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Forord

Frigorna ”Vem ir eller var Jesus?” har inte forsvunnit. Bokforlagen fortsitter att
oversvimma marknaden med en massa litteratur, populir och vetenskaplig, som tar
upp dessa sa kallade problem. Manga kyrkobesokare tycks vara néjda med att tro
att Jesu huvudsyfte var att do sa att vi kan “komma till himlen” nar vi dor, och pa
sa sitt undga att pldgas 1 ett helvete 1 all evighet (paradoxalt nog av en Gud som ar
tull av ndd och barmhirtighet!). Jesus sade faktiskt inte ett ord om att komma till
himlen nir vi dor. Inte heller talade han nagonsin om “evig plaga”. Han lovade sina
efterfoljare att de slutligen skulle fa jorden som sin arvedel, nar han dterkom fran
himlen.

Vem var denne Jesus? Vilket var hans uppdrag? Skulle han bli vilkomnad i nutida
kyrkor, och om han skulle bli det, i vilket av de hundratals samfunden?

Den allminna vagen av intresse for “andliga” ting har framkallat ett beklagligt
“snabbfixartilltrade” till Gud som kommer att leda till misslyckanden och
besvikelser. Man finner inte Gud genom att memorera en bibelvers och att anvinda
den som ett slags mantra for att fa det man Onskar. Forsaljningen av fem miljoner
bocker som upphojer en enda vers paskyndar inte Kristi sak. Att hitta sanningen
kraver anstringning, undersokning och studium.

Denne forfattare tror att vara dokument om den historiske Jesus dr oférinderliga
och palitliga. De ger en bild av Jesus som passar fortriftligt och oproblematiskt in i
det forsta arhundradets judiska miljé (knappast foérvanande!). De beskriver en Jesus
vars fodelse var forutsagd arhundraden 1 forvag av den Gud som avsléjar sin stora
plan for varldshistorien. Genom gudomligt f6rbund garanterade Bibelns HERREN
Gud ankomsten av en slutlig kunglig personlighet som tillhérde Davids hus.

Bibelns forfattare var skickliga lirare som skrev sa att manniskor skulle forsta.
Deras passion att dela med sig till oss det som de hade upptickt genom umginge
med Jesus dr uppenbart i allt vad de skriver. Det dr svart att tro att deras
anstringningar att kommunicera var si daliga att de ledde till en splittrad kyrka med
massor av olika samfund — for att inte nimna en skrimmande oférmaga hos
forskare att komma 6verens om mycket, 6verhuvudtaget om nagot, om vem Jesus
var. ("Lird otro” kan faktiskt vara problemet och inte sjilva de nytestamentliga
dokumenten.) All forvirring som existerar i dagens kyrka ar vart fel, inte Nya
testamentets tidiga forfattares.

Bibeln ir inte en amerikansk bok frin det tjugonde arhundradet. Det dr en judisk
bok. Jesus var jude och hans teologi ar djupt rotad i den judiska Bibeln, som vi
kallar Gamla testamentet. Genom att pasta, som han gjorde, att han var Messias gav
han oss den nédvindiga, oumbarliga ledtriden till vad han holl pa med. Det dr som



Messias, avkomling till David och Abraham som Nya testamentet introducerar
honom (Matt 1:1). Denna stralande, innehallsrika sammanfattning ger oss den
nodvindiga ledtraden till betydelsen av Jesus och hans verksamhet. Kristus
(Messias) ar Guds utvalde Kung. Messias dr den vars Gudagivna bestimmelse ar att
regera virlden. Messiasskap ar ett alltigenom politiskt begrepp. Att inte se det ar att
missforsta Nya testamentet fran parm till parm.

Langt ifran att likna en 6versinnlig genomskinlig glasfigur utom rackhall for
verkligheten, var Jesus mycket nirmare, med en stil som paminner om ett politiskt
sprakror som talar for sitt eget “teokratiska” (Guds regering) parti. Hans ambition
var att tjana den ende Gudens politiska mal, vars Son han gjorde ansprik pa att
vara. Med sitt ansprak pa att vara den sedan linge utlovade Israels Messias uttryckte
Jesus sin lidelse for en revolutionir virldsregering, ett omorganiserat fredligt och
vilmdende samhille med centrum i Israel, det Utlovade landet, Guds land (2 Sam
7), med otroliga privilegier O6ver jordklotet. Den hebreiska Bibeln (Gamla
testamentet), Jesu Bibel, ar helt enkelt full av denna drém om en ny virldshistorisk
era som ska komma. Detta Gudsrike kommer med den enda l6sningen pa virldens
skrimmande och svarbehandlade problem.

Det mest forvirrande (1 synnerhet f6r dem som forsoker lasa Bibeln och forsta
den) dr att kyrkor har skapat sina egna foérestillningar om vem och vad Jesus skulle
vara. Mianniskor, och 1 synnerhet religiosa manniskor, tillskriver sin ”Jesus” alla
slags inbillade ideal. De gor honom till en lirare av tidlosa sanningar, hur man ska
vara god och sa vidare. Eller identifierar de honom med en existerande politisk
agenda och borjar paverka samhillet med dessa ideal. Men Jesus gjorde inget forsok
att ligea sig i de gillande politiska systemen. Som den “teokratiske” kandidaten
tillkinnagav han malmedvetet och outtréttligt, som ett hot och 16fte, det framtida
upprittandet av sin egen virldsadministration, Guds rike. Guds rike var det
huvudsakliga temat i hans evangelium om frilsning. Jesu tro pa det kommande
riket var grundat pa Israels profeters “judiska” hopp. Jesu efterféljare upphojde
honom i sjilva verket som ”den utlovade profeten” grundat pa Guds ord till Mose i
Femte Moseboken 18:15-18; Apg 3:22; 7:37. Profeten skulle bli bemyndigad av
Gud att besluta varje persons 6de. Det bor ligga 1 vart intresse att vara noggrant
uppmirksamma och att understilla oss den hogste Gudens styresman. Hans
offerdod for virldens synder och paféljande uppstandelse frin de doda bekriftar
hans gudomliga utnimning till ledarskap 1 det kommande Riket.

Hans dod och uppstandelse far dock aldrig 16sgoras fran hans forkunnelse av
evangelium om Guds rike. Man forsikras inte om forlatelse 1 Nya testamentet bara
genom att tro att Jesus dog och uppstod. Det garanteras forst och frimst pa



villkoret att vi visar oss mottagliga f6r hans evangelium om Riket. Hans forsta
befallning var att vi skulle tro evangelium om Riket (Mark 1:14-15).

Denna bok foreslair med ett icke-tekniskt sprik att Nya testamentet ska
aterknytas till sin gammaltestamentliga bakgrund. For det andra att Jesus ska
uppfattas som Israels och virldens Messias och studeras i ljuset av hans lidelsefulla
proklamation om en ny politisk ordning pa jorden, som han som Kung och regent
ska ha tillsyn 6ver fran Israel vid sin aterkomst till jorden. Hans evangelium eller
Goda nyheter om Riket — det davidiska messianska riket — erbjuder dig inte bara
personligen oférstorbart liv, ododlighet, genom en framtida uppstandelse fran de
doda (ett helt annat begrepp dan att “komma till himlen ndr du dor”). Det
evangelium som Jesus predikade inbjuder dig ocksa att inviga resten av ditt liv till
torberedelse for deltagande i tillsynen av detta framtida Rike pa en férnyad jord.
Du inbjuds att bli medarvinge i Riket tillsammans med Messias. Kort sagt,
historiens Jesus, den ursprunglige “teokraten” fortsatter sitt arbete med att
rekrytera medlemmar for sitt kungliga hushall, det teokratiska partiet, som
uppmanas att med gudomlig hjilp forbereda sig for att ta del i framtidens
messianska regering. Detta kommer att bli den forsta och enda regering som
framgangsrikt kommer att regera virlden.



Introduktion

Vetenskapen har natt en atervandsgrand 1 sitt forsok att forstd Jesu liv och
undervisning. Sedan linge etablerade och djupt rotade tankemonster hindrar den
fran att till fullo tringa in i andemeningen av hans verksamhet. Svirigheten ligger
helt enkelt 1 brist pa forstdelse for det messianska Riket vilket var centrum for allt
som Jesus lirde.

De sa kallade problemen med Jesu messianska medvetenhet kan bara l6sas nar
forskarna Overger sin fordom mot messianismen vilken genomsyrar Nya
testamentet och i sjdlva verket hela Bibeln. Forklaringen av ett religiost dokument
av dem som inte delar de trossatser som liggs fram i dokumenten presenterar
enorma svarigheter. Ortodox kristendom, bade konservativ och liberal har mycket
lite tid fOr messianska ting 1 den mening som Jesus och hans dhorare under det
torsta drhundradet forstod termen. Tills uttolkarna omorienterar sig till den
hebreiska, messianska miljo i vilken Jesus undervisade och reagerar med forstaelse
tor den, kommer de fortsitta att fordunkla historiens och trons Jesus, bade
minniskan och hans budskap.

Forfaringssittet att lisa Nya testamentet genom kyrkotraditionens filter har
pagatt sa lange att inget mindre 4n en teologisk revolution kommer att géra slut pa
det. Men det finns hoppfulla tecken. I slutet av 1900-talet vixte en lust fram som
stimulerade till en ny syn pa de nytestamentliga dokumenten. Detta var nodvandigt
for att komma at deras kirnpunkt. Lingtan efter utforskande ar stor bland teologer
och vanliga bibelstuderande. Det finns bevis pa att den post-bibliska kristendomens
dogmer borjar slappa sitt skruvstadsliknande grepp.

Vad det tringande behovet kriver dr att vi maste ldsa Nya testamentet och hela
Bibeln och lita det samlade budskapet tala till oss. Men vi maste vara pa var vakt
mot att filtrera bort de delar i budskapet som vi tycker dar motbjudande eller
frimmande for vart moderna tinkesatt. Det har ofta hiant att forskare godtyckligt
bestimmer vilka element av Nya testamentet de ska acceptera som relevanta for
tron. Om de inte intresserar sig for det apokalyptiska,' si kommer den Jesus som
de finner i dokumenten inte att ha sagt nagot dramatiskt om andens tid. Om det ar
en liberal person de séker, kommer de att finna honom i Jesus. Om de soéker en
social reformator kommer de att uppticka honom i de kristna dokumenten.

Det dr allmint kant att detta har varit en svaghet i den vetenskapliga metoden 1i
det gangna. Trots detta fortsitter nutida teologer att demonstrera sin motvilja mot

! Det vill siiga, det som har att géra med en framtida omvilvande intervention av Gud, som
kommer att anvinda sin representant, Messias, for att uppritta ett nytt samhille — Guds rike.



Jesu messianism nir de antingen ignorerar de uttalanden han gbr som bevisar att
han befinner sig i den bista gammaltestamentliga och judiskt apokalyptiska
traditionen, eller ligger skulden for alla sidana “fantasiutflykter” pa den nytesta-
mentliga foérsamlingen. Mycket genialitet har lagts ner 1 ett forsok att ursikta Jesus
tor det 1 hans undervisning som »7 finner obekvimt och oacceptabelt.

Men om vi ldser Nya testamentet i dess hebreiska kontext och tilliter oss sjilva
att involveras i budskapet, kommer vi att finna att en kristendom trider fram som
ar bade foljdriktig och praktisk, dven om den skiljer sig i ndgra viktiga avseenden
tran den tro som har accepterats som Jesu och apostlarnas religion.

