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Behold our God is appearing for us, and they that be in the light may see him, -- The true church is coming out of the
wilderness again, and the Beast and the false prophet cast alive into the lake of fire, and the Judgment of the great
Whore is come, the false church.'

Vedotessaan vuonna 1659 puritaaniparlamenttiin  kymmenysten kerddmisen lopettamiseksi,
seitsemantuhatta kveekarinaista eri puolilta Englantia julisti todellisen kirkon palaavan eri- maasta ja
vairan kirkon joutuvan tuomiolle. Luvassa oli Ilmestyskirjan sanoin tulinen jarvi vidriuskoisille ja
autuuden valo uskoville. Uusi maailmanjirjestys, maan paillinen tuhatvuotinen valtakunta oli koittamassa.

Julistuksensa kanssa kveekarinaiset eivit olleet yksin. Englantiin oli syntynyt sisillissodan ja sitd
seuranneen interregnumin aikakautena (vv. 1642—-1660) useita kymmenia kristillisia lahkoja ja radikaaleja
litkkeitd, jotka julistivat nykyisen maailman loppuvan ja milleniumin alkavan tavalla tai toisella lyhyen ajan
kuluessa.”

Millenaristinen ajattelu oli vahitellen voimistunut Englannissa, eurooppalaisten esimerkkid
seuraten, 1500-luvun lopulta ldhtien leviten aluksi puritaanien keskuudessa. Puritaaneiksi nimitetddn
kaikkia niitd, joiden pyrkimyksend oli kirkon sisiltd kisin saattaa loppuun anglikaanisen kirkon
keskeneriiseksi mielletty reformaatio.” Virallisen reformoidun teologian mukaisesti putitaanit kannattivat
aluksi niin kutsuttua jilkimillenaristista oppia, jossa tuhatvuotinen valtakunta kasitettiin metaforaksi,
osaksi nykyistd maailmajirjestystd ja jo kidynnissd olevaksi ajaksi. Sekd eurooppalaiset ettd englantilaiset
millenaristit katsoivat viimeisen milleniumin alkaneen noin 1300-luvulla ja paittyvin niin ollen
Kristuksen toiseen tulemiseen 2300-luvulla.*

Euroopassa kiyty kolmekymmentivuotinen sota ja sen mukana kulkeneet rutto ja nalinhiti saivat
kuitenkin eurooppalaiset millenaristit muuttamaan kisitystain milleniumin ajankohdasta. Kaikki merkit
heiddn ympirillddn viittasivat sithen, ettd viimeiset ajat olivat kisilld ja tuhatvuotinen valtakunta vasta
koittamassa.’

Eurooppalaisten esikuviensa mukaisesti myOs puritaanit ryhtyivit ajattelemaan milleniumia jonain
tulevaisuudessa koittavana asiana. Kimmokkeen muutokselle antoivat kuningas Kaarle I:'n (1625-1649)

kiynnistimit puritaanivainot. Vainot my0s muuttivat puritaanien kisityksen siitd, keneen henkil6ityi
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lopun aikojen olennainen merkki, antikristus. Yleiseurooppalaisesti antikristuksena oli pidetty paavia,
mutta puritaaneilla tima vaihtui kuninkaaseen, ja niin ollen Kaarle I:n mestaaminen vuonna 1649 oli
selked merkki lopun aikojen koittamisesta. Uuden maailmanjirjestyksen uskottiin koittavan vuosien
1666-1700 viliseni aikana — eri vuosilla oli omat kannattajansa.’

Puritaanit olivat millenaristeja anglikaanisen kirkon sisilld. Kirkon ulkopuolelle jattiytyi 1600-
luvun alkuvuosikymmenind kuitenkin kasvava joukko itsendisid ja separatistisia ryhmittymid, jotka
sisallissodan ja sitd seuranneen puritaanien hallinnon aikana synnyttivdt suoranaisia massaliikkeitd
thmisten hakiessa turvaa uskonnosta yhteiskunnan kaaoksen keskelld. Itsendiset opit levisivit esimerkiksi
erilaisten painotuotteiden avulla, ja erityisen tehokkaasti oppeja levitti Oliver Cromwellin armeija — siitd
tuli suorastaan maallikkosaarnaajien temmellyskenttd. Mutta varsinaisten lahkojen syntymisen mahdollisti
se, ettd maalliset kokoontumiset sallittiin sisillissodan alussa.’

