. 


ΑΠΟΚΑΛΥΨΗ ΚΑΙ ΚΑΤΑ ΜΑΤΘΑΙΟΝ

Γνωστή είναι η σχέση μεταξύ της Αποκάλυψης (Αποκ.) με τα βιβλία της Α.Γ. Γένεση (και ιδίως την Πρωτοϊστορία κεφ. 1-11), Έξοδο, Άσμα των Ασμάτων και φυσικά την ιωάννεια γραμματεία. Στην παρούσα μελέτη θα εξεταστεί η ιδιαίτερη συνάφεια η οποία παρατηρείται μεταξύ του πρώτου και του τελευταίου βιβλίου του Κανόνα της Κ.Δ. εξ αφορμής του Μτ. 19, 10-12

.

ο Λευί ή Λευίς Μαθθαίος (Mattityahu=Θεόδωρος
) υιός του Αλφαίου προερχόταν από τη Γαλιλαία (.Μκ. 2, 14). Ασκούσε το επάγγελμα του τελώνη (δημοσιώνης, publicanus) στην Καπερναούμ, όταν κλήθηκε στο αποστολικό αξίωμα. Εφόσον η K’far Nachum (= χωριό Ναούμ) ανήκε στη δικαιοδοσία του Ηρώδη, ο Ματθαίος δεν ήταν υπάλληλος των Ρωμαίων, αλλά του Ηρώδη Αντύπα. Προφανώς η παρουσία του στη Β.Δ. παραλία της λίμνης Γεννησαρέτ (Kinneret < επειδή η λίμνη έχει το σχήμα άρπας) αποσκοπούσε στη συλλογή φόρων από το εμπόριο της αλιείας. Άρα πιθανότατα πριν την πρόσκληση να ακολουθήσει τον Ιησού, ως «όργανο» της πολιτικής εξουσίας είχε έλθει «αντιμέτωπος» με τους υιούς Ζεβεδαίους, τον Ιωάννη (Yochanan) και Ιάκωβο (Yaakov ben Zavdai) που διαπνέονταν, όπως και άλλοι Γαλιλαίοι, από «ζηλωτικά» αισθήματα (Βοανηργές B’nei-Rogez. Μκ. 3, 24. Λκ. 9, 54. πρβλ. Ιωσ. Πόλ. 3. 41). 

Το Ευαγγέλιο του Μτ. απευθύνεται σε Ιουδαιοχριστιανούς. Πιθανότατα γράφτηκε το 80 μ.Χ. στη Συρία (καὶ ἀπῆλθεν ἡ ἀκοὴ αὐτοῦ εἰς ὅλην τὴν Συρίαν 4, 24), όπου ήταν συνήθης ο χαρακτηρισμός των Χριστιανών ως Ναζωραίων (2, 23. 26, 71) και η φράση ρακά (αντί ρεκά. 5, 22), η οποία ήταν εν χρήσει και την εποχή του Ι. Χρυσοστόμου
.  σύμφωνα με τον κορυφαίο μελετητή του Μτ. Ελβετό Μ. Luz
, η Εκκλησία του Ματθαίου, ο οποίος παρουσιάζει πολλά κοινά με την καθολική επιστ. Ιακώβου, απαρτιζόταν κατεξοχήν από Ιουδαίους, οι οποίοι είχαν βιώσει τη μεγάλη θλίψη και  το τραύμα του ξεριζωμού τους από την Ιερουσαλήμ και τα περίχωρά της, όπου και κατοικούσαν (πρβλ. 24, 24, 15-28). Έχοντας υποστεί το σοκ της καταστροφής της θεωρητικά άτρωτης αγίας Πόλης, μετανάστευσαν σε ένα πολυθρησκευτικό και πολυπολιτισμικό ελληνικό άστυ, στην Αντιόχεια της Συρίας επί τω ποταμώ Ορόντη
. Εκεί πέρα από τα προβλήματα (κοινωνικά, οικονομικά κ.ά.) τα οποία αντιμετωπίζει συνήθως μια «ξεριζωμένη» μειονότητα, βίωσαν ταυτόχρονα το τραγικό συναίσθημα της απόρριψής τους ως minim-αιρετικών και από τους ομοφύλους τους, τον εξοστρακισμό από την ίδια την οικογένειά τους ένεκα της χριστιανικής τους ταυτότητας  (10, 34-39) αλλά και τη συνύπαρξη με εξ εθνών χριστιανούς. Σημειωτέον ότι  οι Ιουδαίοι της Διασποράς (πιθανόν συνεπώς και της Αντιόχειας) είχαν δημιουργήσει κράτος εν κράτει σε κάποιες ελληνιστικές πόλεις της Διασποράς και διέθεταν προσβάσεις και επιρροή στα ανώτερα κοινωνικά και οικονομικά στρώματα αυτών. Αυτό το στοιχείο ίσως είχε εξαιρετικά δυσμενείς επιπτώσεις στην καθημερινότητα των «αποσυνάγωγων» ιουδαιοχριστιανών. η εμπειρία ιδίως του εξοβελισμού-εξοστακισμού αντικατοπτρίζεται στον τελευταίο μακαρισμό Μακάριοί ἐστε ὅταν ὀνειδίσωσιν ὑμᾶς καὶ διώξωσιν καὶ εἴπωσιν πᾶν πονηρὸν καθ᾽ ὑμῶν [ψευδόμενοι] ἕνεκεν ἐμοῦ (5, 11) και στη διάκριση των συναγωγών αὐτῶν (4, 23. 9, 35. 10, 17. 23, 34) από τη Εκκλησία (qahal) του Χριστού, αλλά και την πολεμική εναντίον ιδίως των Φαρισαίων (οι οποίοι διέθεταν τη μεγαλύτερη επιρροή στον Ιουδαϊσμό μετά την άλωση της Πόλης) και της υποκρισίας αυτών. 

Η βία, στην οποία υπόκειται το θύμα και που συσσωρεύεται και αναζητά διέξοδο, απασχολεί ιδιαιτέρως το Μτ. ήδη από την εισαγωγή με την κυνική εκ μέρους της πολιτικής εξουσίας σφαγή των αθώων νηπίων, το θρήνο που προκαλείται και τη μετανάστευση-έξοδο του Ιησού/Εμμανουήλ στην Αίγυπτο. Είναι εντυπωσιακή η συχνότητα αλλά τα ζωηρά χρώματα με τα οποία προβάλλεται η Κρίση που θα διενεργηθεί από τον σταυρωμένο και αναστημένο Κύριο των περιθωριοποιημένων και κατατρεγμένων χριστιανών, τον Ιησού.  Αυτός (και όχι ο Κύριος Καίσαρας. πρβλ. 4, 8-10) στο θριαμβευτικό επίλογο (φινάλε) του Μτ. διακηρύσσει στο Όρος της Γαλιλαίας ότι έχει παραλάβει από το Θεό την παγκόσμια εξουσία (Imperium), όντας διηνεκώς μαζί με τους μαθητές του. Ήδη από την αρχή του Ευαγγελίου, η δημόσια δράση του Ιησού εισάγεται με το προδρομικό κήρυγμα του Ιωάννη του Βαπτιστή (3, 11-12) και την απειλή της αιώνιας κολάσεως  η οποία αφορά σε εκείνους τους «εκλεκτούς» υιούς του Αβραάμ Ιουδαίους (8, 12), αλλά και τους χριστιανούς οι οποίοι δεν έχουν έχουν ένδυμα γάμου: ἑταῖρε, πῶς εἰσῆλθες ὧδε μὴ ἔχων ἔνδυμα γάμου; ὁ δὲ ἐφιμώθη. τότε ὁ βασιλεὺς εἶπεν τοῖς διακόνοις· δήσαντες αὐτοῦ πόδας καὶ χεῖρας ἐκβάλετε αὐτὸν εἰς τὸ σκότος τὸ ἐξώτερον· ἐκεῖ ἔσται ὁ κλαυθμὸς καὶ ὁ βρυγμὸς τῶν ὀδόντων. πολλοὶ γάρ εἰσιν κλητοί, ὀλίγοι δὲ ἐκλεκτοί (22, 12-14). Η ίδια η επί του όρους Ομιλία στο «γαλήνιο περιβάλλον» της Γαλιλαίας κατακλείεται με αναφορά στην πύρινη εσχατολογική τιμωρία (7, 13-27), όπως συμβαίνει και με τις περισσότερες ομιλίες (10, 37-42. 13, 37-50. 18, 23-35) αλλά και ορισμένες Παραβολές (13, 42. 50). Καμίνι πυρός και ταυτόχρονα σκότος το εξώτερον, γέεννα
, ὁ κλαυθμὸς καὶ ὁ βρυγμὸς τῶν ὀδόντων, ακόμη και διχοτόμηση  (βίαια συναισθήματα που είχαν βιώσει πιθανότατα οι παραλήπτες του Μτ. κατά την πολιορκία της Ιερουσαλήμ) κολάζουν εκείνους που επιδεικνύουν ασπλαχνία και σκληρότητα της καρδιάς, στοιχεία τα οποία συνιστούν στον Μτ. τα θανάσιμα αμαρτήματα και τη συμπύκνωση της ανομίας (18, 23-35. 21, 33-46. 22, 1-14. 25, 1-13. 14-30). Ήδη με την άλωση της Ιερουσαλήμ βιώνεται στο εδώ και το τώρα των ακροατών του Μτ. η τιμωρία της σφαγής του πάσχοντος Δούλου (τὸ αἷμα αὐτοῦ ἐφ᾽ ἡμᾶς καὶ ἐπὶ τὰ τέκνα ἡμῶν 27, 25. πρβλ. 23, 38). Δικαιολογημένα συνεπώς ο Luz υποστήριξε ότι η κόλαση αποτελεί το Cantus firmus του Ευαγγελίου.

Συνήθως εξαίρεται ότι ο φόβος των Εσχάτων και της Κολάσεως αποσκοπεί στο να δραστηριοποιήσει τους ακροατές στο σήμερα. Γι’ αυτό και μεταξύ των εσχατολογικών παραβολών ακούγεται η πρόσκληση για επαγρύπνηση Γρηγορεῖτε οὖν͵ ὅτι οὐκ οἴδατε τὴν ἡμέραν οὐδὲ τὴν ὥραν (25, 13). Ο αείμνηστος Ν. Ματσούκας σημειώνει ότι όπως η ακριβή γνώση της ημέρας και της ώρας του θανάτου μας, έτσι και η ακριβής πρόβλεψη της συντέλειας του κόσμου κλείνει τους ανοιχτούς ορίζοντες της αναμονής και της συνεχούς δημιουργίας. Ο κόσμος γίνεται στατικός. Απεναντίας η αναμονή μεταβάλλει κάθε στατική στιγμή σε δημιουργική κίνηση. Άλλος δημιουργικός δρόμος δεν υπάρχει
. Εκτός όμως αυτού του στοιχείου, ο Ματθαίος με την υπόμνηση της κρίσεως ικανοποιεί το αίσθημα της αδικίας που βιώνουν οι παραλήπτες προβάλλοντας όμως τις σκηνές της κολάσεως των ανόμων στα τελικά Έσχατα (πρβλ. χαρακτηριστικά 13, 38-42). Την τιμωρία αυτή δε θα επιτελέσουν επίσης οι ίδιοι οι αδικούμενοι (οι οποίοι δεν εμφανίζονται ούτε καν να θεώνται τους κολασμένους, όπως συμβαίνει σε αποκαλυπτικά κείμενα) αλλά ο Υιός του Ανθρώπου, ο Ιησούς, με τους αγγέλους του. Οι ίδιοι οι ακροατές του Μτ. οφείλουν να μεταμορφώσουν το βίαιο δυναμικό που υποκρύπτεται μέσα τους σε άνευ όρων έμπρακτη αγάπη και φιλανθρωπία προς πάντες ιδίως προς τους εχθρούς τους (5, 46-48). Στη δικαιοσύνη και την ευσπλαχνικότητα που επιδεικνύει ο Θεός διά του Ιησού συγχωρώντας τις ανομίες, θεραπεύοντας τας νόσους (8, 17. Ησ. 53, 4) και αναπαύοντας τους πεφορτισμένους (11, 28-29), πρέπει να απαντήσει η δικιά τους δικαιοσύνη και η ευσπλαχνικότητα, προκειμένου να μη βιώσουν και αυτοί τα εσχατολογικά δεινά (18, 23-35). Δεν αρκεί η παθητική αντίσταση στο κακό, η μη ανταπόδοση και ανακύκλωση της βίας (πρβλ. Γκάντι). Στην επί του Όρους Ομιλία όπου πριν την κατακλείδα, την αναφορά στο διωγμό, μακαρίζονται οι ειρηνοποιοί (5, 9). οι χριστιανοί καλούνται όχι μόνον να υπομείνουν τον κολαφισμό αλλά και να αναλάβουν τη ντροπιαστική αγγαρεία εις διπλούν, στοιχεία που αποτελούσαν συνήθεις πρακτικές (εκτός των άλλων και εξευτελισμού) από την πλευρά της άρχουσας τάξης (5, 38-41). Μόνος ο Μτ. προσθέτει στην Αποκάλυψη του Μκ. 13 την παραβολή του έμπιστου δούλου (24, 45-51), των δέκα παρθένων (25, 1-13), των ταλάντων (25, 14-30) και τέλος τη μεγαλειώδη παρουσίαση του φοβερού τελικού δικαστηρίου των εθνών (25, 31-46). Με αυτό το κρεσέντο τονίζεται ότι δεν αρκεί η Ορθοδοξία αλλά και η Ορθοπραξία, η οποία αποτρέπει τα μαρτύρια της κολάσεως και οδηγεί στην τελειότητα της ομοίωσης με τον ουράνιο Πατέρα. σημαντικοί είναι οι καρποί και όχι το δέντρο, η πράξη και όχι η ακοή (7, 24κ.ε.), το λάδι και όχι η λαμπάδα (25, 1 κ.ε.) η χρήση των ταλάντων και όχι η αποταμίευσή τους (25, 14 κε.).