All utforskning maste borja med det centrala temat i Jesu undervisning.
Lyckligtvis dr vetenskapen samstimmig i sin forstielse for vad temat ir. Aven en
ytlig genomliasning av Matteus, Markus och Lukas berittelser avslojar att det
otvivelaktigt ar Guds rike.



DEL 1

Jesus och den messianska framtiden



1

Kristenhetens centrum — Guds rike

Vara kristna dokument pekar pa ett obestridligt faktum: Jesus var framfor allt
intresserad av evangeliet om Guds rike. Riket dr centrum for hela hans uppdrag.
Det var hans motto och kirnan i all hans undervisning. Han proklamerade att det
var ’nira”? han demonstrerade dess kraft i sin verksamhet, han lovade det som
beléning 4t sina lirjungar’ och bad dem att be fér dess ankomst.* Han férsikrade
ocksa sina efterfoljare att de en dag skulle inneha chefspositioner som ministrar i
Riket: ”Det ar ni som har statt vid min sida under mina prévningar, och jag
overlimnar riket at er, liksom min Fader har 6verlimnat det 4t mig. Ni ska fa ita
och dricka vid mitt bord i mitt rike och sitta pa troner och déma Israels tolv
stammar” (Luk 22:28-30; jfr Apg 1:6; 3:21).

Dessa betydelsefulla 16ften skulle fa sin uppfyllelse 1 den nya tidsaldern da
“Minniskosonen sitter sig pa sin harlighets tron” (Matt 19:28). Den utlovade nya
tidsdldern skulle komma med hans andra tillkommelse.’

Forskarna dr 6vertygade om att man inte riktigt kan forsta Jesus om vi inte
begriper vad han menade med Guds rike. Men de ar dnnu mindre sikra pa sin
térmaga att erbjuda en klar definition av Riket. Teologiska skrifter uttrycker ofta
osakerhet om vi nagonsin ska kunna atervinna den betydelse som Jesus lade i
uttrycket ”’Guds rike”.

Det idr pa tiden att de som tror de vet exakt vad Jesus menade med ”Guds rike”
ligger sina kort pa bordet.’

Trots olika f6rsok dr det inte moijligt att definiera ”Guds rike” sa som det anvinds i
eller utanfér evangelierna tydligare dn att siga att det stir for totalsumman av den
vilsignelse som Gud gav i Kristus, och som bestir av det hogsta liv dir vi verkligen
kinner oss hemma.’

Andra kommentatorer kianner att nagot ar allvarligt fel nir uttrycket som Jesus
standigt anvande — 1 sjilva verket hans eget evangelium — sillan, om ens nagonsin
hors 1 kristna kretsar. Tom Sine papekar att ”Guds seger i framtiden var det
centrala temat i Jesu verksamhet”. Sedan tilligger han: “Michael Green frigade
under den internationella konferensen om varldsevangelisation 1 Lausanne, ar 1974:

? Mark 1:14-15, ”Sedan Johannes hade blivit fingslad kom Jesus till Galileen och predikade Guds
evangelium. Han sade: "Tiden dr fullbordad och Guds rike 4r nu hér.”

’ Luk 12:32, ”’Var inte ridd, du lilla hjord, ty er Fader har beslutat att ge er riket.”

* Matt 6:10, ”Komme ditt rike. Ske din vilja pa jorden ... .”

> Matt 25:31 ”Nir Minniskosonen kommer i sin hirlighet och alla dnglar med honom, da skall
han sitta sig pa sin hirlighets tron.”

% Robert Morgan, i Theology, november 1979, s. 458.

" The New Century Bible, Commentary on James, ed. E.M. Sidebottom, London: Nelson, 1967, s. 41.
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‘Hur mycket har ni hort hir om Guds rike? Inte mycket. Det dr inte virt sprak. Men
det var Jesu primira intresse.””

Det 6ppenhjirtiga medgivandet av Peter Wagner borde vara stérande. Det ir
ofantligt larorikt. Han erkidnner att kristna inte anvinder Jesu sprak! I sin bok
Church Growth and the Whole Gospel citerar han George Eldon Ladd som sager att
“modern vetenskap ér fullstindigt enig i sin uppfattning om att Guds rike var Jesu
centrala budskap”. Wagners kommentar ar da:

Om detta ar sant, och jag har inget skal att bestrida det, kan jag inte hjilpa att jag
funderar hogt 6ver varfor jag inte har hért mer om det under de trettio 4r som jag
varit kristen. Visserligen har jag last tillrdckligt om det i Bibeln. Matteus nimner det
52 ganger, Markus 19 ganger, Lukas 44 ganger och Johannes 4 ginger. Men
uppriktigt sagt kan jag inte paiminna mig att nagon pastor vars verksamhet jag sttt
under verkligen har predikat om Guds rike. Da jag letar igenom min egen
predikosamling inser jag nu att jag sjilv aldrig har predikat om det. Vart har Riket
tagit vigen?’

Arthur Glasser, expert pa kristna missionsuppdrag, fragade:

Nir horde du sist en predikan om Guds rike? Uppriktigt sagt dr det svart att erinra
sig att nagonsin ha hort en grundlig utliggning av detta tema. Hur kan vi fa denna
tystnad att passa ihop med det allmint accepterade faktum att Guds rike dominerade
var Herres tanke och verksamhet? Min erfarenhet dr inte sillsynt. Jag har gitt igenom
detta med mina kollegor. Naturligtvis haller de villigt med om att de ofta hort
predikningar om ett och annat i Jesu liknelser. Men da det giller en grundlig predikan
om gudsrikets natur sa som Jesus undervisade — vid eftertanke bérjade de ocksa att
uttrycka férvaning att det dr sillsynt att en pastor ger sig pa det imnet."”

Dessa forskare har satt fingrarna pa ett fundamentalt problem i kristenheten som vi
ser det. Nutida férkunnelse och predikan i allmanhet Z&nar inte Jesu undervisning, aven
om den férmodligen ir grundad pa Bibeln. Medan man fortsitter att anvinda Jesu
namn reflekterar man inte 6ver hans centrala tema — Guds rike. Denna sliende
skiljaktighet erkidndes ocksia av den tyske teologen Richard Rothe pa 1800-talet.

Han uttryckte sin olust infor vedertagna metoder fOr att férklara Bibeln:

Vir nyckel passar inte — den ritta nyckeln ar borttappad, och innan vi har fatt fatt pa
den igen kommer vi aldrig att lyckas. Systemet for bibliska uppfattningar dr inte det
som vara skolor star for och sa linge vi f6rsoker oss pa exeges utan den, kommer Bibeln

® The Mustard Seed Conspiracy, Waco, TX: Word Books, 1981, s. 102-103, kursivering tillagd.

’ Det centrala i Jesu undervisning om Guds rike betonas i manga nutida kallor, exempelvis i
Christian Religions Education av den romersk-katolske férfattaren Thomas Groome (Harper & Row,
1980), s. 35-55. 1 fotnot 16 till kapitel 5 citerar han ett antal samtida ledande forskare som ir

6verens om att Guds rike dominerar allt som Jesus lirde.
' Missiology, april 1980, s. 13.
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att forbli en halvstingd bok. Vi maste ga in 1 den med andra begrepp 4n dem som vi
har vant oss vid att tro vara de enda m('jj]iga.11

Vart syfte dr att visa att den forsvunna nyckeln som laser upp budskapet om Jesus
och i sjilva verket hela Bibeln, dr Guds rike. Nyckeln blir dock utan verkan om den
har forlorat sin form. For att forsta vad Jesus undervisade om maste vi fOrsta
termen ’Guds rike” som han forstod den. Om vi skiljer Guds rike fran dess
judiska, bibliska kontext och ger det en ny betydelse skapar vi en version av
kristenheten som blir f6rvringd till sjilva sitt hjérta.

Utan att ha fatt forstdelse for Riket, som édr den axel runt vilken all Jesu predikan
och undervisning kretsar, kan vi inte hoppas pd att forsta budskapet i hans
evangelium. De uppriktiga medgivanden fran de forskare som vi har citerat later
oss forstd att Jesu huvudtema innehar inte den centrala platsen 1 undervisningen
hos de kyrkor vi kallar kristna. I sjilva verket utelimnas det fullstindigt! Detta kan
bara betyda att deras teologiska system ir i behov av en radikal reformation.'

En sadan reformation kommer att intriffa bara nir Guds rike: 1) placeras i
centrum av fralsningsbudskapet dar Jesus alltid placerade det, 2) definieras i sin
bibliska kontext som malet f6r Guds frilsningsprogram, upprittandet av en giltig
regering pa jorden under Overinseende av Messias och de heliga. Detta kommer att
bero pa Jesu aterkomst och pa uppstindelsen av de trogna fran alla tidsaldrar vid
denna tid.

Denna reformation av evangeliet skulle kunna f6lja exemplet frin den utmirkta
iakttagelse som gjorts av professor Burton Scott Easton i hans artikel om

“tralsning” 1 International Standard Bible Encyclopedia (1939):

Jesu péstaende om att ”Guds rike dr nidra” hade den oskiljbara bibetydelsen "Domen
ar nira”, och i detta ssmmanhang maste ”Omvind er” (Mark 1:14-15) betyda ”’sa att
ni inte blir démda”. Var Herres undervisning om frilsning hade férst och framst ett
framtida innehall: 1 positiv bemarkelse tilltrdde till Guds rike, 1 negativ bemarkelse
riddning fran domen som foéregar det.

For nirvarande ar Jesu evangeliska budskap om frilsning inte klart for
kyrkobesckarna. De som lyssnade till den historiske Jesu kallelse till frilsning fick
sakert hora ett tydligt livsavgorande budskap om det kommande gudsriket pa
jorden. Inbjudningar till fralsning i dag innehaller liten eller ingen information om

" Citerat av G.N.H. Peters, The Theocratic Kingdom, rep, Kregel, 1952, s. 21, kursivering tillagd.

"1 en artikel med titeln ”Att predika Guds rike” siger den brittiske kommentatorn Dr I. Howard
Marshall vid Aberdeens universitet: ”Under de sista sexton aren kan jag erinra mig bara tva
tillfillen vid vilka jag hort predikningar som dgnats speciellt at temat om Guds rike ... Jag finner
denna tystnad ganska férvinande dirfor att de nytestamentliga forskarna dr allmint eniga om att
det centrala temat i Jesu undervisning var Guds rike ... Det dr tydligt. Man bor déarfor forvinta
sig att en modern forkunnare som férsoker féra ut budskapet om Jesus i sin foérsamling borde ha
mycket att siga i detta dmne. Min erfarenhet har faktiskt blivit den motsatta, och jag har sillan
hort om detta” (The Expository Times, oktober 1977, s. 13).



12

detta. Ett budskap begrinsat till Jesu doéd for synder har ersatt Jesu
vittomspiannande evangelium om Riket. Det verkar som om den ursprungliga
kristna proklamationen har fallit i en orovickande glomska. En siadan situation
hotar sjilva kristendomen, eftersom Jesus alltid gjorde tro eller tilltro till hans
budskap ett villkor for frilsning.