Kiytinnossd kaikki ndmid uudet lahkot ja litkkeet odottivat valittémasti tapahtuvaa Kristuksen
toista tulemista ja sen mukana tulevaa uutta maailmanjirjestystd, tai ainakin hyédynsivit apokalyptitkan
kielta julistuksissaan. Millenarismin ne olivat omaksuneet puritaaneilta, jotka seurakunnissaan levittivit
oppia. Uudet liikkeet kuitenkin erosivat puritaaneista ja toisistaan siind, millaiseksi ne kuvittelivat
milleniumin ja miten ne pyrkivit milleniumia toteuttamaan. Karkean jaon voisi tehda yhteiskunnallisesti
suuntautuneiden ryhmittymien ja uskonnollisemman milleniumin kannattajien vililla.*

Yhteiskunnallisen millenarismin ddrimuotoa edusti Fifth Monarchy Men -niminen ryhmittymd.
Liike syntyi pian Kaarle I:n mestauksen jilkeen vuonna 1649 ja se koostui padasiassa kasityOlaisist,
kiertdvistd tyomiehistd ja oppipojista. Liikkeen nimi tuli Danielin kirjan seitseminnestid luvusta, jossa
kerrotaan kuinka nelji suurta monarkiaa tuhoutuisi lopussa ja korvattaisiin Jumalan ja pyhimysten
hallinnolla, viidennelld ja viimeiselli monarkialla (Dan. 7:3-27). Liikkeen kannattajat uskoivat
antikristuksen kukistuvan vuonna 1666, joten millenium oli koittamassa kiytinnéssi valittomasti.”

Viidennen monarkian kannattajat nikivit milleniumin ensisijaisesti poliittiseksi ja sosiaaliseksi
kysymykseksi. Uudessa maailmanjirjestyksessd Jumalan viliintulon ansiosta kuninkaat kukistuisivat ja
syntyisi uusi hierarkia, joka perustuisi thmisten hurskauteen: hyvit, joita kutsut- tiin pyhimyksiksi tai
vapaiksi miehiksi, hallitsisivat ja huonotapaiset olisivat heidin ofjinaan.'’ Mitiin ei ihmisiltd puuttuisi:

There shall be no outward thing wanting to the Saints, that may make their life outwardly comfortable: — the Lord
hath promised that his people shall enjoy it, in these times. — No infant of days shall die; — for they shall live till they

be an hundred years old."

Jumala oli luvannut kaikkea maallista yltakyllin, minka lisaksi kaikki eldisivit vahintddn satavuotiaiksi.

Tastd huolimatta ihmisten toimia edelleen tarvittaisiin yhteiskunnallisten epikohtien
poistamiseksi. Koyhit esimerkiksi eldtettdisiin pakkotyolld, joka maksettaisiin valtion kaivosten tuotolla.
Thmisten pahat tavat kitkettiisiin pois tiukalla Mooseksen lakien noudattamisella.'”

Viidennen monarkian miehistd teki dériliikkeen heiddn kisityksensi siitd, ettd heiddn oikeutensa
ja velvollisuutensa oli toteuttaa uusi maailmanjirjestys Jumalan apuna. Ensisijaisesti he pyrkivit
aktiiviseen poliittiseen toimintaan Kristuksen valtakunnan muodostamiseksi, mutta timin lisiksi he
uskoivat, ettd tarvittaessa oli turvauduttava myos vikivaltaan antikristuksen kukistamiseksi. Antikristus
oli vililli paavi, vililli Oliver Cromwell tai joku muu riippuen siitd, kenet he milloinkin mielsivit
vihollisekseen. Radikaaleimmat jdsenet olivat osallisina muutamissa suunnitelmissa kuninkaan
salamurhaamiseksi 1660-luvulla. Kiihkea litke kulutti kuitenkin pian intonsa loppuun, koska tuloksia ei
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ndyttinyt syntyvin, ja rivijasenid alkoi vahitellen liittyd kveekareihin ja muihin hiljaisiin yhteis6ihin.
Vuonna 1666 liikkkeen kannattajat eivit tehneet minkddnlaista yritystd synnyttdd maailmanloppua.
Lopullisesti liike lakkasi olemasta 1680-luvulla.”

