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Eksorsismi ennen ja nyt

Helsingin tuomiokirkon portailla 3.9.2010 Ko 13:04 Suomi-Kaukasia ystavyysseuran tilaisuudessa Beslanin
lastensurman muistohetkessa 6 v. tapahtumien jéalkeen mina - Juha Molalii - toimitin Klassisen ns. Pyhéan
Mikaelin eksorsismin (soveltuvin osin) terrorismia vastaan. Eksorsismin jalkeen kerroin, etté kirkon traditioon on
kuulunut Jeesuksen paivisté alkaen esirukous paholaisen toimia vastaan. Tata voidaan kutsua eksorsismiksi,
vaikka liian moni on katsonut vain Hitchcockin elokuva jamuodostanut ndkokulman manaa jasta.
Liian harva tuntee kirkon ja Raamatun opetuksia

Jokaisessa jumalanpalvelukse ssa ja kastetilaisuudessa seurakunta ja pappi rukoilevat eksorsistisen pyynnon:
"Paasta meidat pahasta” (osa Isd meidan —rukousta). Kirkkokd sikirjan mukaisessa jouluaaton



sanajumalanpalvelukse ssa synnintunnustuksessa esitetédan eksorsistinen pyyntd: "vapauta meidat pahan
vallasta”. Litania-esirukoukse ssa on hyvinkin voimakkaasti esilla eksorsistiset pyynnot: "Atmahda meitd, laupias
Herra Jumala. Kaikista harhoista ja taikauskosta, kaikesta eksytyksesta, kaike sta pahasta, varjele meita, laupias
Herra Jumala. - - Varele meitd, laupias Herra Jumala. Pahan valasta maailmassa, kiusaajan juonista ja
petoksista, epauskosta ja syntisestéa elamastéd iankaikkise sta elamésta valjele meita, laupias Herra Jumala - - -
Auta meitd Henkesi voimalla voitamaan kaikki paha, jonka saatana, maailma ja me itse saamme aikaan”. 3.
paastonajan sunnuntai (oculi) on omistettu Jeesukselle, "Pahan vallan voittajlle”. Vanhastaan paasiadista
edeltava aika oli kasteelle valmistautumisen aikaa. Tall6in toimituksiin sisaltyi useita eksorsi steja eli pahan
hengen ulosajamisia. Kirkkovuodessa kevaisin véhén ennen péasiaista muistetaan aina yhéa edelleen tuota
eksorsi stista traditiota.

Vuonna 1988 kirjoitin pro Gradu —-tyoni "Eskatologinen eksorsisti” Uuden testamentin eksegetiikasta Helsingin
yliopistoon. Tydn hyvéaksyminen oli tammikuussa 1989. Kasittelin opinnéytetydssini eksorsismia Jeesuksen ja
apostolien aikana. Tassa jaljempana on kopioitu opinnaytetydtani sivut 191-208, 224237 ja 260-268. Koko
opinnaytety6 oli 299 sivua, mutta erityisesti nailla sivuilla on esitelty vanhoja sirpaleita menneiden aikojen
dokumenteista.

Pyh&n Mikaelin eksorsismi (soveltuvin osin, toimitétu 3.9.2010 Helsingin
tuomiokirkon portailla terrorismin saatanallista he nke& vastaan)

Nimessa Isan ja Pojan ja Pyh&n Hengen. Amen.

Taivaallinen sotajoukko, puolustakaa nyt meitd: "Emmehan me taistele ihmisia vastaan vaan henkivaltoja ja
voimia vastaan, taman pimeyden maailman hallitsijoita ja avaruuden pahoja henkia vastaan” (Ef 6:12).

Taivaallinen sotajoukko, tulkaa auttamaan nytihmisia, jotka Jumala on luonut omaksi kuvakseen jajotka Han on
lunastanut suurella hinnalla paholaisen tyranniasta.

Rukoilemme siis, jotta Jumalan Rauha murskaa Saatanan jalkojemme alla, ettei Saatana voi endé pitaa ihmisia
vankeudessa ja tehda vahinkoa viattomille ihmisille Vengjallg, Kaukasiassa eikd missaan terroristien hinittavien
tekojen kautta.

Me kohotamme rukouksemme Sinulle, Kaikkein Pyhin, Jumala Kaikkivaltias, ettd viipyméatta autat: tartu ja ota
kiinni se lohika&rme, tuo muinaisaikojen kdarme, jonka nimet ovat Paholainen ja Saatana. Pane paholainen
kahleisiin, sydkse syvyyteen, lukitse ja sinetdi syvyyden ou, jotta tuo kddrme ei saa johtaa endé kansoja
harhaan” [Ilim. 20:2-3]

Jeesuksen Kristuksen nimessa, meidan Jumalamme ja Herramme nimessa.

Oi Ristin Herra,

anna sinun armosi laskeutua meihin,
meidan toivomme on suun Sinussa.

Me luotamme, etta

sinun nimessa voidaan karkottaa
saastaiset henget,

tuhota kaikki saatanalliset vallat,

kaikki helvetilliset hydkkaykset,

kaikki pahuuden legioonat, ryhmat ja lahkot.

Meidan Herramme Jeesuksen Kristuksen nimessa ja voimalla,
lahtekdon Saatana pois ja karkotettakoon Jumalan kuviksi luoduista ihmisista, Jumalan Kaiitsan kalliilla verella
lunastetuista ihmisista, tulkoon Pyha Henki suojaksi vapautetuille ihmisille.

Katala saatanallinen kdarme,
et saa enaa pettad ihmiskuntaa, vainota Vendjan ja Kaukasian viatonta kansaa



Kaukasian emiiikunnan terroristijarfjestdn ja sen saatanallisen sanansaattajan Kavkaz Centerin awlla,
et saa enaa piinata viattomia ihmisia.

Kaikkein korkein, Pyhd Jumala kaskee,

Isd Jumala kdskee sinua,

Jumalan Poika kaskee sinua,

Pyha Henki kdskee sinua.

Kristus, Jumalan inmiseksi tullut Sana, kdskee sinua, "Han alensi itsensa ja oli kuuliainen kuolemaan asti,
ristinkuolemaan asti” (Fil. 2:8)

Kristus julisti, etteivat helvetin portit voita,

ko ska h&n on meidéan kanssamme "kaikki paivat maailman loppuun ast” (Matt. 28:20).

Ristin pyhd merkki ki skee sinua lsén ja Pojan ja Pyhan Hengen nimessa

niin myos kri stinuskon véakevat mysteerit kdskevat.

Ole siis kirottu lohikdarme ja te pirun legioonat me vannotamme teitd elavan Jumalan kautta, todellisen Jumalan
kautta, pyhan Jumalan kautta,

hanen kauttansa, joka "rakasti maailmaa niin paljon, ettéd antoi ainoan Poikansa, ettei yksikdan ihminen, joka
uskoo haneen, joutuisi kadotukseen, vaan saisi iankaikkisne elaméan” (Joh. 3:16).

lopeta paholaiset petokset, joilla paholainen pettaa ihmisid; lopeta paholaisen teot, ikuisen kadotuksen myrkyn
vuodattamisen, pysayta ja estd paholaisen vapaus.

Tiehes saatana, kaiken petoksen keksija ja paéllikkd, ihmisen pelastuksen vihollinen!

Paholaisen tuhoutukoon ja tulkoon Kristus, tulkoon Pyh&a Jumala, vaisty siis paholainen! Pyha Jumala, sinun
nimeasi taivaallinen sotajoukko ylistaa lakkaamatta: Pyha, Pyha, Pyha.
Herra, kuule minun rukoukseni. Salli huutoni saapua luoksesi.

Rukoilkaamme.

Jumala, jonka on valta antaa elama kuoleman jalkeen, lepo tydn jalkeen, silla ei ole muuta Jumalaa kuin Han
yksi, Jumalan valta iankaikki sesta iankaikki seen,

sina olet luonut nékyvat ja ndkyméattdomat, sinun kuninkuudellasi ei ole loppua, me ndyrasti kumarrumme sinun
majesteettis edessd ja pyyddmme sinua vapauttaa meidat voimallasi kaikista helvetillisten henkien tyranniasta,
heidan pahoista pauloistaan, heidén valheistaan ja raivostaan.

Oi Herra, turvaa meidat sinun vakevalla suojalla, pida meita turvassa ja terveena. Me koilemme sinua
Jeesuksen Kristuksen kautta. Aamen.

Paholaisen ansoista vapauta meidat, oi Herra, jotta me saisimme elaa ja palvella sinua
jajotta naapurissamme Vendjalla ja Kaukasiassa ihmiset saisivat elaé ja palvella sinua rauhassa ja vapaina
ilman saatanallisten tuhotekojen pelkoa.

Me pyydamme, ettd Sina kuulet meita,

ettd sind lydt alas ja tuhoat kaikki viholliset.
Me pyydamme, ettd Sina kuulet meita.

Pyhan Kaikkivaltiaan Jumalan nimessa. Amen.
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4.2. Juutalalnen eksorsistinen kiytintd

4.2.1. Demonologia osana maallmankuvaa

Saatanalla ja demoneilla el ole mitd#n suurta asemaa VTissa, vaikka

ne eivit olekaan tdysin tuntemattomia VYT:ssa.! Saatana esiintyy

VTissa vain 3 kertaa.? Rabbiinisesta demonologisesta jirjestelmista

voidaan tuskin puhua UT:n traditiotaustaa tutkittaessa, silld (1) rab-

biinisten erilaisten teemojen ajoitus on ongelmallinen.® (2) Tuskin

Esim. 'SYIRIM' ja 'SDIM' mainitaan kohdissa Lev 17:7, Jes 13:21,
34:14, 2 Aik 11:15. Demonit liittynevit myds monin paikoin
epdjumalanpalvontaan; ks. myds BILLERBECK 19787, 501. LXX
tulkitsee Psalmin 106:37 sanan 'SDIM' demoniksi. Kohdassa 2 Alk
11:15 on sana ‘'se'irim'. Ei ole varmaa, onko kyseessd obhjektii-
visesta tosiasiasta (kulttikohteesta) wval palvojien mielikuvituk-
sesta. Ks. VT:n demonologiasta lisddi NOACK 1948, 14-16;
YAMAUCHI 1986, 116-119; NIELSSEN 1987, 35. BOCHER nikee
demonit lihes kaikkialla VT:5SA; ks. Bocherii vastaan esitettya
kritiikkii mm. SABOURIN 1974, 144.

