ΔΗΜΙΟΥΡΓΙΑ

1. Στην αφήγηση του Γιαχβιστή επίκεντρο είναι ο άνθρωπος και η σχέση του Αδάμ με το Adamah με το χώμα και τον κόσμο. Η Δημιουργία της γυναίκας ως ιδιαίτερη θεϊκή δημιουργική πράξη δεν εμφανίζει παράλληλα στις άλλες ανατολικές Δημιουργίες. Σημειωτέον ότι πριν τη δημιουργία του άνδρα και της γυναίκας ο άνθρωπος ονομάζεται Αδάμ (χοϊκός). Μετά ο πρώτος ονομάζεται ο πρώτος  isch και η δεύτερη ischa-ανδρίς. (Γεν. 2, 23). ο όρος βοηθός (ezer Γεν. 2, 18) δε σημαίνει την οικιακή βοηθό αλλά τη συναλληλία, την αλληλοπεριχώρηση. Άλλωστε η γυναίκα κατασκευάζεται από τη sela, την πλευρά του ανδρός της 

2. Αντίθετα προς τους μύθους της Ανατολής ο γιαχβιστής θεωρεί ότι τα δεινά του ανθρώπου δεν αποτελούν συνέπεια της μάχης των θεών ούτε επιπτώσεις της διαπάλης μεταξύ Καλού και Κακού, αλλά ανάγονται στην ελεύθερη επιλογή του ίδιου του πλάσματος. Ο θεός παρά τις παραμορφώσεις που προκαλεί η ανθρώπινη αμαρτία στην τάξη της δημιουργίας συνεχώς επιδεικνύει έλεος και δεν εξουθενώνει τελειωτικά το πλάσμα του. Ο θάνατος που απειλείται τελικά δεν ενσκήπτει όταν παραβαίνει ο Αδάμ την εντολή του Θεού. μετά το τέλος του Κατακλυσμού ακούγονται τα παραμυθητικά λόγια: Δε θα καταραστώ πια τη γη εξαιτίας του ανθρώπου, γιατί η σκέψη του είναι πονηρή από τη νεότητά του. Δε θα καταστρέψω πια καμιά ζωή, όπως έκανα τώρα. Στο εξής όσο υπάρχει η γη, δε θα πάψουν να υπάρχουν σπορά και θερισμός, κρύο και ζέστη, καλοκαίρι και χειμώνας, ημέρα και νύκτα  (Γεν. 8, 21)
 . 

μετά τη βαβυλώνια αιχμαλωσία (587-538), το επίκεντρο δεν είναι πλέον ο άνθρωπος όπως στο Γιαχβιστή, αλλά αυτή η δημιουργία. αυξάνει ο αριθμός των κειμένων που πραγματεύονται το θέμα της Δημιουργίας αλλά και το θεολογικό τους βάθος. Ο ίδιος ο Θεός μετά τη βαβυλώνια αιχμαλωσία ονομάζεται ως ο Ελοχείμ, ο Δημιουργός του Ουρανού και της γης. Η πίστη σε αυτόν αποτελεί το ιδίωμα της ταυτότητας των Εβραίων στη Διασπορά (Ιωνά 1, 9: εγώ είμαι Εβραίος και λατρεύω τον Κύριο, το Θεό του ουρανού, Αυτόν που δημιούργησε τη θάλασσα και τη στεριά). Χαρακτηριστικοί είναι οι ψαλμοί της δημιουργίας (Ψ. 98. 100. 113. 145. 149. 150 Μασ.), όπου εξυμνείται το μεγαλείο του Γιαχβέ, η εμπιστοσύνη στην πρόνοιά του η οποία τρέφει την άλογη φύση: Ψ. 145, 15 κε.: όλοι σ’ εσένα έχουν τα μάτια τους στραμμένα, κι εσύ τους δίνεις τροφή τους στην ώρα της. Τα χέρια σου ανοίγεις και την επιθυμία χορταίνεις κάθε ζωντανού.  Αυτή η φύση σε αντίθεση προς τους ανθρώπους υπακούει στους νόμους που Εκείνος όρισε (Ψ. 93 πρβλ. επίσης και τη διαίρεση της Ερυθράς Θαλάσσης Εξ. 15, 8). Όλα αυτά εξαίρονται με μοναδική τέχνη στο βιβλίο του Ιώβ. Στο τέλος του βιβλίου προκαλεί ο Θεός τον πολύπαθο δούλο του με τα λόγια: ποιος είσαι εσύ που τα δικά μου σχέδια αμφισβητείς; Γιατί μιλάς για πράγματα που δεν καταλαβαίνεις; Σαν άντρας τώρα ετοιμάσου! Εγώ θα σε ρωτάω και εσύ θα μου αποκρίνεσαι: «Πού ήσουν εσύ όταν εγώ θεμέλιωνα τη γη;» (πρβλ. Εκκλ. 12, 1.6 κε.).

Ο δευτεροησαΐας τη στιγμή που έχουν καταρρακωθεί τα δύο βασικά στοιχεία της ταυτότητας του Ισραήλ (βασιλική δυναστεία-Ναός) προβάλλει το Γιαχβέ ως τον παγκόσμιο δημιουργό και Κύριο: Ο Κύριος είναι ο δημιουργός του ουρανού κι Αυτός ειν΄ ο Θεός. Τη γη έφτιαξε και τη σχημάτισε, αυτός τη στέριωσε, την έπλασε όχι για να’ ναι έρημη μα για να κατοικείται (Ησ. 45, 18. πρβλ. 44, 6-8. 45, 14. 21). Πάνω σε αυτή τη βάση συνειδητοποιείται ότι ο Θεός δε δεσμεύεται από το χώρο και το χρόνο και άρα είναι μαζί με το λαό Τους την εξορία. Αποκαθίσταται έτσι και πάλι η εμπιστοσύνη στον πραγματικό Κύριο της Ιστορίας, στον οποίο υπακούει ακόμη και ο αλλοεθνής Πέρσης Κύρος. Στα ύστερα αποκαλυπτικά κείμενα η σωτηρία και η ανάσταση των νεκρών προϋποθέτουν την παλιγγενεσία της γης: σπάζει η γη και γίνεται συντρίμμια, τσακίζεται με ορμή και συγκλονίζεται. Η γη τρικλίζει σαν το μεθυσμένο και σαν καλύβα ταλαντεύεται. Η ανομία της θα τη βαρύνει τόσο ώστε θα πέσει και πια δε θα μπορέσει να σηκωθεί (Ησ. 24, 9-23). Ακολούθως ο Τριτοησαΐας…. 

Κι ενώ ο δευτεροησαΐας ανοίγει μια δυναμική εσχατολογική προοπτική, ο ιερατικός Κώδικας διακηρύττει με την αφήγηση της εξελικτικής κτίσης των απάντων τη σταθερότητα της παγκόσμιας ιστορίας παρά τις όποιες μεταβλητές. Ο ιερατικός κώδικας χρησιμοποιεί για τη δημιουργική πράξη το ρήμα barah το οποίο στην Αγία Γραφή χρησιμοποιείται για να δηλώσει αποκλειστικά τη μοναδική κατασκευή των πάντων από τον καλλιτέχνη Λόγο του Θεού, η οποία δεν παρουσιάζει καμιά αντιστοιχία με τις αντίστοιχες κτίσεις πόλεων που πραγματοποιούσαν οι δυνάστες για να διαιωνιστεί το όνομά τους. Σημειωτέον ότι μόνον το φως και όχι το σκότος αποκαλείται καλό. Σε αντίθεση προς τον καλόν, το κάλλος της Δημιουργίας πριν τον Κατακλυσμό, σημειώνονται τα εξής: Ο υπόλοιπος κόσμος ζούσε μέσα στη διαφθορά κι οι άνθρωποι είχαν γεμίσει τη γη με τα εγκλήματά τους (Γεν. 6, 11). Μετά την κάθαρση της Κτίσης ο Θεός και πάλι πραγματοποιεί διαθήκη μαζί του η οποία είναι αιώνια (ουράνιο τόξο Γεν. 9, 8-17. περιτομή Γεν. 17.  δέκα εντολές Εξ. 24 όπου επίσης επαναλαμβάνεται ο επταήμερος κύκλος ενώ και ο Ναός έχει πολλά στοιχεία της κιβωτού!). 

Στη σοφιολογική γραμματεία εξαίρεται η κτίση των απάντων για να τονιστεί η παροδικότητα του ανθρώπου αλλά και η ισότητα πλούσιου και φτωχού (Παρ. 22, 2). Μέσω της Δημιουργίας μπορούν οι πάντες να κατανοήσουν τη σοφία του Δημιουργού (Σοφ. Σολ. 13, 1-7). για πρώτη φορά στο Παρ. 8, 22-31 παρουσιάζεται η Σοφία του Θεού. η Σοφία, η οποία υπάρχει προαιώνια (Παρ. 8, 22. Σοφ. Σειρ. 1, 4. 24, 9. Σοφ. Σολ. 9, 9), συμμετέχει ενεργά στη δημιουργία του κόσμου (Παρ. 8, 22. Σοφ. Σειρ. 24, 8), κατεβαίνει στη γη και συναναστρέφεται με τους ανθρώπους χωρίς όμως να σαρκώνεται (Παρ. 1, 20-33. Σοφ. Σιράχ 24, 7. Σοφ. Σολ. 18, 15. Α’ Ενώχ 42, 1). Ανάλογα με τη Σοφία συμπεριφέρεται στο έργο του Φίλωνα ο Λόγος, ο οποίος χαρακτηρίζεται από τον ιουδαίο αλεξανδρινό φιλόσοφο ως εικών, αρχή, πρωτόγονος υιός θεού και δεύτερος θεός (Περί Συγχύσεως Διαλέκτων 146). 
Ο Ι. Χριστός, ως γνωστόν δε μεγάλωσε σε αστικό περιβάλλον όπως ο Παύλος αλλά σε μία κώμη. Αν και σπανίως αναφέρεται άμεσα στη δημιουργία του κόσμου, μέσω των παραβολών του που σχετίζονται με τη σπορά (Μτ. 13), την αλιεία, στο αμπέλι (Μτ. 20, 1-16) αποδεικνύει την ευαισθησία που έχει απέναντι στη φύση και στη δημιουργία. Αυτή και ως άλλη Βίβλο χρησιμοποιεί για να περιγράψει τη Βασιλεία του Θεού, που έχει ήδη ανατείλει εν τω Προσώπω του και δεν αναμένεται απλώς σε ένα επότερο μέλλον. Έχοντας υπόψιν του τους Ψαλμούς και τη σοφιολογική γραμματεία κομίζει παραδείγματα από την πρόνοια του Θεού για τα κρίνα και τα πετεινά ως απόδειξη της εμπιστοσύνης που πρέπει να επιδεικνύουν οι μαθητές στον Θεό-Πατέρα (Μτ. 6, 25-33).  Η ερμηνεία της εντολής του Σαββάτου οφείλεται στο ότι ο Θεός ακόμη και την έβδομη μέρα εργάζεται για χάρη της δημιουργίας του (Ιω. 5). Η απαγόρευση του διαζυγίου επίσης ανάγεται στη δημιουργία (Μκ. 10, 2-12).

Η Πρώτη Εκκλησία θα δώσει τέλος αγώνες για να εμπεδώσει στη συνείδηση των ανθρώπων ότι η Δημιουργία δε βρίσκεται υπό την εξουσία του διαβόλου. 

Πρβλ. Α’ Κλημ. 20 –21 (όπου η κοσμολογία τεκμηριώνει τη θεολογία και την ηθική): καιροὶ ἐαρινοὶ καὶ θερινοὶ καὶ μετοπωρινοὶ καὶ χειμερινοὶ ἐν εἰρήνῃ μεταπαραδιδόασιν αλλήλοις  10  ἀνέμων σταθμοὶ κατὰ τὸν ἴδιον καιρὸν τὴν λειτουργίαν αὐτῶν ἀπροσκόπως ἐπιτελοῦσιν ἀέναοί τε πηγαί πρὸς ἀπόλαυσιν καὶ ὑγείαν δημιουργηθεῖσαι δίχα ἐλλείψεως παρέχονται τοὺς πρὸς ζωῆς ἀνθρώποις μαζοὺς τὰ τε ἐλάχιστα τῶν ζώων τὰς συνελεύσεις αὐτῶν ἐν ὁμονοίᾳ καὶ εἰρήνῃ ποιοῦνται  11  ταῦτα πάντα ὁ μέγας δημιουργὸς καὶ δεσπότης τῶν ἀπάντων ἐν εἰρήνῃ καὶ ὁμονοίᾳ προσέταξεν εἶναι εὐεργετῶν τὰ πάντα ὑπερεκπερισσῶς δὲ ἡμᾶς τοὺς προσπεφευγότας τοῖς οἰκτιρμοῖς αὐτοῦ διὰ τοῦ κυρίου ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ  12  ᾧ ἡ δόξα καὶ ἡ μεγαλωσύνη εἰς τοὺς αἰῶνας τῶν αἰωνων ἀμήν Ορᾶτε ἀγαπητοί μὴ αἱ εὐεργεσίαι αὐτοῦ αἱ πολλαὶ γένωνται εἰς κρίμα ἡμῖν ἐὰν μὴ ἀξίως αὐτοῦ πολιτευόμενοι τὰ καλὰ καὶ εὐάρεστα ἐνώπιον αὐτοῦ ποιῶμεν μεθ᾽ὁμονοίας  2  λέγει γὰρ που Πνεῦμα κυρίου λύχνος ἐρευνῶν τὰ ταμιεῖα τῆς γαστρός  3  ἴδωμεν πῶς ἐγγύς ἐστιν καὶ ὅτι οὐδὲν λέληθεν αὐτὸν τῶν ἐννοιῶν ἡμῶν οὐδὲ τῶν διαλογισμῶν ὧν ποιούμεθα
ΕΠΙΜΕΤΡΟ: ΟΙΚΟΛΟΓΙΑ ΚΑΙ ΑΠΟΚΑΛΥΨΗ
Ολόκληρο το Σύμπαν ενώνεται σε μια παγκόσμια Συμφωνία για να ανυμνήσει τον Θεό και το Αρνίο (5,13). Η παγκόσμια Συμφωνία και Ευχαριστία της Κτίσεως αποτελεί την αποκορύφωση και τον επίλογο συνάμα της Επουράνιας Λατρείας και "προλαμβάνει" αντίστοιχο εσχατολογικό γεγονός, το οποίο εξαίρει ο ύμνος της προς τους Φιλιππησίους: i[na evn tw/| ovno,mati VIhsou/ pa/n go,nu ka,myh| evpourani,wn kai. evpigei,wn kai. katacqoni,wn kai. pa/sa glw/ssa evxomologh,shtai o[ti ku,rioj VIhsou/j Cristo.j eivj do,xan qeou/ patro,j (2, 10-11). Τα Έσχατα και η Βασιλεία του Θεού δεν αναμένονται. Έχουν ήδη εγκαινιασθεί με τη Σφαγή και την Ενθρόνιση του Αρνίου και η Κτίση, η οποία λαχταρά τη λύτρωσή της (Ρωμ. 8, 19), δοξολογεί τον Κύριο και ιδιαίτερα το Αρνίο, όχι μόνον διαμέσου των αντιπροσώπων της, των 4 ζώων, αλλά και δια του ιδίου του στόματός της (5, 13). Ο Ιωάννης δεν διστάζει να περιγράψει την λαμπρότητα του καθήμενου επί του θρόνου με πολύτιμους λίθους (4, 3), τα Χερουβείμ με τέσσερα ζώα (4, 8) και τον IX. με λέοντα, ρίζα, και κατεξοχήν με Αρνίον (5 , 5-6), με εικόνες δηλ. παρμένες από το φυτικό και ζωικό βασίλειο.
Το κοσμοείδωλο του τελευταίου βιβλίου είναι απλούστερο από εκείνο των συγχρόνων της αποκαλυπτικών συγγραμμάτων και υπηρετεί ύψιστους θεολογικούς σκοπούς. Στην παγκόσμια συμφωνία της Αποκ. (5, 13) γίνεται διάκριση του ουρανού, της γης, της θάλασσας και των υποχθονίων. Αντί της τριμερούς διαιρέσεως του κόσμου είτε σε ουρανό, γη και θάλασσα (10,6. 12, 12. 14, 7 - 21, 1) είτε σε ουρανό, γη και υποκάτω της γης (5, 3), το Σύμπαν παρουσιάζεται τετραμερές να άδει μια δοξολογία με τέσσερα δοξολογικά ονόματα, εκ των οποίων τα τρία πρώτα αποτέλεσαν την κατακλείδα της αναφωνήσεως των αγγέλων (5, 12). Η κυριαρχία του αριθμού 4 κατανοείται, εάν ληφθεί υπόψη ότι στη συμβολική των αριθμών, συνδέεται άρρηκτα με τη Δημιουργία.
Αποτελεί πεποίθηση της Αποκ. ότι η Κτίση αποτελεί δημιούργημα του τριαδικού θεού. Αυτό εξαίρει ο ύμνος 4, 10-11, η παγκόσμια συμφωνία της Κτίσεως (5,13), η όρκειος φράση (10,6) και ιδιαίτερα το πανηγυρικό 'Ευαγγέλιο' στο 14,7. Το ότι στη Δημιουργία συμμετείχε και ο Υιός φαίνεται στο 3,14. Ο ουρανός, ο οποίος είναι χώρος κατοικίας του θεού, χωρίζεται στην Αποκ. από τη γη, διαμέσου του στερεώματος πάνω στο οποίο βρίσκεται θύρα. Έτσι γίνεται εφικτή η είσοδος του Ιωάννη στον επουράνιο Ναό (4,1). Σημαντικό είναι ότι ο Ιωάννης κάνει λόγο για έναν και όχι τρεις, επτά ή δέκα ουρανούς. Η γη εκλαμβάνεται ως τετράγωνη. Στις άκρες της βρίσκονται τα σύνορα του Άδη, από όπου τα μυθικά έθνη Γώγ και Μαγώγ ανεβαίνουν στο πλάτος της γης (20,9). Τα υποχθόνια έχουν διαφορετικές ονομασίες στην Αποκ. Ο Άδης, ο οποίος εμφανίζεται προσωποποιημένος μαζί με τον θάνατο στο 6,8 (1,18), αποτελεί την κατοικία των κεκοιμημένων, σε αντίθεση προς την άβυσσο, η οποία αποτελεί το ορμητήριο των δαιμόνων (9,3-11), του Θηρίου (11,7. 17,18), της δαιμονικής τριάδας (20,2κ.ε.), και των μυθικών εθνών Γωγ και Μαγώγ και προς την λίμνη του πυρός, η οποία αποτελεί χώρο τιμωρίας των δαιμόνων και των αμαρτωλών ανθρώπων (20,14). Ο συμβολικός και αλληγορικός χαρακτήρας, που αποδίδουν στα στοιχεία της φύσεως παλαιοί και νεότεροι ερμηνευτές, πιστεύω ότι είναι πολλές φορές υπερβολικός. Ο αλληγορικός χαρακτήρας της θάλασσας και των ορέων πάνω στα οποία κάθεται η πόρνη, σημαίνεται από τον ίδιο τον Ιωάννη (17,9.15).
Είναι παράδοξη η δοξολογία της Κτίσεως προς τον Θεό στην Αποκ., εάν ληφθεί υπόψη, ότι είναι εκείνη η οποία κατεξοχήν δέχεται την οργή του Θεού ιδίως με τις 4 πρώτες καταστροφές των δυο τελευταίων επτάδων των συμφορών (8, 7-12· 16, 3-4). Η Αποκ. πιστεύει ότι το Σύμπαν έχει μολυνθεί από την αμαρτία και τους φορείς της. Τη μόλυνση αυτή χαρακτηρίζει ως διαφθορά και τους προξένους αυτής της μόλυνσης ως διαφθορείς (11,18). Διαφθορείς της φύσης είναι καταρχήν οι αντίθεες δυνάμεις· ο Δράκοντας και τα Θηρία. Στα κεφ.12-13 κάθε τμήμα της φύσης αποτελεί το κατοικητήριο ενός από τα τρία μέλη αυτής της τριάδος. Στον ουρανό εμφανίζεται ο Δράκοντας, ο οποίος μάλιστα καταστρέφει την αρμονία και την ωραιότητα του Σύμπαντος, σύροντας το τρίτον των αστέρων (12, 4). Από τη θάλασσα προβάλλει ο αντικατοπτρισμός του Δράκοντα, το Θηρίο - η Ρωμαϊκή Αυτοκρατορία, της οποίας οι αξιωματούχοι και ο στρατός έφταναν δια της θαλάσσης στα μικρασιατικά παράλια, γινόμενοι αντικείμενο θεϊκών τιμών και λατρείας (13,1). Από τη γη ανεβαίνει το τρίτο Θηρίο (13, 11), ο ψευδοπροφήτης, ο τοπικός αρχι​ερέας της Λατρείας του Καισαρος και κατεξοχήν φορέας της προπαγάνδας της ρωμαϊκής εξουσίας στη Μικρά Ασία και ευρύτερα στην Ανατολή. Δεν είναι όμως μόνον η αντίθεη τριάδα αυτή, η οποία διαφθείρει τη γη. Είναι επίσης και οι κατοικούντες στη γη, οι οπαδοί του Θηρίου, αυτοί που την καταστρέφουν.Οι συνεργάτες της Βαβυλώνας προέρχονται επίσης από τη γη (βασιλείς, έμποροι) και από τη θάλασσα (ναύτες), ενώ στον λεπτομερή κατάλογο των εμπορευμάτων (18, 11-13) περιλαμβάνονται είδη πολυτελείας που προέρχονται από τη βάρβαρη σύλησή της και προορίζονταν για τη διασκέδαση των πλούσιων Ρωμαίων. Παρ’ όλο όμως ότι η φύση είναι υπόδουλη στα δαιμονικά αυτά στοιχεία, εντούτοις δεν έχει πάψει να βρίσκεται κάτω από την κυριαρχία του Θεού, καθότι η εξουσία, την οποία ασκούν ο Δράκοντας και τα Θηρία, είναι σχετική και περιορισμένη. Αυτό φαίνεται στο κεφ. 12. Ο Δράκοντας δεν μπορεί να εμποδίσει τη φυγάδευση της γυναίκας, η οποία φέροντας τις δύο πτέρυγες του αετού του μεγάλου (12,14) διασχίζει τον αέρα, στον οποίο φαινομενικά αυτός κυριαρχεί. Η μητέρα - γη, η οποία έχει μολυνθεί από το τρίτο Θηρίο, επίσης δείχνει την εξαιρετική της αλληλεγγύη στη μητέρα του αρπαγέντος παιδιού, ανοίγοντας το στόμα της και καταπίνοντας τον ποταμόν που προέρχεται από το στόμα του δράκοντα (12,16). 
Η αλληλεξάρτηση ανθρώπων και φύσης φαίνεται στα αποκαλυπτικά κείμενα του Ιουδαϊσμού. Στον Σλαβωνικό Ενώχ (8) είναι σαφής η αντιστοιχία μελών του ανθρωπίνου σώματος και φύσης.
Γη: σάρκα
Λίθος: οστά
Θάλασσα: Αίμα και δάκρυα
Άγγελοι και νέφη: νόηση
Δροσιά: αίμα
Χόρτο: τρίχες και φλέβες
Ήλιος: οφθαλμοί
Άνεμος: ψυχή και αναπνοή
Ο παραλληλισμός αυτός αποδεικνύει, ότι οι πληγές οι οποίες απευθύνονται στη φύση, προειδοποιούν και πλήττουν τον ίδιο τον άνθρωπο, ο οποίος έστω και αν συγγενής με αυτήν, είτε την ειδωλοποίησε είτε την διέφθειρε. Η ίδια η φύση "οπλοποιείται", όπως επισημαίνει η Σοφ.Σολομώντος (5,7), προκειμένου να σωθούν οι μετανοούντες και να συντριβούν οι αντίθεες σατανικές δυνάμεις. Όπως στην περίπτωση του Κατακλυσμού, έτσι και στην περίπτωση της Αποκ. οι πληγές, που δέχεται η Κτίση, αποτελούν το πρώτο στάδιο της προοδευτικής ανακαινισής της. Στο 12ο κεφ. ο Δράκοντας χάνει την κυριαρχία του στον ουρανό. Στην ενότητα 19,11-20,10 το Θηρίο και οι οπαδοί του εξαφανίζονται από τη γη. Η θάλασσα, ως άβυσσος, κατοικητήριο δηλ. δαιμονίων και θηρίων, δεν έχει θέση στην Καινή Ιερουσαλήμ. Η παραμονή μαρτύρων του Θεού στη γη για χίλια έτη (20,4) αποτελεί ακριβώς το πρώτο στάδιο της αποκαταστάσεως και της ανακαινίσεώς της, ενώ η ανάσταση των νεκρών από τον Άδη και την θάλασσα (20.13) συνιστά την κάθαρση των εγκάτων της.
Ο Roloff  επισημαίνει ότι, αν και ο σκοπός του Θεού στην Αποκ. είναι ο καινός ουρανός και η καινή γη, εντούτοις ο Θεός δεν εγκαταλείπει τη Δημιουργία του, αλλά την αποκαθιστά στην πρώτη της ωραιότητα και αρμονία. Ο Θεός είναι παντοκράτωρ και το σχέδιό Του αποσκοπεί στο να καταστήσει ορατή τη Βασιλεία Του σε όλα τα πλάτη και τα μήκη του κόσμου Του. Ενώ ο Θεός κατεβάζει 'καινή γη και καινό ουρανό', εντούτοις δεν απαρνείται το παλαιό Σύμπαν, το οποίο ο ίδιος κατασκεύασε με τόση σοφία και χαρακτήρισε ως 'καλό' (Γεν. 1,8). Ο Θεός καταβιβάζει την καινή Κτίση, όχι διότι είναι αδύναμος να ανακαινίσει την παλαιά, αλλά διότι έχει ετοιμάσει έναν ακόμη καλύτερο κόσμο για τους εκλεκτούς του. Επιδιώκει απλά να ελευθερώσει τον παρόντα κόσμο από τη δουλεία του Σατανά και των οργάνων του.
Η ίδια η καινή Κτίση δεν ονομάζεται καινός παράδεισος, αλλά Καινή Ιερουσαλήμ. Αυτό σημαίνει ότι τα Έσχατα δεν αποτελούν μια απλή επιστροφή στο πρωτόκτιστο κάλλος. Ο Θεός δεν διαγράφει την ανθρώπινη Ιστορία και Δημιουργία. κατέστρεψε την πόλη Βαβυλώνα και όλες τις βιοτικές, καλλιτεχνικές και τεχνικές (τεχνολογικές) δραστηριότητες της (18,21-23), όχι διότι ζηλοφθονεί τον πολιτισμό και τα επιτεύγματα του ανθρώπου, αλλά διότι αυτά τα θετικά στοιχεία έγιναν δούλα της αμαρτίας. Ο Θεός σχεδιάζοντας πάλι μία Πόλη, η οποία αποτελεί το κατεξοχήν σύμβολο του ανθρωπίνου πολιτισμού, της ανθρώπινης Ιστορίας και του ανθρωπίνου πνεύματος και δημιουργίας και όχι ένα καινούργιο φυσικό παράδεισο, αντιστρέφει προς το συμφέρον του ανθρώπου τη Γνώση, η οποία στην περίπτωση του ιδρυτών της Πόλης, απογόνων του Κάιν και εμπνευστών του πολιτισμού λειτούργησε αυτοκαταστροφικά. Δημιουργείται έτσι μια καινούργια Κοινωνία με τον Θεό και τον συνάνθρωπο.
Η κατάβαση της Νύμφης, της Καινής Ιερουσαλήμ και η ανακαίνιση του Σύμπαντος δεν αναμένεται μόνον στο μέλλον. Πραγματοποιείται ήδη στο παρόν και βιώνεται στην σύναξη της Εκκλησίας με την ευχαριστιακή μεταμόρφωση της ύλης, του άρτου και του οίνου και κατ' επέκταση αυτής της ανθρωπινής σάρκας σε Σώμα και Αίμα του εσφαγμένου Αρνίου. Έτσι αιτιολογείται η δοξολογία ολοκλήρου του Σύμπαντος στο Θεό και στο εσφαγμένο Αρνίο, η οποία κατακλείει την Επουράνια Λατρεία. Έθνη, άγγελοι και Κτίση μπορούν δυνάμει της Σφαγής του Αρνιού να υπακούσουν στην πρόσκληση των τριών παιδιών (Δν.3, 58 κ.ε.) και στον ψαλμωδό, ο οποίος κατακλείει τον Ψαλτήρα με την πανηγυρική προσταγή: pa/sa pnoh. aivnesa,tw to.n ku,rion allhlouia (Ψ. 148-150).
ΑΠΟ ΤΟ ΥΠΟΜΝΗΜΑ ΤΟΜΟΣ Β’ 

