Pásztor János

Az egyház helyzete és missziója a posztmodern korban a Jelenések könyvének világosságában
Nagy örömmel teszek eleget annak a felkérésnek és kiváltságnak tartom azt, hogy Szigeti Jenő 70. születésnapja alkalmából kiadásra kerülő ünnepi kötetbe írhatok. Évtizedek óta tartó barátságunk alapja Jézus Krisztusban, a mi Megváltónkban és Urunkban való hit, és a Neki való szolgálat. Ezek hoztak bennünket össze életünk és szolgálatunk különböző pontjain az évtizedek során. Az külön öröm számomra, hogy Szigeti Jenő a Hetednapos Adventista Egyház tagja és teológusa. A debreceni Teológián a hetvenes- nyolcvanas években együtt tanultunk adventista hallgatókkal, akik a docendo discimus ősi tapasztalatai szerint odaszánásukkal, érdeklődésükkel tanítottak bennünket.

Természetesen tudom, hogy vannak nagy különbségek a Szentírás adventista és a református értelmezése között. Ugyanakkor tudatában vagyok annak is, hogy az adventizmus hangsúlya a Parúziáról, fontos kihívást jelentett reformátusok számára is. Számomra – és úgy gondolom ebben Szigeti Jenő is egyet ért velem – kapcsolataink alapja az, amit az 1Kor 12,12; Jn 1,14 és a 1Jn 4,1-3 mond Jézus Krisztusban az Örök Ige testté lételéről és KYRIOS voltáról.

Magamat azok közé tartottam, akik hosszú idő óta nagyon fontosnak tartották a Jelenések Könyve üzenetét, és többször prédikáltam is egyes textusairól. Az utóbbi évek eseményei azután arra vezettek, hogy a sürgősség érzéseivel, különös érdeklődéssel forduljak e könyv mondanivalója felé. Azt hitre jutásom óta Luther szép énekével együtt vallom:

Jer, kérjük Isten áldott Szentlelkét

Legfőképpen az igaz hitért,

Hogy, ha jön a végóra, mellénk álljon,

Hazatérésre készen találjon,

Könyörüljön.

Vallom, hogy hívő embernek mindig készen kell lenni arra, hogy az ÚR visszajön az adventizmusnak ezt az üzenetét ma is komolyan kell venni. Akkor azonban, amikor a világ olyan, a történelemben eddig soha nem tapasztalt krízis szituációba jutott, melyben a földgolyón az élet teljes elpusztulása technikailag is kiszámítható lehetőség, az ÚR ránk hagyott figyelmeztetését: – Vigyázzatok! (Mt 24,41), – a hétköznapokra is kiterjedő gondossággal kell fejünkben és szívünkben hordozni. Az alábbiakban először általános bevezetés után, összefoglaljuk a Jelenések Könyve üzenetének néhány lényeges vonását, melyek napjainkban különösen lényegesnek mutatkoznak. Majd röviden áttekintjük ennek a világ krízisnek a lényeges elemeit, és végül – visszatérve a Jelenések Könyvéhez – beszélünk az Isten népének küldetésről, a misszióról.

I.

1. A Krisztus keresztjének, feltámadásának, megdicsőülésének hirdetéséért a Pathmos szigetére deportált és teljes elszigeteltségben élő, tűrő és szenvedő János betekintést nyert az emberiség történetének mozgásába.

Ennek része napjainkban hazánk csatlakozása az Európai Unióhoz. Mind Európára, mind az egész jelenvaló világra nézve meg kell tanulnunk a Jelenések Könyvét újra olvasni. Szent János, a Teológus, – ahogy az ősi egyházban a Jelenések Könyve íróját nevezték, Károli fordításában: SZENT JÁNOS APOSTOL MENNYEI JELENÉSEKRŐL VALÓ KÖNYVE – valóban teológus, mert része az Istennépének, és annak tagjaként a mennyei istentiszteletnek is részeseként imádja az Urat. Ugyanakkor elnyerte a charizmát arra, hogy megértesse Isten útjait az emberekkel: a történelem struktúráját. A Jelenések Könyve (a továbbiakban = Jel) bennünket is segít Isten előtt való hódolásban, az Isten dicsőítő élet szépségének és erőforrás jellegének, ezzel együtt Krisztus és az Egyház titkának megismerésében. Erősíthet minket, hogy merjünk szembe állni akár fenyegetés, akár hamis tanítás akarna bennünket Krisztus útjáról eltántorítani, és bíztat, hogy hűséggel, Krisztusról tanúskodó élettel várjuk az Ő dicsőséges megjelenését.
2. Ebben a könyvben a Megfeszített és Feltámadott Krisztus szólal meg, és ad útmutatást a korban jól azonosítható, és a kutatásokkal verifikált hét gyülekezete számára. A Jel az apokaliptikus a irodalom csodálatos, kiemelkedő darabja, mely a szám-misztikát és szimbolikát és azon belül abban a hetes, a teljesség számát hangsúlyozottan és következetesen alkalmazza. Ezért mondhatjuk, hogy a hét levél címzettje a hét empirikus gyülekezettel együtt az egész, a teljes, az egész földet és a történelmet átfogó egyetemes, katolikus
 egyház.
Reformátoraink az Isten Igéje felfedezésének örömében végezték szolgálatukat. E felfedezések kimunkálásában nem tudtak igazán szembesülni az Újszövetség csodálatos utolsó könyvével, és annak az Egyház életére való jelentőségével. Sem Luther, sem Kálvin nem magyarázta ezt a könyvet.
 Ennek következménye részben az is, hogy e magyarázatot annyi félreértés és félremagyarázás kísérte. Ilyen félreértés pl. az, mely e könyvet az utolsó idők menetrendjeként értelmezi, és ez azt értelmezést dogmává teszi. Akik így értik, néha próbálnak vissza is tekinteni, hogy felfedezzék benne az egyháztörténelem lefolyását.
 Mások kizárólag a jövőt keresik benne. Ebben van rész-igazság, mert az embert megszólító Isten a legelső kijelentések óta az ember tekintetét ígéreteivel és hívó-küldő szavával a jövő felé irányítja. Ez így volt már az Ótestamentumban, ahol egy bizonyos történelmi helyzetben kijelenti a próféta Isten akaratát, mely minden esetben nyitás a jövő felé. Tehát a próféta elsősorban nem jövendőmondó, hanem a jelent feltáró, melyben Isten a jövendőt készíti. A Jel-t is szokták prófétai könyvnek nevezni. Ez az utóbbi értelemben helyes elnevezés. Ez a könyv nem jóslás, mindig minden ószövetségi prófécia is a jelenre nézve jelenti meg Isten akaratát és ad a jelenre nézve reális látást. Ehhez az – Ige és a Szentlélek által létrehozott – realitáshoz azonban hozzátartozik a jövendő.

Ebből az következik, hogy nem célravezető a könyvben annak a pontos leírását keresni: mi mikor következik be, és így a könyvet eschatologikus menetrendként kezelni. Pl. mikor és hol lesz az ezeréves birodalom? Azt kell keresni ebben a könyvben, hogy mit mond az életről, a történelemről, annak struktúrájáról és mozgástörvényeiről (dinamikájáról). Benne ezekről van szó.

3. A könyv az apokaliptikus irodalom nyelvét használja. Ezzel az irodalommal találkozunk már az Ószövetségben is elsősorban Dániel, Zakariás és több más próféta könyveiben, és a többi keleti nép irodalmában is. De kétezer éve ezeket a stílusformákat hordozó irodalom nagyon elterjedt volt a kanonikus könyveken – a szoros értelemben vett Szentíráson – kívül is. A reformáció által csak hasznos olvasmánynak és nem a Szentírás részének tekintett iratok
 között több az apokaliptikus jellegű írás. A kortársak tehát jobban ismerték ezt a nyelvet, mint a mai ember. Angyalok tömegei, gonosz fenevadak, titokzatos alakok mutatkoznak és mozognak itt, és titokzatos számrendszerek között végzik tevékenységüket.