Sak 3:1-2; Job 1-2; 1 Alk 21:1. Kalkissa n#issi kohdissa saatana
esitellddin kuitenkin tunnetuksi hahmoksi. Saatana samaistetaan
syyttijiin (Sak Ja Job) ja kiusaajaan (Job, 1 Aik). Hinen roo-
linsa on  siten myds kiusaajahahmo ja hivittdjd: ndin NOACK
1948, 13-14. Nédmi kolme kohtaa osoittavat, ettd saatanalla on jo
VT:ssa kolme tehtédivdd: 1. demoni, kiusaaja; 2. havittdji, tuhooja;
3. syyttdjd. HKs. saatanan  aseman muotoutumisesta SABOURIN
1974, 146-153. Rabbiinisessa demonologiassa esiintyy myds nimé
kolme saatanan ominaisuutta. Etenkin Jobin kirjan targum on
tdrked. Saatana on syyttdjd oikeudessi, kiusaaja ja viekottelija
(Baba bathra 16: "Sind olet minut hint3# vastaan yllyttinyt”, "Kun
olet ihmisen muista eksyttidnyt") ja hdvittdji. Targumissa Sakarjan
kirjan lukuun 3 selitetddn, ettd HTAH Ja JHTA) merkitseyit
‘syntien johtajaa' ja ‘'kiusaajaa'; ks. NOACK 1948, 14-15. Paho-
laisen alkuperdlle esitetddn rabbiinisessa kirjallisuudessa useita
teorioita. Esim. saatana on taivaan korkein enkeli, joka on
langennut (Pirge R.El 13); ks. BILLERBECK 1978, 505.

Mishnassa on wvain yksl viittaus pahoihin henkiin (Pirke Aboth
5:6). MydGhdisissd rabbiinissa ldhteissd, kuten Talmudissa ja
aramenakielisissd magiakulhoissa, on runsaasti esilld demonit.
YAMAUCHI (1986, 121-122 ja 171 n 26la) hyviksyykin AUNEN
olettamuksen, ettd demoniusko on lisddntynyt juutalaisuudessa
vuosien 150 JKr ja 450 jKr wvdlilld. Mishna on [Zhinnd lakiko-
koelma, joten demonologian vidhyydesti ei pidd tehdd kovin suuria
johtopddtoksid. Epdilemdttd BARON (1958, 15) huomauttaa
kuitenkin olkein: "Nor must we overlook the mystic influences of
the Gentile environment. The heritage of Graece-Roman
Syncretism, Parsee angelology and demonology, and the ancient
Christian as well as Jewish gnosis still was much alive, although
principally in teh fringe movements of the established religious."
RABINOWITZ huomauttaa myds (1972, 1526): "Although those
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voidaan my#iskd8n mistddn rabbiinisesta systeemistd, silld heidén
kiinnostuksensa olivat l4hinnd kiAytAnnéllisid, ei uskonnonfilosofisia.
Demonologia on kuitenkin wvastannut tendi]s&a-nngﬂmaam Tobian kirja
ja Assumptio Mosis oscittavat, ettd mitd8n itsenfistd kisitystad tai
demonoloegista oppl el wvallinnut esikristilllsilla wuosisadoilla

juutalaisuudessa. Muut pseudepigrafiset kirjoitukset osoittavat sen

sijaan kehittyneempds demonologiaa.®

statements refer to Erez Israel, the Jerusalem Talmud is markedly
free from demonology, and in fact mentions only three general
names from them - mazzikim, shedim and ruhot. A passage in the
Babylonian Talmud specifically states that wvarious beliefs con-
nected with demons which were current in Babylonia were
ignored with Erez Israel." Demonologia on hallitsevampi palestii-
nalaisessa midrash-kirjallisuudessa kuin jerusalemilaisessa Talmu-
dissa. Babylonialaisen Talmudin demonologia on ilmeisesti
babvlonialaista wvaikutusta: "The Babylonian Jews lived in a world
which was (filled with demons and spirits, malevalent and
sometimes benebolent, who inhabited the air, the trees, water,
rooms of houses, and privies (em, 1527)."

¥ Tobiaan kirja on moralistinen kirjoitus. Kirja mainitsee asmo-
daeus-nimisen demonin, joka on iranilaista alkuperii. Demonilla
asmodaeus on kuitenkin wvain wihi#n yhteyttd Iranilaisen demonin
kanssa; se on ainpastaan pieni demoni monien muiden wertaistensa
joukossa (viitataan mytis nimelli poneron daimonion; ks. NOACK
1948, 30). Kirja el edusta mithin teologista demonologista nidke-
mystd vaan on kokonaan kansanuskomuksia kiusaajahengesti.
Teoksessa Assumptio Mosis on saatanaa kisitelty sen sijaan
teologisesti. Kun Jumalan wvaltakunta ilmestyy, paholainen katoaa.
Ass.Mos 5:l: "Ja silloin ilmestyy hinen waltansa kaiken h#nen
luotujensa ylle; silloin on paholaisen loppu. Suru otetaan hinen
kanssansa pois.," Paholaisen kanssa katoaa myd6s suru, silld
paholainen on surun alulle panija, hinestd polveutuvat kaikki
paha, epdonni, kdrsimys, h&td, sairaus ja kuolema. Apokalyptiikan
mukaan ndmad kaikki katoavat aikojen lopulla, AssMos 8 mainitsee
antikristuksen, joka wvie Israelin suureen h#td3n, THmH voi
mahdollisesti viitata Antiokus Epifanckseen (NOACK 1948, 30).

* Jesajan marttyyrivdessa on demoneilla suuri asema. Demonisia
nimid on useita, kuten Sammael (2:1), Satana (2:2), Belial (2:4;
3:11; 5:3-4), Matanbukus (2:4) ja Malkira (5:8). Saatana on vhti
Belialin kanssa. Myts Sammael (3:11) ja Malkira (5:8) ovat vhti
Belialin kanssa. Jumala hallitsee kansaansa. Samalla tavoin myds
paholainen hallitsee maallmaansa. Saatana kiy taisteluun
volttaakseen Jumalan kansan, mutta Jumala woittaa maailman-
herruuden. Lopulliseen eskatologiseen taisteluun maailmanherruu-
desta liittyy mieltymys Belial-nimen kdyttédn. Sama tendenssi
iimenee myiis Jubileen kirjoissa ja Damaskuksen kirjeessa. Saatana
on Jesajan marttyyrivden mukaan 'tdmdn maailman hallitsija’ (ks.
NOACK 1948, 32; ks. myds 'hasidilaisen' juutalaisen apoka-
lyptisesta dualismista HENGEL 1969, 347). Damaskuksen kirja
viittaa saatanaan viisi kertaa nimelld BLIAL ja yhden Kerran
nimelld MLIAL HMSRMH. Lisaksi kidytetddn nimityksid 'pilkkaaja’
{1:14) ja ‘'valheen mies' (20:15), jotka ovat tuskin kuitenkaan
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Demoniusko on  ylelsmaallmallinen ilmié.® Juutalaisessa uskonnolli-
sessa ajattelussa demonologia oli ilmeisesti iranilaista wvaikutusta

Persian wvallan ajollta.” Apokryfinen Tobian kirja on ensimmiinen

yliluonnollisia olentoja; nidin NOACK 1948, 33. Belial on apoka-
lyptinen hahmo, joka lasketaan wvapaaksi [sraelia wvastaan. Belial
toteuttaa Jumalan rangaistuksen (8:2; 19:4). Hin ei ole kuiten-
kaan wvain rankaisuenkeli, vaan myds ‘'pahojen henkien péaimies’
(12:2) ja 'Jumalan valtakunnan wvastustaja'. Demonit ovat Belialin
palveluksessa (ks, HILLERS 1972, 1525). Kohdan 12:2 mukaan Be-
lialin henget saavat ihmisessd wvallan ja siten esiintyvit vietteli-
joind. Tuskin on sattuma, ettd Belial ja hiinen henkensd ovat jo
yhteydessd syntiin, luopumukseen ja Jumalan vastaisuuteen. Belial
on tissi kirjoituksessa 'antijumala’, 'lankeemuksen ja luopumuksen
alkuunpanija’. Etiopialainen Eenokin kirja mainitsee [angenneen
enkelin, joka litetdsin kertomukseen ihmisten (yttéristd (Gen 6:1-
4; samoin myds LXX:ssa). Saatanalla on oma wvaltakunta, jonka
piimies on Saatana. Saatanan valtakuntaa kuuluvat myds demonit
(daimones) ja pahat henget. Demonit eivit ole identtisii 'pahcjen
henkien kanssa'. Antikristus on demoninen i[hminen. Demonit,
Saatana ja pahat enkelit eivdt ole Jumalan palvelijoita (ks.
NOACK 1948, 34-39). Jublleen kirja kutsuu paholaista nimilld
Mastema, Beliar (15:33) ja Belcher (1:20), -jotka ovat identtiset
Saatanan kanssa (esiintyy: 10:11; 23:29; 40:9; 46:2 ja 50:5). Kohta
Jub 23:20 on eskatologisen kappaleen osa, jossa kuvataan Israelin
osaksl lopun ajalla tulevaa rauhaa, jolloin ei ole endd saatanaa
eikd mitiin pahaa. Jubileen kirjassa henkivallat, Mastema ia
Saatana, ovat enemmin kuin Eenokin kirjassa jumalanvastaisuuden
ruumiillistumia. Vita Adae et Evae mainitsee saatanan
lankeemuksesta. Sapientia Salomonis selitt#s, ettd syy lhmisen
kuolemaan on paholaisen kateus (gdovos; 1:13). Kahdentoista
patriarkan testamentissa esiintyy paholainen ja demonit useammin
kuin missadn muussa apokryfisessa tai pseudeipigrafisessa kir-
joituksessa. Paholaisesta kdytetidn nimed Beliar, sekd wiisi kertaa
Saatana, viisi kKertaa 'diabolos' ja kaksi kertaa nimed 'erehdyksen
valtias'. Beliar on ennen kaikkea pahojen henkien herra. Beliar on
mydis synnin tekemisen syy {3:2). Pahojen henkien tirkein toqimi
on ihmisten vietteleminen syntiin. Beliarin Jumalan vastaisuus ei
ole suoraa taistelua Jumalaa vastaan, vaan toimintaa ihmisten
kantta.
Ks. Mesopotamian demonologiasta ja sairauksien demonisesta
aitiologiasta YAMAUCHI 1986, 99-103. Mesopotamiassa oll myis
maagikkoja ja parantajia (YAMAUCHI 1986, 103ss). Egyptissa
demoneilla ei ollut suurta asemaa. FErityisesti sisidiset sairaudet
kuvattiin demonien aiheuttamiksi; ks. YAMAUCHI 1986, 104-107.
Tavallisin parantamistekniikka oli loitsu (em. s. 107). Ks. 2.41
Niin mm. SABOURIN 1974, 144-145, 147-148; VERMES 1977, 6l;
HILLERS 1972, 1523-1525; BOCHER 1982, 748; NIELSSEN 1987, 35.
Ks. myils essealaisten dualismin iranilaisesta alkuperdstd HENGEL

1969, 418-420. YAMALUCHI (1986, 118-119) ei hyviksy iranilaista
alkuperdd, silla iranilaisen uskonnon ihtest ovat hyvin [ragmen-
taarisia ja myohaisid. Ks. myds bibliografiaa YAMAUCHI 1986,
167 n 223. Ks. VERMES 1977%, 68. Yhteys sairauden ja demonin

vAlilla ilmenee apokryfi ja pseudelpigragikirjallisuudessa
(NIELSSEN 1987, 36-37).
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todistus tdstd ajattelusta. Etiopialainen Eenokin kirja kertoo
langenneista enkeleistd. Jumalan luoma parantava enkell on Rafael.
Demonit liitetd#in varsin usein langenneisiin enkeleihin (Etiopialainen
Eenok) ja pahoihin henkiin (Tobian Ic‘lrja}. joiden wvoittamiseen
tarvittiin sen vuoksi enkelitiedettd tal esoteerista tietoa. Demonien
ja langenneiden enkelien wvdlistd eroa on tuskin mddriteltfvisss.®
Sairauden demonisuus oo i(lmeisesti kuulunut Jeesuksen ajan
juutalaisuudessa kaikkien vdestiikerrostumien ja uskeonnollisten

suuntauksien nikemyksiin,'?