Den hipnadsviackande franvaron av Guds rike i nuvarande presentationer om
evangeliet noterades av den romersk-katolske forskaren B.T. Viviano:

Som ldrare av nytestamentlig litteratur ... blev det tidigt klart f6r mig att det centrala
temat i forkunnelsen hos den historiske Jesus av Nasaret var det nira forhallandet till
Guds rike. Till min férvaning spelade likvil detta tema knappast nagon roll i den
systematiska teologin jag fick undervisning om pa seminariet. Vid fortsatt forskning
insig jag att detta tema i hog grad nonchalerats pa manga sitt i kyrkans teologi,
andlighet och liturgi under de gangna tvatusen aren, och om det inte nonchalerats har
det ofta blivit forvringt till oigenkinnlighet. Hur har detta kunnat hinda?"

B The Kingdom of God in History, Michael Glazier, 1988, s. 9.
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2

Profeternas forvintan pa Riket

Det maste vara viktigt att Guds rike 4r innehallet i det allra forsta som sades om
Jesus, till och med fére hans fodelse: ”Herren Gud skall ge honom hans fader
Davids tron. Han skall vara konung 6ver Jakobs hus for evigt, och hans rike skall
aldrig fa nagot slut” (Luk 1:32-33).

Denna kungérelse genom ingeln Gabriel kom inte som nagon Gverraskande
beskrivning pa Messias roll. Vad dngeln lovade var precis det som de trogna
vintade pa. Om vi fragar vad som gett anledning till detta hopp blir svaret enkelt:
alla profeternas budskap. Det dterkommande temat hos de hebreiska profeterna ar
att Guds rike ska etableras utover varlden med ett aterupprittat Jerusalem som
huvudstad och Messias som Guds representant som administrerar en idealisk
virldsregering. Detta 16fte om en perfekt regering pa jorden far sin utforligaste
behandling av Gamla testamentets hebreiska profeter. Som typiskt f6r deras vision
kan vi citera ett urval fran de talrika avsnitt som beskriver den regering pa den
térnyade jorden som utlovats till Davids avkomling. Det férvintade virldsimperiet
skulle vara Guds rike och administreras f6r honom genom hans unike representant
och vice-regent, Messias.'* ”D4 skall en tron befistas genom nad. I trohet skall en
turste sitta pa den 1 Davids hydda, en som soker det ritta och frimjar rattfardighet”
(Jes 16:5).

Begreppets tydlighet fingas val i oversittningen av samma vers i Good News
Bible: ”Sedan kommer en av Davids avkomlingar att bli kung och han kommer att
regera manniskor med trofasthet och kirlek. Han kommer att vara snabb att géra
det som dr ritt, och han vill se till att rattvisa skipas.”

Vad profeterna siag var en vision av utopiska férhéallanden pa jorden genom att
toljla. HERRENS (Herren Gud) erovring av virlden genom sin utvalde

" Faktum om det framtida Riket som utlovats genom profeterna ir vilkint for de allmint
erkinda auktoriteterna inom bibelteologin: ”Ett genomgiende drag i den eskatologiska bilden 1
Gamla testamentet dr Israels upprittelse av sitt eget land ... Fragan hur vi i var tid ska tolka
sadana profetior ar dubbel. For det forsta ar det en fraga om vad profeterna menade. Och till
denna fraga kan det bara finnas ett svar — dess betydelse dr den bokstaviiga meningen av deras ord. De
talade om Israels folk och om Kanaans land och forutsade upprittelsen av folket till sitt eget land
... Det ir ingen friga om betydelsen av Gamla testamentets profetior; frigan dr om denna
betydelse dr giltig i dag.” ("Eschatology”, Hasting’s Dictionary of the Bible, New York: Charles
Scribner’s Sons, 1911, vol. 1, s. 737, kursivering tillagd). Men den verkliga fragan dr om vi ar
forberedda pa att tro profeterna. Vad profeterna sade ar tydligt. Problemet ar att kyrkorna inte
tror vad de skrevl (Jfr Apg 26:27, dir Paulus utmanade Agrippa med fragan: “Tror du
profeterna?”)
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representant, den utlovade kungen: Ty HERREN Sebaot skall da vara konung pa
Sions berg och i Jerusalem” (Jes 24:23). ”Han (Messias) skall tala frid till hedna-
tolken. Hans herravilde skall na frin hav till hav och fran floden [Eufrat] intill
jordens yttersta grinser” (Sak 9:10).

Obadja beskriver Israels 6verhéghet under den kommande messianska
regeringen:

Jakobs folkgrupp kommer att dtervinna territorium frin dessa som tog det frain dem
... De kommer att aterfa Negev frin Esaus berg och Hashfela fran filisteerna. De
kommer att dtervinna regionen Efraim och Gilead. Och de bortférda av Israels folk
kommer att inforlivas med det kananitiska omradet dnda till Sarephta. De bortférda
som var i Sepharad kommer att aterkriva stiderna i Negev. Sedan kommer
styresminnen att ga upp till Sions berg for att regera 6ver Esaus berg, och riket
kommer att vara HERRENS (Ob 17-21)."

Tydligen kommer Guds rike att bli ett nytt politiskt och territoriellt system med sitt
hogkvarter i Israels utlovade land. Detta dar den samstimmiga uppfattningen hos
alla profeterna. Ocksa Jeremia hade upptecknat Herrens ord som utlovade nationell
upprittelse for Israel under Messias:

Se dagar skall komma, siger HERREN, da jag skall lata en rattfirdig telning vaxa upp
at David. Han skall regera som kung och handla med vishet, han skall utéva ritt och
rittfirdighet 1 landet. I hans dagar skall Juda bli frilst och Israel bo i trygghet (Jer
23:5-0).

Jesajas och Mikas vision dr inte mindre klart definierad med tilligget om en garanti

tor multilateral nedrustning under Messias regering:

Ty ett barn blir oss fott, en son blir oss given. Pa hans [den utlovade beftriaren,
Messias| axlar vilar herradémet, och hans namn édr: Under, Radgivare, Maktig Gud,
Evig Fader, Fridsfurste. Sa skall herradémet bli stort och friden utan slut 6ver Davids
tron och hans kungarike. Det skall befistas och stédjas med ritt och rittfardighet
fran nu och till evig tid ... Ty undervisningen skall ga ut fran Sion, HERRENS ord
fran Jerusalem. Han skall doma mellan hednafolken och skipa ritt at manga folk. Da
skall de smida sina svird till plogbillar och sina spjut till vingardsknivar. Folken skall

inte mer lyfta svird mot varandra och inte mer trina sig for krig (Jes 9:6-7; 2:3-4;
Mika 4:2-3).

" Oversittningen 4r baserad pa versionen i The New International Commentary on the Old Testament av
J.C. Allen, Grand Rapids: Eerdmans, 1976. Jimfor 6versittningen i Svenska Folkbibeln och
Bibel2000.
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En av de tydligaste beskrivningarna om Guds rike finns 1 Daniels bok 2:44. Efter
odelaggelsen av de fientliga varldsmakterna kommer “himlens Gud att uppratta ett
rike (tydligen ett varldsimperium) som aldrig 1 evighet skall forstoras, och vars makt
inte skall 6verlimnas till nagot annat folk. Det skall krossa och gora slut pa alla
dessa andra riken, men sjilv skall det besta for evigt”. I Daniel 7 ska samma
utlovade rike administreras av Minniskosonen (Jesu favoritbeteckning pa sig sjalv)
och av hans efterféljare, Guds utvalda folk:

Och it honom [Minniskosonen] gavs herravilde, dra och rike sa att alla folk,
nationer och minniskor av varje sprik skulle tjaina honom. Hans herravilde ar ett
evigt herravilde som inte skall ta slut, och hans rike skall inte férstoras ... Sedan skall
makten och vildet av alla riken under himlen ges till det folk som tillhr den hogste
Guden. Deras kungliga makt kommer aldrig att ta slut och alla jordens styresmin
skall tjana och lyda dem (Dan 7:14, 27, Good News Bible).

Den revolution som ar associerad med Messias installation 1 sitt rike beskrivs av

Sakarja:

Sedan skall HERREN ga ut 1 strid mot dessa hednafolk ... HERREN skall vara
konung 6ver hela jorden ... Det skall ske att var och en som ér kvar av alla de
hednafolk som kom emot Jerusalem skall dra dit upp, ar efter ar, for att tillbe
konungen, HERREN Sebaot (Sak 14:3, 9, 10).

Dessa och méanga andra avsnitt hos profeterna bevisar utan all diskussion att Guds
rike kommer att bli en ny virldsregering pa jorden som administreras av Messias,
Guds utvalde kung, assisterad av en grupp férbundna som hos Daniel kallas “den
Hogstes heliga” (7:27). Bilden av en upprittad jord ar gemensam hos alla
profeterna. Den ir grunden for det messianska hoppet, sammanfattad i termen
”Guds rike”.

Israels nationella hopp som aposteln Paulus helhjirtat stodde hade beskrivits
levande och briljant av den store profeten Jesaja pa 700-talet f.v.t. (fore var
tiderdkning). Paulus var 6vertygad om att det kristna evangeliet hade avslojats for
Israels profeter fore Kristi ankomst (Rom 1:1-2; 16:25-26; Gal 3:8; Tit 1:2). Allt
atskiljande av evangeliet fran dess uppenbarelse i de gammaltestamentliga Skrifterna
leder till ett katastrofalt missforstind. Nar Paulus skriver om evangeliet tar han for
givet att hans lasare kinner till evangeliets bakgrund 1 Gamla testamentet. Men 1 var
tid narmar sig de flesta lisare Paulus brev utan den oumbirliga forstielsen for vad
profeterna menade med evangeliet.
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Ett antal nyckelavsnitt hos profeterna erkindes som vittnesbord till upprittandet
av en laglig regering 1 Israel, aterstillandet av Israels monarki av den person som
var en utlovad avkomling till David. Om Davids tron inte ater skulle framtrada i
Israel med Messias som kung, skulle hela den gammaltestamentliga uppenbarelsen
upplosas i en from legend, om inte till bedrigeri.

Jesaja talar pa flera stillen om férkunnelsen om gladjebudskapet:

Sion, du glidjens budbirarinna, stig upp pa ett hogt berg. Jerusalem, du glidjens
budbirarinna, h6j din rést med kraft. Hoj den utan fruktan, sig till Juda stader: ’Se er
Gud!” Ja, Herren, HERREN kommer med makt, hans arm visar sin makt. Se, han
har med sig sin 16n, hans segerbyte gar framfér honom. Han f6r sin hjord i bet som
en herde, han samlar lammen i sina armar, han bir dem i sin famn ... Darfor skall
mitt folk ldra kdnna mitt namn, darfor skall det pa den dagen fOrstd att jag dr den
som sager: “Se, hdr dr jag.” Hur ljuvliga dr inte glidjebudbirarens fotsteg nir han
kommer 6ver bergen och forkunnar frid, biar fram goda nyheter och férkunnar
frilsning och sdger till Sion: ”Din Gud ir konung!” Hor, dina vaktare ropar med hog
r6st, de jublar alla, ty de skall med egna 6gon fa se HERREN vinda tillbaka till Sion.
Brist ut i jubel tillsammans, ni Jerusalems ruiner, ty HERREN trostar sitt folk, han
aterloser Jerusalem. HERREN uppenbarar sin heliga arm infor alla hednafolkens
6gon, alla jordens dndar skall se var Guds frilsning (Jes 40:9-11; 52:6-10).