Η φράση καὶ διαφθεῖραι τοὺς διαφθείροντας τὴν γῆν με την οποία εκφράζεται το μέγεθος της τιμωρίας των καταστροφέων της φύσης, είναι επηρεασμένη από τον Ιερ. 51, 25 (Ο'. πρβλ. Ωδ. Σολ. 33, 24) και την Πρωτοϊστορία (Γεν. 6, 11-12). Η διαφθορά της γης προκάλεσε τότε τον Κατακλυσμό και τώρα προκαλεί την εσχατολογική πύρινη Καταστροφή. Σημαντικό είναι ότι οι άνθρωποι τιμωρούνται με τον τρόπο που αμάρτησαν. Αυτήν τη σημασία έχει η επανάληψη δύο ονομάτων από την ιδία ρίζα, η οποία τις περισσότερες φορές στην Α. Γ. δεν έχει την ηθική χροιά που έχει σήμερα ο όρος διαφθορά (πρβλ. 8, 9: καὶ τὸ τρίτον τῶν πλοίων διεφθάρησαν) Οι τιμωρούμενοι από τον Θεό ή μάλλον από την αμετανοησία τους άνθρωποι διαφθείρουν, μάλιστα, κατ’ εξακολούθιση τη γη, γι' αυτό και ο Ιωάννης χρησιμοποιεί μετοχή ενεστώτος. Η δικιά τους τιμωρία/διαφθορά θα αποτελέσει λύτρωση για τη γη και τον κόσμο. Ανακαλείται έτσι ο Ψ. 51 (52), 1-2: εἶπεν ἄφρων ἐν καρδίᾳ αὐτοῦ «οὐκ ἔστιν θεός» διεφθάρησαν καὶ ἐβδελύχθησαν ἐν ἀνομίαις οὐκ ἔστιν ποιῶν ἀγαθόν […] θεὸς διεσκόρπισεν ὀστᾶ ἀνθρωπαρέσκων κατῃσχύνθησαν ὅτι ὁ θεὸς ἐξουδένωσεν αὐτούς. τίς δώσει ἐκ Σιὼν τὸ σωτήριον τοῦ Ἰσραὴλ; Στο 19, 2 είναι η Πόρνη η μεγάλη ἥτις ἔφθειρεν τὴν γῆν ἐν τῇ πορνείᾳ αὐτῆς. έχει προηγηθεί στο κεφ. 18 ένας εκτεταμένος κατάλογος εμπορευμάτων, ο οποίος αποδεικνύει την κατάχρηση των αγαθών της γης από τους ολίγους αριστοκράτες της Ρώμης.
Οι ύμνοι του κεφ. 11 αποτελούν καταρχάς την Ευχαριστία της Εκκλησίας για την Ανάσταση των δύο μαρτύρων, για το έβδομο σάλπισμα και τον ερχομό της τρίτης ουαί. Ήδη ο Άγγελος προανήγγειλε την τελείωση του εσχατολογικού μυστηρίου με το άκουσμα της τελευταίας σάλπιγγας (10, 7). Η θαυμαστή ανάσταση και ανάληψη των μαρτύρων επιβεβαίωσε το γεγονός ότι η βασιλεία του Θεού είναι απείρως κραταιότερη από την εξουσία του Θηρίου, ο οποίος θανάτωσε και διαπόμπευσε παγκοσμίως τα σώματα των μαρτύρων. Ο ήχος άλλωστε της σάλπιγγας, όπως έχει ήδη σημειωθεί, συνδυάζεται στην Γραφή με την ενθρόνιση του βασιλέως και τη διεξαγωγή της Κρίσεως. Ιδίως ο δεύτερος ύμνος του κεφ. 11 αποτελεί την περίληψη της τελικής Κρίσεως, η οποία δεν αποτελεί καταρχήν μια καταστροφική πράξη, αλλά λυτρωτική επέμβαση για τον φοβούμενο τον Θεό άνθρωπο και για την κτίση. Η κρίση αποτελεί όντως κατάκριση για εκείνους οι οποίοι με τα έργα τους όχι απλώς έφθειραν, αλλά πραγματικά διέφθειραν τη γη. 

Η ακοή των ύμνων συνοδεύεται από τη θέα των αδύτων του μεγαλειώδους επουρανίου Ναού. «ανακυκλώνεται» έτσι το κεφ. 11 το οποίο εγκαινιάστηκε με τη μέτρηση-προστασία του Ναού. Παράδοξο είναι το γεγονός ότι η κιβωτός, που σκόρπισε δεινά και πανικό στους αλλοφύλους (Α’ Βασ. 5-6) και έβλεπε ο αρχιερέας άπαξ του ενιαυτού (Εβρ. 9, 4), στο κεφ. 11 γίνεται μετά την ανάσταση και ανάληψη των μαρτύρων θεατή παγκοσμίως (στ. 19). Η αποκάλυψη αυτή περιγράφεται με το σημαντικότατο στη Βίβλο ὤφθη, το οποίο χρησιμοποιείται σε θεοφάνειες (Γεν. 12, 7. 26, 2. Εξ. 3, 2) και προφητικά οράματα (Ιεζ. 1-2. 10. Δν. 8, 1). Με το ίδιο ρήμα περιγράφεται στην αρχή του κεφ. 12 η επιφάνεια της ζωντανής κιβωτού, της γυναίκας. 

Η γυναικα και ο δρακοντας

12, 1 Καὶ σημεῖον μέγα ὤφθη ἐν τῷ οὐρανῷ.

γυνὴ περιβεβλημένη τὸν ἥλιον͵

καὶ ἡ σελήνη ὑποκάτω τῶν ποδῶν αὐτῆς͵

καὶ ἐπὶ τῆς κεφαλῆς αὐτῆς στέφανος ἀστέρων δώδεκα͵

2 καὶ ἐν γαστρὶ ἔχουσα͵ 

καὶ κράζει ὠδίνουσα καὶ βασανιζομένη τεκεῖν.
3 καὶ ὤφθη ἄλλο σημεῖον ἐν τῷ οὐρανῷ͵

4 καὶ ἰδοὺ δράκων πυρρὸς μέγας͵
ἔχων κεφαλὰς ἑπτὰ καὶ κέρατα δέκα
καὶ ἐπὶ τὰς κεφαλὰς αὐτοῦ ἑπτὰ διαδήματα.

5 καὶ ἡ οὐρὰ αὐτοῦ σύρει τὸ τρίτον τῶν ἀστέρων τοῦ οὐρανοῦ
καὶ ἔβαλεν αὐτοὺς εἰς τὴν γῆν.

καὶ ὁ δράκων ἕστηκεν ἐνώπιον τῆς γυναικὸς τῆς μελλούσης τεκεῖν͵
ἵνα ὅταν τέκῃ τὸ τέκνον αὐτῆς καταφάγῃ.

6 καὶ ἔτεκεν υἱόν Ἂρσεν [α Σ]͵
ὃς μέλλει ποιμαίνειν πάντα τὰ ἔθνη ἐν ῥάβδῳ σιδηρᾷ·
καὶ ἡρπάσθη τὸ τέκνον αὐτῆς πρὸς τὸν θεὸν καὶ πρὸς τὸν θρόνον αὐτοῦ.

7 καὶ ἡ γυνὴ ἔφυγεν εἰς τὴν ἔρημον͵
ὅπου ἔχει ἐκεῖ τόπον ἡτοιμασμένον ἀπὸ τοῦ θεοῦ͵
ἵνα ἐκεῖ τρέφωσιν [τρέφουσιν] αὐτὴν ἡμέρας χιλίας διακοσίας ἑξήκοντα.

8 Καὶ ἐγένετο πόλεμος ἐν τῷ οὐρανῷ͵
ὁ Μιχαὴλ καὶ οἱ ἄγγελοι αὐτοῦ [τοῦ Α] πολεμῆσαι μετὰ τοῦ δράκοντος.

καὶ ὁ δράκων ἐπολέμησεν καὶ οἱ ἄγγελοι αὐτοῦ͵
9 καὶ οὐκ ἴσχυσεν [ἴσχυσαν Σ]͵ οὐδὲ τόπος εὑρέθη αὐτῶν ἔτι ἐν τῷ οὐρανῷ.

10 καὶ ἐβλήθη ὁ δράκων ὁ μέγας͵ ὁ ὄφις ὁ ἀρχαῖος͵
ὁ καλούμενος Διάβολος καὶ ὁ Σατανᾶς͵
ὁ πλανῶν τὴν οἰκουμένην ὅλην ἐβλήθη εἰς τὴν γῆν͵ 

καὶ οἱ ἄγγελοι αὐτοῦ μετ΄ αὐτοῦ ἐβλήθησαν.

11 καὶ ἤκουσα φωνὴν μεγάλην ἐν τῷ οὐρανῷ λέγουσαν͵
Ἄρτι ἐγένετο ἡ σωτηρία καὶ ἡ δύναμις
καὶ ἡ βασιλεία τοῦ θεοῦ ἡμῶν 

καὶ ἡ ἐξουσία τοῦ Χριστοῦ αὐτοῦ͵
ὅτι ἐβλήθη ὁ κατήγωρ [Κατήγορος Σ] τῶν ἀδελφῶν ἡμῶν͵
ὁ κατηγορῶν αὐτοὺς [αὐτῶν Σ] ἐνώπιον τοῦ θεοῦ ἡμῶν 

ἡμέρας καὶ νυκτός.
12 καὶ οὗτοι [αὐτοὶ α] ἐνίκησαν αὐτὸν διὰ τὸ αἷμα τοῦ Ἀρνίου
καὶ διὰ τὸν λόγον τῆς μαρτυρίας αὐτῶν͵ 

καὶ οὐκ ἠγάπησαν τὴν ψυχὴν αὐτῶν ἄχρι θανάτου.

13 διὰ τοῦτο εὐφραίνεσθε͵ [οἱ Α] οὐρανοὶ καὶ οἱ ἐν αὐτοῖς σκηνοῦντες.

οὐαὶ τὴν γῆν καὶ τὴν θάλασσαν͵
ὅτι κατέβη ὁ διάβολος πρὸς ὑμᾶς ἔχων θυμὸν [μέγαν Α]͵
εἰδὼς ὅτι ὀλίγον καιρὸν ἔχει.

14 Καὶ ὅτε εἶδεν ὁ δράκων ὅτι ἐβλήθη εἰς τὴν γῆν͵
ἐδίωξεν τὴν γυναῖκα ἥτις ἔτεκεν τὸν Άρσενα.

15 καὶ ἐδόθησαν τῇ γυναικὶ [αἱ Α] δύο πτέρυγες τοῦ ἀετοῦ τοῦ μεγάλου͵
ἵνα πέτηται εἰς τὴν ἔρημον εἰς τὸν τόπον αὐτῆς͵
ὅπου τρέφεται ἐκεῖ καιρὸν καὶ καιροὺς καὶ ἥμισυ καιροῦ 

ἀπὸ προσώπου τοῦ Ὂφεως.

16 καὶ ἔβαλεν ὁ Ὂφις ἐκ τοῦ στόματος αὐτοῦ
ὀπίσω τῆς γυναικὸς ὕδωρ ὡς ποταμόν͵ 

ἵνα αὐτὴν ποταμοφόρητον ποιήσῃ.
17 καὶ ἐβοήθησεν ἡ γῆ τῇ γυναικί͵
καὶ ἤνοιξεν ἡ γῆ τὸ στόμα αὐτῆς 

καὶ κατέπιεν τὸν ποταμὸν ὃν ἔβαλεν ὁ δράκων 

ἐκ τοῦ στόματος αὐτοῦ.

18 καὶ ὠργίσθη ὁ δράκων ἐπὶ τῇ γυναικί͵
καὶ ἀπῆλθεν ποιῆσαι πόλεμον
μετὰ τῶν λοιπῶν τοῦ σπέρματος αὐτῆς͵
τῶν τηρούντων τὰς ἐντολὰς τοῦ θεοῦ
καὶ ἐχόντων τὴν μαρτυρίαν Ἰησοῦ.

Το κεφ. 12 κατέχει κεντρική θέση στην Αποκ. Μαζί με το κεφ. 13 παρουσιάζει τη δραματική αποκορύφωση της σύγκρουσης της αγίας Τριάδας με τη σατανική τριάδα και παρουσιάζει πολλά κοινά σημεία με το κεφ. 5. Απορία (Crux Interpretum) αποτελεί η σχέση του κεφ. 12 με την τελευταία ενότητα του κεφ. 11. εάν δηλ. το άνοιγμα του Ναού του Θεού και η εμφάνιση της κιβωτού της διαθήκης, ακριβώς μετά το έβδομο σάλπισμα, συνδέεται με την εμφάνιση των δύο επουράνιων σημείων στο κεφ. 12. Το ότι, όμως, η τελευταία ενότητα του κεφ. 11 εισάγει όλη την ενότητα των κεφ. 12-22 είναι φανερό από το γεγονός ότι οι ύμνοι της τελευταίας ενότητας του κεφ. 11 εξυμνούν προληπτικά την εγκαθίδρυση της βασιλείας του Θεού στον κόσμο, η οποία περιγράφεται στα κεφ. 12-22. Με την εμφάνιση των τριών σημείων στον ουρανό (12, 1.3. 15, 1), της γυναίκας, του δράκοντα και των επτά αγγέλων με τις έσχατες πληγές, τα οποία σχετίζονται με την καινούργια Έξοδο ολοκληρώνεται η διαθήκη του Θεού, η οποία συμβολίζεται με την επιβλητική παγκόσμια παρουσία της κιβωτού στο 11, 12. Ταυτόχρονα στο μεγάλο αυτό κενό μεταξύ των επτά σαλπίγγων και των επτά φιαλών, ο Ιωάννης παρεμβάλλει μια σειρά από επτά «μη αριθμημένες» σκηνές, οι οποίες συμπυκνώνουν ολόκληρο το έργο της θείας Οικονομίας στη μετά Χριστόν εποχή: Γυναίκα - Α’ Θηρίο - Β’ Θηρίο - 144.000 εκλεκτοί - Άγγελοι – Θερισμός (Δικαίωση) – Τρυγητός (Τιμωρία).
Το κεφ. 12 διαιρείται σε τρεις ενότητες:

Ι. 
Γυναίκα και δράκοντας. στ. 1-5.
II. 
Πόλεμος μεταξύ Μιχαήλ και δράκοντα. στ. 7-12.
III. 
Διωγμός της γυναίκας από το δράκοντα και διαφύλαξή της από τον Θεό. στ. 13-17.
Σύμφωνα με την Collins, το κεφ. 12 στηρίζεται σε δύο διαφορετικές πηγές-αφήγησεις. Η πρώτη περιγράφει τη σύγκρουση της γυναίκας και του δράκοντα και καταγράφεται στις ενότητες Ι και IΙΙ (στ. 1-6 και 13-17). Η δεύτερη αφήγηση περιγράφει τον πόλεμο στον ουρανό και βρίσκεται πίσω από την ενότητα II (στ. 7-12). 

Πολλά έχουν λεχθεί για την προέλευση των τριών ενοτήτων. Άλλοι υποστήριξαν ότι η παράσταση της αντιπαράθεσης της γυναίκας και του δράκοντα είναι ιουδαϊκής προέλευσης και άλλοι ειδωλολατρικής. Οι υποστηρικτές της ιουδαϊκής προέλευσης της παράστασης πρόβαλλαν ως επιχείρημά τους το ότι ο Ιωάννης ερμηνεύει σε όλο το βιβλίο του (χωρίς όμως συχνά να παραθέτει αυτούσια) την Π. Δ. Η έχθρα μεταξύ γυναίκας και δράκοντα θα μπορούσε έτσι να κατανοηθεί βάσει των εξής κειμένων, τα οποία παρατίθενται, σύμφωνα με τους Ο΄: 

Γεν. 3, 15-16: 

καὶ ἔχθραν θήσω ἀνὰ μέσον σου καὶ ἀνὰ μέσον τῆς γυναικὸς

καὶ ἀνὰ μέσον τοῦ σπέρματός σου καὶ ἀνὰ μέσον τοῦ σπέρματος αὐτῆς·

αὐτός σου τηρήσει κεφαλήν͵ καὶ σὺ τηρήσεις αὐτοῦ πτέρναν.

