma kordan Ellen White'i tsitaati: "10 käsu põhimõtted eksisteerisid enne langemist ja seda kujul, mis sobisid pühadele olevustele. Pärast langemist nende moraalireeglite põhimõtteid ei muudetud, kuid neile lisati mõned moraalireeglid, et rahuldada langenud inimeste vajadusi" (samas). Ja edasi kirjutab ta: "Jumala käsk eksisteeris enne inimese loomist. See oli kohaldatud pühadele olenditele, isegi inglite üle valitseti vastavuses sellega. Pärast langemist ei muudetud õiguse põhimõtteid" (1SM 220). Aga ühes teises seoses kirjutas õde White, et pärast Aadama üleastumist seaduse põhimõtted "kahtlemata sõnastati ümber ja kohaldati vastavalt langenud inimese vajadustele" (1SM 230).

Samal ajal kui pärast langemist toimunud KÄSU uus "kohaldamine" ja "ümbersõnastamine" käsitles kahtlemata ka tseremoniaalseid aspekte, tõi see endaga kaasa ka KÄSU esitamise keeldude vormis. Lõppude lõpuks, kuidas te kujutaksite ette, et Jumal käib ringi pühade inglite seas ja räägib: "Vaadake ette, et te ei riku abielu ühegagi oma ligimestest." Ma pole isegi mitte kindel, kas inglid on üldse psühholoogiliselt võimelised abielurikkumiseks. Ja arvate te tõesti, et Jumal pidi käima ringi inglite keskel ja manitsema neid: "Vaadake, et te ei himusta oma ligimese naist, mitte mingil juhul ärge varastage tema vara ja kindlasti austage oma isa ja ema?" Öelge mulle, kas inglitel on isa ja ema?

Inglid täitsid KÄSKU, ilma sellest teadlikud olemata, sest see oli kirjas igas nende südame rakus (vrd. Heb.8,10; 2.Kor.3,3). "Armastus," loeme me, "on see suur põhimõte, mis paneb tegutsema langemata olendid" (1888. a. materjalid, 1764). Inglitele polnud vaja öelda: "Sina ei pea mitte tapma" või "Sina ei pea mitte varastama," sest nende südamest lähtus õige impulss hoolitseda üksteise eest. Alles pärast patu tungimist südamesse, kui toimus nihe armastuselt Jumala ja kaasolevuste vastu enesearmastusele, tuli KÄSUSSE sisse tuua keelud olevuste jaoks, keda ajendasid isekus ja negatiivne motivatsioon.

On ülimalt tähtis mõista õigesti käskude taga seisvat KÄSKU, kuna iga asjalik diskussioon õiguse ja täiuslikkuse teemal sõltub Jumala KÄSU õigest mõistmisest.

Vanast Testament sisaldab vähemalt kolme liiki käske: moraalikäsud, tsiviilõiguslikud korraldused ja tseremoniaalkäsud. Peale selle viidatakse Moosese raamatutele ja isegi kogu Vanale Testamendile kui "käsule." Seega on sõnal KÄSK Piiblis palju tähendusi.

Uues Testamendis teeb aga Jeesus kristallselgeks käskude taga seisva KÄSU. Kui Temalt küsiti kõige suurema käsu kohta, vastas Jeesus: "Armasta Issandat oma Jumalat kõigest oma südamest ja kõigest oma hingest ja kõigest oma meelest. See on suur ja esimene käsk. Aga teine on selle sarnane: Armasta oma ligimest nagu iseennast. Neis kahes käsus on kogu käsuõpetus ja prohvetid koos" (Mat.22,37-40).

Paulus ja Jakoobus nõustuvad Jeesusega, kuid osutavad KÄSU edasisele kontsentreerumisele üheks põhiprintsiibiks. Nii võib Paulus roomlastele kirjutatud kirja 13. peatükis öelda, et "armastus on käsu täitmine" (salm 10) ja galaatlastele kirjutatud kirja 5. peatükis, et "kõik käsk on täidetud ühes sõnas, nimelt selles: "Armasta oma ligimest nagu iseennast"" (salm 14). Jakoobus ei ole samas mitte üksnes ühel meelel Paulusega, vaid väljendab ka KÄSU lahutamatut ühtsust, kui ta kirjutab, et "kes kogu käsuõpetust peab ja eksib ühe vastu, on saanud süüdlaseks kõigi vastu" (Jak.2,8.10).

KÄSU iseloomustavaid jooni

Uue Testamendi KÄSU käsitluse aluspõhimõttel on mitmeid tahke. Esiteks, KÄSK on ühtne. KÄSU alustalaks pole mitu põhimõtet, vaid ainult üks. Ja baastasandil võib KÄSU kokku võtta ühes sõnas — armastus. Palun, pange tähele, armastus on seesama sõna, millega Johannes võtab kokku Jumala iseloomu kirjelduse. 1.Joh.4,8 me loeme, et "Jumal on armastus." Kui KÄSK peegeldab Jumala iseloomu, on sellel sügav sisu. Ja ärge unustage, et Jumala iseloomu peegeldamine on üks kristluse põhiküsimusi ja kindlasti on see ka üks adventismi põhiteese. Need kontseptsioonid on meile abiks, kui uurime iseloomu täiuslikkuse küsimust kuuendas peatükis. Jätke meelde, et KÄSK on Jumala iseloomu peegeldus ja Jumala iseloomu põhiomaduseks on hoolitsus teiste eest ja armastus teiste vastu, isegi kui nad pole seda ära teeninud.

Piibel ei piirdu pelgalt KÄSU ja armastuse ja Jumala iseloomu samastamisega. Ta alustab ka armastuse olemuse lahtimõtestamist, nii et inimesed ja ka teised loodolevused hakkaksid mõistma selle olemust konkreetsetes olukordades. Patuta olevuste puhul võib aru saada käsu kaheosalise lahtikirjutuse vajalikkusest: armastus Jumala vastu ja armastus üksteise vastu. Pärast langemist aga tuli inimrassi allakäigu pärast käsku jätkuvalt osadeks lahutada. Kuigi Moosese esimeses ja teises raamatus leidub oluline tunnistus kümnes käsus sisalduvate põhimõtete kehtivusest enne Siinaid, pidas Jumal vajalikuks pidulikult avardada kaht suurt KÄSU põhiprintsiipi 10 käsuks, kui Ta tegi Iisraelist oma erilise lepingurahva.

Esimesed 4 käsku mõtestavad lahti Jumala armastamise printsiibi erinevad aspektid, 6 viimast aga avavad üksikasjaliselt erinevad viisid, kuidas avaldub armastus oma ligimese vastu. Seega võib käsu arenguteed ühest KÄSUST kahe käsuni ja sealt edasi 10 käsuni kujutada järgmiselt:

KÄSK  käsud
Jumalal on põhiseadus ehk KÄSK. Selle KÄSU põhiprintsiibist kasvavad välja käsud. See on tihedasti seotud eelmise, PATTU käsitleva peatükiga, kus PATUST kasvavad välja patuteod:

PATT  patuteod
Ja ÕIGUSEST kasvavad välja õiged teod:

ÕIGUS  õiged teod
Tasub jätta meelde, et suure võitluse tegelik sõjatander ei asu patutegude, käskude või õigete tegude tasapinnal, vaid hoopis PATU, KÄSU ja ÕIGUSE tasandil. Tegutsemise sihikul suures võitluses on PATT kui vale suunitlusega armastus, KÄSK kui Jumala iseloomu kirjeldus ja ÕIGUS, kui Kristuses elatud elu, mis on kooskõlas Jumalariigi põhiprintsiibiga. Patuteod, käsud ja õiged teod on olulised, kuid neid tuleb näha vaid PATU, KÄSU ja ÕIGUSE järelmina.

Seda silmas pidades on huvitav märkida, et esimesed kolm sõna Patriarhides ja Prohvetites ja kolm viimast sõna Suures Võitluses, millede vahele mahub üle kolme tuhande lehekülje, on ühed ja samad. Olete te seda varem tähele pannud? Minuni jõudis see esmakordselt, kui ma kirjutasin oma raamatut ristist (My Gripe With God / Minu pide Jumalaga). Ellen White alustab ja lõpetab oma Ajastute Konflikti seeria sõnadega "Jumal on armastus." See on suure võitluse põhiküsimus. See on põhiküsimus, mida tuleb demonstreerida kogu universumile. See on Jumala iseloomu olemus. See on üldse ühe ausa ja õiglase iseloomu põhiolemus.

Üks Uue Testamendi variseerluse põhiprobleeme oli PATU lahutamine tegude reaks. PATU osadeks lahutamine on otseselt seotud KÄSU ja ÕIGUSE osadeks lahutamisega. Samal ajal kui kristlased peavad omama õiget ettekujutust patutegudest, käskudest ja õigetest tegudest, tuleb neil mõista ka PATTU, KÄSKU ja ÕIGUST, kui nad soovivad jõuda piibelliku arusaamiseni lunastusest ja täiuslikkusest. Kuna vana aja variserid ei mõistnud PATTU ja KÄSKU, ei suutnud nad mõista õigesti ka ÕIGUST. Kogu Uus Testament vastandub nende väärarusaamadele.

Peale ühtsuse on piibellikul käsul veel teinegi oluline aspekt: see on pigem positiivne (tee head) kui negatiivne (ära tee halba). Jeesus näitas selgelt, et negatiivne (ära tee halba) religioon ei ole piisav religioon, kui ta rääkis loo inimesest, kes pühkis puhtaks oma elu ja seadis selle korda, kuid ei täitnud seda elava, positiivse kristlusega. Selle inimese olukord oli Jeesuse sõnade kohaselt lõpuks halvem veel kui alguses (Mat.12,43-45). "Religioon, mis koosneb keeldudest: Sa ei tohi...," kirjutab William Barclay, "on määratud läbikukkumisele."

Piibelliku käsu valdavalt positiivsest iseloomust annab tunnistust ka Jeesuse käitumine noore rikka võimukandjaga, kes tuli Tema juurde, öeldes: "Hea Õpetaja, mis head ma pean tegema, et saaksin igavese elu?"

Jeesus vastas noormehele tuttaval viisil: "Ära tee seda ja ära tee toda."

"Ahaa," vastas noormees, "sellest kõigest olen ma juba lahti saanud. Mis Sul mulle veel öelda on?"

Jeesus ütles: "Kui sul on kõige selle asjaga tõsi taga, kui sa tahad tõepoolest olla täiuslik, miks sa siis ei lähe välja ega müü ära kõik, mis sul on, teenides kõige sellega oma ligimest?"

Sellist vastust noor võimukandja ei oodanud. Talle oli meele järele õiguse selline "limiteeritud maailm," kus inimesed loobuvad teatud asjade tegemisest. Ta lõi kõhklema ja tõmbus tagasi, kui Jeesus juhtis ta tähelepanu õiguse "piiramatule maailmale," kus valitseb hoolitsus kaasinimeste eest, millel pole piire ja mis kunagi otsa ei saa.

Jeesus juhtis tema tähelepanu üle negatiivses vormis väljendatud kümne käsu valitsevale positiivsele armastuse käsule. See, muidugi, nõudis rohkem kui noor võimukandja oli valmis andma. Ta tundis end suhteliselt kindlana keelavate käskude valguses. Ta oli tubli mitmetest keelatud tegudest lahtiütlemises, kuid ta ei olnud valmis selleks, et Jumala KÄSK võiks tungida kõikidesse tema eluvaldkondadesse (vt Mat.19,16-22).

Minus isiklikult tekitab see Jeesuse poolt esitatud kristlaseks olemise kontseptsioon suure ebamugavustunde. Ma olen loomult variser. Ma olen väga rahul keeldude vormis esitatud käsuga, sest mulle meeldib teada, kus asuvad piirid. Ma tunnen end kindlamana, kui minu kohustused on selgepiirilised. Siit jõuame Peetrusele antud õppetunni juurde Matteuse 18. peatükis.

Peetrus tundis muret selle pärast, kui mitu korda peab ta andestama oma ligimesele. Peetrus ei olnud mitte rumal. Ta teadis, mis rabidel selle kohta öelda oli. Nad olid lugenud Aamose raamatut ja jõudnud järeldusele, et Kõigevägevam andestab kolm korda ja neljandal korral jääb neile nende patt. Rabide loogika järgi ei saanud inimene olla suuremeelsem kui Jumal. Seetõttu jõudsid nad järeldusele, et inimliku andeksandmise limiit on kolm korda.

Kuna Peetrus oli jõudnud äratundmisele, et Jeesus polnud minimalist, siis kahekordistas ta rabide väljapakutud kolm andestust ja lisas kindluse mõttes veel ühe juurde, jõudes järeldusele, et 7 andeksandmist oleks üpriski suuremeelne tegu. Ja kui järele mõelda, tähendab see juba suurt andestamist. Kui ma kirikuesisel parkimisplatsil tagurdaksin seitsme päeva jooksul seitse korda teie autole sisse, siis leiaksite te kindlasti, et seda on vähemasti kuus korda enam kui küll. Aga Kristus trumpas vaese Peetruse üle, öeldes: "Peetrus, Peetrus, mitte 7, vaid 490." Eks proovige järele. Enne kui 490-ni jõuate, pole teil enam autot. Samuti on teil läinud arvestus segi (Vt Mat.18,21.22).

Tegelikult ei küsinud Peetrus: "Kui palju võin ma oma ligimest armastada?" vaid: "Millal võin ma lakata armastamast oma ligimest?" See on väga inimlik küsimus. Mulle see küsimus meeldib. Millal võin ma lakata armastamast oma ligimest? Sellised me oleme oma loomu poolest. Millal vabanen ma kõigest sellest kena-olemisest ja tasun inimestele nii, nagu nad on ära teeninud? Mulle ei meeldi suuremeelsus. Suuremeelsus tähendab anda inimestele, mida nad pole ära teeninud. Mul pole midagi selle vastu, kui seda minu vastu üles näidatakse, kuid mulle ei meeldi olla suuremeelne teiste vastu.

Kristus pöördub tagasi Peetruse küsimuse juurde, millal ta võib lakata armastamast oma ligimest. Vastuseks on hirmuäratav lugu kahest võlglasest. Üks mees võlgneb 100 teenarit, teine 10.000 talenti. 100 teenarit võrdub 100 päevapalgaga. See on ränk võlg, kuid mitte nii suur, et seda poleks võimalik tagasi maksta. Võrdluseks olgu öeldud, et 10.000 talenti on absoluutselt ülejõu käiv võlg. Tegelikult kuluks selle väljateenimiseks 160 tuhat aastat, kui töötada 7 päeva nädalas. Ja siiski kingib kuningas oma suuremeelsuses talle selle hiiglasuure võlasumma. Kuid andestuse saanud mees keeldub andestamast oma ligimesele, kes võlgneb talle 100 teenarit. Selle tulemusena tühistab kuningas oma otsuse võla kinkimise kohta. Loo iva seisneb selles, et patused, kes on saanud andeks neile absoluutselt üle jõu käiva võla, peavad kandma seda Jumala halastust edasi teistele inimestele, näidates üles suuremeelsust, mida Jumal neile on osutanud. Selliselt sai Peetrus teada, et seda aega, mil ta võiks lakata armastamast oma ligimest või loobuda jagamast jumalikku armastust, ei tule mitte kunagi (Mat.18,23-25). Ehmatamapanev tõsiasi on, et kristlikul armastusel pole piire.

Peetruse sarnaselt meeldib meilegi palju enam negatiivne kui positiivne lähenemine käsule. Me soovime teada, millal meie headuse mõõt on täis, et me võiksime lõõgastuda ja olla iseendid. Negatiivne suhtumine käsusse seab piirid õiguse ulatusele ja muudab selle inimlikult jõukohaseks ning saavutatavaks. Seepärast peavad igat masti käsumeelsed tingimata keskenduma sa ei tohi'dele ja "väikestele pattudele." Kõigi oma vaenlaste järjekindel armastamine ületab inimvõimete piiri.

Käsumeelsed armastavad rääkida pisieksimustest. See mõte tuletab mulle meelde üht naist, keda Bruce Johnston (Põhja Vaikse Ookeani Uniooni president) ükskord kohtas. Nad rääkisid parajasti Taaveti patust, kui ta ütles: "Jah, mõnel inimesel on see probleem. Minu probleemiks on näkileiva söömine söögiaegade vahel." Ühest küljest vaadatuna oli ta peaaegu et saavutanud täiuslikkuse. Kahjuks on selline negatiivne lähenemine käsule kaugel Uue Testamendi ideaalist.

On olemas selline arusaam õigusest, mis keskendub järjest väiksematele tegevusühikutele. Uus Testament õpetab vastupidist. Kristlik eluviis on lõputu õigus, mis väljendub hoolimises Jumalast ja inimesest ja mis on kokku võetud kahes suures käsus. Just see ideaal tõukas noore jõuka võimukandja (tema peensusi tagaajava mentaliteediga) absoluutselt pettununa Kristusest eemale.

Kuid meile meeldib defineerida pattu kui mõnda väikest halba tegu, sest igaüks võib jagu saada halvast harjumusest, kui vaid piisavalt tõsiselt püüda. Teisest küljest näib mulle võimatuna armastada kõiki oma ligimesi kogu aeg. Ma võin saavutada igal hallil ajal võidu juustu, pähklivõi, või näkileiva üle söögiaegade vahel, kuid et armastada kõiki oma ligimesi kogu aeg, selleks vajan küll Jumala armu, eriti kui mu ligimeste hulgas on Jeesuse sõnade kohaselt ka mu vaenlased. See nõuab väge andvat armu.

Niisiis me soovime teada, kust lähevad armastuse ja kristliku elu piirid, nii et me teaksime, millal me oleme pärale jõudnud. Inimlikule rikutusele meeldib pelgalt negatiivne lähenemine käsule, sest see piirab õiguse ulatuse. See teeb selle inimlikult kättesaadavaks. Kummaline on paljude arvamus, et rõhuasetus kahele suurele käsule tähendab kristlasele igapäevaeluks antud nõudmiste kõrvaldamist. Kristus demonstreeris korduvalt, et tõde on otse vastupidine. Neis kahes käsusõnas, loeme raamatust Valitud Kuulutused, "sisalduvad Jumala käsu pikkus ja laius, sügavus ja kõrgus" (1SM 320).

Mäejutluses jagas Jeesus selgitusi käsu põhimõtete kohta ning hakkas demonstreerima nende kaugeleulatuvat sisemist tähendust. Need on põhimõtted, nagu tähendas õde White, mis jäävad igavesti õiguse suureks etaloniks (1SM 211). Negatiivsest lähenemisest käsule kasvab välja negatiivne lähenemine religioonile. Maailm on näinud liiga palju negatiivset (piirangutele rajanevat) religiooni. Üks noor pastor jutustas kord mulle, et paljude inimeste jaoks on "kristlaseks olemise põhinäitajaks suutlikkus öelda "ära tee."" Kahjuks kehtib see karikatuur paljude inimeste kohta, kes vajavad tutvumist kõrgema mõõdupuuga. Minu jaoks on suhteliselt lihtne mitte varastada, tappa, rikkuda abielu, võrreldes igikestva nõudega armastada kõiki oma ligimesi nagu iseennast.

Negatiivsed (keeldude vormis) käitumist reguleerivad ettekirjutused Kümnes käsus annavad mulle kahtlemata teavet selle kohta, kuidas ma peaksin armastama Jumalat ja ligimest, aga ükskõik kui olulised nad ka poleks, on nad ikkagi ainult KÄSU veepealne osa. Keegi ei saa iial päästetud ega saa täiuslikuks hingamispäeval mitte töötamise või mitte varastamise läbi. Tegelikult ei saa keegi iial päästetud selle läbi, mida ta pole teinud. Kristlus on positiivne religioon, mitte negatiivne.