Το πρότυπο του αντι-βίαιου ειρηνοποιού το ενσαρκώνει ο ίδιος ο Ιησούς, ο Υιός Δαβίδ, ο οποίος εισέρχεται ως πραΰς και ταπεινός βασιλιάς στην Ιερουσαλήμ και στο Ναό (21, 2-7. πρβλ. Ησ. 62, 11. Ζαχ. 9, 9), ενσαρκώνοντας τα ιδεώδη των Μακαρισμών. μόνον στο Μτ. αντιδρά με οργή στην αποκοπή του ωτίου του δούλου του αρχιερέως από «κάποιον» που ευρισκόταν μαζί του: ἀπόστρεψον τὴν μάχαιράν σου εἰς τὸν τόπον αὐτῆς· πάντες γὰρ οἱ λαβόντες μάχαιραν ἐν μαχαίρῃ ἀπολοῦνται. ἢ δοκεῖς ὅτι οὐ δύναμαι παρακαλέσαι τὸν πατέρα μου, καὶ παραστήσει μοι ἄρτι πλείω δώδεκα λεγιῶνας ἀγγέλων. πῶς οὖν πληρωθῶσιν αἱ γραφαὶ ὅτι οὕτως δεῖ γενέσθαι; (26, 51-54. πρβλ. 4, 6). Αυτή η υπομονή της βίας που ασκεί πάνω του η διαπλεκόμενη (ήδη από την αντιμετώπιση των Μάγων. 2, 3-4) αρχιερατική και πολιτική άρχουσα τάξη και κλιμακώνεται με τη μαστίγωση και τη Σταύρωση, οδηγεί στην Ανάσταση και στην παγκόσμια κυριαρχία. 

Φυσικά στο σημείο αυτό δεν πρέπει να αποσιωπηθεί το γεγονός ότι ο Ιησούς, ο οποίος γενικότερα δε δρα όπως ο Ιησούς του Ναυή αλλά και ο Δαβίδ, εντός της Ιερουσαλήμ προβαίνει σε δύο ενέργειες που θα μπορούσαν να χαρακτηριστούν βίαιες: είναι η κάθαρση του ναού από τους «ληστές» και η ξήρανση της συκιάς (21, 12-22). Αυτές όμως (οι ενέργειες) δεν πλήττουν ανθρώπους και είναι κινήσεις με προφητικό συμβολισμό. Στην πρώτη περίπτωση εκδιώκει τους εμπόρους του θρησκευτικού συναισθήματος, θεραπεύοντας όμως και αποκαθιστώντας ταυτόχρονα τους απόβλητους από το Ιερό και λατρευτικά ακάθαρτους τυφλούς και χωλούς (πρβλ. Β’ Βασ. 5, 8). Η ταυτόχρονη παρουσία των παίδων (21, 15. πρβλ. 18, 1-5. 19, 13-15) σηματοδοτεί την επιστροφή στο πρωτόγονο κάλλος. Γι’ αυτό και στο σημείο αυτό του Ευαγγελίου ακούγεται ο ύμνος της δημιουργίας του Ψ. 8. Στη δεύτερη περίπτωση ο Ιησούς, ο Υιός Δαβίδ, ο νέος Μωυσής αλλά και ατυτόχρονα ο ένσαρκος Ναός, Νόμος και Σοφία, προφητεύει την τιμωρία της ακαρπίας του «εκλεκτού» λαού. 

Το εντυπωσιακό είναι ότι οι σκηνές της κρίσεως και της κολάσεως συνδυάζονται με ευφρόσυνες γαμήλιες εικόνες. στο 9, 14-15, αμέσως μετά την κλήση του ίδιου του Ματθαίου και το γεύμα στο οποίο παρακάθηνται πολλοί τελώνες και αμαρτωλοί ο Ιησούς απαντά στην ένσταση των μαθητών του Ιωάννη του Βαπτιστή σχετικά με τη μη νηστεία των δικών του μαθητών ως εξής:  μὴ δύνανται οἱ υἱοὶ τοῦ νυμφῶνος πενθεῖν ἐφ᾽ ὅσον μετ᾽ αὐτῶν ἐστιν ὁ νυμφίος; ἐλεύσονται δὲ ἡμέραι ὅταν ἀπαρθῇ ἀπ᾽ αὐτῶν ὁ νυμφίος, καὶ τότε νηστεύσουσιν (9, 15 // Μκ. 2, 18-22. λκ. 5, 33-38). με την παραβολή των γάμων του υιού του βασιλέως (όπως μόνον ο Μτ. 22, 1 κ.ε.// Λκ. 14, 16-24) την εβδομάδα προ του Πάθους ο ακροατής συμπεραίνει ότι παρά την επιφανειακή απουσία του Ιησού ο πιστός ήδη συμμετέχει στο «ευχαριστιακό» άριστο των γάμων. Ταυτόχρονα με την παραβολή των δέκα παρθένων, η οποία ανήκει επίσης στο ιδιαίτερο υλικό του Μτ. (25, 1κ.ε.) και πάλι εξαίρεται το στοιχείο της αναμονής του Νυμφίου. Προφανώς για το Μτ. ο Νυμφίος ήλθε και θα έλθει. Ταυτόχρονα  όμως διά της Ευχαριστίας ο πιστός συμμετέχει στο Γάμο, χωρίς όμως να είναι εγγυημένη και η αιώνια μετοχή σε αυτό το γεγονός εάν δεν υπάρχει το κατάλληλο ένδυμα. Μόνος από τους συνοπτικούς επισημαίνει ο Μτ. ότι στα Έσχατα διὰ τὸ πληθυνθῆναι τὴν ἀνομίαν ψυγήσεται ἡ ἀγάπη τῶν πολλῶν (24, 12)
. Στο σημείο αυτό είναι εξαιρετικά ενδιαφέρον ότι στο Μτ. και η Συντέλεια «εγκαινιάζεται» ήδη με τη Σταύρωση του Ιησού
. Το σκίσιμο του καταπετάσματος, το οποίο ανακαλεί, επίσης, το σχίσιμο της Ερυθράς Θαλάσσης, συνοδεύεται από σεισμό, σχίσιμο των πετρών και ανάσταση των δικαίων (27, 51-53). Με το Σταυρό και την Ανάσταση, η οποία σηματοδοτείται πάλι από σεισμό μέγα (στον οποίο δίνεται ιδιαίτερη έμφαση στο Μτ. πρβλ. 8, 24. 21, 10. 24, 7. 27, 51. 54. 28, 2. 4), συντελείται η καινούργια Έξοδος από την ‘αιγυπτιακή’ χώρα της καταπίεσης εκ μέρους του διαβόλου, του θανάτου και της αμαρτίας προς τη Βασιλεία του Θεού. οι μαθητές οφείλουν να πραγματοποιήσουν τη δικιά τους Έξοδο προκειμένου μέσω της βάπτισης στο όνομα της αγ. Τριάδας και της διδασκαλίας να μαθητεύσουν πάντα τα έθνη (28, 19-20): καὶ κηρυχθήσεται τοῦτο τὸ εὐαγγέλιον τῆς βασιλείας ἐν ὅλῃ τῇ οἰκουμένῃ εἰς μαρτύριον πᾶσιν τοῖς ἔθνεσιν, καὶ τότε ἥξει τὸ τέλος (24, 14).
Ταυτόχρονα ο πιστός του Χριστού καλείται στο Μτ. τη βία την οποία θα διοχέτευε στους άλλους να την ασκήσει στον εαυτό του, γινόμενος έτσι βιαστής
. Έχοντας ήδη προβάλλει την ασκητικότητα του Προδρόμου ο Ιησούς διακηρύσσει: ἀπὸ δὲ τῶν ἡμερῶν Ἰωάννου τοῦ βαπτιστοῦ ἕως ἄρτι ἡ βασιλεία τῶν οὐρανῶν βιάζεται καὶ βιασταὶ ἁρπάζουσιν αὐτήν (11, 12). Ο ίδιος μερικούς στίχους πριν παροτρύνοντας σε ομολογία του εαυτού Του έμπροσθεν των ανθρώπων σημειώνει: Μὴ νομίσητε ὅτι ἦλθον βαλεῖν εἰρήνην ἐπὶ τὴν γῆν· οὐκ ἦλθον βαλεῖν εἰρήνην ἀλλὰ μάχαιραν (10, 34-38. πρβλ. Λκ. 12, 49-50). Η μάχαιρα, όπως επεξηγεί ο ίδιος αμέσως μετά, δεν στρέφεται εναντίον των αλλοφύλων και «αιρετικών» αλλά αφορά στην εκούσια αποκοπή του μαθητή του Ιησού από τα συγγενικά του πρόσωπα για χάρη του Προσώπου Του: ἦλθον γὰρ διχάσαι ἄνθρωπον κατὰ τοῦ πατρὸς αὐτοῦ καὶ θυγατέρα κατὰ τῆς μητρὸς αὐτῆς καὶ νύμφην κατὰ τῆς πενθερᾶς αὐτῆς, καὶ ἐχθροὶ τοῦ ἀνθρώπου οἱ οἰκιακοὶ αὐτοῦ.  Ὁ φιλῶν πατέρα ἢ μητέρα ὑπὲρ ἐμὲ οὐκ ἔστιν μου ἄξιος, καὶ ὁ φιλῶν υἱὸν ἢ θυγατέρα ὑπὲρ ἐμὲ οὐκ ἔστιν μου ἄξιος·  καὶ ὃς οὐ λαμβάνει τὸν σταυρὸν αὐτοῦ καὶ ἀκολουθεῖ ὀπίσω μου, οὐκ ἔστιν μου ἄξιος
. 

Το ίδιο επώδυνη είναι η αποκοπή των ίδιων μελών για να μη σκανδαλισθεί ο «μικρός» - ασθενής αδελφός: Οὐαί τῷ ἀνθρώπῳ δι᾽ οὗ τὸ σκάνδαλον ἔρχεται. Εἰ δὲ ἡ χείρ σου ἢ ὁ πούς σου σκανδαλίζει σε, ἔκκοψον αὐτὸν καὶ βάλε ἀπὸ σοῦ· καλόν σοί ἐστιν εἰσελθεῖν εἰς τὴν ζωὴν κυλλὸν ἢ χωλὸν ἢ δύο χεῖρας ἢ δύο πόδας ἔχοντα βληθῆναι εἰς τὸ πῦρ τὸ αἰώνιον. καὶ εἰ ὁ ὀφθαλμός σου σκανδαλίζει σε, ἔξελε αὐτὸν καὶ βάλε ἀπὸ σοῦ· καλόν σοί ἐστιν μονόφθαλμον εἰς τὴν ζωὴν εἰσελθεῖν ἢ δύο ὀφθαλμοὺς ἔχοντα βληθῆναι εἰς τὴν γέενναν τοῦ πυρός (18, 6-9) Ο Ιησούς απευθυνόμενος κατεξοχήν στους ηγέτες της Εκκλησίας απειλεί ότι στη Γέεννα θα βληθούν οι αρτιμελείς εκείνοι που σκανδαλίζουν τους μικρούς-«ασθενείς». Το χέρι, το πόδι και το μάτι αποτελούσαν στον Ιουδαϊσμό έδρα της πονηρής επιθυμίας, η οποία οδηγούσε στην αμαρτία της κλοπής, της εξέγερσης και της πορνείας
. Οι Πατέρες ταυτίζουν τα πολύτιμα μέλη με τα φιλικά και συγγενικά πρόσωπα
. Ίσως με την αποβολή των τριών σημαντικότερων μελών του ανθρωπίνου σώματος να σημαίνεται η ανάγκη απομάκρυνσης από το Σώμα της Εκκλησίας όλων εκείνων των χριστιανών, οι οποίοι αν και κατέχουν εξέχουσα θέση σε αυτή, προκαλούν σκανδαλισμό στους μικρότερους και αδυνατότερους. 

Στα πλαίσια αυτής της αυτοάσκησης βίας ο Ιησούς μακαρίζει τους εκούσιους ευνούχους (19, 10-12): 

11  ὁ δὲ εἶπεν αὐτοῖς· 

οὐ πάντες χωροῦσιν τὸν λόγον [τοῦτον] ἀλλ ᾽ οἷς δέδοται.
12  εἰσὶν γὰρ εὐνοῦχοι οἵτινες ἐκ κοιλίας μητρὸς ἐγεννήθησαν οὕτως,

καὶ εἰσὶν εὐνοῦχοι οἵτινες εὐνουχίσθησαν ὑπὸ τῶν ἀνθρώπων,

καὶ εἰσὶν εὐνοῦχοι οἵτινες εὐνούχισαν ἑαυτοὺς διὰ τὴν βασιλείαν τῶν οὐρανῶν.

ὁ δυνάμενος χωρεῖν χωρείτω.

Μεταξύ της αναφοράς στη «μεταφορική» αποκοπή των πολυτίμων οργάνων (χειρ, πους και ιδιαιτέρως οφθαλμού) και της αναφοράς  στην κυριολεκτική αλλά και μεταφορική αποκοπή των γεννητικών οργάνων, έχουν παρεμβληθεί η υπόμνηση της φιλανθρωπίας με την οποία πρέπει να αντιμετωπίζεται το πλανώμενον πρόβατον από τους ηγέτες (18, 10-35), η μετάβαση στα όρια της Ιουδαίας – του Πάθους  και η ρητή απαγόρευση του διαζυγίου προς τους Φαρισαίους, αν κι αυτό προβλεπόταν από τη θεόσδοτη Τορά (Δτ. 24, 1-4): λέγω δὲ ὑμῖν ὅτι ὃς ἂν ἀπολύσῃ τὴν γυναῖκα αὐτοῦ μὴ ἐπὶ πορνείᾳ καὶ γαμήσῃ ἄλλην μοιχᾶται. Η γεμάτη αυτή αυθεντία κατάργηση της διάταξης του Νόμου τεκμηριώνεται από τον Ιησού με το πρωταρχικό θέλημα και δημιουργία του Θεού:  οὐκ ἀνέγνωτε ὅτι ὁ κτίσας ἀπ᾽ἀρχῆς ἄρσεν καὶ θῆλυ ἐποίησεν αὐτούς; (19, 4).