καὶ τῇ γυναικὶ εἶπεν: 

Πληθύνων πληθυνῶ τὰς λύπας σου καὶ τὸν στεναγμόν σου͵ 

ἐν λύπαις τέξῃ τέκνα· 

καὶ πρὸς τὸν ἄνδρα σου ἡ ἀποστροφή σου͵

 καὶ αὐτός σου κυριεύσει.
Ησ. 7, 14: 
διὰ τοῦτο δώσει κύριος αὐτὸς ὑμῖν σημεῖον·
ἰδοὺ ἡ παρθένος ἐν γαστρὶ ἕξει καὶ τέξεται υἱόν͵

καὶ καλέσεις τὸ ὄνομα αὐτοῦ Ἐμμανουήλ.
Ησ. 66, 7-10: 

φωνὴ κραυγῆς ἐκ πόλεως͵ φωνὴ ἐκ ναοῦ͵

φωνὴ κυρίου ἀνταποδιδόντος ἀνταπόδοσιν τοῖς ἀντικειμένοις.

πρὶν ἢ τὴν ὠδίνουσαν τεκεῖν͵ πρὶν ἐλθεῖν τὸν πόνον τῶν ὠδίνων͵

ἐξέφυγεν καὶ ἔτεκεν ἄρσεν
. 

τίς ἤκουσεν τοιοῦτο͵ καὶ τίς ἑώρακεν οὕτως;

ἦ ὤδινεν γῆ ἐν μιᾷ ἡμέρᾳ͵ ἢ καὶ ἐτέχθη ἔθνος εἰς ἅπαξ;

ὅτι ὤδινεν καὶ ἔτεκεν Σιὼν τὰ παιδία αὐτῆς.

Ἐγὼ δὲ ἔδωκα τὴν προσδοκίαν ταύτην͵ καὶ οὐκ ἐμνήσθης μου͵ εἶπεν κύριος.

οὐκ ἰδοὺ ἐγὼ γεννῶσαν καὶ στεῖραν ἐποίησα; εἶπεν ὁ θεός.

εὐφράνθητι͵ Ἰερουσαλήμ͵ καὶ πανηγυρίσατε ἐν αὐτῇ͵

πάντες οἱ ἀγαπῶντες αὐτήν χάρητε χαρᾷ͵ 

πάντες ὅσοι πενθεῖτε ἐπ΄ αὐτῆς.
Έστω, όμως, και αν ορισμένα στοιχεία της περιγραφής της γυναίκας και του δράκοντα παραπέμπουν σε αντίστοιχα παλαιοδιαθηκικά χωρία και έστω κι αν οι προφητείες στην αποκαλυπτική γραμματεία λαμβάνουν τη μορφή δραματικών εικόνων και παραστάσεων και έστω και, εντούτοις μια σειρά χαρακτηριστικών λεπτομερειών του κεφ. 12 (η αρπαγή του βρέφους, ο διωγμός της γυναίκας) παραμένουν ανεξήγητα βάσει μόνον της παλαιοδιαθηκικής ερμηνείας. 

Αυτό το γεγονός υποχρέωσε άλλους ερμηνευτές να προστρέξουν στην ύστερη ιουδαϊκή και ραβινική γραμματεία. Ο Burch υποστήριξε ότι ο Ιωάννης ως πρότυπό του χρησιμοποίησε το μύθο του πρωτοανθρώπου (Urmensch), τον οποίο άντλησε από τα κείμενα του σαμαριτικού βιβλίου Asativ. Ο Κassing εξήρε το γεγονός της παραλληλότητας του κεφ. 12 με το κουμρανικό ύμνο ΙQH 3, 3-18. Στον ύμνο αυτό ο πιστός Εσσαίος ευχαριστεί το Θεό με τα εξής παραστατικά λόγια: Λύτρωσες την ψυχή του δούλου σου, γιατί δεν με πρόσεξαν και έβαλαν την ψυχή μου σε πλοίο στα βάθη της θαλάσσης και ως πόλη οχυρωμένη ενώπιον του εχθρού. Και έπεσα σε θλίψη σαν τη γυναίκα που γεννά τον πρωτότοκό της, γιατί έφτασαν σ' αυτήν οι πόνοι. Οι δυνατοί πόνοι της γέννας ήλθαν στη μήτρα της εγκυμοσύνης της, γιατί ήλθαν στους πόνους του θανάτου. Η τίκτουσα πονάει γιατί με πόνους του Άδη θα εξέλθει και θα γεννηθεί άνδρας. Από το πόνο της εγκυμοσύνης άρχισαν οι συμφορές, οι πόνοι της γέννας και οι πόνοι της εγκυμοσύνης. Κατά δε το χρόνο της γέννησής του, οι πόνοι θα γίνουν αισθητοί στην μήτρα της εγκυμοσύνης και η ανομία θα γίνει ως πόνος δυνατός και θα γεννηθεί καταστροφή και σεισμός (μτφρ. Γ. Γρατσέα). Η ομοιότητα του ύμνου της κοινότητας του Κουμράν όσον αφορά στις εσχατολογικές ωδίνες του αληθούς εσχατολογικού λαού του Θεού με τις ωδίνες της γυναίκας του κεφ. 12 είναι εμφανής. Δεν είναι σίγουρο, όμως, εάν ο θαυμαστός Σύμβουλος του Ησ. 9, ο οποίος αποτελεί και το γόνο της Κοινότητας, ερμηνευόταν στο Κουμράν μεσιακά, όπως ερμηνεύεται στην Αποκ. ο υιός της γυναίκας. Εκτός τούτου υπάρχουν πολλά στοιχεία του κεφ. 12, τα οποία δεν εμπεριέχονται στο 1QH 3. Στο ραβινικό κείμενο Jber II, 4 επίσης περιγράφεται η αρπαγή ενός παιδιού στον ουρανό. Σε ταργκούμ επίσης προσφιλής είναι η ιστορία ότι μια γυναίκα γέννησε ενώ εργαζόταν στα καταναγκαστικά έργα του Φαραώ (Aune). Το νεογνό χάθηκε στη λάσπη και ενσωματώθηκε σε μία πλίνθο. Μεταφέρθηκε όμως στο Θεό και μεταμορφώθηκε στην πλάκα σαπφείρου, η οποία εκτείνεται μπροστά στον επουράνιο θρόνο (Εξ. 24,10).

Το ότι βάσει των παλαιοδιαθηκικών και ιουδαϊκών πηγών δεν βρίσκεται κάποια πάλι ακριβής αντιστοιχία με τα περιγραφόμενα γεγονότα του κεφ. 12, οδήγησε άλλους ερμηνευτές στην αναζήτηση παραλλήλων στον ελληνιστικό κόσμο. Ο Gunkel στο μεγαλειώδες έργο του Δημιουργία και Χάος (Schöpfung und Chaos) υποστήριξε ότι πίσω από το Απ. 12 κρύβεται ο αντίστοιχος βαβυλωνιακός μύθος και ότι η γυναίκα του κεφ. 12 ταυτίζεται με τη βαβυλωνιακή θεά Damkina, το παιδί στο νεαρό θεό Μαρδούκ, ενώ ο δράκοντας στο θαλάσσιο τέρας Τιαμάτ. Στον αντίστοιχο ιρανικό εμπλέκονται η μεγάλη βασιλική Δόξα και οι θεοί Οrmuzd και Ahriman. Ο Βοusset ανέτρεξε στην αιγυπτιακή μυθολογία. Η Ίσιδα, η οποία συχνά εικονίζεται σε παραστάσεις της εποχής έχουσα επικεφαλής τον Ρα/Ήλιο, γεννά στη Νήσο Χεμίς του Δέλτα του Νείλου, καταδιωκόμενη από το δράκοντα Τυφώνα/Seth, το θεό-ήλιο Ώρο, ο οποίος όταν μεγαλώνει συντρίβει το δράκοντα. Αυτονομάζεται ως ἐγώ εἰμι πᾶν τὸ γεγονὸς καὶ ὂν καὶ ἐσόμενον καὶ τὸν ἐμὸν πέπλον οὐδείς πω θνητὸς ἀπεκάλυψεν (Πλουτ. Περί Ίσιδ. 354). ο Toulleaux επικαλείται μια φρυγική πηγή με πρωταγωνίστρια την Κυβέλη. Ως αντίστοιχο της γυναίκας θεωρεί τις θεές Κυβέλη-Ρέα-Λητώ. Η Collins θεωρεί ότι στο κεφ. 12 αυτό απηχείται ο δημοφιλής ελληνικός μύθος της γεννήσεως του Απόλλωνα από τη Λητώ και η σύγκρουσή τους με τον Πύθωνα, ο οποίος ήταν πολύ διαδεδομένος στο ελληνιστικό περιβάλλον των επτά μικρασιατικών Εκκλησιών. Η Λητώ συλλαμβάνει από τον Δία τον Απόλλωνα. Ο Πύθωνας καταλαβαίνει ότι το παιδί, το οποίο θα γεννηθεί, θα σφετεριστεί την αρχηγία του μαντείου των Δελφών. Γι' αυτό καταδιώκει τη Λητώ, η οποία όμως με τη βοήθεια του Ποσειδώνα γεννά τον Απόλλωνα και την Άρτεμη στη Δήλο. Ο Απόλλωνας συντρίβει τελικά το τέρας Πύθωνα. Ο P. H. D. Saffrey, Relire l’ Apocalypse a Patmos, RB 92 (1975) 385-417 επί τη βάσει επιγραφής απέδειξε ότι προκειμένου να αιτιολογηθεί η λατρεία της Αρτέμιδος στην Πάτμο κυκλοφορούσε παραλλαγή του παραπάνω μύθου ο οποίος πρόβαλλε ως καταφύγιο το συγκεκριμένο αιγαιοπελαγίτικο νησί, όπου και εξορίστηκε ο Ιωάννης.
Ο Boll συμφωνώντας με την αιγυπτιακή προέλευση του κεφ. 12 υπογράμμισε ιδιαίτερα τα αστρολογικά στοιχεία του κεφαλαίου αυτού. Η γυναίκα αντιστοιχεί στο ζώδιο Παρθένος, ενώ ο Δράκοντας στον αστρικό σχηματισμό της Ύδρας. Σύμφωνα με το Βoll ο αιγυπτιακός μύθος της Ίσιδος, του Οσίριδος και του Ώρου είχε συνδεθεί με τα αστρολογικά πρωτότυπα, ήδη προτού συγγραφεί η Αποκ., στο ελληνιστικό Περιβάλλον. Με τη θέση του Βoll συμφώνησε πρόσφατα ο Bergermeier με τη διαφορά ότι αντί της αντιστοιχίας Ύδρας και δράκοντα πρότεινε την αντιστοιχία Άρκτου και δράκοντα.
Δε μπορεί να αμφισβητηθεί η ομοιότητα του κεφ. 12 με το Μύθο της Γεννήσεως ενός Θεού και της συντριβής του Δράκοντα από Αυτόν, ο οποίος προσπαθούσε να ερμηνεύσει το φαινόμενο της εναλλαγής Χειμώνα και Ανοίξεως ή Νυκτός και Ημέρας, γι’ αυτό και ήταν πολύ διαδεδομένος στη λεκάνη της Μεσογείου: Πρέπει να καταλάβει κανείς ότι για τον πρωτόγονο γεωργό το άνοιγμα της γης με το άροτρο και η εξημέρωση ζώων ιερών δεν ήταν απλά μια απασχόληση του νοικοκυριού, αλλά μια ιερατική υπηρεσία/ λειτουργία στο μεγάλο Μυστήριο της αναπαραγωγής και αυξήσεως της Μητέρας Φύσης, το οποίο αποτελεί πρόδρομο της ανάστασης του Υιού του Θεού, ο οποίος ο ίδιος είπε στους Έλληνες το ‘ἐὰν μὴ ὁ σίτος πεσών εἰς τὴν γῆν ἀποθάνει’. Στο βάθος των μητρικών αυτών θρησκειών βρίσκεται η νοσταλγική κραυγή του ανθρώπινου πόνου για τη μάνα. η Εύα η αμαρτωλή, που απατημένη από τις μαγείες του φιδιού για τη γονιμότητα, τριγυρνά με θρήνους την ανθρωπότητα και ζητά το Σωτήρα και το πρότυπό της της Παρθένο. Ο χριστιανισμός, που δεν απορρίπτει τίποτε φυσικό και γνήσιο, έσωσε την πιο ανθρώπινη από όλες τις νοσταλγίες από τον εκφυλισμό και την βεβήλωση, τιμώντας την Παρθένο ως Θεοτόκο ιδιαίτερα στην Δ’ Οικουμενική Σύνοδο, που έγινε, όχι τυχαία, στην πόλη/Μητρόπολη της θεάς Αφροδίτης, την Έφεσο (Holzner)
.

Ορθά ο Bergmeier (Altes und Neues zur ‘Sonnenfrau am Himmel’) υποστηρίζει ότι μεταξύ του μύθου και όσων περιγράφει το κεφ. 12, υπάρχουν οι εξής διαφορές:
α) Ο υιός της Γυναίκας δεν αποτελεί ενσάρκωση του Ηλίου, ο οποίος καθημερινά πεθαίνει (κατά τη δύση του, το «βασίλεμά» του) και ανίσταται (κατά την ανατολή του), αλλά μορφή μεσιακή. Το κεφ. 12 δεν περιγράφει μυθικά την εναλλαγή φωτός και σκότους ή βλαστήσεως και ξηρασίας, αλλά το ιστορικό γεγονός της υψώσεως του Ι. Χριστού δια του Σταυρού και της Αναστάσεως στον Θεό -Πατέρα και της συντριβής του Σατανά.
β) Η σωτηρία του παιδιού προηγείται της φυγής της γυναίκας σε ασφαλές τόπο, κάτι το οποίο συμβαίνει στο Μύθο αντίστροφα. Η σωτηρία επιτυγχάνεται στην Αποκ. διά της αρπαγής του παιδιού στον Ουρανό, ενώ η γυναίκα διασώζεται, καταφεύγοντας όχι σε ένα νησί ή στο δέλτα κάποιου ποταμού, αλλά στο «φροντιστήριο της ερήμου», όπου ο Ισραήλ βίωσε την προστασία του Γιαχβέ.

γ) Επιπλέον η συντριβή του Δράκοντα γίνεται από τον αρχιστράτηγο Μιχαήλ και όχι τον Υιό της Γυναίκας. 

Πρέπει να σημειωθεί ότι στα ελληνιστικά χρόνια εκτός από τον μύθο της σύγκρουσης, κυκλοφορούσαν και αφηγήσεις οι οποίες πρόβαλλαν τη σύλληψη μεγάλων ανδρών (όπως του Αλεξάνδρου και του Οκταβιανού) από την ένωση της γυναίκας με τον όφι (Πλούτ. Αλέξ. 2. Σουητ. Αύγ. 94). πιστεύω ότι είναι ότι ο μύθος αυτός έφτασε στον Ιωάννη έχοντας υποστεί ιουδαϊκή επεξεργασία (interpretatio Iudaica).

Στην πρώτη Ενότητα ο Ιωάννης βλέπει δύο σημεία στον ουρανό
, εκ των οποίων το πρώτο προδίδει αρμονία ενώ το δεύτερο το χάος. Το πρώτο, το οποίο παρουσιάζεται (όπως και η κιβωτός στο 11, 19) με το «αποκαλυπτικό» ρήμα ὢφθη και χαρακτηρίζεται ως μέγα (στ. 1) ταυτίζεται με μια λαμπρή αλλά και ταυτόχρονα ωδίνουσα γυναίκα. Ο συνδυασμός σημείου και γυναίκας ανακαλεί στη μνήμη του αναγνώστη το σημείο της εκ παρθένου γέννησης, το οποίο έδωσε ο Θεός διά του προφήτη Ησαΐα στον Άχαζ (7, 17). Αξιοσημείωτο είναι το γεγονός ότι η γυναίκα στην Αποκ. (όπως και στο Μιχαία) παρά τον αντιθετικό παραλληλισμό με την Πόρνη, δεν ονομάζεται Παρθένος. το δεύτερο σημείο είναι ο δράκοντας, ο οποίος είναι πυρρός και μέγας (στ. 3). Σημειωτέον ότι ο ίδιος ο Ιησούς αρνήθηκε να πραγματοποιήσει σημείο στον ουρανό (Μτ. 16, 1-4), μη ικανοποιώντας την απαίτηση των Ιουδαίων, οι οποίοι σημεῖον αἰτοῡσιν (Α΄ Κορ. 1, 22). 

Ο ήλιος, η σελήνη και τα δώδεκα άστρα, τα οποία κοσμούν τη γυναίκα, εξαίρουν το θεϊκό της μεγαλείο. Σύμφωνα με τον Προοιμιακό Ψ. 103 (104), 2, ο οποίος πιθανότατα διαβαζόταν στην εσπερινή λατρεία του Ναού, ο Γιαχβέ είναι ο ο ἀναβαλλόμενος φῶς ὡς ἱμάτιον. Στην ίδια την Αποκ. ο Ι. Χριστός, ο ισχυρός Άγγελος αλλά και ο ίδιος ο Θεός συνδέονται άρρηκτα με το φως του ηλίου (1, 16. 10, 1. 21, 17). Ίσως στο νου του συγγραφέως της Αποκ. βρίσκεται το όραμα του Ιωσήφ, το οποίο προαναγγέλλει την ανάρρησή του μέσω οδυνών στο βασιλικό αξίωμα της Αιγύπτου: Ἰδοὺ ἐνυπνιασάμην ἐνύπνιον ἕτερον͵ ὥσπερ ὁ ἥλιος καὶ ἡ σελήνη καὶ ἕνδεκα ἀστέρες προσεκύνουν με (Γεν. 37). Ο «πάγκαλος» Ιωσήφ, όπως αποδεικνύει και το σχετικό μυθιστόρημα με την Ασινέθ, αποτέλεσε τύπο του εκλεκτού λείμματος και συνδέθηκε αργότερα και με το Μεσσία του Πάθους. Ταυτόχρονα ανακαλείται και μια γυναικεία μορφή: η Σουλαμίτιδα του Άσματος Ασμάτων: Τίς αὕτη ἡ ἐκκύπτουσα ὡσεὶ ὄρθρος͵ καλὴ ὡς σελήνη͵ ἐκλεκτὴ ὡς ὁ ἥλιος (6, 10). Και η Νύμφη αυτή του Σολομώντα ερμηνεύτηκε αλληγορικά ως ο εκλεκτός λαός από το ραβί Ακίβα. Η Σοφία του Θεού είναι  εὐπρεπεστέρα ἡλίου καὶ ὑπὲρ πᾶσαν ἄστρων θέσιν (Σοφ. Σολ. 7, 29). Ο Μωυσής κατεβαίνοντας από το Σινά εξέπεμπε τη λάμψη του ηλίου και της σελήνης (Εξ. 32).
Ίσως επιπλέον ο ήλιος, η σελήνη και οι δώδεκα αστέρες υπογραμμίζουν την ιερατική και βασιλική ιδιότητα της γυναίκας. Στη Διαθ. Νεφθαλείμ (12, 5) με τον ήλιο και τη σελήνη συνδέονται ο Λευί και ο Ιούδας. Σύμφωνα με το Φίλωνα, ο δύο λίθοι στις επωμίδες του αρχιερατικού ενδύματος απεικόνιζαν αυτούς τους δύο φωστήρες τους μεγάλους, ενώ οι δώδεκα πολύτιμοι λίθοι του Εφώδ δεν αντιστοιχούσαν μόνο στο δωδεκάφυλο αλλά και στο ζωδιακό κύκλο (Βίος Μωυσ. 2, 122-26). Την κοσμολογική σημασία του αρχιερατικού ενδύματος επιβεβαιώνει και ο Ιώσηπος (Αρχ. 3, 179-87). Στην περίπτωση της γυναίκας οι δώδεκα αστέρες πιθανότατα συνδέονται είτε με τις δώδεκα Ισραηλιτικές φυλές είτε με τους δώδεκα αποστόλους. 