Toinen, joskin lyhytikéiseksi jadnyt yhteiskunnallisesti suuntautunut ryhmé oli diggerit eli kaivajat.
Kaivajat olivat joukko maattomia thmisid ja yhteiskunnan kéyhimpid, jotka valtasivat kylien yhteismaita
ja muodostivat niitd viljelemddn yhteis6jd, joissa pyrittiin yhteisasumiseen ja yhteisomistamiseen.
Kaivajayhteis6jen opillisena isind oli Gerard Winstanley (1609-1660), jonka varhaisissa kirjoituksissa
paino oli millenarismilla. Hinen mukaansa Jumala oli muodostamassa uutta kollektiivista harmoniaa
englantilaiseen yhteiskuntaan toimimalla yksittdisten ihmisten kautta. Hin uskoi, ettd Adamin ajasta oli
kulunut 6000 vuotta ja ettd seitsemis ja viimeinen tuhatvuotiskausi oli koittamassa pedon merkin vuonna
1666. Hinen millenarisminsa oli passiivista: ihmisten tuli odottaa toista tulemista, joka lopettaisi kaiken
maallisen toiminnan, kuten omistuksen, kaupankiynnin ja hallinnon. Jumalan viliintulolla saavutettaisiin
tiydellinen moraalinen yhteiso.'

Kaivajayhteis6jen syntyessi vuonna 1649 oli Winstanleyn passiivinen millenaristinen utopia
kuitenkin vaihtunut aktiivisempaan, erddnlaiseen esikommunistiseen utopiaan, jossa Jumalan
vaikutuksella ei ollut endi niin suurta merkitystd. IThmiset muutettaisiin moraalisiksi olennoiksi valtion
totalitaarisen kurin avulla. Sysdyksena uuden yhteiskunnan synnylle toimisi yksityisen maanomistuksen
poistaminen, mihin kaivajayhteiséissd pyrittiin. Winstanleyn ajatus ilmeisesti oli, etti maanomistus
romahtaisi itsestain, jos maanomistajien ja -viljelijéiden tyévoima siirtyisi niihin kaivajakommuuneihin.
Romahduksen tapahduttua maat jaettaisiin maattomille ja uusi yhteiskunta rakennettaisiin maatyon
varaan. Yhteiskunta pidettiisiin kurissa lakien avulla ja hallinnon tehtdvini olisi kontrolloida ihmisten
tapoja. Tarkoituksena oli palauttaa yhteiskunta sithen puhtaaseen ja synnittéméan tilaan, jossa se oli ollut
ennen lankeemusta."”

Winstanley ei organisoinut kaivajayhteis6jddn, silld han koki ne vain lyhyeksi vélivaiheeksi matkalla
tulevaan yhteiskuntaan. Tdstd syystd yhteisot olivat hajanaisia ja vailla johtajia, ja ne kukistuivat vajaassa
vuodessa valtaapitivien ja maanomistajien noustua vikivalloin niitd vastaan. Ajatusta maanomistuksen ja
-vuokraamisen oikeudenmukaistamisesta pidettiin jonkin verran esilli parlamentissa timan jalkeenkin,
mutta restauraation jilkeen ajatus haudattiin lopullisesti."®

Milleniumin odotus ei ollut kaikille ryhmille pelkkéda yhteisen hyvin tavoittelua, vaan se saat- toi
saada itsekkaitdkin muotoja. Itsekkyyskin perusteltiin uskonnolla. Armo-opin saattoi kisittdd niin, ettd
koska pelastus tapahtui yksin armosta, ei moraalisten lakien noudattamisella ollut mitain merkitystd. ”--
doctrine of the Gospel is not what we should do to God, but what we should receive from him.”"” Thminen kisitettiin
uskonnossa vastaanottavaksi osapuoleksi, jonka el tarvinnut antaa Jumalalle mitddn vastikkeeksi
pelastumisestaan.