Στην απαγόρευση διαζυγίου οι μαθητές αντιδρούν λέγοντας: εἰ οὕτως ἐστὶν ἡ αἰτία τοῦ ἀνθρώπου μετὰ τῆς γυναικός, οὐ συμφέρει γαμῆσαι. Ακολουθεί το λόγιο περί ευνουχισμού, το οποίο πλαισιώνεται από την επισήμανση της δυσκολίας του εγχειρήματος άρα και της μη καθολικής εφαρμογής του:  οὐ πάντες χωροῦσιν τὸν λόγον [τοῦτον] ἀλλ᾽ οἷς δέδοται. Έτσι ενώ στην περίπτωση του γάμου η μονογαμία προβάλλει ως η «φυσική» προπτωτική κατάσταση του ανθρώπου, ο ευνουχισμός συνιστά άθλο διὰ τὴν βασιλείαν τῶν οὐρανῶν, ο οποίος προϋποθέτει χάρισμα (δέδοται) και αυτοάσκηση (ὁ δυνάμενος χωρεῖν χωρείτω). Σκοπίμως μάλλον ο Μτ. χρησιμοποιεί τέσσερεις φορές λεξήματα από τη ρίζα ευνουχ– και όχι ονόματα που να σχετίζονται με την παρθενία, εγκράτεια προκειμένου προφανώς να τονίσει τη βία, την άσκηση που απαιτείται για την επίτευξη της υπέρβασης του ἀπ᾽ ἀρχῆς ἄρσεν καὶ θῆλυ ἐποίησεν αὐτούς (19, 4. Γεν. 1, 27. 5, 2). Ενώ στα δύο πρώτα ημιστίχια του στ. 12 χρησιμοποιεί παθητική φωνή στο τρίτο παραθέτει ενεργητική, για να δείξει το εκούσιο της πράξης που αποσκοπεί στη βασιλεία των ουρανών. 

Ο Ιησούς διακρίνει τρεις κατηγορίες: μνημονεύονται εκείνοι που γεννήθηκαν ευνούχοι αλλά και εκείνοι που υπέστησαν τον ευνουχισμό προκειμένου να υπηρετήσουν ως θαλαμηπόλοι και ανώτατοι αξιωματούχοι στα παλάτια (πρβλ. Αιθίοπα ευνούχο. Πρ. 8, 27). Σύμφωνα με το Δτ. 23, 2 (Ο’: οὐκ εἰσελεύσεται θλαδίας καὶ ἀποκεκομμένος εἰς ἐκκλησίαν κυρίου. πρβλ. 8, 4-6. 6, 6) αυτοί οι ευνούχοι απαγορευόταν να συμμετέχουν στην Εκκλησία του Ισραήλ, εφόσον δεν εκπλήρωναν την επαγγελία των απογόνων. Στο Ησ. 56, 3-5 όμως προφητεύεται: μὴ λεγέτω ὁ ἀλλογενὴς ὁ προσκείμενος πρὸς κύριον ἀφοριεῖ με ἄρα κύριος ἀπὸ τοῦ λαοῦ αὐτοῦ καὶ μὴ λεγέτω ὁ εὐνοῦχος
 ὅτι ἐγώ εἰμι ξύλον ξηρόν. τάδε λέγει κύριος τοῖς εὐνούχοις ὅσοι ἂν φυλάξωνται τὰ σάββατά μου καὶ ἐκλέξωνται ἃ ἐγὼ θέλω καὶ ἀντέχωνται τῆς διαθήκης μου δώσω αὐτοῖς ἐν τῷ οἴκῳ μου καὶ ἐν τῷ τείχει μου τόπον ὀνομαστὸν κρείττω υἱῶν καὶ θυγατέρων ὄνομα αἰώνιον δώσω αὐτοῖς καὶ οὐκ ἐκλείψει.
Ο Ιησούς εισάγει και μία τρίτη κατηγορία ευνούχων. Είναι αυτοί που με την παρθενία, την αποχή από το γάμο ευνούχισαν τους εαυτούς τους για τη βασιλεία των ουρανών. Ορθά ο D. A.Hagner
 επισημαίνει ότι δεν πρόκειται για την εγκράτεια όσων λαμβάνουν διαζύγιο ή αυτούς που αποκήρυξαν τις γυναίκες τους, αλλά γι’ αυτούς που χάριν της μαθητείας παραιτούνται από το βασικό ανθρώπινο ένστικο της αναπαραγωγής
. Επί τη βάσει των παραπάνω για το Μτ. δύο επιλογές υπάρχουν για τον άνθρωπο: είτε ο γάμος όπου απαγορεύεται το διαζύγιο είτε η παρθενία χάριν της Βασιλείας
. 

Σημειωτέον ότι ο Μτ. σε αντίθεση προς το Λουκά ουδέποτε ομιλεί για εγκατάλειψη των γυναικών/συζύγων χάριν του Ιησού
. Επιπλέον ο Ιησούς εξαίρει τους εκούσιους ευνούχους απευθυνόμενος μόνον προς τους μαθητές (και όχι στους Φαρισαίους όπως συμβαίνει με όσα αναφέρονται στο γάμο και το διαζύγιο) . Είναι αυτοί οι οποίοι στο τέλος του κεφ. διά του Πέτρου τονίζουν ἡμεῖς ἀφήκαμεν πάντα καὶ ἠκολουθήσαμέν σοι, γι’ αυτό και στην παλιγγενεσία ένθρονοι θα κρίνουν τις δώδεκα φυλές του Ισραήλ.  Μεταξύ του λογίου και της επαγγελίας αυτής προς τους μαθητές μεσολαβεί το επεισόδιο με τον πλούσιο νεανίσκο. Από αυτόν εκτός από την εφαρμογή του Δεκαλόγου, ως βήμα προς την τελειότητα και προϋπόθεση ακολουθίας του Ιησού απαιτείται επίσης ένας παρ’ ανθρώποις αδύνατος άθλος: εἰ θέλεις τέλειος εἶναι, ὕπαγε πώλησόν σου τὰ ὑπάρχοντα καὶ δὸς [τοῖς] πτωχοῖς, καὶ ἕξεις θησαυρὸν ἐν οὐρανοῖς, καὶ δεῦρο ἀκολούθει μοι (19, 21). Στο κέντρο του κεφ. 19 , όπως και στην εισαγωγή του κεφ. 18 ως μοντέλο των μαθητών προβάλλει το κοινωνικά και θρησκευτικά ταπεινό-άσημο την εποχή του Ιησού παιδίον, το οποίο (σε αντίθεση προς το νεανίσκο) ανακαλεί την προπτωτική απουσία της φιληδονίας και της φιλαργυρίας, που οφείλουν να χαρακτηρίζουν και τους αριστείς της βασιλείας των ουρανών. Προφανώς στο κεφ. 19 ο Μτ. παρουσιάζει τον Ιησού εισερχόμενο στο πεδίο του Πάθους να αναφέρεται στους άθλους που πρέπει να επιδείξουν ιδαιτέρως οι ηγέτες της Εκκλησίας. Αυτοί οι άθλοι συνίστανται στην πλήρη απεξάρτηση από τα είδωλα αυτού του κόσμου ἕνεκεν τοῦ ὀνόματος του Χριστού και η ανταμοιβή συνίσταται στο  ἑκατονταπλασίονα λήμψεται καὶ ζωὴν αἰώνιον κληρονομήσει (19, 29). 
Η αποχή από το γενετήσιο ένστικτο στο περιβάλλον σχετιζόταν α) με τη συμμετοχή στη λατρεία (﻿Έξ. 19:10–15﻿. Ιωσ. Πόλ. 5.227. CDa 12:1–2. πρβλ. 4Q268 = 4QDc 3 i 17), β) με τη διεξαγωγή του ιερού πολέμου ( Α’ Βασ. 21, 4–5 ﻿[﻿MT﻿ ﻿21:5–6﻿] ﻿Β’ Βασ. 11, 11–12﻿; 1QM﻿ 7:3–6
 πρβλ. Δτ. 23, 9–14﻿) και γ) με το προφητικό αξίωμα
 και την κοινωνία με τον θείο επουράνιο κόσμο. επειδή η μαθητεία στον έμψυχο Ναό είχε και ιερατικά αλλά και προφητικά χαρακτηριστικά η παρθενία, ο Ιησούς  Συνδέθηκε όμως και με τη μαθητεία του Ιησού. Αν και ο γάμος ήταν υποχρεωτικός για τους ραβίνους, ο Σαούλ/ Παύλος, παρέμεινε πιθανότατα άγαμος (Α’ Κορ. 9, 5. πρβλ. 7, 33-34), όπως ο Ηλίας ο Ιερεμίας ο ιωάννης ο Βαπτιστής και ο ίδιος ο Ιησούς. στο 7, 1-2 απαντώντας σε επιστολή των Κορινθίων, συμβουλεύει καλὸν ἀνθρώπῳ γυναικὸς μὴ ἅπτεσθαι· διὰ δὲ τὰς πορνείας ἕκαστος τὴν ἑαυτοῦ γυναῖκα ἐχέτω καὶ ἑκάστη τὸν ἴδιον ἄνδρα ἐχέτω. Την αποτροπή αυτή στους στ. 29-35 την τεκμηριώνει εσχατολογικά: ὁ καιρὸς συνεσταλμένος ἐστίν· τὸ λοιπόν, ἵνα καὶ οἱ ἔχοντες γυναῖκας ὡς μὴ ἔχοντες ὦσιν […] καὶ οἱ χρώμενοι τὸν κόσμον ὡς μὴ καταχρώμενοι· παράγει γὰρ τὸ σχῆμα τοῦ κόσμου τούτου.  Θέλω δὲ ὑμᾶς ἀμερίμνους εἶναι. ὁ ἄγαμος μεριμνᾷ τὰ τοῦ κυρίου, πῶς ἀρέσῃ τῷ κυρίῳ […] τοῦτο δὲ πρὸς τὸ ὑμῶν αὐτῶν σύμφορον λέγω, οὐχ ἵνα βρόχον ὑμῖν ἐπιβάλω ἀλλὰ πρὸς τὸ εὔσχημον καὶ εὐπάρεδρον τῷ κυρίῳ ἀπερισπάστως. Και στο Α’ Κλήμ 35. 1-2 σημειώνονται: Ως μακάρια καὶ θαυμαστὰ τὰ δῶρα τοῦ θεοῦ ἀγαπητοί ζωὴ ἐν ἀθανασίᾳ λαμπρότης ἐν δικαιοσύνῃ ἀλήθεια ἐν παρρησίᾳ πίστις ἐν πεποιθήσει ἐγκράτεια ἐν ἁγιασμῷ καὶ ταῦτα ὑπέπιπτεν πάντα ὑπὸ τῆν διάνοιαν ἡμῶν (πρβλ. 38. 2)
.  Σύμφωνα με την παράδοση και ο Γαλιλαίος, πρώην τελώνης, Ματθαίος διήγε βίο αυστηρό, απέχοντας από το κρέας και τρώγωντας μόνον λάχανα και καρπούς. Δε διασώζεται εάν έζησε εν Παρθενία.

