JELENÉSEK KÖNYVE SOROZAT (1.)
· Bevezetés:

A Jelenések könyve egy olyan irat, amelyet az egyháztörténetében mostohagyermekként kezeltek. Az Újtestamentum könyveinek az összeállításánál a Jelenések könyve a leghosszantartóbb ellenállást váltotta ki. Belőle csak 3 uncial – kézirat van, amely a teljes szöveget tartalmazza. Csak az 5. század vége felé fordították le Szíriában, és még a 14. században az Ebedjesu egyházában nem idézték az Újtestamentum iratai között. Csak az 5. vagy 6. században írtak görög kommentárt a Jelenések könyvéhez. 
Luther nem akart róla tudni. „Én sem apostolinak, sem prófétainak nem tartom”, mondja. „…Lelkem nem talál nyugtot ebben az iratban. Én azon könyvekhez tartom magam, amelyek Krisztust tisztán és világosan ábrázolják.” És: „Végül Krisztus ebben sem tanítva, sem elismerve nincs.” 
Zwingli egyértelműen elutasította: „Az apokalipszis számunkra jelentéktelen, mert nem bibliai irat…Az apokalipszisnek sem a nyelvezete, sem a szelleme nem Jánosé. Hogyha úgy akarom, a valódiságát tagadhatom.”
Hieronymus azt mondja, az apokalipszisnek éppen olyan sok a titka, ahány szava van. Egy kétségbeesett tudós egyszer azt mondta a Jelenésekről, hogy vagy már őrültek vagyunk, hogyha tanulmányozzuk, vagy pedig azzá leszünk. 
A Jelenések könyve elleni ellenvetések fő oka folyvást az érthetetlensége volt. Az érthetetlenség következménye, hogy a Jelenések könyvét a mai napig vagy teljesen mellőzik, vagy a vallásos bohócok játszóterévé válik, akik megpróbálják az utolsó napok menetrendjét kiolvasni belőle. Mindez igen sajnálatos, mert hogyha a Jelenések könyvét elhagyjuk, egy űr támad az Újtestamentum irataiban, és hogyha sok részlete homályban is marad, ámde a Jelenések általános üzenete mégis világos. A Jelenések könyvének bevezetése azt mutatja, hogy kétféle irodalmi műfajt igényel. A kettő szorosan kapcsolódik egymáshoz, de ennek ellenére különböznek egymástól.


A Jelenések könyve prófécia akar lenni. János megbízást kap a próféciára (10,11). Ő a szent próféták Istene, aki az angyalát elküldi az üzenettel (22,6). A könyv próféciák könyve, és az igéi prófétaiak (22,7.10.18-19). Ez egy hallatlan igény, mert a zsidók úgy hitték, hogy a próféták hangja 400 év óta elhallgatott. „Jeleket nem látunk, próféta nincs többé, és senki sem tudja, meddig tart ez még?”(74. Zsolt. 9. v.). A Makkabeusok első könyvében a döntéseket halogatják a próféta megjelenéséig, „aki megmondja nekünk, mit tegyünk” (1.Makk. 4,46; 9,27; 14,41). A keresztyén gyülekezetek megjelenésével újra megjelent a prófécia (Ap. Csel. 2,15-17; 11,28; 13,1; 15,32; Rm. 12,6; 1.Kor. 12,28; 1.Thessz. 5,20; Ef. 4,11). S így történik az, hogy a Jelenések könyve egyetlen olyan irat az Újtestamentumban, amely azt igényli magának, hogy keresztyén prófécia. 


De a Jelenések könyve sajátos stílusú apokalipszis is. A szó, amelyet Jelenésekkel fordítanak, görögül apokalipszis, és szó szerint azt jelenti: a lepel félrevonása, hogy a rejtett látvány szabaddá váljon. Ez olyan, mint amikor a függönyt elhúzzák a színházban, de a dráma, amelyről itt szó van, nem emberek írták, hanem Istentől készített történelem. 