Vasta mydhédisessd rabbiinisessa kirjallisuudessa tulee kuitenkin
esille nikemys, ettfi koko maailma on demonien asuttama: niitd on
kaikkialla maassa ja {lmassa!t Demonit litettiin téliin kaikkeen
moraaliseen ja fyysiseen pahaan, sairauteen'? ja syntiin.®  Saata-

i WERMES 1977, 62. Vermes viittaa intertestamentaalisessa kirjal-
lisuudessa wvallitsevaan kiisitykseen, ettd enkellen apuun turvado-
tuminen oll hyvin tehokas keino etsiesssi yliotetta demoneista.

7 Hs. esim. Deuat R.l: 196c; NOACK 1848, 7.

18 Ks, myds BOCHER 1972b, 70-161. Van der LOOS (1965, 198-204)
yityy pohtimaan Jeesuksen ‘'yliluonnollista tietoa' ja parapsyko-
logiaa. Demonologia oll kuitenkin osa tuon ajan maallmankuvaa,
joten demonologisten késitysten omaksuminen oli pikemmin luon-
nollista kuin yliluonnollista. Van der Loos toki havaitsee, ettd
demonologia liittyy laajasti Jeesuksen ajan Juutalaisuuteen ja sai-
rauden tulkintaan (1965, 349), mutta hi#n ei kykene arvioimaan
Jeesuksen toimintaa tuolloisesta maailmankuvasta kéisin, wvaan hdan
ottaa lHhtékohdaksi oman alkamme maailmankuvan ja kirkon tun-
nustukset. Laajan demonologisen todistusaineiston perusteella on
myds tuskin hyvdksyttivissi ANNENIN (1976, 153) nikemys, ettd
UT:n demoniuskon syyn#d olisi pelkkd kansanhurskaus, Jossa olisi
vallinnut wvoimakkaampi demoniuske kuin hengellisen ylimystdn

keskuudessa.
1 wNAin NOACK 1948, 16. FRIDRICHSEN (1972, 105) toteaa myds,
otti demoneja oli wvaltavasti. Demonien voimallisuus

vaihteli . . Ks. myis SANDMEL 1978, 173 ja BILLERBECK 1978,
509-a513.

12 yaikka rabbilinisessa traditiossa n#ihd#in usein sairaudessa
demonin, ei kaikkea sairautta palautettu demoneihin (ks
YAMAUCHI 1886, 122-123). Talmudin mukaan sairaus ldhetettiin
rangaistukseksi synnistd (Sabbath 32b), mutta sairaus voitiin myds
perid (Yebamoth 64b). Rabit tunnistivat mybs sairavksien
luonnollisia syvitd (esim. puhtaussifnnit; ks. YAMAUCHI 1986,
122). Jeesuksen ajan farisealaisuudessa ei ilmeisesti demonologia
liittynyt kaikkeen pahaan. Toiselta wuosisadalta eKr alkaen on
kultenkin jo dokumentteja, joiden mukaan sairauksia ja demoneja
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nalla oli kiskyldisindéin demoneja, joita olli tuona aikana wvaltaisasti,

kaikessa missid koettiin pahaa.'* Demonien wvaarallisuus liitettiin

antiikin juutalaisuudessa 'epdpuhtauteen'. UT:issa demonit mi#ritelldin

| mybs 'saastaisiksi hengiksi'.’?

liitettiin vhteen. Térkein tdlldinen dokumentti on Toblaan kirja
{ks. KEE 1986, 21-22).

Niin VERMES 1977, 61. Gen 6:1-4 kuvaa Jumalan poikien
mieltymystd kauneisiin ihmisnaisiin. Rabit kehittivat selittiessdan
titd kohtaa kisityksen, ettd langenneet enkelit olisivat
muuttanest taivaasta maan pédlle; ks, SANDMEL 1978, 173.
Raamatussa saatanalla on legitiimi asema talvaallisessa hovissa
syyttéijind, kuten kohdassa Job 1. Rabbiininen kirjallisuus el ole
endi tdssd suhteessa vwhtendinen. SCHECHTER 1975 kisittelee
rabbien kisitysti ‘'pahasta hengesté/impulsista' (EVIL YEZER).
Rabit tulkitsivat kohdan Gen 2:7 viittaukseksi kahteen Jumalan
luomaan henkeen, silld tuossa kohdin on sanaan WIIYR kirjoitettiu
kaksi jod-kirjainta (-). Jumala loi ihmiseen kaksli henked: hyvin
hengen Ja pahan hengen (Gen. R. 14:7; Berachoth 6la. Myds
PseudoJonathan Gen 2:14). Rabbien mukaan pahakaan ei ollut
Jumalan luomana kokonaan paha, vaan pahalla oli hyvd tarkoitus
ja oma paikkansa universumissa (SCHECHTER 1975,266). A.R.N Sa:
"Pyhd, slunattu olkoon Hén, loi 3 omipaisuutta tdhdn maailmaan,
pahan hengen, kateuden ja armon". Vieldpd silloinkin, kun pahan
henki (YEZER) identifioidaan saatanaan, ei sitd oleteta kokonansa
pahaksi. Sen wuoksi saatanalla onkin sanottu olleen hyvit aiko-
mukset Jobia tuomitessaan. Hinen paimadrinid oli, ettd Jobin
menestys el kokonansa h#méirtdisi Aabrahamin ansioita (ks.
SCHECHTER 1975, 268). Saatana ja8 siten "Jumalan saatanaksi’.
Saatanalla oli useita nimid, joista osa llittyl vanhatestamentil-
lisiin ilmaisuihin (SEIRIM ja SCHEDIM) ja osa kuvasi demanien
tyttd. 'Vahingoittaja, kiusanhenki (=MZKIN}'; ‘'h#vittdjd (=MH-
BLIN)'; ‘'hyidkkidja (=PGYIN)'; ‘'kuoleman enkell (=MKAN-MIiT)"
(ks. Baba bathra 16a). Nimitys RUAH ('henki') korostaa demonien
olemusta; ne ovat vallla ruumista, ne ovat vain 'pelkk@i henked'.
BILLERBECK 19787, 507. Ks. SANDMEL 1978, 173. SMITHIN
(1978, 19%) mukaan epdtavalliset elementit (identiteettikriisit,
psyykkiset sairaudet jne.) muinaisessa mytologisessa ajattelyssa
selitettiin jotenkin demonisiksi tal jumalallisiksi. GRUNDMANN
(1984, 237) otaksuu, ettd Beelsebul-kiistan riivatun sairaus oli
hysteerinen afasia. Ks. modernin l&iketiedon ja UT:in demo-
nologisten selitysten suhteesta kpl 4.4. Demonit kuuluivat
Saatanan valtakuntaa (vrt. Beelsebul-kiista); ks. BILLERBECK
1978, 521 ja JEREMIAS 1971, 93.

Mt 10:1 par Mk 6:7; Mt 12:43 par Lk 11:24; Mk 1:23, 36 par Lk
4:33: Mk 23:11; Apt 5:16: 8:7; Ilm 16: 13-14; 18:2 wym. WNidin
BOCHER 1972,13. Bdécherin mukaan demonien liittyminen
epidpuhtauteen selittdd myds vanhatestamentillis-juutalaisen
kirjallisuuden runsaat puhdistusrituaalit (1972, 14); ks. Lev passim
(12,15,16), Mishna Chagiga 27; 1| QS 5:13-14; 8:16-17; Jos Bell
2:150. Jopa Jaakobin paini (Gen 32; ks. BOCHER 1970, 54, 73) ja
epidpuhtaat eliimet kohdissa Lev 11 ja Deut 14 (ks. BOCHER 1970,
L18) hin liittdd demonologiaan, Hiénen mukaansa myds UT:n
'puhdistusrituaalit’ (2 Kor 16:17; Lk 7:39) Kol 2:21) liittyviit
demonien epHpuhtauteen, Demonisten voimien saastuttava vaikutus
on vhteydessid epdpuhtauteen kuten myds pahantekijsihin,
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2. Todistelta juutalalsista eksorsisteista Ja eksorslsmiteknilkolsta
usko on dokumentoitavissa useista juutalaisista l3hteisti. Se