Mint már az ószövetségi apokaliptikus könyvek – elsősorban Dániel Könyve esetében – a Jel-ben is a központi téma: a történelem és az örökkévalóság találkozása. Ez a látás már Izraelt is világtörténelmi perspektívába helyezi. Az apokaliptika nyelve minderre rendkívül alkalmas. Itt ugyanis pontosan erről van szó: a mindennapi tapasztalatok világába belép a láthatatlan, megfoghatatlan Isten, aki Krisztusban láthatóvá és megfoghatóvá lett (1Jn1,1) hogy új élettartalmat adjon, és erőt közöljön annak megvalósítására. Itt a megfoghatatlan hétköznapi realitássá lett, mert az isteni beavatkozás Krisztusban már megtörtént. Szemben a korábbi Biblián kívüli apokaliptikával, mely ezt a beavatkozást kizárólag a jövőben várja. Ezekről a kimondhatatlan dolgokról jól lehet a képek ezen csodás nyelvén beszélni.

4. Az Ószövetséget ismerő ember azt is felfedezheti, hogy ez a könyv mennyire az Ótestamentum, különösen a Zsoltárok Könyve nyelvére épít. Visszakapcsol az ószövetségi Istennépe életébe, és ugyanakkor előre visz a Krisztusban megvalósult és megvalósulásban lévő új élet felé. Közben azonban reális, megbízható és reményteljes összefoglalást ad a történelem struktúrájáról, melybe minden kétértelműségük ellenére az ősi Pax Romana épen úgy beletartozik, mint a Pax Americana vagy az Európai Unió áhított békéje. Ez utóbbira vonatkozóan is a Jel adhat nekünk útbaigazítást. Már az ószövetségi apokaliptikus irodalomban Izrael Istene a világ teremtője: a történelem, minden nép és minden királyság ura, akinek a történelemben való úr volta és tettei a Messiásban összpontosulva (Dán 7,13-14) átfogják az egész emberiség életét.

II. A Könyv üzenete témánk szempontjából így foglalható össze:

1. A Jel a teljes Írás bizonyságtételével összhangban hirdeti,- hogy a világ a kezdettől – az Alfa ponttól – megy a végső kibontakozás – Ómega pont – felé. E mozgás középpontjában áll a Krisztus-esemény.
A Krisztus-esemény szűkebb értelme szerint a testté lételtől a mennybemenetelig tartó esemény sorozatot fogja át. Tágabb értelemben azonban átöleli az egész történelmet: arról szól, hogy a Teremtő Isten a Megváltó, aki nem hagyta el a bűne miatt tönkrement emberiséget és világát, hanem megváltást készített, és munkált Izrael kiválasztásában századokon át. Ennek a megváltó-szabadító munkának döntő eseménye megtörtént az Inkarnációban, a Krisztus-Eseményben: az emberré lett Isten földi napjaiban valósult meg. Teljességre azonban majd az Ő visszajövetelében jut. A végső kibontakozás magában foglalja az ítéletet és az Új ég és új Föld kezdetét. A menybemenet napján az Isten-ember Krisztus felment a mennybe azzal az ígérettel, hogy a magához hívottakkal marad a világ végezetéig.

2. Jelen van csodálatosan, titokzatosan a Szentlélek által, Aki Őt dicsőíti. Ezt a csodát csak dialektikusan lehet megfogalmazni: elment, hogy együtt maradjon népével. E titok a Szentháromság titkának a része: az Atya a Fiú és a Szentlélek Egy Isten, akinek életében egység, erő és mozgás van. Ez az erő a szeretet.
 Istenben – a Szentháromság Személyeinek összetartozásában
 – az erő és a szeretet elválaszthatatlan egységet alkot. Az ember bűnének következménye e kettő szétválása, amikor az erőt mások tönkretételére elpusztítására használják.

Az Inkarnáció titkának a részre az is, hogy akiket magához hívott, azokat befogadta életébe: azok így Titokzatos Teste tagjaivá lettek, akik Őbenne élnek, és ő él valamennyiükben (Jn 15,4a). A világ csak annyit lát, hogy van egy nép a történelemben, mely Krisztust vallja. Ez a nép az Isten népe, Isten gyülekezete (ÓT= הוהי להק, ÚT= εκκλησία), melynek a világban való jelenléte a történelem során mindig hit nélkül is, emberi érzékekkel megragadható, empirikus valóság volt, és maradt. Az egyház legvadabb ellenségei sem kételkedtek az egyháznak a történelemben való valóságos jelenlétében. A misszió szempontjából e tény arra indít bennünket, hogy vizsgáljuk: betöltötte-e az egyház, vagy milyen mértékben töltötte be küldetését, azt Őt elhívó Krisztusnak a történelembe, minden korszak valóságos társadalmába való prezentálását, Krisztusnak a szó és tett (életvitel) egységében, teljes egzisztenciával való hirdetését. Röviden: mindig volt egyház, de milyen volt?
3. E kérdés megválaszolásában segít az Újszövetség, Szt. Pál apostol, amikor Krisztus Testéről tanít. A fentebb már említett titok megértéséhez nem elég az a tény, hogy Istennek népe van. Ez a nép titkot hordoz, melynek kifejezésére szükséges az egyházról, mint Krisztus Testéről beszélni. Az Egyház Krisztus Teste, mely az őhozzá hívott emberekből áll, akik Őbenne élnek, és akikben Ő jelen van. „Mert…egy Lélek által mi mindnyájan egy testté kereszteltettünk meg” (1Kor 12,13) „Ti pedig Krisztus teste vagyok, és egyenként annak tagjai.” (1Kor 12,27) . Ez a tény misztérium. Ez nincs nyitva a hit nélkül kutatók tekintette előtt. A protestáns racionalizmus korában ez a tanítás háttérbe szorult; erről nem beszéltek. A racionalizmus látása szerint nincs titok.
 Még a hetvenes években is előfordult velem, hogy egy nálamnál jóval idősebb, művelt, lelkipásztor megbírált azért, mert a Krisztus Testéről szóló „pápista” tanítást hirdettem. Az 1Kor 12 és 14. fejezetek határozottan tanítják, hogy a Szentlélek által ébresztett hitben Krisztust Úrnak valló ember Krisztus Testének tagjaként él és szolgál. A Testbe való tartozása minden úrvacsorai közösségben megerősítést, ujjá teremtést nyer. Mint a Test tagja tölti be küldetését: Krisztus hirdetését. Ami azért lehetséges, mert Krisztus szenvedett, és Feltámadott. Ő a Bárány, aki elhordozta a világ bűneit (Jn 1,29; ), aki feltámadásával és dicsőséges mennybe menetelével győzött a bűn és halál erő felett.

Ez a Bárány az Oroszlán is (Jel 5,114), akinek a győzelem nem valami görög értelmezésű anyagtalan lelki győzelem, hanem uralkodás a történelem eseményei felett. Ő uralkodik. Ő a méltó arra egyedül, hogy megnyissa a könyvet, ami Istennek az emberséget megszabadító dolgairól, és a történelemről szól.
 A Krisztus uraságáról és annak a történelem számára való relevanciájáról szóló hír a mennyei istentiszteletben hirdettetik ki, melynek a földön tartott istentisztelet szerves és elengedhetetlen része. Ahol a „kicsiny nyáj” e jelenvaló világban Istent dicsőíti, tudhatja, amit csinál az a világtörténelmet alakító-formáló tényező. Ezt a legkisebb falu legkisebb gyülekezetének is tudni kell. Az a tény, hogy van egy nép, mely a Megöltetett Bárány dicsőítésére összejön, hozzátartozik a jelenvaló világ belső lényegéhez (struktúrájához), (Jel 3,9b). Az egész könyv felépítésében az istentiszteletek és a történelem viharainak kondenzáltan – stilizáltan, az apokaliptika nyelvén való előadása váltják egymást. Tekintet nélkül arra, hogy az istentisztelő nép kicsiny nyáj, de történelem formáló erő. Ennek Ura az Úr, és nem a Fenevad, nem a 666.