Gyakran úgy tekintjük a Jelenések könyvét, mint valami páratlan jellegűt, amelyhez nincs hasonló. Ámde szerfelett fontos az, hogy arra emlékezzünk, hogy az Újtestamentumban egy irodalmi jelleget reprezentál, amelyet apokaliptikának neveztek el, és a két testamentum közötti időszakban és az Újtestamentum idején igen elterjedt volt. Ilyen apokalipszisek nagy számban fordultak elő, mind zsidó, mind keresztyén irodalomban. Mind hasonló szituációt tárgyalnak. A zsidók sohasem veszítették el azt a tudatot, hogy választott nép, és azt a bizalmat, hogy Isten egy nap megnyilatkozik a népének, és a világ szeme előtt megvédi őket. A korai időben arról álmodtak, hogy ez az igazolás Dávid törzséből való király győzelmes hőstetei által történik. A harcos egy ember, és a győzelmet földi és idői viszonyok közepette vívja ki. Amint múltak az évszázadok, arra a nézetre jutottak, hogy a gonosz erői olyan hatalmassá lettek, hogy ember már nem győzheti le, hanem Isten direkt beavatkozása szükséges. Így történt az, hogy a zsidók egy általános idő – sémát fejlesztettek ki. Itt van először a jelen, amely teljes egészében gonosz, s amely teljesen a gonosz uralma alatt áll, s amelytől Isten visszavonult. A világot e látás szerint kiszolgáltatta az ördögnek. De aztán jön egy korszak, amely teljes egészében jó, és amelyben Isten király lesz mindenek fölött, anélkül, hogy mindenhatóságát egy rivális vitatná. S ebben az aranykorszakban az Isten népe az igazságához jut. De, ahogy már mondtam, a zsidó bölcsek már rég minden reményt feladtak, hogy ez emberi erő által megtörténhet, és ezért a két időszak közé helyezték be az Úr napját. Azon a napon Isten természetfölötti, ellenállhatatlan erővel, amely ellen egyetlen ember sem állhat helyt, direkt betör a történelembe. A zsidó gondolkodásban e napra három dolog jellemző. Hirtelen, és váratlan jön, mint a tolvaj az éjszakában. A világ megrázkódik. A Nap elsötétül, és a Hold vérré válik, semmi sem marad úgy, ahogy volt. Az ítélet ideje betör, amelyben Isten a Gonoszt és az ellenségeit megsemmisíti. S aztán megvalósul Isten világa. Minden apokalipszis arról szól, ami a borzasztó közbeeső időben történik. Ezek végidei víziók. Éppen ezen okból az apokalipszisek egyes részleteikben érthetetlenek; mert megpróbálják a természetfölötti képeket természetes kifejezőeszközökkel lefesteni. Ők olyan dolgokról tudósítanak, amelyeket szem nem látott, fül nem hallott, és az emberi szellem fel sem foghat. Mindnyájan azon fáradoznak, hogy a kimondhatatlant elmondják, a kifejezhetetlent kifejezzék, a leírhatatlant leírják, a nem ábrázolhatót ábrázolják, s az isteni, természetfölötti eseményeket szavakba öltöztessék, ami szavakkal kifejezhetetlen. Nos, hogyha mindkettő, a prófécia és az apokalipszis megkísérli a jövőt leírni, akkor miben különböznek? 


1./ A prófécia theisztikus, az apokalipszis pedig deisztikus. Ami azt jelenti, a próféták Istent úgy látják, mint a világ uralkodóját, mégpedig a jelenben és vele összefonódva. Az apokaliptikusok viszont hittek egy Istenben, aki visszavonult a világtól, és kívülről hat rá. 


2./ A próféciában egyetlen gondolat sem található arra nézve, hogy Istent egy másik erő, a Gonoszé, hatalmában korlátozná és akadályozná. Minden rossz oka a szabad emberi akarattal való visszaélés. Az apokalipszisben a lázadás a mennyekig ér, és az ördög, a Sátán, Antikrisztus megszemélyesített hatalommá lett, amely Istennel harcol a világuralomért. 