kin kuulunut kalkkien wvHestikerrostumien ndkemyksiin. Todisteet

rsismista ovat niukemmat kuin demoniuskosta.* Eksorsismi ei

16

pakanoihin, seksuaalisunuteen, sairauteen Ja psyykkisiin ongelmiin.
Bé#cherin mukaan Paavall litti juutalaiselle perinteelle uskollisesti
mytis seksuaalisuuden demoniseksi, kun Paavall varoittaa sukupuo-
lisynneistd (Rm 13:13; 1 Kor 6:9-10, 15-20; Gal 5:19). Demonisuus
ei liittynyt wvain aviottomaan ja homoseksuaaliseen sukupuolisuu-
teen (vrt. Rm 1:26-27; 1 Kor 6:9) vaan myds aviolliseen sukupuo-
livhteyteen (ks. BOCHER 1972, 18-19). Luonnonaineet (vesi, ilma
jne) saivat demonisen sisillén ja arvion; ks. BOCHER 1972, 22-
25 (erityisestli wuori (s. 24), autiot paikat (s. 24) ja luolat).
Béicherin mukaan pahantekijin demonisuudesta on myds UT:ssa
esimerkkejd (Ef 6:10-17; Lk 22:3; Joh 13:2,27; ks. lis84 esimerk-
kejda BOCHER 1972, 14-15). Paavalin demonologista ajattelua el
tule kultenkaan lilkaa korostaa. Demonit mainitaan Paavalin
kirjeissd vain kohdassa 1 Kor 10:20-21 (ks. myds 1 Kor Z2:7-8).
Lisfiksl pseudeipigragi 1 Tim 4:1 mainitsee demonit. 'Alkeisvoimat’
eslintyvit kohdissa Gal 4: 3,9 ja Kol 2:8,20. BOCHER (1972b, 20}
liittad alkeisvoimat vihamielisiin henkiin. Salomon testamentin
mukaan alkeisvoimat olisivat toki pimeyden kosmisia hallitsijoita.
Mahdollinen ratkaisu on my8#s Jumalan taivaalliset enkelivallat
{eivdt langenneita enkeleitd); ks. YAMAUCHI 1986, 120.
Demonologinen tulkinta ei ole kuitenkaan lainkaan wvalttdmatdntd,
silld alkeisvoimat woivat viitata ‘'maailman jdrjestykseen ja
alkuaineisiin'. B&icher yleistdd liikaa demonisen ajattelun kaikkea
antilkin i{hmisen toimintaan. Etenkin vanhatestamentillisten ri-
tuaalien demonologiset yhteydet ovat anakronistisia. Varmastl on
uskonnollista kiyttdytymista ohjanneet muutkin tekijit kuin
demonien pelko. Merkittivdd on kuitenkin havaita, ettd demo-
neihin on liitetty saastuttava voima. Jeesuksen toiminta
riivattujen parissa on saattanut saada tistdkin syystd osakseen
paheksuntaa (ks. WESTERHOLM 1978, 71). Demonisiksi 'on
luokiteltu mybs samarialaiset ja oppimattomat (Am ha-aretz; ks.
BILLERBECK 1965, 498-499; Mt 9:11, 11:25; Lk 10:21; wrt. Mt
21:1-12; ndin BOCHER 1972, 18). Bocher littdd my0s vanhates-
tamentillisen ja juutalaisen tavan ké#ttenpdille panemisen {vrt. Gen
48:13-20; Num 8:10; Dtn 34:9; rabbiinisesta kirjallisuudesta
BILLERBECK 1983, 648-661) demonien karkoittamiseen. Tdassdkin
tapauksessa Boécher syyllistyy yli-interpretaatioon ja
anakronismiin., [lmailsy 'saastainen henki' (pneuma akatharton) on
tirked myds sikidli, ettd se liitt## Mk:n demonologian juutalaiseen
kielenkdyttétn, Saastainen henki eslintyy esim. muodossa RuaH
TuMeaH: ks. SABOURIN 1979, 145. Em. ilmaisua on kdytelty mm.
seuraavissa lahteissd: Test Jud 25; Test Benj 5; Jub 10:1; PeSIQ 40°
ANNENIN (1976, 153) mukaan demoniusko ja eksorsismi wvallitsi
juuri sivistymAttSmén kansan parissa. KAMPLING (1986, 237-248)
pdatyy myos lilan jyrkkdin ndkemykseen juutalaisuuden eksorsis-
mikieltelsyydestd, silld hinen mukaansa apokryfikirjallisuuden
runsaan demoniuskon vastakohta olisi eksorsismimainintojen
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ollut wvain galilealaisen sivistymitttman kansan parantamisriit-
, vaan eksorsismidokumentit wiittaavat kaikkiin osiin Palestiinaa

kaikkiin vHestdryhmiin. Todisteita juutalaisista parantamisriiteists
{ahinn4 kahdenlaisia: kirjallisia ja arkeologisia.

eksorsismikertomukset ovat niukat.'®, Intertestamentaarinen
isuus todistaa eksorsismin noususta Juutalaisuudessa (vrt.
nologlan kehitys).'® Josefuksen kirjoitukset todistavat, kuinka
smi on muuttanut Juutalaisten asenteita lddkepraktiikkaa
Eleazar-nimisen essealaisen eksorsistin tekniikka liitetHin
mon viisauteen. Essealaisen eksorsismin luonne oli pikemmin

ulaari kuin eskatologinen.® Qumranin kirjallisuus on ilmeinen

puuttuminen. Koko eksorsistinen kidytinndn olisi puuttunut hinen

mukaansa Jeesuksen ajan juutalaisuudesta.

Magia-kisitteeseen liittyy ongelmallinen teoreettinen painolasti ja

monimerkityksellisyys. 1960-luvulla useat kulttuuriantropologit

ovat uskontotieteilijéiden esimerkkii noudattaen hylénneet koko
magia-kiisitteen ja puhuvat nyt erilaisista riittitekniikoista, joiden
avulla thminen pyrkii vaikuttamaan yliluonnollisiin [lmisihin,

# Daavidin musikaalinen pahan hengen karkoittaminen kuningas
Saulista llenee alnoa VT:n eksorsismikertomus; VERMES 19777,
67: KAMPLING 1986, 237-238 ja YAMAUCHI 1986, 119. Ks. mybs
Ex 22:17: Lev 19:26, 31; 20:6, 27; Deut 13:10-11.

¥ THrkeitd dokumentteja ovat myds | En 7-8; 2 Makk 12:40: Sib 3,
218-30. Jubileen (10:10-14) mukaan demonit aiheuttavat sairauden.
Jubileen mukaan hyvd enkell kertoi myds Nooalle, kuinka sitoa
demonit. Siirakin kirjan mukaan (38:1-15) parantaja ei ole enii
Jumalan wvastustaja ja lAH#kkeet ovat hytdyllisid. Jumala on luonut
lddkkeet (Siir 38:3). Apokryfikirjallisuuden laajan demoniuskon, ja
eksorsismikéiytinnén wilistd JAnnitettd el ole syytd lijoitella; wvrt.
KAMPLING 1986, 237-248. Eksorsismi on parhaiden dokumentoitu
juutalaisten parantamisriittien muoto ennen Bar Kokhban aikaa.
Kertomus Tobiasta, joka enkell Rafaelin neuvosta ajoi ulos
uvhanneen demonin, reflektoi ilmeisestli tuolloista wallitsevaa riit-
titekniikkaa (Tob 6:3-9, 17-18: B8:1-3); ALEXANDER 1986, 342.
Demonologiset dokumentteja on runsaasti koska pahan kokeminen
(sairaus) ei ole harvinaista, sen sijaan eksorsistinen toiminta
vaatii erityisiahjakkuutta. Amulettien kantaminen oli kuitenkin
useimpien mahdollisuus.

*® Josefuksen kuvaus on tirked todiste hellenistisen l|##kepraktiikan

vaikutuksesta juutalalsuuteen. Nyt alettiiin n&hdd myds yhteys

demonin ja salrauden wilille (ndin mm. SABOURIN 1974, 163;

YAMAUCHI 1986, 122; KEE 1986, 23). Josefus toteaa (Ant 8.136):

"They display an extraordinary interest In the writings of the

ancients, singling out in particular these which amke for the

welifare of the soul and the body; with the help of these, and
with a view to the tereatment of desease, they make
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e, etti essealaisuuden®™ merkitys juutalaisen magian kehityk-

on ollut huomattava. Eksorsismi oll Qumranissa Jumalalta

a erityisviisautta, joka saattel liittyd fysionomiaan* ja

imvestigation into medical roots and the properties of stone"; ks.
'THEISSEN 1974, 270. Jub 10:12-13 todistaa sellaisten kirjoitusten
 plemassaolosta. Nooan tHytyi kirjoittaa muistiin enkellen ohjeet
juurista ja rohdoista. Josefus el palauta kuitenkaan parantamis-
riittejd Nooan, wvaan Salomoon. Héinen mukaansa parantamisessa
kiytetty riittiteknilkka oll Jumalalta saatua viisautta; ks.
THEISSEN 1974, 270, vrt. KAMPLING 1986, 239. Josefus (Ant wili
2, 5 (45-49) viHittid, ettd muutamat Salomon loitsuista olivat
edelleen hinen péivéndidn menestyksellisessd kaytossd. Josefus
[Ant wiili 2, 5; 46-48) kertco yksityiskohtalsesti eksorsismita-
pahtumasta, jonka todistajana oli ollut. Eleazar-niminen juuta-
jainen oll Vespasianuksen ja h#nen virkamiestensd ldsndollessa
harjoittanut eksorsismia. ALEXANDERIN (1986, 343) mukaan
Eleazar olisi kuulunut essealaisten lahkoon, Joita Josefus
muuallakin kuvaa erityisestl parantamisen taitoon erikoituneena jJa
l#skekivien ja juurien eksperteiksi (B.J. il 8, 6 (136)). Sen sijaan
VERMES (1977, 63) el usko, ettd kertomus olisi essealaisesta
eksorsismiriitistd, Joka tapauksessa essealainen eksorsismikiy-
tantd ei olisi paljonkaan poikennut Eleazarin rilttitekniikasta,
mikili essealaista eksorsismikiytiéintéd on ollut olemassa. Eksor-
sismi nayttdd olleen luonteeltaan sekulaaria, joka on saanut,
kuten kaikki toiminta Juutalaisuudessa, legitimaation Jumalalta.
Huomattavaa on, ettd legitimaationa oll viisaus eikd karismaat-
tinen henki (ruah). Josefuksen todistukseen viittaavat myds mm.
SCHWEIZER 1981, 186 ja ALBRIGHT-MANN 1984, 155.

Thssi on Josefuksen maininnat essealaisista samaistettu Qumranin
kanssa. Tam# on vallitseva konsensus, vaikka el tdysin varma
hypoteesi. Essealaisten opissa on néhtdvissd runsaasti vieralden
kulttuurien vaikutusta (HENGEL 1969, 4l4ss). Hengel luottelee
mm., seuraavia piirteitd: (1) hurskguden intellektualisoituminen,
{2) ‘'pelastushistoriallis'-antropologinen dualismi (iranilaista
alkupersis), (3) determinismi (HENGEL 1969, 420-422) ja (4)
enkelioppi (HENGEL 1969, 422).