Kas see meile meeldib või mitte — ja vana aja variseridele see kohe kindlasti ei meeldinud — Jeesus tõstis õiguse mõõdupuu kõrgemale, kui "normaalsed" inimesed soostuvad küündima. Ja enamik käsumeelsetest on normaalsed inimesed. Tegelikult on just nende rõhuasetus inimsaavutusele see, mis tõendab nende normaalsust. Nad on vaid nihutanud eneseuhkuse inimolevuse saavutustelt maistes asjades inimolevuse saavutustele vaimulikes asjades.

KÄSK igapäevases elus

Hästi, te võite mõelda: "Teil õnnestus mind veenda, et KÄSK on positiivne ja universaalne. See, mida te ütlesite, on hea ja kasulik teadmine, aga mis kasu on sellest minu igapäevases elus?"

Noh, ma arvasin, et te seda ei küsi. Aga mul on hea meel, et te seda tegite, sest kristliku elu keskmeks on just kõnealuse põhimõtte praktiline rakendamine.

Milline on iga üksiku kristlase suhe KÄSUGA, pole mitte üksnes tähtis, vaid ka keeruline küsimus. Paulus ütleb 1.Tim.1,8, et "käsk on hea, kui keegi seda käsitleb käsu kohaselt." Seega ta möönab, et käsk pole kaugeltki mitte hea, kui seda käsitletakse ebaõigesti. Ma söandaksin väita, et üks suurimaid ohte, millega kristlasel tuleb silmitsi seista, on Jumala käsu ebaõige käsitlemine. Muidugi teame me kõik, ma loodan seda, et inimene ei saavuta Jumala päästet käsust kinnipidamise läbi. Me teame ka, et Jumala käsu ülesandeks on näidata meile meie pattu (meie alastiolekut) ja seeläbi juhtida meid andestuse ja katte saamiseks Kristuse juurde. Peale selle oleme me teadlikud tõsiasjast, et käsk annab meile nii igapäevase elu reeglid kui ka Jumala kohtumõistmise mõõdupuu. Mida me sageli ei mõista, on see, et me võime väga kiivalt pidada Jumala käske ja samal ajal täielikult ja totaalset astuda üle Jumala KÄSUST.
Lubage mul illustreerida oma seisukohta, esitades teile ühe küsimuse. Millal rõõmustavad seitsmenda päeva adventistid, kas reedesel päikeseloojangul või laupäevasel päikeseloojangul? Ma võin esitada selle küsimuse adventkuulajaskonnale ükskõik millises maailma paigas ja alati on reaktsioon üks ja seesama — midagi allasurutud naeru taolist. Nad saavad väga hästi aru, millest ma räägin. Liiga paljud meie hulgast peavad hingamispäeva, nagu oleks see karistus adventistiks olemise eest, aga mitte nädala kõrghetk. Me peame õiget päeva, aga liiga tihti on armastuse käsu põhimõte ja suhe armastuse Jumalaga, mis annavad sellele päevale sisu ja mõtte, meie jaoks hoopiski kaotsi läinud. Hingamispäevast on saanud pigem iganädalane koorem kui iganädalane rõõmu allikas.

Ma mõtlen, et A. T. Jonesil oli 1890-ndatel õigus, kui ta ütles, et lähtuvalt Jumala teenimise päevast on olemas kolme tüüpi kristlasi. On pühapäeva pidajaid, laupäeva pidajaid ja hingamispäeva pidajaid. Vahe kahe viimase vahel on märkimisväärselt oluline. Igaüks võib olla laupäeva pidaja. Lõppude lõpuks on see õige päev. Aga selleks, et olla hingamispäeva pidaja, peab inimene olema täidetud Püha Vaimuga. Ainult armastussuhe universumi Jumalaga avab meile hingamispäeva tõelise olemuse. Laupäeva pidamine on õige, aga hingamispäeva pidamine on vaimulik toiming.

Sõnastades oma mõtte teisiti, võiksin ma öelda, et kui Jumala KÄSK on meie südames, on täiesti loomulik ja normaalne pidada Jumala paljusid käske. Aga seda ei saa öelda vastupidise kohta. Võib pidada Jumala paljusid käske ja siiski mitte järgida Jumala KÄSKU. See tähendab, et inimene võib olla väliselt seadusekuulekas, kuid tema südames ei ole kohta Jumala armastusele. Või ütleme veel teisiti: inimene võib pidada õiget päeva ja olla niisama alatu kui Saatan.

Väidetav väline kuulekus, millega kaasneb seesmine kristliku meelsuse puudumine, on vaimulikus mõttes üks kõige ohtlikumaid olukordi, kuhu me võime sattuda. Lõppude lõpuks võivad inimesed, kes on selliselt petetud, olla oma vaimulikkusega üpriski rahul, sest nad ju teevad, mis õige. Kadunud poja vanema venna sarnaselt võivad nad mitte kunagi "keskeneda endasse" ja mõista oma tõelist olukorda.

Just selles seisnes vana-aja variseride probleem. Ärge iial unustage, et nad täitsid siiralt käske, kuid rikkusid KÄSKU ja lõid risti Kristuse. Traditsiooniliselt on alatuse vaim valitsenud nende seas, kes keskenduvad käskudele, mitte aga KÄSULE. See alatus on eriti suunatud nende vastu, kes pole nendega teoloogiliselt ühte meelt ja/või ei ole nii kiivad kui nemad üksikute käskude või ettekirjutuste või reeglite täitmisel. Selline meelsus ei ole mingi uus nähtus. Jeesuselgi tuli sellega kokku puutuda. Ja Ellen White nimetas seda variseride, Minneapolise vaimuks. (See on vihje Peakonverentsi 1888. aasta sessioonile, mis peeti Minneapolises, Minnesota osariigis. Sellel koosolekul vaieldi tuliselt õpetuse üle õigusest usu läbi, kusjuures paljud hülgasid selle.)

Jumal palub meil seada korda oma prioriteedid. Ta tahab, et me järgiksime Tema KÄSKU, nii et me võiksime tõesti pidada Tema käske. See järjestus on absoluutselt tähtis ja otsustav. Selline õige järjestus aitab meil vältida käsumeelsetele omast raamatupidajalikku lähenemist lunastusele, kus Jumal luuakse uuesti esimese sajandi variseri näo järgi. Peamine asi, mis tuleb meelde jätta, on see, et kui me oleme varjatud Jeesuses, siis elab Ta oma elu meie sees. See tähendab mitte üksnes seda, et me enda asemel hakkame armastama Jumalat ja kaasinimesi, vaid ka seda, et Jumala armastuse allikas toidab iga meie tegu. "See on leping, mille ma teen Iisraeli sooga pärast neid päevi, ütleb Issand: ma panen neile meelde oma käsud ja kirjutan need neile südamesse, siis ma olen neile Jumalaks ja nemad on mulle rahvaks" (Heb.8,10).

Kristlus ei ole lihtsalt remonditud vana elu. See on inimese mõtteviisi, tegutsemise ja elamise totaalne muutus. Kristlane on mitte üksnes Kristuses, vaid Kristus on ka temas Püha Vaimu pehmendava väe läbi. Me võime teada, et me oleme varjatud Jeesuses, kui Tema armastuse PRINTSIIBIST saab meie elu juhtmotiiv. Üks minu armastatumaid piiblitekste sellel teemal on Joh.13,35:

• "Sellest," ütles Jeesus, "tunnevad kõik, et teie olete minu jüngrid, kui te pühitsete hingamispäeva."

• "Sellest tunnevad kõik, et teie olete minu jüngrid, kui te maksate kümnist."

• "Sellest tunnevad kõik, et teie olete minu jüngrid, kui te peate õiget dieeti."

Ükskord, kui ma jutlustasin selle kirjakoha põhjal (kasutades ülaltoodud moonutusi, et illustreerida oma seisukohta), tuli minu juurde üks verivärske adventist. "Minu Piiblis," ütles ta, "ei ole Johannese evangeeliumi 13. peatükis sellist teksti. Kust ma võiksin leida selle teksti?" Ta tuli otsima teksti, mis tõestaks vääramatult, et adventistidel on õigus. Oma suures elevuses ei saanud ta aru, et ma rõhutasin sellega tegelikku piibliteksti: "Sellest tunnevad kõik, et teie olete minu jüngrid, kui teil on armastus isekeskis." Ligimese kohtlemine on kristluse katsekiviks. Liiga kaua on adventistid rakendanud Joh.14,15: "Kui te mind armastate, siis pidage minu käsusõnu" kümne käsu kohta. Lugege Johannese 13, 14 ja 15 ning pange tähele, millest kõneleb kontekst. "Seda ma käsin teid," kordab Jeesus ikka ja jälle neis peatükkides, "et te armastaksite üksteist."

Sellest põhimõttest, ja üksnes sellest, lähtub Jumala käskude mõtekas pidamine.

• Et ma armastan oma ligimest, siis ma ei varasta temalt.

• Et ma armastan oma ligimest, siis ma ei himusta oma ligimese autot, maja, naist või meest.

• Et ma armastan oma ligimest, siis ei kasuta ma teda seksuaalobjektina iseenda rahuldamiseks.

• Et ma armastan oma ligimest, siis soovin ma, et ta saaks osa rõõmust olla varjatud Jeesuses.

• Et ma armastan oma ligimest, siis tahan ma, et ta saaks osa hingamispäeva rõõmudest.

Armastus Jumala ja ligimese vastu on kristluse keskne tõde. See peegeldab KÄSKU, mis on kõigi käskude aluseks. Ligimesearmastus, nagu nähtub selle seeria järgnevatest osadest, seisab pühitsuse, Kristuse iseloomu jäljendamise, kohtumõistmise ja kristliku täiuslikkuse keskpunktis. "Sellest," ütles Jeesus, "tunnevad kõik, et teie olete minu jüngrid, kui teil on armastus isekeskis."

3. peatükk

Õigeksmõistmine — eluaegne töö, pühitsus — hetketöö

Ma olen täiesti teadlik asjaolust, et minu poolt peatükile antud pealkiri pöörab pea peale õigeksmõistmise ja pühitsuse traditsioonilise käsitluse. Aga see ei tähenda sugugi, et minu käsitlus oleks ekslik. Enne selle seeria esimest korda ettekandmist süüdistasid mõned minu "usuvendadest" mind selles, et ma isegi ei usu, mida mu jutluste pealkirjad ütlevad. Ma usun neid kõiki.

Selles peatükis on sügavamalt vaatluse all lunastuse mõju meie igapäevasele elule. Mis tegelikult toimub meiega lunastuse käigus? Mida tähendab olla õigeks mõistetud ja pühitsetud? Ja veelgi enam, milline tähendus on neil termineil, kui me räägime päästetud olemisest?

Kuigi minu teema võib tunduda üpriski rahumeelse ja rutiinsena, on see ometi olnud läbi kiriku ajaloo peamiseks võitlustandriks. Hollandi kalvinist G. C. Berkouwer tabab selle tõsiasja, kui ta kirjutab: "Selles vastasseisus süüdistab üks teist selles, et too on lubanud õigeksmõistmisel ühte sulada pühitsusega, mille peale teine omakorda süüdistab esimest õigekssaamise esiplaanile tõstmise läbi pühitsuse väljatõrjumises." Võitlus nende kahe teema suhtelise tähtsuse ümber on kestnud kristlikus kirikus kaks aastatuhandet ja ei ole kaugeltki mitte leidnud kõiki pooli rahuldava lahenduse. Ja seitsmenda päeva adventistid pole selle võitluse entusiastidest sammugi maas. See teema on tänapäeval Seitsmenda Päeva Adventistide Koguduses pingeid tekitavate teemade esireas. Lahkarvamused selles küsimuses juhivad koguduse fraktsioone erinevais suundades.

Hiljem ma räägin rohkem õigeksmõistmise ja pühitsuse vahekorrast, kuid praegu annan ma teile väikese ülevaate oma järeldustest, kinnitades, et Uue Testamendi valguses on mõlemad äärmuslikud seisukohad õigeksmõistmise ja pühitsuse suhtelisest tähtsusest väärad. Uue Testamendi järgi on inimese päästmine tunduvalt laiem mõiste, kui õigeksmõistmine või pühitsus eraldivõetult. Muidugi, kui mina oleksin Saatan, oleksin ma õnnelik, kui mul õnnestuks tõmmata kristlasi suurde heitlusse nende kahe kogemuse suhtelise tähtsuse pärast. Lõppude lõpuks oleks minu põhieesmärgiks kindlustada, et inimesed nendeni ei jõuaks.

Mis juhtub, kui te tulete Jeesuse juurde?

Uurime nüüd lähemalt neid kahte kategooriat. Mida ma selle all mõtlen, kui ütlen, et õigeksmõistmine on elutöö? Ma ei mõtle sellega sugugi, nagu poleks esmane õigeksmõistmine momentaalne. Ellen White'il oli õigus, kui ta ütles, et õigeksmõistmine on hetketöö. Õigeksmõistmine on Jumala juriidiline avaldus, et need, kes on vastu võtnud Kristuse ohvri enda asemikuna, ei ole enam üleastutud käsu hukkamõistu all. Õigeksmõistmine on juriidiline otsus ja see on tehtud täielikult Jumala armust. See tähendab, et õigeksmõistmine on 100% ärateenimatu. Patused — see tähendab sina ja mina — on mässajad Jumala vastu ega ole Rooma 6,23 kohaselt ära teeninud midagi muud peale igavese surma. Uus Testament teatab selgelt, et ei ole midagi, mida patused võiksid ise teha, et andestust ära teenida. Üleastutud käsk võib ainult hukka mõista. Selles endas ei sisaldu andeksandmist. Kuid kõrvuti hukkamõistuga näitab käsk patusele kätte ka lahenduse. Andestuse ja puhastuse saamiseks osutab ta Jeesusele Kristusele ja Tema verele.

Inimesed on täielikult õigeks mõistetud armust, mida võib defineerida kui Jumala ärateenimatut heasoovlikkust. Sellisena on õigeksmõistmise tähtsust võimatu üle hinnata. Ilma selleta on inimene mitte ainult osaliselt, vaid täielikult kadunud. Igal inimesel on vastavalt Paulusele võimalus võtta vastu vaba tahteavaldusena Jumala õigeksmõistvat armu usu läbi, mis on samuti üks Jumala andidest. Efeslastele kirjutatud kirja 2. peatükis võtab Paulus selle kenasti kokku: "Sest teie olete armust õndsaks saanud usu kaudu ja see pole mitte teist enestest; see on Jumala and; mitte tegudest, et ükski ei saaks kiidelda" (Ef.2,8.9). D. L. Moodyt, 19. sajandi kuulsat evangelisti kuuldi kord ütlevat: "Kui iial keegi saab taevasse selle läbi, mida ta iial teinud on, ei kuule me sellest kunagi." PATU ja armu olemusest tulenevalt ei ole ühelgi päästetul iial võimalust kiidelda.

Usk on kinnihaaramine armust, Jumala ärateenimatust andestusest Kristuses. Usk on kinnihaaramine sellest, mida me pole ära teeninud. Tulemus on silmapilkne. Me ei ole enam hukkamõistu all, vaid meid loetakse taevastes raamatutes õigeks. Kuid — ja see on minu põhiargument, kui ma ütlen, et õigeksmõistmine on eluaegne töö — silmapilkne ehk esmane õigeksmõistmine ei ole kogu tõde õigeksmõistmisest. Esmane õigeksmõistmine on vajalik ja oluline, kuid probleem seisneb selles, et kristlased jätkavad patustamist. Seepärast vajavad nad jätkuvat õigeksmõistmist.

Hans LaRondelle väidab õigesti, et me vajame "igapäevast õigeksmõistmist usu läbi Kristusesse, sõltumata sellest, kas me oleme käsust teadlikult üle astunud või kogemata eksinud." Igapäevane õigeksmõistmine on tihedalt seotud Kristuse teenistusega meie heaks taevases pühamus. Kirjast heebrealastele loeme: "Sellepärast võib Ta ka täielikult päästa need, kes tulevad Tema läbi Jumala juurde, elades aina selleks, et kosta nende eest" (Heb.7,25). Kirjas roomlastele on Kristus see, "kes on Jumala paremal käel, (ja) kes meie eest palub" (Rom.8,34). Ja Johannes kirjutab: "Kui keegi pattu teeb, siis on meil Eestkostja Isa juures, Jeesus Kristus, kes on õige" (1.Joh.2,1).

Mõned uurijad eelistavad mõelda jätkuvast õigeksmõistmisest kui "kestvast andeksandmisest," kuna nende vahekord Jumalaga sai korda seatud nende pöördumise ja esmase õigeksmõistmise ajal. Kuid juba see termin ise nõuab teistsugust tõlgendust. Päevast päeva jätkab Kristus vahetalitust oma maiste vendade ja õdede heaks, kuulutades nad õigeks taevase armuaujärje ees.

Siit jõuamegi pühitsuse kui hetketöö juurde. Et mõista pühitsust hetketööna, peame heitma pilgu sellele, mis toimub siis, kui inimene mõistetakse algselt õigeks. Mis toimub, kui sa tuled Jeesuse juurde?

Piibel seostab esmase õigeksmõistmisega mitu sündmust. Üheks neist on oma mina ristilöömine ehk suremine vanale eluviisile. Ristilöömine on jõhker termin, mis tähendab surma enesekesksele elule — elule, mille tuumaks on enesearmastus ehk PATT. Jeesus ütles oma jüngritele: "Kui keegi tahab minu järele tulla, siis ta salaku end ning võtku oma rist enese peale ja järgigu mind. Sest kes iganes oma hinge tahab päästa, see kaotab selle, aga kes oma hinge kaotab minu pärast, see leiab selle" (Mat.16,24,25).

Rist on surma tööriist. See pole mitte mingi ese või isik, keda või mida meil tuleb taluda, nagu näiteks truudusetu naine või noriv mees. Rist on surma tööriist. Dietrich Bonhoeffer ütleb selle kohta hästi, kui ta kuulutab, et "kui Kristus kutsub inimest, siis palub Ta teda tulla ja surra."

Oma mina ristilöömine leiab aset siis, kui me tuleme usus Jumala juurde, palume andestavat ja õigeksmõistvat armu ning asetame Jumala taas oma elu keskpunkti enese mina asemel. Ristilöömine on enesekeskse elu surm. See on iseendale pühendatud elu surm. Ja see surm saab meis teoks siis, kui me anname oma elu Jumalale. Kristus tegi võimalikuks meie oma mina ristilöömise.

Kuid Piibel ütleb, et meie oma mina ristilöömise hetkel juhtub meiega veel midagi. Õigeksmõistetud kristlased ka uuendatakse, nad sünnivad ülalt, nad tõusevad üles uuele mõtteviisile ja elule, mis rajaneb Jumala KÄSULE. Nad armastavad nüüd seda, mida nad kord vihkasid, ja vastupidi. Uues Testamendis kirjeldatakse kristlasi kui uusi olevusi, kui uusi looduid (2.Kor.5,17). Nad kõnnivad uues elus. Paulus kirjeldab seda protsessi kui meele uuendamist (Rom.12,2). Kreekakeelne sõna, mida ta kasutab selle uuendamise kirjeldamiseks, on suguluses ingliskeelse sõnaga metamorphosis — metamorfoos. Kui te olete mõningal määral kursis bioloogiaga, siis teate, et see on sama sõna, mida bioloogid kasutavad protsessi kirjeldamiseks, mille käigus inetust tõugusarnasest päevakoerast saab ilus tiivuline liblikas. Selliselt olend, kes suutis vaid roomata, tõuseb metamorfoosi ime kaudu lendu. Metamorfoos tähistab nii radikaalset, nii täielikku muutust, et kui inimesed sellest rohkem ei teaks, ei tunneks nad ära, et see on seesama elusolend.