Ίσως μάλιστα η αντιπαράθεση γυναίκας και δράκοντα να ανακαλούσε στη μνήμη των ακροατών την επουράνια αντιπαράθεση του αρχιερέως Ιησού, ως εκπροσώπου του λαού, με τον αντικείμενο Σατανά στο Ζαχ. 4 (πρβλ. Ιούδα 9). Σε αντίθεση προς τη γυναίκα της Αποκ. ο αρχιερέας μετά την αιχμαλωσία, είναι ενδεδυμένος ρυπαρά ιμάτια. Μόνον μετά την επιτίμηση του Σατανά, την παρέμβαση του Κυρίου παντοκράτορος και τη διαμεσολάβηση του αγγέλου του Κυρίου λαμβάνει και πάλι τα αρχιερατικά και πολιτικά του insignia καθώς και την υπόσχεση για την έλευση του Βλαστού (της Ανατολής. Ο΄).
Όπως συμβαίνει και με το Αρνίο, η γυναίκα δε χαρακτηρίζεται μόνον από σύμβολα δόξας, όπως συνέβαινε με τις περισσότερες παραστάσεις της Μεγάλης Μητέρας της λεκάνης της Μεσογείου, αλλά και χαρακτηριστικά ωδίνων: κράζει ὠδίνουσα καὶ βασανιζομένη τεκεῖν (στ. 2)
. Είναι η μοναδική φορά που στην Α.Γ. χρησιμοποιείται το βασανιζομένη, για πόνους τοκετού. Οι πόνοι της γέννας συχνά χρησιμοποιούνται από τους Προφήτες στην Π.Δ. για να περιγραφούν τα δεινά της θυγατέρας Σιών, του εκλεκτού λαού, ο οποίος αν και σύρεται αιχμάλωτος μέσω της ερήμου στη δουλεία, λυτρώνεται τελικά από τον Κύριο. Πρβλ. Μιχ. 4, 10: ὤδινε καὶ ἀνδρίζου καὶ ἔγγιζε͵ θύγατερ Σιών͵ ὡς τίκτουσα· διότι νῦν ἐξελεύσῃ ἐκ πόλεως καὶ κατασκηνώσεις ἐν πεδίῳ καὶ ἥξεις ἕως Βαβυλῶνος· ἐκεῖθεν ῥύσεταί σε καὶ ἐκεῖθεν λυτρώσεταί σε κύριος ὁ θεός σου ἐκ χειρὸς ἐχθρῶν σου (πρβλ. επίσης Ησ. 21, 3. Ιερ. 4, 31. 30, 6. Σοφ. Σιρ. 48, 19-21). Στο κατά Ιωάννη ο φόβος των μαθητών κατά τη διάρκεια της Υψώσεως-Σταυρώσεως του διδασκάλου τους παρομοιάζεται με τη λύπη που έχει η γυνή όταν τίκτη (Ιω. 16, 21). Η ίδια η ανάσταση του Ι. Χριστού περιγράφεται ως λύσις των ὠδίνων τοῦ θανάτου (Πρ. 2, 24), ενώ με πόνους τοκετού παρομοιάζεται η πνευματική πατρότητα και η ποιμαντική μέριμνα του απ. Παύλου προκειμένου να μορφωθεί ο Χριστός στα πνευματικά του παιδιά (Γαλ. 4, 19).
ο Ιωάννης έχει επηρεαστεί από την κεντρική περικοπή (της Αποκαλύψεως) του Ησαΐα (26, 17-19), η οποία στη μετάφραση των Ο΄ αποκτά μεσιακό χαρακτήρα: καὶ ὡς ἡ ὠδίνουσα ἐγγίζει τοῦ τεκεῖν καὶ ἐπὶ τῇ ὠδῖνι αὐτῆς ἐκέκραξεν͵ οὕτως ἐγενήθημεν τῷ Ἀγαπητῷ σου διὰ τὸν φόβον σου͵ κύριε. Ἐν γαστρὶ ἐλάβομεν καὶ ὠδινήσαμεν καὶ ἐτέκομεν· πνεῦμα σωτηρίας σου ἐποιήσαμεν ἐπὶ τῆς γῆς. Ἀλλὰ πεσοῦνται οἱ ἐνοικοῦντες ἐπὶ τῆς γῆς. Ἀναστήσονται οἱ νεκροί͵ καὶ ἐγερθήσονται οἱ ἐν τοῖς μνημείοις͵ καὶ εὐφρανθήσονται οἱ ἐν τῇ γῇ· ἡ γὰρ δρόσος ἡ παρὰ σοῦ ἴαμα αὐτοῖς ἐστιν͵ ἡ δὲ γῆ τῶν ἀσεβῶν πεσεῖται [Πρβλ. Μασ: καθώς η ετοιμόγεννη σαν έρθει η ώρα της πάνω στους πόνους της συστρέφεται κι αγκομαχάει, έτσι και μεις γίναμε μπρος σου Κύριε. Και εμείς εγκυμονήσαμε αλλά γεννήσαμε αέρα, στη χώρα δε μπορέσαμε να φέρουμε τη σωτηρία, ούτε καινούργιους κατοίκους για τη γη]. Στη συνέχεια μάλιστα της Αποκ. του Ησαΐα έχουμε συνδυασμό των εσχατολογικών ωδίνων με την υπόσχεση της Αναστάσεως και της σφαγής του φιδιού που συστρέφεται και ξεφεύγει, του δράκοντα της θάλασσας, του Λεβιάθαν (27, 1): Τῇ ἡμέρᾳ ἐκείνῃ ἐπάξει ὁ θεὸς τὴν μάχαιραν τὴν ἁγίαν καὶ τὴν μεγάλην καὶ τὴν ἰσχυρὰν ἐπὶ τὸν δράκοντα ὄφιν φεύγοντα͵ ἐπὶ τὸν δράκοντα ὄφιν σκολιὸν καὶ ἀνελεῖ τὸν δράκοντα. 
Με αυτόν το δράκοντα (<δέρκομαι: διακρίνω, παρατηρώ
 και μεταφορικώς λάμπω) ταυτίζεται το δεύτερο σημείο. Και αυτό εντοπίζεται στον Ουρανό, εισάγεται με το σημαντικό και ιδού, έπεται όμως του ὤφθη και δε χαρακτηρίζεται ως μέγα, αλλά ταυτίζεται με Ον μέγα. ο δράκων, που αποτελούσε κύριο όνομα του αστερισμού του Βορρά και του εν μέρει υποχθόνιου ποταμού Ορόντη στη Μ. Ασία, σύμφωνα με τον Αρτεμίδωρο, συμβολίζει την ισχύ του βασιλέα, τη μακρά διάρκεια του χρόνου, τον πλούτο και όλους τους ειδωλολατρικούς θεούς: Δράκων 1/ βασιλέα σημαίνει διὰ τὸ δυνατὸν [καὶ ἄρχοντα] καὶ 2/ χρόνον διὰ τὸ μῆκος καὶ διὰ τὸ ἀποδιδύσκεσθαι τὸ γῆρας καὶ πάλιν νεάζειν· τὸ γὰρ αὐτὸ καὶ τῷ χρόνῳ συμβέβηκε κατὰ τὰς τοῦ ἔτους ὥρας [γηρᾶν τε καὶ νεάζειν]· καὶ 3/ πλοῦτον καὶ χρήματα διὰ τὸ ἐπὶ θησαυροὺς ἱδρύεσθαι͵ καὶ 4/ θεοὺς πάντας͵ οἷς ἐστιν ἱερός. εἰσὶ δὲ οἵδε Ζεὺς Σαβάζιος, ῞Ηλιος, Δημήτηρ καὶ Κόρη Ἑκάτη, Ἀσκληπιὸς, ῞Ηρωες. ἐπειδὰν οὖν προσίῃ [ἢ] καὶ διδῷ τι ἢ λέγῃ καὶ τὸ μὴ ἄγριον διὰ τῆς γλώσσης ἐμφαίνῃ͵ ἀγαθὰ μεγάλα σημαίνει ἀπὸ τῶν εἰρημένων ἢ διὰ τοὺς εἰρημένους [θεοὺς ἢ δαίμονας]· τὰ δὲ ἐναντία πράττων πονηρός (Ονειροκριτικά 2, 13). Ενσαρκώνει δηλ. όλα τα ιδεώδη του ελληνορωμαϊκού κόσμου.
ο δράκοντας Λεβιάθαν (litanu- liwyatan< lawiza = συστρεφόμενος), το μέγα κήτος (Ιώβ 3, 8), ὃν ἒπλασεν [Γιαχβέ] ἐμπαίζειν αὐτῷ (Ψ. 103 [104], 26), ήταν γνωστός από τα ουγαριτικά κείμενα και αναφέρεται σε ψαλμικά χωρία, τα οποία περιγράφουν τη Δημιουργία (Ψ. 73 [74], 13-14. πρβλ. Ιώβ 7, 12. 41, 1-11. 26, 12-13. Ψ.88 [89], 11). Σχετικά με την ταυτότητα του Λεβιάθαν
 έχει δοθεί η φυσιοκρατική ερμηνεία, που τον ταυτίζει με τον κροκόδειλο (Ιώβ 40, 25-7), η μυθική, η οποία τον εκλαμβάνει ως προσωποποίηση της θάλασσας, τον πρωταρχικό Ωκεανό/Πόντο που αντιστρατεύεται στο Θεό-Δημιουργό και άρα σύμβολο του χάους (Νουν = μη ον), και η ιστορική σύμφωνα με την οποία το μυθικό τέρας αποτελεί ενσάρκωση της κοσμοκράτειρας δυνάμεως. Έτσι χαρακτηρίζονται οι αντίθεες υπερδυνάμεις Αίγυπτος (Ιεζ. 29, 3-5. 32, 2-8) και Βαβυλώνα (Ιεζ. 51, 39), οι οποίες κατατροπώνονται (Ησ. 27, 1 σε συνδυασμό με το στ. 7). σύμφωνα άλλωστε με το Ιώβ 41, 26, ο Λεβιάθαν είναι βασιλεύς των κατοίκων του χώματος και των αλαζόνων βασιλέων, ενώ το Ταργκούμ του Ησαΐα συνδέοντας το 27, 1 με το στ. 7 μετέφραζε το πρώτο ως εξής: τον καιρόν εκείνον θα καταδιώξει ο Κύριος με την μάχαιρά του την μεγάλην και την σκληρή και την ισχυρή τον βασιλέα, ο οποίος υψώθηκε ως ο Φαραώ ο βασιλεύς ο πρώτος και τον βασιλέα, ο οποίος υπερηφανεύθηκε ως ο Σεναχερὶβ ο βασιλεύς ο δεύτερος και θα φονεύσει τον βασιλέα, ο οποίος επήρθη ως ο δράκων ο εν τη θαλάσση.

Στα υστεροϊουδαϊκά κείμενα (Αποκ. Ηλία 3, 33. Διαθ. Ασήρ 7, 3) αυτός ο βασιλεύς πάντων τῶν ἐν τοῖς ὓδασι (Ιώβ 41, 25-26. Ο’) αποτελεί το πρώτο ζώο το οποίο έπλασε ο Θεός την πέμπτη ημέρα της δημιουργίας, είναι γένους θηλυκού και κατοικεί στα βάθη της θάλασσας (Α’ Ενώχ 60, 7-9. 24). Ονομάζεται και Ραάβ και σύμφωνα με μια εκδοχή μετά τη συντριβή του τεμαχίστηκε, προκειμένου να αποτελέσει την πρώτη ύλη της Δημιουργίας (Ησ. 51, 9). Και ο Λεβιάθαν αλλά και ο Βεχεμώθ ετοιμάζονται για το εσχατολογικό δείπνο των εκλεκτών (συρ. Βαρούχ 29, 4. Δ’ Έσδρ. 6, 49-52). Στο Δευτεροκανονικό Βηλ (=Μαρδούκ) και Δράκων, ο Μέγας Δράκων λατρεύεται από τους Βαβυλωνίους ως θεός ζων. Ο Δανιήλ, κατόπιν αδείας του Κύρου, δεν τον θανατώνει διά μαχαίρας ή ράβδου, αλλά διά της σοφίας του, γι΄ αυτό και ρίπτεται στο λάκκο των λεόντων. Στους Ψαλμούς Σολομ. (2, 25-29) με το δράκοντα ταυτίζεται ο Ρωμαίος Πομπήιος. Δεν αποκλείεται μάλιστα ο δράκοντας να αποτελούσε έμβλημα των ρωμαϊκών λεγεώνων (Ford). Στην Αποκ., όμως, άμεσο πολιτικό συμβολισμό έχουν τα θηρία (13, 1) και όχι ο δράκοντας, ο οποίος ταυτίζεται με την ύψιστη δύναμη του κακού. το Σατανά (12, 9). 
Ο δράκων χαρακτηρίζεται ως πυρρός διὰ τὸ φονικὸν αὐτοῦ (Ιλ. 2, 308: δράκων δαφοινός πρβλ. Ιω. 8, 44. Α’ Ιω. 3, 12) και ανακαλεί το δεύτερο θανατηφόρο ίππο και τον αλληλοσπαραγμό που προκαλεί στη γη (6, 4). Το κόκκινο και το πορφυρούν αποτελούν επίσης αγαπητά χρώματα της Πόρνης (17, 3 κε.). Όπως σημειώνει ο Πλούταρχος, οι Αιγύπτιοι ιστορούν τὸν Τυφῶνα τῇ χρόα πυρρόν (Περί Ίσιδος 22 [359Ε])
. Ίσως πίσω από αυτόν το χαρακτηρισμό να κρύβεται η προφητεία του Ησ. 14, 29: γιατί από το πτώμα του φιδιού θα βγει μια έχιδνα κι από το αβγό της θα βγει φλογερός δράκοντας φτερωτός (Μασ.). Υπήρχε μάλιστα η παράδοση ότι στην έρημο ζούσαν θανατηφόροι ιπτάμενοι πύρρινοι όφεις (Ησ. 30, 6. Αρ. 21, 6. Δτ. 8, 25).  Σίγουρα το χρώμα του τον συνδέει άμεσα με το πυρ, το οποίο θα αποτελέσει και τον τόπο της καταδίκης του: καὶ ὁ διάβολος ὁ πλανῶν αὐτοὺς ἐβλήθη εἰς τὴν λίμνην τοῦ πυρὸς καὶ θείου ὅπου καὶ τὸ θηρίον καὶ ὁ ψευδοπροφήτης, καὶ βασανισθήσονται ἡμέρας καὶ νυκτὸς εἰς τοὺς αἰῶνας τῶν αἰώνων (20, 10)

Ο δράκοντας έχει επιπλέον κεφαλάς επτά. Ο Ψαλμωδός ομιλεί στον Ψ. 73 (74), 13-14 για πολλές κεφαλές, κάτι το οποίο θα μπορούσε να συσχετιστεί με τον αριθμό επτά. Επτακέφαλο δράκοντα συναντάμε στην Ωδ. Σολ. 22, 4 (πρβλ. Διαθ. Αβραάμ 17, 12-19), όπου ο Ι. Χριστός ευχαριστεί το Θεό, διότι του έδωσε τη δύναμη να τον καταβάλλει. Το πολυκέφαλο οφιόμορφο τέρας παραπέμπει στη Λερναία Ύδρα ή τη Μέδουσα, την οποία τιθάσευσε ο προσφιλής στα ελληνιστικά χρόνια Ηρακλής (Απολλοδ. Βιβλιοθ. V 11-12). Τα δέκα κέρατα συμβολίζουν το μέγεθος της αντίθεης δυνάμεως (Δν. 7, 7. 20. 24)
, ενώ τα επτά διαδήματα την εξουσία του δράκοντα επί των βασιλείων της γης (πρβλ. Λκ. 4, 6. Ιω.12, 31. 14, 30. 16, 11). Αυτά δε διευκρινίζεται αν ήταν χρυσά (όπως αυτά των βασιλέων) βρίσκονται πάνω στις κεφαλές και όχι στα κέρατα του αντίθεου όντος, όπως αντιστρόφως συμβαίνει με το Θηρίο. 

Ενώ η γυναίκα προβάλλεται σε αρμονία με τα ουράνια σώματα, έχουσα ως στέφανο τους αστέρες, ο δράκοντας και αλλόκοτη μορφή παρουσιάζει και προξενεί κοσμική καταστροφή, κάτι που απαντά και στην ελληνική παράδοση αναφορικά με τον Τυφώνα (πρβλ. Νόννος, Διονυσ. 1. 163-4. 180-1). Η ουρά του σύρει το 1/3 των αστέρων, κάτι που στο Δανιήλ προξενεί το μικρό κέρας του τράγου (ο διάδοχος του Μεγ. Αλεξάνδρου Αντίοχος ο Επιφανής 8, 10) και αναφέρεται σε εκείνους που υποκύπτουν στη λατρεία του Διός. Η πτώση των αστέρων, η οποία έχει ήδη επαναληφθεί στην Αποκ. με την έκτη σφραγίδα και την τέταρτη σάλπιγγα όπου επίσης καταβαραθρώνεται τὸ τρίτον τῶν ἀστέρων (9, 15. 18), έχει ερμηνευθεί είτε ως παρεπόμενο του τεραστίου μεγέθους του δράκοντα, είτε ως σύμβολο κάποιου αστρικού κενού στον ουρανό είτε ως πτώση των αγγέλων (τοὺς μὴ τηρήσαντες τὴν ἑαυτῶν ἀρχήν. Ιουδ. 6. Α’ Ενώχ 6-11) είτε ως σύμβολο της αρχής της εσχατολογικής εποχής (6, 13. 8, 10-12), είτε ως διωγμός των εκλεκτών οι οποίοι λάμπουν ως αστέρες (Δν. 12). Οι Πατέρες την είχαν ταυτίσει με την εσχατολογική πτώση πολλών δικαίων, οι οποίοι παρασύρονται από τις μεθοδείες του Πονηρού.

Το ἕστηκεν ἐνώπιον τῆς γυναικὸς τῆς μελλούσης τεκεῖν͵ ἵνα ὅταν τέκῃ τὸ τέκνον αὐτῆς καταφάγῃ του δράκοντα θυμίζει ανάλογη εικόνα στον προφ. Ιερεμία (51, 34), όπου ο Ναβουχοδονόσωρ καταπίνει την Ιερουσαλήμ. Η αντιπαράθεση γυναίκας και δράκοντα ανακαλεί τη συνάντηση του όφι με την «εικόνα του Θεού» την Εύα στον κήπο της Εδέμ (Γεν. 3)
, ενώ η συντριβή της κεφαλής του δράκοντα αποτελεί εκπλήρωση του Πρωτευαγγελίου (Γεν. 3, 15. πρβλ. Ρωμ. 16, 20: ὁ δὲ θεὸς τῆς εἰρήνης συντρίψει τὸν σατανᾶν ὑπὸ τοὺς πόδας ὑμῶν ἐν τάχει). Ο Ευσ. Καισαρείας στην ευαγγελική Προπαρασκευή γράφει τα εξής αποκαλυπτικά σχετικά με την ανατολική άποψη περί της φύσης του δράκοντος - όφεος: τὴν μὲν οὖν τοῦ δράκοντος φύσιν καὶ τῶν ὄφεων αὐτὸς ἐξεθείασεν ὁ Τάαυτος καὶ μετ΄ αὐτὸν αὖθις Φοίνικές τε καὶ Αἰγύπτιοι· πνευματικώτατον γὰρ τὸ ζῷον πάντων τῶν ἑρπετῶν καὶ πυρῶδες ὑπ΄ αὐτοῦ παρεδόθη· παρ΄ ὃ καὶ τάχος ἀνυπέρβλητον διὰ τοῦ πνεύματος παρίστησιν͵ χωρὶς ποδῶν τε καὶ χειρῶν ἢ ἄλλου τινὸς τῶν ἔκτοθεν͵ δι΄ ὧν τὰ λοιπὰ ζῷα τὰς κινήσεις ποιεῖται· καὶ ποικίλων σχημάτων τύπους ἀποτελεῖ καὶ κατὰ τὴν πορείαν ἑλικοειδεῖς ἔχει τὰς ὁρμὰς ἐφ΄ ὃ βούλεται τάχος. καὶ πολυχρονιώτατον δέ ἐστιν οὐ μόνον τε ἐκδυόμενον τὸ γῆρας νεάζειν͵ ἀλλὰ καὶ αὔξησιν ἐπιδέχεσθαι μείζονα πέφυκεν· καὶ ἐπειδὰν τὸ ὡρισμένον μέτρον πληρώσῃ͵ εἰς ἑαυτὸν ἀναλίσκεται͵ ὡς ἐν ταῖς ἱεραῖς ὁμοίως αὐτὸς ὁ Τάαυτος κατέταξεν γραφαῖς. διὸ καὶ ἐν ἱεροῖς τοῦτο τὸ ζῷον καὶ μυστηρίοις συμπαρείληπται. εἴρηται δὲ ἡμῖν περὶ αὐτοῦ ἐν τοῖς ἐπιγεγραμμένοις Ἐθῶν Ὀθνείων ὑπομνήμασιν ἐπὶ πλεῖον͵ ἐν οἷς κατασκευάζεται ὅτι ἀθάνατον εἴη καὶ ὡς εἰς ἑαυτὸν ἀναλύεται͵ ὥσπερ πρόκειται· οὐ γὰρ θνήσκει ἰδίῳ θανάτῳ εἰ μὴ βίᾳ τινὶ πληγὲν τοῦτο τὸ ζῷον. Φοίνικες δὲ αὐτὸ Ἀγαθὸν Δαίμονα καλοῦσιν. ὁμοίως καὶ Αἰγύπτιοι Κνὴφ ἐπονομάζουσιν· προστιθέασιν δὲ αὐτῷ ἱέρακος κεφαλήν͵ διὰ τὸ πρακτικὸν τοῦ ἱέρακος. καί φησιν Ἐπήεις ἀλληγορῶν (ὁ ὀνομασθεὶς παρ΄ αὐτοῖς μέγιστος ἱεροφάντης καὶ ἱερογραμματεύς͵ ὃν μετέφρασεν Ἄρειος Ἡρακλεοπολίτης) κατὰ λέξιν οὕτως· τὸ πρῶτον ὂν θειότατον ὄφις ἐστὶν ἱέρακος ἔχων μορφήν͵ ἄγαν ἐπίχαρις· ὃς εἰ ἀναβλέψειεν͵ φωτὸς τὸ πᾶν ἐπλήρου ἐν τῇ πρωτογόνῳ χώρᾳ αὐτοῦ· εἰ δὲ καμμύσειεν͵ σκότος ἐγίνετο· ἔμφασιν διδοὺς ὁ Ἐπήεις ὅτι καὶ διάπυρόν ἐστι διὰ τοῦ φάναι διηύγασεν· φωτὸς γὰρ ἴδιόν ἐστι τὸ διαυγάσαι […] ἔτι μὴν οἱ Αἰγύπτιοι ἀπὸ τῆς αὐτῆς ἐννοίας τὸν κόσμον γράφοντες περιφερῆ κύκλον ἀεροειδῆ καὶ πυρωπὸν χαράσσουσιν καὶ μέσα τεταμένον ὄφιν ἱερακόμορφον (καὶ ἔστι τὸ πᾶν σχῆμα ὡς τὸ παρ΄ ἡμῖν Θῆτα)͵ τὸν μὲν κύκλον κόσμον μηνύοντες͵ τὸν δὲ μέσον ὄφιν συνεκτικὸν τούτου Ἀγαθὸν Δαίμονα σημαίνοντες. καὶ Ζωροάστρης δὲ ὁ μάγος ἐν τῇ Ἱερᾷ Συναγωγῇ τῶν Περσικῶν φησι κατὰ λέξιν· Ὁ δὲ θεός ἐστι κεφαλὴν ἔχων ἱέρακος. οὗτός ἐστιν ὁ πρῶτος͵ ἄφθαρτος͵ ἀΐδιος͵ ἀγένητος͵ ἀμερής͵ ἀνομοιότατος͵ ἡνίοχος παντὸς καλοῦ͵ ἀδωροδόκητος͵ ἀγαθῶν ἀγαθώτατος͵ φρονίμων φρονιμώτατος· ἔστι δὲ καὶ πατὴρ εὐνομίας καὶ δικαιοσύνης͵ αὐτοδίδακτος͵ φυσικὸς καὶ τέλειος καὶ σοφὸς καὶ ἱεροῦ φυσικοῦ μόνος εὑρετής.
Ο Δράκοντας μάλιστα θέλει όχι απλώς να νικήσει αλλά να καταφάγει το τέκνο της Γυναίκας (και όχι να το καταπίει όπως στο Ιερ. 28, 34. βλ. 12, 16). Το ίδιο ρήμα χρησιμοποίησε ο Ιωάννης στο κεφ. 10 για τη βρώση του βιβλιαριδίου, που σήμανε την προφητεία για μια ακόμη φορά στα έθνη ενώ στο 20, 9 με αυτό περιγράφεται η πυρπόληση των αντίθεων δυνάμεων. Σημειωτέον ότι σύμφωνα με τον Ιγνάτιο (Εφ. 19) ἔλαθεν τὸν ἄρχοντα τοῦ αἰῶνος τούτου α) ἡ παρθενία Μαρίας καὶ β) ὁ τοκετὸς αὐτῆς ὁμοίως καὶ γ) ὁ θάνατος τοῦ κυρίου,. τρία μυστήρια κραυγῆς ἅτινα ἐν ἡσυχίᾳ θεοῦ ἐπράχθη. πῶς οὖν ἐφανερώθη τοῖς αἰῶσιν ἀστὴρ ἐν οὐρανῷ ἔλαμψεν ὑπὲρ πάντας τοὺς ἀστέρας καὶ τὸ φῶς αὐτοῦ ἀνεκλάλητον ἦν καὶ ξενισμὸν παρεῖχεν ἡ καινότης αὐτοῦ τὰ δὲ λοιπὰ πάντα ἄστρα ἅμα ἡλίῳ καὶ σελήνῃ χορὸς ἐγένετο τῷ ἀστέρι αὐτὸς δὲ ἦν ὑπερβάλλων τὸ φῶς αὐτοῦ ὑπὲρ πάντα ταραχή τε ἦν πόθεν ἡ καινότης ἡ ἀνόμοιος αὐτοῖς. ὅθεν ἐλύετο πᾶσα μαγεία καὶ πᾶς δεσμὸς ἠφανίζετο κακίας. ἄγνοια καθῃρεῖτο παλαιὰ βασιλεία διεφθείρετο θεοῦ ἀνθρωπίνως φανερουμένου εἰς καινότητα ἀἶδίου ζωῆς ἀρχὴν δὲ ἐλάμβανεν τὸ παρὰ θεῷ ἀπηρτισμένον ἔνθεν τὰ πάντα συνεκινεῖτο διὰ τὸ μελετᾶσθαι θανάτου κατάλυσιν (19). 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.
Το γεννηθέν παιδίον χαρακτηρίζεται ως υιός (αρσενικό) άρσεν (ουδέτερο). Στους Ο’ χρησιμοποιείται η φράση έτεκεν άρσενα, όπως και στο στ. 13 (Εξ. 2, 2. Ιερ. 20, 15). Στην Αποκ. χάριν εμφάσεως χρησιμοποιείται ονομαστική. Το υιός δεν αποτελεί πλεονασμό, αλλά σκόπιμη προσπάθεια του Ιωάννη να ανακληθούν συγκεκριμένες μεσιακές Προφητείες και ιδιαίτερα το Ψ. 2, 9 (πρβλ. Ψ. Σολ. 17, 22-24). Αυτός ο εισαγωγικός στον Ψαλτήρα ψαλμός παρά την αντίθετη συνήθεια του Ιωάννη παρατίθεται άμεσα και στο 19, 15, για να εκφράσει την καταλυτική δράση του έφιππου Λόγου, του Βασιλέως των Βασιλέων σε αντίθεση προς την προνοητική του κεφ. 7, όπου επίσης χρησιμοποιείται το ρ. ποιμαίνω. αυτός ο εισαγωγικός στον Ψαλτήρα ύμνος χρησιμοποιείται στο 2, 26 και 19, 15 για να δηλώσει την εσχατολογική δράση του Ι. Χριστού επί των εθνών και τη βασιλική εξουσία των πιστών σε Αυτόν. 