III.

A Jel fenevadja napjainkban is dühöng. Ebből a szempontból csak mennyiségi és technológiai különbség van a Kr.u. 1. és a 21. század között. Arra azonban szükség van, hogy a napjainkban mutatkozó „dühöngést” elemezzük.

Korunkat különféle szempontok szerint szokás elnevezni. Nevezték már keresztyénség utáni (post-christianus), vagy poszt-Konstantini, kommunizmus utáni (posztkommunista) korszaknak. Mindezek egy-egy fontos elemre mutatnak rá. Azonban a leginkább átfogónak a poszt-modern mutatkozik, mert ebben valamilyen módon a többi is benne van. Ez a korszak nyilvánvalóan kommunizmus utáni annak ellenére, hogy Kínában még mindig kommunista párt van uralmon. E párt azonban már feladta a kommunista gazdaságpolitikát, bár többé-kevésbé megtartotta a diktatórikus kormányzást.

A keresztyénség utáni kifejezés túlzó és félrevezető. A keresztyénség jelen van a világban sokkal erőteljesebben, mint bármikor a történelem során.
 Az állami kényszer hatása alatt krisztianizálódott országokban a szekularizáció pontosan az egyházak megújulására jelent kihívást, melyre az ige – benne a Jel – erejével lehet válaszolni. A ’keresztyénség utáni”-nál sokkal kifejezőbb a „nagykonstantin utáni” kifejezés. Pontosítás végett azonban szükséges ezt „nagykonstantini-nagytheodosiuszi”-ra kiegészíteni. Ennek a kornak a jellemezője az állam és az egyház teljes egybefonódása, mely Keleten teljesen a császár hegemóniáját jelentette a bizánci birodalom összeromlásáig. I. Nagy Theodosius említése azért fontos, mert 381-ben ő tette a Szentháromságról szóló keresztyén tanítást császári dogmává. Attól fogva az állampolgárnak kötelessége volt ebben hinni. A Keletrómai Birodalomban ennek nyomán bontakozik ki az ún ceasaropapizmus: a császár uralma az egyház felett töretlen, ami azonban kedvező esetekben harmóniává alakul. Az egyház és az állam összetartozása módosulva bár az Ottomán Birodalomban is megmarad, mivel magát tudatosan Bizánc örökösének tekintette.
Az első idők gyilkolásai és pusztításai után a Birodalomban élő keresztény közösségek nemzeti-egyházi autonómiát kaptak.

Nyugaton a Birodalom összeomlott. Mire a Karolingok, elsősorban Nagy Károly a keletihez hasonló császári uralmat akart volna kifejleszteni a Római Egyház már túl erős volt. A Nyugati Birodalom összeomlása után a régen is örök városnak (urbs aeterna) nevezett Róma arisztokráciája a vezetésre igen alkalmas római püspökökkel összefogva kiépítették a latin egyház lelki-és politikai hatalmát, amivel szemben a császárok csak átmenetileg tudtak győzedelmeskedni. (Például az avignoni fogság.)

Mindezen – Kelet és Nyugat közötti – különbségek ellenére Európa az ún. nagykostantini-teodoziuszi
 korban a maga teljességében keresztyén kontinens lett. E kor életét a Szentírás alapján vizsgálva ellentmondásosnak kell mondanunk. Egyfelől igaz az, hogy gondolkodását a héber-bibliai teocentrikus szemlélete jellemezte. Másfelől ez a gondolkozás sok vonatkozásban – elsősorban az erőszak alkalmazása következtében – eltorzult.
 Erőszakot alkalmaztak minden olyan keresztyén csoport ellen is, melynek tanítása nem egyezett a hivatalos egyházzal.
A 17. században nagy változás következett be. A karteziániusi fordulattal
 az emberi gondolkodás főiránya Európában theocentricitásból anthropocentrikussá változott. Ekkor válik el a jövő várás Isten ígéreteitől, és az ahhoz szükséges energiát az embertől és a történelem belső dinamikájától várja. A Felvilágosodás egész gondolkodását és magatartását ilyen jövő felé fordulás jellemzi, mely immanens erőkre épít. Hasonlíthatjuk ezt a folyamatot az űrhajónak a hordozó rakétától való elszakadásához. A rakétától nyert erő röpíti tovább attól elszakadt állapotában is. A Felvilágosodás óta az európai civilizáció alapvetően optimista volt egészen a közelmúltig. Ezt fokozták a 19. században egyre gyorsuló ipari-technikai forradalom sikerei. Ez addig elképzelhetetlen kényelmet és hatalmat adott az ember kezébe. Különösen az un. „modern” gondolkodást jellemzi ez a jövő felé bizakodva fordulást, mind „kapitalista”, mind marxista változatában.
A modern kort a Felvilágosodás nyomán a szekularizáció jellemezte, melyet mérhetetlen magabiztosság és optimizmus kísért. Az európai gondolkodás tehát kiszakadt Isten Igéje uralma alól: szekularizálódott.
 Mindezzel együtt mégis tény az, hogy az európai ember kultúrájának az egész világra való elterjedésében, a gyarmatosításban is, benne vannak tehát a zsidó-keresztyén kultúra, sok lényeges eleme, valamint gazdasági és politikai hatalma mind a mai napig.
 A gyarmatosítás is a mai globalizáció
 egyik fontos előkészítője és fázisa. A gyarmatosítás története és analízise nyilván mutatja ennek a korszaknak ellentmondásait. Ezek a klasszikus gyarmati rendszer felszámolásával megerősödtek. Ez nem szüntette meg, sőt egyes helyeken növelte a gazdagok és szegények közti kiáltó különbségeket. Így az egész emberiség hatalmas krízisbe jutott.
Fordításához fűzött magyarázata tanúsága szerint már Károli Gáspár is látta, és értette a Jel lényegét.
 E könyv olyan világban keletkezett, amikor a kereszténység halálos veszedelemben volt. Ma az egész emberiség van halálos veszedelemben. Mielőtt azért a könyv üzenetére közvetlenül figyelnénk, beszélni kell – e könyv egész tartalmával összhangban – a jelenvaló világ kríziseiről. Vörösmarty már 150 éve ezt írta: „Istentelen frigy van közötted ész és rosszakarat. Valamint a következőket: „Midőn azt hinnők, hogy tanul, Nagyobb bűnt forral álnokul.” Az ész és rosszakarat, a tanulva gonoszságot forraló emberiség tevékenysége napjainkra elsősorban, de nem kizárólag a tökéletes fegyverek készítésében, – hiszen a technikai civilizáció belső lényegében szerves egységet alkot a fegyverkezéssel, – félelmetesen gonosz gyümölcsöket terem.