Ο παρθένος Ιωάννης συγγράφει την Αποκ. μια δεκαετία αργότερα απευθυνόμενος στα κλίματα της Μ. Ασίας. Το άριστα αυτό δραματικά δομημένο βιβλίο δεν αποσκοπεί απλώς στην αποκρυπτογράφηση των μελλόντων αλλά (όπως συμβαίνει στο Μτ με το θριαμβευτικό του φινάλε) στη μαρτυρία του Χριστού στα έθνη (πρβλ. κεφ. 10-11), προκειμένου να σωθούν από την τυραννία της σατανικής Τριάδας (Δράκος και Δύο Θηρία) που δεσπόζει στο Σύμπαν. Κυριαρχούν οι σκηνές της Κρίσεως η οποία ξεσπά προοδευτικά με τις τρεις επτάδες των σφραγίδων, των σαλπίγγων και των φιαλών. Αυτές όμως οι σκηνές (όπου δεσπόζει το πυρ) πλήττουν κατεξοχήν τη σατανική τριάδα, προειδοποιούν την αμαρτωλή ανθρωπότητα σε μετάνοια και ανακαινίζουν κατ΄ ουσίαν το Σύμπαν (πρβλ. παλλιγγενεσία Μτ. 19, 28) συμπλέκονται με τους Γάμους του Αρνίου (κεφ. 19-21) τους οποίους βιώνει όμως στο ζοφερό εσχατολογικό παρόν η Εκκλησία. Επιπλέον και στα δύο βιβλία ιδιαίτερη έμφαση δίνεται στους αριθμούς
 , στα οράματα αλλά και στο νόμισμα-χάραγμα
 Ενώ ο Ιγνάτιος, όμως, κάνει αναφορά στη γέννηση του Ιησού, η οποία έλαθε του Σατανά και του επίγειου οργάνου του, του Ηρώδη, ο Ιωάννης στην Αποκ. με τη γέννηση και την αρπαγή στον ουρανό συμπυκνώνει όλη τη ζωή Του. Χαρακτηριστικές είναι εν προκειμένω οι ομοιότητες μεταξύ του αστέρα στον ουρανό και του αντίστοιχου σημείου της γυναίκας.
Κατ’αντιστοιχία προς τους ευνούχους του Μτ. στην Αποκ. δεσπόζουσα θέση καταλαμβάνουν οι 144. 000
 εσφραγισμένοι, παρθένοι, Ιουδαίοι ακόλουθοι του Αρνίου οι οποίοι ευρσίκονται στη γη και μάλιστα στη Σιών και περιγράφονται στα κεφ. 7 και 14. αποτελούν το στρατό του Θεού, ο οποίος σύμφωνα με τις ιουδαϊκές προσδοκίες πρόκειται να διεξάγει την τελική μάχη εναντίον των Υιών του Σκότους νικηφόρα. 1) Το ότι οι 144.000 δεν μολύνθηκαν με γυναίκα μπορεί να κατανοηθεί εάν κανείς αναλογιστεί ότι στο στρατόπεδο των Ισραηλιτών απαγορευόταν αυστηρά κάθε σεξουαλική σχέση ή άλλος λατρευτικός μολυσμός (Δτ. 23, 9-14. Α' Βασ. 21, 5. Β’  Βασ. 11, 9-13). Οι Εσσαίοι τηρούσαν την παρθενία, όχι μόνο επειδή ανέμεναν την εσχατολογική μάχη εναντίον του Βελιάρ, αλλά επειδή θεωρούσαν ότι ήδη στο παρόν παλεύουν ηθικά με τις δυνάμεις του Σκότους. Σε αντίθεση με τους πεπτωκότες αγγέλους οι οποίοι μολύνθηκαν δια της κοινωνίας τους με τις θυγατέρες των ανθρώπων και έπεσαν, οι 144.000 δια της παρθενίας και της συμμετοχής τους στην αέναη Επουράνια Λατρεία κοινωνούν με τον ουρανό. 2) Το ότι οι 144.000 είναι άρρενες μπορεί να αιτιολογηθεί από το γεγονός ότι μόνον άρρενες άνω των 20 ετών μπορούν να συμ​μετάσχουν στη μάχη. Γι' αυτό και μόνον άρρενες απογράφονταν στους καταλόγους, κάτι το οποίο συμβαίνει και στην Αποκ. 3) Το όρος Σιών, πάνω στο οποίο βρίσκονται οι 144.000 (14, 1), αποτελούσε το χώρο στον οποίο θα διεξαγόταν η τελική μάχη μεταξύ των θεϊκών και αντιθέων δυνάμεων και θα εγκαθίστατο η μεσσιακή βασιλεία (Ψ.2,5. Δ’ Εσδρ.13). 4) Όπως οι στρατιώτες έπρεπε να είναι σωματικά άρτιοι, έτσι και οι 144.000 είναι "άμωμοι" (14,5)
. Στο στρατό των Υιών του Φωτός οι στρατιώτες πρέπει να είναι σωματικά ακέραιοι (1QΜ 7:4), όπως και οι Λευϊτες κατά την άσκηση του λειτουργήματος τους (Λευ.21,17-21)
Παράλληλα οι 144.000 έχουν και ιερατικά γνωρίσματα: 1) Η παρθενία τους μπορεί να κατανοηθεί από τη λατρευτική αγνότητα και αποχή, την οποία διατηρούσαν οι λευϊτες και ιερείς κατά την άσκηση των καθηκόντων τους 2) Βρίσκονται στο όρος Σιών τον κλασικό τόπο κατοικίας του Θεού στη γη και συμμετέχουν στην επουράνιο λατρεία της Εκκλησίας (14,2). 3) Όπως ο Ιουδαίος αρχιερέας, έτσι και αυτοί φέρουν στο μέτωπό τους τη σφραγίδα με το όνομα του Αρνίου και το όνομα του Πατρός αυτού (14,2). 4) Οι ίδιοι οι 144.000 αποτελούν απαρχή - θυσία (14,4). αποτελούν δηλ. το αφιερωμένο στο Θεό αντιπροσωπευτικό τμήμα ολόκληρου του θερισμού, ο οποίος περιγράφεται στην τελευταία ενότητα του κεφ. 14 (στ. 14-16) σε αντίθεση προς το καταπάτημα του ληνού (στ. 17-20). Όπως οι λευίτες αφιερώνονταν στο Θεό αντί όλων των πρωτοτόκων του Ισραήλ, έτσι και οι 144.000 είναι οι λευίτες εκείνοι, οι οποίοι αψηφούν τα δύο βασικά αισθήματα της ανθρώπινης ύπαρξης (της αυτοσυντήρησης και της διαιώνισης του ανθρωπίνου είδους), προκειμένου να ακολουθήσουν το Αρνίο στη θυσία και την ανάσταση (14,2). Τελικά σφαγιάζονται προκειμένου δια της μαρτυρίας τους να επιστρέψει ο κόσμος σε μετάνοια, γινόμενοι και αυτοί πάσχοντες δούλοι του Θεού (14,5//Ησ.53,9) 5) Το ότι αποτελούν πασχαλιά θύματα, όπως και το Αρνίο διακρίνεται και από την επισήμανση ότι είναι άμωμοι. 
Παράλληλα αποτελούν τη νύμφη Του καθώς η παρθενία, το αμόλυντο-άμωμο και η αγιότητα αποτελούσαν βασικές προγαμιαίες προϋποθέσεις (πρβλ. Εφ. 5, 26-27: ἵνα αὐτὴν ἁγιάσῃ καθαρίσας τῷ λουτρῷ τοῦ ὕδατος ἐν ῥήματι, ἵνα παραστήσῃ αὐτὸς ἑαυτῷ ἔνδοξον τὴν ἐκκλησίαν, μὴ ἔχουσαν σπίλον ἢ ῥυτίδα ἤ τι τῶν τοιούτων, ἀλλ᾽ ἵνα ᾖ ἁγία καὶ ἄμωμος). Ο αρραβώνας ονομαζόταν μάλιστα Qiddushin (<qaddosh=άγιος) και επισφραγιζόταν με τη φράση αγιάσθηκες σε εμένα (b Qid 5b). Ο γάμος προϋπόθετε πολλές φορές λύτρωση (καταβολή λύτρων) και σωτηρία από τη δουλεία και είχε ως συνέπεια να ακολουθεί κανείς τον Αγαπημένο μέχρι θανάτου. Στον Ιερεμία συνδυάζεται μάλιστα η εικόνα του γάμου με αυτή των απαρχών, όπως και στην Αποκ.: τάδε λέγει κύριος ἐμνήσθην ἐλέους νεότητός σου καὶ ἀγάπης τελειώσεώς σου (Μασ.: τὴν ἀγάπην τῆς νυμφεύσεώς σου) τοῦ ἐξακολουθῆσαί σε τῷ ἁγίῳ Ἰσραὴλ λέγει κύριος, ἅγιος Ἰσραὴλ τῷ κυρίῳ, ἀρχὴ γενημάτων αὐτοῦ πάντες οἱ ἔσθοντες αὐτὸν πλημμελήσουσιν κακὰ ἥξει ἐπ᾽ αὐτούς φησὶν κύριος (2, 2-3) 
.

Η παρθενία των 144.000
 στην Αποκ. αφορά κατεξοχήν και στην αυθεντική πίστη προς τον Ιησού. Ο Παύλος χρησιμοποιεί γαμήλια ορολογία για να δηλώσει την αγωνία του για να μην πλανηθεί η Εκκλησία της Κορίνθου από τις διδασκαλίες των ιουδαϊζόντων: ζηλῶ γὰρ ὑμᾶς θεοῦ ζήλῳ, ἡρμοσάμην γὰρ ὑμᾶς ἑνὶ ἀνδρὶ παρθένον ἁγνὴν παραστῆσαι τῷ Χριστῷ· φοβοῦμαι δὲ μήπως, ὡς ὁ ὄφις ἐξηπάτησεν Εὕαν ἐν τῇ πανουργίᾳ αὐτοῦ, φθαρῇ τὰ νοήματα ὑμῶν ἀπὸ τῆς ἁπλότητος [καὶ τῆς ἁγνότητος] τῆς εἰς τὸν Χριστόν (Β’ Κορ. 11, 2-4). Σύμφωνα με τον Ιππόλυτο η Εκκλησία των Ιεροσολύμων μέχρι και τις ημέρες του Σίμωνα του Κλωπά παρέμεινε παρθένος και αδιάφθορος από τις διδασκαλίες των αιρετικών (μέχρι τῶν τότε χρόνων παρθένος καθαρὰ καὶ ἀδιάφθορος ἔμεινεν ἡ ἐκκλησία͵ ἐν ἀδήλῳ που σκότει ὡς εἰ φωλευόντων εἰς ἔτι τότε τῶν͵ εἰ καί τινες ὑπῆρχον͵ παραφθείρειν ἐπιχειρούντων τὸν ὑγιῆ κανόνα τοῦ σωτηρίου κηρύγματος· Ευσ. Ε.Ι. 3.32.7. 4.22.4.6). 

 Αυτό το Σώμα δεν πρόκειται να χύσει το αίμα των αντιπάλων του, αλλά να θυσιάσει την ίδια του την ύπαρξη, καθότι ονομάζονται δούλοι του (αγορασμένοι από το Αρνίο) έτοιμοι για θυσία (απαρχή όλων των σεσωσμένων και άμωμοι). Ενώ όλες οι τάξεις των ανθρώπων (μικροί και μεγάλοι, δούλοι και ελεύθεροι, πλούσιοι και πτωχοί) δέχονται το χάραγμα, το όνομα του θηρίου στη δεξιά και στα μέτωπά τους, οι 144.000 φέρουν το όνομα μόνο στα μέτωπά τους (και όχι στο δεξί χέρι, όπως το χάραγμα), το οποίο ταυτίζεται μάλλον με τη σφραγίδα του ζώντος Θεού του κεφ. 7. Ίσως όμως εάν οι 144. 000 δεν εκπροσωπούν μόνο τη χριστιανική Εκκλησία αλλά αφορούν σε ένα συγκεκριμένο «σώμα ευέλπιδων» της Εκκλησίας, η παρθενία να αφορά και στην αποχή από το γενετήσιο ένστικτο (2, 14. 20. 9, 21. 21, 8. 22, 15). Ο Ιωάννης άλλωστε, σύμφωνα με τον Επιφάνιο (Παν. 28.7.5), παρέμεινε ο ίδιος παρθένος, όπως Ιησούς, ο Ιωάννης ο Βαπτιστής και ο Παύλος, προκειμένου να αφιερωθεί στο έργο της Εκκλησίας.
ενώ στον Ιωήλ ο Κύριος μαζί με τους εκλεκτούς του στο όρος Σιών πολεμά τα ασεβή έθνη, αλλά και στον Ψ. 2, 6 ο Μεσσίας ενθρονίζεται στον ίδιο χώρο, προκειμένου επίσης να ποιμάνει/συντρίψει τα goyim (όπως προφητεύεται στην ίδια την Αποκ. 12, 5. 19, 15), στο κεφ. 14 ο Ι. Χριστός ως Αρνίον στέκεται σιωπηρά, ενσαρκώνοντας το ιδανικό της clementia (πραότητα), στο ίδιο όρος ανάμεσα στους πιστούς σε αυτό 144.000 παρθένους. Το παραπάνω εκπλήσσει, διότι, όπως αποδείχθηκε στο κεφ. 7, πολλά χαρακτηριστικά των 144.000 υπαινίσσονται το γεγονός ότι οι εσφραγισμένοι δούλοι του θεού αποτελούν το στρατό του Αρνίου, ο οποίος σύμφωνα με τις ιουδαϊκές προσδοκίες πρόκειται να διεξάγει νικηφόρα την τελική μάχη εναντίον των Υιών του Σκότους. η πρόκληση από τη σατανική τριάδα στο κεφ. 13 επίσης αποκορυφώνεται, ενώ και στο τέλος του κεφ. 14 γίνεται αναφορά στην παγκόσμια κρίση
. Σκοπίμως προφανώς ο Ιωάννης εμφανίζει το Αρνίο αμέτοχο στον «ιερό πόλεμο» που ακολουθεί καθώς θέλει να προβάλει την ταπείνωση και τη θυσία του ως τα μοναδικά μέσα με τα οποία μπορεί να επιτευχθεί η νίκη εναντίον των αντιθέων δυνάμεων. Αυτό αποδεικνύεται από το ότι οι 144.000, οι ακολουθούντες το Αρνίο ὃπου ἀν ὑπάγη|, χαρακτηρίζονται με το θυσιαστικό όρο απαρχή και ως κατεξοχήν αψευδείς πάσχοντες δούλοι/παίδες του κυρίου. 
Η επιμονή του Ιωάννη να προβάλλει την αυτοθυσία, ως το μοναδικό μέσον νίκης αποδεικνύεται επίσης από τους μακαρισμούς που απευθύνονται σε εκείνους, οι οποίοι μένουν πιστοί στην μαρτυρία τους έως θανάτου χωρίς να προβάλλουν αντίσταση. Στους 13, 10 και 14, 12 ακριβώς τη στιγμή της αποκορύφωσης των εσχατολογικών δεινών, γίνεται αναφορά στο μαρτυρικό θάνατο και στην υπομονή, που πρέπει να επιδείξουν οι άγιοι. Το μήνυμα που στέλνει ο Ιωάννης πριν την έκρηξη της τελευταίας επτάδας των εσχατολογικών δεινών είναι ότι η Εκκλησία δε βρίσκεται μόνη της στο πέλαγος των θλίψεων και των διωγμών, αλλά σε κοινωνία με το εσφαγμένο Αρνίο, το οποίο την οδηγεί, όπως κάποτε οδήγησε τον Ισραήλ, μέσα από την έρημο στη γη της Επαγγελίας. Σε αντίθεση με το Αρνίο, το Θηρίο και οι οπαδοί του φαινομενικά δοξάζονται και ευημερούν. Το τέλος τους όμως είναι η αιώνια απώλεια και καταδίκη.

Έντεχνα αμέσως μετά έπεται για πρώτη φορα άμεση παρέμβαση του Ιωάννη σε β’ ενικό, η οποία απευθύνει στον κάθε αναγνώστη προσωπικά την πρόκληση του μαρτυρίου. Αυτή η πρόσκληση με την εισαγωγή της υπενθυμίζει στον ακροατή την κατακλείδα των επιστολών προς τις μικρασιατικές Εκκλησίες: Όποιος έχει αυτιά ας ακούσει... αυτή ακολουθούσε μια σειρά παραινέσεων του Ιησού και συνδυαζόταν με υποσχέσεις του Πνεύματος για αμοιβές προς τους (διαρκώς) νικώντες. Στο σημείο αυτό συνδυάζεται με υπόσχεση διωγμών και προτροπή για μη αντίσταση. Σίγουρα προϋποθέτει την επιδείνωση των θλίψεων (αιχμαλωσία και θάνατο). Υπάρχουν δύο παραλλαγές: Η πρώτη απαντά στον Α (αλεξανδρινό κώδικα), απηχεί το Ιερ. 15, 2 και προτρέπει σε μαρτύριο. Η μετάφραση είναι η εξής: Όποιος οδηγείται στην αιχμαλωσία, ας οδηγηθεί. Όποιος δολοφονείται με μαχαίρι, ας δολοφονηθεί. Εδώ φαίνεται η υπομονή των αγίων (των πιστών). Η δεύτερη απηχεί το Μτ. 26, 52 και αποτρέπει τους χριστιανούς από μια ένοπλη αντίσταση ενάντια στην ρωμαϊκή εξουσία: Όποιος αιχμαλωτίζει, θα αιχμαλωτισθεί. Όποιος λαμβάνει μαχαίρι (προκειμένου να κάνει «ιερό πόλεμο») και σκοτώνει, θα σκοτωθεί με μαχαίρι. Στην περίπτωση αυτή ο Ιωάννης αποτρέπει από την ιδέα του «ιερού πολέμου» (jihad), η οποία κατέστρεψε το ιουδαϊκό έθνος και ανακυκλώνει κάθε φορά με το πρόσχημα της θρησκευτικής σταυροφορίας τον κύκλο του αίματος και της βίας.