Jesus sag sig sjalv i rollen som forkunnaren av dessa goda nyheter. Vid sitt
invigningstal 1 Lukasevangeliet 4:18-19 citerade han Jesaja 61:1-2: ”Herrens,
HERRENS Ande ar 6ver mig till att predika glidjens budskap t6r de 6dmjuka. Han
har sint mig att forbinda dem som har ett forkrossat hjarta, att ropa ut frihet f6r de
tangna och befrielse for de bundna, till att predika ett nadens ar (det slutliga
jubelaret) fran HERREN.” Traffande slutar Jesus citatet vid denna punkt, men
Jesajas forutsigelse tar oss in i framtiden och den slutliga uppfyllelsen av dessa ord,
”och en himndens dag frin var Gud”.

Den kristendom som predikades av Jesus dr en bekriftelse pa denna storslagna
vision om var varld. Vid sin forsta ankomst var Jesus bemyndigad att hela och
uppritta enbart i liten skala. Den stora majoriteten av virlden férblev i morker. Vid
hans andra tillkommelse kommer han att inleda en virldsvid restaurering si som
Petrus férkunnade (Apg 3:21). Tyvirr har kyrkan, under inflytande av hednisk,
grekisk filosofi, gradvis forlorat forstielsen for profeternas stora proklamation om
Riket som en virldsregering under Overinseende av den oddédliggjorde Messias.
Detta 16fte om den goda tid som skulle komma ersattes av en blek, mystisk och vag
torespegling om en okroppslig existens i “himlen”. Sammanbrottet av det
ursprungliga kristna hoppet, grundat pa Kristi undervisning och pa Israels profeter,
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kan vi spara till den tolkningsteknik (termen ar alltfér artig) som anvindes av
kyrkofader som Origenes och Augustinus vilka bortforklarade den enkla betydelsen
av bibeltexten. I Uppenbarelseboken ger Bibeln en profetia om Riket som ar
kulmen pa det som de 6vriga Skrifterna hade sett fram emot. Augustinus valde

att allegorisera pastiendena i Uppenbarelseboken och att tillimpa dem pa kyrkans
historia [och forstérde alltsa framtiden och placerade den i nutiden] ... De tusen dren
skulle inte tolkas bokstavligt utan representerar hela kyrkans historia frin
inkarnationen till den slutliga sammanstotningen. De heligas regering dr en profetia
om kyrkans herravilde 6ver virlden [nu!]. Uppstindelsen dr bildlig och syftar helt
enkelt pa den andliga uppstindelsen hos den som tror pa Kristus [nul]. Men en
exeges av detta slag dr obederligt gyckel ... Att ge en sidan tolkning av uttrycket ‘fOrsta
uppstandelsen’ dr helt enkelt en lek med ord. Om vi bortférklarar den sjilvklara
betydelsen av orden, da blir det som Alford sager: ”Det finns ett slut pa all betydelse

av sprik och Skriften sopas bort som ett definitivt vittnesbord till vad som helst.””'

' Peake’s Commentary on the Bible, s. 941, kursivering tillagd.
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3

Traditionella judiska och kristna férklaringar

Genom att félja profeternas enhetliga férvintan samlade de judiska rabbinerna
foljande information om Messias och hans framtida rike fran Skrifterna:

1. Messias skall vara en avkomling av Davids hus, och hans syfte ar att uppratta
Israels rike och att utbreda sitt inflytande 6ver varlden.

2. 1 en sista fasansfull strid om virldsherravilde kommer Guds fiender, koncen-
trerade 1 en enda Antikrist, att bli besegrade och tillintetgjorda.

3. Upprattandet av Messias Rike, som foljer pa Antikrists nederlag, kommer att
resultera i Israels andliga och politiska 6verhoghet, nir alla nationerna kommer att
ta lara sig acceptera Guds enhet, erkidnna styret av hans representant, Messias, och

soka undervisning fran lagen.

Det dr utom allt tvivel att kéllan till denna information dr de hebreiska gammal-
testamentliga Skrifterna. Det dr inte mindre tydligt att hoppet som tints av
profeterna bekriftades helt och fullt genom Gabriel niar han utpekade Jesus som
den utlovade hirskaren 1 vilken den virldsvida regeringen man vantat sa linge pa
skulle verkstallas: "HERREN Gud skall ge honom hans fader Davids tron. Han
skall vara konung over Jakobs hus f6r evigt och hans rike skall aldrig fa nagot slut”
(Luk 1:32-33).

I dessa verser har Lukas, med hogsta auktoritet, gett oss en definitiv kristen
tramstillning om Jesu bestimmelse. Han ska uppritta levnadsvillkoren for sitt folk
och regera virlden frin Jerusalem som den gudomligt utnamnde kungen. Hoppet
var socialt, andligt och politiskt — och relaterat #// jorden! Tro pa det kommande
Riket var hjartat av den nytestamentliga kristendomen som Lukas, Paulus
resekompanjon undervisade Teofilus om (Luk 1:1-4).

I ljuset av det enstimmiga budskapet hos de hebreiska profeterna, har det
judiska folket i allmanhet dragit slutsatsen att Jesu ansprak pa Messiasskap skulle
torkastas. De anfor foljande skal: Eftersom ansprak pa att vara Messias innebir att
virldsmakterna skall tillintetgoras, och eftersom Jesus inte stortade den romerska
makten 1 Palestina eller upprittade Guds rike, hade Jesus och apostlarna fel da de
trodde att han var den utlovade Messias. De nytestamentliga dokumenten
presenterar darfor ett falskt ansprak.

Stillda infér samma data har den traditionella kristenheten resonerat som sa:

Eftersom Jesus gjorde ansprak pa och verkligen var Messias, och eftersom det
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romerska styret i Palestina inte stortades och det messianska Riket inte etablerades
pa jorden, kan inte Jesus ha amnat verkstilla det messianska program som judarna
torvintade sig. Han maste darfér ha omtolkat profeternas hopp sa att han uteslot
varje tanke pa politisk revolution och pa upprittandet av en messiansk regering pa
jorden.

For att stédja denna tankelinje har teologer anvant en hel del vetenskaplig energi
1 ett forsok att Overtyga oss om att den judiska forstielsen om Riket och Jesu
uppfattning om det var oférenligt motsatta. Framfor allt ska vi inte tro att Jesus
hade nagon politisk ambition. Det har linge framforts att hans malsattningar var
enbart ”andliga”. Kontentan av denna langvariga och djupt forankrade overtygelse
kan sammanfattas pa foljande sitt: Manga 1 Israel forvintade sig frilsning genom en
Messias, en som var smord, som Gud skulle sinda for att regera ett jordiskt rike.
Denne Messias skulle ge dra at Israel, fOrstora ondskan och etablera rittfardighet
med oemotstindlig kraft. Det Jesus gjorde var nigot helt annorlunda. Han
etablerade Riket i sina efterfoljares hjartan.

Standardverken dterspeglar stindigt samma syn pad Jesus och Riket. Gemensamt
tor dem alla dr atminstone erkdnnandet att Guds rike var grunden for allt det som
Jesus larde. Men langt ifran att bli en varldsregering reducerades Riket till en etisk

regel om Gud i ménniskors hjirtan:

Huvudtanken i Jesu budskap var: Guds rike dr den himmelske faderns vilja som
intagit frimsta platsen 1 minniskors hjirtan. Han lirde att tro pa Gud skulle f6ra med
sig en ny sakernas ordning diar bekymmer och fruktan for livet skulle 6verges ...
Genom bon fran hjirtan som renats genom dnger och uppriktig 6nskan om ett battre
liv kommer Guds nirvaro att vinnas, hans rike att komma och minniskornas
beloning kommer att bli gemenskap med Gud."”

Det ir férvanande att denna slags beskrivning om Guds rike har accepterats av den
kyrksamma allmidnheten som en tillfredsstillande reflexion om det rike som
framtrader i de kristna dokumenten. Den populira uppfattningen utelimnar all
referens till Jesu andra tillkommelse och det patéljande messianska riket pa jorden.
Dessutom ir standarddefinitionen av Riket 6ppen for en stor invindning: det ar
ytterst sjdlvmotsigande att gora ansprak pa att vara Messias och pa samma giang
helt och hillet forkasta den politiska rollen som de hebreiska Skrifterna ger at
Messias och som ir huvudpunkten 1 Messiasskap! Det ir helt obegripligt att Jesus
kunde tala om Guds rike (och om sig sjilv som Messias) och samtidigt férneka
inneborden av detta uttryck som upprittelsen av en virldsvid teokratisk regering pa

jorden, med Jerusalem som metropolen fér ett nytt samhalle sa som alla de

Y New Age Encyelopedia, London: Simpkin, Marshall, Hamilton, 1925, Vol. 6, s. 176-177.
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hebreiska profeterna hade forestallt sig det. Forkastandet av det yttre, politiska
Riket blir allt mer omoijligt nir man stindigt pastar, sisom Jesus gjorde, att de
hebreiska Skrifterna dr den inspirerade och auktoritativa killan for all religios
sanning. Eftersom ingen ny politisk ordning uppstod som ett resultat av Jesu
verksamhet har kommentatorerna valt mellan tva alternativ: antingen gjorde Jesus 1
sjalva verket inte nagonsin ansprak pa att vara Messias, och i detta fall maste hans
larjungar av misstag tilldelat honom denna titel; eller gjorde han verkligen ansprak
pa att vara Messias men anvinde titeln och uttrycket ”Guds rike” pa ett radikalt
nytt satt som for alltid avsondrade det fran dess gammaltestamentliga rotter och
tramfor allt frantog det nagon som helst politisk betydelse.
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4

En tredje 16sning

Ingen av dessa l6sningar gor rittvisa at de bibliska dokumentens utsagor. I bada
tallen har man helt enkelt inte tagit hinsyn till stora delar av tillganglig information.
Pastaendet att Jesus i sjalva verket inte gjorde ansprak pa att vara Messias skulle
gora hela Nya testamentet falskt. Men det ar inte mindre problematiskt att
argumentera for att Jesus 6vergav det judiska gammaltestamentliga hoppet om en
virldsvid messiansk regering som forutsetts av alla profeterna. Rikhaltiga bevis
existerar 1 Nya testamentet som visar att han aldrig gjorde ndgot sidant. Det
aterstar darfor en tredje valmojlighet. Med sina samtida anvinde Jesus vanligen
uttrycket ”Guds rike” for att beskriva den nya virldsvida politiska ordningen pa
jorden som utlovats i den heliga Skriften, men han och hans apostlar utvidgade
ibland termen fOr att inkludera ett prelimindrt och férberedande stadium i den

gudomliga planen for Riket:

1. Hans proklamation om Guds messianska rike innan dess varldsvida etablering
vid Jesu dterkomst till jorden i makt och hitrlighet.

2. En demonstration av Rikets makt som Jesus och hans utvalda efterféljare
beklitts med, och som visade sig i deras helande och utdrivande av onda andar.

3. Ett varvande av larjungar genom Jesu verksamhet och deras trining for ledarskap
1 det kommande messianska Riket saval som delaktighet i kungorelsen om Riket
fore dess ankomst.

4. Messias dod for virldens synder.

5. Hans himmelsfird och intagande av platsen pa Faderns hogra sida (forutsagt i
den ytterst viktiga Psalmen 110:1)'® i avvaktan pi hans dterkomst for att inleda
Riket som den férnyade sociala och politiska ordningen pa jorden.

