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Jelenések 12 -14:

Krisztus és a Sárkány közötti harc

Mint minden egyes korábbi szakasznál
, úgy itt is visszatérünk jelen üdvkorszakunk kezdetére, azért, hogy még egyszer bejárjuk ugyanazt a terepet. Minden egyes látomásnál egy újabb utazást teszünk, mely keresztülvisz bennünket a jelen korszak teljes szakaszán: Krisztus első eljövetelétől második eljöveteléig. A látnok félreérthetetlen szimbolikában visszavezet Krisztus földreszületésének és mennybemenetelének pillanatáig (12,1-5).  És a látomás nem ér véget addig, míg a látnok Valakit ülni nem lát a trónon, hasonlót az ember Fiához, fején arany koronával s kezében éles sarlóval. (14, 14.kk). Az ítélet napját látjuk újra elérkezni. 

Tehát, amint már utaltunk erre
, a tizenkettedik rész egy újabb, kisebb szakasz kezdetét képezi, mely sorrendben immár a negyedik. De nemcsak ennek, hanem úgyszintén a könyv második nagy egységének a kezdeténél is vagyunk (lévén, hogy a könyv két fő részre oszlik). A könyvnek ez a második fele, a 12-22. részeket öleli fel. Ez egy egységet képez. A fő személyiségek, karakterek, szereplők, melyek feltámadnak Krisztussal és az ő egyházával szemben, be vannak mutatva a 12-14. fejezetekben. Ezek a következők: a sárkány, tengerből feljövő fenevad, a földből feljövő fenevad, Babilon, s a fenevad képét viselő emberek. A következő látomások elénk tárják, mi történik ezen antikrisztusi erők mindegyikével: a fenevad képét viselőkkel (15-16.részek); a parázna Babilonnal, a két fenevaddal (17-19.részek); és végül a Sárkánnyal, 20-22.rész. 

Világos tehát, hogy a könyv első felében bemutatott nagy központi téma folytatódik a második egységben is. Ez a fő tárgy vagy üzenet, amint már kimutattuk, nem más, mint a Krisztusnak s az ő Gyülekezetének győzelme a Sárkány s az ő segítői felett. De miközben a könyv első felében az egyház és világ közötti küzdelmet láttuk lefestve, a könyv második egysége ennek mélyebb hátterébe enged betekintést. Most már sokkal világosabban látjuk, mint az előbbi egységben, hogy a Gyülekezet és a Világ közti konfliktus csak külső kifejeződése a Krisztus és a Sátán (sárkány) közötti háborúnak.

Érdemes megfigyelni, hogy a 12. részben a Sátán először úgy van lefestve, mint aki Krisztust szándékozik elpusztítani (1-12.v.). Kudarcot vallván ebben: üldözi az asszonyt, mivel ő szülte, hozta világra Krisztust (13-15). Ebben sikertelennek bizonyulván, hadakozni kezd az ő többi leszármazottaival maradékaival (17b.).

1. Az asszony, a gyermek, és a sárkány (12, 1-6)

Ez a hat vers képezi az első szimbolikus képet. A szintér a menny. Itt János lát egy asszonyt, fenséges dicsőséges öltözetben: a napba van öltözve, a hold van lába alatt, és tizenkét csillag sorakozik a koronáján. Ez az asszony szüléshez közeledik. Kínlódik, mert a vajúdás fájdalmában van. Hirtelen János az aszonnyal szemben egy vérszomjas vörös sárkányt vesz észre. Gondolj egy szárnyas kígyóra, felmagasló fejjel, pusztító karmokkal, kegyetlen, vérengző, rettenetes kinézéssel. De ne feledd, hogy ez egy kép, egy szimbólum.  Nos, e fenevadnak hét koronát viselő feje van és tíz szarva. Oly óriási méretű, hogy mamut-farkával dühösen amint dühösen csapkodja az eget, elsöpri az ég csillagainak harmadrészét, s azokat a földre szórja! Miért áll e rettenetes szörnyeteg a szüléshez közeledő asszonnyal szemben? Azért, hogy felfalja gyermekét, mihelyt megszüli! Sikerül ez a sárkánynak? Nem sikerül. Az asszony megszüli gyermekét, fiú-magzatot, egy hatalmas személyiséget, ki a pogányokat vasvesszővel legelteti. Aztán hirtelen... - de hadd haljuk a történteket, magának az apostolnak saját szavaival: „és elragadtaték annak Fia Istenhez, az Ő királyiszékéhez”.  Kudarcot vallván a gyermek elpusztítására irányuló kísérletében, a sárkány most minden dühét a fényes, dicsőségesen sugárzó asszonyra irányítja. De az asszony elmenekül a pusztába, ahol Isten táplálékot és oltalmat biztosított számára, 1260 napig. Később (13.v.) még többet is fogunk olvasni a sárkánynak az asszony elpusztítására irányuló kísérletéről.

Ez röviden a kép. De mi ennek a mondanivalója?

Három jelentős szereplőt látunk itt. Az első a ragyogóan dicsőséges asszony. Ez az asszony a Gyülekezetet jelképezi (vö. És 50,1; 54,1; Hós 2,1; Eféz 5,32). Az Írás hangsúlyozza azt a tényt, hogy az egyház minkét rendtartás alatt egy és egységet alkot. Egy kiválasztott nép Krisztusban. Egy sátor; egy szőlő; egy család - Ábrahám az atyja minden hívőnek, akár körülmetéltek, akár körülmetéletlenek; egy olajfa; egy kiválasztott törzs; királyi papság; szent nemzet; Isten kiváltképpen való népe; egy gyönyörű menyasszony. És teljességre jutásakor egy új Jeruzsálem, melynek kapui magán viselik a tizenkét törzs nevét s fundamentumára a tizenkét apostol neve van felírva (vö. És 54. Ám 9,11; Mt 21,33; Róm 11,15-24; Gal 3,9-16,29; Eféz 2,11; 1Pét 2,9 (ezt vö. 2Móz 19,5-6); Jel 4,4; 21,12-14).