Ο Caird θεωρεί το θερισμό και τον τρυγητό
 ως σημεία σωτηρίας, καθόσον ο τρυγητός γίνεται έξω της πόλεως, όπου σταυρώθηκε και ο Ι. Χριστός (Εβρ. 13, 12) Οι Bousset, Charles, Μπρατσιώτης και Αγουρίδης θεωρούν τις δύο παράλληλες σκηνές ως διαφορετικές οπτικές γωνίες της καταδίκης, όπως συμβαίνει και στον Ιωήλ (4, 13). Παραβλέπουν όμως το γεγονός ότι ενώ η δεύτερη σκηνή έχει δύο φάσεις (τον τρυγητό και το καταπάτημα) και ο οίνος στο ίδιο κεφάλαιο αποτελεί σύμβολο της οργής του Θεού (14, 8. 10) η πρώτη σκηνή αποτελείται από μόνο μία φάση (το θερισμό). Απουσιάζει το αλώνισμα, το οποίο αποτελεί το σύμβολο της καταδίκης των ασεβών (Ιερ. 51, 33 Μασ.. Μιχ. 4, 12-13. Αββ. 3, 12. Μτ. 3, 12. Λκ. 3, 17). Ο θερισμός αντίθετα συνδέεται με τη συλλογή των απαρχών των 144.000 (14, 4). Οι Beasley-Moure υποστηρίζουν ότι ο θερισμός σημαίνει γενικά την κρίση. Πιστεύω ότι είναι ορθότερη η θεώρηση των δύο σκηνών ως συμβόλων αντίστοιχα της σωτηρίας και της καταδίκης (Τρεμπέλας). Οι απαρχές του θερισμού παρουσιάζονται στην αρχή του κεφ. 14 (στ. 4) και ταυτίζονται με τους 144.000 πιστούς δούλους του Θεού. Ο θερισμός του Υιού του Ανθρώπου αντιστοιχεί στην περισυλλογή των εκλεκτών (Ησ. 27, 12. Ωσ. 6, 11. Μτ. 9, 37 κ.ε. .13, 30. 39. Μκ. 4, 29. Ιω. 4, 35-37. Δ΄ Εσδρ. 4, 35. 39), ενώ ο τρυγητός του Αγγέλου, ο οποίος έχει αρνητική σημασία στην Α.Γ. (Θρ. 1, 15. Ησ. 63, 2 κ.ε.· Ιωήλ 4, 13), στη συντριβή των αμαρτωλών όλης της γης. Στη συνοπτική παράδοση σημειώνονται τα εξής σχετικά με θερισμό: ὅταν δὲ παραδοῖ ὁ καρπός͵ εὐθὺς ἀποστέλλει τὸ δρέπανον͵ ὅτι παρέστηκεν ὁ θερισμός (Mκ. 4, 29. πρβλ. Μτ. 13, 39). Εάν ο θερισμός σημαίνει τη δικαίωση των εκλεκτών, τότε το ἐξηράνθη συνδέεται με την πλήρωση των δοκιμασιών.

Στο 16, 15 τη στιγμή της δαιμονικής επέλασης ο αφηγηματικός λόγος διακόπτεται ξαφνικά από τον Ι. Χριστό, ο οποίος προειδοποιεί για τη δικιά του έλευση, η οποία αφορά στα μέλη της δικιάς Του Εκκλησίας: Ἰδοὺ - Προσέξτε! Ἐρχομαι σαν κλέπτης! Μακάριος είναι εκείνος ο οποίος αγρυπνεί και παραμένει ντυμένος, γιατί δεν θα περπατεί γυμνός και δεν θα βλέπουν την ασχήμεια του. Όπως και με τους Μακαρισμούς στα κεφ. 13-14 έτσι και με την παρέμβαση αυτή, η οποία παραπέμπει στην παραβολή του νυμφώνος στο Μτ. 22, 11-12, ο Ι. Χριστός υπενθυμίζει ιδίως σε εκείνους τους χριστιανούς, οι οποίοι θεωρούσαν ότι έχουν εξασφαλίσει τη σωτηρία και ότι τα δεινά αφορούν μόνον στους αντίθεους, δύο θέματα, τα οποία είχε τονίσει με έμφαση στις Επιστολές του προς τις Εκκλησίες των Σάρδεων και της Λαοδικείας· την εγρήγορση (3, 3) και ιδίως τον εξευτελισμό που θα προκαλέσει η γυμνότητα από έργα (3, 18. πρβλ. Γεν. 3, 10-11. Δν. 4, 33). Ιδίως η πρόσκληση για εγρήγορση ενόψει της έλευσης του Ιησού ως κλέφτη υπενθυμίζει τους αποχαιρετιστήριους λόγους του προς τους μαθητές στη συνοπτική παράδοση, οι οποίοι απαντούν και στο αρχαιότερο (παύλειο) βιβλίο της Κ.Δ. (Μτ. 24, 43. Λκ. 12, 35-40. Α΄ Θεσ. 5, 2.4. Β’ Πε. 3, 10
). Έτσι η ημέρα η μεγάλη, η οποία μνημονεύεται και στο 6, 1 (πρβλ. 1QM 1), σε συνδυασμό με κοσμο-γονικά γεγονότα που προκαλούν τρόμο στους αμαρτωλούς και αγαλλίαση στους εκλεκτούς, δεν αφορά μόνο στους βασιλείς της οικουμένης (οι οποίοι δεν αποτελούν τους δυνητικούς αναγνώστες της Αποκ.), αλλά και στα μέλη της Εκκλησίας. Δεν είναι συνεπώς εσφαλμένη η θέση αυτού του στίχου, όπως ο Charles υποστήριξε τοποθετώντας τον μεταξύ 3, 3α και 3, 3β. Ο Rissi θεώρησε ότι οι στ. 15 και 16 πρέπει να αντιστραφούν, έτσι ώστε ο πρώτος να κατακλείσει παραινετικά την έκτη φιάλη. Ο Prigent θεωρεί ότι πρόκειται περί «γλώσσας» , η οποία παρεισέφρησε στο κείμενο. Επιπλέον θεωρεί ότι με την παρέμβαση αυτή ο συγγραφέας καθιστά στον ακροατή σαφές το γεγονός ότι οι κρίσεις του Θεού αποσκοπούν στη μετάνοια και στην τελείωση της ιστορίας της σωτηρίας.

10 The disciples are not slow to catch the radical character of Jesus’ teaching, which to judge from their comment seemed more narrow than they had themselves viewed the subject. This comment was probably made in private (cf. Mark 10:10) after the Pharisees had departed (a common pattern of conduct among rabbinic disciples in controversy passages). The strict view of Jesus concerning the permanence of the “relationship” (aijtiva; for this definition see BAGD, 26b) between husband and wife led to the conclusion that lit. “it is not advantageous to marry.” The risks of becoming inseparably linked with an unsatisfactory wife, in whatever way, were too great in their estimate. 11 Jesus does not challenge the disciples’ assessment of the difficulty of abiding by his high standards, i.e., the standards of the kingdom. He admits that the alternative of non-marriage is one that not all will be able to “accept” (cwrou`sin; for cwrei`n in this sense, see BAGD, 890a.) “This word” refers most probably to the immediately preceding statement, “It is better not to marry” (cf. v. 12 [esp. the final sentence] concerning the renunciation of marriage), which in turn, however, is prompted by the teaching of v. 9 (see Quesnell). If by the world’s standards and the standards even of the Pharisees, the prohibition of divorce is unacceptable, so perhaps more so is the alternative of no marriage. Those “to whom it has been granted” (oi|" devdotai; cf. 13:11) refers to those disciples who are willing and able to make this sacrifice (cf. the same point in 1 Cor 7:7, 17). 

Explanation
Again in this pericope we encounter the absoluteness of the kingdom of God and its ethics. In his answer to the question about divorce, Jesus appeals to the creation narrative of Genesis. The kingdom of God brought by Jesus is ultimately to involve the restoration of the perfection of the pre-fall creation, and the ethics of the kingdom as taught by Jesus reflect this fact. As God intended no divorce for the garden of Eden, so divorce is not to be allowed in the new era of the kingdom of God. The call of some to celibacy also reflects the priority of the kingdom in the present time frame. But if provision was made through Moses for the “hard-heartedness” of Israel by the allowing and regulating of divorce, it may well be asked, ought not some similar provision be made for those who still exist “between the times,” i.e., who participate in the kingdom of God but also remain at the same time fallen creatures in a fallen world that remains short of the eschaton? Although realistically a positive answer must be given to this question (as indeed the introduction of the exception clause already indicates), it is not possible for the ethics of the kingdom to be articulated in anything less than ideal terms. The righteousness of the kingdom is ever before the disciples as a call and a challenge, yet in the present interim era it must not be thought surprising that the disciples will continue to fall short of the goal—a goal whose full realization awaits the parousia and eschaton. Only an unjustifiable biblicism will force the idealism of NT ethics in a cruel and heartless manner by an adamant insistence upon the teaching of this passage as merely a collection of detailed laws (see Stein for a sensible approach). The goal of no divorce remains an ideal we continue to strive toward.

