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Ja kohe ajas Vaim Jeesuse korbe ja ta oli korbes nelikiimmend pdeva saatana kiusata. Ja ta oli
metsloomade seas ning inglid teenisid teda.

31. jaanuari 2021 jumalateenistuse pihikdne aluseks oli meil kirjakoht Mt 16:23, kus Jeesus vastab
oma esimese ja tdhtsama jiingri Peetruse targutusele: ,,Tagane, vastupanija [kr Zatavdg 'vastane,
stitidistaja']! Sa oled mulle kiusatuseks, sest sa ei motle Jumala, vaid inimese viisil.” Ja meenutuseks
niipalju, et see pihikone oli inspireeritud piiblteadlase Urmas Nommiku kolumnist 27. jaanuari 2021
Eesti Kiriku ajalehe numbris, kus ta taunib kristlaste hulgas levivat apokaliiptlist kdnepruuki.
Nimelt olevat teda keegi nimetanud saatanaks ja ta peab seda ebakohaseks. Pihikones aga mérkisin,
et Jeesus nimetas saatanaks isegi oma lemmikjiingrit, sest too kiusas teda oma sobimatu, inimlikust
piiratusest tuleneva targutusega. Voib-olla pidanuks prof Nommik oma tegudest otsima midagi
sarnast ega heituma, kui teda, inimlikku inimest nimetatakse vastupanijaks teise kristlase poolt, kes
iitles seda voib-olla Pitha Vaimu ajel. Seda voib juhtuda meie kdigiga.

See koik tuli mulle meelde seoses ténase kirjakohaga, kus evangelist Markus jutustab meile samuti
sellest, kuidas saatan Jeesust kiusas. Ja mulle tundus, et on tarvis tdhelepanu juhtida nende kahe
nimetatud kiusamise sarnasustele ja erinevusele.

Esiteks sarnasused. Mdlemal puhul kiusatakse Jeesust, Jumala Poega. Mdlemal puhul on tegemist
saatanaga (Peetrus ise muidugi pole saatan, kuid ta esineb sel hetkel tahtmatult saatana rollis).
Mbdlemal juhul kasutatakse eesti keeles sama sona ,,kiusatus®. Ja molemal juhul voidab Jeesus need
kiusatused dra — mis on muidugi Tema kui Jumala Poja puhul loomulik.

Kuid nende kahe kiusatusest koneleva kirjakoha esimeseks erinevuseks on see, et Peetruse puhul
kasutab evangelist Matteus kiusatuse puhul sdna okdvdarov 'loks, komistuskivi, vea pdhjustaja’,
kuid kdorbekiusatuse puhul kasutab evangelist Markus tegusona mepdlm 'proovile panema, 1idbi
katsuma' (mujal kasutatakse ka nimisGnavormi nelpacpog 'ldbikatsumine, proovilepanek').

Muidugi voib olla, et nende kahe eri sona puhul moeldakse iihte ja sama asja ning tegu on lihtsalt
stinoniitiimidega. Kuid kui uurida veidi nende kahe sona kasutust Uues Testamendis, siis vdib jouda
jareldusele, et sona skandalon kasutatakse pigem sellistel puhkudel, kus Jumala kési mangus pole.
Nt Ilm 2:14: ,,Kuid mul on pisut sinu vastu: sinu juures on neid, kes peavad kinni Bileami dpetusest,
kes Opetas Baalakit panema lisraeli laste ette piiiinispaela [ockdvoorov]: sddma ebajumalate ohvreid
ning hoorama.* Niisiis on tegemist on eksidpetajaga, kes piitiab inimesi Jumala juurest eemale
meelitada.

Sona peirazo voi peirasmos aga kasutatakse vahel ka sellistel puhkudel, mil kiusamine toimub
Jumala loal voi isegi heakskiidul. Ja selles seisnebki nende kahe kiusatuse teine erinevus.