A földön az Isten Gyülekezete igen jelentéktelennek tűnhet a világ előtt, s megvetésnek, gúnynak lehet kitéve. De a menny szemszögéből ugyanez az Egyház felettébb dicsőséges: a menny mindazt a fenséget és ragyogást, amivel csak őt felruházni képes, pazarul árasztja rá. A napba van öltözve, mert rendkívül fenséges, dicsőséges és felmagasztalt. Lába alatt a hold, mert uralmat gyakorol. Fején tizenkét csillaggal ékített korona, mert győztes. Várandós, mert feladata az, hogy világra hozza Krisztust „test szerint” (Róm 9,5).
Másodszor, ott van a gyermek, az asszony magva. Ez a hatalmas gyermek Krisztus
. Ő az, aki „vasvesszővel ural minden nemzetet”. Ez a kifejezés nyilván Zsolt 2,9-ből van kölcsönözve, egy messiási zsoltárból, s egyben látjuk, hogy Krisztus ez magára alkalmazza Jel 2,27-ben.  Az „asszony magva” kifejezés másutt is Krisztusra utalással van használva (1Móz 3,15; Gal 4,4). Ha valaki még mindig vonakodna elhinni, hogy az asszony magva Krisztust jelenti, az vesse össze az 5. verset a 10. verssel. Amikor a gyermek Istenhez, a trónra ragadtatik, s a sárkány levettetik, a menny így énekel: „Most érkezett el Istenünk üdvössége és az Ő Krisztusának hatalma!”

Harmadszor, látjuk a sárkányt. Ez a Sátánt jelképezi (Jel 20,2). A hét koronás fej az ördög világszintű uralmát mutatja (vö. Eféz 2,2; 6,12. Lásd úgyszintén Jel 13,1 és 17,9-hez fűzött magyarázatunkat is). Ezek a koronák azonban nem győzelmi koronák, hanem csak a bitorolt hatalom jelei. A tíz szarv a Sátán pusztító erejét jelzi. Az asszony elé áll, hogy felfalja s eleméssze gyermekét! Amikor lebukik, saját pusztulásába maga után vonja „az ég csillagainak harmadrészét”, azaz, a gonosz lelkek sokaságát (vö. Jób 38,7; 2Pt 2,4; Jud 6).
Tanulmányozzuk most már a fő gondolatot. Ez a következő: - a sárkány a szülésben levő asszony előtt áll, hogy mihelyt megszüli gyermekét, felfalja azt. Vagyis, a Sátán folyton Krisztus elpusztítására törekszik. Ilyen megvilágításban az egész Ótestamentum egyetlen történetté alakul, az asszony magva és a sárkány, Krisztus és a Sátán közti harc történetévé. Természetesen, ebben a harcban Krisztus a győztes. 

Tekintsük át ilyen nézőpontból az Ótestamentum történelmét.

a. Az első ígéret (1Móz 3,15). ..........
b. Séttől az özönvízig.........

c. Az özönvíztől Jákóbig........
d. Jákóbtól a zsidók pusztai vándorlásáig........
e. A pusztai vándorlástól Dávid királyig......
f. Dávidtól Attália királynőig.....
Milyen csodálatosak Isten útjai! Milyen ámulatba ejtő az ő Gondviselése! ......
g. Attáliától Akház királyig......
h. Akház királytól Eszterig ......
i. Esztertől Betlehemig...... 
2. A sárkány kiűzése (12,7-12)

A második szimbolikus kép elénk tárja Krisztus születésének, halálának és a mennyei trónra emelkedésének hatását és eredményét. Mint mindig, hadd lássuk először a képet a maga egészében. Egy viaskodás van a mennyben. Mihály, mint a jó angyalok vezére és Isten népének védelmezője (Dán 10,13.21.; 12,1; Jud 9) megtámadja a sárkányt, a gonosz angyalok vezérét és Isten népe ellenfelét. Két hadvezér és két hadsereg száll szembe egymással. Jegyezzük meg, azonban, hogy Mihály és az ő serege az, mely támad. Az eredmény az, hogy a sárkány legyőzetik és az égből kivettetik. 

„És vetteték a nagy sárkány, ama régi kígyó, aki neveztetik ördögnek és Sátánnak, ki mind az egész föld kerekségét elhiteti, vetteték a földre, és az ő angyalai is, ő vele levettetének
.”
A kép, mit János lát teljes magyarázatot nyer a szavakban, melyeket hall. A mennyei viaskodás és a sárkány levettetése nem szószerint értendő. A Sátán „levettetik a mennyből” abban az értelemben, hogy elveszítette a testvérek vádolójaként elfoglalt helyét. Azáltal, hogy Krisztus megszületett és váltsághalálával elégtételt nyújtott a bűnért, a Sátán elvesztette a hivők elleni vádaskodása jogosultságának minden látszatát. Igaz, hogy továbbra is folytatja vádaskodását. Ezt a munkát végzi még ma is. De többé nem képes az Üdvözítő el nem végzett munkájára hivatkozni. Krisztus engesztelése teljességben véghezvitelt nyert. A bűnért teljes elégtételt biztosított, amikor felment a mennybe (vö. Róm 8,33:  „Ki vádolja az Isten választottait?” ; vö. még Róm 8,1 és Lk 10,18). Figyeld meg a Sátán és serege vereségének hármas hatását.
Először, e vereség következtében Istennek Krisztusban végbevitt üdvössége (szabadítása) nyilvánvalóvá válik. Isten hatalma igazolást nyer. Királyi uralma övéinek szívében megszilárdul. Tekintélye megnyilatkozik (10.v). Ennek eredményeként óriási örömkiáltás támad a mennyben. 

Másodszor, vereségének köszönhetően, Isten népe, mely bizonyságot tesz hitéről – a Bárány vérébe vetett hitéről – s e hit valódiságát halálig tartó állhatatossággal bizonyítja: diadalmaskodik (11.v.). Ezért a egek s mindazok, kik abban élnek, örvendjenek! 