Det ar viktigt att notera att de gammaltestamentliga profeterna inte kunde sarskilja
dessa preliminira utvecklingar som forberedelse for Riket fran dess virldsvida
etablering, dven om vi i efterhand kan se tydliga indikationer pa dessa tva faser i det
gudomliga programmet spridda genom hela Gamla testamentet. I traditionell
kristenhet har talet om Guds rike, som i nigon mening en beskrivning av det

" Denna vers citeras och hinvisas till i Nya testamentet mer 4n nigot annat avsnitt av Gamla
testamentet. Det dr uppenbatrligen av storsta vikt for var forstdelse av apostolisk kristendom.
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kristna livet 7#, till den grad Overskuggat forkunnelsen om Riket som den framtida
etableringen av den gudomliga virldsvida regeringen, sa att den dolts och till och
med eliminerats — detta Rike som f6r Jesus och hela Nya testamentet savil som for
profeterna kommer att bli den stora tilldragelse som invigs genom hans andra tillkommelse.”

Det Rike som Jesus undervisade om ar forst och frimst den nya ordning pa
jorden som stir i samband med en stor framtida kris i historien, som kommer att
kannetecknas av hans aterkomst i makt. For Jesus hade Riket inte annu kommit. Vi
behover be om dess ankomst.” Visst hade Rikets makt visat sig i hans verksamhet,
men det var bara en forsmak av det kommande Riket som fortfarande lag i
tramtiden, och som berodde helt och hallet pa Jesu ankomst som kung att uppritta
det.

Om Nya testamentet lises fran ett perspektiv som tilliter bdde en nuvarande
prelimindr manifestation av Rikets ande och kraft sivil som en framtida varldsvid
invigning och etablering vid Jesu andra ankomst, blir det tydligt att han aldrig for
ett ogonblick berévade Guds rike den politiska och territoriella betydelsen som
getts at det genom profeterna och inforlivats 1 den judiska religionen som nationens
stora hopp. 1id sin firsta ankomst riknade dock inte Jesus med att introducera det
messianska Riket som ett varldsvitt politiskt imperium. Trots det var dock all hans
undervisning inriktad pa att forbereda sina efterféljare f6r den framtida ankomsten
av detta rike. Vid slutet av sin verksamhet underkastade han sig sjalv korsfistelse av
de romerska och judiska myndigheterna med 16fte om att han skulle aterkomma
efter uppstandelsen och en annu inte uppenbarad tidsperiod for att inleda Riket
politiskt bade 1 Israel och universellt. Detta uttalande om det gudomliga dramat
skulle i varje detalj uppfylla den gammaltestamentliga profetians forutsagelser, lika

vil som att bevisa riktigheten av Jesu ansprak pa Messiasskap.”'

Y Yt The Century Bible, Introduction to Thessalonians (London: Caxton Publishing Co., n.d.) s. 29:
“Det har nyligen gjorts gillande att Guds rike var huvudtemat 1 Jesu undervisning, som nirhelst
han talade om Guds rike menade framtidens triumferande nya ordning som skulle upprittas vid
hans aterkomst till denna virlden i hirlighet tillsammans med dnglarna.” Referensen ar till
Johannes Weiss™ Predigt Jesu vom Reiche Gottes (Jesus™ Proclamation of the Kingdom, Philadelphia:
Fortress Press, 1971, forsta publicering 1892). Weiss sag mycket riktigt att Jesus talade alltid om
ett verkligt rike i framtiden. Han fortsatte sedan att siga oss att en sidan undervisning var
irrelevant for oss nul

* Matt 6:10, ”Lat ditt rike komma” [Bibel2000]. Josef frin Arimatea vintade pa det (Mark 15:43).

2 fr The Century Bible, Introduction to Thessalonians, s. 30: “Det som judarna férvintade sig vid Kristi
forsta ankomst, var de kristna bendgna att forvinta sig vid hans andra ankomst.”
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5

Den icke-politiske Messias i traditionell kristendom

Traditionella versioner av kristendomen har varit besynnerligt motvilliga att
erkinna den politiska dimensionen av Jesu undervisning. Kommentatorer har
bemddat sig att bortforklara den genom att anvinda ett batteri av olika pahitt.
Denna process har involverat ingenting mindre dn en zour de force genom vilken det
enklaste bibliska pastiende har tomts pa sin uppenbara betydelse.

Dessa tekniker har inte undkommit kritik fran de uttolkare som insag att man
valdfort sig pa den heliga texten. Albert Schweitzers anmarkning fortjanar att
citeras i detta sammanhang: “Manga av de stOrsta uttalandena [av Jesus| finner man
liggande i ett horn som explosiva granater frian vilka laddningen har tagits bort ...
Vi har litit Jesus fa ett annat sprak i var tid 4n det som han verkligen brukade.”*
Jesu ord foll i glomska.

Schweitzer var Overtygad om att Jesu kinsla av kris och virldens undergiang
representerade sjilva hjirtat av hans sinne och budskap och att vara vittnesbord
inget betyder om vi inte ser dem 1 detta ljus.

En annan kommentator, David Baron, beklagade sig 6ver att profeternas ord
hade misshandlats av uttolkarna pa ett sitt som eliminerade realiteten av Guds
tframtida Rike. Det Baron siger om kommentarerna till profeten Sakarja kan
tillimpas i lika hog grad pa mycket traditionell behandling av Guds rike i1 Jesu
undervisning:

Nistan alla av de verk som existerar om denna profetiska bok ar pa ett eller annat
sitt bristfilliga, och en del av dem idr till och med missvisande. De dldre
kommentarerna, dven om de dr beromvirda for sin vordnadsfulla andliga ton och
praktiska undervisning, och att en del av dem innehaller en hel del sunt filologiskt
och historiskt material, dr mer eller mindre forvringda genom den allegoriska
tolkningsprincipen genom vilken all referens till ett konkret Gudsrike pa jorden, en
bokstavlig upprittelse av Israel och det synliga framtridandet av Messias och hans
regering bortforklaras.”

Eftersom Guds rike var hjartat av allt det som Jesus undervisade om, och eftersom

han helt och fullt skrev under pa profeternas hopp™ kommer borttagandet av det

% Quest of the Historical Jesus, New York: MacMillan, 1968, forsta publiceringen 1910, s. 400.

2 The Prophecies of Zechariah, London: Marshall, Morgan & Scott, 1962, s. viii, ix, kursivering tillagd.
* Matt 5:17, ”Tro inte att jag har kommit fér att upphiva lagen eller profeterna.” Rom 15:8,
”Kristus har blivit de omskurnas tjanare for att ... bekréfta l6ftena till faderna.”
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messianska Riket att hota innehallet 1 Jesu Kristi budskap. Den grianslosa skada som
gjorts genom den “allegoriska tolkningsprincipen” (ett sofistikerat uttryck for
“bortforklaring”) har inte begrinsats till Sakarja bok. Nistan alla standard-
kommentarer pa Nya testamentet dr bristfilliga av skil som konstaterats av David
Baron. Jesu undervisning drabbades av ett 6deliggande slag nir uttolkarna inte
lingre erkinde att Guds rike betyder forst och frimst vad det alltid hade betytt f6r
profeterna: ett “konkret” Gudsrike pa jorden som skulle inledas med den hindelse
som i Gamla testamentet ar kint som HERRENS dag och i det Nya som Jesu
andra tillkommelse.”® Den vanliga betydelsen av termen ”Guds rike” pa Jesu lippar
ar den nya ordningen som ska inledas med hans dterkomst. Detta stimmer exakt
overens med Gamla testamentets beskrivningar av Guds regering (dvs. genom
personen av hans utvalde kung, Messias).” Traditionell teologi tycks ha glomt att
Jesus kom for att “bekrifta l6ftena till faderna” (Rom 15:8), och fiaderna, med
borjan med Abraham forvantade sig att Varva varlden” (Rom 4:13). Loftena som
gavs till Abraham, vilka Nya testamentet skriver under pa, var grundade pa hoppet
om att ta 6ver ansvaret for jorden. Jesu 16fte om beloning till sina larjungar beskrivs
1 termer av regeringstjanst: "Du skall hirska 6ver tio stider” (Luk 19:17). Det hopp
som vackts av Jesus ar inte annorlunda. Han lovade de 6dmjuka att de skulle “drva
jorden” (Matt 5:5), och sade att ”er Fader har beslutat att ge er riket” (Luk 12:32).
Nytestamentlig kristendom utlovar administrativa positioner it sina trogna i en ny
regering avsedd att framtrida pa jorden nir Jesus kommer tillbaka (Upp 5:10).

En Messias som misslyckas med att tilltrada sin tjanst som regent av ett
universellt imperium med centrum i Jerusalem ér inte den Messias som profeterna
viantade pa och genom Gabriel utlovad till Maria (Luk 1:32-33). Darfor ar det
rimligt att fraga sig om den traditionella teologins Jesus, om vilken det sags lite eller
ingenting som har att géra med ett varldsimperium pa jorden som ska inledas med
en framtida kris, kan vara Bibelns Jesus Messias.

» Se exempelvis 1 1 Tess 5:2; 2 Tess 2:2; 1 Kor 1:8; 2 Kor 1:14. HERRENS dag ir detsamma som
dagen for Kristi framtida tillkommelse.

% Se bland manga andra citat, Jes 52:7-10; 32:1; Ps 2; Sak 14:9f; Upp 11:15-18; Psalmerna 96-101,
som beskriver den dag pa vilken "Herren har b/pit kung” — birjat regera.



25

6

Det framtida politiska Riket i Jesu undervisning

Ett antal kritiskt viktiga uttalanden av Jesus har inte fitt den uppmarksamhet de
tortjanar. Det handlar om verser som visar att Jesus var mycket medveten om den
politiska naturen av Riket som han som Messias var avsedd att administrera vid sin
ankomst 1 slutet av tidsaldern.

Den som gjorde ansprak pa att vara Davids utlovade Son kunde inte ha undgatt
att ha blivit imponerad av foérbundets fundamentala betydelse, det forbund som
gjordes med David och som beskrivs i Andra Samuelsboken 7 (med parallell i 1
Krén 17).” Som bekant si bildade detta grunden for Guds léfte att ge fred pa
jorden genom sin utvalde kung.”® Frin lisning av de hebreiska Skrifterna var det
allmant kint att Davids rikes hirlighet skulle till slut upprittas at Israel, med
vilsignelser for hela virlden nar Messias tradde fram med sin regering. Det var sa
att det fanns framstdende larjungar som ivrigt vintade pa “Israels trost”,; inte bara
innan Jesu fodelse, utan efter att han hade fullbordat sin verksamhet i Palestina.
Den nationella férvintan pa Messias regering forblir central i de kristna
dokumenten: den rittfardige och gudfruktige Simeon “vintade pa Israels trost” och
den helige Ande var 6ver honom” (Luk 2:25). Profetissan Hanna, lovordad av
Lukas for sin exceptionella hingivenhet mot Gud, “vintade pa Israels fralsning”
(Luk 2:38). Josef fran Arimatea som Matteus beskriver som en Jesu lirjunge (Matt
27:57) var ”en god och rattfardig man ... som vintade pa Guds rike” (Luk 23: 50-
51). Detta var efter Jesu dod. Tydligen trodde han inte att Riket hade kommit med
Jesu verksamhet, aven om urkunderna forvisso beskriver hans verksamhet som ett
toregripande av Riket (Matt 11:5).

Rovaren pd korset gav likasd ett erkinnande om det kommande Riket nir han
bad Jesus om att fa del i det: ”Jesus, tink pa mig, nir du kommer till ditt rike” (Luk
23:42).