3./ A próféták nézete szerint minden dolgok reformációja e világon belül megy végbe, amit át kell alakítani, és újjá teremteni. Az apokaliptikusok szemében viszont a világ megérett a teljes pusztulásra, és az aranykorszak csak akkor jön el, hogyha ez a világ a semmibe hullik, és egy újat teremtenek. 


4./ A próféciákban a Messiás közönséges emberi harcos a Dávid törzséből. Az apokaliptikában a Messiás isteni, világ fölötti, mennyei lény, aki kívülről tör be a világba.


5./ Normális módon minden apokaliptikus irat, az újtestamentumi Jelenések könyve egyetlen kivételével álnév alatt íródott. Ez azt jelenti, a múlt nagy alakjainak nevével látták el, mint pl. Mózes, Ézsaiás, Bárúk, Énók nevével. Ebben van valami megható: a próféták a saját nevükben és Isten nevében beszéltek, míg az apokalipszis szerzői tudatában voltak másodrangúságuknak. Szekundérnek érezték magukat és nem eredetinek, és tudták, hogy egy olyan korban élnek, amikor az inspiráció áradata kiapadt. 


6./ Az apokaliptikus ábrázolások mindig irodalmiak, viszont a próféciát direkt a népnek, szemtől szembe, és szóban közölték. Az apokalipszisek inkább a könyvtárhoz tartoznak, mint piacra, és hozzátapad valami tanulószoba szerűség. 


7./ A próféciák természetük szerint szerfelett praktikus természetűek, míg az apokalipszisek lényegileg igen spekulatív jellegűek. A prófécia a bűnről és bűnbánatról szól, tettről és döntésről, éspedig itt és most emberi területen. Az apokalipszisek mennyben való harcról tudósítanak, isteni tettekről és szándékokról, és túlvilági időszámítás idejében levő eseményekről. 


Az apokalipszis tehát lényegében egy vízió a jövőről, mivel Isten betör az időbe, és a világot megújítja. Világos: egy ilyen vízió akkor a legelevenebb, hogyha a jelen igen keserű. Az életet gyötrelemnek érezték, s tekintetük sóvárogva Isten beavatkozására irányult. Az első keresztyén évszázad vége felé kétségbeejtő szituáció volt, amelyből magyarázható az apokalipszis, olyan állapotok, amely az embereket arra ösztönözte, hogy a jelenből Isten végérvényes győzelme felé pillantsanak. 


Valamikor Kr.u. 80-90 között került a keresztyén egyház ilyen szituációba. A Jelenések könyvében egy teljesen új jelenségre bukkanunk. Az Újtestamentum többi részében tisztelet nyilvánul meg a római uralom iránt. Jézus azt mondta az embereknek, hogy adják meg a császárnak azt, ami a császáré, és Istennek, ami Istené (Mt. 22,15-22). Pál büszke volt, hogy római állampolgár. Az állam iránti tiszteletet tanácsolta, mint amelyet Isten rendelt, és a keresztyén gyülekezetnek megparancsolta, hogy imádkozzanak az államért és vezetőikért (Rm. 13,1-7; 1.Tim. 2,2). Péter azt tanította, hogy Istent féljék, és a királyt tiszteljék (1.Pét. 2,17). Ámde a Jelenések könyvében egy radikális frontváltásra bukkanunk. Mi történt? 


A válasz a kötelező császárkultusz kialakulásában van. Már Kr.e. 195-ben elkezdődött ez a fejlődés, amely a római birodalom és a keresztyén egyház direkt összeütközésével végződött. Ebben az évben emelték az első templomot Szmirna városában Róma istenségének. Ez nem kényszerből történt, hanem teljesen spontán esemény volt. Róma a provincia lakósainak pártatlan igazságot és békét, biztonságot és védelmet ajándékozott, amelyet az egoista, szeszélyes zsarnokok alatt sohasem ismertek. Azt gondolták, egy hatalom, amely ilyen módon uralkodni képes, valami isteni tapadhat hozzá, és Róma szellemiségének egy templomot emeltek. 