Nii on ka kristliku eluga. Kristlik elu rajaneb PATU enesekeskse elupõhimõtte ristilöömisel ja ülestõusmisel uuele elule, mille alustalaks on ligimesekeskne armastuse KÄSK.

Kolmas sündmus, mis kaasneb esmase õigeksmõistmisega, on meeleparandus ehk patukahetsus. Kui usku nähakse pöördumisena Kristuse poole, siis patukahetsus on samaaegne ärapöördumine PATUST. Kui inimesed pöörduvad usus Jumala poole, siis parandavad nad samal ajal meelt, s.t kahetsevad pattu ehk pöörduvad ära oma vanast enesekesksest elust. Üks teine sõna sama kogemuse kirjeldamiseks ongi pöördumine.

Neljas sündmus, mis leiab aset samaaegselt esmase õigeksmõistmisega, on adaptsioon — vastuvõtmine Jumala perekonda. Liiga pikka aega on inimesed kuulutanud, et iga inimolevus on Jumala laps. See ei ole Piibli õpetus. Piibel õpetab, et ainult need, kes astuvad lepingulisse vahekorda Jumalaga, on Tema lapsed. Meist saavad lapsed, kui me tunnistame, et Jumal on meie Isa ja Issand. Johannes kirjutab: "Aga kõigile, kes Teda vastu võtsid, andis Ta meelevalla saada Jumala lasteks, kes usuvad Tema nimesse, kes ei ole sündinud verest, ei liha tahtest ega mehe tahtest, vaid Jumalast" (Joh.1,12,13). Selsamal hetkel, mil inimene võtab vastu Jeesuse, on ta adopteeritud (lapsendatud) lepingulisse perekonda. Need uued kristlased on lepitatud mitte üksnes Jumalaga, vaid ka Tema tahte ja teedega. Just sellises Jumala lapseks saamises on meie lunastuse kindlus. Jumala perekonda vastuvõetuina oleme me varjatud Jeesuses.
Kristlased on seejärel osake Jumala suurest lepingulisest perekonnast ja jäävad selleks, kui nad hiljem ei vali sellise elu, mida iseloomustab mäss Jumala vastu. See tähendab, nad jäävad Jumala perekonna liikmeteks, kuni nad ei vali PATU suurte tähtedega — kuni nad ei vali PATU oma elupõhimõtteks. Jumal ei pilluta meid sisse ja välja lunastusest, sisse ja välja oma perekonnast sellepärast, et meil esineb hetkelisi või juhuslikke või ettekavatsemata patte. Ei! Meid kaitsevad lepingulised õnnistused. Me kuulume perekonda. Meil on Eestkostja taevas, kes klaarib need patud, mis ei ole mitte mässumeelne PATT. Johannese 1. kiri räägib pattudest, mis on surmaks, ja pattudest, mis ei ole surmaks. Me uurime seda teemat oma viiendas peatükis.

Praegu aga tahan rõhutada, et kõik need, kes valivad jääda Jumala suurde lepingulisse perekonda — selle asemel, et elada mässumeelset elu — võivad olla sellel hetkel kindlad oma päästes. Nad on kaitstud Jeesuses.

Sügavam pilguheit pühitsusele

Peale oma mina ristilöömise, uuestisünni, patukahetsuse ja Jumala perekonda vastuvõtmise on veel vähemalt üks asi, mis leiab aset esmase õigeksmõistmise hetkel: pühitsus, ehk nagu seda veel võib nimetada — "esmane pühitsus." Selline esmane pühitsus on hetketöö. See saab selgeks, kui me mõistame sõna pühitsus tähendust, milleks on "eraldatud pühaks kasutamiseks." Selliselt pühitseti kogudusetelk kõrbes ühes selle sisustuse ja preestritega. Need eraldati pühaks kasutamiseks. Need pühendati Jumalale. Sarnaselt nimetatakse Uues Testamendis pühaks isikut, kes on pühitsetud, kes on eraldatud pühaks otstarbeks, kes on pühendatud Jumalale. Nii võis Paulus nimetada isegi üpris põlastusväärsete korintlaste koguduse liikmeid pühadeks.

Ma mäletan ikka veel, millisesse segadusse ma sattusin, kui ma esmakordselt püüdsin Piibli põhjal pidada jutluse erinevustest õigeksmõistmise ja pühitsuse vahel. See oli ühel palvekoosolekul San Francisco Peakirikus. Ma lähenesin sellele teemale Cruden's Concordance'i abiga, kuid eeldusega, et pühitsus on eluaegne töö. Ma kaotasin pinna jalge alt, kui lugesin selliseid tekste nagu Apt.26,18, 1.Kor.1,2 ja Heb.10,10, mis räägivad pühitsusest kui teokssaanud tõsiasjast, kristlaste elus minevikus toimunud sündmusest. Me "oleme pühitsetud," on kirjutatud kirjas heebrealastele ja teistes kirjakohtades. Ma taandusin, kui ma mõistsin, et Piibel käsitleb sageli pühitsust kui ühel hetkel minevikus toimunud sündmust. Alles hiljem jõudsin ma arusaamisele, et meie silutud adventistlikud formuleeringud ei käitunud päris õiglaselt Piibli mõistega pühitsusest. Alles hiljem mõistsin ma, et arvesse võttes kõiki fakte, tuli mul käsitleda pühitsust kui vähemalt kolmekordset protsessi.

Esmalt, kui me tuleme Kristuse juurde ja saame õigeks mõistetud, saame ka pühitsetud. See tähendab, kui meist saavad kristlased, saab meile samal hetkel osaks mitte üksnes andeksandmine ja õigeksmõistmine, vaid me oleme ka pühendatud Jumalale ning eraldatud pühaks otstarbeks. Me saame osaks pühast rahvast ja kuninglikust preesterkonnast.

Kahjuks ei muuda see momentaalne eraldamine pühaks otstarbeks meid momentaalselt pühaks ehk täielikult pühitsetuks. Võib-olla oled sa seda isegi avastanud. Me elame ikka veel samas ihus ja meil on ikka veel me vanad harjumused — harjumused, mis on kujunenud välja terve eluea jooksul. Me oleme uuesti sündinud ja eraldatud pühaks otstarbeks, kuid me pole küpsed (mis on ka üks Piibli sõna täiuslikkuse kohta) pühaduses.

Mulle meenub üks kogemus mõned aastad tagasi, mil ma õpetasin filosoofiat Andrewsi Ülikoolis. Seal oli mul üks Araabia üliõpilane, kes oli oma valitsuse poolt suunatud taotlema doktorikraadi. Õppeaineks oli religiooni koht selles maailmas. Mõne aja pärast tuli see islamiusuline üliõpilane minu kabinetti ja ütles: "Ma soovin osta Piibli." Seejärel ta küsis: "Kas te tuleksite minuga raamatukauplusesse ja aitaksite mul selle välja valida?" Pole vaja öelda, et peagi olime me teel raamatukauplusesse.

Umbes 3 nädalat hiljem tuli ta ühel päeval minu kabinetti ja ütles: "Minuga juhtus eelmisel pühapäeval kõige kummalisem lugu. Ma läksin esmakordselt kristlikku kirikusse. See oli üks baptisti kirik ja nad tegid seal midagi imelikku. Nad vajutasid mehe vee alla ja kui ta veest välja tuli, ütlesid nad, et ta on "uus loodu."" Seejärel mainis mu sõber, et ristitud mees oli täpselt samasugune, nagu enne ristimist. Muidugi sai sellest alguse huvitav piibliuurimine, mis algas otse samal hetkel. Sellega tahan ma öelda, et kui me oleme uuesti sündinud ja ristitud, ei tähenda see veel seda, et me oleme nüüd täielikult erinevad ja küpsed Kristuses.

See toob meid pühitsuse teise astme juurde. Kui "esmane" pühitsus eraldab meid pühaks otstarbeks, siis "jätkuv" pühitsus on see, millest Piibel räägib kui "kasvamisest armus." Kui esmane pühitsus on momentaalne, siis jätkuv pühitsus on eluaegne töö.

Pühitsuse kolmandat astet võib nimetada "lõplikuks" pühitsuseks ehk austamiseks ehk au sisse tõstmiseks. See muidugi toimub Kristuse teisel tulekul, mil kristlased muudetakse "äkitselt ühe silmapilguga, viimse pasuna hüüdes" (1.Kor.15,51,52).

Mida tähendab kasvada armus?

Kasvades arusaamises, jõudsin ma pühitsuse küsimuses ka mõningate teiste järeldusteni. Esiteks — ja ma ei suuda rõhutada seda punkti piisavalt tugevalt — meil tuleb minna kaugemale sellest, mida ma nimetaksin "pesunööri" pühitsuseks. Liiga sageli oleme vaadelnud pühitsust kui tegude ja tabude loetelu — tee seda ja ära tee seda. Nii seisneb mõnede kristlaste meelest pühitsetud elu olemus söögiaegade vahel mitte söömises või teatud rõivaste mitte kandmises. Selliste inimeste jaoks taandub kristlik eluviis täpsele kinnipidamisele teatud reeglitest, mis on paljuski sarnased nendele, mida järgisid vana-aja variserid.

Sellise nomenklatuurse lähenemisega on tihedalt seotud üks teine variseridele omane arusaam — pühitsetud elu seisneb millegi vältimises. See tähendab, et inimesed saavad "pühaks" seeläbi, mida nad tegemata jätavad. Liiga paljude inimeste jaoks seisneb kristlik eluviis püüdes "olla hea mitte olles halb."

Pühitsetud elu igasugune väärkäsitlus lähtub õiguse devalveerimisest, kus õige elu on tükeldatud üksikuteks kontrollitavateks käitumisavaldusteks. Selline lähenemine asjale on otseselt seotud PATU ja KÄSU väikesteks osadeks lahutamisega, mida me käsitlesime eelpool. Seda annab kenasti üle kanda "pesunööri jutlustesse," muutes sellised küsimused nagu dieet ja inimese väline riietus põhiküsimusteks kristlikku eluviisi käsitlevates diskussioonides. Seda tüüpi "pühitsusel" on hiilgav ajalooline sugupuu. See oli kesksel kohal variserlikus judaismis.

Pühitsuse devalveerimisest ja selle tõlgendamisest, nagu seisneks see millegi vältimises, on "kasu" niipalju, et latt lastakse alla tasemeni, kus on petlikult võimalik täielikult kinni pidada erinevatest käskudest, reeglitest ja ettekirjutustest. Jeesus, siiski, "tegi kirvetööd" sellise devalveerimise kallal oma Mäejutluses, kus Ta valgustas KÄSU sügavust ja ühtsust, seostades seda KÄSU aluspõhimõttega. Kui Ta ütles oma kuulajaile, et nende õigus peab olema palju parem kirjatundjate ja variseride omast, juhtis Ta neid kõrgema mõõdupuu juurde, kui seda võis pakkuda õiguse osadeks lahutamine ning käskude ja keeldude loetelu. Kristlus kujutab endast lunastust PATUST suurte tähtedega, mitte pelgalt lunastust pattudest. Vastavalt Piiblile seisneb pühitsuse olemus südame täielikus muutumises, mis toob endaga kaasa elumuutuse, mis kajastub selles, kuidas me näeme ja kohtleme iseennast, oma ligimesi ja Jumalat. Jätkuv pühitsus on protsess, mille käigus isekad ja enesekesksed inimesed muudetakse Jumala ja kaasinimeste armastajaks.
Pühitsus ei ole midagi muud kui protsess, mille käigus kristlaste süda täitub üha enam armastusega. Lubage mul öelda seda veel kord. Pühitsus on protsess, mille käigus kristlased muutuvad üha enam armastavaks. Selles on kogu pühitsuse mõte ja sisu. Elukombed, mis me oleme segi ajanud pühitsusega, on vahendid eesmärgile jõudmiseks, mitte aga eesmärk ise.

Tervislikud eluviisid näiteks on üks abinõu pühitsuse saavutamiseks. Muide need, kes on pidanud minuga koos elama, on selgeks saanud, et ma pole just eriti armastusväärne isik, kui ma olen haige. Tegelikult olen ma sageli, kui ma ei tunne end tervena, toriseja, enesekeskne ja vahel isegi alatu. Jumal tahab, et ma oleksin õnnelik ja armastav. Seepärast soovib Ta, et ma oleksin terve. Tervislikud eluviisid on vahend lõppeesmärgi saavutamiseks, mitte eesmärk ise. Õiged elukombed, mida me kogudusena nii kalliks peame, on vahend hea eesmärgi saavutamiseks. Tragöödia seisneb selles, et me oleme neist teinud eesmärgi omaette ning selle käigus iseloomu ajanud segi elukommetega. Me oleme pühitsuse ära seganud käskude ja keeldude loeteluga. Need asjad on omavahel seotud, kuid nende vahele ei saa panna võrdusmärki.

Üks teine asi, millele tuleb seoses pühitsusega tähelepanu osutada, on fakt, et Uus Testament on raudselt vastu tegudele — see tähendab, teatud tegudele. Eriliselt taunib Uus Testament kolme tüüpi tegusid: (1) liha teod (Rom.8,3-10), mis on patuse inimolemuse eneseväljendus; (2) käsu teod (Rom.3,28; Gal.2,16; Ef.2,9), mis tehakse lootuses saavutada nende läbi lunastust; ja (3) surnud teod (Heb.6,1), mis on selliste isikute teod, kes pole lepinguvahekorras Jumalaga ja ei saa seetõttu osa armu väest.

Kuid Uus Testament ei ole vastu kõikidele tegudele. Neile tulutuile tegudele on vastandatud ja neist kõrgemal seisavad usuteod. On tohutult suur vahe Uues Testamendis mainitud usutegude ja teistlaadi tegude vahel.

Paulus räägib tunnustavalt "usust, mis on tegev armastuse kaudu" (Gal.5,6). Ta kiidab tessalooniklaste "usu tegu ja armastuse tööd" (1.Tes.1,3). Ja üks osa tema tööst oli kutsuda paganaid üles "usu sõnakuulelikkusele" (Rom.1,5).

Ka Jeesus eristas täiesti selgesti "häid" tegusid "halbadest." Näiteks Matteuse 7. peatükis räägib Ta sellest, kuidas viimsel kohtupäeval hüljatakse mõned, kes olid teinud "palju vägevaid tegusid" Tema nimel. Aga samas lõigus ütleb Ta ka, et kuningriigis on "see, kes teeb mu Isa tahtmist" (salmid 21,22). Paulus paneb paika erinevuse "heade" ja "halbade" tegude vahel, kui ta ütleb: "Aga kõik, mis ei ole usust, on patt!" (Rom.14,23).

Käsutegu tehakse meie oma jõust püüdena saavutada Jumala soosingut või lunastust. Teiselt poolt, usuteod voolavad välja päästevahekorrast Jeesusega; need on tehtud Püha Vaimu väes ning neid kujundab ja pehmendab Isa armastus.
Arusaamine tegude ja õigeksmõistmise (Jumalaga õigesse vahekorda asetamise) õigest vahekorrast, uussünnist ja esmasest pühitsusest on eluliselt tähtis. Päästetud inimene ei tee pääste saavutamiseks tegusid rohkem kui puu, mis kannab vilja, tõestamaks, et ta elab. Puu kannab vilja, sest ta elab. Päästetud inimene teeb häid tegusid, sest et ta elab Kristuses!

Martin Lutheril oli õigus, kui ta kirjutas oma eessõnas Rooma raamatule, et "see usk on üks elav, toimekas, aktiivne, vägev asi, mistõttu on täiesti võimatu, et ta ei teeks lakkamatult häid tegusid… On võimatu lahutada tegusid usust, nagu on võimatu lahutada soojust ja valgust tulest."

Kolmas asi, millest on vaja aru saada seoses jätkuva pühitsusega, on inimeste pingutuste osakaal. Mõned kristlikud autorid paistavad olevat seisukohal, et "Jeesus teeb kõik." Ka mina uskusin kord, et Jeesus on kõik teinud, kuid varsti ma avastasin, et kui ma jään hommikul voodisse lamama, siis jääb kõik tegemata. Ma õpetasin siis, et kõik, mida inimene teha võib, on püüda jääda allaheitlikuks. Kuigi ma usun veel praegugi, et selles mõtteviisis on suur jagu tõtt, olen ma jõudnud järeldusele, et selline käsitlus teeb ülekohut nii Piibli keele ohtrusele selles küsimuses kui ka igapäevaelu kogemustele. Piiblit illustreerivad sõnad ja lood, mis viitavad inimlike jõupingutuste vajalikkusele.

Uus Testament on tulvil tegusid kirjeldavaist sõnadest. Piibel ei maali pildi, kus pühad kantakse taevasse jõudeoleku sängis. Kuid Piibel ei õpeta ka inimtegevuse tulemuslikkusest lahus Jumala poolt antud väest. "Ilma minuta ei või te midagi teha," ütles Kristus (Joh.15,5). See on pigem pilt koostööst Jumala ja inimeste vahel. Nii võis kirjutada Paulus: "Selle jaoks minagi näen vaeva ja võitlen Tema tarmu mööda, mis minus on vägevasti tegev" (Kol.1,29) ja "ma suudan kõik Temas, kes mind teeb vägevaks" (Flp.4,13).

Samal kombel — kui Iisraeli lapsed olid valmis ületama Punast Merd, ütles Mooses neile: "Püsige paigal, siis te näete Jehoova päästet, mille Ta täna teile valmistab… Jehoova sõdib teie eest, aga teie vaikige." Hästi, võite te mõelda, siin see on — Jumal teeb kõik. Aga järgmine salm ütleb, et Jumal käskis inimestel "minna edasi" (2.Ms.14,13-15). Jumal avas tee, kuid Ta ei kandnud inimesi. Nad ületasid kuiva meresängi omaenda jõupingutuste läbi.

Seega sisaldab Jumalaga käimine nii passiivset kui aktiivset elementi. Kõigepealt on alistumine, seejärel tuleb tegutsemine Vaimu väes, mis nõuab inimlikke jõupingutusi ja koostööd. See Jumala tegutsemise ja inimlike jõupingutuste koostöö on vast kõige selgemini esitatud tekstis, kus Paulus kutsub filiplasi üles: "Nõudke oma päästet kartuse ja värinaga, sest Jumal on see, kes teis on tegev, et te tahate ja tegutsete Tema hea meele järgi" (Flp.2,12,13). Lühidalt, inimlik jõupingutus on oluline ja vajalik. Ehkki see pingutus ei vii päästeni, voolab see kindlasti sellest välja.

Lunastuse ühtsus

Võib-olla kõige olulisem on mõista (ja see on ka selle raamatu keskne mõte), et on mõttetu, absoluutselt mõttetu rääkida õigeksmõistmisest kristlikus kogemuses, ilma samal ajal rääkimata pühitsusest. Sama tarbetu oleks rääkida pühitsusest kristlikus kogemuses, ilma et räägiksime õigeksmõistmisest. Need kaks käivad käsikäes.
• Mõlemad on hetketöö

• Mõlemad on eluaegne töö.

• Mõlemad on Jumala armust.

Liiga sageli oleme püüdnud hoida Jumala suure lunastustöö kahte aspekti teineteisest lahus.

