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Prelaadi kiri (aprill
2011)

Piiskop Echevarria valjendab
lootust, et Paavst Johannes
Paulus II 6ndsakskuulutamine
on nagu Piitha Vaimu tuuleiil,
“mis voiks aidata paljusid
inimesi poorduda ja uuesti
Jumala lahedust tunda”.

15.04.2011

Mu armsaimad: hoidku Jeesus minu
titreid ja poegi!

Kindlasti hindame me alati
erakordseid rikkusi, mida Kirik meile



Jumalasonaga pakub. Kuid tehkem
seda eriti Paastuajal, sest see aitab
meil vaimulikku energiat uuendada
ja kindlalt Ulestdusmispiihadele
vastu minna. Kui me Jumalasona
vaatleme ja sellesse siivendame,

et seda paev-péevalt 1abi elada

, Kirjutab Paavst, dpime me tundma
uht vaga vaartuslikku ja
asendamatut palvevormi. Sest
tihelepanelik Jumala kuulamine
on toiduks sellel meie usu
teekonnal, mida me Ristimise
paeval alustasime. [1]

Sellel palverdnnakul on meil juhiks
Kristus, meie Issand. Ja veel enam, ta
ise utleb meile: Mina olen tee, tode ja
elu. [2] Puha Augustinus
kommenteerib seda Johannese
Evangeeliumi 16iku jargmiselt: See ei
tdhenda seda, et sa pead Uritama,
“leida teed tde ja diguse juurde”; ei,
kindlasti mitte. Touse tlles, magaja!
Tee ise on sinu juurde tulnud ja sind



unest dratanud. Niisiis, touse tles ja
mine![3]

Paastuaja viimased nddalad on heaks
voimaluseks, et 1dbi vaadata need
kavatsused, mis me

Paastuaja alguses endale tegime ja
uuendada oma soovi, et voiksime
hasti Vaikse nadala ja
Ulestdusmispiihade vastuvdtmiseks
valmistuda. Meie juhtmotiivideks
voiksid olla need Evangeeliumi
tekstid, mida jargnevatel
puhapéaevadel Missal loetakse, nagu
utleb ka Benediktus XVI oma selle
aasta sonumis. Muidugi oleks kasulik
ka ennast teiste nende nddalate
tahtpdevade ja siindmustega kurssi
viia, nagu naiteks Johannes Paulus II.
kuues surma-aastapéev 2. aprillil ja
tema ondsakskuulutamine 1. mail.

Johannes Paulus II teisele poole
siirdumise aastapidev meenutab
meile Jumalale truu olemise eeskuju,
mida see Piha Isa Kirikule ja kogu



maailmale naitas. Stuigav jalg, mille
tema puha surm kogu maailma jattis
ja samuti see erakorraline inimvool,
koigist vanuseruhmadest, aga eriti
need noored inimesed, kes tulid
Rooma selleks, et tema surnukeha
juures palvetada, olid saravaks
naiteks sellest, et usk on paljudes
inimeste elav, vaatamata sellele, et
see vahel jaab

kas mone harjumusliku rutiini voi
lihtsalt patu taha varjatuks. Kuid nij,
nagu neil ununstamatutel paevadel
aprillis 2005, piisab Piha Vaimu
hingust selleks, et paljud inimesed
vOiksid toeliselt péorduda ja uuel
viisil Jumala ldhedust tunda.

Moni aeg parast seda, 19. aprillil,
kordus jalle samasugune tileloomulik
reaktsioon Paavst Benediktus XVI.
paavstiks valimise puhul. Tol ajal
olime me imetlevad, veendunud ja
tanulikud tunnistajad sellest, mida



Puiha Isa Missal oma Pontifikaadi
alguses rohutas: ”Kirik elab!” Ja

tOesti, ei ole voimalik, et ta alla kaiks
- isegi siis, kui tundub, et ta vahel
00tsub - sest Troostija seisab tema
korval ning tema Peaks on
ulestdusnud ja kirgastunud Kristus,
kogu loodu Kuningas.