Ámde ezzel valami mozgásba jött, amely további utat tett meg. Róma szellemisége, Róma istensége, koncentrálódott és megtestesült egy emberben. Régmúlt időben földi hősöket a haláluk után gyakran isteni rangra emeltek. S így következett Kr.e. 29-ben egy további lépés, amikor Efézusban Julius Cézárnak a halála után egy templomot építettek. Először Róma szellemét emelték istenné, aztán az elhunyt császárt, és most következett csaknem egyidejűleg az utolsó lépés. Pergamonban nem egy elhunytnak, hanem a még élő Augustus császárnak építettek templomot. Elkezdődött a császárkultusz. 


A korai császároknak ez valami kínos volt. Hosszú ideig haboztak, míg ezt a tiszteletet, amit rájuk kényszeríttettek, elfogadták. Hosszú ideig ezt csak Keleten tűrték meg, és a birodalom nyugati részén tilos volt. Az 1. század vége felé aztán a fejlődés lezárult. A messze kiterjedő Római birodalomnak egyesítő alapra volt szüksége, sürgősen valamire, amely a különböző népeket összeolvasztja. A császárkultuszban találták meg ezt az egyesítő erőt. Az imperialista politikának „sarok kövévé” lett. A birodalmon belül az összetartozásról gondoskodott. Végül minden római polgárnak az év meghatározott napján a körzetében egy meghatározott helyre kellett mennie, és ott valamennyi tömjént a császár tiszteletére el kellett égetni. Ekkor azt kellett mondani: „Császár az úr” 


Világosan rá kell mutatnunk, hogy ez alapjában véve sokkal inkább politikai lojalitás demonstrációja volt, mint vallásos istentisztelet. S még világosabban meg kell állapítanunk, hogy Róma nem volt intoleráns egyetlen vallással szemben sem. Az az ember, aki e módon a politikai hitét megvallotta, azután azt az istent imádhatta, amelyiket akarta, amíg az a tisztelet nem ütközött a nyilvános rendbe és szokásba. Mindaz, amit az emberektől kívántak, ez a vallástétel volt: „Cézár az úr.” 


De éppen ez a követelmény volt az, amit egy keresztyén nem teljesíthetett. Egyetlen hű keresztyén sem mondhatott „úrnak” mást, mint Jézus Krisztust. A következmény az volt, hogy a keresztyéneket, mint veszélyes, elégedetlen polgárként, mint lehetséges felforgatókat, mint állam ellenséget szemlélték. Így a történelem legnagyobb harca számára adva volt a feltétel. A kérdésfeltevés világos volt: Cézár vagy Krisztus? Az egyház a maga egyszerű embereivel és rabszolgáival szembeállt a hatalmas Rómával. 


Ez volt az a félelmetes helyzet, amelybe az egyház került, és amelyben emberi mérlegelés szerint el kellett buknia. 


Sokan vannak, akiknek a Jelenések könyvének teológiája semmit sem jelent. F. V. Filson azt írja, hogy „nem tartozik az evangélium közepéhez.” H. B. Swett azt mondja: „Senki, aki egyenesen az evangéliumok és a levelek stúdiumától jön, az apokalipszis vizsgálatánál nem tudja azt az érzést leküzdeni, hogy egy más atmoszférába hatolt be.” E. F. Scott azt gondolja: „Ő (János) semmit sem tud mondani a szeretetről, alázatról és megbocsátásról. Ő az ellenséget egyszerűen gyűlölte, és örült az összetöretettségük felett. Az egész iratban aligha érzékelhetjük a Hegyi Beszéd távoli visszhangját. A Jelenésekből sohasem következtethetnénk, hogy Jézus együtt érző volt, hogy a betegeket gyógyította, a segélyteleneket és kitaszítottakat bátorította, és hogy a mi gyengeségünket hordozta, hogy szelíd és alázatos volt a szívében. Úgy, ahogy Őt ebben a könyvben megismerjük, Krisztus nagyszerű, de félelmetes alak, igaz, de kérlelhetetlen, népének harcosa, ámde ellenségeire pusztulást hoz.” Krisztus itt kétélű éles karddal megjelenő Krisztus (1,14-16); Ő a sarlóval jövő Krisztus, amellyel a földet aratja (14,14-16); Krisztus a lovas, aki fehér lovon, az ellenség vérén átgázol (19,11-16). Istenről azt mondja, hogy egyetlen embert sem szeret, magukat a keresztyéneket sem. Ő a hatalom, fenség és erő (15, 3-4) – és a bűnösnek a harag és düh borát adja inni, amelyet az emberek ellen érez (14,10.19; 15,7; 19,15). – De nem szabad elfelejteni, hogy Ő az az Isten is, aki minden szemről letörli a könnyeket (7,17). 