A bűn és a technika döbbenetes egymásra hatása és fejlődése hozta a szomorú eredményt, mely szerint az Istentől elszakadt ember öndicsőítő magabiztossága, az Isten ígéreteire épülő és azokból táplálkozó jövő várás, a Paruzia, Mennyek Országa várás helyett, az emberben bízó jövő várás összefonódott a látványosan sikeres technikai fejlődéssel. Pontosan ez a fejlődés lett egyik meghatározója a mai világkrízisnek. A technika – fegyverek és a kommunikációs eszközök egymásra ható rossz irányú fejlődése – vitte a pusztulás szélére az emberiséget. Ennek következtében a magabiztosság és a határtalan optimizmus eltűnőben van, és egyre inkább átadja helyét a posztmodern kétségbeesésnek, pesszimizmusnak. E tények tudomásul vétele szükséges helyzetünk reális látásához.
Ma nincs Domitianus, – akire Károli utal kommentárjában, – de vannak tragédiák: Egyesült Államok, New York, Madrid, Jeruzsálem, Kabul és Bagdad tragédiái. Vannak akik meghalnak, vannak, akik haldokolnak. A többiek félelemben élnek. Dühöng a fenevad. E világ részeként kell Európára tekintenünk. A napokban láttam egy térképet,
 ami az Európai Unió – még a május 1.-én csatlakozók nélküli – határait ábrázolja, és kirajzolja, hogy a határok mellett hány ezren haltak meg olyanok, akik a nyomorúságban való szenvedés elől menekülve kerestek menedéket a világ gazdagjai között. Azonban e határokat a gazdag világ önzésével szigorúan őrzik, és csak kevesen kapnak bebocsátást.

Ennek illusztrálására két, az afganisztáni hadjárat idején végbement eseményt idézek fel. Egy olajszállító hajó fedélzetére vett több száz afgán menekültet egy süllyedő bárkából a Csendes-Óceánon. A hajón nem voltak kabinok, és a menekültek a hajó vasfedélzetén szenvedtek, és haltak meg közülük egyre többen. A hatalmas területekkel rendelkező Ausztrália nem fogadta be őket. Végül egy kis polinéziai sziget köztársaság, Samoa adott nekik menedéket. Ugyanakkor a magyar kormány a kalocsai volt szovjet laktanyát akarta afgán menekültek számára átalakítani. A város egész népe többpárti tiltakozással elutasította a tervet. Nem hallottunk arról sem, hogy a helyi egyházak kiálltak volna a földönfutók mellé. Ez lenne tehát az ún. keresztyén Európa lelkülete?

Ez a krízis társadalmi, politikai és azzal együtt katonai-technológiai. A technika fejlődése. elválaszthatatlan a haditechnikától, a pusztulást munkáló technikától. Tubalkain óta a technikusok nemcsak ásót, hanem mindenekelőtt kardot készítenek. (1Móz 4,22-23) A sokak által használt email-t az amerikai hadsereg első, Öböl háborús mozgásainak koordinálására találták ki, és használták. Mi csak azután vehettük kezünkbe. Az atomenergia első felhasználása is háborús célokat szolgált. Túl azon, hogy a technikát az ember a gyengébbek hatalmában tartására akarja használni, az egész technikai fejlődést az 1Móz 2,15-ben foglalt útmutatás figyelmen kívül hagyásával hajtotta végre az emberiség: Nem őrizte a kertet, életterületét művelése, ipafejlesztés ártalmaitól A levegő, a víz és az alattunk lévő föld, és a földet körülvevő légkör egyre több mérget tartalmaz. A meglévő atomfegyverek elégségesek lennének az egész glóbus elpusztítására. Ugyanakkor a legalapvetőbb létfeltételek hiányában tömegek éheznek vagy haldokolnak.

E válság az emberiség életének minden területén megmutatkozik. Így a gondolkozás és az erkölcsi élet területén is. A „felvilágosult” ember nem lett erkölcsösebbé. Az immoralitás megdöbbentő kiáradásával találkozunk napjainkban. A posztkommunista társadalmak élen járnak ebben, mert „kommunista” (azaz közösségi) korszak viszonyai a leginkább közösség ellenes, igen önző embertípust fejlesztették ki. Ennek szomorú, elkeserítő példáival 14 évvel a pártállam összeomlása után is naponta találkozunk. Az erkölcsi állapotok azonban gazdag világban sem jobbak, ahogy annak jeleit ugyancsak ismerhetjük. Ez az erkölcstelenség sokágú. Mindenki csak magával törődik. Az önzés visszahat: mindenekelőtt az önző embert, vagy önzésre épülő társadalmat pusztítja.

A posztmodern jelenségnek ez a megtapasztalás is részét képezi. Sőt, az itt említett krízisekre való reakcióként fejlődött ki. A Felvilágosodásból eredő optimista haladás jellemzi a modern gondolkodást. A posztmodern szemléletre pedig a modernséggel való elégedetlenség a meghatározó. Kialakulónak látszik egy konszenzus arról, hogy a „modern” korszak axiómaként tartott gondolatai nem tarthatók többé. Ez a gondolkodás lassan – a történelem nagy megrázkódtatásai között – érlelődött. A haladás egyetemességét és korlátok nélküli voltát figyelmezető jelek sorozata törte meg. Igen nagy sokkhatást jelentett az első világháború kirobbanása. A következő évtizedek technikai fejélődése, hozta magával a Második Világháború minden addigit meghaladó mértékű pusztítását, és az atomkorszak beköszöntését is. Közben azonban az Első Világ az Amerikába és más kontinensekre is kiterjedő európai bőség-gazdagság – mely közvetlen kölcsönhatásban van a világ többi részének fokozódó nyomorával – olyan kényelmes életet hozott millióknak, hogy elfelejtették és napjainkig is könnyen elfelejtik az emberek a veszedelmeket. Mégis jöttek és egyre gyakrabban jönnek a sokkhatások, melyek azt a töretlen optimizmust gyökereiben támadták meg. Néha épen valami csodás üdülőhelyen való nyaralás közben mutatkoznak megdöbbentő, sokkoló esemény (Bali, Indonézia; Mombasa, Kenya). Általánossá lett a világban már hosszú ideje szórványosan jelenlévő terrorizmus.

Ez az optimizmus napjainkban már – New York 9/11 és Madrid 2004 márciusa után – szinte teljesen lehetetlenné válik. Helyét elfoglalja az általános félelem és kétségbeesés. A montreali McGill Egyetemen tanítói teológus, Douglas John Hall – már egy évvel 9/11 előtt – hangsúlyozza, hogy az elesettek, éhezők és haldoklók kétségbeesésével egy időben tapasztalható napjainkban a gazdagok rejtett kétségbeesése (covert despair of the affluent
).
 Ezt nagy mértékben erősítették az utolsó két esztendő tragédiái. Ezekre a jelenségekre a posztmodern gondolkodás a modernitáshoz hasonlóan szekularizált módon reagál. „Lehetséges és szükséges, hogy leszámoljunk a modernizmussal… Hacsak nem akarjuk elpusztítani önmagunkat és a földgolyón létező élet jórészét.”

A posztmodern gondolkodás megerősödésére az ökológiai krízis különösen jelentős konvergencia pontot szolgáltatott, ahol a mai gondolkodó szemben találja magát az önmaga által gerjesztett és munkált fejlődés keserű gyümölcseivel és az egész modern világ ellentmondásaival. Egyesek azzal vélik legyőzni a modern világlátást, hogy Istennel együtt lebontják és eltüntetik még a cél és értelem fogalmait is. Ezek szerint nincs lehetőség a valóság megismerésére. Nincs átfogó látás. Nincs egyetemes, mindenütt érvényes erkölcs. A régi történetek és hagyományok elveszítették vonzerejüket.
 A posztmodern filozófia egyik jelentős képviselője Jean-François Lyotard épen napjaink legsikeresebb civilizációs találmányával az internet hálózat megvalósulásával kapcsolatban foglalja össze a krízis lényeges vonásait:
A mai techno-tudomány beteljesíti a modern projektumát: az embert…a természet urává és birtokosává teszi. Ugyanakkor azonban általa az ember is mélyen destabilizálódik. Ugyanis a természet fogalmához kell számítani az emberi szubjektum minden alkotórészét – az idegrendszerét, a genetikai kódját, az agykérgi komputerét, a vizuális és auditív érzékszerveit, a kommunikációs rendszerét, kivált a nyelvit, csoportlétének szerveződési módjait. S végül az ember tudománya, a techno-tudomány is a természet részét képezi…Ilyen körülmények…mellett miképpen maradhat meg a leigázás eszménye? A tudósoknak a tudományról kialakított elképzelésében ez az eszmény lassan elavul. Az ember talán csak egy különös, kiagyalt csomópont az egyetemes, az univerzum által konstituált sugárzások ingerakciójában.