Taman ajatuksen omaksuivat ’ranterit’ eli saarnaaja-liike, joka kukoisti parin vuoden ajan Kaarle
I:n mestaamisen jalkeen. Kuninkaan mestaaminen aloitti litkkeen kannattajien mukaan Hengen ajan, jossa
Jumala inspiroisi ihmisid suoraan ja nimi saavuttaisivat tiydellisyyden. Koska Jumala oli jokaisessa
thmisessd, oli ihmisten tekojen mahdotonta olla syntid. Téhdn uskovan oli sallittua tehdéd rankaisematta
tekoja, joita yleisesti pidettiin moraalittomina ja joista puritaanisaarnaajien mukaan joutui helvettiin.
Osoittaakseen olevansa vapaita synnistd ranfer-likkeen jisenet uhmasivat julkisesti puritaanien
moraalikoodeja esimerkiksi yllapitimalld julkisesti suhteita useisiin naisiin samanaikaisesti. Litke kannatti
universaalia rakkautta ja vastusti mm. organisoitua kirkkoa, Raamatun pyhyytti seki helvetin ja Paholaisen
doktriineja."

Ranter-liike loppui nopeasti valtiovallan annettua vuonna 1650 lain, joka tuomitsi kaikki liikkkeen
perusopit, kuten ykseyden Jumalan kanssa, taivaan ja helvetin kieltimisen ja moraalittoman kaytoksen
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sallimisen. Koska ranter-liikkeen doktriinit eivit innostaneet kannattajiaan marttyyriuteen, riitti muutama
kuukausi vankilassa yleensd kddnnyttimain ranterin yhteiskunnan normien pariin, ja liike katosi
nopeasti.”

Edelli esiteltyjen yhteiskunnallisesti suuntautuneiden ryhmien lisaksi oli my6s lopun ajan liikkeita,
joille milleniumi oli ennen kaikkea uskonnollinen kysymys. T4llainen liike oli kveekarit eli Sociezy of Friends.
Kveekarilitke syntyi Pohjois-Englannissa noin vuonna 1649 ja levisi sielti nopeasti ympiri Englantia,
Uuteen-Englantiin ja Manner-Eurooppaan. Noin 60 000 ihmistd kadntyi kveekariksi ensimmiisen
vuosikymmenen aikana, miki oli enemmin kuin mihinkidin muuhun lahkoon.”

Kveekarit uskoivat, ranterien tavoin, Jumalan olevan lisna jokaisessa, mitd he kutsuivat "Valossa’
elimiseksi. Tdstd eldvin Jumalan kokemisesta kveekarit tekivit kuitenkin tdysin pdin- vastaiset padtelmat
suhteessa syntiin kuin ranter-liikkeen kannattajat. Kveekareille Valossa eliminen tarkoitti mahdollisuutta
tavoitella synnittémyyttd tissd elimissi: Kristuksen voima kuljettaisi uskovan lankeemusta edeltdviin
paratiisiin, mikd mahdollistaisi ihmisen voiton synnistd. Aikalaisten oli vaikea hyviksyd ajatusta
synnittomyydesti ja kveekateita vainottiin runsaasti.”’

Valossa elimisen ajatus toi kveekareille mydskin tdysin muista ajan lahkoista poikkeavan
kisityksen lopun ajoista. George Fox (1624-1691), kveekareiden henkinen oppi-isd ja johtaja, julisti
Kristuksen tulleen opettamaan kansojaan itse, mika tarkoitti sitd, ettd ymmarrys Raamatun kirjoituksista
saatiin Pyhdn Hengen antaman suoran kokemuksen avulla. Tédssd uskovan kokemuksessa Kristus tuli aina
uudelleen maan piille, ylosnousten niin henkisesti kveekarien sieluissa. ** Kveekareiden mukaan
Kristuksen toinen tuleminen oli siis jo alkanut, eiki sitd tarvinnut odottaa samalla tavoin kuin muut lahkot
odottivat.