Nos, mit mondhatunk erre? Azt, hogy a Jelenések könyve iránti kemény kritika különös hiányosságot árul el a történelmi látásról, és teljesen hamis az értelmezése. A Jelenések egy olyan korban íródott, amikor Róma hatalma feltámadt, hogy a keresztyén egyházat elpusztítsa. Róma ellenállhatatlan fölényének senki sem állhatott ellent. A védekezésnek milyen eszköze állt rendelkezésre a szegény, megalázott keresztyéneknek, akiknek sem pénzük, sem szociális állásuk, sem földi bölcsességük, sem politikai befolyásuk nem volt? A Jelenések könyve egy szóval válaszol erre: Isten. Találóan írja Bengel: „A Jelenések könyvét nem könnyek nélkül írták, nem is érthető meg könnyek nélkül.”
Melyek a Jelenések könyvének fő üzenetei? 
1. A Jelenések könyve az egész univerzumot látja, mint Isten és az ördög közötti harci jelenetet, Krisztus és az Antikrisztus között, jó és gonosz között; egy harc, amely a napok végéig tart. Ezért az embereket döntés elé állítja, úgy, ahogy az Újtestamentum csak kevés irata teszi: Isten mellett vagy ellen döntsenek. „Minden embert megkérdez: melyik oldalon állsz?”
2. A Jelenések könyve megállapítja a gyülekezet helyét ebben a harcban. A gyülekezet a legelső vonalban áll. A mennyben a csatát ugyan megnyerték, és a Sátán levettetett, de a harc a földön még tombol. Hogy azt megnyerjük, a gyülekezet ereje és tisztasága szükséges. A Jelenések könyve egy felszólítás a keresztyén felé, hogy kötelezzék el magukat Isten ügye mellett. 
3. A Jelenések könyve egyértelműen mindenekelőtt kimondja, hogy Isten gyakorolja az uralmat. Ahol maga az élet a legsötétebb és leggyötrelmesebb, ahol maga a keresztyénség úgy látszik, veszélyben van, kioltják, s ahol a világ hatalmasai ellenállhatatlan erősnek látszanak, ott is a „mindenható Úr és Isten uralkodik.” 
4. A Jelenések könyve ezért felmutatja a magasztos erőforrást, amit a keresztyén birtokol a nyomorúság idején. Bármilyen hatalmak is álljanak a másik oldalon, a keresztyéneknek van Istene. Ez nem őrzi meg őt a harctól, a kíntól, és a kereszttől, de azt jelenti, hogy a hűségeseknek utat mutat a dicsőségbe. Eme okból a Jelenések könyve ismételten a nyomorúságos időkben kapja meg a rangját. 
5. A Jelenések könyvében egészen világossá válik, hogy a történelem valahová vezet, az nem káosz, nem az események jelentéktelen kavarodása. Történelem és sors egyek, és az ember azon kérdés előtt áll: „Útban állsz, vagy úton vagy?” 
6. A Jelenések könyve kimondja, hogy a hely ellenére, amelyet az egyház a dolgok rendszerében elfoglal, az egyes keresztyének felé való kihívás ellenére a véget alapjában véve csak Isten cselekvése hozza el. A végső győzelem sohasem lehet az ember műve, azt mindig Isten adja. 
Kétségtelenül sok minden van a Jelenések könyvében, ami nem érthető, de a központi igazsága tiszta, mint a kristály: Krisztus a győzedelmes. 
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