Ο επώδυνος τοκετός του Μεσσία στην Αποκ. δεν πρέπει να ταυτιστεί μόνο με τη γέννησή του στη Βηθλεέμ (όπως αυτή περιγράφεται ιδίως στο κατά Ματθαίον) αλλά κυρίως με τις ωδίνες του σταυρικού θανάτου. Γι’ αυτό και συνδυάζεται άμεσα με την ενθρόνισή Του στον ουρανό
. Ενώ για τους δύο μάρτυρες χρησιμοποιείται το ρ. αναβαίνω (11, 12), για τον Ι. Χριστό χρησιμοποιείται το ρ. αρπάζω κάτι το οποίο υπενθυμίζει την αρπαγή του απ. Παύλου στον Ουρανό (Β’ Κορ. 12, 2.4), καθώς επίσης και την αρπαγή των πιστών στον ίδιο κατά τα Έσχατα (Α’ Θεσ. 4, 4). Η συνέχεια της αρπαγής έχει ήδη περιγραφεί στο κεφ. 5, με τη Μεγάλη Είσοδο του Αρνίου στον Επουράνιο Ναό και την ενθρόνιση, η οποία προϋποτίθεται στο 3, 21. 22, 1 (Ψ. 110, 1. Πρ. 2, 35) με τη χρονική παλινδρομικότητα (flash back) ο Ιωάννης αποσκοπεί στο να διακηρύξει ότι τα Έσχατα έχουν ήδη εγκαινιαστεί στο παρελθόν αλλά και να αιτιολογήσει τη δριμύτητα των διωγμών που υφίστανται οι εκλεκτοί στο παρόν παρά τη συντριβή του Σατανά από τον Ιησού.

Η γυναίκα δραπετεύει στην έρημο όπου βρίσκεται τόπος ετοιμασμένος από τον Θεό (στ. 6. πρβλ. Ιω. 14, 2-3: ἐν τῇ οἰκίᾳ τοῦ πατρός μου μοναὶ πολλαί εἰσιν· εἰ δὲ μή, εἶπον ἂν ὑμῖν ὅτι πορεύομαι ἑτοιμάσαι τόπον ὑμῖν; καὶ ἐὰν πορευθῶ καὶ ἑτοιμάσω τόπον ὑμῖν, πάλιν ἔρχομαι καὶ παραλήμψομαι ὑμᾶς πρὸς ἐμαυτόν, ἵνα ὅπου εἰμὶ ἐγὼ καὶ ὑμεῖς ἦτε)
. Αντιθέτως για το διάβολο σημειώνεται καὶ τόπος οὐχ εὑρέθη (12, 8. 20, 11). Η έρημος, παρότι κατοικητήριο δαιμόνων (Λευ. 6, 10. Τωβ. 8, 3)
, είναι ο χώρος, όπου ο Ισραήλ βίωσε την πρόνοια του Θεού τρεφόμενος από το μάννα. Εκεί δέχτηκε και η διωγμένη Άγαρ την επίσκεψη του θαυμαστού αγγέλου του Κυρίου και γέννησε τον Ισμαήλ (Γεν. 21, 8 κε.). Εκεί οδηγήθηκε ο Ηλίας δυο φορές και συντηρήθηκε με θαυμαστό τρόπο (Γ’ Βασ. 19), ενώ η κοινότητα του Κουμράν εγκαταστάθηκε εκεί προκειμένου να ετοιμάσει την οδό του Μεσσία (Ησ. 40). Με τον ίδιο χώρο και την Αίγυπτο συνδέθηκε η φυγή της Παρθένου και του γεννηθέντος βασιλέως  για να σωθεί από τη μανία του Ηρώδη  (Μτ. 2). Στην έρημο θα οδηγηθεί επιπλέον στο κεφ. 17 ο Ιωάννης για να θεωρήσει μία άλλη γυναίκα την Πόρνη και το κρίμα της. ενώ όμως για την πρώτη ισχύει το Εὐφράνθητι στεῖρα ἡ οὐ τίκτουσα ῥῆξον καὶ βόησον ἡ οὐκ ὠδίνουσα ὅτι πολλὰ τὰ τέκνα τῆς ἐρήμου μᾶλλον ἢ τῆς ἐχούσης τὸν ἄνδρα (Ησ. 54, 1), για τη δεύτερη αντιστρόφως επίκειται η τέλεια ερήμωση. Γενικότερα ο τρόπος που αντιμετωπίζει ο Ιωάννης τη γυναίκα (πρβλ. Ιεζάβελ, Νύμφη – Καινή Ιερουσαλήμ) συμπυκνώνεται στο απόφθεγμα: εκ γυναικός τα κρείττω και εκ γυναικός τα ήσσω. 
Στη δεύτερη Ενότητα εναντίον του Σατανά και της στρατιάς του στρέφεται ο αρχάγγελος Μιχαήλ (Mikha’ el = τις εστίν ως ο Θεός;). Με το να μην παρουσιάζεται ο Ι. Χριστός ως αντίπαλος του δράκοντα, διαφυλάσσεται η αποφατικότητά του. Ο αγώνας παράλληλα μεταξύ των δύο ουρανίων όντων και των αγγέλων αυτών (όπως τρεις φορές σημειώνεται. 12, 9: καὶ οἱ ἄγγελοι αὐτοῦ μετ᾽αὐτοῦ) λαμβάνει και δικανικό χαρακτήρα, καθότι ο Μιχαήλ παραδοσιακά εθεωρείτο ως ο συνήγορος-παράκλητος του Ισραήλ στο επουράνιο δικαστήριο, ενώ ο Σατανάς ως ο κατήγορος. Ο Μιχαήλ, σύμφωνα με το Δν. 8 και 10
, αποτελεί τον αρχιστράτηγο του ισραηλιτικού έθνους (πρβλ. Ιησ. 5, 14 Μασ.. Δν. 8, 11), που αντιστρατεύεται μαζί με το Γαβριήλ τον βασιλέα των Περσών και των Ελλήνων και σύμφωνα με το Α’ Ενώχ 20, 5 τον προστάτη-πάτρωνα όλων των εκλεκτών. Στο Δν. 12, 1 σημειώνονται τα εξής σχετικά με τα τελικά Έσχατα: καὶ ἐν τῷ καιρῷ ἐκείνῳ ἀναστήσεται Μιχαήλ ὁ ἄρχων ὁ μέγας ὁ ἑστηκὼς ἐπὶ τοὺς υἱοὺς τοῦ λαοῦ σου· καὶ ἔσται καιρὸς θλίψεως͵ θλῖψις οἵα οὐ γέγονεν ἀφ΄ οὗ γεγένηται ἔθνος ἐπὶ τῆς γῆς ἕως τοῦ καιροῦ ἐκείνου· καὶ ἐν τῷ καιρῷ ἐκείνῳ σωθήσεται ὁ λαός σου͵ πᾶς ὁ εὑρεθεὶς γεγραμμένος ἐν τῇ βίβλῳ. καὶ πολλοὶ τῶν καθευδόντων ἐν γῆς χώματι ἐξεγερθήσονται͵ οὗτοι εἰς ζωὴν αἰώνιον καὶ οὗτοι εἰς ὀνειδισμὸν καὶ εἰς αἰσχύνην αἰώνιον. καὶ οἱ συνιέντες ἐκλάμψουσιν ὡς ἡ λαμπρότης τοῦ στερεώματος καὶ ἀπὸ τῶν δικαίων τῶν πολλῶν ὡς οἱ ἀστέρες εἰς τοὺς αἰῶνας καὶ ἔτι. Σύμφωνα με την ιουδαϊκή παράδοση, αυτός απέτρεψε τον Αβραάμ από τη θυσία του Ισαάκ (Γεν. 22), διασκόρπισε τα στρατεύματα των Ασσυρίων στο Δ΄ Βασ. 19, 35, ενώ λειτουργούσε και ως ψυχοπομπός των δικαίων (πρβλ. Ιούδα 9) αλλά και ως ιερεύς και κλειδοκράτορας του άνω Ουρανού. Η μάχη του Μιχαήλ εναντίον του δράκοντα, η οποία έχει προϊστορία ήδη από τον Παράδεισο (Βίος Αδάμ 13-14) θα διαδραματιστεί στο τέλος των Εσχάτων με την εμπλοκή μάλιστα στρατευμάτων (19, 19. 20, 1-3). 
Ο διάβολος όχι απλώς ηττάται αλλά βάλλεται στη γη, όπως καταβάλλονται στην Αποκ. και άλλα καταστροφικά όντα. Ενώ η γυναίκα βρήκε τόμο ἡτοιμασμένο, για το Σατανά δεν υπάρχει και δε θα υποάρχει τόπος (πρβλ. 20, 11). Ανακαλείται έτσι το τέλος της μεγάλης φοβερής και υπερφερούς εικόνας του οράματος του Ναβουχοδονόσορα: τότε ἐλεπτύνθησαν εἰς ἅπαξ τὸ ὄστρακον ὁ σίδηρος ὁ χαλκός ὁ ἄργυρος ὁ χρυσὸς καὶ ἐγένοντο ὡσεὶ κονιορτὸς ἀπὸ ἅλωνος θερινῆς καὶ ἐξῆρεν αὐτὰ τὸ πλῆθος τοῦ πνεύματος καὶ τόπος οὐχ εὑρέθη αὐτοῖς καὶ ὁ λίθος ὁ πατάξας τὴν εἰκόνα ἐγενήθη ὄρος μέγα καὶ ἐπλήρωσεν πᾶσαν τὴν γῆν (Δν. 2, 35 [Θ.]). Οι ακροατές συνειδητοποιούν ότι η πτώση του Σατανά-Βελίαρ, την οποία οι Ιουδαίοι προσδοκούσαν στο μέλλον, έχει ήδη πραγματοποιηθεί ένεκα του σωτηριώδους έργου του Ι. Χριστού και του κηρύγματος της βασιλείας (Λκ. 10, 18. Ιω. 12, 31). Ο αφανισμός του όμως δεν είναι ολοκληρωτικός. Ο Σατανάς χάνει τη δύναμή του στον ουρανό, όπου και νύκτα και ημέρα κατηγορούσε τους αδελφούς. Διατηρεί όμως για ελάχιστο χρονικό διάστημα την κυριαρχία του στη γη, μέχρις ότου φυλακιστεί αλυσοδεμένος στην υποχθόνια άβυσσο (κεφ. 20. πρβλ. Μτ. 25, 41)
.
Η λεπτομερής κατονομασία του διαβόλου, όπως και στο 20, 2, σε αντίθεση με το ό,τι συμβαίνει με τον Θεό και τον Ι. Χριστό (19, 12), αποδεικνύει τη λεπτομερή γνώση της φύσεως του και συνεπώς την ολοκληρωτική κυριαρχία που ασκεί ο Θεός πάνω του. Το όνομα όφις ο αρχαίος υπενθυμίζει το Γεν. 3, 1 κ.ε. Ονομάζεται διάβολος διότι διέβαλε τον Θεό στην Εύα, και τους ανθρώπους στον Θεό (Ιώβ 1, 6-11. Ζαχ. 3, 1-10)
, ενώ σατανάς ως ο κατεξοχήν στασιαστής, επαναστάτης, αντικείμενος, αντενεργών, αντιλέγων (πρβλ. Άδερ Γ’ Βασ. 11, 16. Πέτρος Μτ. 16, 23)
. Με το χαρακτηρισμό του δράκοντα ως Όφεως δεν αποκαλύπτεται απλώς η ταυτότητα του όντος εκείνου το οποίο εξαπάτησε την Εύα, αλλά και η υπόσταση εκείνων των θεοτήτων του πολιτικού περιβάλλοντος των μικρασιατικών Εκκλησιών, οι οποίες είχαν ως σύμβολά τους τον όφι και επιτελούσαν θαυμαστά γεγονότα με την επενέργεια του Σατανά (πρβλ. Ιουστ. Α΄Απολ. 22, 6). η ταύτιση του Σατανά και του φρονιμώτατου πάντων των θηρίων συναντάται και στην όψιμη ιουδαϊκή Γραμματεία (Σοφ. Σολ. 2, 23-24. Α’ Ενώχ 69, 6. Αποκ. Αβρ. 23, 7. 11).
Η δεύτερη ενότητα κατακλείεται διά της απροσδιόριστης (όσον αφορά στην προέλευση) μεγάλης φωνής στον ουρανό, η οποία διακηρύσσει την επικράτηση της βασιλείας του Θεού και τη νίκη των αγωνιζομένων στη γη αδελφών παρουσιάζοντας ομοιότητα με τους ψαλμούς που αφορούν στο θρίαμβο του Θεού και των εκλεκτών (Ψ. 46. 75. 97 Ο’ . Eξ. 15, 16-18) αλλά και τους ύμνους της τελευταίας ενότητας του κεφ. 11. Η Αναφώνηση του κεφ. 12 αποτελεί ένα υμνητικό κείμενο άμεσα συνδεδεμένο με το περιβάλλον κείμενο. διαιρείται σε τρεις στροφές. Η πρώτη (στροφή) χαιρετίζει τη συντριπτική ήττα του Σατανά και των οργάνων του από τον αρχιστράτηγο Μιχαήλ και τα στρατεύματά του, ως φανέρωση της βασιλείας του Θεού των χριστιανών (ἡμῶν) και της εξουσίας του Χριστού αυτού. στη δεύτερη στροφή, όπου εντοπίζεται το κέντρο βάρους του ύμνου, εξυμνείται η νίκη των επί γης αδελφών, η οποία θεωρείται δεδομένη (πρβλ. προφητικός αόριστος ἐνίκησαν). Αυτή δεν οφείλεται μόνο στη θυσία του Αρνίου (όπως στο κεφ. 7), αλλά επιπροσθέτως στην κατάθεση της μαρτυρίας του Ιησού στον εχθρικό κόσμο χωρίς το φόβο και τη δειλία του θανάτου. Το στοιχείο αυτό είναι σημαντικότατο, αφού εν συνεχεία τονίζεται ιδιαζόντως (13, 10. 14, 13) και αποτελεί ένα από τα κεντρικά θέματα ολοκλήρου της Αποκ. Η διά του Αρνίου προσφερθείσα σωτηρία απαιτεί την προσωπική ενεργή προσοικείωση αυτής δια της μιμήσεως του Αρνίου και της πιστότητας μέχρι θανάτου στη μαρτυρία την οποία εκείνο πρώτο στον κόσμο κατέθεσε. Στην τρίτη στροφή προσκαλούνται οι ουρανοί να ευφρανθούν ενώ αντιθέτως η γη ταλανίζεται ένεκα της πτώσεως του διαβόλου. Η Ουαί που ακούγεται ταυτίζεται κατ’ ουσίαν με την τρίτη Ουαί του αετού (8, 13) και αφορά, όπως και οι δύο προηγούμενες, σε θηρία. Προδιαγράφεται έτσι ο αβυσσαλέος διωγμός που πρόκειται να κινήσει ο δράκοντας διά των οργάνων του γνωρίζοντας την εγγύτητα της κρίσεως και του τέλους του. μεταξύ πρώτης και τρίτης στροφής υπάρχει αντιστοιχία. Στις δύο πρώτες σειρές περιγράφονται τα αποτελέσματα της νίκης, ενώ στις δύο τελευταίες οι άμεσες συνέπειες μέσω αιτιολογικών προτάσεων, οι οποίες συνδυάζονται μάλιστα με μετοχές. 

Με το άρτι σημειώνεται η χρονική στιγμή της πτώσης του Σατανά από τον ουρανό στη γη. εκτός της βασιλείας, η οποία μνημονεύεται στο τέλος για έμφαση, προστίθεται η σωτηρία και η δύναμις. Με τον όρο σωτηρία ο Ιωάννης δεν κυριολεκτεί μόνο (πρβλ. Ιησούς = ο σωτήρας) αλλά όπως και στο 7, 10 σημαίνει επιπλέον τη νίκη, τη δόξα (ως απόδοση του Ωσαννά). Από το σημείο της υψώσεως του Ιησού στον ουρανό και της συντριβής του Δράκοντα από τον ουρανό στη γη γίνεται εμφανής η βασιλεία του Θεού και η εξουσία του Χριστού του, για την οποία είχε γίνει λόγος στην προηγούμενη Αναφώνηση. Ο I. Xριστός τόνισε λίγο προ του πάθους Του: νῦν κρίσις ἐστὶν τοῦ κόσμου τούτου͵ νῦν ὁ ἄρχων τοῦ κόσμου τούτου ἐκβληθήσεται ἔξω· κἀγὼ ἐὰν ὑψωθῶ ἐκ τῆς γῆς͵ πάντας ἑλκύσω πρὸς ἐμαυτόν (Ιω. 12, 31-2. πρβλ. 10, 18).
Ενδιαφέρον προκαλεί το γεγονός ότι σε αντίθεση με ό,τι συνέβαινε στα προηγούμενα υμνητικά κείμενα, στον ύμνο που εξετάζουμε δεν αναφέρονται τα ίδια δοξολογικά ονόματα στον Θεό και τον Ι. Χριστό, στον οποίο αποδίδεται με ιδιαίτερη έμφαση η εξουσία, όπως και στο αναστάσιμο διάγγελμα στο Μτ. 28, 18. Ο όρος εξουσία σε αντίθεση προς τον όρο δύναμη εμπεριέχει το στοιχείο της οργάνωσης και της διακυβέρνησης, στοιχεία που κατεξοχήν χαρακτήριζαν την Pax Romana. Όπως μάλιστα επισημαίνει ο Aune, ο όρος αντιστοιχεί στο σημαντικότατο λατινικό όρο imperium, ο οποίος σήμαινε την ύψιστη διοικητική και πολεμική, οικουμενική εξουσία που αρμόζει αποκλειστικά στον Καίσαρα. Το ουσιαστικό χρησιμοποιείται μάλιστα έναρθρο για να δηλώσει το πλήρωμα της κυριαρχίας που διαθέτει ο Ι. Χριστός προκειμένου να φέρει εις πέρας την τελική αποφασιστική μάχη με τις δυνάμεις που ηγεμονεύουν και τυραννούν τον Κόσμο μέχρις Εσχάτων. 
Ενώ στο στ. 9 ο διάβολος χαρακτηρίστηκε με ποικίλους χαρακτηρισμούς, το ίδιο ον στον υπό εξέταση ύμνο χαρακτηρίζεται ως ὁ κατήγωρ τῶν ἀδελφῶν ἡμῶν͵ ὁ κατηγορῶν αὐτοὺς ἐνώπιον τοῦ θεοῦ ἡμῶν. Τονίζεται έτσι η ιδιαίτερα εχθρική στάση του έναντι των χριστιανών, οι οποίοι μάλιστα αποκαλούνται από την Επουράνια Εκκλησία ως οἱ ἀδελφοὶ ἡμῶν. με την τριπλή επανάληψη μάλιστα του ἡμῶν εκφράζεται η Κοινότητα και η οικειότητα Θεού και αγίων. Το ουσ. ὁ κατήγωρ συναντάται άπαξ στην Κ.Δ.
 Σε αντίθεση με τα τέσσερα ζώα και τον όχλο, οι οποίοι άδουν ημέρα και νύκτα τον Γιαχβέ (4, 8. 7, 15), αέναο έργο του διαβόλου είναι η κατηγορία και η συκοφαντία. Τόσο στην Π.Δ. (Ιώβ 1, 9. Ζαχ. 3, 1) όσο και στον Ιουδαϊσμό η κατεξοχήν αποστολή του διαβόλου στο επουράνιο δικαστήριο ήταν αυτή του κατηγόρου, ενώ το ρόλο του συνηγόρου κατείχε ο Μιχαήλ. Η σατανική λειτουργία στον επουράνιο ναό αντιστοιχεί στο έργο των προδοτών και συκοφαντών (delatores) των Χριστιανών στο επίγεια δικαστήρια ενώπιον των ειδωλολατρών δικαστών. η διηνεκής συκοφαντική εκστρατεία του Σατανά τόσο στον Ουρανό όσο και στη Γη, βρίσκεται επίσης σε αντιθετικό παραλληλισμό προς το λίγο καιρό, που τώρα διαθέτει, ακριβώς όπως και η κρίση σε μία μόνο ώρα της Βαβυλώνας βρίσκεται σε αντιθετικό παραλληλισμό με την αιωνιότητα που σφετεριζόταν. Με τη συντριβή και την πτώση του Σατανά από το συνήγορο και παράκλητο του αληθινού Ισραήλ Μιχαήλ (στ. 7-10), ο χρόνος της καταστροφικής δράσης του Σατανά είναι περιορισμένος και η ολοκληρωτική νίκη των Χριστιανών έναντι του αιώνιου συκοφάντη τους σίγουρη. 
Ενώ στο 7, 14 το αίμα του Αρνίου προβάλλεται ως η αποκλειστική αιτία του θριάμβου των πιστών
, στο 12, 12-3 προστίθεται η μαρτυρία και η αυταπάρνησή τους, η οποία ανταποκρίνεται σε λόγιο του Ιησού (Μτ. 16, 25) και αποτυπώνεται ιδίως στο «παράδειγμα» των 144.000, των ευρισκομένων στο 14, 1 στο όρος Σιών μαζί με το Αρνίο (πρβλ. Ψ. 2). Διά του αίματος του Αρνίου ιδρύθηκε η καινή διαθήκη, η καινούργια σχέση ουρανού και γης, η οποία προϋποθέτει τη συμφιλίωση Θεού και ανθρώπων. Δεν αρκεί όμως το αίμα του αρχιερέως Ι. Χριστού, εάν ο ίδιος ο άνθρωπος δεν καταθέσει το λόγο της μαρτυρίας του και δεν φτάσει μέχρι θανάτου ακολουθώντας τα ίχνη του (Α’ Πε. 2, 21). Ολόκληρο το τελευταίο βιβλίο της Αγίας Γραφής αποτελεί μια πρόσκληση σε μια τέτοια μαρτυρία και μαρτύριο, η οποία απευθύνεται expressis verbis στην Εκκλησία στα κεφάλαια που αμέσως ακολουθούν (13, 9. 14, 13).