James Denny, üks 20. sajandi esimese poole suurimaid teolooge, pidas silmas just seda asjaolu, kui ta kirjutas: "Vahel on unustatud, et oluline pole mitte õigeksmõistmise ja pühitsuse eristamine, vaid hoopis nende seose mõistmine, ja et õigeksmõistmine ehk lepitus on üks pettus, kui lepitatud ja õigeksmõistetud inimene ei ela möödapääsmatult ja loomulikult püha elu." Need lunastuse kaks aspekti on "hinge lahutamatu ja kõikehaarav vastus Kristusele." Sama selgesti mõistsid seda tõde ka 16. sajandi suured reformaatorid. Seepärast võis Calvin kirjutada, et "Kristus ei mõista õigeks kedagi, keda Ta samaaegselt ei pühitse… Sa ei saa omada Teda (Kristust), saamata osa Tema pühitsusest, sest Teda pole võimalik jagada.

Teisest küljest, palun tunnistage, et abstraktsete teoreetiliste diskussioonide raames on õigeksmõistmine ja pühitsus omavahel eristatavad, kuid mitte reaalses elus. Ka Paulus käsitleb neid küsimusi oma kirjas roomlastele eraldi. Esimestes peatükkides arutleb ta õigeksmõistmise üle, kuna viimased peatükid käsitlevad pühitsust. Selliselt lahusseisvaina võib neid käsitleda abstraktses vormis, kuid samal hetkel, mil inimene võtab Jeesuse vastu kogemuslikult, on õigeksmõistetud inimene ühtlasi ka pühitsetud. Ei ole piibellik rääkida inimesest kui ainult õigeksmõistetust või ainult pühitsetust. Kes on õigeks mõistetud, on ka pühitsetud, ja see, kes on tõeliselt pühitsetud, on ka õigeks mõistetud.

Piibli seisukohast pole kaugeltki niivõrd oluline selge vahe tegemine õigeksmõistmise ja pühitsuse vahel, kuivõrd praktilise kristluse esitamine. Piibel ei ole süstemaatiline teoloogia õpik. Uus Testament ei argumenteeri selle üle, kas pühitsus on olulisem kui õigeksmõistmine või kas üks eelneb teisele. Põhiküsimus, mis lähtub Uue Testamendi seisukohast, on selles, kas inimene on usuvahekorras Jeesuse Kristusega. See on põhiküsimus, ainus oluline asi. PATT katkestab usaldusvahekorra Jumalaga, USK aga taastab ja säilitab selle. Omada USKU tähendab olla kaitstud Jeesuses.
Paulus esitab eriti selgelt, et inimene on kas "Aadamas" või "Kristuses" (1.Kor.15,22; Rom.5,12-21). Need, kes on "Kristuses," on õigeks mõistetud ja pühitsetud ning neid pühitsetakse ja täiustatakse jätkuvalt. "Kristuses" — see on Pauluse võtmekontseptsioon. See sõna (või sellega võrdväärne) esineb Pauluse kirjades 164 korda — üksteist korda Efesose raamatu ühes kuulsatest avalausetest.

Kohtumõistja on sinu poolel

Võimalus olla "Kristuses" toob meid kohtumõistmise teema juurde. On üks oluline küsimus, mis loomulikult kerkib üles siis, kui inimesed võtavad omaks Piibli õpetuse, et Jumala rahvas on juba päästetud ja neil "on igavene elu" (Joh.3,36; 5,24). Küsimus on: "Kui me oleme juba päästetud Kristuses, oleme kaitstud Temas, milleks on Jumalal vaja viimsepäevakohut?"

Kohtumõistmine ei ole just alati populaarne teema olnud. Seda vastumeelsust pole eriti raske mõista uskmatute puhul, kuid kui kristlane satub paanikasse või tunneb hirmu selle teema ees, siis näitab see, et ta pole aru saanud Jumala iseloomust ja Tema kohtumõistmise olemusest.

Piibellik kohtumõistja ei ole lõppude lõpuks meie vastu.
• Kohtumõistja saatis Päästja.
• Kohtumõistja tegi võimalikuks lepituse.

• Kohtumõistja armastas meid nii, et andis oma ainsa Poja.

On äärmiselt oluline mõista, et Jumal kui meie Kohtumõistja on meie poolel. Ta ei ole meie vastu ega isegi mitte erapooletu. Ta saatis oma Poja, sest Ta armastab meid ja soovib päästa võimalikult rohkem inimesi. Ja Ta päästab kõik need, kes leiavad õnne Tema kuningriigis. Nii ei ole kohtumõistmine kristlase jaoks hirmuäratav asi.

Jumala eesmärk selles kohtus on usklike õigeksmõistmine; see saavutatakse, kui kohus tuvastab, et nad on "Kristuses." Paulus kirjutab: "Nii ei ole siis nüüd mingisugust hukkamõistmist neile, kes on Kristuses Jeesuses" (Rom.8,1). "Kui Jumal on meie poolt, kes võib olla meie vastu? … Jumal on, kes õigeks teeb; kes võib hukka mõista?" Kristus "on Jumala paremal käel," et paluda "meie eest." Miski ei või lahutada Jumala armastusest neid, kes on "Kristuses" (Rom.8,31-39). Seepärast võib kristlane oodata viimse kohtu lõppvaatust rahu ja rõõmuga. Kristlasel on juba olemas päästekindlus, sest ta on kaitstud Jeesuses. Johannes kirjutab: "Kes usub Pojasse, sellel on igavene elu; aga kes ei kuule Poja sõna, see ei saa elu näha" (Joh.3,36).

Kohtumõistmise läbi ütleb Jumal "Jah" meile, sest me oleme öelnud "Jah" Kristusele. Kohtumõistmine tähendab, et Jumal ütleb: "Jah, see inimene võttis vastu Minu Poja oma südamesse ja selle tulemusena võttis ta omaks armastuse suure põhimõtte." Need, kelle südames on Jumala armastus, päästetakse. Nii on kohtumõistmine teatud mõttes pühade õigeksmõistmine.

• Hea uudis on see, et Jumal on kohtumõistjana meie poolel.

• Hea uudis on see, et kõik, kes on Kristuses, on juba päästetud ja nad mõistetakse õigeks ning päästetakse veel täielikumalt aegade lõpus.

• Hea uudis on see, et kõigil neil, kes armastavad Jeesust Kristust ja säilitavad usuvahekorra Temaga, on juba olemas päästekindlus.

• Hea uudis on see, et kristlased on kaitstud Jeesuses.

4. peatükk

Kiusatus ei ole KIUSATUS

Peatüki pealkirjast panite kindlasti tähele, et ühel juhul on kiusatus suurte tähtedega, teisel juhul aga tavalises kirjas. Ja praeguseks olete te vast ära tabanud minu kirjapildi süsteemi. Sõna kirjutamine suurte tähtedega sisaldab endas olulist sõnumit. Siin püüan ma rõhutada, kui tähtis on vahet teha KIUSATUSE ja kiusatuste vahel. On olemas keskne KIUSATUS, mis asub otse kristliku elu südames. See KIUSATUS on kõigi üksikute ehk konkreetsete kiusatuste allikaks. Siit tulenevalt,

KIUSATUS  kiusatused
Ilmselt arvasite juba ära, et keskne KIUSATUS on seotud keskse PATUGA, millest lähtuvad kõik patuteod. Samuti on see seotud keskse armastuse printsiibiga KÄSUS, millest on sündinud kõik käsud, olles seotud ka keskse ÕIGUSEGA Kristuses, mis juhib õigetele tegudele.

KIUSATUS on soov vältida risti

KIUSATUS ei ole kiusatus. Mõnede inimeste jutust võib järeldada, et KIUSATUSEL oleks nagu tegemist sooviga varastada auto, minna kinno, süüa liiga palju suhkrut või mängida liiga sageli golfi. Need asjad võivad olla kiusatused, kuid mitte KIUSATUS.

Kristuse elu illustreerib suurte tähtedega KIUSATUSE olemust, mis on kõikide kiusatuste ema. Jeesuse jaoks oli selleks KIUSATUSEKS teha oma tahtmist, elada oma elu, vältida risti. Võtme Kristuse KIUSATUSE mõistmiseks leiame Pauluse kirjast filiplastele 2,5-8: "Olgu teil samasugune meel, mis oli ka Kristusel Jeesusel, kes, kuigi Ta oli Jumala nägu, ei arvanud saagiks olla Jumalaga ühesugune, vaid loobus iseenese olust /tühjendas end — RSV/ ning võttis orja näo, saades inimeste sarnaseks, ja Ta leiti välimuselt inimesena; Ta alandas iseennast, saades sõnakuulelikuks surmani, pealegi ristisurmani."

Pange tähele, et Kristus, Jumal-inimene, "loobus iseenese olust," tühjendas end millestki, kui Temast sai inimene. Ehkki apostel ei avalda nende sõnade täit tähendust, saab Uue Testamendi ülejäänud osa uurides selgeks, et inimeseks saamise ühe osana loobus Jeesus vabatahtlikult — ja vabatahtlikult on siinjuures võtmesõnaks — Jumala tunnusmärkidest ja eesõigustest. Selliselt näib Paulus ütlevat, et Kristus loobus vabatahtlikult oma jumalike võimete iseseisvast kasutamisest ning allutas end inimelu kõikidele tingimustele.

Teisisõnu, Jeesus jäi Jumalaks, kuid otsustas vabatahtlikult mitte kasutada oma jumalikku väge enda kasuks. Nagu muudki inimesed, jäi Ta oma maise elu jooksul sõltuvaks Isast ja Püha Vaimu väest. Ometi astus Ta vastu Saatana väitele, et kuuletumine käsule on võimatu. Oma täiuslikult sõnakuulelikus elus võitis Jeesus seal, kus Aadam langes; kuid Ta tegi seda inimesena, mitte Jumalana. Toetudes igapäevase jõu saamiseks Isale ja Püha Vaimu väele, sai Ta samasugust abi, mida meiegi võime saada oma igapäevaelus.

Asja tegi pingeliseks see, et kuna Jeesus oli loobunud iseenese olust ehk tühjendanud end vabatahtlikult, võis Ta oma jumaliku väe tagasi võtta igal ajal, kui Ta vaid soovis seda teha. See oli tahte küsimus. Erinevalt teistest inimestest võis Jeesus kasutada oma tohutut väge Jumalana iga hetk. Kuid seda tehes oleks Ta rikkunud lunastusplaani, mille kohaselt Ta tuli ümber lükkama Saatana väidet, et inimesed ei ole suutelised täitma Jumala käsku.

Kristusele kogu Tema elu jooksul osaks saanud kiusatuste surve keskendus Tema vabatahtlikule enesetühjendamisele. Kui vaenlasel oleks läinud korda ahvatleda Jeesust "enesetäitmisele" kasvõi üksainus kord ning ärgitada Teda kasutama oma "varjatud" väge vihahoos või enda kasuks, oleks sõda olnud läbi.

Tähelepanu väärib asjaolu, et Jeesus polnud mitte üksnes kiusatud "kõiges otsekui meie" (Heb.4,15), vaid et Tema kiusatused olid mõõtmatult suuremad kui need, mis võivad eales osaks saada tavainimesele, kuna Jeesusel oli Jumala vägi mitte lihtsalt "käeulatuses," vaid lausa "käes." Kristuse suureks võitluseks oli jääda tühjendatuks. Selles seisnes kiusatus "käskida" kividel leivuks saada (Mat.4,3).

Ma tahan, et te mõistaksite, et selline kiusatus pole minu jaoks üldsegi mitte kiusatus, sest ma lihtsalt ei suuda seda teha. Ma võiksin minna välja kiriku parkimisplatsile ja käskida terve päeva. Aga ka kahe aasta pärast oleksin ma ikka veel seal väljas ilma ainsagi leivapätsita, mis kõneleks minu jõupingutuste edukusest. Kuid Jeesusele oli see jõukohane. Kõige eksisteeriva Loojana oli Tal võime luua leibu eimillestki.

Jeesus oli olnud söömata üle kuu aja, kui Teda tabas kiusatus luua leiba. Muidugi pidi see olema väga ahvatlev ettepanek, kuid me laseme silmist kõige olulisema, kui näeme selles ainuüksi kiusatust rahuldada oma nälga. Viimane oli kiusatus väikeste tähtedega, mitte KIUSATUS suurte tähtedega. Tõeline KIUSATUS oli loobuda Flp.2,7 (RSV) mainitud enese tühjendamisest, kasutades oma jumalikku väge oma isiklike vajaduste rahuldamiseks. See oleks loomulikult tähendanud, et Ta poleks kogenud selle maailma olusid nagu teised inimesed. KIUSATUSE alustalaks oli salakaval vihje, et "kui" Ta oleks tõepoolest Jumal, võiks Ta kasutada ise oma erilisi võimeid enda heaks, selle asemel, et loota Isa peale.

Mõnedes adventringkondades käib elav diskussioon selle üle, mida ikkagi tähendas Jeesuse jaoks olla kiusatud "kõiges ... otsekui meie, siiski [jääda] ilma patuta" (Heb.4,15). Selles diskussioonis oleme me liiga sageli lähtunud sellest, just nagu olenenuks see mingist Kristuse inimliku olemuse eripärast. Kuid ma tahaksin pöörata tähelepanu asjaolule, et lihtsalt Piiblit lugedes me leiame, et olenemata Jeesuse inimliku olemuse eripärast kiusati Teda palju enam kui ühtki teist inimest oleks võimalik kiusata. Enamus Tema kiusatustest pole minu jaoks üldsegi mitte kiusatused, kuna ma pole suuteline neile tulemuslikult reageerima.

Kõikidel Kristuse kiusatustel oli üks keskne eesmärk: mõjutada Teda loobuma oma sõltuvusest Isast ning haarama oma elu juhtimine enda kätte, loobudes enesetühjendamisest.

Sellega oli lähedalt seotud ahvatlus talitada omaenese tahte järgi, mitte arvestada Isa tahet — eriti kuna Jumala tahe viis Teda ennast alandama ja saama "sõnakuulelikuks surmani, pealegi ristisurmani" (Flp.2,8). Kristuse eriline KIUSATUS kogu Tema elu jooksul oli vältida ristisurma. Just selles seisnes kõrbes leibade valmistamise kiusatuse eriline jõud. Kahte asja oli Palestiinas külluses: kive ja näljaseid inimesi. Kivide muutmine leibadeks oleks olnud kergem, meeldivam ja otsem tee kuningriiki kui ristisurm. Lõppude lõpuks, vaadake, mis juhtus Johannese 6. peatükis, kus Jeesus, teiste pärast, tõepoolest jagas taevast tulnud leiba, toites 5000 inimest. Nad ütlesid: "Ahaa, see on teine Mooses, veel üks taevamanna jagaja. Tõstame Ta kuningaks." Ja selle mõttega läksid kaasa isegi jüngrid (vt. Joh.6,14.15.30; Mat.14,22). See oli KIUSATUS Jeesuse jaoks — rajada kuningriik mõnel teisel viisil, mitte risti läbi.

KIUSATUS vältida risti seletab ka, miks lükkas Jeesus nii jõuliselt tagasi Peetruse mõtte, et Jeesusel ei tarvitseks palju kannatada "vanemate ja ülempreestrite ja kirjatundjate poolt" ja tapetud saada. "Tagane minust Saatan!" oli Kristuse ennekuulmatu noomitus oma jüngrile (Mat.16,21.23).

Ristil ei ole minu jaoks kahekümnendal sajandil suurt tähendust. Ma pole kunagi näinud ristilöömist. Jeesus oli seda näinud. Kui Ta nägi rühma Rooma sõdureid eskortimas mööda tänavaid meest, kes kandis risti, teadis Ta, et sellelt teelt tagasi ei tulda. Ja sarnaselt igale normaalsele inimesele, ei olnud Tal mingit soovi lahkuda sellest maailmast piinava ristisurma läbi. Palju kergem oleks olnud saada poliitiliseks messiaks, nagu soovisid juudid (jüngrid kaasa arvatud). Pealegi polnud Jeesusel mingit soovi kanda maailma kohtukaristust, saades suures Kolgata ohvris "patuks" kogu inimkonna eest (2.Kor.5,21). Temas tekitas õudust mõte saada lahutatud Jumalast ajal, mil Ta ristil kannab maailma patud.

KIUSATUS toimida oma tahtmist mööda, vältides risti, tabas Teda Ketsemani aias, kui Ta seisis silmitsi risti kogu tähendusega. Piibel ütleb, Jeesus sel ajal vabises ja tundis suurt õudust ning palus, et "see tund, kui on võimalik, läheks Temast mööda" (Mrk.14,33.35).

Võitluses KIUSATUSEGA teha oma tahtmist ja taganeda ristist tundis Jeesus sellist survet, mida me võime vaid ähmaselt mõista. Sügavas agoonias ja õuduses langetas Ta lõpuks oma otsuse. "Minu Isa," palus Ta korduvalt, "kui see ei või muidu mööda minna kui et ma selle joon, siis sündigu Sinu tahtmine" (Mat.26,42).

KIUSATUS ristilt maha astuda

Olles ristil, seisis Jeesus silmitsi oma KIUSATUSE kahe aspekti ühendatud jõuga: teha oma tahtmist, astudes ristilt maha, ja kasutada oma väge enda heaks.

Peamine erinevus Jeesuse ristilöömise ja iga teise roomlaste poolt toimetatud ristilöömise vahel seisnes selles, et Jeesusel ei tarvitsenud jääda ristile. Ta oleks võinud sealt alla astuda. Ta polnud abitu ohver. Kui Inimene, kes oli Jumal, oleks Ta võinud ilmutada oma väge ja lõpetada selle katsumuse.

Kuid Jeesus oli valinud surra ristil. See oli tahte küsimus. Tema ristilöömine väljendas vabatahtlikku kuuletumist Jumala tahtele. "Ma jätan oma elu… Ükski ei võta seda minult, vaid ma jätan selle iseenesest." "Hea Karjane jätab oma elu lammaste eest" (Joh.10,17.18.11). Seega Kristus oleks võinud astuda ristilt maha, kuid Ta ei soovinud seda teha.

Kogu Jeesuse elu jooksul kiusas Saatan Teda, et Ta taganeks ristist ning sama programmi viis ta ellu ka ristilöömise ajal, kui ta ahvatles Jeesust kasutama oma jumalikku väge ja toimima oma tahtmist mööda. Sel korral kasutas kiusaja just neid isikuid, kelle eest Kristus oli suremas. Möödujad pilkasid Teda, hõigates, et Ta oli suure suuga kuulutanud, milleks Ta suuteline on. Kui Sa oled see, kelleks Sa end nimetad, esitasid nad väljakutse, siis "aita iseennast ja astu ristilt maha!" Samuti naersid Teda ka ülempreestrid isekeskis ühes kirjatundjatega ja ütlesid: "Muid Ta on aidanud, iseennast Ta ei saa aidata! Kristus, Iisraeli kuningas, astugu nüüd ristilt maha, et me näeksime ja usuksime!" Ühtaegu "naersid Teda" ka mõned Rooma sõjamehed (Mrk.15,30-32; Luk.23,36).