Harmadszor, e vereség miatt a Sátán haraggal teljes. Tudja, hogy ideje rövid. Ez, az ő második veresége baljóslattal előre vetíti ama másik, végső kudarcát a történelem végén (12.v.). Ennek megfelelően a menny örömujjongástól reng.
3. A sárkány végső támadásai (12,13-17)

Ebben a harmadik szimbolikus képben azt látjuk, hogy a sárkány miután levettetett a földre, üldözi az asszonyt, mert ő volt az, aki világra hozta a fiúgyermeket. Ez a oka az asszony elpusztítására irányuló merényletének, s valójában ez egy másik formája s fokozata a Fiú elleni haragjának. Jól jegyezzük meg ezt! Az asszony két sasszárnyat kap (2Móz 19,5; 5Móz 32,11; És 40,31), s így elrepül a pusztába. Abban a pusztában Isten egy helyet készített számára (6.v.). Itt tápláltatik ideig, időkig s időnek feléig, vagyis, 1260 napig (6.v.). Itt, a „kígyó szeme elől elrejtve”, biztonságban lakozik. A sárkány nem hajlandó abbahagyni: vízáradattal próbálja elborítani az asszonyt, mit szájából lövell ki. De a föld elnyeli a vízfolyamot. Ezért aztán a sárkány igen dühös lesz, nagy haraggal tombol az asszony ellen.   De mivel kudarcot vall nem csak a Gyermek elpusztításában, hanem az asszony elleni támadásában is, elmegy, hogy hadakozzék egyebekkel, az ő magvából valókkal, az Isten parancsolatainak megőrzőivel, azokkal, akiknél van a Jézus bizonyságtétele.

A képet a következőképpen értelmezzük: A Sátán, miután kudarcot vallott Krisztus elleni kísérletében, folytatja támadását a Gyülekezet ellen. Az Egyház ellen fordítja haragját, mert Krisztus az Egyház szülöttje. De az Úr oltalmazza népét: sasszárnyakon hordja őket. A nyomorúság pusztájában, e földi vándorlásban, helyet készített számukra, s az Ige mannájával táplálja őket. Itt az Egyház „a kígyó szeme elől elrejtve” lakozik, azaz, meg van védve a Sátán közvetlen és végzetes támadásától. Az ördög nem pusztíthatja el őt
.  Lényegében ez a Jel 20-ban leírt millenium. Igaz, hogy a Gonosz próbálja elárasztani az Egyházat a hazugságok, megtévesztések, vallásos „-izmusok”, filozófiai hamisságok, politikai utópiák, okoskodások, tudományosnak tűnő tanok áradatával, de az igaz Egyházat nem tudja becsapni. A világiak azonban készek elnyelni az egész folyamot! Az egyház megtévesztésében tapasztalt kudarca az ördögöt igen felbőszíti. Elszántan támadást indít „egyebek ellen, az asszony magvából valók közül”, vagyis, az egyes hívők ellen.

Ez az időtartam, melyben a Gyülekezet jót és rosszat egyaránt tapasztal, a Sátán üldözését éppúgy, mint Isten gondoskodását, ami lehetetlenné teszi a Gonosz számára, hogy közvetlen támadást mérjen az Egyházra s elpusztítsa azt; ez a félhomályos időszak, mely alatt Isten népe az Ige mannájával tápláltatik és bizonyos szinten védelmet és biztonságot élvez a földön, mivel az Úr helyet készített számára a pusztában: úgy van leírva, mint ami „ideig, időkig és időknek feléig” tart.
Ez az az időszak, melyben a tanúbizonyságok (11.rész) prófétálnak; az evangéliumot hirdetik közel és távol. Ezt követi „a három és fél nap”, mely alatt a tanúbizonyságok megöletnek, s holttestük fekszik ama nagy városnak utcáin (Jel 11,7.kk). Ez az Armaggedoni Csata. A három és fél napot aztán az ítélet napja követi. Világos tehát, hogy „az ideig, időkig s időknek feléig” nevezett korszak Krisztus első eljövetelével kezdődik – születésével, szolgálatával, keresztjével, megkoronázásával – s kiterjed szinte a második eljöveteléig, mikor ítélni jön majd el. A Jel 20.-nak egy gondos tanulmányozása megerősíti ebbéli látásunkat. Ott is azt látjuk, hogy a hosszú időszakot, mely alatt az Egyház tápláltatik „távol a kígyótól”, úgy hogy a Sátán befolyása megfékeződik, egy rövid arasznyi idő követi, mely alatt az ördög felsorakoztatja Góg és Mágóg hadait „a szentek tábora” ellen.  Ott is e rövid időszakot Krisztus második eljövetele követi, hogy megítélje a világot (20,11.kk)
. Mindkét fejezetben a következő sorrendet találjuk:

(i) Egy hosszú időszak (az evangéliumi kor): „42 hónap”, „ezer esztendő”, „ideig, időkig s idők feléig”, és 1260 napig (Jel 11,2.3; 12:6.14; 13,5; 20,2-5).

(ii) Egy igen rövid időszak, 3 és fél nap (Jel 11:7.9; 13,7; 20,7-10).

(iii) Az ítélet napja (Jel 11,11.12.16.kk.; 14,14.kk; 20,11.kk.)
Nyomban látjuk, hogy e hosszú időszak háromféle leírása melyeket a 11. , 12. részben találunk, csak alig tér el egymástól. Lényegében negyvenkét hónap egyenlő 1260 nappal; mindkettő egyenlő az „ideig, időkig és időnek feléig” periódussal, ha az „időt” év jelentéssel vesszük, s az „időket” pedig két évnek. Mindhárom esetben egy olyan időszakkal van dolgunk, ami három és fél évvel van jelölve.

Itt az ideje, hogy feltegyük a kérdést, miért „három és fél évvel” jelzett időszak van használva e hosszú periódus leírására. Ahhoz, hogy megválaszoljuk e kérdést, emlékeznünk kell, hogy az ószövetségi rendtartás alatt is volt egy három és fél éves időszak, amit Isten népe sohasem felejthetett el. Nyomorúságos idő volt ez, ám mégis, egy olyan időszak, amikor Isten Igéjének ereje hatalmasan megnyilatkozott (1Kir 17; Jak 5,17). Ha összehasonlítod Jak 5,17-et Jel 11,6-tal, azonnal látod, hogy az apostol az Akháb és Illés idejére gondolt. Azalatt a három és fél év alatt Isten Egyháza üldöztetett (1Kir 18,10.13), de el nem pusztíttatott (1Kir 18,4.39; 19,19). Isten Igéje kimutatta nagy erejét (1Kir 17,1). Illés és mások is Jehova által tápláltattak, csodálatos módon (1Kir 17,4.9).  Hasonlóképpen, a jelenlegi evangéliumi munka hosszú korszaka alatt, Krisztus első eljövetelétől közel második eljöveteléig, az Egyház üldöztetéseket szenved, de el nem pusztul; Isten Igéje hatalmasan kifejti hatását, s Isten népe lelki táplálékot nyer.