Το παράδοξο είναι ότι η νίκη των αγωνιζομένων αδελφών θεωρείται ως τετελεσμένη, μολονότι ο αμείλικτος μετωπικός αγώνας με τη σατανική τριάδα πάνω στη Γη δεν έχει καν αρχίσει και παρότι στον επίλογο των επτά επιστολών έγινε λόγος για νικῶντες (και όχι νικήσαντες). Στους σκηνούντες στον ουρανό πιθανότατα περιλαμβάνονται όλα τα μέλη της Εκκλησίας (ζώντες και κεκοιμημένοι) τα οποία βρίσκονται σε αντίθεση προς τους κατοικούντες στη γη, τους ανθρώπους εκείνους, οι οποίοι εμμένουν στο σαρκικό φρόνημα και συνειδητά ακολουθούν την σατανική Τριάδα (Lohmeyer). Έτσι μέσω της Λατρείας η επουράνια και επίγεια Εκκλησία ενώνονται σε μία ομήγυρη. ο τελικός εσχατολογικός θρίαμβος γιορτάζεται και πανηγυρίζεται ωσάν να έχει ήδη επιτευχθεί. Η τρίτη στροφή έντεχνα προκαλεί στην Εκκλησία αισθήματα μοναδικά σε αντίθεση και ποικιλία. Ο ουρανός προσκαλείται να χαρεί και η γη να θρηνήσει. Στο Ησ. 44, 23 ο προφήτης προτρέπει ολόκληρο το Σύμπαν σε χαρά και αγαλλίαση ένεκα της λύτρωσης που πρόσφερε ο Θεός στον Ισραήλ εξαλείφοντας τις αμαρτίες του (πρβλ. Ησ. 49, 13. Ψ. 95 [96], 10-13). Ο Ιωάννης αντίθετα διαχωρίζει τον ουρανό από τη γη. Ενώ ο ουρανός προσκαλείται σε ευφροσύνη και αγαλλίαση
, η γη και η θάλασσα δέχονται τα πικρά ουαί, τα οποία ήδη ακούστηκαν μετά την τέταρτη σάλπιγγα.

Ο διάβολος δεν έχει ηττηθεί ολοκληρωτικά, όπως προφανώς νόμιζαν πολλά ενθουσιώδη μέλη της Εκκλησίας, τα οποία με τον τρόπο αυτό απεμπολούσαν κάθε αγώνα ενάντια στην αμαρτία. Αντίθετα ο Διάβολος επειδή γνωρίζει ότι του απομένει λίγος καιρός έχει θυμόν μέγαν. Ο μεγάλος θυμός, ο οποίος πρέπει να συσχετισθεί με την οργή που αποτυπώθηκε στο 11, 17 και αφορούσε, όμως, καταρχήν στα έθνη, εκφράζεται με τον απεινή διωγμό της γυναίκας και τον πόλεμο με τους υπόλοιπους του σπέρματός της, αυτούς που εφαρμόζουν τις εντολές του Θεού και κατέχουν τη μαρτυρία του Ι. Χριστού. Ως κατοικία του Σατανά στη γη ήδη έχει οριστεί η Πέργαμος (3, 13).

Στην τρίτη Ενότητα ο δράκοντας πικραμένος από την παταγώδη κατάπτωσή του και από την επικείμενη τιμωρία του, προσπαθεί να διώξει τη γυναίκα. Το ρ. διώκω έχει την έννοια του καταδιώκω, όπως στα Μτ. 10, 23. 23, 34. Πρ. 26, 11. Ίσως στο νου του Ιωάννη ανακαλείται η «σκοτεινή» ημέρα του 64 μ.Χ. κατά την οποία ο Νέρωνας εγκαινίασε το διωγμό εναντίον της Εκκλησίας. Στη γυναίκα δίνονται δύο πτέρυγες του αετού του μεγάλου για να πετάξει στην έρημο. Ένεκα του ότι ο δράκοντας κυριαρχεί στη γη, ο Θεός προστατεύει τη γυναίκα προσφέροντάς της δίοδο διά του αέρος
 και κατάλυμα στην έρημο. Όπως ο Ροhl επισημαίνει, το πέταγμα στην αρχαιότητα έχαιρε ιδιαίτερου θαυμασμού, διότι υπερνικούσε τους επίγειους κινδύνους και τα εμπόδια
. Ο τρόπος της προστασίας της γυναίκας από τον κατακλυσμό που προκαλεί ο Δράκοντας υπενθυμίζει τον τρόπο διαφύλαξης του Ισραήλ κατά την έξοδό του από τη φαραωνιτική γη της δουλείας. Σημειώνεται στο Δτ. 32, 10-13: αὐτάρκησεν αὐτὸν ἐν γῇ ἐρήμῳ ἐν δίψει καύματος ἐν ἀνύδρῳ ἐκύκλωσεν αὐτὸν καὶ ἐπαίδευσεν αὐτὸν καὶ διεφύλαξεν αὐτὸν ὡς κόραν ὀφθαλμοῦ. ὡς ἀετὸς σκεπάσαι νοσσιὰν αὐτοῦ καὶ ἐπὶ τοῖς νεοσσοῖς αὐτοῦ ἐπεπόθησεν διεὶς τὰς πτέρυγας αὐτοῦ, ἐδέξατο αὐτοὺς καὶ ἀνέλαβεν αὐτοὺς ἐπὶ τῶν μεταφρένων αὐτοῦ. κύριος μόνος ἦγεν αὐτούς καὶ οὐκ ἦν μετ᾽ αὐτῶν θεὸς ἀλλότριος. Ἀνεβίβασεν αὐτοὺς ἐπὶ τὴν ἰσχὺν τῆς γῆς, ἐψώμισεν αὐτοὺς γενήματα ἀγρῶν, ἐθήλασαν μέλι ἐκ πέτρας καὶ ἔλαιον ἐκ στερεᾶς πέτρας (πρβλ. Εξ. 19, 4: αὐτοὶ ἑωράκατε ὅσα πεποίηκα τοῖς Αἰγυπτίοις καὶ ἀνέλαβον ὑμᾶς ὡσεὶ ἐπὶ πτερύγων ἀετῶν καὶ προσηγαγόμην ὑμᾶς πρὸς ἐμαυτόν)
.
Δεν είναι πιθανόν το ότι ο Ιωάννης με τον αετό συμβολίζει το κατέχον τη Ρωμαϊκή εξουσία (Β’ Θεσ. 2, 6), της οποίας έμβλημα ήταν το ζώο αυτό, ούτε νομίζω ότι υπάρχει συσχετισμός του αετού του κεφ. 12 με τον αετό εκείνον που κραυγάζει στο 8, 13 τα ουαί, καθώς αυτός του υπό εξέτασιν κεφαλαίου παρουσιάζεται με το οριστικό άρθρο τοῦ. Ο Ιωάννης απλούστατα χρησιμοποιεί μια παραστατική εικόνα της Εξόδου του αρχαίου Ισραήλ προκειμένου να καταγράψει την εσχατολογική πορεία του καινού Ισραήλ, της Εκκλησίας και την προστασία ἀπὸ προσώπου (από την παρουσία) τοῦ ὄφεως. Οι δύο πτέρυγες ταυτίστηκαν από τους Πατέρες με τις δύο Διαθήκες (την Καινή και την Παλαιά), ή με τα ανοικτά χέρια του Εσταυρωμένου είναι αλληγορικές σημασίες όμως που δεν επιβεβαιώνονται από το κείμενο. Η γυναίκα προφυλάσσεται.
Ο Όφις προσπαθεί να εξολοθρεύσει τη γυναίκα με το ορμητικό νερό και όχι με τη φωτιά, η οποία αν και εκπορεύεται συνήθως σε παραστάσεις της εποχής από το στόμα του Δράκοντα, στην Αποκ. χρησιμοποιείται ως τιμωρία του διαβόλου (πρβλ. Διαθ. Αβραάμ 17, 16. 19, 5). Ο όρος ποταμοφόρητον απαντά μόνον στην Αποκ. στην κλασική γραμματεία και ισοδυναμεί σύμφωνα με το λεξικογράφο Ησύχιο με το ομηρικό ἀπόερσεν, απέπνιξεν. Η σχέση δράκοντα και ύδατος μπορεί να αιτιολογηθεί με την αρχέγονη υδάτινη φύση του Λεβιάθαν. Σε πολλούς Ψαλμούς το ορμητικό ύδωρ συμβολίζει τους πειρασμούς και τις δοκιμασίες του εκλεκτού (Ψ. 21 [22], 15. 27[28], 5. 31[32], 6. 87 [88], 17. 105 [106], 11. 123 [124], 4. πρβλ. βιβλίο Ιωνά. Ησ. 43, 2). Το ύδωρ συμβολίζει επίσης τα επιτιθέμενα στην Ιερουσαλήμ έθνη ή το ψεύδος (Ψ. 31 [32], 6. 123 [124], 4 κ.ε.. Ησ. 43, 2). 
Η διαφύλαξη της γυναίκας από το ρεύμα του ύδατος το οποίο εκτόξευσε εναντίον της ο δράκοντας, υπενθυμίζει τη θαυμαστή διάβαση του Ισραήλ μέσω της Ερυθράς θάλασσας και του Ιορδάνη, ίσως και τη φυγή της νεοσύστατης χριστιανικής κοινότητας των Ιεροσολύμων διά του Ιορδάνη στην Περαία. Όπως ο δράκοντας ανοίγει το στόμα του, έτσι και η γη άνοιξε το στόμα της για να διασώσει τη γυναίκα (στ. 16). Το άνοιγμα του στόματος της γης παραπέμπει στο Εξ. 15, 12 (ἐξέτεινας τὴν δεξιάν σου κατέπιεν αὐτοὺς γῆ. πρβλ. Αποκ. 15, 3), όπως επίσης και στη θαυμαστή κατάποση των αμφισβητιών του Μωυσέως, Κoρέ, Δαθάν και Αβιρών (Αρ. 30-35), όπου όμως εκεί έχουμε κρίση των ανόμων
. Η ίδια γη, η οποία πρωταγωνιστεί στην υπό εξέτασιν περικοπή αφού μνημονεύεται δύο φορές στον ίδιο στίχο ως υποκείμενο του ἐβοήθησεν και του ἤνοιξεν, με τον ίδιο τρόπο δέχτηκε στα σπλάχνα της το αίμα του Άβελ, ενώ με τον τρόμο της τιμώρησε τον αδελφό του Κάιν: καὶ νῦν ἐπικατάρατος σὺ ἀπὸ τῆς γῆς ἣ ἔχανεν τὸ στόμα αὐτῆς δέξασθαι τὸ αἷμα τοῦ ἀδελφοῦ σου ἐκ τῆς χειρός σου ὅτι ἐργᾷ τὴν γῆν καὶ οὐ προσθήσει τὴν ἰσχὺν αὐτῆς δοῦναί σοι στένων καὶ τρέμων ἔσῃ ἐπὶ τῆς γῆς (Γεν. 4, 11-12). Όπως αποδεικνύεται και από τη συχνότητα της χρήσης του όρου erets, σε ολόκληρη την Πρωτοϊστορία (Γεν. 1-11) η γη αποτελεί μάρτυρα των συγκλονιστικών συνεπειών της πτώσης του ανθρώπου. στο συρ. Βαρούχ 7 αποθησαυρίζει στα έγκατά της την κιβωτό και όλα τα σκεύη των Αγίων. Το άνοιγμα του στόματος της γης υπενθυμίζει επίσης το φυσικό γεγονός της «καταπόσεως» ποταμών από τη γη, το οποίο απαντά στη Μικρά Ασία. Ο Χρυσορρόας, ο οποίος πηγάζει από τις θερμές πηγές της Ιεραπόλεως, εξαφανίζεται ξαφνικά σε μια πεδιάδα ανάμεσα στην Ιεράπολη και τη Λαοδίκεια. Ο Ιωάννης με την προσωποποίηση αυτή διακηρύττει (α) ότι ο διάβολος φαινομενικά μόνο κυριαρχεί στη γη εφόσον ούτε τη φυγή της γυναίκας διά του αέρα κατάφερε να σταματήσει, ούτε την παραμονή της στην έρημο να εμποδίσει και (β) την αλληλουχία της μητέρας-γης με την καταδιωκόμενη μητέρα του Μεσσία. Είναι χαρακτηριστικό ότι τη γυναίκα συνδράμει η μητέρα-γη, η οποία απεικονίζεται στον περγαμηνό βωμό να εκλιπαρεί έλεος από την Αθηνά για τα παιδιά της ως μητέρα των γιγάντων και των βαρβάρων
.
Ο δράκοντας μετά τη δεύτερη οικτρή αποτυχία του να βλάψει τη γυναίκα στρέφεται εναντίον τῶν λοιπῶν τοῦ σπέρματος αὐτῆς͵ τῶν τηρούντων τὰς ἐντολὰς τοῦ θεοῦ καὶ ἐχόντων τὴν μαρτυρίαν Ἰησοῦ
, ενώ παράλληλα στέκεται στην «κινούμενη» άμμο της θάλασσας. Με αυτήν (την άμμο) παρομοιάστηκαν από τον Θεό οι απόγονοι του Αβραάμ (Γεν. 28 ,14) και από τους βιβλικούς συγγραφείς οι πολλοί και επικίνδυνοι εχθροί του Ισραήλ (Ιησ. 11, 4. Κρ. 7, 12. Β’ Βασ. 17, 11). Ως αληθινός Ισραήλ, σπέρμα της γυναίκας (!), προβάλλονται εκείνοι που καταρχήν τηρούν τις εντολές του Θεού (πρβλ. Ιω. 14, 15. 21. 15, 10. Α’ Ιω. 2, 3 κε. 3, 22.24. 5, 3) και κρατούν τη μαρτυρία του Ιησού. Η εφαρμογή των εντολών προτάσσεται έναντι της μαρτυρίας, αφού όπως τονίσθηκε και στις επτά Επιστολές, ο Ιωάννης θέλει να πλήξει τον «γνωστικίζοντα» εφησυχασμό αρκετών χριστιανών. Οι αγωνιστές, τα πραγματικά τέκνα της Εκκλησίας και αδελφοί κατά χάριν του Μεσσία, τρέφονται στην έρημο του κόσμου με το μάννα της θείας Ευχαριστίας. 

Περί της ταυτότητας της γυναίκας πολλές εικασίες έχουν διατυπωθεί. Η κλασική άποψη ότι η γυναίκα ταυτίζεται με τη Θεοτόκο Μαρία, προσκρούει στο γεγονός ότι η γυναίκα της Αποκ. δεν αποκαλείται Παρθένος, βιώνει ωδίνες τοκετού καθώς επίσης και έχει και άλλους απογόνους (12, 17). Η δεύτερη άποψη, η οποία έχει διατυπωθεί σχετικά με την ταυτότητα της γυναίκας είναι ότι πρόκειται περί του Ισραηλιτικού Έθνους, από το οποίο προήλθε ο Ι. Χριστός και οι λοιποί του σπέρματος αυτής. Η τρίτη άποψη είναι ότι πρόκειται περί του αληθινού λαού του Θεού στην παλαιοδιαθηκική και καινοδιαθηκική του διάσταση, από τον οποίο προήλθε ο Ι. Χριστός και εναντίον του οποίου στρέφεται με μανία ο δράκοντας στο εσχατολογικό παρόν. Η τέταρτη άποψη είναι ότι πρόκειται περί της διωκόμενης χριστιανικής Εκκλησίας. Η γέννηση του Υιού νοείται, επίσης, συμβολικά ως η έλευση των Εσχάτων, της περιόδου της σωτηρίας αλλά και της Κρίσεως. Προσωπικά θεωρώ ότι η γυνή είναι ο ισραηλιτικός λαός του Θεού, ο οποίος πίστεψε στον Ιησού. Απαρχή αυτού του λείμματος είναι η Θεοτόκος, η «θυγατέρα Σιών». Ενώ επιπλέον η Ιουδαία (IVDEAA) απεικονιζόταν σε ρωμαϊκά νομίσματα (aurei denarii) να θρηνεί με φόντο τα τρόπαια του πολέμου, ο Ιωάννης παρουσιάζει τον αληθινό Ισραήλ να επιβιώνει και να θριαμβεύει μέσω των ωδίνων του.
ΔΗΜΙΟΥΡΓΙΑ: Μπορούσε ο Κ. χωρίς καμιά προϋπόθεση από τα υλικά, να δώσει κρασί στους συνδαιτυμόνες και να χορτάσει τροφή στους πεινασμένους. Δεν το έκανε: αλλά παίρνοντας ψωμιά από τη γη κι ευχαριστώντας το θεό (θ.) χόρτασε τους α. που ήταν ξαπλωμένοι στο χορτάρι και τους καλεσμένους στο γάμο. Έδειξε έτσι ότι ο Θ. που έκανε τη γη κι έδωσε εντολή να φέρει καρπούς και δημιούργησε τα νερά.. αυτός και την ευλογία της τροφής και την ευχαριστία του ποτού στους έσχατους χρόνους δωρίζει με το Υιό του στο ανθρώπινο γένος (Βιβλ.3:11,5). Ούτε η Δημιουργία είναι υπό την εξουσία του διαβόλου, ούτε η ανθρώπινη βασιλεία (Βιβλ.5:22:2).. Όταν κανείς ξεπερνώντας τον θυμό και την επιθυμία αγαπήσει έμπρακτα την κτίση, εξαιτίας του Θ. του ποιητού των όλων, θα ζήσει τη ζωή του γνωστικού αποκτώντας εγκράτεια χωρίς κόπο, σύμφωνα με την εξομοίωση του με τον Σωτήρα ενώνοντας την γνώση, την πίστη, την αγάπη, έχοντας μια κρίση πνευματική., άξιος να ονομάζεται από τον Κ. αδερφός και φίλος και Γιος. (Στρωμ. 1,405).. Δεν σταμάτησε ο Θ. να δημιουργεί, όπως θεωρούν την ανάπαυση του Θ. Γιατί επειδή είναι αγαθός, αν παύσει ποτέ να αγαθοποιεί θα παύσει να είναι Θεός.. Κατάπαυση είναι να ορίσει να φυλάγεται απαράβατη για όλο το χρόνο η τάξη όσων έγιναν, και κάθε κτίσμα να παύει την παλιά αταξία του (Στρωμ.2,307)._