See usuteadmine on meie lootuse ja
uleloomuliku optimismi purunematu
kalju. ” Jumal, meie

Isa — armastav Isa, kes kaitseb meid
nagu oma silmateri, nagu see
Puhakirja vahendusel meie motetes
heliseb — Jumal ei jaa pealtvaatajaks
ning ta puhitseb oma Poja rajatud
Kiriku Pitha Vaimuga”

[4]. Need puha Josemaria sdonad
annavad meile alati kindlust ja
troosti, vaatamata koigile
takistustele, mis koigil aegadel
randava jumalarahva ees seisavad.”
Kuid



me voime kindlad olla,

” jatkas ta, ” et pitha Kirik on
purunematu. (...) Kuid Kka siis, kui
voime naha julguse taga palju
silmakirjalikkust, jaab alati ja ikka
- otsustavalt ja salgamata, isegi kui
selle mote jaab varjatuks —
Kristuse Thu miustiline tegelikkus:
meie Issand ise, Piitha Vaimu
tegutsemine, Isa armastusvairne
kohalolek ”[5].

Eelseisev Johannes Paulus II
ondsakskuulutamine on minu
arvates uks jarjekordne naide
Kristuse mustilise ihu pithadusest,
Piha Vaimu uuendavast joust ja
Jumala, Isa halastusest, ihesdnaga
Puhima Kolmainuse pusivast
armastusest Kiriku vastu. Ma palun
Jumalat selle

eest — olles samal ajal taiesti
veendunud -, et selle puha Paavsti
Kiriku ja kogu maailma aualtarile
ulendamine kutsub esile usklike



laine, kes véljendavad armastust ja
tdnu meie Issandale ning kes
lootusega meie ema, Kiriku poole
poorduvad. Mind on alati vaga

liigutanud, et Johannes Paulus II
kasutas truudusest koneledes sama
valjendit, kui ptiha Josemaria ja ta
utles, et jareleandmatuks ndudeks on
lojaalsus, ”jarjepidevus” labi paljude
aastate.

Valmistugem niisiis
Ulestdusmispiihadeks, nagu ma Kirja
alguses utlesin ja vaadelgem oma
isiklikus palves nende nadalate
liturgia Evangeeliumi tekste.
Kontrolligem ennast julgelt, et ndha,
kas oleme Kristust 1dhedalt saatnud
ja kas me teeme seda ka edaspidi, kas
me kuuleme teda ja kas ka viime
seda ellu, mis ta meile utleb, kas me
ikka tdesti ei taha teda tiksi jatta?

Paastuaja neljandal puhapéaeval
loeme me stseeni pimeda
tervekstegemisest, milles Kristus



ennast Elu Valgusena néitab. Ta pani
pimedale mingit tolmust tehtud
tainast ja oma jumalikku siilge
silmade peale ning utles: Mine pese
end Siiloahi tiigis! Siiloah on tolkes
“Lakitatu”. Siis pime ldks ja pesi ning
tuli tagasi ndagijana. [6] Seejarel toob
Evangelist meie ette dialoogi Jeesuse
ja selle mehe vahel. Selles kiisimuses,
mis Jeesus pimedale esitas, peaks
igatiks nagema kui isiklikku
kisimust minule endale: ”Kas sa
usud Inimese Pojasse?”[7] Kas sa
usud toeliselt — niisiis mitte ainult
moistusega, vaid ka siidame ja
tahtega, kogu oma olemusega -, et
Kristus on Lunastaja, et ta on
inimesekssaanud Jumala Poeg, kes
on sinu ja minu parast surnud ja ules
tousnud? See usutunnistus, mida me
Ulestdusmisvigiilial pidulikult
uuendame, kohustab, et see holmaks
kogu meie elu, jatmata ruumi
egoistlikele plaanidele v6i oma kitsa
“mina” taha pugemisele. Proovigem



kdhklemata ja rod0muga selliseid
plaane véaltida, mis,

isegi kui nad on vaga targalt
koostatud, ei oma kohta selles
PLAANIS, mis on Jumalal meie jaoks.
Néahkem vaeva ja puudkem jarele
moelda, kuidas voiksime aidata ka
teistel Jumala valgusele silmi avada;
ja palugem Jumalalt alandlikult usu
armu iseendale ja teistele.