Fysionomia liittyl astrologiaan (astrologian ei-juutalaisesta
alkuperistd HENGEL 1969, 432-435). 4QCryptic (4QIB6) py;kii
tutkimaan ihmisen sisdistd hengellistd luontoa kahden ulkonaisen
seikan perusteella: (1) tiettyjen ruumiin osien muoto (2) synty-
mi#aika ja syntymiaikaan liittyvat astrologiset arviot, Teksti ei ole
kuitenkaan horoskooppli, wvaan kappale astrologista fysionomiaa,
joka perustuu yleiselle astrologiselle opille, ettd ihmisen luonne,
fyysiset plirteet ja onni mairdytyvdt taivaankappaleiden keskinai-
sestd asemasta lhmisen syntymihetkelld. Kunkin [hmisen hengestd
osa liittyy 'valon taloon' (bait haor) ja ‘pimeyden kuoppaan' (bor
hahosuk). Nama ilmaisut eivdt llittyne kuitenkaan astrologiaan (ks.
ALEXANDER 1986, 364). Qumranin lahkon johtajilla on ollut myds
fysionomlisia kriteereitd lahkon Jisenid hyviksyessdtin (4QMess
ar; ks. ALEXANDER 1986, 364-365). Tekstl 4QBrontologion Llittyy
enteislin ja merkkeihin; ks, ALEXANDER 1986, 365-366. Essealais-
ten asenne ld#ketaitoon el ole endd negatiivinen, toisin kuin
razmatullisessa traditiossa (KEE 1986, 25). Parantuminen littyy
selvidin dualistiseen maailmankuvaan, jota ei vield tavata
vanhemmassa raamatullissa liahteissd (KEE 1986, 25; Qumranin
parantamisriittien hellenistisyydestd HENGEL 1969, 191-195). Erot
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aan, mutta eksorsismia ei kuitenkaan kisitetty todisteeksi

loglsen Jumalan valtakunnan I4snfolosta.® Dokumentit essea-

eskatologiseen julistukseen ovat kuitenkin ilmeiset.

mm. THEISSEN 1974, 276-277: mm. TRAUTMANN (1980, 265)
Theisseniin. Merkittiv33 on juuri se, ettd expressis verbis
- puuttuvat viittaukset Jumalan valtakuntaan tal eskatologiaan
Qumranin eksorsismlkertomuksista. Itse asiassa Qumranin
kirjoitusten v#h#iset wviittaukset eksorsisminharjoitukseen
todistavat, etti eksorsismilla ei ollut uskonnollista arvoa (ndin
myis THEISSEN 1974, 269-270; vrt. myds Josefuksen viittausta
essealaisiin),/ Kertomuksissa Aabrahamin k#sien levittimisen kautta
tapahtunee hengen karkoittamisesta (1 QapGen 20:16-31; vrt.
YAMAUCHI 1986, 120-121) ja Daavidin tavasta karkolttaa paha
henki Saulista (Ps.-Filon LAB 60:1-3; ks. VERMES 1977, 67) on
n#hty viittaus wvallitsevaan Qumranin eksorsistiseen kdytAntddn
(ndin mm. VERMES 1977% ,b 66; FITZMYERS 1985, 921;
ALEXANDER 1986, 342-343)./'Naboniduksen rukouksessa (ks.
LAATO 1986, 448)' on kiytetty aramealaista sanaa 'gzr', jonka
merkitykseksi VERMES (1977, 67-68; ndin myds HENGEL jo 1969,
438; KEE 1986, 24-25) tulkitsee ‘'eksorsisti'. Timi sama sana
esiintyy Danielinkin kirjassa 4 kertaa. Danlelin kirjassa se
liitetaan maagikkoihin Ja astrologeihin. Daniel mainitsee Baabelin
viisaista (maagikoista yms.) neutraalisti (Dan 2:48); wvrt. tietoisesti
negatiivien asenne Siir. 34: 1-8 (Daniel edustaa traditiohistorialli-
sesti toista maailmaa kuin Siirak), YAMAUCHI (1986, 121) epiilee
(varovaisesti) VERMESIN assosiaatiota saman 'gzr' ja eksorsistin
valills. Sana 'gzr' wvol merkitd myts ndkijad eikd
eksorsistia. THEmAn wuoksi ovatkin jotkut tutkijat epiilleet myds
eksorsismikiytinndn olemassaoloa Qumranissa (ks. KAMPLING
1986, 239 ja YAMAUCHI 1986, 121). Em. Qumranin kirjallisuuden
avulla ei wvoida Juurikaan tletdd vallltsevasta
eksorsismikAytanndstd, sen sijaan Josefuksen viittaus essealaisiin
on konkreettisempl dokumentti teknilkasta.

VERMES (1977%, 68) esittdd, ettd sekdd Jeesuksen etti
Qumranin toiminnassa olisl ilmaisu ‘'antaa synnit anteeksi'
synonyyminen {lmaisulle ‘'parantaa'. SABOURIN kritisol oikeu-
tetusti kuitenkin Vermesin hypoteesia. (1) Sanan 'gzr' merkitys
‘eksorsisti' on epdvarma (1974, 168). Sabourin yhtyy MILIKIN
(1956) ndkemykseen, ettd sanan 'gzr' merkitys olisi 'ennustaja,
selvinndkijg'. (2) Valkka sana 'gzr' merkitsisikin eksorsistia, on
edelleenkin yhteys kohtaan Mk 2:1-12 epivarma, Muotokriitikot
ovat voineet osoittaa, ettd syntien anteeksianto on myishempi
apologeettinen lisd varhaiseen pelkk#&n parantamiskertomukseen
(SABOURIN 1974, 169). Sabourinin ratkaisu edustaa tutkimuksen
vallitsevaa ndkemystd. Tutkijoiden vihemmisttdn kuuluu DEWEY
(1980, 77), jonka mukaan syntien anteeksianto liittyy jo alunperin
parantamistapahtumaan. Synoptisessa traditiossa vain kohdassa Mk
2:1-12 syntien anteeksianto liittyy parantamiseen ja kohdan Mk
2:1-12 chella Jeesus antaa eksplisiittisesti synnit anteeksi wvain
kohdassa Lk T7:36-50. Vermesin hypoteesi sisdltdd lilan monta
epdvarmuustekijdd, kuitenkin Naboniduksen rukouksen todistus
juutalaisesta taumaturgiasta lienee todenndkdinen. VERMESIN
(1977, 66) mukaan UT:n eksorsismi- ja parantamiskertomukset
eroavat toisistaan siten, ettd eksorsismi tapahtuu yksin demonia
nuhdellen, mutta parantaminen sairasta koskettaen. Genesis
Apokryfissa n#ma elementit liittyvdt vield yhteen. Vermesin
timdkin hypoteesi on epipidtevd, silld esim. Beelsebul-kiistassa
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eksorsisteista todistavat n#ln ollen pikemmin eksorsistisesta
casta kuin karismaattisista, eskatologisista eksorsisteista.
ja midrashien jhmemiehet ja ieksursimnldnkumentit elvit

ajallisen distanssin wvuoksi ole valttdmattd vertailukelpoista

periaalia UT:lle®

tal kristityt ovat tuskin samaistaneet omaa eksorsismiaan
ecaalaisten tal muiden juutalaisten eksorsismitekniikkaan, amulet-
loitsuihin, l&dkerohtoihin, fysionomiaan. UT (ja muut kristil-
kirjoitukset) kertovat eksorsistisesta toiminnasta kaikkien juuta-
ryhmittymien keskuudessa (esim. Mk 9:38; Mt 12:27; Apt

kuuron parantuminen tapahtuu juurl eksorsismissa. Qumranin
ekeorsistisesta kdvtinnostd el kyetd paljonkaan tletdmadn, mutta
sen sijaan fysionomiaa lienee Qumranissa harjoitettu. KEE (1586,
24) korostaa, etti essealaisten parantamisteknitkkaan kuuluivat
vain l4iketaito ja Jumalan ihme (hin sulkee ndin pois magian
harjoituksen).

Viittaukset pahoihin henkiin puuttuvat Mishnasta; ks. YAMAUCHI
1986, 121 ja KAMPLING 1986, 237-248. Ks. myds 4.2.1. Mishan
erityisluonteesta wvoi alheutua myos demonologisen aineiston
vihyys. Ks. kuitenkin mSanh 6:6 7:7,11; 10:1. Metodiset vaikeudet
on syytd ottaa kuitenkin huomicon, silldi babylonialaisen Talmudin
rikas demonologinen materiaali on osin ympdristdn vaikutusta
{ks. 4.2.1.). UT:n j#lkeisestd eksorsistisesta kadytdnnista on
kuitenkin runsaasti todisteita. Rabbilninen materiaali on tosin
nuorta. Hillelin kerrotaan kyenneen ymmértimiidn demonien
puhetta (bSoferim 16:9). Rabbiininen anekdootti Johanna ben Zak-
kaista liitt## punaisen hiehon eksorsismiin (b Sukka 28a; teksti on
syntynyt wvasta 300-luvun Babylonlassa). Mytis Eliezer ben
Hyrcanus liitet#sin ihmetraditioon (THEISSEN 1374, 270). Jeesus-
tutkimuksen kannalta tirkein rabbiinisen materiaalin henkild on
kuitenkin Hanina ben Dosa, jonka eksorsismin tulkintaa Ja
merkitystad evankellumitutkimukseen analysoidaan jiljempind.
Eksorsismiin liittyvdt myds Pesiqgta deRav Kahana 4,7; Pesiqta
Rabbatl 14,4; Tanhuma Huggat 26; Num R. 19,8, Justinus Marttyyri
(Trypho 85) ja Irenaecs (Adv. Haer. Ii 6,2) todistavat myds, ettd
juutalaiset harjoittivat eksorsismia. Eskatologian ja eksorsismin
yhteyttd ei voida dokumentoida.

Keskiaikalsessa Kabbala-harrastuksessa on runsaasti fysiono-
miaa (ks. Zohar, Yitro, Il 70a-78a; II 272a-275a [(Raza deRazin)).
Rabbiininen Kkiinnostus alheeseen on kuitenkin alkanut I[lmeisesti
vasta talmudilaisella ajalla. Merkabah-mystiikkot lienevdt harras-
taneet fysionomiaa. Joissakin rabbiinisissa teksteissd fysionomia on
liitetty astrologiaan. Seuraavat fysionomiset tekstit ovat tArkeita:
{a) R. Ishmaelin fysionomia (HERT PNIM LRI ISMYAL). (b)
Kisistd lukemisen kirja Intian tietdjien mukaan, (c) Fysionomian
salaisuus, (d) Geniza-fragmentti A, (e} Geniza-fragmentti B Ja (f)
Geniza-fragmentti C (ks. ALEXANDER 1986, 233-368).
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8:9, 13:6-12, 19:13-20). UT:n mainitsemat tirkest eksorsistiset persoo-
t ovat Simon Magus ja Bar-Jeesus, mutta heid4n eksorsisminsa
eskatologista luonnetta voldaan tuslﬂ; perustella. Kristittyjen
@senteet heidi3n toimintaansa kohtaan ovat vksinomaisen