Ez a látás a termonukleáris vagy ökológiai katasztrófa felemlítése nélkül is eljut oda, hogy az ember felszámolja önmagát. Mondhatnánk, Vörösmarty posztmodern változatban:

„Ez az őrült sár, Ez istenarcú lény

Nincsen remény, nincsen remény!”

Egy teljes mértékben szekuláris francia lap így ír erről:
„A korábbi korszakokat az alany és az életet vagy annak értelmet adó Más (Isten, természet, Ideák stb.) közötti viszony meghatározása jellemezte. A posztmodernben ez a viszony eltűnt: ebben a korban az alanyt a saját autonómiája határozza meg […] Ennek következtében a Mással való kapcsolat önmagával való kapcsolattá lesz. Így a posztmodern személy nem egyszerűen megosztott, hanem skizoid. Minden egyén a maga önazonosságának keresésével küzd […] Egyre inkább erőt vesz rajta egy latens melankólia […] Következésképen a lakosság lényeges része (becslések szerint 15-20 %-a) depresszióban szenved....Egyre gyakoribb az erőszakos, romboló magatartás. A posztmodern periódusban a személy már nem csupán neurotikus bűntudattal terhelt, hanem szinte mindenhatóság érzése jellemzi, ha jól mennek a dolgai. Ezt totális impotencia váltja fel, ha a sikerek elmaradnak. Más szavakkal a bűntudatott szégyenérzet váltja fel […] De hát mit lehet tenni a MÁSIK nélkül? […] Az új individuum nem szabaddá, hanem elhagyottá válik […] Ez okozza a fiatalok bandába szerveződését […] a szekták gyarapodását […] a kábítószerek terjedését […] és a kísérleteket, hogy az ember önmaga legyen a Más önmaga számára […] Közben a technikai civilizáció egy »elképzelt valóság« (virtual reality) benyomását kelti.”

A posztmodern filozófiáknak nem mindegyike ennyire pesszimista. Bár a pesszimizmus kiáradását láthatjuk a különféle science fiction filmekben és történetekben. Ezek a változások világában sötét jövőt ábrázolnak. Ennyit a változások világának mai – posztmodern – állapotáról.

Azt is tudnunk kell, hogy a tudományosság által épített világnak sikerei és kudarcai erőteljes szellemi mozgásokkal is együtt járnak. Ezekben a szellemi mozgásokban benne vannak a rég elfelejtett, de valójában az utolsó két évezred Európájában rejtve, vagy itt-ott felszínre törő búvó patakként az ősi Biblián kívüli filozófiák gondolatai. Ezek érdekes és néha veszedelmes konglomerátumot alkotnak.
 A posztmodern világ vallási vetületét a New Age kifejezéssel jelöljük. Benne vannak az ősi kozmológiai és antropológai dualizmus a panteizmus elemei, melyek sokszor a varázslással, babonákkal, csillagjóslással fonódnak össze. Mindez az ember hiábavaló modern Bábel építése. Ezeknek változatai tölti be azt az űrt, amit a hivatalos keresztyénség századokon át betöltött.

A posztmodern világ Krisztus után kiált (Rm 8,19-20).

Ebben a világhelyzetben kell szemlélni és vizsgálni a magyar keresztyénség helyzetét és misszióját az Európai Unióhoz való csatlakozás idején.

Európa ennek a most áttekintett világnak szerves része, és mi magyarok most ennek az Európának az eddiginél az szorosabban része leszünk. Így hazánk Magyarország most történelmének igen jelentős állomáshoz érkezett 2004. május 1.-ével, az Európai Unióhoz való csatlakozással. Belépésünk egybeesik a világ állapotának fentebb leírt egyre fokozódó romlásával. Nyugat-Európa félévszázados nyugodt, békés és virágzást hozó évtizedei után, újra viharfelhők gyűlnek egész Európa fölé is. A gazdasági válság is sok nehézséget jelent. Bár a Harmadik Világ haláltusái mellett ezek a problémák jelentéktelennek látszanak. Ezekkel együtt – és ennek részeként – súlyos a terrorizmus okozta sokkos állapot, ami az Egyesült Államok után Európát is közvetlenül elérte.
 Hangsúlyozni kell, ez a megállapítás nem menti, vagy igazolja a terroristát. Viszont rámutat a gazdag világ felelősségére. Nem lehet tehát ezt a kérdést sem önvizsgálat és bűnbánat nélkül megválaszolni. Ebben a kontextusban kell nézni a mi sajátos európai és azon belül magyar helyzetünket is.

Nem különbek nálunk a nyugati népek sem. Azonban mi sem vagyunk bűn nélkül. Saját bűneinket és hibáinkat általában el szoktuk hallgatni. A mások bűneit hangosan és kizárólagosan felemlegetjük. Pedig a magyar irodalomban van hagyomány a saját bűneink komolyan vételének. „Nekünk Mohács kell…” – énekelte Ady. Így írt a magyar úri világról Bánffy Miklós.
 Nem lehet bűnbánat nélkül gondolni történelmünk eseményeire, és úgy elindulni a most kezdődő új felé, ami egyként is a kontinuitás és diszkontinuitás dinamizmusában fog előre mozdulni.

A világ helyzetére való kitekintés nélkül nem lehet az európai misszió esélyeiről és lehetőségeiről beszélni. Túl azon, hogy az egész emberiség fenyegetettségének tudata nélkül álomvilágban élnénk. Ugyanakkor ez segít az emberiség egyetemes bűnössége, és azon belül a saját bűneink felismerésében. Ez utóbbi nélkül nem lehet hiteles missziót végezni. Erre nekünk magyaroknak is nagyon szükségünk van. Ez még mindig hiányzik. A második háború alatt és után sokat szenvedtünk. Ezt nem felejtjük, arról azonban elfeledkezünk, hogy mi is okoztunk szenvedést is halált is. A zsidóság elpusztítását is kizárólag a németek bűneként tartjuk számon.
 Pedig pl. a magyar vidék zsidóságának elpusztítása nem lett volna lehetséges a magyar közigazgatás, karhatalmi szervek és vasúthálózat aktív közreműködése nélkül. Mintha teljesen elfeledkeztünk volna az ébredésről, ami által Isten megtartotta egyházunkat a külső szorongattatás és belső árulás nehéz éveiben.

Óriási ajándéka Istennek, hogy egyházunkat a korábbi századok hitbeli romlása után megújulással ajándékozta meg. A Lélek tüzei már a két háború között itt-ott fellobbantak. A maguk teljességében azonban a második világháborút követő összeomlás idején bontakozott ki az ébredés, amikor a különféle kegyességi irányzatok megértették, hogy Krisztus hirdetése fontosabb különbségeiknél. Az ébredés előkészített bennünket a pártállami idők megpróbáltatásaira és kísértéseire. Akkor nyerték sokan azt meggyőződést, hogy az életnek értelme Krisztus ismeretében – a Vele való közösségben – van (1Jn 5,20. Gal 2,20), aki életét adta értünk a Kereszten és kegyelemből hit által megtart, és vezet bennünket. A következő évtizedek próbái között döntő élmény az volt, hogy a Rm 1,16, mely szerint Jézus Krisztus evangéliuma Isten hatalma minden hívőnek üdvösségére, – mind az egyéni életek, mind a közösség számára igaznak bizonyult. Nem mi voltunk az erősek, hanem az evangélium. Mi sokszor voltunk gyengék és erőtelenek, de az evangélium hatalom maradt nem csupán a személyes élet számára, hanem annak továbbadására. A felébredtekben élt a meggyőződés, hogy a kapott igét tovább kell adni.
 A missziói küldetést teljesíteni kell. Ez szent kötelességünk és boldog kiváltságunk.