Sellele jargneval pihapdeval,
Paastuaja viiendal puhapéaeval
kuuleme me lugu Laatsaruse

ules dratamisest. Jeesus teeb
muljetavaldava ime, mis on tema
jumalikkuse kdnekaks ndaiteks; sest
kes muu suudaks elu tagasi anda
inimesele, kes on juba ammu surnud,
ainult Jumal ise. Issand kutsub meid
nagu Martat, Laatsaruse dde: Mina
olen lilestousmine ja elu. Kes minusse



usub, see elab, isegi kui ta sureb.
Ukski, kes minusse usub ja sureb, el
sure alatiseks. Kas sa usud seda?

[8] Ja see naine ei kdhkle, ega viivita,
et vaatamata ilmselgele ja
ebameeldivale

tosiasjale, et tema vend on tdesti
surnud, oma usku elu ja suma
Jumalasse tunnistada: Jah, Issand, ma
usun, et sina oled Messias, Jumala
Poeg, kes peab maailma tulema. [9] Ja
ime saab teoks ning sellised imed
juhtuvad ka meie ja paljude nende
elus, kes Jeesust tema teel saata
tahavad, kui me ainult usume. Piitha
Josemaria iitles selle kohta: ”Ara
kaota iial lootust. Laatsarus oli
surnud ja hakkas juba lagunema:
”JTam foetet, quatriduanus est
enim” — Ta lehkab juba, sest ta on
juba neljas paev.itleb Marta
Jeesusele. Kui kuuled, mida Jumal
sulle iitleb ja jargid seda — Lazare,



veni foras!” — Laatsarus, tule valja!
— siis naased sa Ellu” [10].

Selle selge pilguga, mille Jumal talle
kinkis, et Puhakirja maoista, soovitas
meie Asutaja tihti seda stseeni
vaadelda. 1964. aastal utles ta
vaatluses tihele vdiksele grupile:
”Moeldes selle

perekonna rodmule, kes oli selle ime
tunnistajaks, moeldes Jeesusele
enesele, kelle siida juubeldas, sest
teised olid dnnelikud — samamoodi,
siis kui ta Marta ja Maarja pisaraid
nahes nuttis -, meenus mulle uks
lihipalve, mida me nii sageli
lausume: omnia in bonum! (Rm 8, 28),
Jumal laseb koik tulla heaks. Ka
kannatuse, kui me sellese targalt

suhtume ja oma piiratud fantaasiaga
rumalusi valja ei métle. Mis iganes
ka meie elus ei juhtuks, kui me endid
ainult Jumala katte usaldame, leiame
me rahu ja jou, sest tema arm teeb
meist tegusad tooriistad”



[11].

Palmipuudeptiihaga 16peb Paastuaeg
ja algab Vaikne N&dal. See on nagu
varav, mis meile neil Lunastusloo
otsustavatel padevadel avaneb.
Vaiksel Neljapéeval puhitseb piiskop
koos oma

preestritega ja jumalarahva osavotul
puha Missat. Selle Missa ajal
onnistatakse 0li, millega puhitsetakse
altareid, salvitakse katehumeene, kes
Ristimise kaudu sarnaselt, nagu
altarid, Jumalat teenima asuvad ning
0li, mida kasutatakse ka Haigete
Salvimisel. Siis puihitsetakse ka
kriisam, mida kasutatakse
Kinnitamise sakramenti jagades,
mille 1abi kristlane saab taisealiseks
Kristuses. Selle puihitsemise ajal
uuendavad preestrid oma
preestrilubadused, mis nad andsid
preestrikspuhitsemise paeval. Kdik
preesterliku rahva litkkmed,
puhitsetud preestrid ja ilmikud, on



sellel liturgilisel puihitsemisel
saladuslikul viisil thenduses. Milline
hea vdimalus, et Jeesust, Igavest
Ulempreestrit, veel tungivamalt
paluda, et oleks palju ptuhasid
preestreid ja et usklikud ilmikud -
mehed ja naised — voiksid tdeliselt
oma isikliku puihaduse eest paluda!

Samal dhtul meenutame me Missal in
Cena Domini erilisel viisil Armulaua
ja preestriseisuse sisseseadmist.
Tdnane sakramentaalne ettekujutus
Paasao0 saladusest, tdnane Rist, mida
Issand Viimsel Ohtusé6maajal juba
ette aimata laseb, on iga kord,
Armulaua puhitsemise juures
reaalselt kohalolev, kuid Vaiksel
Neljapaeval vaga erilisel viisil.
Lubagem, et see Kalvaaria méel
toodud ohvri ajatu aktuaalsus meid
sisemiselt puudutaks ja kaasa
haaraks, eriti Missal in Cena Domini.
Sel paeval lausub preester Rooma
kaanoni sdnadega: Oma kannatuse



eeldhtul - see tahendab tana - vottis
ta leiva oma puhadesse ja
auvaarsetesse kitesse...