degatiiviset.®  Useat antiikin kirjoittajat todistavat myds 100-300-

= (a) Apt 19:13-20 mukaan “"muutamat kuljeskelevat Juutalaiset
loitsijat" harjoittivat Efesossa eksorsismia pahoin seurauksin
"Jeesuksen nimissd, jota Paavall saarnasi” . Jae Apt 19:14 on
tirked vilttaus ylimméispapillisen perheen eksorsistisiin Jjéseniin:
" Foayw 8¢ Tivof IxeudToudaiou Royieofwl ... Skeuas-nimisti
yummdistd pappia el tunneta muista ldhteistd, joten el ole syyti
olettaa, ettd nim3 7 eksorsistia periytyisivit ylimm#ispapillisesta
perheesti. Apt mainitsee nimeltd kaksi juutalaista parantamisriit-
teji harjoittanutta henkils¥, Simonin (Apt 8:9) Jja Bar-Jeesuksen,
joka tunnetaan kreikaksi nimelld Elymas-noita (Apt 13:6-12).
Helddn riittiteknilkka ei ole tarkoin selvilli. Historialliset
rekonstruktiot ovat lihes mahdottomia. (b) Simon Maguksesta
kertovat mm. Apt 8:9-24, Just.apol 1:26, 1-56; Just.dial 120,6; Iren.
adv.haer 1:23, 1-5; 1:29,1; Act.Petr 4-32 ja useat kolmannen ja
neljdnnen vuosisadan l&hteet. Justinus Marttyyri, Joka oli
Samariasta, saattol tuntea hyvin Apt:n ulkopuolistakin Simon-
traditiota. Simonia olisi jumaloitu (npotéf Gedf ). Simonin oppilas
Menander vaikutti Antiokiassa, Lk:n mukaan Simoniin on liitetty
limaisu 'Jumalan voima' (Apt 8:10), mikd on juutalainen
kiertoilmaisu pyhélle Jumalan nimelle (vrt. Sak 4:68 LXX; Mk
14:62). Simonin kiytds el sovi yhteen vanhatestamentillisten
ihmetraditioiden kanssa. Simon Magus voitanee kuvata samarialai-
suudesta nousseeksi ihmeidentekijiksi, mistd on ollut ongelmia
myds kristilliselle misgiolle. Apt:n kohdissa ilmaistaan kuitenkin
vakaumusta kristittyjen eksorsismin ylivoimaisuudesta: myis
Juutalaiset eksorsistit k#yttivit Jeesuksen nimes, Ks. mybs 4.2.3.
(c) Bar-Jeesus on samaistettu lintisen tekstivariaation avulla
syyrialaiseen maagikkoon Atomokseen (ks. JosAnt 22:141-144),
mutta sellainen Identifioiminen on sekundaarinen (ROLOFF 1981,
1 198-199), Justinus (Dial -85.10) tuntee Juutalaisen eksorsistitek-
niikan, jossa kiytetiin apuna isien Jumalan nimed (vaikka juu-
talaiset toimivatkin useimmiten pakanein tavaoin eksorsismissa); ks,
FRIDRICHSEN 1972, 109-110. (d) YAMAUCH] (1986, 122) toteaa:
"The New Testament itself bears witness to the activity of Jewish
exorcists (Mark 9:38f., Matt 12:27/Luke 11:19; Acts 19:13-17)".
ApL:n todistukseen viittaa my#s THEISSEN 1974, 269; SCHWEIZER
1981, 186; ALBRIGHT-MANN 1984, 155 Ja TWELFREE 1986, 366.
Twelfreen mukaan Jeesuksen nimed kaytettiin myds jo ennen paA-
sidistd eksorsismissa, silld Apt 19:13 osolttaa, kuinka nopeasti
nimest} saattoi tulla loitsu. Hinen mukaansa kohdalla Mk 9:38 on
myds arameankielinen alkuperi. Vaikka Twelfreen rohkeisiin
vditteisiin el tdysin voisikaan yhty# (tolsin mm. JOHNSON 1972,
165; HAENCHEN 1968, 327), Joka tapauksessa Jeesus on ollut seki
Kristittyjen ettd juutalalsten mukaan suuri eksorsisti. (e} Kohdissa
Lk 11:19 Ja Mt 12:27 sanat 'teidin poikanne' viittaavat juutalai-
seen eksorsismin harjoitukseen. Asiallisest] 'teiddn: poikanne'
merkitsevdt joko 'te' tai 'teid4n oman kansanne' (=teik#ldiset),
KAMPLING (1986, 237-248) kritisol voimakkaasti kasitystH, ettd
eksorsismi olisi ollut tavallinen Jeesuksen ajan parantamisriitti.
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luvun  JKr juutalaisesta magiasta, mutta Jeesuksen ajan juutalaisuutta
emme funne valttimAttd heidin kirjoituksistaan,®

Juutalaiset magia-tekstit ja mag:iatekstien‘ viittaukset juutalalsuuteen
todistavat parantamisriiteistd.” Magiatekstit ja argeologiset loydat
kuuluvat kuitenkin UT:n kannalta liian mythiiseen aI.kaan. mutts
amulettien kiytdstd on kirjallisia todisteita (2 Makk 12:40).%®

Mt 12:27 ei todistaisi hi#nen mukaansa fariseusten eksorsismista
(vrt. HENGEL 1969, 442 ja THEISSEN 1974, 270), koska Q-ldhteen
Johdannossa ovat Lk:n mukaisesti sanat 'jotkut kansasta', Jakeiden
Mt 12:27 (Lk 11:19) todistusarvoa ei ole ratkaistavissa kuitenkaan
jakeen Lk 11:15, 16 perusteella, silla Jakeet Lk 11:19-20 ovat
mydhempi lisiys Beelsebul-kilstaan (ks. 3.3.1.). Juutalaisuudesta
irtaantuneen (ja ehki Jopa vuoden 70 jilkeisen) Q-srk:n
vastapooliksi on hyvin tHssi tilanteessa ajateltavissa fariseukset
(ks. Lk 11:39-43). Ks. my8s egyptildisests valheprofeetasta Apt
21:38, JosBell 2:261-263 ja JosAnt 20:167-172.

*® Vrt. Apt 8:9,11; 13: 6,8: 19: 13-14; wrt. Trogus Pomp (1. vuosisata
eKr), Justinus epit 36.2; Plinius, hist. npat 30, 10-11; Lukianos,
Tragopedagra 173 (vrt. myés Philopseudes 16); Celsus Origeneen
mukaan (Contra Celsus 1, 26 (vrt. 5:6); Justidnus Bial e: Tr 85:3
Ja Iren. haer 2,6,2. Vespasianus, Claudius Felix ja Sergius Paulus
ovat olleet ldhelld juutalaista magiaa. Kun t4td havaintoa
verrataan kreikkalais-roomalaiseen aatehistoriaan (ks. kpl. 2.4.),
niin helppo on ymmartis, miksi evankellumien
eksorsismikertomukset ovat erityisesti juutalainen ilmid.
HENGELIN mukaan ensimm#isen kristillisen vuosisadan jilkeen
eslintyneelld juutalaisella magialla on juuret jo esikristillisells
hellenistiselld ajalla. Esikristillista magiaa olisivat edustaneet tuon
ajan Salomo-kirjallisuus (ks. 4.2.3.; 3.3.1.) Ja kuljeskelevat juuta-
laiset taumaturgit. Todisteeksi hypoteesilleen Hengel esittas
Alexandrin alkemistisen ja maagisen kirjallisuuden {siin Boloksen,
joka eli noin 200 eKr. Hin n#yttidd tunteneen Juutalaista magiaa
(ks. HENGEL 1969, 442 n 783). Eratksi todisteeksi Hengelille sqpii
myds Q-lahteen maininta kohdassa Mt 12:27 (=Lk 11:19). Téssi
olisi Hengelin mukaan todiste fariseusten eksorsismista (Hengel ei
kidsittele kirjallisuuskriittista ongelmaa, silld Mt:n vilte
perikooppinsa alussa fariseuksista Jeesuksen vastustajiksi on Joka
tapauksessa wvasta Mt:n redaktion luomus, mutta itse ratkaisu
oikea; ks. Hengelin kritiikkida KAMPLING 1986, 237-248; ks. myds
3.3.1.).  Juutalaisen magian alun ja laajenemisen taustalla olisi
myds tunne juutalaisen uskon paremmuudesta. THmA tunne Mittyi
erityisesti Jumalan pyhdn nimen korkeaan voimaan (HENGEL 1969,
442 n 783a). Jumalan nimi esiintyy kuitenkin wvasta
mydhdisantiikkisessa synkretistisessa magiassa.

Antiikin kreikan- Ja koptinkielisten magiapapyrusten merkittiva
piirre on, ettd ne sisiltivit myds Juutalaisia nimid, raamatullisia
viittauksia, juutalaisia teemoja ja motiiveja. Ks. SPERPER 1985, 93.
Loitsumaljolen syntyaika on noin 300-600 JKr. Maljat ovat kol-
mella kielelld: aramiaksi, syyriaksi ja mandaksi. Aramea muis-
tuttaa babylonialaisen Talmudin kieltd. Maljat owvat kuitenkin
lilan synkretistisid, ettd niists kykenisi selvdsti méasdrittelem#isn
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Magla-tekstien ongelma on niiden tekstien ajoittaminen. Vanhin
sdilynyt (pakanallinen) magia-papyros on P XX ensimiiselta wuosi-
| sadalta eKr.® Papyros sisilt¥4 ohjeita pa#nsirkyd vastaan. Juuta-
| laisesta magiamateriaalista voisi periaatteessa osa myds palautua
evankeliumien aikaiseen kAytiAntdSn, Magia on kuitenkin tunnuste-
tusti lisdfintynyt volmakkaasti juuri ensimmiisen wvuosisadan jilkeen,
tdmd on ndhtdvissd esim. amulettien mifrdssi. VA on myds todiste
siitd, mitd Filostratoksen aikana ajateltiin maagikosta. Myds muu
kirjallisuus kertoo magian harrastuksen lisd#ntymisestd: tuolta ajalta
ovat myds Phlegonin ja Allianoksen 'kummituskertomukset', Useiden
vuosisatojen hyppy juutalaisista magiamateriaaleista Jeesuksen ajan
juutalaisuuteen olisi uhkarohkeaa. ™

P XIV on perdisin ensimm#iseltd wuosisadalta JKr. Niiden dokument-
tien mukaan jumalalliset voimat ovat alamaisia ihmiskiskyille ™
Kabbalan jJotkut osat (Sefer Raziel) sisiltivit mySés huomattavan
varhaista traditiota.® Kirja 'Sefer ha-Razim' on muotoutunut wvasta
neljdnnelld wvuosisadalla, n#in ollen senkin kidyttd evankeliu-
mitutkimuksessa on kyseenalaista.™ Heprealaisten ja aramealaisten

juutalaisen ja ei-juutalaisen riittitekniikan eroja. Loitsumaljojen
ongelma on myds, ooko Kirjoittaja juutalainen maagikko, Joka
tuntee mandalaisuuden wval mandalainen, joka tuntee juutalaiset
ldhteet; ks. ALEXANDER 1986, 352-353. Merkabah-mystilkkaan
viitataan loitsumaljojen mandalaisissa elementeissi. Arkeologit
ovat léytidneet jonkin verran amuletteja. Kolme amulettia on
loytynyt Nirimistd Negevin luoteisosasta; 'Naveh-Shaked' amuletit
11-13 (voidaan ajoittaa noin 500-luvulle jKr). Kaksi amulettia on
Ioytynyt Golanilta; 'Naveh-Shaked' amuletit 2-3 (kuuluvat n. 400-
500 -luvulle jKr)., Amuletit ajoittuvat nidin ollen yleensi samoihin
aikoihin kuin loitsukulhotkin, mutta ne ovat UT:n kannalta
huomattavasti llian myShdisid (ks, amuleteista YAMAUCHI 1988,
124 ja rabbiinisten kirjoitusten amuletti-viittauksista BILLERBECK
19787, 529-532; tdrkein todiste amuleteista llenee kuitenkin
kirjallinen 2 Makk 12:40, ks. HENGEL 1969, 442). Jos lddketaito
kuvataan elimistbn terveyden palauttamiseksi luonnon ldikeainei-
den avulla, lhme  kuvataan jumalalliseksi interventicksi paran-
tamistapahtumaan ja magia kuvataan kaavamaiseksi parantamis-
riitiksi, niln KEEN (1986, 24) mukaan nimi kaikki kolme paran-
tamistapaa esiintyisivit Jeesuksen ajan juutalaisuudessa,

® Niin KEE 1986, 109. ALEXANDERIN (1986, 344) mukaan magia-
tekstit puuttuvat evankeliumien aikakaudelta alna noin vuoteen
135 #Kr saakka, mutta hinen viitteens# el pidd paikkaansa tiysin,
Juutalaisia magia-tekstefd el tunneta, sen sijaan pakanallisia esi-
merkkejd on runsaastl. Pakanallisten magia-tekstien perusteella
voidaan hyvin luonnehtia tuolloisen pakanallisen magian riittitek-
niikkaa.