Precis samma entusiasm for Riket och evangeliet hade drivit fram 6nskemalet
hos Jakobs och Johannes mor att be i sina soners stille. Hennes begiran avslojar
den bibliskt kristna forestillningen om det messianska riket, och Jesus gjorde

ingenting alls fOr att stora hennes forstielse om det slags rike det skulle bli. ”Lova

“Vikten av detta férbund ses i referenserna till det i Ps 72, 89 och Luk 1:32-33.

* Denna gudomliga intervention ir livfullt beskriven i Psalmerna, sirskilt i Psalm 2 och 10. Bade
gemenskapen i Qumran och de kristna sag tillimpningen av 2 Sam 7:14 pd den utlovade befriaren
(jfr Hebr 1:5; Luk 1:32-33).
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att mina bada soner hir far sitta bredvid dig i ditt rike, den ene pa din hogra sida
och den andre pa din vinstra” (Matt 20:21).

Det rike hon hade 1 atanke var verkligen inte begrinsat till ett rike i hjartat”.
Jesu svar bekriftade att hedern av att sitta pa frimsta platsen 1 det framtida Riket
skulle tillfalla dem som de ar beredda f6r” (Mark 10:40). Han tillade dessutom att
maktstillningen 1 det kommande Gudsriket dr for dem som forst accepterar en
tjanares roll som han sjilv hade gjort (Mark 10:42-45; jfr Fil 2:5-8). Men det finns
ingen friga 1 Jesu sinne om det framtida Rikets natur, inte heller om stillning i det.
Larjungarna tillrattavisades inte f6r ndgot missforstind om realiteten av ett framtida
rike 1 vilket man kunde inneha positioner. De behovde bara lira sig att viagen till
maktstallning lag i 6dmjukhet, lidande och tjanande.

Fragan om det kristna malet ar ofantligt viktigt i dokumenten om Jesu
undervisning. Apostlarna var instruerade av Jesus att kinna igen det utlovade
messianska riket som karnan i det Nya foérbundet. For dem var det hogsta malet av
det kristna livet att assistera Messias 1 administrationen av hans rike. Vid den sista
maltiden sade han till dem: ”Jag 6verlimnar riket at er, liksom min Fader har
overlimnat det at mig. Ni skall fa dta och dricka vid mitt bord i mitt rike och sitta
pa troner och doma Israels tolv stammar” (Luk 22:29-30).

Bara nagra 6gonblick tidigare hade Jesus sagt att han inte skulle ata och dricka
tillsammans med dem igen forrin ”Guds rike kommer” (Luk 22:16, 18). Sedan
skulle de dta och dricka i hans nirvaro, dterférenade med honom som Rikets
overordnade. Denna stralande tilldragelse skulle dga rum ”vid panyttfodelsen,
[bokstavligt, “ndr virlden dterféds”] nir Minniskosonen sitter sig pa sin
harlighetstron” (Matt 19:28).

Apostlarna hade inga tvivel om att detta skulle ske, for Jesus hade ocksa sagt:
”Nir Minniskosonen kommer ... da skall han sitta sig pa sin harlighets tron”
(Matt 19:28).

Inneborden av allt detta star klart fOr alla att lasa. Det kommer att upprittas ett
rike som invigs vid Kristi aterkomst vid borjan av den Nya tidsildern. Det kommer
att finnas troner och regering 6ver de tolv stammarna som dtersamlats 1 landet. Och
det kommer att bli gemenskap med Jesus i denna Nya tidsalder, en gemenskap som
inte ska férnyas ’forrin Riket kommer” (Luk 22:18).

Medan denna information om Guds rike bildar ramen for allt det som Jesus
undervisade om, hur langt ifran ir det inte att det spelar nagon roll alls i det som vi
kommit att kalla kristendom?
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En fornam mans avfiard och aterkomst

Vid ett annat tillfille hade Jesus kastat ytterligare ljus 6ver Guds rike genom att
jamfora sig sjilv med en fornim man som skulle resa ivig och senare aterkomma
tor att Gverta ansvaret av sin Faders rike. Jesus berittade denna liknelse for att pa
enklast mojliga sitt tydliggdra skedena 1 den gudomliga planen av historien.
Eftersom Jesus och hans lirjungar var i nirheten av Jerusalem och nirmade sig den
stad som alla erkinde skulle bli Rikets huvudstad forvantade sig hans ahorare — av
vilka manga hade accepterat hans ansprak pa att vara Messias — att det var mycket
rimligt ”att Guds rike genast skulle framtrada pa ett synligt satt” (Luk 19:11).

Lukas berittelse lamnar oss inte i tvivel om att det Gudsrike det var friga om var
ett rike grundat i Jerusalem, och kungens geografiska nirhet till huvudstaden gav
anledning till den hoéga stimningen att profeternas och nationens hopp skulle nu
intligen bli verklighet. Liknelsen som foljde skulle undervisa om att Riket inte
skulle uppenbaras genast. Att det skulle framtrada till slut sattes inte i fraga.
Dessutom skulle framtridandet betyda odeliggelse av Jesu fiender: ”Men dessa
mina fiender som inte ville ha mig till kung 6ver sig, f6r hit dem och hugg ner dem
infér mina 6gon” (Luk 19:27).

Inte for ett 6gonblick antydde Jesus att folket hade missforstatt Rikets natur eller
att de skulle rikna bara med ett “rike 1 hjirtat”. Genom en enkel berittelse om en
térnim man gjorde han det klart att Guds rike inte skulle invigas offentligt forran
han atervinde fran himlen efter att ha fatt kunglig auktoritet fran sin Fader. Vid sin
aterkomst skulle han utéva sin kungliga makt genom att avritta sina fiender for
vigran att understalla sig hans 6verh6ghet (Luk 19:27). Samtidigt skulle hans trogna
efterféljare belonas for sitt fruktbara arbete medan mastaren hade varit frinvarande
genom att fa ansvar 6ver titortsbefolkningar i Riket (Luk 19:17).

Liknelsen blev fullstindigt begriplig som en bekriftelse pa vad den berémda
Psalm 2 hade forutsagt om Messias, Herrens smorde. Enligt denna psalm har Gud
lovat att ge sin Messias “hednafolken till arvedel och hela jorden till egendom” (v.
8). Kungen skulle krossa dem med jarnspira, sla sonder dem som lerkrukor (v. 9).
I samma psalm skulle virldens regenter som han konfronterat vid sin aterkomst
uppmanas att “ge Sonen hyllningskyss, sa att han ej blir vred och ni gar under pa er
vig” (v. 12). Bade judarna och Jesus erkidnde att i Psalm 2 fanns en forutsigelse om
Messias erovring av varlden vid sin ankomst i makt. I Jesus sig den kristna

torsamlingen “ett barn, en son, som skall styra alla folk med jarnspira” (Upp 12:5).
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Utmaningen till en position av “auktoritet 6ver nationerna” var forvisso designad

genom den uppvickte Jesus for att sporra de trogna dnda till slutet (Upp 2:26).”

* Se Upp 11:15; 12:5; 12:10; 19:15 for tillimpning av Psalm 2 pa Jesus; ocksa Apg 4:25-26; 13:33,
den senare referensen till Jesu konception/tillblivelse nir Gud lit honom bli till (Jfr Matt 1:20,
’tillblivelse”; Luk 1:35). Apg 13:34, i kontrast till vers 33, talar om hans uppstandelse. Apg 13:33
talar om tillblivelsen av Guds Son i sin mors moderliv.
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Jesus, den judiskt-kristne Messias

De data vi har undersokt avslojar en Jesus som ar en alltigenom politisk person,
aven om han inte utévade nagot av sin politiska auktoritet vid sin forsta ankomst
och héll sig sjilv och sina efterfoljare noggrant borta fran politiken i sin tid.” I sin
verksamhet visade han egenskaper av 6mhet och barmhirtighet som rattfardigar
hans ansprak pa att dterspegla sin Faders karaktir. Kontrasten mellan den lidande
tjanaren som senare ska bli den segrande kungen visar det utomordentliga
omfanget av Jesu personlighet. I det forsta arhundradet uppfyllde han profeten
Jesajas ord: "Han skall inte tvista eller skrika ... Ett brutet stra skall han inte krossa
och en rykande veke skall han inte slacka” (Matt 12:19-20). Inte heller utfardade
han domar angaende sekuldra fragor; men vid hans dterkomst i hirlighet 4r han
bestimd for att kimpa mot nationerna, att doma dem och att styra dem med
jarnspira (Upp 19:15). Varje skildring som inte tilliter bada aspekternas firger av
Messias aktivitet ar hopplost forvringda. Tro pa Jesu historia som med
nodvindighet ocksa handlar om trons Jesus, maste grundas pa hela skalan av
uppenbarad sanning om honom.

Traditionell kristen undervisning har nistan helt och hallet utmoénstrat det
politiska elementet 1 Jesu undervisning, antingen genom att nonchalera uttalandena
om regentskap som han forvintade for sig sjilv och for sina lirjungar, eller genom
att gora ansprak pa att de verkstillande positionerna som utlovats till hans larjungar
skulle tilltridas »# innan den andra tillkommelsen, emot Nya testamentets alla
uppenbara bevis. Teorin att apostlarna erbjods kungavirdighet over Ayrkan
kolliderar med Nya testamentets klara undervisning att det 4r i den nya tidsaldern,
nir Jesus kommer i sin hirlighet (Matt 19:28; 25:31), och inte innan, som Messias
efterfoljare ska dela regentskap med honom. Den fornime mannen i liknelsen
maste dtervianda fran himlen innan han blev auktoriserad att ta itu med sina fiender
och regera med de trogna i hans rike. Tills Jesus kommer tillbaka maste lirjungarna

vara uthélliga 1 bonen: ”Lat ditt rike komma.” Det ar inte forran “Riket kommer”

T en mening var Jesu verksamhet alltigenom politisk frin bérjan. Det Nya testamentet beskriver
honom som stridande mot Satans 6vernaturliga styrkor. Det dr tillborligt att kalla detta
engagemang i “kosmisk politik”. For biblisk kristenhet dr striden mellan Jesus och Satan det
verkliga problemet. Och det ir en strid for virldsdominans som aterstar att 16sa dven om loftet
om Jesu slutliga triumf dr sikrad. Gud, 1 Kristus, skall atervinna den upproriska jorden frin
djavulens klor. P4 grund av minsklig motspinstighet och blindhet 4r tyvirr Satan fortfarande
”den hir tidsalderns gud” (2 Kor 4:4; 1 Joh 5:19; Upp 12:9).
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(Luk 22:18) som Jesus satter sig ned tillsammans med sina ldrjungar i det Rike 1
vilket han lovar dem en lott.

Den allmiant héllna uppfattningen att 16ftet om regentskap hanvisar till perioden
fore den andra tillkommelsen representerar en 6desdiger rubbning av det bibliska
schemat och har haft den tragiska foljden att stodja en fullstindigt obiblisk syn pa
framtiden och att dra en sl6ja 6ver verkligheten av Guds rike som ska verkstallas
nar Jesus kommer tillbaka. Jesu sinne ar fullstindigt avslojat i den uppenbarelse
som han delgav genom den ilskade lirjungen Johannes. Vi finner honom bekrafta
sin uppmaning att hirda ut tills den Stora Dagen:

Men hall fast vid det ni har, till dess jag kommer. Den som segrar och haller fast vid
mina girningar dnda till slutet, honom skall jag ge makt 6ver folken, och han skall
styra dem med jarnspira liksom man krossar lerkirl ... Den som segrar skall fa sitta
med mig pa min tron, liksom jag sjilv har segrat och sitter hos min Fader pa hans
tron (Upp 2:25-27; 3:21).