Kuidas oleksite reageerinud teie seesugustele väljakutsetele ja sellisele kohtlemisele, kui te oleksite rippunud alasti ristil ning teil oleks olnud juurdepääs sellisele väele? Ma ütlen teile, mida mina oma arvates oleksin teinud selliste tänamatute inimestega. Ma oleksin astunud ristilt maha ja talitanud nendega just nii, nagu nad olid ära teeninud. Ma oleksin näidanud neile täpselt, kes ma olen. Ma oleksin kutsunud taevast alla väikese tule ja küpsetanud nad aeglaselt. Loomulikult oleksin ma võinud üheainsa sõrmeliigutusega lasta neile osaks saada lokaalse tuumakatastroofi. Aga oma inimloomusest johtuvalt oleksin ma valinud aeglase küpsetamise, sest ma oleksin tahtnud anda neile inimestele aega järele mõelda minu väärikuse üle ja selle üle, keda nad olid solvanud. Ma oleksin tõestanud neile täpselt, kes ma olen. Need tänamatud oleksid kindlasti kahetsenud, et nad olid minu kannatuste karika ääreni täitnud, eriti kus mina olin kõigest väest püüdnud neile teenet osutada.

Universumi õnneks ei langenud Kristus Saatana seatud lõksu. Ta seisis vastu KIUSATUSELE astuda ristilt maha, asetada omaenda tahe ja autoriteet oma elu keskpunkti ja selliselt teha "oma tahtmist." Nii võitis Ta seal, kus Aadam kaotas. Ta saavutas mitte ainult selle, et Tema surm tühistas patu karistuse, vaid ka Tema elu andis kristlastele eeskuju, mida järgida. Hüüd "See on lõpetatud" (Joh.19,30) tähendas osaliselt ka seda, et Ta oli elanud allaheitliku kuulekuse elu, tõestades lõplikult kogu universumile, et see on võimalik. Armastusest meie vastu jäi Ta ristile lõpuni ja sai seeläbi tuua kuuldavale sõnad "See on lõpetatud!" kui võiduhüüu.

Jeesuse KIUSATUS on ka sinu KIUSATUS

Täpselt samuti nagu Kristuse elus, seisab rist KIUSATUSE keskpunktis ka minu ja sinu elus. Tuleta meelde, et Aadam ja Eeva langesid, kui nad tõstsid mässu Jumala vastu, asetades oma tahte oma elu keskpunkti ja oma mina juhtivale kohale, mis kuulus Jumalale. Nad langesid, kui nad suunasid oma armastuse Jumalalt iseendale. PATT on mässumeelne, katkenud ühendus Jumalaga, mis tõstab oma mina ja oma tahte oma elu troonile. Sellest katkenud ühendusest saab alguse patutegude seeria (patud).

Uus Testament peab iga üksiku Kristuse jüngri jaoks hädavajalikuks enesekeskse elu ristilöömist, millega kaasneb uus elu, mida elatakse ülestõusmise väes (Rom.6,1-11). "Kui keegi tahab minu järele tulla," ütles Jeesus, "siis ta salaku end ning võtku oma rist enese peale ja järgigu mind" (Mat.16,24). "Ma olen ühes Kristusega risti löödud!" kuulutas Paulus. "Ent nüüd ei ela enam mina, vaid Kristus elab minu sees! Ja mida ma nüüd elan lihas, seda ma elan usus Jumala Pojasse, kes mind on armastanud ja on iseenese andnud minu eest" (Gal.2,19.20). Enesekeskse, oma tahtmist täis "mina" ristilöömine on kristluses kesksel kohal.

Kristuse järgimine on määratult enam kui moraalsete harjumuste kujundamine. See tähendab palju enamat kui see, mida ma söön, kuidas riietun või mida vaatan. Nagu kõikide aegade variserid on tõestanud, võib inimene olla silmapaistva moraaliga ja siiski enesekeskne, uhke ning väiklane. Inimene võib olla moraalne, ilma et ta oleks risti löödud. Inimene võib olla moraalne, ilma et ta oleks kaitstud Jeesuses. Martin Luther avastas selle. Kui Luther sisenes kloostrisse, kirjutab Dietrich Bonhoeffer, "jättis ta endast maha kõik peale oma jumalakartliku mina." Kui ta aga kohtas Kristust, "võeti talt ära seegi."

Evangeelium kutsub inimesi üles ristilöömisele ja teiseks muutumisele, mitte aga enesekeskse elu järkjärgulisele parandamisele (Rom.12,1.2). Üleminek inimsoole omaselt enesekeskselt vaimult Kristuse vaimule ei toimu tasase kasvamise või loomuliku evolutsiooni teel. Pigem on see, nagu väidab H. H. Farmer, "väljajuurimine, lõhestamine, katkirebimine, murdmine, kirurgilise operatsiooni taoline asi. See on ristilöömine.

Võitluse keskmes on inimese individuaalne tahe, mida Ellen White nimetab inimolemuse valitsevaks jõuks (SC 47). Nii võis ta kirjutada, et "sõjakäik iseenda vastu on suurim lahing, mida iial on peetud. Iseenda võitmine, kõige allutamine Jumala tahtele nõuab võitlust; kuid hing peab alistuma Jumalale enne, kui ta saab uuendatud pühaduses" (SC 43).

Nagu ütles James Denny: "Kuigi patt võib olla sündinud loomulikul teel, ei sure see loomulikku surma; igal üksikul juhul tuleb see moraalselt hukka mõista ja surma saata." See hukkamõist on tahteavaldus, mida inspireerib Püha Vaim.

Nagu Kristusegi puhul, on võitlus ristile mineku pärast meie elu rängeim võitlus, sest, nagu märgib P. T. Forsyth, "meie tahe on meile elus kõige kallim — asi, mille küljes me ripume kõige tugevamini ja millest loobume viimases järjekorras." "Ainult Jumal," kirjutas Ellen White, "võib anda meile võidu" selles võitluses meie kalli oma tahtmist täis "minaga." Kuid Ta ei saa ega soovi sundida meie tahet. "Saatana kindlus" langeb ainult siis, kui "tahe asetatakse Jumala tahte poolele." Aga jõud võiduks tuleb Jumalalt. "Kui te tahate, et teid tehakse tahtlikuks, teostab Jumal selle töö teie juures" (MB 142).

Palun pange tähele, et kristlased ei loobu oma tahtest. Neist ei saa ajudeta kitt kõikvõimsa Jumala käes. Pigem usaldavad nad oma tahte Jumala Vaimu muutva väe hoolde. Kristlase elus jääb tahe endiselt juhtivaks jõuks, kuid muudetud kujul ei ole see enam vastuolus Jumalaga. See on nüüd kooskõlas Jumala ja Tema põhimõtetega. PATU kui valesti suunatud armastuse võim on välja juuritud ja KÄSU suurest kesksest printsiibist saab kristlase motiveeriv juht. Kristlased ei muutu robotiteks Jumala käes, vaid neist saavad vastutustundega kaastöötajad, kes jagavad Tema seisukohti. Ülevalt sündinud kristlaste süda ja meel on Jumala tahtega sellises kooskõlas, et "Talle kuuletudes viivad nad vaid ellu omaenda soove" (DA 668).

Kristusel oli oma rist ja minul on oma. Sinul on sinu oma. Tema suri oma ristil meie pattude eest, milles Temal ei olnud osa; meie sureme oma ristil kogu oma uhkusele ja enesekindlusele, et me võiksime saada osa Tema elust. Kristuse risti all murdub lõplikult kogu intellektuaalne ja moraalne sõltumatus ja me tunnistame vabatahtlikult oma sõltuvust Jumalast igas oma eluvaldkonnas. Ristilt vaadatuna saavad täiesti uue tähenduse Jeesuse sõnad: "Kes iganes oma hinge tahab päästa, see kaotab selle, aga kes iganes oma hinge kaotab minu pärast, see päästab selle" (Luk.9,24).

Kui tulemist Jeesuse juurde õigekssaamiseks ja uuestisünniks võib vaadelda kui esmast ristilöömist, siis pühitsetud elu kujutab endast elu risti kandes. Nii käskis Kristus jüngritel võtta "iga päev" oma rist enese peale (Luk.9,23) ja Paulus kinnitas: "Ma suren iga päev" (1.Kor.15,31 RSV).

Täpselt nagu Kristuse elus oli KIUSATUS (1) loota iseenda peale ja mitte minna ristile ning (2) astuda ristilt maha, nii on ka Tema järelkäijatega. Alati on olemas KIUSATUS:

• astuda oma ristilt maha ja tasuda inimestele nii, nagu nad on ära teeninud,

• ajada oma joont,

• saada ise oma elu jumalaks,

• teha Aadama valik Kristuse valiku asemel.

KIUSATUS ja sinu tahe

Just nagu Jeesusel Tema KIUSATUSES, nii on ka meil tahtevabadus ja valikuvõimalus. Nagu Jeesus oleks võinud valida nurjata lunastusplaani, mitte minnes ristile, nii ka meie. Samuti, nagu Jeesus oleks võinud astuda ristilt maha ja tasuda inimestele nii, nagu nad olid ära teeninud, nii ka meie.
Meie suureks KIUSATUSEKS pole mitte selle toidu söömine või tolle asja tegemine, vaid ühenduse katkestamine Isaga, usaldussuhtest väljumine ja astumine mässulisse PATU suhtesse. Seega tähendab KIUSATUS Jumala kaitsva armastuse varju alt välja astumise valimist. KIUSATUS on mitte enam Jeesusesse jäämise valimine.

Samuti, kui me valime KIUSATUSE, pole me enam kaitstud hukkamõistu ja patu väe eest. Lubage ma selgitan seda näite varal.

Aastaid olen ma teadnud, et ma ei saa siiralt palvetada ja samal ajal teadlikult patustada. Olen katsetanud. Kiusatusest võib saada patt hetkel, mil ma saan aru, et tegemist on kiusatusega. Just sel hetkel võin ma valida, kas toimida nii või naa. Ma võin kiusatuse eemale tõrjuda Jumala väe läbi, või ma võin valida elada selle kiusatusega ja teda veidi hellitada. Teisisõnu, ma võin paluda Jumalal tulla minu ellu ja aidata mul võita see kiusatus, või ma võin öelda Talle, et Ta "taanduks" vähekeseks ajaks, nii et ma võiksin nautida oma salajast pattu. Ma lohutan end sellega, et ma palvetan selle pärast hiljem. Liiga sageli oleme me Augustinuse sarnased, kes palvetas oma elu kõige rängema kiusatuse hetkel: "Issand, tee mind kasinaks (kõlbeliselt puhtaks), kuid mitte veel praegu."

Alternatiiviks on tulla Jumala juurde sõnadega: "Issand, ma tunnen seda kiusatust ja ma palun Sinult abi otsekohe." Ma olen isiklikult kogenud, et kui ma siiralt ja visalt palun võitu, kaob mul soov pattu teha. Ma usun, et see toimub Jumala väe läbi, mis aitab mul jagu saada nii KIUSATUSEST kui PATUST, nagu ka kiusatustest ja patutegudest.

Kuid vahel ma ei soovi seda väge ega võitu. Ma soovin pattu. Ja sel hetkel ma langen KIUSATUSE ohvriks samamoodi, nagu juhtus Eevaga 1. Moosese 3. peatükis. Ma võtsin vastutuse oma elu eest enda peale ja tõrjusin kõrvale Jumala. Valides tahtlikult ja pidevalt KIUSATUSE, langen ma kiusatuste ohvriks, kuna ma lahutan end Jumalast. Kuid inimese põhiprobleemiks ei ole mitte kiusatused. Inimese põhiprobleemiks on KIUSATUS — kiusatus vältida risti, vältida Kristus-keskset elu, mitte soovida olla varjatud Jeesuses, valida usuelu asemel mässumeelne elu oma tahtmist mööda.

Tähtis on aru saada, et KIUSATUS kui teadlik vaba tahte avaldus on tihedasti seotud piibelliku patuta olemise ja täiuslikkusega. See on järgmise peatüki teema. Me lõpetame selle peatüki kokkuvõttega patuta elu iseloomulikest joontest selle peatüki õppetundide valguses.

• Patuta elu on usuelu.

• Patuta elu on elu Jeesuse kaitsva varju all.

• Patuta elu on elu, kus järgnetakse Kristusele ristile.

• Patuta elu on elu, kus jäädakse ristile koos Kristusega.

• Patuta elu on elu, kus ei valita järgida KIUSATUST.

Järgida Kristuse eeskuju tähendab mitte üksnes minna ristile, vaid ka elada pidevat ristielu. Kristuse eeskuju järgimine tähendab vältida KIUSATUSELE alistumist. "Olgu teil samasugune meel," kirjutas apostel, "mis oli ka Kristusel Jeesusel, kes, kuigi Ta oli Jumala nägu… loobus iseenese olust ning võttis orja näo ja …alandas iseennast, saades sõnakuulelikuks surmani, pealegi ristisurmani" (Flp.2,5-8).

5. peatükk

Täiuslik, kuid mitte veel TÄIUSLIK; patuta, kuid mitte veel PATUTA

"Teie olge siis täiuslikud, nõnda nagu teie taevane Isa on täiuslik" (Mat.5,48). Selles tekstis Jeesus mitte üksnes esitab nõude olla täiuslik, vaid seab ka selle standardiks Jumala täiuslikkuse.

"Käi minu palge ees ja ole vaga!" käskis Jumal Aabrahami (1.Ms.17,1). Kirjast heebrealastele loeme: "Püüdkem täiuslikkusele" (Heb.6,1) ja Paulus kirjutas koloslastele, et ta soovis "valmistada igat inimest täieliseks Kristuses" (Kol.1,28). Vaimuanded anti selleks, "et pühi inimesi täielikult valmistada" (Ef.4,12, vt. ka salm 13).

Ainus järeldus, mida Piiblist teha võib, on see, et täiuslikkuse saavutamine on võimalik, vastasel juhul ei oleks selle kirjutajad seda usklikelt nii visalt nõudnud. Seega pole küsimus selles, kas täiuslikkus on võimalik, vaid mida Piibli kirjutajad täiuslikkuse all mõtlevad.
Täiuslikkuse arusaadavad ja mitte nii arusaadavad aspektid

Enne kui asuda Piiblist uurima, millise tähenduse see omistab sõnale täiuslikkus, on kasulik heita pilk selle teema mõnele üldisele aspektile. Esiteks, on võimalik vältida palju segadust, kui tunnistame, et täiuslikkusel on enam kui üks tähendus uskliku elus. Marvin Moore märgib õigesti, et "teatud mõttes oleme me täiuslikud Jeesuses hetkel, mil võtame Ta vastu oma Päästjana, sest Tema õigus katab meie patud." Siiski, lisaks sellele, "kestab iseloomu täiustumine kogu inimese eluaja." Seega seob Piibel täiuslikkuse nii õigeksmõistmise kui ka jätkuva pühitsusega. Kolmas piibellik kontseptsioon täiuslikkusest on seotud au sisse tõstmisega, kui meie füüsiline olemus muudetakse Kristuse teisel tulekul (1.Kor.15,51-54).

On äärmiselt oluline pöörata tähelepanu asjaolule, et täiuslikkus seoses õigeksmõistmisega ei ole mitte see, millest räägib Piibel Mat.5,48, Heb.6,1 ja Ef.4,12,13 (kõiki neid kirjakohti on eelpool tsiteeritud). Need tekstid räägivad iseloomu arenemise dünaamilisest protsessist, mille käigus inimesed hakkavad tõepoolest üha enam sarnanema oma "taevasele Isale."

Paulus viitab täiuslikkuse dünaamilisele aspektile, kui ta veenab korintlasi "tegema täieliseks (oma) pühitsus Jumala kartuses" (2.Kor.7,1). Seda dünaamilist protsessi peetakse silmas ka siis, kui heebrealastele kirjutatud kirja autor käsib usklikke püüda "täiuslikkusele" (Heb.6,1) ja kui korintlastele öeldakse, et nad "kõik muutuvad samasuguseks kujuks aust ausse" (2.Kor.3,1; vrd. Gal.4,19; 2.Pet.3,18).

Täiuslikkust peetakse liiga sageli mingiks kindlaks "muutumatuks" standardiks, samal ajal kui kristluse ideaali tuleb käsitleda kui lõputut täiustumist. Täiuslikkust võib graafiliselt kujutada joonena, mitte kindla punktina, milleni tuleb jõuda. "Sõna punkt," märgib Moore, "on liiga limiteeriv. Täiuslikkus on rohkem hinge seisund, see on ennemini osadus Jeesusega, see on pigem eluviis kui üks "punkt," mida annab mõõta, et teha kindlaks, kas see on saavutatud."

Iseloomu täiustumise dünaamiline "joon" on lõputa. "Täiuslikud kristlased" muutuvad üha enam Jumala sarnaseks, ilma et nad kunagi saavutaksid Tema täiuslikkust. Taevas on paik igaveseks vaimseks kasvuks. Ja siiski ei saavuta me kunagi absoluutset täiuslikkust sellises mõttes, nagu Jumal on täiuslik, isegi igaviku lõputus ajas mitte. Olla absoluutselt täiuslik tähendab definitsiooni järgi olla Jumal.

On kurb tõdeda, et ebapiibellikud õpetused täiuslikkusest ja patutusest on kogu ajaloo vältel korduvalt viinud liialduste ja fanatismini. John Wesley — mees, kes kogu oma elu õpetas täiuslikkuse võimalikkust — osutas mõnedele perfektsionistidele, "tänu kellele isegi paljas sõna täiuslikkus pani öökima."

Täiuslikkuse moonutatud teooriad on viinud mitmete kõrvalekaldumisteni kristlaste seas. Üks selle doktriini väär versioon kaotab ära selge vahe uskliku tahte ja Püha Vaimu tahte vahel. Sellest lähtuvalt, kuna isik on definitsiooni järgi "täiuslik," on kõik, mis ta teeb, õige ja püha. Sellised inimesed ei saa eksida, sest nad on täiuslikud. See õpetus viis 1840-ndail aastail "vaimse naitumiseni" ja muude perverssusteni endistest milleriitidest adventistide ja teiste kristlaste seas.

Üks teine eksitav lähenemine täiuslikkusele juhib materialismi radadele. Nii uskusid mõned pühaduse liikumise ja adventistide grupid 1890-ndail aastail, et isegi nende hallid juuksed saavad tagasi oma loomuliku värvi, kui nad saavad õigeks Jumala ees. Ja sellised jutlustajad, nagu 1888. aastal kuulsaks saanud E. J. Waggoner, õpetasid, et inimene, kes on tõeliselt kaetud Kristuse õigusega, ei jää iialgi haigeks.

Kolmandaks täiuslikkuse väärinterpretatsiooniks on moralism, mis tõstab esile välist kuulekust käsule. Moralistlikus täiuslikkuses on iga inimtegevus reguleeritud käskudega, mis lähevad järjest komplekssemaks ja hõlmavad dieedi, puhkuse, riietuse jms igat üksikasja. Pühadus läbi mitteabiellumise, enesepiitsutamise, taimetoitluse ja muude toitumispiirangute ning isegi läbi enesekastreerimise pole sugugi ebatavaline täiuslikkusest moralistlikke seisukohti omavate usklike hulgas nii protestantide kui ka rooma katoliiklaste seas. Äärmise tõsidusega koostavad sellise veendumusega inimesed pikki eeskirjade nimistuid ja mida enam nad loevad, seda pikemaks nende nimekirjad venivad. Sellesse perfektsionistide leeri kuulusid variserid ja mungad ning nendega on sageli liitunud adventistid ja teised konservatiivsed kristlased kaasaegses maailmas.