IV.

Most visszatérünk a Jelenések Könyvéhez.
1. Ebben a könyvben a Megfeszített és Feltámadott Krisztus szólal meg, és ad útmutatást a korban jól azonosítható, és a kutatásokkal verifikált hét gyülekezete számára, melynek népe az Egyház, Krisztus Teste, amelyet a Feltámadott Úr megszólít, és amely hódolva imádja Istent és a Bárányt. A levél felépítése a hetes sorozatok egymáshoz való kapcsolódása. A hét gyülekezet megszólítását istentisztelet követi. Ezen kerül sor a hét pecsét felbontására. A hetedik pecsét felbontásából bontakozik ki a hét trombitaszó, majd kerül kiöntésre a harag hét pohara. Közben zajlik a történelem. A küzdő egyház szorongattatások között van, de ugyanakkor mennyei erőforrásai vannak: részese Isten dicsőítése, erőket közlő (Zsolt 138,3), szolgálatának (1,4,5,7,12,15,19,22. fejezetek).
2. A hetes sorozatok egymásba kapcsolódása a teremtettség és a Teremtő egységéről beszél. Nem időrendi sorrendben megvalósuló eseménysorozatról van szó, hanem az események szerkezetéről. Az öt főrész dinamikus szimmetriákat mutat: I. főrész. (2-3. fejezet) beszél a földön küzdő Egyházról, a II. főrész (6-7. fejezet). a történelem mozgásainak summáját a IV. főrész (14,6,20,15) pedig az a démoni erőket felszámoló ítéletet tárja elénk. A III. főrész (8,-14,4) adja a középpontot: a tengelyt, mely körül a döntő események – a Krisztus-esemény: Inkarnáció (12.) és annak következményei: az Ekklézsia megjelenése és benne Krisztus hirdetése – végbemennek. Ezekben az eseményekben Isten népének szenvedése, a szentek hűsége, a gonoszság démoni erőinek tombolása a Teremtő és Megváltó Isten Krisztusban megvalósuló uralma alatt állanak előttünk, hívnak és erősítenek Isten dicsőítésére és küzdelmekben való hűségre.
3. A levél megírásakor, – az előző történelemhez hasonlóan a végső kibontakozást megelőző időben (az utolsó időkben = (( (((( (((((((( ((((((() – a démoni erők pusztító módon jelen vannak. A fenevad dühöngése is a történelem struktúrájához tartozik. A hivő embert nem éri meglepetésként, hogy nemcsak egy politikai rendszerben dühöng a gonoszság, hanem ez a „jelenvaló gonosz világ” része. De a hívő ember azt is tudja, hogy a Gonosz már legyőzetett, és tapasztalható pusztítása a már halálra sebzett fenevad végső dühöngése.
 Ennek a gonosznak a hatalma tehát nem egyenlő az Istenével. Az Istenben bízó ember tudhatja, hogy élete jó kezekben van. Nincs itt tehát az az abszolút dualizmus, amit Zaratusztra (Zoroasztér) ősi perzsa vallása tanít, mely szerint a világtörténelem a két egyenlő hatalmú Isten birkózásában megy végbe, ami sajnos néha hívő közötti beszélgetésekben és írásokban is előfordul. Itt a Bárány, aki Juda győzelmes Oroszlánja is (5,5), a világtörténelem kavargása idején is ÚR. Ezért nem lehet azt mondani, hogy a világ Sátán uralma alatt van. Isten az Úr, aki a saját képére és hasonlatosságára teremtett, de ellene való lázadásában világ-és önpusztítóvá lett ember megmentését nem a gonosz ember kiirtásával, hanem a hitrejutottak hitben való küzdelmével (agóniájával επαγωνίζεσθαι τή άπαξ παραδοθείση τοϊς αγίοις πίστει – Judás 3b).
 viszi győzelemre. Ezért van a „jelenvaló gonosz világban” (Gal 1,4; Fil 2,15) a fenevad dühöngése, akkor amikor Isten, a történelem egyetlen Ura dicsőítése folyik.
4. Az a tény, hogy e könyv a történelem dinamikáját hivatott magyarázni, teszi érthetővé azt is, hogy egy-egy jelenetet vagy annak szereplőit saját korukban vélték felismerni. Pontosabban fogalmazva: saját koruk eseményei a Jel-ben közölt események között szoros analógiákat ismertek fel. Lássunk erre példát:

Nézzük a 12. fejezet drámai eseménysorozatát: Itt az Inkarnációról, az Ige testtélételéről van szó. A „nagy jel” a napba öltözött asszony, aki a Gyermeknek életet ad. Az üdvösséget a Gyermek hozza,
 de az Asszony és Gyermek összetartoznak. Az Asszony hozza világra a Gyermeket, akire már születése pillanatában a halál leselkedik. Nyilvánvaló itt az Inkarnációra és a Heródes okozta veszedelemre való utalás. Azonban itt sem csupán egy történelmi eseményről, hanem annak következményeiről is van szó. Isten Választott Népéből született a Gyermek anyja Szűz Mária, a theotokos. Arról nem szükséges vitatkozni, vajon itt Máriáról, vagy az Istennépét szimbolizáló nőalakról van szó. Egyértelműen mindkettőről.
 A Napba öltözött asszony a 12. csillagból álló koronával nyilvánvaló utalás az ószövetségi istennépére. E nép gyermeke a názáreti Mária. E fejezetben épen úgy, mint az Egyház életében mindig a Gyermek és az Asszony: Krisztus és az ő Népe (Teste) összetartoznak. A 13-15. versek szerint történelem minden korszakában üldözi a sárkány az asszonyt. Isten mindenkori népének szent feladata és boldog kiváltsága, hogy a történelem minden időszakában „beleszülje” a Gyermeket a világba. A testté létel következménye, hogy van Egyház, mely minden koron át jelen van, sok megpróbáltatás között tölti be küldetését és állítja Krisztust a társadalom elé. Az ezzel kapcsolatos küzdelem, csakúgy mint az istentisztelet mennyei és földi erőket egyaránt átfog, és része a történelemnek. Ez vigasztalta, és bíztatta az első századforduló egyházát. Vígasztal és bíztat bennünket is, hogy egész egzisztenciával való Krisztus-hirdetésünk – annak ellenére, hogy nincs világi hatalmunk – legfontosabb történelemformáló tényezők közé tartozik.
A napba öltözött asszony képe adja elénk igen szemléletesen az Egyház missziójának lényegét. Az Egyháznak az a Feladata, Küldetése, Missziója, hogy szíve alatt hordozza megszülje Krisztust beleszülje az Urat a világba, ahol mind az asszonyt, mind gyermekét is a fenevadak, démoni erők fenyegetik. Az egyház akkori – 1-2. sz. fordulója idején – is tudomásul kellett venni, hogy élet-halál küzdelemben vannak. A későbbi évszázadok során a misszió története egyfelől megerősíti ezt az óegyházi tapasztalatot, ami itt a kijelentés része. Különösen jelentős ebből a szempontból az is, hogy konstantini-teodoziuszi birodalom krisztianizálásával gyakorlatilag feladták a Birodalom határain kívül élő keresztyénséget.
 Voltak mindig mártírok, a római Circus Maximus-ban és azóta. Leggyakrabban kevésbé látványosan egészen az ugandai mártírokig, Dietrich Bomhoeffer-ig, vagy a kétezres évek során Indiában
 vagy másutt hitükért meghalt testvéreinkig.
5. A keresztyén üldözések megítélésénél nagyon nagy jelentősége van az Írás alapján végzett alapos elemző munkának. Nem szabad romantikusan vagy a keresztény elfogultságból véleményt mondani, és keresztyének minden cselekvését jóváhagyva szemlélni. Volt és vannak esetek, amikor a keresztények Isten Igéjével össze nem egyeztethető eszközöket alkalmaztak befolyásuk érvényesítésére. A Jel hét levelével együtt az 1Pt 4,15 is erre figyelmezet.
A missziótörténet ugyanis olyan eseményekről is tudósít, amikor a külső hatalmasságok védelmezésével és módszereivel, lényegében azok szándékai és politikai beállítottságuknak megfelelően próbálták az evangéliumot hirdetni. Ez azonban torz evangélium volt. A kard és a diplomácia soha sem lehetett volna a misszió eszköze, mint olyan sokszor a történelem folyamán.
 Amikor külső erők befolyásolják az egyház misszióját, kétoldalú károsodás történik:

a.) Egyfelől maga az evangélium eltorzul.
b.) Másfelől az adott egyház idegen, rendszerint politikai, érdekek szolgálatába kerül.