¥ Vrt. SPERBER 1985, 93-103.

i Mybs magiapapyros P XXX, joka on ensimmiiseltd wuosisadalta

JEr (ndin KEE 1986, 109), vaatii vastausta tulevaisuuden kysymyksiin.

ALEXANDER 1986, 344.

B 'Sefer ha-Razim' (Mysteerien kirja =ShR) on juutalaisen paranta-
misriittitekniikan tarkein kirja. Kirjalla on selked looginen
rakenne. Johdanto kertoo, kuinka kirja [lmoltettiin enkeli
Razielin kautta Nooalle. Seuraavat seitseméin kappaletta kuvaavat
taivaan jarjestyksid. ShR koostuu selvdsti kahdesta erillisesti
osasta: (1)} Seitsemsn taivaan kuvaus ja doksologia (timd kerros-

=]
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fekstien perustavanlaatuinen ongelma on [kd&.™  Niiden tekstlen
talainen alkuperd on mySs monin osin epdvarma.®® Parantamis-
ditit ovat luonteelta synkretisti ja ei-juutalaiset 'riittiteknikot'
tivit myds muiden uskontojen aineksia parannustoiminnassaan.®

ihmisten taistelussa demonien ulbsajamiseksi hom&opaattiset
tamisriitit olivat merkittdvii. Demonien karkoittamisessa wvallitsi

tuma sisdltdd monia parallesleja Hekhalot-kirjallismuteen), (2)

Ohjeet parantamistapahtumia, unfen tulkintaa ja tulevaisuuden

ustamista varten (ks. ALEXANDER 1986, 347). ShR ei ole muo-

toutunut ennen vuotta 312 jKr, terminus a quo on noin 350 jKr,

Johon viittaa tybn alkuperd bysanttilaisella ajalla.  Heprean-

kielinen alkuperd viittaa kirjoituspaikkoina Palestiinaan tai Egyp-

tiln. ShR:n tekijd el ole varmaankaan ollut mik34n wvulgaari vaan
melko paljon oppinut: h#n kirjoittaa hyv#4 hepreaa Ja oli silmii-
ndhtdvédsti oppinut; ks. ALEXANDER 1986, 349 ja YAMAUCHI

1986, 124.

'# Ns. Hekhalot-kirjallisuus on muotoutunut talmudilaisen ajan
Merkabah-mystiikasta. Teksteistd ilmenee suuri mielenkiinto
erilaisiin salaistietoihin, kuten luonnon mysteereihin, Tooran
esoteeriseen merkitykseen ja i{hmiskunnan tulevaisuuden arvioimi-
seen. Mystiikot ovat hyvin kiinnostuneita nimien ‘'tieteesti' (ks.

. ALEXANDER 1986, 361-363).

* Monet tekstit ovat syntyneet babylonialaisen populaarin demono-
logian valkutuksesta selvdsti evankeliumien kannalta toisessa
kulttuurissa ja huomattavasti myShemmin. Tekstin Harba deMosheh
{Mooseksen miekka=HdM) hepreakielinen johdanto on mahdollisesti
mythempi lisd aramean kielisiin kappaleisiin. Terminus ad quem
on selvd Hal Gaon (k. 1038) wviittaus tekstiin HdM: ks.
ALEXANDER 1986, 351. Syntypalkka on ep#varma, mahdollisesti
arameankieliset osat [ ja II ovat syntyneet Babyloniassa. Pariisin
suuri magiapapyros 'Hepraikos logos' (=PGM IV 3009-3085) sisiltay
lukuisia sanallisia paralleeja LXX:an. Huoolimatta lukuisista
eksplisiittisistd juutalaiviittauksista, teksti on tuskin Jjuutalaisen
tal kristityn kirjoittama, sill4 Israelin turmeltuminen muctoon
'Osrael', viittaus 'Jeesukseen' 'heprealaisten Jumalana', ja monet
muut vilttaukset osoittavat sitd vestaan. Hebraikos Logos lie-
neekin pakanallinen kopio alkuaan juutalaisesta magiapapy-
roksesta. Hebraikos Logos -kisikirjoitus ajoittunee noin 300-
luvulle jKr, mutta sisilté on muodostonut paljon varhaisemmin;
ks. ALEXANDER 1986, 358.

% Esim. Hadrumetum muistolevy on pohjois-Afrikasta, noin 200-
luvulta magiateksti. Teksti sisdltd# useita sanallisia viittauksia
VT:n erl oslin. Viittaukset ovat tehty sellaisessa muodossa, etti
kirjoittaja on tehnyt mahdollisesti ne muistinvaraisesti. Hin on
voinut olla kuka tahansa, joka on tuntenut Raamattunsa. Hin ei
ole mahdollisesti ollut kuitenkaan juutalainen tai kristitty, silld
juutalainen tai kristitty tuskin erehtyy Aabrahamin, Iisakin ja
Israelin nimien kirjoituksessa. Hadrumetum-muistolevykin lienee
alkuperdltdd synkretistinen: se sisAltid sekil juutalaista etti ei-
Juutalaista materiaalia; ks. ALEXANDER 1986, 358. Ei-juutalaisesta
magiasta on runsaasti todisteita. Ks. Mesopotamian maagikoista
(asipu) YAMAUCHI 1986, 103 Ja Egwptin maagikoista YAMAUCHI
1986, 107-109. Loitsut olivat keskeisessd asemassa. Egyptilaisten
medisiininen praktiikka liittyi myts magiaan.
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'similla similibus' (samanlaiset samanlaisia).” Egyptiin viittaavat

tamat ihmisen kokonaisvaltaiset parantamisciitit, Asklepioskultin
terapia oll tapauksittain jopa aivan tdmin pdivin l83ketleteenkin
mukaan kompetenttia.®  Antiikin lhmisten riittiteknilkkaan liittyi
myts demonien passiivinen wvastustaminen, joka oli ldhinnd erilaista
askeesia.”® Parantamisriittien voimallisuus n#htiin rilppuvaliseksi
tiettyjen jumalten nimien toistosta. Toistaminen merkitsi pakottamista
yhteisty6htn.'®* Parantamisriittien woimallisuus oli riippuvainen myds
voimallisesta tavasta kisked Jumalaa.* Parantamisriittien luonne oli
pdfosin negatiivinen tal ehkdisevd: suojella demoneilta, vihalta tal

¥ Ks. BOCHER 1972, 37.
® ALBRIHGHTIN ja MANNIN (1984, 155) mukaan ensimméisen
vuosisadan eksorsismi oll parhaimmillaan sokkiterapian wvoimallinen
muoto, joka tind padivdndk#sn el ole tuntematon, Egyptissd oll
todella |lmeisesti ‘psykosomaattisen' eksorsismin wvaikutus todella
suuri (kirjallisia wiitteitd Egyptiln on jonkin wverran; ks. myds
4.2.1. Demonologiaa el esiintynyt runsaasti Egyptissd). Asklepios-
kultin parantamismetodit lienevdt my8s ikivanhaa egyptildistd
perua. TAmA traditio tunnetaan jo Peloponnesclaissodista l#htien.
Asklepios-kultti palkkoja tunnetaan toista sataa. Potilaiden
henkilékohtaisia kertomuksia on sdilynyt. Ihmiset olivat
pukeutuneet valkoisiin wvaatteisiin. Papit tarkkallivat ‘'potilaiden
kehitystd'. Temppelialuella oli kirjallisuutta Ja teatterl. Teatteri
oll psykosomaattista terapiaa, jossa potilas koki omat ongelmansa
vihaisiksi, 'Terapia' huipentul pylviskdytdvain siirryttyd, jossa
tapahtui 'uniteraplia'. [hminen koki nukkuessaan Jumalan
kohtaamisen ja parantumisen. Useilla sairauksilla oll tuolloin
neurologiset syyt, esim. halvaantuminenkin vol liittyd psyykkisiin
ongelmiin.

Ks. askeesista BOCHER 1972, 42-47. Fksorsismin kehitys 2.4!

KEE (1986, 107) mainitsee esimerkkeiksi magiatekstit V:17%5-

1740 (jossa esiintyy mm. nimet Adonai, [ao, Psyche, Eros) ja IV,

1234 (jossa esiintyy nimet Logos, Jesus Kristus, Pyhd Henki, Isdn

Poika). Parantamisrelitit olivat Iuonteeltaan synkretistisii.

YAMAUCHI (1986, 132) toteaakin, ettd maagikolla ei tarvitse olla

mitdan yhteyttd Jeesuksen eksorsistitekniikan kanssa kdyttdessddn

hinen nimedsn magiassaan. FITZMYERS (1985, 922} olettaa, ettd
juutalaisten eksorsistien kAytissi on ollut loitsuja Ja amuletteja.

Ks. myiis vannottamisesta BILLERBECK 1978, 532-533.

#  SHinndllisesti on kHytetty termid Spxicw. Myds on kidytetty
sanoja Smwiaoow ja  2fopeffw (IV. 252.275 ja IV 2566). Eksor-
sistiloitsuja tavataan runsaastl Mesopotamiasta. Lukianoksen
mukaan (Philoseudes 16) Syyrian Jja Palestiinan eksorsistit
kayttivat loitsuja ja talkasanoja wvastustaessaan demoneja.
Maagiseen puheeseen liittyi usein my@is tietty salainen rytmi (ks.
YAMAUCHI 1986, 131). Pakanallisia eksorsisteja ei tunneta ko-
vin paljon. '

E



206
sairauksilta.® Loitsusanat piti toistaa tismillisest] oikein.® Juuta-
laisten yleinen uskomus oli myts, ettd Jumalan sana ja kiskyjen
noudattaminen suojelevat demoneilta.* Uskonnon ja magian
(parantamisriittien) rajat saattavat jq::issaki.n magiapapyroksissa
sekoittua, silld magiariitit ovat joskus pikemmin anomista kuin wvaa-
timista tai pakottamista.s Muutos VT:n jyrkists
parantajakielteisyydestd Jeesuksen ajan mybteiseen suhtautumiseen
parantajia kohtaan on tapahtunut hellenistisen kauden vaikutuksesta,

joka toi Hippokrateen ajasta ldhtl kehittyneen kreikkalaisen

l48ketaidon juutalaisille,*®

4.2.3. Juutalaiset turvasivat Salomon viisauteen

Juutalaisessa eksorsismissa Salomon viisaus on tirke# auktoriteetti
amulettien, lddkerohtojen ja -kivien kiiytdssi. Mahdollisestl fysio-
nemiakin liittyl viisaustraditioon. Juutalaisten, kristillisten ja
islamilaisten magian harjoittajien ja kansankertomusten mukaan

Salomo oll yksi suurimmista maagikoista.¥ TiAmén kidsityksen juuret

% Vaikka terml cwmol® esiintyykin joskus magia-tekstelsss, sill

on vain harvein spesifioitua merkitystd positiivisestl tai hengen

uudistuksena; ndin KEE 1986, 107.