Θεοδώρου Ἡρακλείας. Ὥσπερ γὰρ ἄτοπον τὸ ἐκβάλλειν τὴν σώφρονα͵ οὕτω τε κατέχειν μοιχαλίδα ἀσεβὲς͵ κατὰ τὸ γεγραμμένον εἰς Σολομῶνα. Ἀπολιναρίου. Μοιχείαν φησὶ͵ τὸ τῇ ἰδίᾳ μὴ συνεῖναι· οὐκ ἰδίᾳ δὲ σύνεστιν ὁ τὴν ἰδίαν ἀπολιπών· διὰ τοῦτο μοιχᾶται ἐπ΄ αὐτὴν͵ τουτέστιν ἐπὶ τὴν δευτέραν͵ ἣν ἐπεισάγει τῇ κατὰ φύσιν αὐτῷ συνημμένῃ͵ ἐὰν τὸν ἴδιον καταλίπῃ. πῶς οὖν ὁ νόμος οὐ συνεχώρει͵ ὁ τὸ ὐ μοιχεύσειςλέγων; ἐροῦμεν ὅτι ὁ μὲν νόμος τὴν προφανῆ μοιχείαν ἀπεκώλυσεν· ὅτε τὴν ἐνοικοῦσαν ἕτερός τις διαφθείροι· ὁ δὲ Σωτὴρ͵ καὶ τὴν οὐχ ὁμολογημένην παρὰ πᾶσιν͵ οὐδὲ γινωσκομένην τῇ φύσει͵ οὐδὲ διελεγχομένην ὅτι μοιχεία ἐστί· τὴν μέντοι πορνεύσασαν͵ ἀποστῆσαι συγχωρεῖ ὁ Χριστός· ὅτι δὴ διέλυσεν αὐτὴν τὴν φυσικὴν σύζευξιν͵ καὶ οὐκ ἔτι ὑπὸ τοῦ ἀνδρὸς τούτου γίνεται. Διατί εἶπον οἱ Ἀπόστολοι τῷ κυρίῳ· Εἰ οὕτως ἐστὶν ἡ αἰτία οῦ ἀνθρώπουβαὶ τὰ ἑξῆ͂; ἐπειδὴ ἐθορυβήθησαν ἀκούσαντες τὸ γυναῖκα πάσης κακίας γ᭳μουσαν ἔχειν͵ καὶ ἀνέχεσθαι ἀνημέρου θηρίου διὰ πανπὸς ἔνδον συγκεκλεισμένου. Τί δηλοῖ Ε ἰ οἕτως ἐστὶν ἡ αἰτίακαὶ τὰ ἑξῆς; ἢ τοῦτο͵ ὅτι διὰ τοῦτο συνήφθη͵ ἵνα ἓν ὦσιν· ἢ ἐκεῖνο͵ ὅτι εἰ αἰτίαν λήψεται καὶ παρανομεῖ ὁ ἀνὴρ ἐπὶ τούτοις͵ ἐκβάλλων τὴν γυναῖκα͵ κουφότερόν ἐστι μᾶλλον πρὸς ἐπιθυμίαν μάχεσθαι φύσεως͵ καὶ πρὸς ἑαυτὸν͵ ἢ πρὸς γυναῖκα πονηράν· οὐκ εἶπε δὲ ὁ δεσπότης Χριστὸς ὅτι ναὶ τοῦτο κουφότερον͵ ἵνα μὴ νομίσωσιν ὅτι νόμος τὸ πρᾶγμα ἔστιν· ἀλλ΄ ὅτι οὐ πάντες χωροῦσιν͵ ἀλλ΄ οἷς δέδοται· εἶπε δὲ τοῦτο͵ ὑψῶν τὸ πρᾶγμα τῆς παρθενίας καὶ ἐπαινῶν͵ καὶ δεικνὺς μέγα ὂν͵ καὶ ἐν τούτῳ ἐφελκόμενος καὶ προτρέπων͵ ἵνα μᾶλλον τὴν παρθενίαν ἕλωνται καὶ τὴν ἐγκράτειαν· ἐπειδὴ γὰρ περὶ παρθενίας εἰπεῖν ἐπαχθέστερον εἶναι ἐδοκεῖ ἐκ τῆς ἀνάγκης͵ τοῦ μὴ ἀφιέναι τὴν πονηρὰν γυναῖκα͵ εἰς τὴν ἐπιθυμίαν αὐτοὺς τοῦ παρθενεύειν ἐνέβαλεν. Θέλων δὲ τὸ δυνατὸν τῆς ἀρετῆς ταύτης δεῖξαι τὰς τρεῖς διαφορὰς τῶν εὐνούχων͵ φησὶν͵ ῞τι εἰσὶν εὐνοῦχοι͵ οἵτινες ἐκ κοιλίας μητρὸς ἐγεννήθησαν οὕτω· καί εἰσιν εὐνοῦχοι͵καὶ τὰ ἑξῆς· ὃ δὲ λέγει͵ τοιοῦτόν ἐστιν· ὅτι ἐννόησον εἰ οὕτως ἐκ φύσεως ὑπῆρχεν͵ τουτέστιν͵ εἰ εὐνοῦχος ἐγεννήθης· ἢ παρὰ τῶν τὰ τοιαῦτα ἐπηρεαζόντων ἀνθρώπων͵ οὕτως ἐγένου· τί ἂν ἐποίησαν; τῆς ἀπολαύσεως μὲν τοῦ γάμου ἐστερημένος͵ μισθὸν δὲ οὐκ ἔχων; οὐκοῦν εὐχαριστήσεις νῦν τῷ Θεῷ· ὅτι μετὰ μισθῶν͵ καὶ στεφάνων͵ τοῦτο κατορθοῖς͵ ὅπερ χωρὶς στεφάνων ἐκεῖνοι; οἵτε οὕτως εὐνοῦχοι γεννηθέντες͵ οἵτε ἀπὸ ἀνθρώπων εὐνουχισθέντες͵ ἀλλὰ καὶ πολλῷ κουφότερον τῇ ἐλπίδι προθυμοποιούμενος͵ καὶ τῷ συνειδότι τοῦ κατορθώματος͵ καὶ μηδὲ τὴν ἐπιθυμίαν οὕτω κυμαίνουσαν ἔχων· οὐ γὰρ οὕτως ἐκτομὴ μέλους͵ ὡς λογισμοῦ χαλινὸς τὰ τοιαῦτα οἶδεν καταστέλλειν κύματα͵ καὶ γαλήνην ποιεῖν· μᾶλλον δὲ λογισμὸς μόνον· διὰ τοῦτο τοίνυν ἐκείνους παρήγαγεν τοὺς εὐνούχους͵ ἵνα τοὺς παρθενεύοντας καὶ τοὺς ἐγκρατευομένους εἰς προθυμίαν ἐμβάλῃ· ἐπεὶ εἰ μὴ τοῦτο κατεσκεύαζε͵ τί βούλεται ὁ περὶ τῶν προειρημένων δύο εὐνούχων λόγος αὐτῷ; Εἰπὼν δὲ ὅτι εὐνούχησαν ἑαυτοὺς͵ οὐ τῶν μελῶν λέγει τὴν ἐκτομὴν͵ ἄπαγε͵ ἀλλὰ τῶν πονηρῶν λογισμῶν τὴν ἀναίρεσιν· ὡς ὅγε τὸ μέλος ἐκτέμνων͵ τὰ τῶν ἀνδροφόνων ὁ τοιοῦτος τολμᾷ͵ καὶ τοῖς τοῦ Θεοῦ διαβάλλουσι τὴν δημιουργίαν δίδωσιν ἀφορμήν· καὶ τῶν Μανιχαίων ἀνοίγει τὰ στόματα· τὸ γὰρ ἀποκόπτειν τὰ μέλη͵ δαιμονικῆς ἐνεργείας ἐστὶ͵ καὶ Σατανικῆς ἐπιβουλῆς͵ ἵνα τοῦ Θεοῦ τὸ ἔργον οἱ τοιοῦτοι διαβάλλωσιν͵ ἵνα τὸ ζῶον λυμήνωνται· ἵνα μὴ τῇ προαιρέσει͵ ἀλλὰ τῇ τῶν μελῶν φύσει τὸ πᾶν λογισάμενοι͵ οὕτως ἀδεῶς ἁμαρτάνωσιν αὐτῶν οἱ πολλοὶ͵ ἅτε ἀνεύθυνοι ὄντες͵ καὶ διπλῶς παραβλάψωσι τὸ ζῶον τοῦτο͵ καὶ τὸ τὰ μέλη πηροῦν͵ καὶ τὸ κωλύειν τῆς προαιρέσεως τὴν ὑπὲρ τῶν ἀγαθῶν προθυμίαν· ταῦτα δὲ ὁ διάβολος ἐνομοθέτησεν· διὰ τοῦτο παρακαλῶ φεύγειν τὴν τοιαύτην παρανομίαν· μετὰ γὰρ τῶν προειρημένων͵ οὐδὲ τὰ τῆς ἐπιθυμίας ἡμερότερα ἐντεῦθεν γίνεται͵ ἀλλὰ καὶ μᾶλλον χαλεπώτερα· ἑτέρωθεν γὰρ ἔχει τὰς πηγὰς τὸ σπέρμα τὸ ἐν ἡμῖν͵ καὶ ἑτέρωθεν κυμαίνει· καὶ οἱ μὲν͵ ἀπὸ ἐγκεφάλου· οἱ δὲ͵ ἀπὸ ὀσφύος τὸ οἶστρον ἐκεῖνο φύεσθαι λέγουσιν· ἐγὼ δὲ͵ οὐδαμόθεν ἄλλοθεν εἴποιμ΄ ἂν͵ ἀλλ΄ ἢ ἀπὸ γνώμης ἀκολάστου͵ καὶ διανοίας ἠμελημένης· κἂν αὐτὴ σωφρονῇ τῶν φυσικῶν κινημάτων͵ βλάβος οὐδέν. 
βουλόμενος δὲ προθυμοτέρους ποιῆσαι͵ φησίν·  δυνάμενος χωρεῖν χωρείτω. δείξας τὸ ὑπέρογκον τοῦ κατορθώματος· καὶ οὐκ ἀφεὶς εἰς ἀνάγκην νόμου κατακλεισθῆναι τὸ πρᾶγμα͵ διὰ τὴν ἄφατον αὐτοῦ φιλανθρωπίαν καὶ ἀγαθότητα. τότε δὲ εἶπεν τοῦτο· ὅτε ἔδειξε σφόδρα ὂν δυνατόν· ἵνα πλεῖον τῆς προαιρέσεως ἡ φιλοτιμία γίνηται͵ καὶ προαιρέσεώς ἐστι φησί. Πῶς ἀρχόμενος ἔλεγεν Οὐ πάντες χώρουσιν͵ ἀλλ΄ οἷς δέδοται; ἵνα μάθωμεν ὅτι μέγας ὁ ἆθλος· οὐχὶ δὲ ἵνα ἀποκλήρωσίν τινα ἠναγκασμένην ὑποπτεύσωμεν· δίδοται γὰρ τοῦτο πᾶσι τοῖς βουλομένοις· ἔτι δὲ καὶ διὰ τοῦτο οὕτως εἶπεν· δεικνὺς ὅτι πολλῆς εἰς τοῦτο δεῖ τῆς ἄνωθεν ῥοπῆς͵ τῷ εἰς τοῦτο εἰσελθόντι τὸ σκάμμα͵ ἧς ἀπολαύσεται πάντως ὁ βουλόμενος. ἔθος γὰρ τῷ δεσπότῃ Χριστῷ͵ ταύτῃ κεχρῆσθαι τῇ λέξει͵ ὅτ΄ ἂν μέγα τὸ κατορθούμενον ὑπάρχῃ· ὡς ὅτ΄ ἂν λέγει· υμῖν δέδοται γνῶναι ὰ μυστήρια. καὶ ὅτι τοῦτο ἦν ἀληθὲς͵ δῆλον· εἰ γὰρ τῆς ἄνωθεν μόνης δόσεως ἔστι͵ καὶ οὐδὲν αὐτοὶ συνεισφέρουσιν οἱ παρθενεύοντες͵ περιττῶς αὐτοῖς τὴν βασιλείαν τῶν οὐρανῶν ἐπηγγείλατο͵ καὶ τῶν ἄλλων αὐτοὺς διεῖλεν εὐνούχων. χρὴ δὲ σκοπῆσαι πῶς ἐξ ὧν ἕτερον πονηρεύονται͵ κερδαίνουσιν ἕτεροι. οἱ μὲν γὰρ Φαρισαῖοι͵ μηδὲν μαθόντες͵ οὐδὲ γὰρ ἵνα μάθωσιν ἐρωτῶσιν͵ οὕτως ἀπῆλθον· οἱ δὲ μαθηταὶ καὶ ἐντεῦθεν ἐκέρδαινον.
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� Πρβλ. r. stark, Αστικό Χάος και Κρίση: Η Περίπτωση της Αντιόχειας, Η Εξάπλωση του Χριστιανισμού, Μτφρ. Μ. Λουκά, Αθήνα: Άρτος Ζωής 2005 223-246, 245:  Οποιαδήποτε ακριβής σκιαγράφηση της Αντιόχειας στους χρόνους της Καινής Διαθήκης θα πρέπει να απεικονίζει μια πόλη γεμάτη με δυστυχία, κίνδυνο, φόβο, απελπισία και έχθρα. Μια πόλη όπου η μέση οικογένεια ζούσε μια άθλια ζωή σε βρώμικα και στενόχωρα καταλύματα, όπου τουλάχι�στον τα μισά από τα παιδιά πέθαιναν στη γέννηση ή κατά τη διάρκεια της παιδικής ηλικίας, και όπου τα περισσότερα από εκείνα τα παιδιά που επιβίωναν, έχαναν τουλάχιστον έναν γονέα πριν ενηλικιωθούν. Μια πόλη γεμάτη έχθρα και φόβο, που είχαν τις ρίζες τους στους εντόνους εθνικούς ανταγωνι�σμούς και επιδεινώνονταν με τη οταθερή εισροή ξένων. Μια πόλη με τέτοια έλλειψη σταθερών δικτύων διασυνδέσεων, ώστε ακόμη και τα ασήμαντα γεγονότα θα μπορούσαν να προ�καλέσουν τη βίαια συμπεριφορά του όχλου. Μια πόλη όπου το έγκλημα άκμαζε και οι δρόμοι ήταν επικίνδυνοι τη νύχτα. Και, ίσως πάνω απ' όλα, μια πόλη που χτυπήθηκε επανειλημ�μένα από κατακλυσμικές καταστροφές: όπου ένας κάτοικος θα μπορούσε να αναμένει κυριολεκτικά να είναι κατά διαστήματα άστεγος, υπό τον όρο ότι θα συγκαταλεγόταν στους επιζώντες. Οι άνθρωποι που ζούσαν σε τέτοιες συνθήκες θα πρέπει συχνά να απελπίζονταν. Σίγουρα δεν θα ήταν παράξενο για αυτούς να έχουν καταλήξει ότι πλησίαζε το τέλος του κόσμου. Και σίγουρα επίσης πρέπει συχνά να λαχταρούσαν ανακούφιση, ελπίδα, ουσιαστικά σωτηρία.
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� Πρβλ. την προσθήκη ἀπ᾽ ἄρτι ὄψεσθε τὸν υἱὸν τοῦ Ἀνθρώπου καθήμενον ἐκ δεξιῶν τῆς δυνάμεως καὶ ἐρχόμενον ἐπὶ τῶν νεφελῶν τοῦ οὐρανοῦ (26, 64).


� Για την είσοδο στη Βασιλεία ισχύει η εντολή: Εἰσέλθατε διὰ τῆς στενῆς πύλης· ὅτι πλατεῖα ἡ πύλη καὶ εὐρύχωρος ἡ ὁδὸς ἡ ἀπάγουσα εἰς τὴν ἀπώλειαν καὶ πολλοὶ εἰσιν οἱ εἰσερχόμενοι δι' αὐτῆς. στενὴ ἡ πύλη καὶ  τεθλιμμένη ἡ ὁδός ἡ ἀπάγουσα εἰς τὴν ζωὴν καὶ ὀλίγοι εἰσὶν οἱ εὑρίσκοντες αὐτὴν (7, 13-14). 


� Σχολιάζει σχετικά ο ιερός Χρυσόστομος υπομνηματίζοντας το Μτ. 10, 34-36: Ὅτι τοῦτο μάλιστα εἰρήνη͵ ὅταν τὸ νενοσηκὸς ἀποτέμνηται͵ ὅταν τὸ στασιάζον χωρίζηται. Οὕτω γὰρ δυνατὸν τὸν οὐρανὸν τῇ γῇ συναφθῆναι. Ἐπεὶ καὶ ἰατρὸς οὕτω τὸ λοιπὸν διασώζει σῶμα͵ ὅταν τὸ ἀνιάτως ἔχον ἐκτέμῃ· καὶ στρατηγὸς͵ ὅταν κακῶς ὁμονοοῦντας εἰς διάστασιν ἀγάγῃ. Οὕτω καὶ ἐπὶ τοῦ πύργου γέγονεν ἐκείνου· τὴν γὰρ κακὴν εἰρήνην ἡ καλὴ διαφωνία ἔλυσε͵ καὶ ἐποίησεν εἰρήνην. Οὕτω καὶ Παῦλος τοὺς κατ΄ αὐτοῦ συμφωνοῦντας διέσχισεν. Ἐπὶ δὲ τοῦ Ναβουθὲ πολέμου παντὸς τότε ἡ συμφωνία ἐκείνη χαλεπωτέρα γέγονεν. Οὐ γὰρ πανταχοῦ ὁμόνοια καλόν· ἐπεὶ καὶ λῃσταὶ συμφωνοῦσιν. Οὐκ ἄρα οὖν τῆς αὐτοῦ προθέσεως τὸ ἔργον͵ ἀλλὰ τῆς ἐκείνων γνώμης ὁ πόλεμος. Αὐτὸς μὲν γὰρ ἐβούλετο πάντας ὁμονοεῖν εἰς τὸν τῆς εὐσεβείας λόγον· ἐπειδὴ δὲ ἐκεῖνοι διεστασίαζον͵ πόλεμος γίνεται. Ἀλλ΄ οὐκ εἶπεν οὕτως· ἀλλὰ τί φησιν; Οὐκ ἦλθον βαλεῖν εἰρήνην͵ ἐκείνους παραμυθούμενος. Μὴ γὰρ νομίσητε͵ φησὶν͵ ὅτι ὑμεῖς αἴτιοι τούτων· ἐγώ εἰμι ὁ ταῦτα κατασκευάζων͵ ἐπειδὴ οὕτω διάκεινται. Μὴ τοίνυν θορυβεῖσθε͵ ὡς παρὰ προσδοκίαν τῶν πραγμάτων γινομένων. Διὰ τοῦτο ἦλθον͵ ὥστε πόλεμον ἐμβαλεῖν· τοῦτο γὰρ ἐμόν ἐστι τὸ θέλημα. Μὴ τοίνυν θορυβεῖσθε πολεμουμένης͵ ὡς ἐπιβουλευομένης τῆς γῆς. Ὅταν γὰρ ἀποσχισθῇ τὸ χεῖρον͵ τότε λοιπὸν τῷ κρείττονι συνάπτεται ὁ οὐρανός (P.G. 57, 405).


� R.Pesch, Das Markusevangelium. Kommentar zu Kap 8,27-16,20 , HThK Freiburg 1984, 115.


� Τρεμπέλας ό.π. 330-331.


� Εβρ.: syrIS' cariyc {saw-reece'}


�Matthew 14-28, Dallas, Word Biblical Commentary Volume 33b, Texas: Word Books 1998, ad loc.