Ez történt pl. hazánkban a két háború közti ún. „keresztyén kurzus” idején., aminek végső elfajulásában az tekintették kereszténynek, aki nem volt zsidó. Ilyen nyelvhasználtra és kísérletekre sajnos napjainkban is van példa. Félreértések elkerülése végett hangsúlyozni kell: a kereszténységnek van társadalmi felelőssége. Egy római katolikus keresztyén író mondja erről: „A keresztény egyházak teljes mértében képviseljék a maguk evangéliumi küldetését, maradjanak távol a napi politikától, és emeljék fel szavukat minden olyan törekvéssel és retorikával (például antiszemitizmussal) szemben, amelyek szöges ellentétben állnak az evangéliumi értékkel.”
 Ez missziónk, küldetésünk része. Nem „steril” evangéliumot hirdetünk, hanem a testté lett Igét, Krisztust.
Van tehát okunk a bűnbánatra, de Krisztusban van reménységünk.

Napjainkban sokat beszélünk arról, hogyan fogja az Európai Unió alkotmánya a kontinens keresztyén örökségét megőrizni. Ez a felvetés nem jogosulatlan, ha ezt az egész kérdéskomplexumot az önvizsgálatra és bűnbánatra való készséggel végezzük. Másfelől azon a tényen, hogy Jézus Krisztus jelen van ezen a kontinensen – és tegyük hozzá, az egész világon – ez valóság marad, akárhogyan is döntenek Brüsszelben, vagy Strasbourgban. Ha az Urat dicsőítjük istentiszteletünkben és a hétköznapok istentiszteletében, és egész lényünkkel hirdetjük Őt, akkor betöltjük küldetésünket: Ezzel hívunk mindenkit megtérésre, és együtt örülünk mindazokkal, akik elfogadták, megtapasztalták Krisztus szabadítását.
Ez a missziónk. Ezért küldettünk.
És a Lélek és a menyasszony ezt mondják: Jövel!

És aki hallja, ezt mondja: Jövel!

És aki szomjúhozik, jöjjön el;
és aki akarja, vegye az élet vizét ingyen.

Jel 22,17

� Református Énekeskönyv. 234. p.


� Ribtt, Hubert: Offenbarung des Johannes. Würzburg, 1986. 8. skk.


� A teológia és egyházunk története vezetnek arra, hogy a katolikus szót használjam. Az egyház katolicitása az ekkléziológai alapvető tétele. A Heidelbergi Káté 54. felelet ennek ékes bizonysága. A magyar reformáció ezt különösen komolyan vette. Ezért az első magyar reformációs hitvallás címe: „Confessio Catholica”. Méliusz Juhász Péter és munkatársai vallották, hogy a szentháromság tagadók és a rómaiak között ők képviselték a teljes katolicitást. Kálvin Institutio-ja is erről szól. Tulajdonképpen a 19. századi nagy hitbeli elhajlás időszakában, amikor a reformációnak szinte minden tételét elejtették, vagy fellazították, adták fel a katolikus szó használatát is.


� Otrokócsi Fóris Ferenc: Furor Bestiae c. műve, melyben a magyar gályarab prédikátorok szenvedéseiről ad számot, hogy az akkori szenvedésekben megértette a könyv egyik fontos mondanivalóját: a jelenvaló világ struktúrájához a fenevad dühöngése és Krisztus uralma egyaránt hozzátartoznak.


� Így pl. vannak, akik a 2-3. fejezetek hét levelének hét gyülekezetében az egyháztörténet hét nagy korszakát vélik felfedezni.


� Müller, Ulrich B.: Die Offenbarung des Johannes. Gütersloh, 1984. 29. p. Nemcsak a jelen, de a jövő is. Nemcsak a jövő, de a jelen is.


� Ezeket Károli is lefordította, de csak az egészen korai kiadások tartalmazzák. A római katolikus kiadású Bibliák ma is a történeti könyvek és a szent iratok (tanító könyvek) közé sorolva adják. Érdekes itt a Dn 3, 24-90 betoldás a 3.23. és 24 közé.


� Egy példát a számokra: a hetes szám az ókorban a teljességet jelenti. Így a hét gyülekezet a teljes egyház. Könyvünk egész struktúráját a hetek sorozatai jellemzik.


� Ez a bibliai globalizáció – birodalom központosítás – már az Ókorban is megfigyelhető. Vö. Pásztor János: Ökumené és globalizáció. In: Theologiai Szemle, 2001. 2. sz. 92-97. p. (továbbiakban: Pásztor, 2001.)


� Ezért beszél arról az 1Jn 4,16, hogy Isten szeretet. Azért képes arra, hogy szeressen (4,19 etc.), mert a szeretet belső életének a Három Személy egymáshoz való viszonya lényegében a szeretet. Vö. Pásztor János: Az egyház egysége és missziója a posztmodern korban. In: Újat és Régit. Szennay András pannonhalmi főapát úr 80. születésnapjára. Szerk.: Várszegi Asztrik. Pannonhalma, 2001. 359-362. p.


� Isten nemcsak szeret, hanem Ő Maga a szeretet (1Jn 4,16)


� Az egyház „virtus gyakorlására törekedőknek olyatén társasága, a kik az ő minden kötelességeik tellyesítésében költsönösen egymást a Hallhatatlanságnak reménysége és az Istenben való hit által erőlködnek nagyobb-nagyobb tökéletességre elősegélleni.” – írja a korra jellemző módon egy magyar teológiai tanár. Idézi: Bíró Sándor – Bucsay Mihály – Varga Zoltán – Tóth Endre: A magyar református egyház története. Bp., 1949. 318. p.


� Itt nem a névsor a fontos (vö. Csiha Lajos: A Jelenések Könyve a mai kor tükrében. Bp., 2001. 349. p.), hanem az események. A könyvből – tekercsből – kibontakozó hét pecsét, a hét trombitaszó, a hét mennydörgés, a hét trombitaszó mind a történelem eseményeiről beszélnek.


� Pataud-Célérier, Philippe: China: Shanghai privatised. In: Le Monde Diplomatique, April. 2004. 8-9. p.


� A 20. század második felében keresztyénség terjedése elsősorban Fekete-Afrikában csodálatos. Mind számokban, mind az odaszánás csodáiban: páratlan az egyháztörténelemben.


� van Leeuwen, Arend Th.: Christianity in World History. New York, 1964. 215-250. p.


� A szokásos elnevezést – nagykonstantini – egészítette ki Douglas John Hall kanadai teológus. Rámutatott arra, hogy Nagy Konstantin idejében még egymás mellett élt a régi római, és a sok szinkretisztikus vallás a keresztyénséggel. I. (Nagy) Theodoziusz 381-ben a Szentháromságról szóló tanítást császári dogmává tette. Ettől kezdve az állampolgárnak kötelessége volt keresztyénnek lenni. Hall, Douglas John: Accounting for Hope. In: Journal for Preachers, 2001. Pentecost. 13. p.