Dessa ar Frilsarens egna ord (’Sa sager Guds Son”, Upp 2:18), och férsamlingarna
uppmanas att ”hora vad Anden sdger” till dem. Det dr svart att se att den vanlige
kyrkobesckaren dger nagot som liknar den instillning om framtiden som Jesus
inpraglat 1 dessa verser. Traditionell kristendom visar sig inte ha gjort nagot at dessa
dramatiska kristna lirdomar. De ord vi har citerat fran Uppenbarelseboken ir i
sjalva verket bara en bekriftelse pa vad Jesus redan hade lagt fram for apostlarna
som malet for deras lirjungaskap — att férena sig med honom i férvaltningen av ett
fornyat Israel och en férnyad virld.”

Trots det faktum att detta starka messianska hopp vickts av Jesus har
kommentatorer uttryckt sin antipati mot hans messianism genom att beteckna
Messias aktivitet, sa som den beskrivs i Psalm 2 och som ger eko i Jesu ord i
Uppenbarelseboken, som ”okristen”. De ser inte hur kungens aktivitet som
beskrivs i Psalm 2 kan ha nagot samband med Jesus. Trots hans egna citat frin
Psalm 2 med hinvisning till sig sjilv och sin forsamling ar féljande kommentar

ganska typisk:

Psalm 2 kan stringt taget inte betraktas som syftande pa Jesus, delvis darfor att
upprittandet av Kungen pa Sions heliga berg skulle inte ha nagon betydelse i hans
fall, delvis dirfor att forestillningen om hans funktion att krossa sina fiender ar

okristen.*

31 Matt 19:28; Luk 22:28-30; Upp 2:26; 3:21; 5:10; 20:1-6.
* Dictionary of Christ and the Gospels, New York: Charles Scribner’s Sons, vol. 2, s. 452. Vid sin
andra tillkommelse kommer Jesus att agera som representant fér Guds vrede mot en fientlig
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Teologer som forespriakar denna uppfattning fangas i en tragisk motsigelse. Medan
de sager att de accepterar Jesus som Messias, forsoker de begriansa hans verksamhet
pa ett satt som skulle undanta en storre del av bibliskt Messiasskap. Jesus delar inte
teologernas betinkligheter omkring den andra Psalmen, f6r i Uppenbarelseboken
som han gav till Johannes och genom honom till férsamlingen ber han entraget de
trogna att skynda framat mot madlet, vilket innebdr att dela messiansk “auktoritet
over nationerna”. Loftena om kungligt privilegium ar klara utom all diskussion i
Uppenbarelseboken 2:26, 3:21, 5:10 och 20:1-6, liksom i Matteus 19:28 och Lukas
22:28-30 (tidigare citerat). I Uppenbarelseboken 3:21 skiljer Jesus noga mellan sin
nuvarande koordination med Fadern pa Faderns tron och hans framtida regering
pa sin egen davidiska tron i det messianska riket: "Den som segrar skall fa sitta hos
mig pa min tron, liksom jag sjalv har segrat och sitter hos min Fader pa hans tron.”
Allt detta dr precis det vi ser fram emot genom Jesu undervisning i evangelierna
och fran Gamla testamentet vilket Jesus accepterade som Guds auktoritativa ord.

Erkinnandet och accepterandet av den messianska tonen i Jesu forkunnelse om
Riket kommer att kasta ett fullstindigt nytt ljus pa hans person och verksamhet.
Det ir allmant kant att var forstaelse for “den yttersta tidens hindelser” (eskatologi)
har pd nagot sitt forvirrats,” genom de mest briljanta kommentatorerna som
tydligen gor sitt basta for att gora sig kvitt hela problemet om framtiden. Det ar
viktigt att inse att forvirring 6ver framtiden innebar torvirring 6ver Jesu evangelium
som dr oupplosligt lierat med en apokalyptisk syn pa historien. Denna syn ser den
manskliga existensens hela utmaning som en straivan mot deltagande 1 det Gudsrike
som ska manifesteras i den nya tidsdldern som inleds med den andra tillkommelsen.

Nir man en ging vil har insett att det gammaltestamentliga hoppet om en slutlig
gudomlig intervention 1 var virlds affarer kvarstar oférminskat 1 Nya testamentet,
kommer teologin att atervinda for att proklamera Jesu budskap om Guds rike
hellre 4n att anvinda en extraordinar arsenal av kritiska pahitt, designade
uppenbarligen for att fran Jesu undervisning avfirda det som inte kan sta i harmoni
med “var moderna vetenskapliga syn”.

virld. Man begir diremot att kristna under mellantiden ska anvinda icke-vild mot sina fiender
(Matt 5:39-40).

* Ramm talar om “den hopplésa delningen av evangelisk kristenhet angiende profetiska och
eskatologiska fragor” (Protestant Biblical Interpretation, Baker, 1970, s. 244).
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Det odefinierade Riket hos traditionell kristendom

I Jesu undervisning har alltid framtiden en framskjuten plats och det nuvarande ar
meningsfullt som en forberedelse for slutet av tidsaldern da Jesus kommer tillbaka.
Varje teologi som inte verkar inom detta ramverk har foérlorat sin grundval i Bibeln.

Vetenskapen erkinner att Jesus talade om Guds rike som framtida och likval i
niagon mening som nuvarande. Utover detta verkar man vara obenigen att gi. Man
har inte definierat vad som menas med det framtida Riket. Denna oklarhet om Riket
leder automatiskt till oklarhet om evangeliet — vilket ar evangeliet om Riket — och
hotar att férdunkla hela det kristna evangeliet.

Som vi har sett ar inte Nya testamentet tyst om det framtida Riket. Om det bara
nigon gang da och da ger uttryck at detaljerna av Messias framtida teokrati i vilken
torsamlingen ska ta del som verkstillare tillsammans med Kristus, dr det darfor att
det forutsitter att liran om Riket kommer att forstis utifran Gamla testamentet.
Det antyder aldrig att den mycket storre redogérelsen hos profeterna har ersatts.
Allt det som profeterna hade avsléjat om det framtida Riket och om Messias
regering vantar pa uppfyllelsen vid Jesu ankomst i hirlighet. Hoppet om Israels
aterupprattelse (Apg 1:0) finns overallt implicerat som del av det kristna arvet vilket
Jesus aldrig ifragasatte. Detta var sarskilt tydligt fran Jesu lofte till apostlarna att de
kommer att leda de tolv stammarna i den nya tidsaldern (Matt 19:28).
Forestallningen har inte sitt ursprung i Nya testamentet. Psalmisten hade férutsett
en tid nir det atersamlade Israel skulle leva i fred under férvaltning av “Davids hus
troner” (Ps 122:5). Jesaja har talat om Jerusalem upprattat till fullindning, dess
domare renade ”som du hade 1 borjan” (Jes 1:26) och en idealkung som regerar
tillsammans med sina furstar (Jes 32:1). I Nya testamentet samlar Uppenbarelse-
boken medvetet och bestimt den messianska profetians tradar och relaterar dem till
den andra tillkommelsen. Det dr den kristna apokalypsen. Hur kan det vara niagot
annat eftersom dess forfattare ar Jesus Kristus? (Upp 1:1). Att tala om apokalypsen
som “judisk”, som om detta betyder att det darfor inte ér kristet, ar fundamentalt
torvirrande. Kristendomen ar sjalv alltigenom judisk. Jesus ar jude vars under-
visning ar rotad i Israels arv. I Uppenbarelseboken bekriftar han mycket av det
som redan hade upptecknats 1 evangelierna. Jesu uppmaningar till f6rsamlingarna i
Uppenbarelseboken 2 och 3 visar att han helhjartat skrev under pa Gamla testa-
mentets traditionella messianism. Detta faktum kan inte undvikas utom genom den

drastiska utvdgen att férneka den uppstaindne Kristus som Uppenbarelsebokens
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torfattare och genom att stryka en mingd av apokalyptiska uttalanden fran
evangelierna.

Det ir den kritiska vetenskapens tragedi att i desperation skapa en Jesus som
stimmer Overens med dess syn pa vad Fralsaren skulle vara. Den har f6rsokt ge en
presentation av kristendomen som helt enkelt nonchalerar eller eliminerar stora
mingder av de kristna dokumenten. Den har alltsa framstillt en rekonstruktion av
Gamla och Nya testamentets lira om Riket och sedan tillskrivit Jesus sin egen
produkt!
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10

Teologins eliminering av det framtida Riket

De teologiska skrifterna i var tid ar fulla av bevis pa hur orittvist Jesu undervisning
om Riket har behandlats. Nagra av de mest framstaende kommentatorerna tycks ha
toresatt sig att gora sig av med det eskatologiska rike som Jesus brukade tala om.
Protester mot sidan utrotning utan atskillnad av Jesu undervisning férekommer
ofta bara i fotnoter. De fortjanar en mycket storre uppmirksamhet.

Leon Morris, exempelvis, talar om C.H. Dodds “realiserade eskatologi” — teorin
att Riket hade kommit med Jesu verksamhet och som man inte skulle s6ka efter i
framtiden — ”som otillrickligt f6r manga”. Otillrickligt! Den sopar effektivt bort
hoppet om Riket mot vilket hela Nya testamentet, i sjalva verket hela Bibeln,
stracker sig. Leon Morris férklarar professor Dodds teori: ”Eskatologin [tidsalderns
slut] har rort sig fran framtid till nutid, frin forvantans sfir till den realiserade
erfarenhetens.”*

Enligt Dodd ges det inget utrymme 1 Jesu undervisning fér hans verkliga
aterkomst. Reaktionen hos den vanlige bibellisaren kommer att bli en férfirande
bestortning 6ver att en professor i Nya testamentet kunde komma till denna
slutsats. Morris fortsitter att siga att teorin om realiserad eskatologi “har bestimt
torkastats av manga moderna forskare”. Han citerar J.E. Fison som siger att
’realiserad teologi” dr uppriktigt sagt kittersk efter de matt som en ansenlig del av
Nya testamentet ger som bevis. Emil Brunner ér lika rittfram:

Det ar klart att det framtida kommandet inte dr ndgot annat 4n ett stycke teologi som
vi kan klara oss utan. Vilken slags tilldragelse detta in kommer att bli sd ligger hela
poingen i det faktum att det kommer att hinda. Att f6rs6ka slingra sig betyder att
dra sig for trons grund, att krossa grundstenen genom vilken allt hinger ihop och
utan vilken allt kommer att falla sénder. Tro pa Jesus Kristus utan att vinta pd hans
Parousia [andra tillkommelse] dr en pant som aldrig inl6ses, ett 16fte som inte dr
allvarligt menat. En kristen tro utan forvintan pa Parousin ar likt en stege som inte

leder ndgonstans utan slutar i ett tomrum.”

Detta dr masterliga ord och alltfor sanna. Faktum dr att millioner av kyrkobesokare
inte har nagon uppfattning alls om Jesu framtida ankomst till jorden, dnnu mindre
om verkligheten av Riket som han har lovat att inviga pa jorden vid den tiden. Likvil

** New International Commentary on 1 and 2 Thessalonians, Grand Rapids: Eerdmans, 1959, s. 147.

% Ibid. Det ir lirorikt att fundera pa det alarmerande faktum att en framstdende nytestamentlig
forskare kunde ha “krossat hornstenen” av nytestamentlig tro. Detta kan tinkas leda till
ytterligare beaktande av vad viss ’vetenskap” haller pa med.
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ar Guds rike och den andra tillkommelsen som kommer att inleda det, centrum och
hjarta for det kristna evangeliet! I frainvaro av en klar framstillning av Riket kan det
helt klart inte bli nagon autentisk kristendom.