� Σχετικά με τον αυτοευνουχισμό του Ωριγένη επί τη βάσει αυτού του χωρίου δεν έχουμε τεκμήρια. Κλήμ. Στρωμ. 3, 14 Οἱ μὲν οὖν ἀμφὶ τὸν Οὐαλεντῖνον ἄνωθεν ἐκ τῶν θείων προβολῶν τὰς συζυγίας καταγαγόντες εὐαρεστοῦνται γάμῳ͵ οἱ δὲ ἀπὸ Βασιλείδου πυθομένων φασὶ τῶν ἀποστόλων μή ποτε ἄμεινόν ἐστι τὸ μὴ γαμεῖν ἀποκρίνασθαι λέγουσι τὸν κύριον· οὐ πάντες χωροῦσι τὸν λόγον τοῦτον· εἰσὶ γὰρ εὐνοῦχοι͵ οἳ μὲν ἐκ γενετῆς͵ οἳ δὲ ἐξ ἀνάγκης. ἐξηγοῦνται δὲ τὸ ῥητὸν ὧδέ πως· φυσικήν τινες ἔχουσι πρὸς γυναῖκα ἀποστροφὴν ἐκ γενετῆς͵ οἵτινες τῇ φυσικῇ ταύτῃ συγκράσει χρώμενοι καλῶς ποιοῦσι μὴ γαμοῦντες. οὗτοι͵ φασίν͵ εἰσὶν οἱ ἐκ γενετῆς εὐνοῦχοι· οἱ δὲ ἐξ ἀνάγκης͵ ἐκεῖνοι οἱ θεατρικοὶ ἀσκηταί͵ οἵτινες διὰ τὴν ἀνθολκὴν τῆς εὐδοξίας κρατοῦσιν ἑαυτῶν͵ οἱ δὲ ἐκτετμημένοι κατὰ συμφορὰν εὐνοῦχοι γεγόνασι κατὰ ἀνάγκην. οἱ τοίνυν κατὰ ἀνάγκην οὐ κατὰ λόγον εὐνοῦχοι γίνονται. οἱ δὲ ἕνεκα τῆς αἰωνίου βασιλείας εὐνουχίσαντες ἑαυτοὺς διὰ τὰ ἐκ τοῦ γάμου͵ φασί͵ συμβαίνοντα τὸν ἐπιλογισμὸν τοῦτον λαμβάνουσι͵ τὴν περὶ τὸν πορισμὸν τῶν ἐπιτηδείων ἀσχολίαν δεδιότες. καὶ τῷ ἄμεινον γαμῆσαι ἢ πυροῦσθαι μὴ εἰς πῦρ ἐμβάλῃς τὴν ψυχήν σου λέγειν τὸν ἀπόστολον͵ νυκτὸς καὶ ἡμέρας ἀντέχων καὶ φοβούμενος μὴ τῆς ἐγκρατείας ἀποπέσῃς· πρὸς γὰρ τὸ ἀντέχειν γενομένη ψυχὴ μερίζεται τῆς ἐλπίδος. ἀντέχου τοίνυν͵ φησὶ κατὰ λέξιν ὁ Ἰσίδωρος ἐν τοῖς Ἠθικοῖς͵ μαχίμης γυναικός͵ ἵνα μὴ ἀποσπασθῇς τῆς χάριτος τοῦ θεοῦ͵ τό τε πῦρ ἀποσπερματίσας εὐσυνειδήτως προσεύχου. ὅταν δὲ ἡ εὐχαριστία σου͵ φησίν͵ εἰς αἴτησιν ὑποπέσῃ καὶ αἰτῇς τὸ λοιπὸν οὐ κατορθῶσαι͵ ἀλλὰ μὴ σφαλῆναι͵ γάμησον. ἀλλὰ νέος τίς ἐστιν ἢ πένης ἢ κατωφερὴς καὶ οὐ θέλει γῆμαι κατὰ τὸν λόγον͵ οὗτος τοῦ ἀδελφοῦ μὴ χωριζέσθω· λεγέτω ὅτι εἰσελήλυθα ἐγὼ εἰς τὰ ἅγια͵ οὐδὲν δύναμαι παθεῖν· ἐὰν δὲ ὑπόνοιαν ἔχῃ͵ εἰπάτω· ἀδελφέ͵ ἐπίθες μοι τὴν χεῖρα͵ ἵνα μὴ ἁμαρτήσω· καὶ λήψεται βοήθειαν καὶ νοητὴν καὶ αἰσθητήν. θελησάτω μόνον ἀπαρτίσαι τὸ καλὸν καὶ ἐπιτεύξεται. ἐνίοτε δὲ τῷ μὲν στόματι λέγομεν· οὐ θέλομεν ἁμαρτῆσαι͵ ἡ δὲ διάνοια ἔγκειται ἐπὶ τὸ ἁμαρτάνειν. ὁ τοιοῦτος διὰ φόβον οὐ ποιεῖ ὃ θέλει͵ ἵνα μὴ ἡ κόλασις αὐτῷ ἐλλογισθῇ· ἡ δὲ ἀνθρωπότης ἔχει τινὰ ἀναγκαῖα καὶ φυσικά͵ ἄλλα δὲ φυσικὰ μόνα. ἔχει τὸ περιβάλλεσθαι ἀναγκαῖον καὶ φυσικόν͵ φυσικὸν δὲ τὸ τῶν ἀφροδισίων͵ οὐκ ἀναγκαῖον δέ.


� Στα Γεωργικά του Βεργιλίου η υπέρβαση της σεξουαλικότητας στο βασίλειο των μελισσών προβάλλεται ως ιδιαίτερη αξία. Εντούτοις η φιλοσοφία της ηδονής συγκινούσε. ο Οράτιος ονομάζει τον εαυτό του «χοίρο από το κοπάδι του Επικούρου» (epist. 1, 4, 16).


� Στα πρόσωπα που εγκαταλείπει κανείς (Μκ. 10, 29 // Μτ. 19, 29: καὶ πᾶς ὅστις ἀφῆκεν οἰκίας ἢ ἀδελφοὺς ἢ ἀδελφὰς ἢ πατέρα ἢ μητέρα ἢ τέκνα ἢ ἀγροὺς ἕνεκεν τοῦ ὀνόματός μου, ἑκατονταπλασίονα λήμψεται καὶ ζωὴν αἰώνιον κληρονομήσει), ο Λουκάς (18, 29) προσθέτει και τη σύζυγο. Στην παραβολή του δείπνου (14, 15–24﻿ Q // Μτ. 22, 1–14﻿) ως δικαιολογία παραίτησης και μη μετοχής σε αυτό προβάλλεται ο πρόσφατος γάμος. Αλλά και στο Λκ. 14, 26 σε ένα κείμενο, το οποίο πιθανολογείται ότι προέρχεται από την Q, ο μαθητής οφείλει να μισήσει τη γυναίκα και τα τέκνα (εἴ τις ἔρχεται πρός με καὶ οὐ μισεῖ τὸν πατέρα ἑαυτοῦ καὶ τὴν μητέρα καὶ τὴν γυναῖκα καὶ τὰ τέκνα καὶ τοὺς ἀδελφοὺς καὶ τὰς ἀδελφὰς ἔτι τε καὶ τὴν ψυχὴν ἑαυτοῦ, οὐ δύναται εἶναί μου μαθητής.  πρβλ. Μτ. 10, 37-38). Στο Λκ. 20, 34-35, σε αντίθεση προς το Μκ. 12, 24-25, σημειώνονται τα εξής: οἱ υἱοὶ τοῦ αἰῶνος τούτου γαμοῦσιν καὶ γαμίσκονται, οἱ δὲ καταξιωθέντες τοῦ αἰῶνος ἐκείνου τυχεῖν καὶ τῆς ἀναστάσεως τῆς ἐκ νεκρῶν οὔτε γαμοῦσιν οὔτε γαμίζονται· οὐδὲ γὰρ ἀποθανεῖν ἔτι δύνανται, ἰσάγγελοι γάρ εἰσιν καὶ υἱοί εἰσιν θεοῦ τῆς ἀναστάσεως υἱοὶ ὄντες.








� Στη  λατρεία της εφέσιας Αρτέμιδος, της φρυγικής Κυβέλης και της συριακής Αστάρτης οι ιερείς παρέμεναν άγαμοι. Ο Πλούταρχος συστήνει ένα χρόνο αποχή για ενδυνάμωση της θέλησης (Περί Αοργησίας 16 464B). Την εγκράτεια ακολουθούσαν και οι νεοπυθαγόρειοι όπως ο Απολλώνιος ο Τυανεύς (Φιλοστρ. Απολ. 1,13. 6,3). Για τον Επίκτητο  η γυναίκα ανήκει στα αλλότρια (Διατρ. 4,1,159), ενώ και οι Κυνικοί απείχαν από το γάμο, αφού τον θεωρούσαν περισπασμόν (Διατρ. 3,22,72). Ο σοφός δε νυμφεύεται (Διογένης Λαέρτιος 10,119). Ο Μαρκίων επίσης θεωρούσε το γάμο πορνεία και φθορά (Ιππόλ. Ref. 10, 19). Aune, D. E. 1998. Vol. 52B: Word Biblical Commentary : Revelation 6-16 (electronic ed.). Logos Library System; Word Biblical Commentary. Word, Incorporated: Dallas


� Πρβ. Βίος Μωυσή 2, 68-69: ἔδει δὲ πρότερον ὥσπερ τὴν ψυχὴν καὶ τὸ σῶμα καθαρεῦσαι, μηδενὸς πάθους προσαψάμενον, ἀλλ᾽ ἁγνεύσαντα ἀπὸ πάντων ὅσα τῆς θνητῆς ἐστι φύσεως, σιτίων καὶ ποτῶν καὶ τῆς πρὸς γυναῖκας ὁμιλίας. ἀλλὰ ταύτης μὲν ἐκ πολλῶν χρόνων κατεφρόνησε καὶ σχεδὸν ἀφ᾽ οὗ τὸ πρῶτον ἤρξατο προφητεύειν καὶ θεοφορεῖσθαι, προσῆκον ἡγούμενος ἕτοιμον ἐμπαρέχειν ἀεὶ τοῖς χρησμοῖς ἑαυτόν· σιτίων δὲ καὶ ποτῶν ἐπὶ ἡμέρας τεσσαράκοντα ἑξῆς ἠλόγησε, δηλονότι τροφὰς ἔχων ἀμείνους τὰς διὰ θεωρίας, αἷς ἄνωθεν ἀπ᾽οὐρανοῦ καταπνεόμενος τὴν μὲν διάνοιαν τὸ πρῶτον, ἔπειτα δὲ καὶ τὸ σῶμα διὰ τῆς ψυχῆς ἐβελτιοῦτο ((b. Šabb. 87a). Η Σεπφώρα όταν άκουσε ότι οι Ελδάδ και Μελδάδ προφητεύουν ανέκραξε: Ουαί στις συζύγους τους (Sipre Num. 12:1 [99]). Οι επτά θυγατέρες του Φιλίππου που έχουν το προφητικό χάρισμα επίσης είναι παρθένες (πρβ. Μακάριοι οι εγκρατείς γιατί ο Θεός θα ομιλήσει σε αυτούς Πρ. Παύλου 5). In a saying widely considered a later addition to the Mishnah, the second-century a.d. sage Phineas ben Jair proposes a graduated chain of virtues (tr. Danby, Mishnah, 306–7): Heedfulness leads to cleanliness, and cleanliness leads to purity, and purity leads to abstinence, and abstinence leads to holiness, and holiness leads to humility, and humility leads to the shunning of sin, and the shunning of sin leads to saintliness, and saintliness leads to [the gift of] the Holy Spirit, and the Holy Spirit leads to the resurrection of the dead. Here, “﻿separation, abstinence,﻿” refers to sexual abstinence (Büchler, Palestinian Piety, 48–59). Οι ραβίνοι θεωρούσαν ότι όποιος ζει χωρίς γυναίκα, ζει χωρίς ευτυχία, βοήθεια, χαρά και ευλογία (bYev 62b). Γι’ αυτό και συνιστούσε παράβαση της θεϊκής εντολής το να μην είναι κανείς στα είκοσι νυμφευμένος (bQid 20b). Ο ανύπαντρος και άπαις δεν είναι άνθρωπος αλλά παρόμοιος με αυτόν που έχει χύσει αίμα. Υπήρχαν όμως κι οι εξαιρέσεις: Ένας ραβίνος ισχυριζόταν: η ψυχή μου έχει κρεμαστεί στην Τορά. τον κόσμο ας τον πληθύνουν άλλοι. Ο Φίλωνας αναφέρει σχετικά με τους Θεραπευτές, τους οποίους κάποιοι θεωρούσαν ως την αιγυπτιακή παραλλαγή των Εσσαίων (βλ. G. Vermes, “﻿Essenes and Therapeutae,﻿” RQ 3 [1962] 495–502), ὅταν οὖν ἐκστῶσι τῶν οὐσιῶν, ὑπ᾽ οὐδενὸς ἔτι δελεαζόμενοι φεύγουσιν ἀμεταστρεπτὶ καταλιπόντες ἀδελφούς, τέκνα, γυναῖκας, γονεῖς, πολυανθρώπους συγγενείας, φιλικὰς ἑταιρείας, τὰς πατρίδας, ἐν αἷς ἐγεννήθησαν καὶ ἐτράφησαν, ἐπειδὴ τὸ σύνηθες ὁλκὸν καὶ δελεάσαι δυνατώτατον (Περί βίου θεωρητικού 18). επιπλέον συνεστιῶνται δὲ καὶ γυναῖκες, ὧν πλεῖσται γηραιαὶ παρθένοι, τὴν ἁγνείαν οὐκ ἀνάγκῃ, καθάπερκαθά ἔνιαι τῶν παρ᾽ Ἕλλησιν ἱερειῶν, διαφυλάξασαι μᾶλλον ἢ καθ᾽ ἑκούσιον γνώμην, διὰ ζῆλον καὶ πόθον σοφίας, ᾗ συμβιοῦν σπουδάσασαι τῶν περὶ σῶμα ἡδονῶν ἠλόγησαν, οὐ θνητῶν ἐκγόνων ἀλλ᾽ ἀθανάτων ὀρεχθεῖσαι, ἃ μόνη τίκτειν ἀφ᾽ ἑαυτῆς οἵα τέ ἐστιν ἡ θεοφιλὴς ψυχή, σπείραντος εἰς αὐτὴν ἀκτῖνας νοητὰς τοῦ πατρός, αἷς δυνήσεται θεωρεῖν τὰ σοφίας δόγματα ( Vit. Cont. 18, 32–33, 68–69, 83ff). Σύμφωνα με το Φίλωνα οι Εσσαίοι παρέμεναν άγαμοι (Πόλ. 11.14; Ευσ. Ευαγ. Προπ. 8.11 1QSa; 1.25; 2.11), κάτι που επιβεβαιώνουν ο Ιώσηπος (﻿Πόλ. 2.120–21; ﻿Αρχ. 18.21) και ο Πλίνιος (Φυσ. 5.17). Οι δύο πρώτοι το αποδίδουν σε μισογυνισμό (Φίλ. Απολ. 11.14–17. Ιωσ. Πόλ. 2.121). Ο Ιώσηπος μνημονεύει και μια άλλη ομάδα που νυμφεύονταν (﻿Πόλ 2.160–61). Μάλλον υπήρχαν αυτοί που ζούσαν στο Khirbet Qumran, προετοιμάζονταν για τον τελικό εσχατολογικό παγκόσμιο πόλεμο και θεωρούσαν τους εαυτούς τους ως υποκατάστατο της Ιερουσαλήμ και του Ναού, γι΄ αυτό και εφήρμοζαν με αυστηρότητα τη λατρευτική καθαρότητα του Ιερού (﻿1QM﻿ 7:311 QTemple﻿ 47:5–12; 46:16–18; CD 12:12) και (β) αυτούς που έμεναν σε στρατόπεδα  τ.ε. χωριά της Παλαιστίνης οι οποίοι ήταν έγγαμοι. Στο μεγάλο κοιμητήριο του Κουμράν (1.100 τάφοι) είναι ενταφιασμένοι μόνον άρρενες..