Ο κόσμος μας φαίνεται όμοιος με θάλασσα. Γιατί καθώς η θάλασσα, αν δεν είχε ροή και χορήγηση τροφής από τους ποταμούς και τις πηγές, θα ήταν φραγμένη από καιρό από την αλμύρα της, έτσι κι ο κόσμος αν δεν είχε το νόμο του θ. και τους προφήτες να ρέουν και να πηγάζουν γλυκύτητα, ευσπλαχνία, δικαιοσύνη, διαδοχή των αγ. εντολών του θ., θα είχε ήδη εκλείψει λόγω της μεγάλης κακίας και αμαρτίας σε αυτόν. Και καθώς στη θάλασσα υπάρχουν νησιά κατοικήσιμα, υδατούχα, καρποφόρα, με όρμους και λιμένες για να βρίσκουν καταφύγιο οι πληττόμενοι από την τρικυμία, έτσι έδωσε ο θ. στον κόσμο, που ταράσσεται και χειμάζεται από τα αμαρτήματα, τις συναγωγές, τις λεγόμενες άγ.Εκκλησίες, στις οποίες υπάρχουν οι διδασκαλίες της αλήθειας, σαν καλά λιμάνια σε νησιά, προς τα οποία καταφεύγουν αυτοί, που θέλουν να σωθούν, γινόμενοι φίλοι της αλήθειας κι επιθυμούντες να αποφύγουν την οργή και την κρίση του θ. Και καθώς υπάρχουν άλλα νησιά πετρώδη, άκαρπα, θηριώδη ακατοίκητα προς ζημιά των πλεόντων και χειμαζόμενων, στις οποίες προσαράσσσουν τα πλοία, κι αφανίζονται οι κατερχόμενοι, έτσι υπάρχουν οι διδασκαλίες της πλάνης, δηλ. των αιρέσεων, που καταστρέφουν τους πλησιάζοντες σε αυτές. Γιατί δεν καθοδηγούνται από τον λόγο της αλήθειας, αλλά καθώς οι πειρατές, όταν γεμίσουν τα πλοία με επιβάτες, τα προσαράσσουν στους προανεφερθέντες τόπους για να τα καταστρέψουν, έτσι συμβαίνει και με τους περιπλανώμενους από την αλήθεια να καταστρέφονται από την πλάνη..Οι φωστήρες έγιναν την 4η μέρα επειδή ο προγνώστης γνώριζε τις φλυαρίες των ματαιολόγων φιλοσόφων, ότι πρόκειται να πουν ότι τα φυόμενα στη γη προέρχονται από τα άστρα, για να αθετήσουν τον Θ.. Αυτά αποτελούν δείγμα μεγάλου μυστηρίου. Ο ήλιος είναι τύπος του Θ., η σελήνη του ανθρώπου (ά). Κι όπως διαφέρει ο ήλιος της σελήνης σε δύναμη και δόξα, τόσο πολύ διαφέρει ο Θ. της ανθρωπότητας. Κι όπως ο ήλιος παραμένει πάντοτε πλήρης, χωρίς να μειώνεται, έτσι κι ο θ. διαμένει πάντα τέλειος διότι είναι πλήρης δυνάμεως, σοφίας, αθανασίας, όλων των αγαθών. Η δε σελήνη κατά μήνα φθίνει και τρόπον τινά πεθαίνει, σαν τύπος του ά., κι έπειτα αναγεννιέται κι αυξάνει σε ένδειξη της μελλούσης αναστάσεως. Έτσι κι οι 3 μέρες, που προηγήθηκαν των φωστήρων είναι τύπος της Τριάδος, του Θ., του Λόγου Του και της Σοφίας Του. Στην 4η θέση είναι ο ά., ο έχων ανάγκη φωτός, έτσι ώστε υπάρχει Θ. Λόγος, Σοφία, ά. Γι' αυτό έγινε ο ά. την 4 η μέρα. Η θέση των άστρων παριστάνει την διευθέτηση και την τάξη των δικαίων και ευσεβών, των τηρούντων το νόμο και τις εντολές του Θ. Δηλ. οι επιφανείς και λαμπροί αστέρες είναι προς μίμηση των προφητών. Γι'αυτό παραμένουν ακίνητοι, μη μεταβαίνοντες από τόπο σε τόπο. Οι δε έχοντες κατώτερη τάξη είναι τύποι του πλήθους των δικαίων. Οι πλανήτες είναι τύποι των ά., που απομακρύνονται του Θ., εγκαταλείποντες τον νόμο και τα προστάγματα του. Ευλογήθηκαν τα νερά, για να είναι δείγμα του ότι επρόκειτο οι ά. να μεταλαμβάνουν κι άφεση των αμαρτιών δια ύδατος και λουτρού παλιγγενεσίας, όλοι οι προσερχόμενοι στην αλήθεια κι αναγεννώμενοι και λαμβάνοντες ευλογία παρά του Θ...Αλλά και τα κήτη και τα πουλιά μοιάζουν με τους πλεονέχτες και τους παραβάτες. Όπως δηλ. τα ένυδρα και τα πουλιά, αν και μιας φυλής, άλλα μένουν στην κατά φύση κατάσταση, μη αδικούντα τα ασθενέστερα τους, αλλά τηρούν το νόμο του Θ. και τρώγουν από τους σπόρους της γης, άλλα δε παραβαίνουν το νόμο του Θ. τρώγοντας σάρκες, κι αδικούν, έτσι κι οι δίκαιοι, φυλάσσοντες το νόμο του Θ., δεν δαγκώνουν κανένα ούτε αδικούν, ζώντες οσίως και δικαίως, ενώ οι άρπαγες κι οι φονιάδες μοιάζουν με κήτη και θηρία και πουλιά σαρκοβόρα, γιατί καταπίνουν τους ασθενέστερους τους.. Κατά την 6η μέρα ο Θ., δημιουργήσας τα τετράποδα, παραλείπει την προς αυτά ευλογία για τον ά. Συγχρόνως τα τετράποδα έγιναν τύποι μερικών ά., που αγνοούν τον Θ., ασεβούν, έχουν επίγειο φρόνημα και δεν μετανοούν. Αυτοί που μετανούν και ζουν δίκαια, πετούν ψυχικά σαν τα πουλιά, σκέφτονται ουράνια και ευαρεστούν το θέλημα του Θ. Όσοι αγνοούν τον Θ. κι ασεβούν μοιάζουν με πουλιά, που έχουν φτερά αλλλά δεν μπορούν να πετάξουν και να τρέξουν πάνω προς την θεότητα. Θηρία λέγονται από το θηρεύεσθαι, όχι επειδή έγιναν εξαρχής κακά ή ιοβόλα, γιατί τίποτε κακό δεν έγινε εξαρχής από τον θ. αλλά τα πάντα ήσαν καλά λίαν, η δε αμαρτία του ανθρώπου τα κατέστησε κακά. Όταν παρανόμησε ο ά., παρανόμησαν κι αυτά. Διότι όπως όταν το αφεντικό σε ένα σπίτι διάγει καλώς, αναγκαίος ζουν ευτάκτως κι οι υπηρέτες
ΔΗΜΙΟΥΡΓΙΑ: Τα στοιχεία της φύσης από μόνα τους δεν θα μπορούσαν να συσταθούν γιατί έχουν αντίθετη φύση μεταξύ τους.. Κι αν συνέβαινε η φυσική ροή των στοιχείων δεν θα βλέπαμε κόσμο αλλά ακοσμία, όχι τάξη αλλά αταξία, όχι σύνθεση αλλά διάλυση, όχι συμμετρία αλλά αμετρία.. Επειδή υπάρχει παναρμόνια τάξη στον κόσμο είναι ανάγκη να σκεφθούμε τον Δεσπότη που τα συγκέντρωσε και τα συνένωσε και τα έκανε να συμφωνούν ..Από την συμφωνία των αντιθέτων είναι δυνατό να εννοήσουμε τον άρχοντα και κοσμήτορα και βασιλέα τους, όπως αν βλέπαμε μια πόλη να κατοικείται αρμονικά από διαφορετικούς ά. Η αταξία είναι γνώρισμα της αναρχίας, η δε τάξη αποδεικνύει ότι υπάρχει αρχηγός. Βλέποντες και την συμφωνία των μελών του σώματος μεταξύ τους, κατανοούμε ότι οπωσδήποτε υπάρχει ψυχή, που κυβερνά. Αν ήσαν πολλοί οι άρχοντες του σύμπαντος θα ήσαν όλα άτακτα, αναρχία. Ακούει την αρμονία των χορδών της λύρας κανείς γιατί τον ήχο προκαλεί όχι μία χορδή και ο μουσικός είναι ένας, έστω κι αν δεν τον βλέπει ο ακροατής.. Ασφαλές γνώρισμα του ότι ο δημιουργός είναι ένας είναι ότι υπάρχει ένας κόσμος.. Κι ένας τεχνίτη τον χαρακτηρίζουμε ανίσχυρο, όταν κάνει κάποιο έργο όχι μόνος αλλά με πολλούς, κάτι παράλογο για τον Θ. Αν είχε δημιουργηθεί υπό πολλών θα είχε διάφορες κινήσεις. Ούτε ένα πλοίο θα πλεύσει ορθά, όταν το κυβερνούν πολλοί, ούτε μια λύρα όταν την παίζουν πολλοί θα παράγει αρμονικό ήχο. Δημιουργός είναι ο πανάγιος υπερέκεινα κάθε κτιστής ουσίας, ο Πατήρ του Χ., ο οποίος ως άριστος κυβερνήτης δια του Λόγου του, του Κυρίου ημών και Σωτήρος Χ., διακυβερνά για την σωτηρία μας τα πάντα και τα διαρρυθμίζει.. Είναι ωραία η δημιουργία.. Αφού με επιστήμη κι όχι τυχαία έχει δημιουργηθεί και διακοσμηθεί το σύμπαν, κατ' ανάγκη ο διακοσμητής του είναι ο Λόγος του Θ. όχι ο σπερματικός, που είναι άψυχος κι άλογος, ούτε αυτός του λογικού γένους των ά., που αποτελείται από συλλαβές και διαλύεται, αλλά ο ζώντας κι ενεργής Ε., ο αυτολόγος, (Α Κορ.1:24).. Δια να μην διαλυθεί το σύμπαν στο μη είναι συντηρεί όλη την κτίση, έτσι ώστε μετέχοντας του πράγματι όντος Λόγου, κρατών ως λύρα το σύμπαν και συνενώνων όσα υπάρχουν στον ουρανό και τον αέρα, με ένα και το αυτό νεύμα συγχρόνως τα πάντα κινεί, σαν μια χορωδία διαφορετικών ά., που με το νεύμα του (βλέμμα του) διευθυντή ψάλλει καθείς κατά τη φύση και τη δύναμη του, ή ψυχή τις αισθήσεις μας ή ο άρχοντας μια πολύ μεγάλη πόλη.. Ο Θ. κατά την δημιουργία όταν ομιλεί, ομιλεί προς κάποιον πλησίον του, τη Σοφία (Παρ.8:27) Συνυπάρχων ως Σοφία και βλέπων τον Πατέρα ως Λόγος, δημιούργησε το σύμπαν και το στερέωσε και το διαρρύθμισε. Ο Λόγος είναι η αυτοσοφία, ο αυτολόγος, η αυτοδύναμη, η ανήκουσα στον Πατέρα, αυτοφώς, αυτοαλήθεια, αυτοδικαιοσύνη, αυτοαρετή και μάλιστα 'χαρακτήρα και απαύγασμα] (Εβρ.1:3)..Δεν έχουν υγιή νου αυτοί, που δεν παραδέχονται τον Θ. και δεν λατρεύουν τον Λόγο του (Κατά Ειδώλων, ί87κ.ε.)...Ούτε αυτομάτως δημιουργήθηκαν (Επικούρειοι) διότι υπάρχει απλότητα και σύνθεση, ούτε εξ υπαρχούσης ύλης διότι δεν είναι αδύνατος ο Θεός, αλλά γνωρίζει η Γραφή ότι εκ του μηδενός και χωρίς να υπάρχει τίποτε ο Θ. δημιούργησε τα πάντα δια του Λόγου (Περί Ενανθρωπ.,233). 

Δεν έπρεπε ούτε το φως να μείνει αθέατο, ούτε η δόξα αμάρτυρος ούτε η αγαθότης αναπόλαυστος, ούτε τα άλλα προσόντα της θείας φύσεως να μένουν αργά. Εκ περισσής αγάπης δημιουργήθηκε το ζώο τούτο (ο άνθρωπος). Όπως το μάτι με τη φυσική λάμψη, που ενυπάρχει σ' αυτόν, γίνεται κοινωνός του φωτός, προσελκύων δια της εμφύτου δυνάμεως το συγγενές προς αυτό, κι όπως η άλογος φύσις (τα ένυδρα & τα πτηνά) κατασκευάσθηκε καταλλήλως προς το είδος της ζωής της, έτσι αναμίχθηκε & στην ανθρώπινη φύση στοιχείο, που συγγενεύει με το θείο. Κατεκοσμήθη {ο άνθρωπος) με λόγο & σοφία & με όλα τα θεοπρεπή αγαθά.. Ασφαλώς δεν αποστέρησε αυτόν του πολυτιμότερου αγαθού, δηλ. του χαρίσματος της ελευθερίας.. Η υποζευγμένη & δουλεύουσα τις ανάγκες φύση, πώς θα ονομαζόταν εικόνα της βασιλεούσης φύσεως;.. Ο θ. είναι έξω της αιτίας του κακού, ο ποιητής των όντων κι όχι των μη όντων, ο δημιουργήσας την όραση κι όχι την τύφλωση, ο αναδείξας την αρετή & όχι την στέρηση της, σαν άθλημα της προαίρεσης., ζεύξας την ανθρώπινη φύση στο θέλημα του όχι αναγκαστικά, σαν να ήταν δοχείο έμψυχο, που προσελκύει ακούσια το αγαθό.. Η διαφορά του γενομένου κατ' εικόνα από το αρχέτυπο είναι η τρεπτότητα. Τροπή είναι κίνηση μεταβατική είτε προς το αγαθόν στο οποίο η πρόοδος δεν έχει στάση γιατί δεν υπάρχει τέρμα είτε φερομένη στο αντίθετο του αγαθού, το οποίο είναι ανύπαρκτο.. Κάθε κτίσμα του θεού από όσα έχουν δημιουργηθεί μέσα μας είναι καλό & δεν είναι απόβλητο κανένα να το χρησιμοποιούμε με ευχαριστία. Η αχάριστη χρήση τους κάνει το κτίσμα πάθος & μέσω του αναχωρεί η οικειότητα με τον θεό κι αντί εκείνα μπαίνοντας τα αντίθετα στη θέση του θεού & με αυτά θεοποιούνται τα πάθη. Κατ' αυτόν τον τρόπο στους λαίμαργους θ. γίνεται η κοιλιά.. Σε ότι έχει υποτάξει κανένας το λογισμό του & τον κάνει δούλο & υποχείριο, τούτο με το πάθημα του το θεοποιεί. Όπως όταν σε ένα τραπέζι χρησιμοποιήσει κανένας τα σκεύη κατά ανεπίτρεπτο λόγο, δεν είναι ο καλεστής αιτία για ότι έγινε, έτσι έγινε αποκλειστικά για το καλό κάθε τι από το θεό, αν γίνει η χρήση του τον κατάλληλο καιρό, η μεταστροφή της ορθής κρίσης για τα όντα οδήγησε τα αγαθά να γίνουν αφορμές κακών., Τί υπάρχει γλυκύτερο από τα μάτια; Όταν η όραση γίνεται υπηρέτρια του πάθους αυτό που έγινε για ευεργεσία μας έγινε αιτία κακού. 'Έκανε τα πάντα καλά καθένα στον κατάλληλο καιρό του & παράδωσε αυτόν τον αιώνα στη μελέτη τους'(Εκκλ.3:10) (Εκκλ.Η,513κ.ε.). Ο κόσμος όλος είναι για σένα σαν ένα γραμμένο βιβλίο, που περιγράφει την δόξα του θεού. (Γεν.,413)..Η σφαίρα αν κανείς την ωθήσει & πάρει τον κατήφορο, από το σχήμα & την κλίση του εδάφους, δεν μπορεί να σταθεί. Έτσι & η φύση των όντων, αφού πήρε την αρχική κίνηση από ένα πρόσταγμα, διαπερνά ομαλά την αυξανόμενη & φθειρόμενη κτίση.., μέχρι της συντέλειας του σύμπαντος. (Εξαημ. θ, 343-5).. Η κτίση έχει απλωθεί ως γυμναστήριο αρετής (Περί του μη προσηλώσθαι, 177). Η δημιουργία της Εκκλησίας είναι δημιουργία του καινούργιου κόσμου, στην οποία & ο ουρανός κτίζεται καινός (το στερέωμα της πίστης στο Χριστό) & η γη νέα κατασκευάζεται & πλάθεται άλλος άνθρωπος, αυτός που ανακαινίζεται με την γέννηση από τον ουρανό, σύμφωνα με την εικόνα του πλάστη του, & διαφορετική φύση άστρων γίνεται, για τα οποία λέει 'εσείς είστε το φως του κόσμου' & πολλοί ήλιοι δημιουργούνται (κι αυτό είναι το παράδοξο), που με τις ακτίνες των αγαθών έργων φωτίζουν την οικουμένη. Όπως εκείνος που έστριψε το βλέμμα του & κατανόησε τη σοφία που φανερώνεται από την ομορφιά των όντων..έτσι κι αυτός που παρατηρεί το νέο αυτό κόσμο, την Εκκλησία βλέπει μέσα σε αυτόν εκείνον (άσμα ιγ, 421). Ουρανός είναι το στερέωμα της πίστης στον Θ. Καινή γη είναι η αγαθή καρδιά, όπως είπε ο Κ. τη γη που πίνει τη βροχή, που πέφτει σε αυτή, και που κάνει να μεστώνει το καρποφόρο στάχυ. Σε αυτή την κτίση ήλιος είναι η καθαρή ζωή, άστρα οι αρετές, αέρας η διάφανη πολιτεία, θάλασσα το βάθος του πλούτου και της σοφίας και της γνώσης, πόα και χόρτα η αγαθή διδασκαλία και τα θεϊκά διδάγματα, που βόσκει ο λαός της νομής, δηλ. το ποίμνιο του Θ., δέντρα που καρποφορούν η εργασία των εντολών. Αυτή τη μέρα κτίζεται κι ο αληθινός ά., που έγινε κατ'εικόνα και καθ'ομοίωση (Περί της τριημ. 453).
ΔΗΜΙΟΥΡΓΙΑ: Ο Θ. που είναι πέρα από κάθε πληρότητα δεν έφερε στην ύπαρξη τα δημιουργήματα γιατί είχε ανάγκη από κάτι, αλλά για να απολαύσουν αυτά τον Θ. μετέχοντας τον αναλόγως κι Αυτός για να ευφρανθεί για τα έργα του βλέποντας τα να ευφραίνονται και να χορταίνουν αδιάκοπα από εκείνα που δεν χορταίνονται (Μάξ.Β, 46)..Για ποια αιτία δημιούργησε ο Θ. να το ερευνάς, γιατί είναι δυνατόν, όχι όμως και το πώς και το γιατί πρόσφατα. Θεωρία αχαλίνωτη ίσως ωθήσει και στο γκρεμό. Ο λόγος περί προαιώνιου υπάρξεως των δημιουργημάτων είναι των Ελλήνων, που παρουσιάζουν τον Θ. ως δ. όχι της ουσίας αλλά των ιδιοτήτων τους. Εμείς όμως, που έχουμε γνωρίσει τον Θ. ως παντοδύναμο, λέμε ότι είναι δ. όχι των ιδιοτήτων, αλλά ουσιών με ιδιότητες... Όλη η κτίση είναι σύνθετη από ουσία και γνωρίσματα, κι έχει ανάγκη από την θεία Πρόνοια, γιατί δεν είναι απαλλαγμένη από την μεταβλητότητα.. Ο Θ. μετέχεται μόνο, ενώ η κτίση και μετέχει στην ύπαρξη και μεταδίδει το αγαθό και την ευδαιμονία με διαφορετικό τρόπο ασώματη ουσία και με διαφορετικό η σωματική (μόνον όταν θεωρητικά εξετάζεται) ..Το κακό δεν βρίσκεται στην ουσία των όντων αλλά στη σφαλερή κι άλογη κίνηση τους (Μάξ.Δ,5-14).. Κανένα απ'όσα μας έδωσε ο Θ. για χρήση δεν καταργεί η Γραφή αλλά καταδικάζει την αμετρία και διορθώνει την αλόγιστη χρήση (π.χ. στο φαγητό) (Μάξ.Δ, 66) Από τα όντα γνωρίζουμε τον Αίτιο των όντων, από την διαφορά των όντων την ενυπόστατη Σοφία του Θ. Κι από τη φυσική κίνηση των όντων την ενυπόστατη Ζωή του Θ., που ζωοποιεί τα όντα, δηλ. το άγ.Πνεύμα Το αγ. Πνεύμα δεν απουσιάζει από κανένα από τα όντα και μάλιστα από κείνα που έχουν οπωσδήποτε λογικό. Γιατί αυτό συγκρατεί την γνώση καθενός.. Γι'αυτό βρίσκουμε πολλούς ά. από τους πολύ βαρβάρους νομάδες, οι οποίοι αλλάζουν και γίνονται καλοκάγαθοι κι απορρίπτουν θηριώδεις νόμους, που ίσχυαν ανέκαθεν. Ιδιαίτερα υπάρχει σε όλους όσους υπακούουν στο Νόμο (Γ Θαλ,71-3)... Εκείνος που δεν στέκεται εξαιτίας της αισθήσεως στα σχήματα των ορατών αλλά με το νου του αναζητά τους λόγους τους ως υποτυπώσεις των νοητών ή παρατηρεί τους λόγους των αισθητών κτισμάτων, διδάσκεται ότι κανένα από όσα βλέπουμε δεν είναι ακάθαρτο. Γιατί όλα έχουν γίνει εκ φύσεως πολύ καλά..Κάθε θεωρητικός νους που έχει το μαχαίρι του Πνεύματος, δηλ. τον λόγο του Θ., αφού θανάτωσε μέσα του την κίνηση της ορατής κτίσεως, κατόρθωσε την αρετή. Κι αφού απόκοψε από τον εαυτό Του τη φαντασία των αισθητών σχημάτων, βρήκε την αλήθεια που υπάρχει μέσα στους λόγους των όντων, όπου στηρίζεται η φυσική θεωρία (Γ Θαλ. 92-3).. Η χωρίς πλάνη θεωρία των όντων χρειάζεται απαλλαγμένη ψνχή από τα πάθη. Μια τέτοια ψ. λέγεταιΙερουσαλήμ για την ολοκληρωμένη αρετή της και την αυλή γνώση της. Πρώτο γέννημα της αληθινής γνώσεως είναι η ανάσταση, γιατί η πίστη που οικονομείται σωστά με τα έργα των εντολών αποτελεί την πρώτη ανάσταση του Θ. μέσα μας, που με την άγνοαι έχει πρώτα νεκρωθεί (Δ Θαλ.70).. Η κτίση είναι κατήγορος των ασεβών α. γιατί με τους εντός της λόγους κηρύττει τον ποιητή της, ενώ με τους φυσικούς νόμους που αφορούν καθένα παιδαγωγεί τον ά. προς την αρετή..Η κτίση μας δίνει να καταλάβουμε ότι υπάρχει δημιουργός, όχι όμως και πως είναι (Ε Θαλ.6-8)... Ο τεχνίτης Λόγος σαν σε πίνακα ζωγράφισε στην κτίση αυτά που επρόκειτο να γίνουν ύστερα για την σωτηρία κι ανάπλαση μας, ώστε βλέποντας τον τύπο στα αισθητά να πιστέψουμε στα πνευματικά αλλά γνωρίζοντας ότι ο καθένας μας παράγεται από τον Θ. ως δεύτερος κόσμος μεγάλος στον μικρό κι ορατό κόσμο να μην θελήσουμε να γίνουμε σε τίποτε χειρότεροι από κείνα που έγιναν άλογα προς διδασκαλία μας από τον φιλάνθρωπο Θ...όπως ο ήλιος αιώνια εκπληρώνει το πρόσταγμα του Δεσπότη κι ανατέλλει έτσι και μεις να μην θελήσουμε από αμέλεια να κατακαθήσουμε στο σκοτάδι των ηδονών και των παθών αλλά να επανέλθουμε προς το ανέσπερο φως για να γίνουμε στους πλησίον αυλή μέρα, καινή γη και ουρανοί διηγούμενοι την δόξα του Θ. με τα έργα μας.. Όπως όταν μια πλούσια κόρη απλώσει το κατάφορτο από χρυσό χέρι της ο φτωχός εραστής της το ασπάζεται για να συμβασιλεύσει και να συναφθεί μαζί της και νοιώθει αφόρητη θλίψη όταν το τραβήξει πάλι μέσα έτσι ο πόθος του Θ. δεν αφήνει την ψυχή να κυριευθεί από επιθυμία ή προσπάθεια για κάτι. Κι όπως άλλο η άψυχη εικόνα της νύφης από την ίδια, έτσι όσοι θεωρούν την δύναμη του δημιουργού από το μέγεθος και την καλλονή των κτισμάτων, όταν ενωθούν ουσιωδώς με τον Θ. δεν αρκούνται πλέον στην εικόνα των κτισμάτων ούτε στη σκιά των ορατών αλλά μεταμφιέζονται την λαμπρότητα της θείας φύσης (Συμ.Ηθ.Δ, 411) ο φωτιζόμενος ά. ποθεί τον ποιητή, όταν θεωρεί απαθώς το κάλλος και την χρησιμότητα κάθε π. κι όταν κατανοεί όλα τα αισθητά, τα άνω και κάτω. βλέπει σε όλα την τάξη, την σταθερότητα, τα μεγέθη, τα κάλλη, τον ρυθμό, την συνάφεια, την αρμονία, την χρησιμότητα, την ομόνοια, την ποικιλία, την τέρψη, τη στάση, την κίνηση τα χρώματα, τα σχήματα τα είδη, την επιστροφή πάλι σε αυτά και την παραμονή τους μέσα στα φθαρτά και γενικά φέρνοντας στο νου του όλα τα αισθητά εκπλήσσεται..πιστεύει ότι στην κτίση δεν είναι κανένα περιττό, ούτε κακό αλλά εκείνα που γίνονται παρά το θείο θέλημα, ο Θ. τα μετατρέπει σε αγαθά, όπως για παράδειγμα η πτώση του δ. δεν ήταν θέλημα Θ. αλλά καταλήγει σε ωφέλεια όσων σώζονται, γιατί παραχωρεί σε αυτόν ο Θ. να πειράζει εκείνους που έχουν καλή προαίρεση, ανάλογα με την δύναμη καθενός, για να εμπαίζεται από τους ισαγέλους α. και να νικιέται με την βοήθεια του Θ. όχι μόνον από τους άντρες αλλά και τις γυναίκες, με την υπομονή και την πίστη τους στον αγωνοθέτη (Πέτρος, 122-3)..γιατί σε όλους είναι ωφέλιμη η νύχτα, στους πρακτικούς δίνει ησυχία και ευκαιρία προσευχής, τους πενθικούς τους οδηγεί στην μνήμη θανάτου κι άδη και στους επιδιώκοντες την !]θική οδηγεί στην ακριβέστερη μελέτη κι έρευνα των θείων ευεργεσιών..κάθε φορά που έρχεται η ν. υπενθυμίζει στους θεωρητικούς την κοσμοποιία, επειδή το σκοτάδι της κάνει αφανή όλη την κτίση..όταν ο ουρανός ξαστερώνει ο μοναχός κυριεύεται από έκπληξη για τον άνω κόσμο και δοξολογεί τον Θ. παρόμοια με τους αγγέλους που δοξολόγησαν μόλις πρωτοείδαν τα άστρα, θεωρεί τη γη αόρατη κι ακατασκεύαστη και τους ά. να κοιμούνται σαν να μην υπάρχουν κι ότι μόνος σαν τον Αδάμ υμνεί τον κτίστη., όταν γίνονται αστραπές συλλογίζεται την μέρα της Κρίσης, ακούγοντας τις φωνές των ορνέων σαν τη σάλπιγγα, από την ανατολή του αυγερινού κατανοεί την φανέρωση του τιμίου Σταυρού κι από το ξύπνημα των ά. κατά την κοινή εξανάσταση ενώ από την ανατολή του ήλιου την έλευση του Κ. παρατηρεί πώς άλλοι προϋπαντούν με ύμνους όπως οι άγιοι πάνω στα σύννεφα και πώς άλλοι κοιμούνται όπως εκείνοι που θα κατακριθούν. οι πρώτοι ευφραίνονται με την δοξολογία όλη την μέρα κι οι άλλοι μένουν στα πάθη και στο σκοτάδι της άγνοιας (Πέτρος, 228)
ύν επιτροχάδην ίσως και ανατολικοί πατέρες που ανατρέπουν τις προαναφερόμενες κατηγορίες. 