Neljas Uue Testamendi täiuslikkuse väärkäsitlus asendab iseloomu arenemise progresseeruva täiuslikkuse õigeksmõistmise juriidilise täiuslikkusega. Me oleme täiuslikud Kristuses, ütleb see teooria, ja see ongi kõik, mida meilt nõutakse. See teooria rajaneb väljamõeldisel, et iseloomu on võimalik ühelt isikult teisele üle kanda. Nii sai Kristusest meie võidukas täiuslikkus. Selline uskumus viib loogiliselt antinominalismini (kõlbluskäsust lahtiütlemiseni), kui mitte tegudes, siis vähemasti mõtetes. Seitsmenda päeva adventistid on aegajalt langenud sellesse ebapiibelliku täiuslikkuse püünisesse — õpetusse, mis on otseselt seotud teooriaga, et õigeksmõistmist on võimalik lahutada pühitsusest (see oli vaatluse all kolmandas peatükis).

Piibellik täiuslikkus

Üks kõige tõsisemaid kristlaste probleeme seoses täiuslikkusega on see, et inimesed toovad Piiblisse oma täiuslikkuse definitsioonid selle asemel, et lasta Piiblil seda nende jaoks defineerida. See juhib neid tavaliselt tõlgendama täiuslikkust absolutistlikes terminites, mis võib küll olla kooskõlas Kreeka filosoofiaga, kuid ei kajasta selle sõna piibellikku sisu.

Piiblil pole midagi tegemist Kreeka absolutistliku inimliku täiuslikkuse definitsiooniga. On ülim aeg, et adventistid mõistaksid, et Kreeka filosoofia mõju kristlikule teoloogiale oli palju laialdasem kui arusaam inimeste olukorrast surmas. Selle ärataganemise üheks teiseks osaks oli heebrealaste ja Uue Testamendi dünaamilise täiuslikkuse mõiste asendamine täiuslikkuse absolutistlike, staatiliste definitsioonidega. Selle sõna väärtõlgendusest tuleneva segaduse üheks tulemuseks oli keskaegse munga askeetlik eluviis. Kuigi enamikul adventistidest pole kiusatust minna kloostrisse, on siiski paljusid eksitanud täiuslikkuse definitsioon, millel rajaneb see keskaegne institutsioon.
Võõraste täiuslikkuse mõistete ühendamine piiblitekstiga on laastanud täiuslikkuse piibellikku kontseptsiooni ja takistanud selle mõistmist. Püüdes määratleda täiuslikkuse piibellikku tähendust, peame laskma selle lõigu kontekstil, milles sõna esineb, avada selle sisu. Peale selle peaksime püüdma välja selgitada nende sõnade piibellikku tähendust, mis on tõlgitud meie sõnaga "täiuslikkus."

Evangeeliumide autoritest kasutab ainult Matteus terminit "täiuslik" ja temagi teeb seda vaid kolmel korral. Esimesed kaks korda esineb see termin paljudes segadust tekitanud lõigus Mat.5,48: "Teie olge siis täiuslikud, nõnda nagu teie taevane Isa on täiuslik." See tekst on juhatanud inimesi ekstremistliku eluviisi fanaatilistele keerdkäikudele ja kloostrielu distsipliinile lootuses, et lahutus maailmast ja patustest võiks aidata neil olla nii täiuslikud kui Jumal, samal ajal kui kontekst eeldab otse vastupidist tegevust.
Olla täiuslik nõnda nagu taevane Isa on täiuslik, tähendab salmide 43-47 kohaselt armastada (agapaó) mitte üksnes oma sõpru, vaid ka vaenlasi. "Armastage oma vaenlasi ja palvetage nende eest, kes teid taga kiusavad, et te saaksite oma Isa lapsiks, kes on taevas" (salmid 44-45). Paralleelkirjakoht Luuka evangeeliumis võimendab seda sõnumit veelgi. Oma vaenlaste armastamise kontekstis (Luk.6,27-35) käsib Jeesus: "Olge armulised, nõnda nagu teie Isa on armuline" (salm 36). Seega olla täiuslik tähendas evangeeliumide kirjutajaile olla armuline. Nagu Jumal saatis Kristuse surema Tema vaenlaste eest (Rom.5,6.8.10), nii peavad Tema lapsed jäljendama Tema armastavat südant.

Kommenteerides Mat.5,48, võtab William Barclay selle sõnumi väga kenasti kokku: "See üks asi, mis teeb meid Jumala sarnaseks, on armastus, mis ei lakka iial hoolitsemast inimeste eest, hoolimata sellest, mida inimesed sellele teevad. Me… siseneme kristlikku täiusesse… kui me õpime andestama, nagu andestab Jumal, ja armastama, nagu armastab Jumal."

Ainus teine koht evangeeliumides, kus on kasutatud sõna täiuslikkus, leidub Kristuse vestluses noore rikka võimukandjaga. Teile meenub, kuidas omades soovi saada igavest elu, oli see noor mees tulnud Kristuse juurde loeteluga oma saavutustest käsupidamise alal. Kuid sellest hoolimata tundis ta, et ta polnud teinud veel piisavalt, et võtta vastu autasu. Seepärast küsib ta Jeesuselt, mida ta peab veel tegema. Ta saab vastuse: "Kui tahad olla täiuslik, siis mine müü oma varandus ja anna vaestele, siis on sul varandus taevas, ja tule ning järgi mind" (Mat.19,16-21).

Kristus ei luba noorel mehel labastada õigust ega siduda seda üksikute tegudega. Jälle seob Ta täiuslik olemise ligimesearmastusega; kuid Ta asetab selle armastuse elumuutva Jeesuse järel käimise konteksti. "Tegelik otsus, mida Kristus noorelt võimukandjalt nõudis," nendib Hans LaRondelle, "ei olnud esmajoones eetilist laadi (millegi tegemine), vaid hoopis üdini religioosse iseloomuga (vahekorda puudutav) — täielik alistumine Jumalale." Kristuse järel käimine tähendab ka Tema armastava iseloomu omaksvõtmist ja peegeldamist. Evangeeliumis esiletoodud Jeesuse seisukohtadega täiuslikkusest on kooskõlas terve rida teisi Piibli kirjakohti, milles räägitakse Jumala ideaalist inimese jaoks (vt. näiteks 1.Joh.2,4-6; Jak.1,27; Mik.6,8).

Sellise asjade seisu juures on äärmiselt oluline mõista, et piibellik täiuslikkus tähendab millegi omamist, mitte vältimist. Täiuslikkus ei seisne teatud asjadest ja tegudest loobumises, vaid armastuse tegude tegemises, olles osaduses Kristusega. Täiuslikkus kajastub igapäevases elus, mis annab tunnistust Kristusele omasest armastusest nii teiste inimeste kui Jumala vastu. "Täiuslikkus," kirjutab Jean Zurcher, "tähendab enamat kui lihtsalt halva mitte tegemist. See on halva võitmine heaga, kooskõlas kuldses reeglis (Mat.7,12) esitatud põhimõttega." "Iseloomu täiuslikkusele viimine," arvab C. Mervyn Maxwell, "pole midagi muud kui 'armastuse elamine.'"

Niisiis määratleb armastus nii PATTU kui ka kristlikku täiuslikkust. Kui PATT, nagu eespool nägime, tähendab minu armastuse (agapé) suunamist minule endale, siis piibellik täiuslikkus tähendab selle armastuse nihutamist tagasi Jumalale ja ligimesele. See muutus kajastub minu igapäevase elu kõigis valdkondades, nagu märgib Paulus (Rom.13,8-10; Gal.5,14).

Täiuslik armastus ei ole täiuslik tegu, täiuslik oskus või täiuslik inimloomus. Pigem on see kuuletumine armastuse Jumalale ja Tema KÄSU suurele aluspõhimõttele. Katsed "saada täiuslikuks" lahus elavast osadusest Jeesusega ja Tema KÄSU armastavast südamest on viljatud, külmad, surnud ja tihtilugu jäledad — see on tõde, mida on sageli demonstreerinud variserliku mõttelaadiga inimesed.

Nüüd on aeg pöörduda Piibli sõnade juurde, mida on kasutatud väljendamaks ingliskeelse sõna perfection (meie täiuslikkus) tähendust. Ükski neist ei tähenda "patuta olemist" ega oma absolutistlikku allteksti. Uue Testamendi selle teema võtmesõnaks on teleios, omadussõnaline vorm sõnast telos, mis on tõlgitud "täiuslikkus." Sõna telos mõte on toodud inglise keelde sõnaga teleology, mis Websteri sõnaraamatu põhjal tähendab "teatud olemise fakti või kvaliteeti, mis on suunatud teatud lõppeesmärgi saavutamisele."

See tähendus tuleneb kreeka keelest, kus telos tähendab "lõpp," "eesmärk," "siht." Miski on teleios, kui ta täidab otstarbe, milleks ta on loodud. Inimesed on seega täiuslikud (teleios), kui nad täidavad Jumala eesmärgi nende jaoks. Piibel ei jäta mingit kahtlust eesmärgi suhtes, milleks inimesed on loodud. "Tehkem inimesed oma näo järele, meie sarnaseks," seisab kirjas loomisloos (1.Ms.1,26). Jeesusel on täielik õigus kuulutada, et kristliku ideaalina peaksid inimesed saama täiuslikeks (teleios) armastuses, et nad peaksid saama oma taevase Isa sarnaseks, kelle olemuse põhituumaks on armastus (Mat.5,48; 1.Joh.4,8). Inimesed on loodud tegutsema armastuses, mitte käituma nagu kurat.

Teleios ei tähenda mitte "patuta," vaid "küps." Seetõttu võis Kristus öelda noorele rikkale võimukandjale, et kui ta tahab olla täiuslik (teleios), peab ta end pühendama täielikult Jumalale (Mat.19,21). See tähendab, et ta pidi olema "küps" oma armastuses nii Jumala kui ligimeste vastu. Piibelliku täiuslikkuse aluseks on küps pühendumine. 

Mõte, et täiuslikkus tähendab küpsust, on eriti selgelt esitatud Heb.5,13-6,1, kust loeme, et kristlastel tuleb liikuda edasi oma kristliku lapseea piimaga toitumise staadiumist "täisea" (sõnast teleios) tahkele roale. Täiuslikud on "need, kes… liiguvad edasi küpsuse poole" (RSV; eestikeelses Piiblis ja KJV-s "täiuslikkusele," sõnast telos).

Ärgas lugeja on vast pannud tähele, et kui ma alustasin oma arutelu piibellikust täiuslikkusest selles peatükis, on peaaegu kõik minu tsitaadid võetud KJV-st, vastu minu tava kasutada RSV-d. Ma teen seda sellepärast, et RSV (ja teised kaasaegsed piibliversioonid) tõlgivad peaaegu alati sõna telos vorme "küps," mitte "täiuslik." Ja seda sellepärast, et see ongi selle sõna tegelik tähendus.

Kooskõlas Uue Testamendi autoritega on "täiuslik" kristlane küps, täielik, lõplikult väljakujunenud kristlane. Sama kehtib ka Vana Testamendi kohta, kus sõnad, mis on tõlgitud "täiuslik," tähendavad üldiselt "täielik," "ausameelne" või "laitmatu" vaimulikus mõttes.

Nii on seal võidud nimetada "täiuslikuks" Noad, Aabrahami ja Iiobit (1.Mos.6,9, KJV; 17,1, KJV; Iob.1,1.8, KJV), kuigi neil oli ilmseid puudusi. Täiuslikuks Vana Testamendi pühaks inimeseks oli isik, kelle "süda oli siiras" Jumala vastu, kui ta "käis" Tema teedel ja tegi Tema tahte järgi (1.Kun.8,61; Jes.38,3; 1.Mos.6,9; 17,1). Täiuslik isik on see, kes "on kõiges kuulekas Jumala tahtele" ja jäägitult "pühendunud Tema teenimisele" — inimene, kes on "segamatus osaduses Jehoovaga."

Võttes kokku Piibli versiooni täiuslikkusest, võib öelda, et piibellik täiuslikkus ei ole veatuse abstraktne standard, mida õpetab kreeka filosoofia, vaid inimese täiuslik suhe Jumala ja kaasinimestega. Piibellik täiuslikkus hõlmab ka eetilist ülalpidamist, kuid see kätkeb endas palju enamat, kui lihtsalt väline käitumine. Selle keskmeks on suhete täiustumine, mis lõhuti Piibli alguses kirjeldatud mässu ja pattulangemise tulemusena, kuid mis taastatakse inimestega nende pöördumisel.

John Wesley piibelliku täiuslikkuse definitsioon väärib enam tähelepanu, kui adventistid sellele tihti pühendanud on. Ta jõudis järeldusele, et täiuslikkus on Jumala ja oma ligimese jäägitu armastamine nii sõnas kui teos. Ja armastus Jumala vastu tähendab "olla rõõmsad Temas, tunda rõõmu Tema tahtest, püüda Talle pidevalt heameelt valmistada, otsida ja leida oma õnne Temas ja januneda nii ööl kui päeval järjest suurema osaduse järele Temaga."

Ja veel kirjutas Wesley, et täiuslikkus on "siiras soov pühendada kogu oma elu Jumalale. See on kogu oma südame andmine Jumalale; see on ühe soovi ja eesmärgi valitsemine kogu meie meelelaadi üle; see on meie hinge, ihu ja kogu olemuse mitte osaline vaid täielik pühendamine Jumalale. Teisiti öeldes, see on Kristuse meele omamine, mis võimaldab meil elada sellist elu, nagu Tema elas. See on südame ümberlõikamine kõigest pahelisusest, nii seesmisest kui välisest saastast. See on südame uuenemine Jumala kuju järgi, täiesti Tema sarnaseks, kes selle lõi. Või veel teisiti öeldes: see on ... Jumala armastamine kõigest oma südamest ja oma ligimese nagu iseenda armastamine." On raske midagi juurde lisada sellisele definitsioonile, millega Wesley kirjeldas "tervet ja ainsat täiuslikkust."

Piibellik patuta olek

Piibel õpetab üheselt, et me võime olla patuta selles elus. Apostel Johannes väljendab seda selgesti oma esimeses kirjas. "Ükski, kes jääb Tema sisse, ei tee pattu… Ükski, kes on Jumalast sündinud, ei tee pattu, sest Tema seeme püsib temas ja ta ei või pattu teha, sellepärast, et ta on Jumalast sündinud" (1.Joh.3,6.9). "Me teame, et ükski Jumalast sündinu ei tee pattu, vaid Jumalast Sündinu hoiab teda, ja tige ei puutu temasse" (5,18, KJV).

Eraldi võetuna näivad need salmid kirjeldavat ja nõudvat igalt kristlaselt patuta täiuslikkust. Teisest küljest leidub samas epistlis teisi kirjakohti, mis näivad osutavat otse vastupidisele. Näiteks: "Kui me ütleme, et meil ei ole pattu, siis petame me iseendid;" "kui me oma patud tunnistame, on Tema ustav ja õige, nii et Ta meile annab patud andeks;" "kui me ütleme, et me pole pattu teinud, siis me teeme Tema valelikuks;" "seda ma kirjutan teile, et te ei teeks pattu. Ja kui keegi pattu teeb, siis on meil Eestkostja Isa juures, Jeesus Kristus, kes on õige" (1,8-2,1).

Nende kahte liiki kirjakohtade valgel on selge, et Johannes on kas kohutavas segaduses või kasutab ta patu definitsiooni, mis on palju komplekssem sellest, mille on üldiselt omaks võtnud need, kes kergekäeliselt tsiteerivad teda ütlemas, et "patt on see, mis on käsu vastu" (3,4) ja interpreteerivad seda teksti üksnes lähtuvalt välisest käitumisest.

Asjaolu, et Johannese jaoks on patu definitsioon hoopis komplekssem, on ilmselge mitte üksnes ülaltoodud kirjakohtadest, vaid ka 1.Joh.5,16, kus ta mainib, et mõni patt "ei ole surmaks," samal ajal kui teine patt "on surmaks."

Veelahe selle patu, mida pole võimalik leida usklike sees ("patt, mis on surmaks" - 1.Joh.3,9; 5,16) ja nende pattude vahel, mis on avatud Kristuse vahemehetööle ("patt, mis ei ole surmaks" - 1.Joh.1,9; 2,1) leidub inimese suhtumises. On oluline ära märkida, et Johannese esimese kirja kõigis patutust nõudvates salmides on patustamisest kõnelevad kreekakeelsed tegusõnad olevikuvormis, osutades sellega inimestele, kes teevad pattu pidevalt ja harjumuspäraselt. Teisest küljest, 1.Joh.2,1, kus räägitakse, et kui me teeme pattu, siis on meil Vahemees, on kreekakeelne tegusõna minevikus, osutades mingile konkreetsele minevikus asetleidnud teole, mis ei kesta edasi ega ole seega harjumuspärane.

Johannese esimene kiri loob kontrastse pildi, kus ühel pool on need, kes on mässus Jumalaga ja elavad pidevas PATUS, mis on nende eluviisiks, kusjuures teisel pool on need, kes teevad patutegusid, mida nad kahetsevad, kui nad pöörduvad Eestkostja poole andestuse ja puhastuse saamiseks. Esimesse kategooriasse kuuluvad need, kes on teinud "pattu surmaks," kuna nende patud, kes kuuluvad teise kategooriasse, "ei ole surmaks."

Need, kellel on "PATT surmaks," elavad pidevas sõnakuulmatuses käsule (1.Joh.3,4) ja mässus Jumalaga, kuna aga need, kellel on Eestkostja, on "sündinud Jumalast," jäävad "Tema sisse" ja neist on saanud lapsendamise kaudu Jumala perekonna liikmed (1.Joh.3,9.6.1).

Kuna Kristlased on sündinud ülevalt ja nende meelsus on muutunud, pole neil mässumeelt Jumala vastu. Nad "käivad valguses, nõnda nagu Tema on valguses" (1.Joh.1,7; vrd. 2,6). Teisest küljest, mõned, kes väidavad, et neil on "osadus Temaga," käivad "pimeduses" (1.Joh.1,6). "Kes ütleb: "Mina tunnen Teda," ega pea Tema käske, see on valelik ja tõde ei ole tema sees" (1.Joh.2,4).

Juba sõna käima kasutamine näitab, et Johannes kõneleb siin kahest eluviisist, mis on kooskõlas tema poolt tegusõna ajavormide kasutamisega. Me võime käia kas Jumalaga või kuradiga. Üht eluviisi võib nimetada PATU vahekorraks Jumalaga, millest tuleneb pidev käsust üleastumine (patud) ja mis lõpeb surmaga. Teine eluviis on USU vahekord, ülevalt sündinud inimese suhtumisega patusse, koos Eestkostjalt puhastuse saamise ja Pühalt Vaimult väe saamisega. Neid teise gruppi kuulujaid peab Johannes patuta inimesteks, kuigi nad teevad patutegusid, mille pärast nad vajavad andestust. Selliselt pole patutus käesolevas elus mitte üksnes võimalik, vaid ka piibellik tõotus ja nõue. Kristlane "ei või pattu teha (elada mässumeelsuses), sellepärast et ta on Jumalast sündinud" (1.Joh.3,9). Teisest küljest need, kes ei ole sündinud Jumalast, "on kuradi lapsed." Oma mässus ei tee nad Jumala tahtmist ega armasta oma ligimest (1.Joh.3,10).

Sellist patuta oleku eristamist absoluutsest patutusest märkame ka Pauluse täiuslikkuse ja absoluutse täiuslikkuse kontseptsioonis. Kirjas filiplastele kirjeldab ta iseennast ja mõningaid filiplasi kui juba "täiuslikke" (Flp.3,15) ja siiski teatab ta samas lõigus, et ta pole veel saavutanud täiuslikkust (Flp.3,12). "Juba täiuslik" olek viitab sellele, et filiplased olid pühendanud oma südame ja meele Kristusele, samal ajal kui "mitte veel täiuslik" seisund osutab asjaolule, et Paulus ja tema kogudus olid täiuslikkuses kasvamise ja arenemise protsessis. See tähendab, et nad olid juba täiuslikud (küpsed oma suhtumises Kristusesse), kuid nad olid teel suurema täiuslikkuse (küpsuse) saavutamisele.