Uks kohti UT-s, kus kiusamine toimub Jumala heakskiidul, ongi meie kirjakoht. On ju siin selgelt
Oeldud, et Jeesuse ajas kdorbe Pitha Vaim, seesama Vaim, kes just enne seda oli Jordani joe déres
pérast ristimist tuvi kujul Jeesuse peale laskunud.

Niisiis Jumal oli ndus sellega, et saatan saaks Tema Poega Jeesus Kristust kiusata! Miks sellist
kiusamist vaja oli? Esiteks selleks, et inimest Jeesust kohe kdige suurema katsumusega proovile
panna: kas Jumalinimene suudab vastu seista Jumala vastu tegutsevale langenud inglile ehk
saatanale. Teiseks aga oli sellist kiusamist tarvis selleks, et saatanale kohe algusest peale ndidata:
elusast peast Jeesust ei murra, ta suudab patust hoiduda ka kdige suuremate kiusatuste kiitkes.

Ja just seetdttu hakkab saatan hauduma plaani, kuidas Jeesust surmata, et tema hinge siis niimoodi
enda valdusesse saada. Kuid nagu me teame, ebadnnestus saatanal ka see iiritus, sest Jeesus tousis
surnuist tles.

Ka meie usuteel voib juhtuda, et satume kiusatusse. Kiillap juhtub seda tithedamini kui tahaksime.



Ent millal siis tabab meid skandalon ja millal peirasmos, st millal on kiusatuse pdhjustajaks Jumala
plaan meid lébi katsuda ja millal Jumalale vastanduvad joud?

Kahjuks pean iitlema, et ma vastust sellele kiisimusele ei tea. See selgub tagantjdrele, ent siis, kui
seisame kiusatusega vastamisi, me selle péritolu delda ei oska.

Toon niiteks selle paljurddgitud koroonaviiruse. Oleme just neil kuudel iga pédev selle viiruse ja
sellest tingitud kriisi, segaduse voi pahanduse kiitkes. Kuid kas oskame 6elda, kas see viirus tuleb
Jumalalt (voi Jumala heakskiidul) voi saatanalt? Olen kohanud mdlemat arvamust.

Ma ise iihes eelmise aasta jutluses véljendasin seisukohta, et see tuleb Jumalalt ja tdin argumendiks
VT loo Paabeli tornist, kus Jumal segas jumalavallatute inimeste keeled, et nad ei saaks tema
vastast vandendud haududa. Samamoodi voiks Jumal ju sellise viiruse kaudu katkestada inimlikud
globalistlikud ja Jumalat mittearvestavad poliitilised arengud: piirid tuleb kinni panna ja tiksteist
pigem umbusaldada.

Kuid kuulsin ka iihe kaaskristlase seisukohta, mis pidas voimatuks, et Jumal on sellise viiruse taga:
nii palju kristlikku t66d on selle tottu takistatud, kas Jumal tdesti sellist asjade kédiku talub? Ja voib-
olla on digus hoopis tollel inimesel, mitte minul. Sest peagi ndeme vdib-olla seda, et kirik saab selle
kriisi tdttu suure hoobi ja jumalavastased joud hoopis tugevnevad?

Tagasi minnes evangelist Markuse teksti juurde juhin tdhelepanu monele asjaolule, mis vodiksid
seostuda meie kristlase-eluga.

Meie kirjakohas ja paralleelkirjakohtades Mt 4:1-11 ja Lk 4:1-13, kus samuti sellest
korbekiusatusest koneldakse, mainitakse, et Jeesus oli korbes saatana (Mt ja Lk on teda nimetatud
kuradiks) kiusata 40 pdeva. Vahel jdéb neid kohti kommenteerivate inimeste kdnest mulje, et Jeesus
seal korbes lihtsal paastus, siis 10puks tuli talle ndlg kitte ja kurat hakkas oma kiusavaid kiisimusi
esitama. Sellest aga tulenevad igasugused paastuteooriad, millega piiiitakse 1dbi mingida seda, mida
Jeesus seal korbes vois tunda.