Az „ideig, időkig s időnek feléig” kifejezés először Dániel könyvében fordul elő (Dán 7,25; 12,7). Az antikrisztus időszaka ez. János hangsúlyozza azt a tényt, hogy az antikrisztus szelleme immár e világban van (1 Ján 4,3). A Jelenések könyvében ez a három és fél éves időszak az egész evangéliumi korszakra vonatkozik. Ezt követi „a három és fél nap”, mely alatt „a fenevad feljön a mélységből” – az antikrisztusi világ végső fázisa –, megölik a bizonyságtevőket, s elhallgattatják az evangélium hangját (vö. Jel 11,7.kk). 
Gondolatok 
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The Banner of Truth Trust kiadó,

Első kiadás: 2003.

Jel 12-vel kezdődik a sorozat
 negyedik látomása. Bizonyos értelemben ez az egész könyv kulcsának is tekinthető.... 
Négy igazság fejeződik ki itt, amit az egész Szentírást tanúsít:

i. A Sátán a Mindenható Isten terveinek békíthetetlen ellenfele
ii. A Sátán egy legyőzött ellenfél, akinek sorsa meg van pecsételve (12, 5. 7-12). Ennek tudata nem tartja őt vissza attól, hogy ki ne öntse haragját, s ne próbálkozna mindenféle támadással. Tudja, hogy rövid ideje van.(12.v.)

iii. Isten népe elkerülhetetlenül benne van ebben a kozmikus ütközetben. Nincs olyan váradalom, melyre az Írás szerint fel lennénk jogosítva, hogy valamikor is a Gyülekezet mentes lenne ettől a harctól. Krisztus második eljöveteléig, mígnem a Sátán s csatlósai „a kénköves tüzes tóba” nem vettetnek, a harc tartani fog (20,10).

iv. A Sátán hatalma Isten mindent uraló terveinek van alárendelve (benne foglaltatik). Hatása Isten rendelete által van korlátozva.  (vö. Jób 1,12);
Ez a kettős álláspont, hogy a Sátán ellenségesen dühöng, de bizonyos korlátok közt tartatik, - ez az, amit a Jelenések meg akar velünk értetni. Van egy harc, amelyben nekünk is részt kell vennünk. Egyesek, meglehet, rettenetesen szenvedni fognak, sőt ennek következtében meg is halhatnak, de a Sátán sohasem fogja elérni végső győzelmét, amit óhajt. „Testünk megölheti” (amint Luther kifejezi Erős vár a mi Istenünk énekében
), de sohasem ronthatja le az országot, mit Isten épít. Ez építő munkának keretén belül találjuk most ez ellenállás részleteinek leírását...  
A görög mitológiában van egy történet egy kígyószerű szörnyetegről, Pythonról, ennek kísérletéről, hogy megakadályozza Apollónak, az istenek királyának, Zeusz fiának megszületését. Hasonló módon a Jel 12 lefesti a Sátán merényletét, Krisztus születésének megakadályozására....

Napba öltözött asszony
... 1.v. Az utalás Jákóbra emlékeztet bennünket, s feleségére, s a tizenegy csillagra, melyek meghajoltak József előtt, álmában (1Móz 37).  Hasonló képet találunk, de csillagok nélkül, Ésaiás 60,19-20-ban.  Az egyháznak képe ez, mely kibontakozik már abban az időben, mit „Krisztus előttinek (Kr.e.)” nevezünk, s kiterjed az un. „Krisztus utáni (Kr.u.)” korszakra is. A korona arra a tényre utal, hogy a gyülekezet Krisztus királyi uralmában osztozik (lásd úgyszintén Jel 2,10; 3,11; 4,4.10; 14,14).
A római katolikusok ebben az asszonyban Máriát, Jézus anyját látják élethűen ábrázolva
. De nyilván sokkal általánosabb utalással bír.  Miután a pusztába vitetett, az asszony még több gyermeket szült (17.v.) – s ez a dolog jelentős problémát okoz azok számára, kik Mária folytonos szüzességét erősítik. A legjobb, ha e jelentős ábrázolást azon igék fényében értelmezzük, melyek a gyülekezetet, mint asszonyt jelképezik (Jer 4,31; És 52,2; 54,1-6; 61,10; 62,1-5.11; 66,7-13; Gal 4,26-27; 2Ján 1.5; 3Jn 9). A 17. részben látni fogjuk, milyen éles kontraszt áll fenn egyrészt Istennek e vajúdó asszony által képviselt hívő közössége, szövetséges népe, s másrészt a nagy parázna által szemléltetett hitetlen társadalom között. Meglehet, hogy János Izráel Asszíria általi nyomorúságára gondolt: Miként a terhes asszony, aki közel a szüléshez, vajúdik, felkiált fájdalmában, olyanok voltunk, Uram! Mint terhesek, vajúdtunk, de csak szelet szültünk” És 26,17-18).... 

13.v. a sárkány. Még a szószerinti értelmezés mellett kardoskodó legbuzgóbb magyarázók is megegyeznek abban, hogy itt metaforával (képes ábrázolással) van dolgunk.

Az ótestamentumi képeknek egész sora van itt felhasználva: Egyiptomé (és Faraóé), mint „tengeri sárkányé” (Zsolt 74,13-14¸89,10; És 30,7; 51,9; Ezék 29,3; 32,2-3), valamint Rómáé, mint „tízszarvú vadállaté” (Dán 7,7. 24). 

A vörös szín (akárcsak 17,3-6-ban a parázna színe, s 6,4-ben a vörös lóé) a vérrel kapcsolatos, s különösen a mártírhalált halt szentek vérére utal (17,6; 6,9-10)...