-στη σελ. 10 η παρουσία της αγιαστικής παρουσίας του Θεού (σειρά 9) τεκμηριώνεται από το Ιω. 5: ὁ πατήρ μου ἕως ἄρτι ἐργάζεται κἀγὼ ἐργάζομαι· (πρβλ. Ψ. 103 [104], 29). με αυτό το χωρίο τεκμαίρεται η φιλάνθρωπη δράση του Ιησού την ημέρα της κατάπαυσης, το Σάββατο, που νοούνταν από τους Ιουδαίους ως αποχή απλώς από την εργασία. Το χωρίο του Ματσούκα με το οποίο κατακλείεται η ίδια η παράγραφος είναι ασαφές (διασταύρωση από το πρωτότυπο).

-στη σελ. 11 (στο μέσον). Πρέπει να επισημανθούν ψαλμοί που εμπεριέχουν τη συγκεκριμένη Θέση που μαρτυρείται στο Γεν.2,15. Στο τέλος της ίδιας παραγρ. η επανάληψη της  λέξης όρια και περιορισμοί δυσχεραίνει την ανάγνωση.

-στη σελ.12 (αρχή). Είμαστε σίγουροι ότι ο συγγραφέας της Γεν. θεωρεί το φίδι ως πειραστή και όχι το διάβολο-σατανά; Χρησιμοποιεί το συγκεκριμένο ζώο πιθανόν γιατί συνδεόταν με τις λατρείες γονιμότητας όπου πρωταγωνιστούσε το γυναικείο φύλο. Πάντως αυτή πρόταση θέλει επαναδιατύπωση γιατί εγείρει ερωτήματα. Στο μέσον της ίδιας σελ. αναφέρεστε γενικά σε Προφήτες πριν την παραπ. στο Γαλάνη χωρίς να επεξηγείτε ποιους εννοείτε. 

- Ο όρος Οικονομία καλό είναι να γράφεται με κεφαλαίο, όπως και τα Έσχατα καθώς αποτελεί κύριο όνομα. Επίσης ο όρος ενανθρώπηση γράφεται με η και όχι με ι καθώς δεν προέρχεται από το ενανθρωπίζω αλλά από το ενανθρωπέω. Παρομοίως και κάνουμε λόγο για Σάρκωση και όχι ενσάρκωση για να καταδειχθεί το ότι όντως ο Λόγος σάρξ εγένετο. 

Σελ. 17: όντως η βυζαντινή τέχνη είναι ανθρωποκεντρική; Στην Πάτμο την οποία πρόσφατα επισκέφτηκα, ο γέρων Αμφιλόχιος αντί επιτιμίου στα πνευματικά του παιδιά πρότεινε να καλλιεργούν δέντρα. Έτσι δημιουργήθηκε το μοναδικό δασύλιο αυτού του ξερού κατά τ’ άλλα ιερού νησιού. Οι αποστολικοί Πατέρες κάνουν επίσης λόγο για το Δεκάλογο όχι του Μωυσέως αλλά της φύσης (Κλήμης Στρωματείς)

Παραθέτω κάποια στοιχεία τα οποία εάν θέλετε εντάσσετε στο σώμα της Εργασίας και ιδίως το γεγονός ότι στη σοφιολογική γραμματεία αλλά και στο Φίλωνα ως συνεργάτης του Θεού στη Δημιουργία εμφανίζεται η Σοφία/ο Λόγος. Σε αυτά τα χωρία η πρώτη Εκκλησία θα στηρίξει τη διδασκαλία της για την προΰπαρξη του Ι. Χριστού. Είναι  άρα σημαντικά, όπως εξόχως ουσιαστική είναι και η συμμετοχή του Πνεύματος του Θεού, το οποίο επεφέρετο επάνω του ύδατος και ζωογονούσε όπως η κλώσσα τα αβγά (σύμφωνα με τους ραββίνους) την εκκολαπτόμενη Κτίση. Το ίδιο Πνεύμα σύμφωνα με το καταπληκτικό όραμα Ιεζ. 36 (πρβλ. Ψ.103) θα ανακαινίσει το Σύμπαν. Απαρχή αυτού του γεγονότος είναι η ανάσταση του Ιησού (Ρωμ. 8, 11. Α’ Πε. 3, 18) Επίσης επισυνάπτω δύο τεμάχια από το υπόμνημά μου στην Αποκ. (εκδ. Άθως:Σταμούλης) το οποίο αναφέρεται στη Δημιουργία και τη θέση της στο βιβλίο αυτό. Επίσης σχετικά χωρία πρώτον των αποστολικών και δεύτερον των Καππαδοκών Πατέρων που προέρχονται από την προσωπική μου συλλογή. 

Συγχαρητήρια για την εργασία σας

ΣΔ

� Όσον αφορά στη μετάφραση του Μασοριτικού Κειμένου, ακολουθείται αυτή της Ελληνικής Βιβλικής Εταιρείας: Η Παλαιά Διαθήκη. Μετάφραση από τα πρωτότυπα κείμενα, Αθήνα 1997.


� J. H. Kalms, Der Sturz des Gottesfeindes traditionsgeschichtliche Studien zu Apokalypse 12, Neukirchen-Vluyn Neukirchener Verlag, 2001


� στο Ταργκούμ Ιωνάθαν αντί εγέννησε υιόν σημειώνεται εγέννησε βασιλέα. 


� Παύλος, Μτφρ. αρχιεπισκόπου Αθηνών και πάσης Ελλάδος Ιερωνύμου, Αθήναι 1973, 167.


� Στην Α.Γ. ο όρος σημείον είτε σημαίνει ένα θαύμα, είτε ένα συμβάν του παρελθόντος, είτε έναν εσχατολογικό οιωνό. Στο Μκ. 13, 4 και οι ίδιοι οι μαθητές ρωτούν εἰπὸν ἡμῖν, πότε ταῦτα ἔσται καὶ τί τὸ σημεῖον ὅταν μέλλῃ ταῦτα συντελεῖσθαι πάντα;. Στο Μτ. 24, 30 όντως γίνεται λόγος για το σημεῖον τοῦ Υιοῦ τοῦ Ἀνθρώπου χωρίς περαιτέρω εξήγηση (βλ. Διδ. 16). Στον ελληνιστικό κόσμο ο όρος σημείον συνδεόταν με αστρικούς σχηματισμούς και ζώδια (βλ. Διογένης Λαέρτιος 6.102. Manilius Astrn. 1.34). Ένα τέτοιο σημείο, το δεύτερο σε μέγεθος, είναι και η Παρθένος, η οποία απεικονιζόταν με δύο πτέρυγες όπως συμβαίνει και στο 12, 14. γνωστός ήταν και ο αστρικός σχηματισμός Δράκων σε συνδυασμό με ένα σημείο σε σχήμα ροπάλου (είτε του Ηρακλή, είτε του Προμηθέα, είτε του Θησέα) αλλά και οι Corvus και Crater αποτελούμενοι από επτά και δέκα αστέρια, αντίστοιχα κατά τον Boll των κεράτων και των κεφαλών. Το πάτωμα της συναγωγής Beth Alpha, το οποίο είναι διακοσμημένο με τον Ήλιο και το ζωδιακό κύκλο απέδειξε ότι αυτά τα σημεία ήταν αποδεκτά και στον ιουδαϊκό κόσμο. 


� Η παρήχηση του ζ εντείνει την αίσθηση του πόνου.


� οι δράκοντες ήταν οι φύλακες των Ιερών.


� Ε. Δάφνη, Nahas-Όφις. Γενέσεως 3 και Ησαΐου 27,1 υπό το φως και των Α΄ Βασ. 22,19-23 Ιώβ 1,6-12. 2,1-7 και Ζαχ.3,1-2, Αθήναι/Goettingen 1997, 114-115. 


� Στο ίδιο έργο ο Πλούταρχος θεωρεί τους Ιουδαίους ως τέκνα του Τυφώνα που απέδρασε πάνω σε όνο (363 D).


� Ο ποιμήν βλέπει ποικιλόχρωμο θηρίο σε συνδυασμό επίσης με γυναίκα στο Δ’ Όραμα: εἶχεν δὲ τὸ θηρίον ἐπὶ τῆς κεφαλῆς χρώματα τέσσερα: μέλαν εἶτα πυροειδὲς καὶ αἱματῶδες εἶτα χρυσοῦν εἶτα λευκόν. Μετὰ δὲ τὸ παρελθεῖν με τὸ θηρίον καὶ προελθεῖν ὡσεὶ πόδας λ ἰδοὺ ὑπαντᾶ μοι παρθένος κεκοσμημένη ὡς ἐκ νυμφῶνος ἐκπορευομένη ὅλη ἐν λευκοῖς καὶ ὑποδήμασιν λευκοῖς κατακεκαλυμμένη ἕως τοῦ μετώπου ἐν μίτρᾳ δὲ ἦν ἡ κατακάλυψις αὐτῆς εἶχεν δὲ τὰς τρίχας αὐτῆς λευκάς. Η  γυναίκα εξηγεί και τη σημασία των χρωμάτων:  Ἄκουε φησίν τὸ μὲν μέλαν οὗτος ὁ κόσμος ἐστίν ἐν ᾧ κατοικεῖτε. τὸ δὲ πυροειδὲς καὶ αἱματῶδες ὅτι δεῖ τὸν κόσμον τοῦτον δι᾽ αἵματος καὶ πυρὸς ἀπόλλυσθαι. τὸ δὲ χρυσοῦν μέρος ὑμεῖς ἐστε οἱ ἐκφυγόντες τὸν κόσμον τοῦτον ὥσπερ γὰρ τὸ χρυσίον δοκιμάζεται διὰ τοῦ πυρὸς καὶ εὔχρηστον γίνεται οὕτως καὶ ὑμεῖς δοκιμάζεσθε οἱ κατοικοῦντες ἐν αὐτοῖς οἱ οὖν μείναντες καὶ πυρωθέντες ὑπ᾽αὐτῶν καθαρισθήσεσθε ὥσπερ τὸ χρυσίον ἀποβάλλει τὴν σκωρίαν αὐτοῦ οὕτω καὶ ὑμεῖς ἀποβαλεῖτε πᾶσαν λύπην καὶ στενοχωρίαν καὶ καθαρισθήσεσθε καὶ χρήσιμοι ἔσεσθε εἰς τὴν οἰκοδομὴν τοῦ πύργου.  τὸ δὲ λευκὸν μέρος ὁ αἰὼν ὁ ἐπερχόμενός ἐστιν ἐν ᾧ κατοικήσουσιν οἱ ἐκλεκτοὶ τοῦ θεοῦ ὅτι ἄσπιλοι καὶ καθαροὶ ἔσονται οἱ ἐκλελεγμένοι ὑπὸ τοῦ θεοῦ εἰς ζωὴν αἰώνιον. σὺ οὖν μὴ διαλίπῃς λαλῶν εἰς τὰ ὦτα τῶν ἁγίων ἔχετε καὶ τὸν τύπον τῆς θλίψεως τῆς ἐρχομένης μεγάλης ἐὰν δὲ ὑμεῖς θελήσητε οὐδὲν ἔσται μνημονεύετε τὰ προγεγραμμένα. Στην Γ’ Όραση η γυναίκα αυτή μεταμορφώνεται από πρεσβυτέρα σε νεότερη και όμορφη και ιλαρή. Στην Αποκ. εμφανίζεται καταρχάς στο κεφ. 12 σε κατάσταση ωδίνων και στο κεφ. 21-22 ως νύμφη.


� Η σύνδεση με τα δέκα θανάσιμα αμαρτήματα που λειτουργούν αντιθετικά προς τις δέκα εντολές (Μπρατσιώτης) δεν ερείδεται στο κείμενο.


� Παραστατικά περιγράφεται η συνάντηση στη Διήγηση και Πολιτεία Αδάμ και Εύα 10.


� Είναι σχολαστική η ερώτηση πώς ενώ τα σημεία εμφανίζονται στον Ουρανό, το παιδί αρπάζεται σε αυτόν. Ο ουρανός στη δεύτερη περίπτωση σημαίνει το Ναό του Θεού.


� Στο Α’ Ενώχ 103, 15 ο δίκαιος παραπονείται: επιθυμήσαμε να φύγουμε μακριά απ΄ αυτούς ώστε να διασωθώμεν και να βρούμε ανάπαυση αλλά δε βρήκαμε τόπο να καταφύγουμε και να βρούμε ασφάλεια.


� Πρβλ. Βίο Μεγ. Αντωνίου PG 26.861.30-34


� Πρβλ. Δν. 10, 20 πολεμῶ μετὰ τινος.


� Σύμφωνα με το Εφ. 2, 2 βρίσκονται στον αέρα που περιβάλλει τη γη.


� Απουσιάζει το όνομα Βελίαρ (Β’ Κορ. 6, 15), το οποίο σημαίνει τον παράνομο, τον αποστάτη ή τον εκτός νόμου αντάρτη (Κρ. 19, 22).


� Σ. Σάκκου, Υπόμνημα εις την Επιστολήν του Ιούδα, Θεσσαλονίκη 1970, 454.


� Δεν αποτελεί εβραϊσμό αλλά μάλλον ήταν σε χρήση στην καθομιλουμένη κοινή ελληνική σε αντιστοιχία προς το ρήτωρ (Aune). Σημειωτέον ότι και στην κλασική ελληνική κατήγορος ήταν ο προδότης, ο καταδότης (Αισχ. Θηβ. 439).


� Πρβλ. Α’ Κορ. 15, 57: τῷ δὲ θεῷ χάρις τῷ διδόντι ἡμῖν τὸ νῖκος διὰ τοῦ κυρίου ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ (Α’ Ενώχ 50, 2). Στο Α’ Μακ. 6-7 διά της υπομονής και της μαρτυρίας αναδεικνύονται νικητές απέναντι στους τυράννους (πρβλ. Διαθ. Ιώβ 27,3-9).


�Πβλ. Δτ. 32, 43: εὐφράνθητε οὐρανοί ἅμα αὐτῷ καὶ προσκυνησάτωσαν αὐτῷ πάντες υἱοὶ θεοῦ. εὐφράνθητε ἔθνη μετὰ τοῦ λαοῦ αὐτοῦ καὶ ἐνισχυσάτωσαν αὐτῷ πάντες ἄγγελοι θεοῦ. ὅτι τὸ αἷμα τῶν υἱῶν αὐτοῦ ἐκδικᾶται καὶ ἐκδικήσει καὶ ἀνταποδώσει δίκην τοῖς ἐχθροῖς καὶ τοῖς μισοῦσιν ἀνταποδώσει καὶ ἐκκαθαριεῖ κύριος τὴν γῆν τοῦ λαοῦ αὐτοῦ. 


� Τη Λητώ επίσης συνέδραμαν ο Βορριάς και ο Ποσειδών, προτού όμως αυτή γεννήσει τον Απόλλωνα.


� Χαρακτηριστικά είναι τα φτερά της θεάς Νίκης στο ιερό των Καβείρων στη Σαμοθράκη (191/ 190 π.Χ.).


� Στη Διαθ. Μωυσή (10. 8) στις πτέρυγες του αετού υψώνει ο Θεός τον Ισραήλ για να προσέξει τον ουρανό και να δει τα δεινά των εχθρών του στη γη και να χαρεί.


� Πρβλ. την αντίδραση της γης στη δολοφονία του Κάιν: καὶ νῦν ἐπικατάρατος σὺ ἀπὸ τῆς γῆς ἣ ἔχανεν τὸ στόμα αὐτῆς δέξασθαι τὸ αἷμα τοῦ ἀδελφοῦ σου ἐκ τῆς χειρός σου ὅτι ἐργᾷ τὴν γῆν καὶ οὐ προσθήσει τὴν ἰσχὺν αὐτῆς δοῦναί σοι. στένων καὶ τρέμων ἔσῃ ἐπὶ τῆς γῆς. καὶ εἶπεν Κάιν πρὸς τὸν κύριον: «μείζων ἡ αἰτία μου τοῦ ἀφεθῆναί με εἰ ἐκβάλλεις με σήμερον ἀπὸ προσώπου τῆς γῆς καὶ ἀπὸ τοῦ προσώπου σου κρυβήσομαι καὶ ἔσομαι στένων καὶ τρέμων ἐπὶ τῆς γῆς καὶ ἔσται πᾶς ὁ εὑρίσκων με ἀποκτενεῖ με» (Γεν. 4, 11-14. Ψ. Σολ. 2, 9). Βλ. Δτ. 11, 6. Ιούδα 11. Πράξ. Ανδρέα 31. 


� Γ. Μπακαλάκης, Η Τέχνη της Ελληνιστικής Εποχής, Ιστορία Ελληνικού Έθνους Ε’, 424-452, εδώ 442-445.


� Στο Δ΄Έσδρ. 13. 23 σώζονται οι έχοντες έργα και πίστη στον Ύψιστο και Ισχυρότατο.
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