Olla täiuslik tähendab seega dünaamilist protsessi, mille käigus pühendunud kristlased jätkavad kasvamist kristlikus eluviisis. Seepärast võis Paulus kirjutada filiplastele, et ta pürib edasi oma kasvavas ja arenevas täiuslikkuses (Flp.3,12-14). Tema süda, meel ja suhtumine Jumalasse olid täiuslikud ja õiged, kuid ta polnud saavutanud absoluutset täiuslikkust. Paulus võis olla täiuslik, kuid mitte veel täiuslik just samal viisil, nagu Johannese kirja lugejad võisid olla patuta, kuid mitte veel patuta absoluutses mõttes. Piibli lugejad sageli ei märka selliseid vahetegemisi Pühakirjas.

Absoluutne patuta olek, kui sellele mõelda, on üpriski pretensioonikas tase. Need, kes seda endalt ja teistelt nii kergekäeliselt nõuavad, näevad tavaliselt patus lihtsalt teadlikult tehtud mässutegusid Jumala vastu. Kuid patt kätkeb endas ka ebateadlikult tehtud tegusid ja tegemata jäetud tegusid. Teisisõnu, absoluutne patuta olek (ehk absoluutne täiuslikkus) nõuab kõikidest nii teadlikult kui ka mitteteadlikult sooritatavatest pattudest vabanemist, kuid see nõuab ka, et ei jäeta tegemata ühtegi heategu.

Selle nüansi mõistmine muutub eriti kohaseks, kui paneme tähele, et vana-aja variserid leidsid Kristuse viimsepäevakohtu kujutamisel hukkamõistu mitte patuste tegude vaid tegematajätmise pattude pärast. See tähendab, et kohus mõistis nad süüdi mitte mingi patuteo sooritamise eest, vaid sellepärast, et nad ei toitnud oma ligimest ega külastanud haigeid (Mat.25,31-46).

Jumala rõhuasetus nähtamatutele tegematajätmise pattudele erineb silmatorkavalt nende seisukohtadest, kes näevad patus vaid teadlikke mässutegusid. Jumala iseloomu standard on palju kõrgem, kui kaasaja või vana-aja variseride õpetusest leida võib. Loomulikult on üheks heaks põhjuseks, miks püütakse seda standardit madaldada patu defineerimisega teadlikuks mässuks, see, et nii muutub see standard kergemini saavutatavaks. Seega on variserliku meele keeldudel baseeruv lähenemine sellele küsimusele täiesti mõistetav.

Pauluse jaoks olla "täiuslik" kirjas filiplastele ja Johannese jaoks olla "patuta" tema esimeses kirjas ei tähenda ei absoluutset täiuslikkust ega absoluutset patuta olekut. Kuid see kindlasti tähendab mässulise suhtumise puudumist Isasse ja Tema põhimõtetesse, mis kajastuvad Tema armastuse KÄSUS.
Olles nõdrad kehaliselt ja puudulikud arusaamises, mis ei tea ega mõista kõike (vt. 1.Kor.13,12), teevad kristlased endiselt teadmatusest ja nõtrusest tulenevaid patte. Nagu ütleb Wesley, on neid, kes "armastavad Jumalat kogu südamest… Kuid needki hinged elavad viletsas kehas ja on seetõttu nii alla surutud, et ei suuda end alati soovi kohaselt täpselt õigesti väljendada mõtlemises, kõnes ja tegudes. Paremate kehaorganite puudumisest tulenevalt mõtlevad, kõnelevad või tegutsevad nad vahel vääriti — seda mitte puuduliku armastuse, vaid puudulike teadmiste tõttu. Ja kuna asi on selles, siis vaatamata sellele puudulikkusele ja selle tagajärgedele, täidavad nad armastuse käsku," kuid mitte täiuslikult. Kuna nende armastus on tegudes puudulik, isegi kui see tuleneb rumalusest ja nõtrusest, vajavad nad ikkagi "lepitavat verd ja võivad õigustatult …öelda: 'Anna meile andeks meie üleastumised.'"

Niisiis võime olla täiuslikud või patuta oma suhtumises, olemata täiuslikud või patuta oma tegudes. Johannes, Paulus ja Wesley on selles asjas ühel meelel.

Pauluse kahestumist täiuslik olemise ja mitte veel täiuslik olemise vahel (Flp.3,9-15) ning Johannese vahetegemist patuta olemise ja mitte veel patuta olemise vahel (1.Joh.3,9; 1,9-2,1; vrd. Rom.6) tuleb mõista kui täiuslikkust suhtumises vastandatuna täiuslikkusele tegudes. Esimest peaks kristlane omama igal ajahetkel, teine on ideaal, mille poole selles elus pürgitakse.

Täiuslikkus Piibli järgi inimeste tingimustes nende surelikus ihus on pigem hingeline täiuslikkus kui üleüldine täiuslikkus igast aspektist vaadatuna. Sellest ka Pauluse "täiuslik-kuid-mitte-veel-täiuslik"-õpetuses sisalduv pinge. Süda ja meel on muudetud, nõnda et kristlasel puudub tahtlik soov või teadlik kavatsus jätkata patustamist. Kristlased ei ole patu orjad (Rom.6,18). Pigem teenivad nad agapé armastuses nii Jumalat kui kaasinimesi.

Sellest tulenevalt on igal kristlasel Piibli järgi võimalik elada vabana mässust Jumala ja Tema põhimõtete vastu. Nii kirjutab Juudas, et Jumal on võimeline hoidma meid "komistamast" ja meid "veatuina" seadma "oma auhiilguse palge ette" (Jud.24). Nagu Ellen White on öelnud, on inimene võimeline Jumala abiga "võitma iga kiusatuse, millega teda rünnatakse" (3SM 140).

Kristliku täiuslikkuse (ehk küpsuse) üheks olulisemaks aspektiks on täiuslik soov saada täiuslikuks armastuses Jumala ja kaasinimeste vastu.
Palun pidage meeles, et kristlik täiuslikkus ei seisne pelgalt astumises teadlikku usuvahekorda, kus väärad teod muutuvad vastumeelseiks; veel tähtsam selles on armastuse näitamine nii Jumala kui oma kaasinimeste vastu. Täiuslikkus on omakasupüüdmatus armastuses elatud elu; see on demonstratsioon, et armastuse Jumal on muutnud nii meie südame kui ka välised teod — meie elu kaks külge, mis ei ole teineteisest lahutatavad. Seega pole kristlik täiuslikkus lihtsalt eitav (mida ma ei tee) ja sisemine; see on ka jaatav (mida ma teen) ja väline. Selle tulemusena muutub kristlase elukvaliteet.

6. peatükk

Ma pidasin end täiuslikuks

Kõige olulisem asi, mida te võite minu kohta teada, on see, et ma pidasin end täiuslikuks. Pange tähele minevikuvormi — ma pidasin end täiuslikuks. Ma olin täiuslik sellisel viisil, kuidas ma ei ole täiuslik nüüd.

Miks olin ma täiuslik? Ma olin täiuslik, sest ma olin seitsmenda päeva adventist. Ma olin täiuslik, sest Jeesus oli tulemas, ja kogu oma siiruses

• ma soovisin muutmiseks vajalikku usku,

• ma soovisin muutmiseks vajalikku iseloomu,

• ma soovisin muutmiseks vajalikku täiuslikkust.

Ma pöördusin agnostitsismist seitsmenda päeva adventismi, kui olin 19 aastat vana. Saanud adventistiks, lasin ma pilgu ringi käia oma koguduses, jälgisin selle liikmeid ja vaimulikke ning jõudsin ühele järelduse — milline segadus!!! Teie, inimesed, ei ole välja vedanud. Varsti tuli mulle mõte, et teil polnud õnnestunud saada täiuslikuks, sest te polnud piisavalt kõvasti pingutanud. Minuga saab olema teisiti. Mina ei jää jänni. Ma püüan kõvemini kui ükski teist on iial püüdnud. Tol ajal töötasin ma kõrgete metallkonstruktsioonide kallal väljas, San Francisco lahe kohal. Ma mäletan siiani, kuidas ma ühel päeval mõtisklesin selle probleemi üle kõrgel lahe kohal. Just siis otsustasin ma täie teadvusega, et minust saab esimene täiuslik kristlane Kristuse ajast peale — ja ma mõtlesin seda tõsiselt. Ma olin äärmiselt siiras. Kuid see mõte jõuab ette minu loost.

Adventismi täiuslikkuse lummuse juur

Adventistlik lähenemine täiuslik olemisele saab alguse Ilmutuseraamatu nendest tähtsatest kirjakohtadest, kus adventistid on näinud iseendid ja oma liikumist kujutatud olevat. Mitmed noist kirjakohtadest keskendavad meie tähelepanu välisele käitumisele. "Ja lohe," loeme me, "sai vihaseks naise peale ja läks sõdima nendega, kes naise soost olid üle jäänud ja kes peavad Jumala käske" (Ilm.12,17).

Peale selle äratab adventistides loomulikult suurt huvi Ilmutuseraamatu tähtis 14. peatükk. Pange tähele sündmuste kasvavat arengut. William Milleri poolt 1830-1840-ndail aastail algatatud esimese ingli kuulutus osutab sellele, et "on tulnud Tema kohtutund" (salmid 6 ja 7). Teise ingli kuulutuse, mis teatas Baabüloni langemist, algatas 1843. aastal Charles Fitch (salm 8). Seejärel tuleb kõige olulisem, kolmanda ingli kuulutus, mis on suunatud metsalise all kujutatud võimu kummardamise vastu. Adventistid on oma tähelepanu koondanud iseäranis salmile 12: "Siin on pühade kannatlikkus; siin on need, kes peavad Jumala käske ja Jeesuse usku!" Sellest kirjakohast sai seitsmenda päeva adventismi võtmetekst. Ligi sada aastat tsiteeriti seda täies pikkuses ajakirja Review and Herald iga numbri esileheküljel otse ajakirja nime all. Ilmutuseraamatu 14. peatükk kujutab seda kolmanda ingli kuulutust kõige viimase sõnumina enne Kristuse tagasitulekut, et koguda maailma "lõikust" (salmid 14-20).

Varased seitsmenda päeva adventistid olid usinad kuulutama Ilmutuse 14,12 esimest osa: "Siin on pühade kannatlikkus." Me nägime iseendid seal nendena, kes ikka veel ootasid Jeesuse tulekut, hoolimata pettumusest 1844. aastal.

Ja meie, adventistid, oleme armastanud Ilm.14,12 teist osa: "Siin on need, kes peavad Jumala käske." Jah, ma ütlen teile: meie, adventistid, oleme armastanud käske. Kui heidate pilgu varasematele adventistide kirjutistele (ja küllap ka mõnele tänasele), siis on alati rõhutatud sõna "peavad." See on, muuseas, hea rõhuasetus. "Siin on need, kes peavad Jumala käske."

Kuid varased adventistid polnud kuigi kindlad, mida teha "Jeesuse usuga," Ilmutuse 14,12 kolmanda osaga. Nad tõlgendasid "Jeesuse usku" tõepõhimõteteks, millele tuleb kuuletuda. Selle tulemusena meie varased autorid — James White ja peaaegu kõik ülejäänud — väitsid umbes nii: "Noh, Jumalal on oma käsud ja Jeesusel oma käsud, nagu näiteks jalgade pesemine jne." Nad töötasid välja terve rea Jeesuse käske. Tulemuseks oli, et adventistidest sai "käsu käsu" rahvas, kes keskendus mitte üksnes Jumala käskudele, vaid ka Jeesuse käskudele. Me olime (ja oleme) ühed vägevad teoinimesed.

"Jeesuse usk" on see osa Ilm.14,12, mis sai 1888. aastal Minneapolises uue tõlgenduse, kui Ellen White ja teised asetasid rõhu "usule Jeesusesse." Seda kirjakohta on võimalik tõlkida kas "usk Jeesusesse" või "Jeesuse usk." Paljud seitsmenda päeva adventistid, kes on lugenud tõlget "Jeesuse usku," on kaldunud arvama, nagu ütleks see salm, et me võime omada täpselt samasugust usku nagu oli Jeesusel. Seega võime me olla niisama absoluutselt patuta nagu Tema oli absoluutselt patuta.

Sellisele tõlgendusele andsid ilmselt tõuke Ilmutuse 14. peatüki viis esimest salmi. Salm 1 ütleb: "Ja ma nägin, ja vaata, Tall seisis Siioni mäel ja ühes Temaga sada nelikümmend neli tuhat, kelledel oli otsaesisele kirjutatud Tema nimi ja Tema Isa nimi" (NIV). Ja salmid 4 ja 5: "Need on need, kes endid ei ole rüvetanud naistega, sest nad on neitsilikud; need on need, kes Talle järgivad, kuhu Ta iganes läheb" — mitte osa teest, vaid kogu tee. "Need on inimeste seast ära ostetud esianniks Jumalale ja Tallele ja nende suust ei ole leitud kavalust; nemad on veatud." See on üpris kõrge tase, eks ole? Nad on "plekita" (RSV) või nagu ütleb KJV, "nad on veatud Jumala trooni ees." Mina nimetaksin seda täiuslikkuseks. Pole raske näha, miks paljud seitsmenda päeva adventistid mõtlesid täiuslikkusest just niimoodi. Lõppude lõpuks on Ilmutuse 12. ja 14. ptk. adventistide kesksed kirjakohad identifitseerimaks nende kogudust.

Me kõik teame, et me omame mingisugust täiuslikkust usu kaudu õigeksmõistmise läbi, sest me oleme Kristuses. Kuid need Ilmutuse raamatu 14. peatüki kirjakohad tõstatavad küsimuse, kas õigeksmõistmisest usu läbi ikka piisab, või peame me ise olema patuta täiuslikud, et kuuluda nende saja neljakümne nelja tuhande hulka? Ja kui peale õigeksmõistmise on veel midagi enamat, mis see siis on, mis peab meis veel toimuma? Selles küsimuses on seitsmenda päeva adventistide seas olnud lahkarvamusi juba oma 100 aastat. Mis peab toimuma Jumala lõpuaja rahva sees?
Enne, kui edasi minna, peaksime osutama tähelepanu väga olulisele sündmuste kasvavale arengule Ilmutuse raamatu 14. peatükis. Kõigepealt on sada nelikümmend neli tuhat, siis esimene ingel, teine ingel, kolmas ingel; ja vahetult kolmanda ingli järel suur Kristuse teise tuleku draama — lõikus. Salmidest 14 ja 15 loeme: "Ja ma nägin: Vaata, valge pilv ja see, kes pilve peal istus, oli Inimese Poja sarnane; Temal oli kuldkroon peas ja terav sirp käes. Ja templist väljus teine ingel ning hüüdis suure häälega sellele, kes istus pilve peal: "Pista sirp sisse ja põima, sest lõikuseaeg on tulnud, maa lõikus on ju valminud!"

Adventistid on siiralt igatsenud olla valmis Jeesuse tulekuks. Ja mitte ainult Piibel, vaid ka Ellen White'i teosed on manitsenud neid pidama silmas iseloomu täiuslikkust. Siin olgu üks tema kõige mõjusamaid ütlusi. "Kristus ootab igatsusega, mil Ta saab end ilmutada oma koguduses. Kui Kristuse iseloom peegeldub täiuslikult Tema rahvas, siis tuleb Ta võtma neid vastu kui enda omi" (COL 69, kursiiv lisatud). Samas lõigus kirjeldatakse kohe seejärel lõikuse stseeni. See lõik Ellen White'i sulest sarnaneb paljuski sündmuste progresseeruva arenguga Ilmutuse 14. peatükis.

Võtmekontseptsiooniks selles Kristuse Tähendamissõnadest võetud tsitaadis on täiuslikult peegeldamine. Kahjuks kalduvad seitsmenda päeva adventistid mõnevõrra emotsionaalsusesse, kui nad loevad selliseid sõnu nagu täiuslikult peegeldama. See juhtus minuga, kui ma esmakordselt neid sõnu lugesin. Mind kiskus kaasa nii võimalus olla väljavalitute hulgas kui ka tõotuse suurejoonelisus.

Ma ei tea, kas te olete kunagi näinud kedagi, kes on täiuslik. Mõnikord sulen ma oma silmad ja kujutan ette mõnda täiuslikku inimest, keda olen teadnud. Seal astubki nüüd üks selline üle minu kujutluste ekraani. Ta on väga rahulolev iseendaga, sest ta on saanud võidu juustu üle. Sealt tuleb teinegi. Seekord on tegemist esimese sajandi variseriga. See mees on tõeliselt "vaimulik." Ta teab täpselt, kui suurt kivi võib ta kanda hingamispäeval ja kui kaugele võib ta selle kanda, ilma et ta seejuures patustaks. Ta on kraasinud õiguse õhkõrnaks "jumalakartuse" lõimeks. Ta on veendunud, et sellise pühendumisega elustiili pisidetailidele saab ta peagi täiuslikuks.

Siis on seal need, kes näivad olevat täiuslikud tervisereformi tõttu. Ühes väikeses 30-liikmelises adventkoguduses on vanem, kes on tahtlik viima osasaamist haigetele ja vanuritele. Kuid ta ei võta osasaamise viinast ja leivast osa koos nendega, kuna see oleks söömine söögiaegade vahel. Huvitav küll, mida tähendab "osasaamine" sellisele vanemale?

Samas koguduses on 6 jalga ja 5 tolli (196 cm) pikk mees, kes kaalub ainult 130 naela (59 kg). Tal on tohutult suuri võite dieedi pidamisel, liikudes edasi eesmärgi suunas olla "täiuslik nagu Kristus." Ta on ennast isegi veennud, et on väär süüa selliseid teravilju nagu nisu ja kaer. Kahjuks on tulemuseks see, et ta himustab üsna kummalisi asju. Igal kolmapäeval ta "langeb" ja sööb 2 lehttaigna-riisipirukat. See mees on enda arvates teel "tõelisele täiuslikkusele." Kui inimene peab oma "kõige suuremaks patuks" kahe lehttaigna-riisipiruka söömist nädalas, siis peab ta tõepoolest kuhugi välja jõudma. Selline inimene peaks olema peaaegu täiuslik, seda vähemalt ühe "täiuslikkuse" kontseptsiooni kohaselt.

Selles samas väikeses koguduses on veel üks püha inimene, kellel oli trauma. Normaalsel inimesel oleks kulunud tervenemiseks 3 nädalat. Aga see "tervise reformaator" polnud saanud terveks isegi 6 nädala pärast, ja seda tänu oma alatoitumisele. Seesugune oli tema tervisereformi tulemus. Ellen White nimetas sellist pühendumist omal ajal "tervise deformiks."

Mõned seitsmenda päeva adventistid on liikunud oma iseloomu täiustamise püüetes päris kummalistes suundades. Võib-olla tuleneb see sellest, et mõnel meist pole õrna aimugi, mis asi see iseloom üldse on. Ega ole meil ähmasematki ettekujutust, mida mõtles Ellen White Kristuse iseloomu all.

Minu tee täiuslikkusele

Eespool tsiteeritud lõigul Kristuse Tähendamissõnadest oli suur mõju minu isiklikule adventkogemusele. Seda lõiku näitas mulle üks armas püha inimene varsti pärast seda, kui minust oli saanud seitsmenda päeva adventist. Ja see oli pärast seda, kui ma olin lugenud, et Kristus tuleb siis, kui Tema iseloom peegeldub Tema lastes, et ma teadlikult otsustasin, et minust saab esimene täiuslik kristlane Kristuse ajast peale. Ja ma alustasin kohe oma otsingut.