� Pásztor János: Misszió a XXI. században. Bp.-Velence, 2000. (továbbiakban: Pásztor, 2000.) 61-66. p.


� Thielicke, Helmut: Der evangelische Glaube Grundzüge der Dogmatik. Tübingen, 1968. 22.skk.


� A szekularizáció kérdésének hatalmas irodalma van. Friedrich Gogarten, Dietrich Bonhoeffer, Jürgen Moltmann. Utalhatunk Lesslie Newbigin munkásságára: Honest Religion for Secular Man. London, 1969.; The Gospel in a Pluralist Society. London, 1989. Magyarul: Bütösi János: Missziológia mint teológiai tudomány. Debrecen, 1999. 214. skk.; Pásztor, 2000. 92-132. p.


� Ezért joggal beszélhetnek keresztyén értékekről olyanok is, akik ennek a folyamatnak Isten igéjére való figyelés és engedelmesség nélkül részesei. Ennek azonban megvannak a határai. Teljes mértékben elfogadhatatlan ezért a 2 világháború előtti Magyarországon a náci nyelvhasználat, mely „keresztény bolt”-nak nevezte a nem zsidó kereskedők üzletét. Itt a keresztény szóval való visszaélés egészen szélsőséges esetével van dolgunk. Vö. Pásztor János: Társadalmi integráció és teológia. In: Világosság, 2000. 8-9. sz.; A vallások és az európai integráció. Szerk.: Glózer Rita – Hamp Gábor – Horányi Özséb. Bp., 2000. 130-139. p.


� Vö. Pásztor, 2001.


� Ez a könyv címe az 1590-es Károli-Bibliában. Károli az alábbi bevezetőt adja a könyvhöz: „E' Könyvben meg-írattatik állapotja az Anyaszent-egyháznak, az időtől fogva, melyben János e' Könyvet írta (tudni illik vége felé a' Domitzianus Tsászár' birodalmának, az az Kristus' születése után 96. esztendőben) mind e' Világ végéig.” Ebben a mondatban azt mondja ki Károli, amit e könyv olvasói és magyarázói gyakran elfelejtettek. Ennek kifejtése az alábbiakban következik.


� Le Monde Diplomatique, mars 2004.


� Ausztrália ebből a szempontból Európa kiterjesztése.


� A gazdag, ún. „első” vagy fejlett világ, és a „harmadik”, vagy eufémizmussal kifejezve „fejlődő” világ döbbenetes különbségeinek statisztikát itt nem idézzük. Ezeket mindenki ismeri.


� A Columbia Theological Seminary (USA) által rendezett szemináriumban tartott előadásában. Magyar fordítása: Theológiai Szemle, 2001. 1. sz.


� Griffin, David Ray – Beardslee, William A. – Holland, Joe: Varieties of Postmodern Theology. Albany, 1989. XII. p.


� Lyotard, Jean-François – Habermas, Jürgen – Rorty, Richard: A posztmodern állapot. Bp., 1993. 36.skk.


� Uo. 149.skk.


� Vörösmarty Mihály: Az emberek.


� Dufour, Dany-Robert: The Individual in Disarray. In: Le Monde Diplomatique, février 2001.


� Részletes keresztény elemzésre nézve vö. Pásztor, 2000. 243-260. p.


� Vö. Bütösi János: Tévtanítások pergőtüzében. Debrecen, 1997.


� Pásztor, 2001. 253-261. p.


� E sorokat néhány nappal a Madridot ért, 200 halottal követelő terrortámadás után írom.


� Híres Trilógiájában: Megszámláltattál – Hijjával találtattál – Darabokra szaggattatol. Kolozsvár, 1934.


� A németek határozottan szembenéztek múltjukkal. A háború után hamarosan megszületett Stuttgarter Schuldbekenntnis üzenet nem járta át azonnal a német társadalmat és az egyházak népét. A következő évtizedekben ez fájdalmas folyamatban megtörtént. 1983 nyarán az ulmi dómban tartott istentiszteleten, amikor egy romokból újjáépült egyházi missziói központ átadásáért adtak hálát, a gyülekezet tagjainak kiadott sokszorosított liturgia címlapjára a hitleri idők ottani püspöke szolgálati keresztjét és annak láncát másolták. A lánc keresztek és horogkeresztek egymásba fűzött sorozatából állt. A kiállítás még részletesebben foglalkozott ugyanezekkel a dolgokkal gyülekezeti szinten. Valóban a saját múltjukkal való igaz szembenézés alkalma volt. Egy a sok ilyen közül.


� A közösség és a hivatalos gyülekezet viszonya sok megbeszélés, írás-kutatás tárgya volt. Sajnos ezek nyugodt végig tárgyalását a pártállami beavatkozások sokféleképen nehezítették. Így nem tisztázódott a keresztség és az úrvacsora helye és szerepe a felébredt hívők és az egész gyülekezet életében. Vö. Pásztor János: Az egyetlen fundamentum Jézus Krisztus. In: Református Egyház, 1989. november.


� O. Cullmann: D-Day és V- Day A II. világháború végén.


� Ebben a néhány szóban benne van a misszió lényege: Az Isten népének – köztük nekünk – nekünk átadott hitért való teljes egzisztenciával folytatott küzdelem: E hit tartalma Krisztus bűn és halál feletti győzelme, és abban a mi részesedésünk. A részesedés nemcsak az üdvösség élvezetét, hanem a mások üdvösségért való küzdelmet is magában foglalja. A misszió mindig ilyen egzisztenciális küzdelem, az Európai Unió növekedése idején is.


� A 10. v.-ben olvassuk az erre vonatkozó doxológiát, amelyik a Könyvnek pontosan a közepén helyezkedik el: előtte 205 vers utána 207.


� Busch, Peter: Apokalypse 12 und die religiongeschichtliche Exegese. Ein Text und seine Auslegungsmethode. Heidelberg, 1995. (Doktori értekezés.)


� Kétségtelen az, hogy ezek jó része nesztoriánus vagy monofizita eretnek volt., akikről lemondott az immáron triumfáló „birodalmi” egyház. Ezek helyzete mindenféleképpen nehéz volt. Néhol a birodalmi kereszténység ötödik hadoszlopának tekintették őket. A nesztoriánusok Koreába és Kínába is elvitték az evangéliumot A Krisztus kettős természetéről való viták jelentőségét nem szabad lebecsülni. A 20.sz. végén – az ökumenikus mozgalom hatására, – e területen is gyógyulás jelei mutatkoznak. Ezekkel az egyházakkal kapcsolatban a modern protestáns missziónak is dönteniök kellett. Ezeket az egyházakat igyekszik belekapcsolni az Egy Anyaszentegyház megújító, megtisztító vérkeringésébe, vagy ellenük-mellettük alapít egyházakat. Mindkettőre és a kettő keverékére – pl. a keralai Mar Thoma Egyházban – van példa. Tény azonban az, hogy ezen a területen épen úgy, mint az ősi afrikai egyházakban sok szenvedés között tanúskodtak testvéreink Krisztusról.. Nem járunk messze az igazságtól, ha kimondjuk, a történelem során valahol, valamiféleképen mindig „dühöngött a fenevad.” Miközben a nesztoriánusok missziójukat végeztek Közép-Ázsiában.


� Indiában a jelenleg uralkodó nacionalista (Janata) kormány alatt történtek súlyos keresztyén üldözések.


� Pásztor, 2001. 61-68. p.


� Pomogáts Béla: Megújulásra váró hagyomány. Bp., 2002. 6. p. Az egész kötet e mondat részletes, figyelemreméltó kibontása.
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