Siiski titlevad kolm siinoptilist evangeeliumi — Mt, Mk ja Lk — selgelt, et Jeesus aeti korbesse
saatana ehk kuradi kiusata. St Jeesust kiusati kogu selle 40 pédeva jooksul, mitte ainult 16pus, kus
kurat esitas talle kolm kiusavat kiisimust.

Kui vorrelda seda 40 pdeva inimese eluga, siis vOoib mdista, miks on elus vahetevahel kriisid.
Lihtsalt on sellised perioodid, mil inimene vdi lausa inimkond on kiusatud ja selle vastu pole mitte
midagi teha. Hada on selles, et meie oma inimlikus piiratuses ei tea, kui pikad need perioodid on,
enne kui me ei saa neile tagantjirele vaadata.

Juba mainitud koroonakriis voiks olla ka siin heaks nditeks, sest mitte kellelgi maailmas pole
aimugi, kui palju voi vihe aega see kriis veel kestab. Kuid leidub ka teisi kiusatusi. Nt kliima
soojenemine. Siin on tegemist palju pikema perioodiga, kuid ka selle puhul me ei tea, kui kaua
selline asi kestab ja millised on tagajérjed. Sellised protsessid ei piirdu inimese elueaga.

Kehvi perioode on ka meie enda elus. Vahel lihtsalt 1dheb halvasti ja seda pikalt. Mdni inimene voib
seda tunda lausa kogu elu 16ikes — elu tundub justkui raisatud ja mottetu.

Mida 6elda lohutuseks? Sedasama, mida iitlevad selles kiusamise loos lohutuseks evangelistid. Mt
4:11 seisab: ,,Siis jattis kurat Jeesuse rahule.” Lk 4:13 seisab: ,,JJa kui kurat kogu kiusamise oli
1opetanud, jattis ta Jeesuse moneks ajaks rahule.“ Meie kirjakohas evangelist Markus seda kiill e1
iitle, ent tema annab lugejale salmis 13 {ihe salapérase vihje: ,,Ja ta oli metsloomade seas...” Voib-
olla viitab see paradiisiaiale, kus Aadam ja Eeva enne pattulangemist elasid kogu looduga
harmoonias? Ja kui nii, siis tdhendab see sedasama, mida Mt ja Lk mirge kuradi poolse kiusamise
ajutise 16pu kohta.

Seega, kui suudame usus Jeesusesse need kriisiajad iile elada ja kindlaks jdéda, siis jitab kurat voi
saatan meid moneks ajaks rahule. Moneks ajaks sel juhul, kui meie elu jatkub. Sest pole mingit
alust arvata, et mingi kriis jaab meie elus viimaseks.

Evangelistid Markus ja Luukas lisavad loo 16ppu juurde ka selle mérkuse, et inglid tulid ja teenisid
Jeesust pérast selle raske perioodi 10ppu. Ka see on kosutav teadmine. Kui meie enda joud dra
16peb, siis saadab Issand meile ingleid appi — muidugi juhul, kui me ikka kiusatuses kindlaks jaame,
sest miks peaks Jumal meid aitama, kui talle selja pdorame?

Kokkuvdttes on meil Jeesuse kiusatuse loost Oppida kahte asja. Esiteks seda, et, vaatamata sellele,



et me ei tea, millise iseloomuga kiusatusega meil tegemist on, tasub ja on vdimalik jddda kindlaks
usus Jeesusesse. Teiseks aga seda, et kiusatused ja kriisid 10pevad alati dra ning neil pole
pohimottelist vOoimalust meie vahekorda Jumalaga kahjustada — jéllegi juhul, kui jddme usku
Jeesusesse. Sest kuradi tahe ja joud raugeb Jeesuse tottu ning meile saadetakse appi inglid.

Aamen.