� Στο 2ο αι. δίνεται έμφαση στην εγκράτεια (﻿Ιγν. Πολ. 5, 2�. Β’ Κλήμ 15, 1�. Ερμάς Ορ. 1.2.4; 3.8.4. Ιουστ. Α’ Απολ. 15.6 Αθηναγόρας Legatio 33.1). Ορισμένοι αιρετικοί μάλιστα εμπόδιζαν το γάμο (Α’ Τιμ. 4, 3: κωλυόντων γαμεῖν, ἀπέχεσθαι βρωμάτων, ἃ ὁ θεὸς ἔκτισεν εἰς μετάλημψιν μετὰ εὐχαριστίας τοῖς πιστοῖς καὶ ἐπεγνωκόσι τὴν ἀλήθειαν. πρβλ. Κολ. 2, 23 Ειρην. 1.24.2). Ο Μαρκίωνας έλεγε ότι ο Δημιουργός πρέπει να πεθάνει από πείνα, με αποχή από γάμο, με την απεργία των γεννήσεων. Στο Ευαγγέλιο των Αιγυπτίων επίσης ο Ιησούς διακηρύσσει ότι έχει έλθει για να καταστρέψει τα έργα της θηλυκότητας. Τις ίδιες πεποιθήσεις είχε ο Τατιανός και ο Σατουρνίνος. Πρβλ. Ευσ. Ε. Ι. 4.29.3. Tertullian Ad uxorem 1.3–4. De exhort. cast. 9–10; Minucius Felix Oct. 31. Πρβλ. W. Schrage, Der Erste Brief an die Korinther (1Kor. 6, 12- 11, 16), EKK, Benzinger-Neukirchener 1995, 55-56.  Η άρνηση των συζυγικών σχέσεων, κυρίως εκ μέρους των γυναικών, απηχείται σε πολλές απόκρυφες Πράξεις Αποστόλων, που εντοπίζονται στη Μ. Ασία την περίοδο 125 μ.Χ.-225. σε αυτές το αιρετικό εγκρατητικό στοιχείο είναι κυρίαρχο. Στις απόκρυφες π.χ.  Πρά�ξεις Παύλου και Θέκλας η Θέκλα εγκαταλείπει τον μνηστήρα της Θάμυρη, αρνούμενη κάθε επαφή μαζί του για να ακολουθήσει τον Παύλο. 


� Αρέσκεται στις δυάδες (δύο δαιμονιζόμενοι 8, 28. δύο τυφλοί 9, 27. 10, 30. δύο ψευδομάρτυρες) αλλά και στις τριάδες και επτάδες. Η γενεαλογία του Ιησού αποτελείται από τρεις 14άδες (14 ήταν το άθροισμα του ονόματος Δαβίδ), τρεις είναι οι πνευματικές υποχρεώσεις (ελεημοσύνη - προσευχή-νηστεία. 6, 1-16), κατά τριάδες παρατίθενται τα θαύματα στο κεφ. 8, και καταγράφονται τρία γένη φυτών σε αντιδιαστολή προς τις τρεις διατάξεις του Νόμου (23, 23). Επτά είναι τα αιτήματα της Κυριακής Προσευχής (6, 9-13), επτά παραβολές συνιστούν το κεφ. 13 όπου βρίσκεται ίσως ο πυρήνας του Μτ., επτά Ουαί στο κεφ. 23 κ.ο.κ. Αρέσκεται επίσης στα θρησκευτικά θέματα (φυλακτήρια, προσήλυτοι κ.ο.κ).


� Πρβλ. τέλος υπέρ του Ναού 17, 24-27 (δραχμή, στατήρας). παραβολή του άσπλαχνου χρεωφηλέτη 18, 21-35. παραβολή των εργατών 20, 1-16. παραβολή των ταλάντων 25, 14-30 (όπου γίνεται λόγος και για τραπεζίτες). Μόνος ο Μτ. προσδιορίζει το ‘μισθό τού Ιούδα’ σε 30 αργύρια (=120 ημερομίσθια) και ασχολείται διεξοδικά με την τύχη αυτού του ποσού (26, 15. 27, 9). Στο 6, 12 αντί για τον όρο αμαρτίες, χρησιμοποιεί τον όρο οφειλήματα. Στο Ζαχαρία (11,12) αυτή είναι η αμοιβή που λαμβάνει ο μεσσιακός Ποιμένας του ταλαιπωρημένου (από την ιερατική ηγεσία) Ισραήλ από αυτούς που το εμπορεύονται. Στο Ματθαίο βέβαια δεν είναι ο Ποιμένας αυτός που εισπράττει το ποσόν, αλλά αυτός που πωλείται.


� ο αριθμός 144.000 αποτελεί αποτέλεσμα του πολλαπλασιασμού του 12 x 12.000, όπως αποδεικνύεται και από τον λεπτομερή κατάλογο που ακολουθεί. Ο αριθμός 144 συνδέεται άμεσα με την καινή Ιερουσαλήμ της οποίας το μήκος, το πλάτος, το ύψος αλλά και το πάχος του τείχους σχετίζεται με το 12. 000 και το 144 (21, 16-17). Σε αντιθετικό παραλληλισμό προς τον αριθμό του Αντίχριστου (666), δεν τίθεται μάλιστα στην Αποκ. ο αριθμός του ονόματος του Ι. Χριστού (888. πρβλ. Σιβυλα 1, 323-331), αλλά πάλι ο αριθμός 144.000 των μαθητών-μιμητών το Αρνίου. Μάλλον ο τετράγωνος αυτός (σε αντιθετικό με τον τριγωνικό 666) αριθμός 144 συμβολίζει το οργανωμένο πλήθος. Το ότι ο Ιωάννης όντως θέλει να εξάρει το πλήθος, μπορεί να εξαχθεί από το γεγονός ότι στους καταλόγους των φυλών του Ισραήλ που μας προσφέρει η Α. Γ. ουδέποτε αναφέρεται τέτοιο πλήθος πιστών.


� Η επισήμανση στο τέλος της παρουσίασης των 144.000 ἄμωμοί εἰσιν αποδεικνύει ότι είναι εκούσια θύματα που θυσιάζονται, όπως το Αρνίο, χάριν του κόσμου, αφού άμωμα έπρεπε να είναι τα ζώα (και οι αμνοί-τα αρνία), τα οποία και θυσιάζονταν στη Σιών. Έχει όμως και ηθική διάσταση και εμφαίνει την αγιότητα και καθαρότητά τους, αφού δεν τους έχει αλώσει ἡ ἐπιθυμία τῆς σαρκὸς καὶ ἡ ἐπιθυμία τῶν ὀφθαλμῶν καὶ ἡ ἀλαζονεία τοῦ βίου (Α’ Ιω. 2, 16) με τα οποία «μαγεύει» και μεθά τους πελάτες της η Πόρνη Βαβυλώνα. Προφανώς ο Ιωάννης με τον τρόπο αυτό στρέφεται εμμέσων πλην σαφώς εναντίον εκείνων οἱ ἐν ταῖς ἀγάπαις σπιλάδες συνευωχούμενοι ἀφόβως (Ιούδα 1, 12). Το «ψεύδος» στην Αποκ. αποτελεί σύνοψη όλων των ανομιών και κύριο χαρακτηριστικό του θηρίου, το οποίο κατ' εξακολούθηση υποκρίνεται το Αρνίο. Στο σημείο αυτό ίσως στο νου του Ιωάννη βρίσκεται το ψαλμικό μακάριος ἀνήρ͵ οὗ οὐ μὴ λογίσηται κύριος ἁμαρτίαν͵ οὐδὲ ἔστιν ἐν τῷ στόματι αὐτοῦ δόλος (Ψ. 31 [32], 2)�. Πρβλ. Σοφ. 3, 13: καὶ ὑπολείψομαι ἐν σοὶ λαὸν πραῢν καὶ ταπεινόν͵ καὶ εὐλαβηθήσονται ἀπὸ τοῦ ὀνόματος κυρίου οἱ κατάλοιποι τοῦ Ἰσραὴλ καὶ οὐ ποιήσουσιν ἀδικίαν καὶ οὐ λαλήσουσιν μάταια͵ καὶ οὐ μὴ εὑρεθῇ ἐν τῷ στόματι αὐτῶν γλῶσσα δολία͵ διότι αὐτοὶ νεμήσονται καὶ κοιτασθήσονται͵ καὶ οὐκ ἔσται ὁ ἐκφοβῶν αὐτούς. Χαῖρε σφόδρα͵ θύγατερ Σιών͵ κήρυσσε͵ θύγατερ Ἰερουσαλήμ· εὐφραίνου καὶ κατατέρπου ἐξ ὅλης τῆς καρδίας σου͵ θύγατερ Ἰερουσαλήμ.


� Οι πληροφορίες σχετικά με τη γαμήλια ατμόσφαιρα της σκηνής με τους 144.000 έχουν ληφθεί από το R. Zimmermann, Nuptial Imagery in the Revelation of John, Biblica 84 (2003) 153-183. Στον Λευί, ο οποίος λειτουργεί στο όρος Σιών, έχοντας στέφανο/διάδημα δικαιοσύνης, στολή αγία και ένδοξη και μίτραν σημείου και ενώ έχει μεταμορφωθεί σε ὐπαρξη φωτεινή αφού υπηρετεί το Νόμο, δίνεται η εντολή να μην πορνεύει αλλά να λάβει γυναίκα όταν είναι νέος. Δεν πρέπει να έχει μώμο, να μην είναι βεβηλωμένη, και να μην είναι αλλόφυλη ή εθνική. Η παράβαση όλων αυτών θα οδηγήσει την Ιερουσαλήμ στην άλωση. Όλα αυτά τα χαρακτηριστικά τα κατέχουν οι 144.000. το πρώτο τέκνο του Λευί ονομάζεται μάλιστα Γηροάμ = πάροικος, όπως και οι ακόλουθοι του Αρνίου διακρίνονται όσων «κατοικούν» στη γη. 


�η παρθενία συνδεόταν ήδη στον Ιουδαϊσμό με τον ιερό πόλεμο, με τη λατρεία του Ναού και την επικοινωνία με τον Γιαχβέ, με το προφητικό χάρισμα, αλλά και (όπως και στον ελληνιστικό κόσμο) με την υποτίμηση του σώματος και της γυναίκας, κάτι που εμφανίζεται και σε γνωστικές ομάδες οι οποίες παρήγαγαν στη Μ. Ασία τις απόκρυφες Πράξεις. 


�Στο σημείο αυτό ο Ι. Χριστός εμφανίζεται ως υιός του Ανθρώπου. Αναφορά στη συντριβή των υπεναντίων γίνεται επίσης στο κεφ. 16 (Αρμαγεδών) και στο τέλος του κεφ. 17 όπου εμφανίζεται το Αρνίον.


� Και οι δύο ενέργειες παραπέμπουν στο καλοκαίρι, το οποίο στον Ποιμένα ταυτίζεται με την ημέρα της Κρίσεως: ὥσπερ γὰρ τῷ χειμῶνι τὰ δένδρα ἀποβεβληκότα τὰ φύλλα ὅμοιά ἐστιν καὶ οὐ φαίνεται τὰ ξηρὰ ποῖά ἐστιν ἢ τὰ ζῶντα, οὕτως ἐν τῷ αἰῶνι τούτῳ οὐ φαίνονται οὔτε οἱ δίκαιοι οὔτε οἱ ἁμαρτωλοί ἀλλὰ πάντες ὅμοιοί εἰσιν. Ταῦτα φησί τὰ δένδρα τὰ βλαστῶντα οἱ δίκαιοί εἰσιν οἱ μέλλοντες κατοικεῖν εἰς τὸν αἰῶνα τὸν ἐρχόμενον. ὁ γὰρ αἰὼν ὁ ἐρχόμενος θερεία ἐστὶν τοῖς δικαίοις τοῖς δὲ ἁμαρτωλοῖς χειμών ὅταν οὖν ἐπιλάμψῃ τὸ ἔλεος τοῦ κυρίου τότε φανεροὶ ἔσονται οἱ δουλεύοντες τῷ θεῷ καὶ πᾶσι φανεροποιηθήσονται  ὥσπερ γὰρ τῇ θερείᾳ ἑνὸς ἑκάστου δένδρου οἱ καρποὶ φανεροῦνται καὶ ἐπιγινώσκονται ποῖοί τινές εἰσιν οὕτω καὶ τῶν δικαίων οἱ καρποὶ φανεροὶ ἔσονται καὶ γνωσθήσονται πάντες εὐθαλεῖς ὄντες ἐν τῷ αἰῶνι ἐκείνῳ (Παραβ. 3-4 ). 


� Τα Οβδ. 5. Ησ. 49, 9 μάλλον δεν πρέπει να θεωρηθούν ως παράλληλα.
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