Nyilván Jézus egész földi élete van itt elénk festve – születésétől halálig. Az a tény, hogy „elragadtaték” az égbe (12,5) nyilván Jézus halálát és ezt követő feltámadását s mennybemenetelét is jelzi. ...
Jel 12 bizonyítja a sátáni ellenállás valóságát Krisztussal szemben. Valójában Krisztus munkáját csakis a sátáni ellenállással való harc és efelett aratott végső győzelem szemszögéből lehet igazán megérteni. „Az ok, amiért az Isten Fia megjelent az volt, hogy lerontsa az ördög munkáit” (1Ján 3,8). ...
Döntő fontosságú észrevennünk, hogy a Jelenések könyve arra összpontosít, s ez a könyv célja, hogy rámutatasson, hogy e küzdelem ideje alatt Isten védelmezi népét. A pusztában, miként egykor Isten népe az ótestamentumban, próbatételt és oltalmat tapasztalnak.  (5Móz 14-16). Isten úgy rendelte gyülekezetének életét e földön, hogy próbatételek sorozatával szembesülnek vándorútjukon, de ugyanakkor az isteni oltalom által biztonságban megőriztetnek útjuk végéig.
12,7-12. Ez a szakasz az 1-6. versben látottakat írja le ismét, de mennyei szempontból nézve. Mindezek bekövetkeztek a földön, de egy még nagyobb valóság történik a mennyben. Az Ember Fia legyőzte a Sátánt Mihály és angyalai segítségével. Miközben az egyház harcban áll e földön, egy ennek megfelelő mennyei háború is folyik, s ez újabb magyarázatát nyújtja az egyházat zaklató nyomorúságoknak itt e földön.... „Nem test és vér ellen van hadakozásunk, hanem fejedelemségek, hatalmasságok ellen... a gonoszság lelkei ellen, melyek a magasságban vannak” (Ef 6,12)....

7-8. v. A sárkány kíűzetik, levettetik a mennyből.  A leírás a dánieli prófécia nyelvezetével történik (Dán 7,21; 10,20). Csak azzal az eltéréssel, hogy itt a metaforikus nyelvezet megszakad, s a sárkány azonossága felfedetik a két ikernév – „ördög” és „Sátán” -  által. E nevek jelentése: „vádló” és „csaló” (9.v.).

Aki megcsalta Ádámot és Évát, s közben rágalmazta Isten jellemét, most „az egész világ megtévesztőjeként” van leírva (9.v.). Mint akkor, úgy most is csatát veszt, „levettetik a fölre, s vele együtt az ő angyalai is” (9.v. vö. 1Móz 3,3-4). Ezt megelőzően, ezt előre tudva s érezve, Jézus már rég kijelentette: „Láttam a Sátán, mint egy villámlást lehullani az égből” (Luk 10,18).

A látomás kiértékelése nincs a képzeletre bízva. A leírást követő himnusz világos jelentését adja az előző versek értelmének. „Egy nagy szózat”   hangzik fel (10.v.), mely úgy tűnik ugyanonnan származik, mint amaz előbbi  (6,10), a mártírok kiáltása az igazságtételért.
E dicshimnusz a 2. Zsoltár próféciájának beteljesedését ünnepli (lásd úgyszintén 11,15). A 10.versben felhangzó ujjongás nem Krisztus országának közelgő eljövetelét hirdeti meg előzetesen, hanem a valós tény felett ujjong, hogy uralma immár megszilárdíttatott (vö. Kol 2,15).

Jel 12 az ördög munkájának négyszeres megnyilvánulását tárja fel:
i. Ő az ősi kígyó, aki sárkánnyá nőtte ki magát (3-4.v. 7-9.v.), ki Krisztus elpusztítására törekedett, de kudarcot vallott. 

ii. Ő a Sátán, ki ártalmas szándékkal van a hívők ellen (4.v.)

iii. Ő az ördög, ki kísértéseinek tüzes nyilait szórja ellenük (4.v.)

iv. Ő a testvérek vádolója, ki naplóját bűneikről szóló feljegyzésekkel tölti meg, hogy feketíthesse őket (10.v.).

Mégis, a testvérek legyőzték őt (11.v.). Hogyan? „A Bárány vére által”, mondja a hangos szózat a mennyből, „és az ő bizonyságtételük beszédével, mert nem kímélték életüket halálig” (12,10-12). Halálával Krisztus lefegyverezte azt, akinek hatalma volt a halálon, s kiszabadította népét a halálfélelem élethossziglan tartó sátáni fogságából (lásd Zsid 2,14-16)....

13.v. ... Látva, hogy kudarcot vallott Krisztus elpusztításában, a sárkény a Krisztushoz tartozók üldözésbe kezd. A Sátán sohasem nyugszik bele helyzetének valóságába
. A pusztában levők biztonságát igyekszik most tönkretenni.... 
17.v. „Kik megtartják az Isten parancsolatait és a Jézus bizonyságtételét”. Az erő, mely képessé teszi az egyházat megállni „ama gonosz napon” (Ef 6,13), Jézussal való kapcsolatából származik, s a keresztyéni életvitelben jut kifejeződésre. 
Minél közelebbről követjük Jézust, annál nagyobb valószínűséggel céltáblái leszünk a Sátánnak. De úgyszintén, annál inkább meg fogjuk tapasztalni mennyei Atyánk oltalmazó kegyelmét is!
  Gondolatok 

Geoffrey B. Wilson kommentárából

Geoffrey B. Wilson: REVELATION

Evangelical Press, 1985 (első kiadás)

1.v. A napba öltözve... A leírás egyszerűen az asszony helyzetének méltóságát hangsúlyozza.  Az asszonyt Isten népe ideális szimbólumának kell tekintenünk, mely mindkét rendtartás alatt ugyanaz. Sokan megjegyezték a szembeötlő kontrasztot ez asszony mennyei dicsősége és a nagy parázna földi csillogása közt (17,4).

2.v. Vajúdott... A vajúdás kiáltása tölti be az egész Ótestamentumot, amint a választott közösség sóvárogva várja „az asszony magvának” eljövetelét (1Móz 3,15; És 26,17; Mik 4,9.10; 5,2-3).  