VERMES 1977, 64; SANDMEL 1978, 174: YAMAUCHI 1986, 132.

Esim. ks. BILLERBECK 1978, 528-529 (vrt. myds Jeesuksen

klusauskertomukset). Vrt. myts HENGEL 1969, 442 n 783a. *

¥ Tdlldisid magiapapyroksia ovat esim. P XXI ja P LXXVII; ks. KEE
1986, 110-111.

% Ks. esim. Josefus-noottia. Hellenismin vaikutuksesta mm. KEE
1986, 20 ja 2.4, _

¥ Salomon testamentti (=TSol) sisalt#4 runsaasti demonologista ai-
neistoa ja parantamisriittejd. Virheellistd olisi lukea se wain
kansankertomukseksi tal viihdekirjallisuudeksi. Sairaudet ja
demonit liitetddin yhteen. Kappaleessa 18 on lista erilaisten
sairauksien syistd. Tdtd lienee kiytetty erilaisissa parantamis-
riiteissd. TSol:n monimutkainen tekstihistoria tekee vaikeaksi
ajoituksen. Kohdan TSol 26:5 viittaus Timotheuksen ja Aquilan
dialogiin osoittaa, ettd TSol oll ajankohtainen noin 400 jKr (ks.
ALEXANDER 1986, 373). Haggadamateriaali on tuskin liittynyt
yhteen ennen 200-luvun alkupuoliskoa. Viittaukset Jeesuks:en
{(TSol 15:19) ja Neitseeseen (TSol 22:10) osoittavat, ettd TSol
historia liittyy my&s kristittyihin, Salomon testamentti on kirjoi-
tettu sujuvalla hyvdlld koinee-kreikan kielelld. Mahdollisest]

£ &
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ovat tekstissi 1 Kun 4:29-34 (BH 5:9-14), miss# Salomon vilsauden
on sanottu olleen ‘'kaikkien Id4n miesten Ja kaikkien egyptilidisten
viisautta suurempi'. Niin on myds timin kappaleen tulkinnut Sap,Sol
7:15-22.%  Tirkein varhainen viittaus Salomoon ja magiaan (paran-
tamisriitteihin) on Josefuksella (Ant viii 2,5 [45-49]). Josefus
vaittdd, ettd Salomon 'laati loitsut, joilla sairaudet poistettiin, ja
eksorsismin muodot (tropous exorkoseon), Jotka ajoivat demonit ulos
niin ettd ne eivdt koskaan palaneet takaisin', Origeneen viittaus
kohtaan Mt 26:63 muistuttaa myts Salomon eksorsistisesta viisau-
desta.®® Josefuksen viittaus Eleazarin eksorsismin harjoitukseen
'Salomon viisaudessa' on varhaisin tunnettu viittaus Salomon
maagiseen piiriin. Salomon nimi esiintyy sittemmin usein magiapa-
pyroksissa ja amuleteissa, Mooseksen tavoin ovat héntikin kalkkien

uskontojen magian harjoittajat kunnioittaneet.5! Salomoon Hitty-

kirjoltettu Egyptissi (ALEXANDER 1986, 374). TSol ei

vdlttimattd todista mistd3n muusta kuin antiikissa vleisesti

toisen vuosisadan lopulla ja kolmannella vuosisadalla JKr ylty-

neestd ihme- ja magiauskosta.

Ks. van der LOOS 1965, 350.

Salomo sal viisautensa Jumalalta. Ks. GRUNDMANN 1984, 238:

"Die jldischen Exorzisten handeln auf Grund der den Salomo von

Gott gelehrten Weisheit, Wenn seine Gegner Jesus des

Teufelsbiindnisses beschuldigen, dann machen sie Ihre eigenen

Leute zu ihren Richtern, die Sie der Verachtung Salomos zeihen;

denn was sie bei lhnen glauben, das miissen auch Jesus zugute

halten." Salomon-nimen k#yttson eksorsismissa viittavat myds mm,

van der LOOS (1965, 350) ja TWELFREE (1986, 366).

® Origenes, PG XIII 1757C: "Quaeret aliquis, si convenit wvel
daemenes adiurare; et qui respicit ad multos, qui talia facere
ausi sunt, dicet non sine ratione fiere hoe. Qui autem adspicit
lesum imperantem daemonibus, sed etiam potestatem dantem
disscipulis suls super omnia daemonia, et ut infirmitates sanarent,
dicet quoniam non est secundum potestatem datam a Salvatore,
adiurare daemonia; [udaicum est enim. Hoc etsi aliquando a
nostris tale aliquid fiat, simile fit ei, quod a Salomone scriptis
adiurationibus solent daemones adiurari. Sed “ipsi, qui utuntur
adiurationibus illis, aliquoties nec idoneis constitutis libris
utuntur; quibusdam autem et de Hebraeo acceptis adiurant
daemonia".

® PGM IV 850-929 sisilts4 tekstin, jonka otsikkona on 'Iaioucvof
Ketepraolf xa1 Em matdov <ai teAeiov motovex '. PGM IV 3039-
3040 viittaa 'sinettiin, jonka Salomo asetti Jeremiaan kieleen'.
PGM PI17,10 (kristillinen teksti): 'Ekzorkismo(s) Falouove! moof
may  Heafaotov mu(evula ; 61, Zfragis Zolomonos, Zolomon sé
diokei; 62, sfragis Zolomonos; 236, ter Incanto in signo Solomonis

g s
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minen yhdistdd eksorsismin kokemusviisauteen, mutta ei eskatolo-

iaan. Tdmd lienee ollut myds juutalaisuuden wvaltavirta, Josta
reettinen poikkeus on samarialainen Simon Magus. Jotta Jahven
monopolia el loukattaisi, niin eksorsismi lilttyi kokemusviisauteen.
'-Eskataingl,nen eksorsisml oli Jahven ykseyden toteutumista, Joten
Lk:n mukaan kristillisen uskon wvaikutuspiiriss#ikin ollut hereettizen
liikkeen johtaja Simon Magus sai eksorsismistaan tunnustuksen:
"Tdm#d mies on se Jumalan suurl, jota kutsutaan ‘'suureksi'. Lk

reagoi Simoniin samalla tavoin kuin Celsus Jeesukseen (ks. 4.3.2.).

et signo domna Artemix'; 237, Zolomone. Salomo liitetdin
demoneihin kolme kertaa Nag Hammanidin teksteissi: 'Maallman
alusta NH II, 5:107; Aadamin Apokalypsissa (NH V, 5: 78-79:
Totuuden testamentissa NH [X, 3:70.
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Eskatologisen eksorsistin itseymmarrys

3.1. Dokumentit Jeesuksen eksorsistisesta tolminnasta

rsismi on kuulunut Jeesuksen seuraajien kiytintdtn (Apt 5:16;
6:18). Epiteettld Feopciath! el toki liiteti Jeesukseen UT:ssa.! UT
taa usein paikoin myds Jeesuksen harjoittaneen eksorsismia (Mk
1:25: 5:8; 9:25; Mt 8:28-34). (1) Jeesukseen Illitetdiin

eksorsismikertomuksia. Esim. eksorsismi on laajin parantamizskerto-

musten kategoria Mk:n evankeliumissa.* Eksorsismi liittyy laajaan
synoptiseen traditiopohjaan.’ (2) Evankeliumeissa on myds sellaisia
 Jeesuksen gsanoja, jotka liittyvit eksorsistiseen tolmintaan.' Jeesuksen

viittaus Jumalan sormeen on nihty polkkeamiseksi maagizesta vannot-
tamisesta Ja Juutalaisesta riittitekniikasta (loitsut, amuletit). Jumalan
'sormi kuvaa Jeesuksen harjoittaman eksr:lrsismin vildttdvaa
helppoutta.® (3) Jopa Jeesus-llikkeen ulkopuoliset eksorsistit k#yttivit

Jeesuksen nimed eksorsismissa (ks. 4.2.2.). (4) Jeesuksen eksorsismista

!  Esiintyy UT:ssa wvaln kohdassa Apt 19:13. Muutamat tutkijat
paidtyviat myds tulokseen, ettd eksorsismi el juurikaan ollut
merkittdvd osa Jeesuksen julistusta (ndin mm. BORNKAMM 1960 ja
GOPPELT 1981).

? Néin TWELFREE (1986, 363); samaan tapaan korostaa myds mm. SMITH
(1978, 14): "Whatever their individual historicity, they prove
that Jesus was remembered as a miracle worker in the eallest
Palestinian churches". Ks. my8is TRAUTMANN 1880, 259. Vrt. sen
sijaan HOLLENBACH 1981, 568,

7 TRAUTMANN 1980, 263; PERRIN 1976, 65. SMITH (1978, 13) korostaa,
ettd evankeliumit ovat syntyneet poleemisessa tilanteessa.
Ihmekertomusten luonne on apologeettinen. Opetuslapset eivdt
luoneet (keksineet) tHssd tilanteessa Jeesusta [hmeidentekijdksi.
TWELFREEN (1986, 368) mukaan Jeesus el ollut 'vain' eksorsistl
vaan myds 'erittdin menestyvd' eksorsisti.

4 Esim. Mk 3:22-27; Mt 9:32-34; Mt 12:22-30; Lk 11:14-15; Lk
11:17-23. Jeesuksen sanojen traditio esiintyy sekd Mkissa, Q-
|8hteessd ettd Joh:n evankellumissa, Myts kohta Lk 13:32 on
joskus liitetty eksorsismiin (ks, PESCH 1976, 220-221 ja TWELFREE
1986, 365; DENAUXIN [1973, 245-285] mukaan Lk 13:32 on luettava
kuitenkin Lk:n redaktion tiliin), TWELFREEN (1986, 364) mukaan
Beelsebul-kiistan loukkaava materiaali vol olla perdisin vain
Jeesuksen eldm#n tilanteesta (ks. myds JEREMIAS 1971, 91 ja
TRAUTMANN 1980, 258).

3  FITZMYERS 1985, 922,


































