Tulemuseks oli see, et juba mõne nädala pärast võisin ma öelda, mis oli valesti peaaegu iga asja juures.

• Ma võisin öelda, mis oli valesti kõige selle juures, mida te võisite soovida süüa.

• Ma võisin öelda, mis oli valesti kõige selle juures, mida te võisite soovida vaadata.

• Ma võisin öelda, mis oli valesti peaaegu kõige selle juures, mida te võisite soovida teha.

• Ja ma võisin öelda, mis oli valesti peaaegu kõige selle juures, mida te võisite soovida mõelda.

Oma ranges lähenemises dieedile vähenes minu kehakaal kolme kuu jooksul 165-lt naelalt umbes 123-le naelale (75 kilolt 56 kilole). Mõned kartsid, et ma suren "tervisereformist."

Ja ma tahaksin teile midagi tunnistada. Oma püüdlustes saada täiuslikuks ma sain täiuslikuks. Sain tõepoolest.

• Ma olin täiuslik variser — Sauluse arusaamist mööda enne sündmust Damaskuse teel.

• Ma olin täiuslik munk — Martin Lutheri arusaamist mööda, enne kui ta avastas evangeeliumi Kirjas roomlastele.

• Ma olin täiuslik metodist — võitleva, indu täis John Wesley arusaamist mööda, enne tema pöördumise kogemust Aldersgate'is.

Nagu ma hiljem avastasin, oli minu tee täiuslikkusele enne mind hästi sisse tallatud.

See toob mu täiuslikkuse paradoksi juurde. Need teie seast, kes teavad kedagi, kes on "täiuslik," tunnevad selle paradoksi ära. Mõned teist on selle ise läbi teinud ja enamuses kogudustes leian ma inimesi, kes ikka veel seda läbi elavad, või, mis veelgi halvem, inimesi, kes püüavad eksisteerida koos kellegagi, kes seda läbi elab.

Minu täiuslikkuse paradoks seisnes selles, et mida enam ma iseendast ja oma täiuslikkusest mõtlesin, seda enesekesksemaks ma muutusin. Ma muutusin mitte ainult enesekeskseks, vaid mida enam ma püüdlesin ja mida enam ma püüdsin, seda enam mõistsin ma hukka neid, kes polnud jõudnud minu "kõrge tasemeni." Ma mitte üksnes ei mõistnud kohut, vaid mida "täiuslikumaks" ma muutusin, seda karmim olin ma teiste vastu, kes ei olnud võrdväärsed minu "kõrgema staatusega," ja seda negatiivsemalt suhtusin ma kogudusse ja teistesse, kes polnud nii "puhtad" või "pühendunud" kui mina.

Lühidalt, mida enam ma püüdsin, seda halvemaks ma muutusin. Selles seisnes minu täiuslikkuse paradoks. Oma teel Kristuse iseloomu täiusliku peegeldamise poole imiteerisin ma üha täiuslikumalt kuradi iseloomu. Õrnalt öeldes, minust sai inimene, kellega oli raske läbi saada. Inimesed muutusid minu elus probleemiks, kui ma püüdsin imiteerida Päästja iseloomu. Minu ranges dieedipidamises jäid nad mulle lihtsalt jalgu. Ja nad segasid mind minu igapäevasel Kristuse üle mõtisklemise tunnil. Inimesed pidurdasid minu edasiliikumist täiuslikkusele.

Õnnetuseks on olemas täiuslikkuse otsimise tee, mis viib otse PATU enesekesksesse ellu. On olemas täiuslikkuse tee, mis on surma tee. On olemas täiuslikkuse tee, mis on hävitav, ja liiga paljud adventistid on valinud selle tee, mis nende arvates viib Kristuse iseloomu peegeldamisele. See on vale tee. See on inimeste loodud tee.

Olles läinud pahuksisse iseenda ja oma kogudusega, saatsin ma ära oma jutlustaja ametitunnistuse. Aga minu liidu esimees, nähes mu peataolekut ja soovides "päästa mind töö tarvis," pani mind sõitma ära 300 miili, et tal oleks võimalik minuga nõu pidada, mind julgustada ja tagastada mulle minu ametitunnistus. Ma ei vabanenud sellest. Ma saatsin selle ära teistkordselt, ja see tuli jälle tagasi. Kolmandal korral kirjutasin ma ränga kirja, kirjeldades liidu esimehele oma tundmusi. See mõjus. Paberid ei tulnud tagasi.

Minu karjäär adventjutlustajana oli läbi. Mis minusse puutub, siis lakkasin ma olemast nii adventist kui ka kristlane. Kuus aastat ei palvetanud ma ega lugenud Piiblit, kui mind just selleks ei sunnitud avalikkuse ees. Ma õppisin filosoofiat, et leida paremat vastust küsimusele, milles on elu mõte, kuid leidsin peagi, et see ei vastanud minu tegelikele küsimustele. Minu "kaugel maal" veedetud aastate lõpupoole jõudsin ma järeldusele, et kui kristlusel polnud vastust, siis vastust ei olegi. See oli üks minu elu kõige hirmuäratavamaid järeldusi.

Siis aga 1975. a. alguses lähenes Jumal minule ja puudutas mind. Ta ütles umbes nii: "George, sa olid adventist, kuid sa pole olnud kristlane. Sa tundsid kõiki doktriine, kuid sa ei tundnud Mind." Sel hetkel tegin ma läbi oma isikliku 1888. aasta kriisi. Ma kohtasin Jeesust ja minu adventism sai ristitud kristluseks.

Minu jaoks, nende jaoks, kes minuga koos pidid elama, ja minusarnaste jaoks seisneb kogu tragöödia selles, et paljusid taolisi olukordi oleks olnud võimalik vältida, kui me oleksime olnud hoolsamad inspireeritud kirjutiste lugemisel. Oleksin ma vaid lugenud paljude nende mind taga kihutanud ütluste konteksti, oleks see säästnud mind nii mõnestki mulle kõige kallimaks läinud veast minu elus.
Jumala tee täiuslikkusele

Liiga sageli oleme käitunud vägivaldselt nii Ellen White'i kirjutiste kui ka Piibliga. Üheks selle ilminguks on, et me ei pööra tähelepanu loetu kontekstile. Me kisume tsitaadi kontekstist välja, nagu näiteks teksti, mis räägib Kristuse iseloomu täiuslikust peegeldamisest Kristuse Tähendamissõnades. Seejärel läheme selliste raamatute juurde nagu Nõuandeid Dieedi ja Toitude Küsimuses või Kuulutus Noortele ja rebime neist välja veel ühe kimbu tsitaate. Seejärel liidame need tsitaatidega Kristuse Tähendamissõnadest sel moel, et tulemuseks on teoloogia, mida isegi Jumal ära ei tunneks.

Lugege alati konteksti. Selgitage välja, mida inspireeritud autor ütleb, olgu selleks autoriks Paulus, Peetrus, Johannes või Ellen White. Kuivõrd palju võib loetu kontekst mõjutada meie arusaamist ja meie elu! Vaadakem näiteks millises kontekstis esineb Kristuse Tähendamissõnades lk. 69 toodud väide, milles räägitakse Kristuse iseloomu täiuslikust peegeldamisest. Lk. 67 ja 68 loeme: "Kristus püüab ilmutada end inimsüdametes ja Ta teeb seda nende läbi, kes Tema sisse usuvad. Kristliku elu eesmärk on viljakandmine — Kristuse iseloomu peegeldumine usklikus, et see võiks peegelduda teistes…

Ei saa olla mingit kasvamist ega viljakandmist elus, mis on enesekeskne. Kui olete vastu võtnud Kristuse oma isiklikuks Päästjaks, tuleb teil unustada iseend ja püüda aidata teisi. Rääkige Kristuse armastusest, jutustage Tema headusest. Täitke iga ettetulev kohustus. Kandke oma südamel hingede koormat… Saades osa Kristuse vaimust — ennastsalgava armastuse ja teiste heaks töötamise vaimust — te kasvate ja kannate vilja. Teie iseloomus küpseb Vaimu vili. Teie usk tugevneb, teie veendumus süveneb ja teie armastus tehakse täiuslikuks. Üha enam peegeldate te sarnasust Kristusega kõiges, mis on puhas, õilis ja armas" (kursiiv lisatud).

Järgmised read sisaldavad sõnumit, et "kui Kristuse iseloom peegeldub täiuslikult Tema rahvas, siis tuleb Ta võtma neid vastu kui enda omi." Peegeldada täiuslikult Kristuse iseloomu tähendab peegeldada Tema armastust. Kristuse iseloomus on kesksel kohal hoolitsev suhe.
Liiga sageli on adventistid lähenenud religioonile eituse seisukohalt, aga kristlus ei seisne selles, mida me ei tee. Keegi ei saa iial päästetud selle läbi, mida ta on vältinud. Kristlus on jaatav, mitte eitav. Tõeline kristlus on religioon, mis vabastab meid enesekesksest elust ja püüetest teenida ära oma lunastus, nii et me võiksime tõeliselt armastada oma ligimest, oma Jumalat, oma venda, oma naist, oma meest, oma lapsi jne.

See oli Jeesuse suur sõnum. "Teie olge siis täiuslikud," kuulutas Ta, "nõnda nagu teie taevane Isa on täiuslik" (Mat.5,48). Rebige see tekst kontekstist välja ja sellest saab midagi niisugust, mida Piibel kunagi öelnud pole. Lugege seda selle kontekstis ja te avastate, mida Jeesus püüdis õpetada. Alustades salmiga 43 õpetab see lõik, et Jumal armastab igaüht. Ta laseb vihma sadada ja päikest paista nii heade kui halbade inimeste peale, nii õigete kui ülekohtuste peale. Jeesus ütleb meile, et me peame olema täiuslikud ehk küpsed armastuses teiste vastu, nõnda nagu meie "taevane Isa on täiuslik" oma armastuses meie vastu. Pidagem meeles, et Kristus suri meie eest siis, "kui me alles olime Jumala vaenlased" (Rom.5,6.10).

Kas suudate armastada nii, nagu armastas Jumal? See on kristlik küpsus ehk kristlik täiuslikkus. Ja kui te seda ei usu, siis võrrelge Mat.5,48 Luk.6,36-ga. Luk.6,27-36 on kolmanda evangeeliumi paralleelkirjakoht Mat.5,43-48-le. Mõlemad räägivad armastusest vaenlase vastu ja mõlemad lõpevad manitsusega, et kristlased peavad sarnanema Jumalaga. Aga Luuka kirjakoht ei ütle: "Teie olge siis täiuslikud," vaid "olge armulised, nõnda nagu teie Isa on armuline" (Luk.6,36). Evangelistid võrdsustasid Kristuse ütluse täiuslikkusest armulikkusega.

Et sellest teemast paremini aru saada, tuleb meil pöörduda Mat.25,31-34 poole, kus leidub suure kohtupäeva stseen sikkude eraldamisega lammastest. See on fantastiline kirjakoht. Lugege seda täna iseenda jaoks ja loendage ära küsimärgid. Pange tähele seda suurt üllatust, mida kogetakse kohtus. Ühel käel olevale grupile ütleb Jeesus: "Astuge sisse minu Kuningriiki."

Vastavalt tähendamissõnale ütlevad nad: "Issand, kuidas see meil õnnestus? Me ei ole nagu need variserid. Me ei veetnud kogu oma elu muretsemises tohutu hulga käskude ja keeldude pärast."

Jeesus vastab: "Te ei saa aru. Kui mul oli nälg, andsite te mulle süüa. Kui ma olin vangis, tulite te mu juurde. Kui mul oli janu, te jootsite mind."

Nad vastavad omakorda: "Üks moment. Kuidas on see võimalik? Me pole Sind kunagi näinud ega andnud Sulle süüa."

"Aga," vastab Jeesus, "kui te tegite seda ühele nende mu vähemate vendade seast, siis tegite te seda minule."

Selleks ajaks on teine grupp juba päris elevile läinud. Selles grupis on mõned variserid — inimesed, kes pühendasid kogu oma elu käsu kõikide vähimategi pisiasjade täitmisele. "Oota üks hetk, Issand," hõikavad nad, "meie pidasime hingamispäeva. Me tõesti pidasime hingamispäeva. Meil oli umbkaudu 1500 hingamispäeva kohta käivat käsku ja reeglit ja eeskirja ja me pidasime neid kõiki. Me teadsime täpselt piire. Ja me mitte ainult pidasime hingamispäeva, me ka maksime kõrvalekaldumatult kümnist. Me olime nii täpsed, et tõime kümniseks iga kümnenda lehe meie väikestelt mündipuudelt. Ja me pidasime õiget dieeti. Issand, Sa pead meid päästma. Me oleme selle ära teeninud."

"Jaa," vastab Jeesus, "on ainult üks probleem. Kui ma olin vangis, ei paistnud te sellest hoolivat. Ja kus olite te siis, kui mul oli nälg?"

"Issand," tuleb kiire vastus, "kui me oleksime teadnud, et see olid Sina, oleksime me kohe kohal olnud."

"Oh," vastab Jeesus, "te ei saanud aru. Te ei ole omaks võtnud minu Kuningriigi printsiipi. Te ei ole omaks võtnud suurt armastuse printsiipi. Ja kui te pole seda teinud, ei saa te minu Kuningriigis õnnelikuks."

Matteuse evangeeliumi 25 peatükk räägib väga selgesõnaliselt, et kohtumõistmisel saab otsustavaks üks asi. Aga kui te vajate selle mõistmiseks veel abi, avage Ajastute Igatsus lk. 637. Ellen White ütleb seda nii selgelt kui üldse sõnad võivad seda väljendada. Peale Matteuse 25. peatükist ühe lõigu tsiteerimist kirjutab ta: "Nii kujutas Kristus Õlimäel oma jüngritele suure kohtupäeva sündmusi. Ta näitas, et kohtuotsus oleneb ühest asjaolust. Kui Tema ette on kogutud kõik rahvad, siis saavad nad jaguneda ainult kahte gruppi ja nende igavese saatuse otsustab see, mida nad on Temale teinud või tegemata jätnud vaeste ja kannatajate isikus" (kursiiv lisatud).

Kui inimesed ei anna edasi Jumala armastust oma ligimesele, siis seda lihtsalt pole nende sees. Kui inimestel on südames Jumala armastus, siis ei saa seda mitte mingil moel korgi all hoida. See leiab väljapääsu. Jumala armastuse ülesnäitamine nende vastu, keda Jumal armastab, on suure lõpukohtu põhikriteeriumiks. Jumal soovib, et taevas oleksid kõik need, kes tunnevad end seal õnnelikena. Ja õnnelikena tunnevad end seal need, kes on lahti öelnud enesearmastusest ja enesega rahulolust (PATUST) ja on lasknud Jumalal täita oma südame ja elu Tema KÄSU suure põhimõttega. Uussünd kätkeb endas nihet inimese elus isekalt ja enesekeskselt elult (PATULT) ligimesekesksele elule ja armastusele kaasinimeste vastu (mis on KÄSU aluspõhimõte). Pühitsus on lihtsalt protsess, mille käigus me muutume järjest enam armastavateks. Piibellik täiuslikkus tähendab küpsemist Jumala armastuse väljendamises. Sellistes inimestes kujuneb välja Kristuse sarnane iseloom, sest "Jumal on armastus" (1.Joh.4,8). Sellistel inimestel on kindel päästelootus igavikku.
Jumala viimne demonstratsioon universumile

See mõte toob meid Jumala viimse demonstratsiooni juurde universumile. Kristuse Tähendamissõnadest loeme et "viimne armukuulutus, mis maailmale antakse, on Tema armastava iseloomu ilmutus" (415). Viimne demonstratsioon universumile selle kohta, mida võib inimese elus korda saata Jumala arm, on demonstratsioon sellest, et Jumalal on õnnestunud muuta isekad inimesed Jumala- ja inimesearmastajateks. Viimne demonstratsioon ei tõsta esile rahvast, kes sai viimaks võidu pähklivõi, juustu või mõne toitumis- või käitumismaneeri üle. Universumile antav suur demonstratsioon seisneb Kristuse iseloomu peegeldamises.

Üks Uue Testamendi olulisimaid kirjakohti tabab naelapea pihta: "Sellest," ütles Jeesus, "tunnevad kõik, et teie olete minu jüngrid," kui te pühitsete hingamispäeva. "Sellest tunnevad kõik, et teie minu jüngrid olete," kui te maksate kümnist. "Sellest tunnevad kõik, et teie minu jüngrid olete," kui te toitute õigesti.

Liiga paljud adventistid on lugenud Uuest Testamendist välja seesuguseid asju. Tegelikult aga ütles Jeesus: "Sellest tunnevad kõik, et teie olete minu jüngrid, kui teil on armastus isekeskis" (Joh.13,35). Armastus ei ole mitte üksnes see üks punkt, mille alusel kohut mõistetakse, vaid see on ka see näitaja, mille järgi Jeesus tunneb ära oma jüngrid. Olla Kristuse järgija tähendab armastada Jumalat ja kaasinimest.

Liiga paljud seitsmenda päeva adventistid on jätnud kahe silma vahele selle Uue Testamendi õpetuse. Liiga paljude jaoks on tähtsad reeglid, ettekirjutused ja käsud, kuid nad on lasknud silmist selle suure põhimõtte, millel rajaneb Jumala KÄSK. Liiga paljud tegutsevad oma püüdlustes täiuslikkusele pattude ja käskude tasandil, selle asemel, et lasta Jumalal teha tööd nende sees PATU ja KÄSU tasandil. Kahjuks moodustavad kõik need reeglid ja eeskirjad ilma armastuseta Jeesuse vastu ülimalt sünge religiooni — ja mis veelgi halvem, hävitava religiooni.

Kui ma lähen laagrikoosolekule, võin ma vaadata kümnetuhandelise auditooriumi peale ja tabada ühe pilguga ära niinimetatud "täiuslikud." Need on need, kes ei naerata. Need on need, kellel pole ilmselt millegi üle rõõmustada, sest neil puudub päästekindlus Kristuses.

Kui ma nüüd oleksin kurat, annaksin ma teile adventistidele piiblitõe, kuid ma teeksin teid ja teie kogudused külmemaks kui kurgid Montana lumetormis. Teisalt pakuksin ma mõnedele kristlastele rõõmu kogudusest ja nende kristlikust elust, kuid ma lööksin nende teoloogia nii segi, et nad ei suudaks eraldada esimest Moosese raamatut Ilmutuseraamatust.

See, mida adventistid vajavad, on rõõm lunastusest koos nende suurte õpetuslike tõdedega. Kui adventistidel on Jeesus südames ja päästekindlus, siis on neil mitte üksnes tõde väikese t-ga (st. õpetuslik tõde), vaid neil on TÕDE suure tähega (Tõe Issand). "Mina olen… tõde," ütles Jeesus (Joh.14,6).

Mina isiklikult olen veendunud, adventismi liikumapanemiseks vajalik suur jõud pole mitte ainult õpetuslik tõde, vaid Jeesuse parem tundmine ja imeline päästekindlus Temas. Me vajame nii tõde kui ka TÕDE. Kui adventistidel on need mõlemad, paistab see välja kogu nende olemusest ja nende jumalateenimisest ning nad on valmis lubama Pühal Vaimul end kasutada, et liigutada maailma oma kauni SÕNUMIGA.