Az Írás nem von semmiféle éles elválasztó vonalat az igazi Izráel és az új Izráel között, mert az ígéret népe egységes nép, akár Krisztus eljövetele előtt, akár azután élt is (Mát 8,11; Róm 4,16; Gal 3,9).

3.v. Veres sárkány... A veres szín gyilkos jellemére utal (Ján 8,44). Hét fején hét korona látható, melyek bitorolt uralmának szimbólumai, tíz szarva pedig uralma teljességét jelzi a világ királyságai felett (Dán 7,1).

4. v. A Sárkány ereje olyan volt, hogy  farka után vonszá az ég csillagainak harmadrészét, és a földre veté azokat (Dán 8,10).  Ez a drámai jelenet bevezetőként illusztrálja a sárkány pusztító erejét. De a vers fő célja annak kimutatása, hogy ez az erő az Isten Felkentje ellen irányul. ...

„A várandó asszony az egyház, mely a Messiás ígéretével terhes, 1Móz 3,15-tel kezdődően. A Sátán egyetlen célja az volt, hogy „felfalja” ezt a Messiást.” (Lenski)

5.v. ragadtaték ... János, Krisztus földi életére való hivatkozás nélkül, születésétől egyenesen mennybemenetelére tér át, azért, hogy rámutasson: a sárkány célja az isteni erő közbelépése következtében meg lett hiúsítva. 

A gyermek Istenhez ragadtatott, „az ő királyiszékéhez”. Ezek a szavak a Sátán teljes kudarcának kihangsúlyozására vannak hozzáfűzve: A Messiás, nemcsak hogy nem pusztult el, hanem Isten trónusán kapott helyet! (Beckwith)

6.v. ezerkétszázhatvan napig...
  ... A Jelenések könyvében  negyvenkét hónap (13,5), 1260 nap (11,3.v és 12,6), és ideig, időkig és félideig (12,14) mind egy és ugyanazon időtartam meghatározására szolgálnak. „Egybevetve ezeket az igehelyeket a következő egyenletet kapjuk: A pogányok uralma (diadala) = a két Tanúbizonyság prófétálásának időtartamával =  az Asszony pusztában való tartózkodásával.  Az időhatárolásnak természetesen nincs egyéb célja, mint hogy összeigazítsa (szinkronizálja) az egyes periódusokat, s azokat ahhoz a legnagyobb krízishez hasonlítsa, amin a zsidó nép átment a fogság és Jeruzsálem leomlásáig terjedő időszakban.  
7-8.v. Mihály és az ő angyalai viaskodának a sárkánnyal... A dráma következő jelenete felfedi Krisztus győzelmének hatását a mennyben. Mihály, mint Isten népének védőangyala (Dán 10,13. 21;12,1), támadást indít a sárkányra és angyalaira, ami legyőzésükkel és a mennyből való kiűzésükkel zárul (Luk 10,18). „Az itteni kijelentés a Sátánnak teljes bukására utal, úgyhogy többé vádlóként nem jelenhet meg Isten előtt (12,10).” (W. Foester). A korábbi időkben a Sátánnak bejárása volt a mennybe, Isten színe elé, mint az Ő népének vádolója (Jób 1,6-12; Zak 3,1.2), de mostmár váltságuk ára ki lett fizetve, s többé nem teheti (Róm 8,34.). 
De ha a győzelem valójában a Krisztusé, akkor miért van Mihály is győzőként feltűntetve a mennyben?  A felelet az, hogy Mihály csak Krisztus földön kivívott döntő diadalának erejében volt képes győzni a mennyben (Kol 2,15). G.B.Caird találóan hasonlítja Mihályt egy vezérkari szolgálatos tiszthez, aki a Sátán zászlaját a mennyei térképről csak azért tudja eltávolítani, mert a harctéren levő tiszt ténylegesen kivívta az igazi győzelmet a Golgotán. ...
11.v. legyőzték őt... Krisztus hű bizonyságtevőinek győzelme oly bizonyos, hogy itt úgy beszélnek róla, mintha már egy bekövetkezett, bevégzett eseményről lenne szó.

A Bárány véréért... Ez egy felidéző kifejezés, mely Krisztus áldozatának megváltó erejére mutat (lásd Jel 1,5; 5,9; 7,14). 

Krisztus irántuk való szeretetének ereje volt úgyszintén az ő Krisztus iránti hűségüknek a  forrása, ezáltal képesíttettek bizonyságtételük mellett való kitartásra, nem törődve a következményekkel. Mert inkább választották a halált, mintsem megtagadják az Urat, aki vérével váltotta meg őket (vö. Jel 6,9; 11,7).
15-16.v. És bocsáta a kígyó az asszony után vizet... A  megtévesztések halálos áradata elnyelné az egyházat, ha Isten gondviselése el nem hárítaná azokat
. 
A hazugságok folyója sátáni paródiája az élet folyójának, mely a mennyei tróntól folyik. (21,1.)......

Részlet Norman Dodman
 magyarázatából
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HATODIK FEJEZET  (Jel 12,1-14,20)

A SZÍNFALAK MÖGÖTT

 


A színfalak mögött végbemenő dolgok érdekesek és fontosak. Minden filmnek, amit nézünk, van egy rendezője, ki sohasem jelenik meg a filmben; a színpadon lejátszódó előadásnak sok aktív közreműködője van, kik a háttérben dolgoznak, a függöny mögött, hová a hallgatóság soha nem láthat. A lejátszódó jelenetek életbevágóan kapcsolatban vannak e rejtett csoporttal, s egyik sem képes működni a másik nélkül.


A Jelenések Könyvének e szakaszában (12,1-14,20) a színfalak mögé vitetünk; figyeld meg ez ismétlődő szót: „az égben“ (12,1.3.7.10). Előbbi tanulmányainkban láttuk a Gyülekezetet a világban (1,9-3,22), aztán a következő szakaszban láttuk, miként adatik a biztosíték, hogy egy Gyülekezet - Isten népe, mely e világban végzi küldetését - elpusztíthatatlan (4,1-8,5), és utóbbi tanulmányunkban láttuk a világot sújtó, figyelmeztető ítéleteket. A Jelenések könyvének ezen szakasza a „szinteret“ a világra összpontosítja.