Maailmanloppu nayttiytyi kveekareille my6s profetioissa. Fox itse sai kokemuksia, joissa hin
todisti maailman lopussa Johanneksen ilmestysti:

I saw there was a great crack to go throughout the earth, and a great smoke to go as the crack went; and that after the
crack there should be a great shaking. This was the earth in people’s hearts, which was to be shaken before the Seed of
God was raised ont of earth.”

Jérisevd maa vapauttaa Jumalan siemenen. Tdmi naky nousi suoraan Ilmestyskirjan kohdasta, jossa
maanjiristys kumoaa luonnon jirjestyksen (Ilm. 6:12-14). Samalla kohdalla kveekarit selittivit myos
uskonkokemukseensa liittynyttd fyysistd vapinaa, joka oli antanut liikkeelle sen elimiin jddneen
pilkkanimen Quakers, vapisijat. Ruumiin vapina oli timi Ilmestyskirjan maanjaristys, jossa Jumalan
siemen pyrki murtautumaan ulos maallisesta ruumiista. Ilmestys- kirjan suuret taistelut muuntuivat
kveekarien sanomassa siséiseksi lihan ja hengen viliseksi taisteluksi, jolloin jokaisella tihin taisteluun
astuneella lopun ajat alkoivat nyt’.**

Kveekarien lopun ajat eivit kuitenkaan olleet pelkkad yksittdisten ihmisten sisdistd kamppailua.
Elivin Jumalan kokemisellaan he asettuivat ryhmidnd suoraan Kiristuksen hallinnon alaisiksi, silld
kveekarit toimivat sisdisen Jumalan kiskyjen ohjaamina. Niin Ilmestyskirjan kuvaama Kiristuksen
maanpiillinen hallinto oli heille jo koittanut. Tdma hallinto etenisi usko- vien kddntymisen voimalla,
kunnes koko maailmasta tulisi osa Kristuksen pyhii valtiota.”

Huolimatta siité, ettd henkilokohtainen toinen tuleminen oli jo uskoville koittanut, oli Kristuksen
ruumiillinen toinen tuleminen kuitenkin vield edessd. Tuolloin Jumala palauttaisi kaikki asiat kuten
ilmoitettu oli ja Kristus nostattaisi kaikki kuolleet: ”Christ is restoring all things into their place, as they were in the
beginning, and reconciling in one, by his power, things in heaven and things in earth--"*° Kristuksen tulo maan piille
ja kuolleiden ylé6snousemus olisi lopullinen voitto. Sen ajankohtaa ei kuitenkaan mairitetty.
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Vaikka lopun ajan lahkoja oli Englannissa lihes kaksi sataa, eivit kaikki englantilaiset odottaneet
toista tulemista, ja he olivat enemmisténd puritaanihallinnonkin aikana; lahkoihin kuului alle kuusi
prosenttia vaestostd. Monarkian palauttamisen jilkeen myds anglikaaninen kirkko palautettiin ja
millenarismi lakkasi olemasta hyviksytty oppi. Kuningas antoi nopeassa tahdissa asetuksia, joilla pyrittiin
lopettamaan harhaoppisten ja radikaalien ryhmien toiminta. Asetusten perusteella tuhansia itsendisten
litkkeiden kannattajia vangittiin ja tuhansia pakeni maasta. Vainot kestivit lihes 30 vuotta pédttyen vasta
vuonna 1689 annettuun suvaitsevaisuuslakiin. Tuona aikana lidhes kaikki siséllissotien aikana syntyneet
millenaristiset lahkot katosivat, kiytinndssi vain kveekarit jaivit jiljelle. Vainot saivat kuitenkin heidatkin
lopettamaan toisen tulemisen odotuksen, kiddntymadn sisadnpiin ja organisoitumaan perinteiseksi
kirkoksi. Millenarismi ei endd innostanut laajoja joukkoja, se jii vain akateemisten ajattelijoiden
harrastukseksi. Maailman loppumista ei endd kisitetty vélittomaksi vaan tapahtuvaksi jossain kaukaisessa
miirittimattomissi tulevaisuudessa. Lopun ajat lakkasivat olemasta lisni.”’
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