[12]

Palugem Pihimat Kolmainsust, et
voiksime alati sellest Kristuse
ulevoolavast armastusest teadlikud
olla. Ta ei andnud mitte tiks kord
oma elu ristil, vaid ta seadis sisse
Euharistia ja preesterkonna, et
voiksime kuni tema auvaarse
taastulekuni aegade 10pus alati ja
koikjal toeliselt tema Lunastusohvri
eluandvast puudutusest osa saada.
Laskugem “palves polvili selle suure
saladuse ees, halastuse saladuse ees.
Mida veel oleks vdinud Jeesus meie
heaks teha?

Toepoolest, Euharistias nditab ta
meile oma armastust, mis on taiuslik,
armastus, millel ei ole piire”[13].

Vaikse Neljapaeva dhtumissa juhatab
meie motted Jeesuse kannatusele ja



surmale jargmisel pdeval. ”See on
lahutamatu side Viimse
Ohtusd0maaja ja Jeesuse surma
vahel. Esimesel juhul kingib Jeesus
meile oma Thu ja Vere, st. oma maise
eksistentsi, iseennast, vottes vastu
surma ning muutes selle armastuse
aktiks.”[14] Sel pdeval Puha Risti
austades, tahame me Vabastajale
siirad tanusonad oelda, milles
sisaldub soov, talle vaga truu olla ja
puhaduse teed pusivalt ja rodmsalt
edasi kaia.

Ja nii jduab meie ette Ulestdusmise
eeldhtu. Oodates Kristuse 16plikku
voidutsemist, Vaikne Laupdev on
vaikuse ja motiskluse péev. Altarid
on tihjad, Missat ei toimu ja me
naeme, et ka

Altarisakrament on teise kohta ara

viidud, juhuks, kui on vaja kellelegi
surijale Armulauda anda. Sel aastal
langeb Vaikne Laupédev 23. aprillile,



mis on Piitha Josemaria esimese
Armulaua ja Kinnitamise aastapaev.

See olukord, kui Missat pithitseda ei
saa, tuletab mulle meelde, kuidas
meie Asutaja oma kuldsel
preestrikspuhitsemise aastapdeval
Missat pidada ei saanud, sest oli
Vaikne Laupéev. Kuid vaatamata
sellele oli kogu tema péev alati nagu
Missa, sest ta oli vaga tihedas
uhenduses Ristiohvriga, mis oli sel
puhul voibolla isegi veel aktiivsem,
kui tavaliselt. Palugem selle
Paasatriduumi ajal eriliselt tema
eestkostet, et voiksime alati
voimalikult tihedalt selle Kristuse
Ohvriga, eneseohverdamisega
uhenduses olla.

Suurel Paasavigiilial ” uuendame me
oma ristimislubadusi, et Kristus on
meie elu Issand, selle elu, mille
Jumal meile kinkis, kui me ” vee ja
Piitha Vaimu ldbi uuesti siindisime,
ning me uuendame ome kindlat



otsust, sellele armastuse toole
vastata, et voiksime tema jiingrid
olla ’[15].

Lopuks tulen ma jalle oma tavalise
palve juurde: palvetage minu
palvesoovide eest. Neil viimastel
nadalatel, nagu ma juba teile
teatanud olen, seisavad esikohal
Jaapani maavéarina dudused ja
sOjalised kokkupdrked erinevates
maades, eriti Elevandiluurannikul ja
Liibuas. P60rdugem Litaanias
usaldavalt Maarja, Rahu Kuninganna
poole. Olgem 19. aprillil ka
uhenduses Piitha Isaga, sest siis on
tema Paavstiks, kui Peetruse
jarglaseks valimise aastapéev. Paluge
ka minu eest, sest 20. ndal algab mul
jarjekordne aasta Opus Dei
prelaadina Kiriku teenistuses.

Ma onnistan Teid oma armastusega!
Teie Isa

+ Javier
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