Most feltárul előttünk valami hasonlóan fontos - vagy még fontosabb - , éspedig, ami a színfalak mögött történik. Vagy, hogy kissé másképpen fejezzem ki a lényeget: a harcnak, melyet e világban itt és most harcolunk a gonosz erőivel szemben meg van a láthatatlan párja a mennyei régiókban. A lelki harc, küzdelem a láthatatlan Legfelső Parancsnokságtól van irányítva. Ezt tudni létfontosságú számunkra. Ha nem látjuk a dolgokat ilyen szempontból, úgy könnyen elesünk a harcban. Ezért Pál is, amikor arra kér, hogy „vegyük fel az Istennek terjes fegyverzetét“ (Ef.6,10-18), előbb arra emlékeztet, a „mi hadakozásunk a gonoszság lelkei ellen van, akik a magasságban vannak“. Tehát még egyszer láthatjuk, hogy a Jelenések könyvének erőteljes üzenete van számunkra ma, éppúgy, mint a János számára volt abban a korban.


Nyomban e szakasz kezdetén (2,1-2)  egy szimbolikus kép tárul elénk egy asszony, egy sárkány és egy gyermek alakjaival. Az asszonyt  az Egyház (Isten népe) jelképeként vehetjük: úgy Ésaiás (51,1; 66,7) mint Hóseás (2,2) használták e szimbólumot. A sárkány, - a Sátán - készen áll a Gyermek (Krisztus) elnyelésére, akit az asszony szült, születésének pillanatától kezdve egész míg  „az Istenhez ragadtatik“ (mennybemeneteléig). A Sátán minden kísérlete meghiúsul, amint ez az evangéliumokból világosan kitűnik, akár Heródes merényletét vesszük már születésekor, vagy a végső támadást a megfeszítésekor. Az „asszony“ állhatatosan kitart bizonyságtételében, Isten vezetése és védelme alatt. Isten úgy táplálja népét s gondoskodik róluk, mint egykor a pusztai vándorlás során. Ezt teszi most is, s tenni fogja mindaddig, míg Egyházának e világban való küldetésének Istentől meghatározott  ideje tart (az 1260 napot ennek szimbólumaként vehetjük, miként a 11,2-3-ban is).


A következő szakaszban (12,7-12) egy még sajátosabb leírását látjuk a „mennyben levő háborúnak“ (a színfalak mögött). Mihály, az Isten népe oldalán levő szellemi erők vezére folytonos harcot folytat az ördöggel s az ő angyalaival. Miként kell szemléljük ezt a harcot? A valós helyzet szemléletesen van leírva számunkra, s akkor ragadjuk meg ennek igazságát, ha tökéletesen felfegyverkezünk a gonosz elleni harcra, bármennyire támadjon is ellenünk. A központi igazság az, hogy a Sátán már legyőzetett (12,9), s hatalma most már szigorúan korlátozott. Az üdvösség megjelent, - ez nyilvánvaló, mert  a sárkány nem volt képes legyőzni a Gyermeket;  s annak az erőnek eredményeképpen, mely Isten Országában s az Ő Krisztusának tekintélyében rejlik (12,10). Semmi kárhoztatást sem lehet már felhozni Isten népe ellen, sőt az utolsó ellenség, maga a halál sem jelent már semmilyen veszélyt. Ez a valós helyzet a mennyei világban, s tudni ezt kimondhatatlan erő forrását jelenti számunka. Amikor kísértéssel állunk szemben, így képesek leszünk ellenállni a Kísértőnek, tudva, hogy ő már legyőzetett, s ezért semmiféle joga sincs hozzánk: többé nem tartozunk hozzá. Mikor vádakat állít ellenünk - s ezt oly sokszor teszi - , emlegetve régi bűneinket, s azt súgja, hogy Isten nem hallgathat meg ilyen bűnösöket, amilyenek mi vagyunk: emlékeztetnünk kell őt „semmi kárhoztatásuk sincs már azoknak, akik Krisztus Jézusban vannak“ (Róm 8,1). Ekképpen, habár - amint 12,12 megjegyzi - az ördög „nagy haraggal teljes“,  ha mi a színfalak mögötti valós helyzethez szabjuk magunkat, számolva azzal, hogy az ördög egy legyőzött ellenség, úgy nem kell félnünk, sőt valójában kimondhatatlan örömmel örvendezhetünk. Valóban, erőt nyújtó teológia ez!


A sárkány(Sátán) és az asszony(Krisztus) közti harc szüntelen folyik, miként a 12,13-17 leírja. Ez arra emlékeztet minket, hogy az Isten népét érő támadások, - akár egyéni vagy közösségi szinten történjenek is - , elsősorban nem emberek támadása, hanem mindezek mögött a Sátán áll. Mily értékes ily fényben látni a dolgokat. Amikor támadnak, csúfolnak, üldöznek hitünkért, nem az emberektől származnak ezek; a Sátán uszítja őket ellenünk, s elsősorban nem ellened s ellenem, hanem ekképpen Istent támadja rajtunk keresztül. A Sátán az asszony Magvától szenvedett veresége miatti dühösségében azzal próbálja magát fenntartani, hogy hadakozást folytat „az ő magvából valókkal“ (12,17). De végül is kudarcot vall, mert ők Isten védelme alatt állnak. - Ott van-e a te életed is?


A 13. rész leírja azokat a különféle módokat, melyeket a gonosz erői használnak Isten népe elleni támadásukban. Az 1-10 v. különös jelentőséggel bír az íróra nézve, Jánosra a Pátmosz szigetén, mert a Dán 7-re emlékeztető kifejezéseket használ, miből világosan kitűnik, hogy a leírás történelmi jelleggel bír. János korában - mint láttuk előbbi tanulmányainkban - a Római birodalom üldözte az Egyházat s a császár imádására kényszerítette őket (13,4). Az általános kép azonban egy olyan polgári hatalmat jelent, mely magához veszi azt a hatalmat, mely egyedül Istent illeti meg (imádatot követel). Sokan a János napjaiban, s a mi időnkben is meg vannak hipnotizálva a politikai hatalom által (13,7). De a valódi erő azoknál rejlik, „kiknek neve fel van írva az életnek könyvében......”
� William Hendriksen: More than Conquerors – An Interpretation of the Book of Revelation (London. The Tyndale Press) első kiadás 1940. (fordítás: Borzási Sándor)


A könyv hátlapján ez olvasható: 


„E könyv hasznos lehet úgy azoknak, kik támogatják a szerző értelmezési sémáját, mint azoknak is, kiknek a Jelenések könyvével kapcsolatos látásuk különbözik Dr. Hendriksenétől, de kívánják átlapozni magyarázatát, s összehasonlítani azt egyéb magyarázatokkal.  


A szerző megközelítésében hangsúlyt kap a Jelenések jelentősége az korai Egyházra nézve, de úgyszintén kiemeli a könyv maradandó fontosságát minden kor keresztyénei számára is. A látomásokat párhuzamos jellegűekként érti, melyek azonban magukban hordozzák az idők vége felé irányuló fokozatosság, kifejlődés elemét.


Alapos, mindenre kiterjedő bevezetési fejezetében János látomásai szilárd támpontok szerint fel vannak tárva, hogyan kapcsolódnak az akkori kortárs körülményekhez”.














� A szerző hét fő látomást, szakaszt különböztet meg a Jel-ben. Ez immár a negyedik.


� Lásd a II. fejezetet 


� Szinte minden magyarázó és minden bibliatudós megegyezik abban, hogy a gyermek Krisztus.


� A Sátán neveit illetően lásd a Jel 20,2.-vel kapcsolatos magyarázatunkat:   János látja „a sárkányt”, mely erős, csalafinta, és irtózatosan csúnya.  Ő a „régi kígyó”, ravasz, és megtévesztő. Annak érdekében, hogy őt még pontosabban leírja, „ördögnek” nevezi, vagyis „rágalmazónak”, és „sátánnak”,  azaz „ellenfélnek” vagy „hamis vádolónak”.  Hendriksen.


� „A pokol kapui sem vesznek rajta diadalmat” – mert rejtetten erős Kőszikla tartja. Rettenetes támadások érik, és mégis  biztos védelmet tapasztal.  B.S. 


� Hasonlítsd össze a 11,12 fejezeteket a Jel 20 részével: egy nagyon feltűnő párhuzam! Hendriksen


� 1. Jel 1-3. Hét gyülekezet. 2. Jel 4-8,1. Hét pecsét. 3. Jel 8,2-11. Hét trombita.  4. Jel 12-14. Sátán elleni küzdelem.  5. Jel 15-16 Hét pohár.  6. Jel 17-19 Babilon leomlása.  7. Jel 20-22 Új ég és új föld.  


� Hát mi, akik tudjuk, hogy Krisztus által győztesek vagyunk, mennyivel inkább kellene szorgoskodjunk az ő munkájában! A biztos győzelem ígérete mennyivel inkább kellene sarkalljon ez a munkára!


� „Kincset, életet, Hitvest, gyermeket: Mind elvehetik, Mit ér ez őnekik! Mienk a menny örökre!”


� Krisztus az Igazság Napja. Mi Krisztust öltöztük fel. Ez a legszebb ékesség, mindennél többet jelent... „lába alatt a hold...” A hold minden változó, mulandó dolog jelképe, melynek nincs fénye önmagában, értékét Istentől, mint Naptól nyeri... Ezek felett a hívő uralkodik, s nem fordítva. Dr. Alan Cairns igehirdetéséből, http://www.sermonaudio.com


� A leírás oly elevenen szemlélteti Heródes király brutális támadását a betlehemi gyermekekre Krisztus születése után, valamint ezt követőleg Krisztus menekülését Egyiptomba Máriával és Józseffel, hogy szinte lehetetlen azt gondolni, hogy e látomás valami mást szemléltetne (Mt 2,13-18). De amint gyakran megesik e képeknél, egy kissé bonyolultabb a jelentése. Derek Thomas.


� Mennyivel inkább, mi, kell hogy ne adjuk fel a lelki harcot! Hisz nekünk isteni ígéret garandálja a győzelmet!





 Füle Lajos: Ne nyugodj bele





Ha azt látod, hogy lelki életed�örömhiányos, kiüresedett,�fogytán hited és hálád is vele,�ne nyugodj bele!��Ha azt látod, hogy gyülekezeted�tagjaiban is hűl a szeretet,�nagyrésze fásult, közönnyel tele,�ne nyugodj bele!��Ha azt látod, hogy egyházadban is�akad kór, s némely tanítás hamis,�hogy alig látszik KRISZTUS élete,�ne nyugodj bele!��Ha azt látod, hogy fáj e nép, e föld,�hogy magad sem vagy senkinél különb,�s nincs újulás itt, bárhogy kellene,�ne nyugodj bele!��Mert könyörögni, sírni lehet itt!�Maga a LÉLEK is esedezik,�s minden megbánt bűn semmivé lehet,�ha az ÚR veled.


� 


� Lásd Jel 11,2: A megpróbáltatást meghatározó, korlátolt időtartam Dániel 7,25-ből származik, és arra a rettenetes három és fél évre utal Antiochus Epiphanes rémuralma alatt, amikor a jeruzsálemi templom megfertőztetett. (Kr. E. 168 júniusától 165 decemberéig). 


� Mt 24,24. Mert hamis Krisztusok és hamis próféták támadnak, és nagy jeleket és csodákat tesznek, annyira, hogy elhitessék, ha lehet, a választottakat is.  


� A könyv eredeti angol címe:  Behind the Scenes A Commentary on the Book of Revelation  by Norman Dodman. (a füzet hátoldalán olvasható: Kenyában tanított 1964 óta, és egész a közelmúltig, a Nairobi Bibliaiskola - Nairobi Bible Training Institute-  igazgatója volt. Most visszatért és Angliában él. Nős, két gyermeke és négy unokája van.)    A könyv kiadója: Grace Baptist Mission, 12 Abbey Close, Abingdon, Oxon OX14 3JD     1997  (Fordítottam 1998-ban, az fordítás megtalálható � HYPERLINK "http://iratok.freeweb.hu/egyhtori/epito/borzasi/BORZASI.HTM" ��http://iratok.freeweb.hu/egyhtori/epito/borzasi/BORZASI.HTM� weboldalon. Borzasi  Sandor.  