J.E. Fisons och Emil Brunners understrykande av den stora framtida
tilldragelsen bor vilkomnas med entusiasm, men det édr helt otillrickligt att tala om
Riket pa ett sa vagt satt — ”Vilken slags tilldragelse detta in kommer att bli” — nar
bade Nya och Gamla testamentet 1 vilka den har sina rotter talar ganska bestamt
om den. Den upprittade teokratin beskrivs utforligt och levande av profeterna.
Tillrackligt sidgs i Nya testamentet for att bevisa att HERRENS stora dag, som
enligt Gamla testamentet kommer att introducera Riket, nu associeras med Jesu
aterkomst 1 makt och hirlighet. En mingd material finns i Gamla testamentet som
beskriver virldshindelser som kommer att férega och folja Herrens dag.
Beskrivning av dem maste vinta till ett f6ljande kapitel.

Vi avslutar vir nuvarande diskussion med en sammanfattning av dess
underligegande teori. Varje pastiende att Jesus dr den utlovade Messias ar
inkonsekvent om inte termen ’Messias” forstds 1 sitt bibliska sammanhang. Det
finns inget bevis 1 Nya testamentet att Jesus forkastade nagon del av den roll som
torutsagts for Messias 1 Gamla testamentet. Men vid sin forsta ankomst t6rsokte han
inte tilltrada sin tjanst som varldsregent. Det ir ett kolossalt misstag att vidhélla att
han aldrig forvantade sig att regera virlden som Messias, Kungen, upphéjd pa
tronen 1 Jerusalem. Vid sin foérsta ankomst kallade och forberedde han sina
lirjungar for deras deltagande i det framtida Riket och underkastade sig sedan
déden och foll for de fientliga judiska och romerska befattningshavarna. Jesu
uppstandelse som foljde ar garantin f6r att han har 6vervunnit déden och darfor ar
1 en position att en dag atervanda till jorden for att fullfélja aterstoden av det
messianska uppdraget och forverkliga profeternas vision om fred pa jorden.

Jesus kom tillbaka till livet efter att ha varit dod i tre dagar. Efter ”manga bevis
pa att han levde” (Apg 1:3) faststilldes hans uppstiandelse frin de déda som ett
historiskt faktum. Han var i personlig kontakt med apostlarna som hade kant
honom intimt. Som Petrus rapporterade: ”f6r oss som at och drack tillsammans
med honom sedan han uppstatt frin de doda” (Apg 10:41). Jesus demonstrerade 1
sin egen person (’det dr verkligen jag”, Luk 24:39) att som en odddliggjord
minsklig varelse forblev han synlig, fornimbar och kroppslig ("En ande har inte
kott och ben, som ni ser att jag har”, Luk 24:39). Under omkring sex veckor
umgicks en ododlig minsklig varelse, den forsta representanten for en ny skapelse,

med dodliga — en férhandsvisning av samma fenomen som vi ska méta 1 storre
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skala 1 det kommande Riket. Efter 40 dagar dgde Jesu slutliga avfird rum (Apg 1:9-
11).

Pa Faderns hogra sida fortsitter Messias att administrera sin férsamling, som han
inbjuder till delaktighet 1 den kommande tidsalderns messianska harlighet.
Foérsummelsen hos “teologin™ att gora rittvisa at denna enkla bibliska ordning
ligger 1 dess antipati mot det som har med det messianska att gora (och f6ljaktligen
mot Messias sjilv). Darfér har man forlorat synen pa det centrala bibliska faktum
att Jesus ar Messias och bestimd inte bara att d6 for minsklighetens synd utan att
regera Over jorden i en framtida teokrati som inleds med hans andra tillkommelse.
Kyrkornas primira uppdrag, om de ska vara kyrkor, ar att proklamera dessa otroligt
Goda nyheter.



Del 2

Biblisk kristendoms messianska ramverk

och dess forsvinnande fran kyrkan
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1

Frilsning genom Messias

Bade Gamla och Nya testamentet ir alltigenom messianska dokument. John Bright
papekar att Skriftens samlande tema ar det messianska Riket:

Begreppet om Guds rike involverar i verklig mening Bibelns totala budskap. Det inte
bara 6verskuggar allt 1 Jesu undervisning, vi hittar det i en eller annan form i hela
Bibeln ... Gamla och Nya testamentet star tillsammans som tva akter i ett enda
drama. Forsta akten pekar pa dess avslutning i den andra akten och utan den ir inte
skadespelet komplett och tillfredsstillande. Den andra akten maste dock lidsas i ljuset
av den fOrsta, annars kommer man att ga miste om betydelsen. Foér skadespelet dr

organiskt ett. Bibeln 4r en bok. Om vi skulle ge denna bok en titel skulle vi med ritta

kunna kalla den ”Boken om det kommande Gudstiket”.™

Det ir nédvandigt att paminna sig om att eftersom Kristus bara ar en oversattning
av det hebreiska ordet for Messias (Guds smorde kung) betyder ordet
“kristendom” egentligen “Messiasdom”. 1 biblisk mening dr darfér de kristna
“messianska”, efterfoljare till Messias. Med tanke pa dessa definitioner dr det lite
torvirrande att finna en ledande forskare av Nya testamentet saga:

I dag dr messianismen doéd med undantag av de sekteriska extremisterna. Praktiskt
taget ingen uttrycker sina djupaste overtygelser eller hopp vad giller universum i de
termerna ... Ingen soker pa fullt allvar en Messias som kommer att bli den enda
16sningen pa alla virldens problem, andligt eller politiskt.”

Poingen ir att Nya testamentet frin borjan till slut verkligen soker 16sningen pa
vitldens ondska hos en itervindande Messias.” For de nytestamentliga kristna
avslutades inte det messianska dramat med den frilsning som verkstalldes genom
Jesu dod. Virlden foérblev under Satans herravilde och bedrigeri, han som ar dess
“oud” (2 Kor 4:4), och denna ohyggliga situation kommer bara att stillas tillratta
genom Messias aterframtradande vid slutet av tidsaldern. Detta ar den autentiska
kristna framtidsutsikten som ar grundad pad profeterna, apostlarna och Jesus sjalv.
Men om ingen férutom de sekteriska extremisterna nu vantar en messiansk
16sning pa vara problem maste det vara sa att det bibliska kristna hoppet har ersatts
med ndgonting annat. Om det ar sd, dr det inte forvanande att nutida kyrko-
besckare saknar sympati och forstaelse f6r mycket 1 Jesu undervisning. Om de star

* Kingdom of God, New York: Abingdon Press, 1953, s. 7, 197.

3‘7].A.T. Robinson, The Human Face of God, SCM Press, 1973, s. 9.

* Vart citat kanske framkallar frigan om hur lingt en del vetenskap ir fran forstaelse for Nya
testamentet.
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tfrimmande for det som hor till det messianska — och till att Jesus ar Messias —
kommer de oundvikligt att sta frimmande for Jesus, och han till dem.

Det Nya testamentet presenterar Jesu ansprak pa messiasskap som sjalva hjartat
av kristendomen. Alla de titlar som tilldelas Jesus genom Nya testamentet stammar
direkt frain hans ansprak att vara Messias. Fralsning, pristerskap och konungslig
virdighet dr de tre grundliggande bestindsdelarna i Messias tjanst. Dessutom ar
anspraket pa att vara Messias ett exklusivt ansprak. Det kan finnas bara en genuin
pretendent och det dr den bibliska kristendomens uppgift att visa att Jesus och
enbart Jesus dr den genuine Messias. Om vi sedan fragar hur Jesu autenticitet ska
bed6mas och faststillas ar svaret att han passar 1 den form som skapats f6r Messias
1 Gamla testamentet. Det Nya testamentet insisterar pd att Jesus kan gora det som
Skrifterna sager att Messias enligt den gudomliga planen maste utféra. Men
historien ar ofullstindig tills Messias ir installerad som virldsregent och upprittar
en laglig regering pa jorden. Det dr mot denna messianska framtid som Nya
testamentet stravar vers efter vers. Allt orienteras mot den stora kommande krisen
da virldsmakten kommer att byta plats fran Satan till Jesus.

En unders6kning av Paulus och Petrus i Apostlagirningarna kommer att visa att
de riktade sina anstringningar mot att visa att Jesus var den utlovade Israels kung
och virldens Fralsare. Inte bara det, de gjorde det klart att Messias uppstindelse
och hans nuvarande plats hos Fadern bildar ett preludium till nasta stora tilldragelse
1 det gudomliga frilsningsprogrammet: Jesu dterkomst till jorden. Pa den rimliga
fragan om varfor Jesus — om han ar den Messias som idr bestimd for att regera pa
Davids tron — hade limnat jorden, svarade Petrus: ”... Messias som ar bestimd for
er, namligen Jesus. Honom maste himlen ta emot tills de tider kommer da allt det
blir upprittat, som Gud har férkunnat genom sina heliga profeters mun fran
urminnes tid” (Apg 3:20-21).

For Petrus ar det fullstindigt tydligt att det messianska programmet ar
ofullstindigt tills aterupprittelsen som forutsetts av profeterna dger rum. Vid den
tiden kommer Gud att sinda sin Messias (Apg 3:20). Till dess “maste alltsa himlen
hilla honom kvar”. Petrus aterspeglar den uppfattning som hans Mistare gett
uttryck for i loftet till apostlarna: ”Vid panyttfédelsen niar Manniskosonen sitter sig
pa sin harlighets tron, da skall ocksd ni som har foljt mig sitta pa tolv troner och
doéma Israels tolv stammar” (Matt 19:28).

Den bakomliggande plan som Nya testamentet grundar sig pa ar en vilkind och
beaktansvird del av Psalm 110, som soOrjer for innehillet i en intressant dialog

mellan Jesus och fariseerna:
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Medan fariseerna var samlade frigade Jesus dem: ”Vad anser ni om Messias? Vems
son dr han?” De svarade honom: ”Davids”. Da sade han till dem: “Hur kan da
David, driven av Anden, kalla honom Herre och siga: Herren sade till min Herre: Sdtt
dig pa min higra sida, tills jag har lagt dina fiender under dina fotter. Om nu David kallar
honom sin Herre, hur kan da Messias vara Davids son?” (Matt 22:41-45).

Svaret ir naturligtvis att Messias skulle vara bade Davids ittling — hans son” — och
samtidigt, paradoxalt nog, hans Herre. Den svidande udden i Jesu friga var att
David erkinde Jesus som Herren Messias, till och med innan han blivit f6dd. Men
fariseerna var ovilliga att erkdnna att Jesus var Herren Messias, dven om de borde
ha vetat att han var Davids avkomling och hade bevittnat de mirakler som atféljde
hans ansprik.

Utvecklingen av den messianska tjansten ar sia koncist utlagd i Psalm110:1 att vi
finner denna vers citerad eller hanvisad till ungefir 25 ganger i Nya testamentet.
Det dr den klassiska gammaltestamentliga uppenbarelsen om Messias framtid och
darfor oumbirlig for att inskarpa stommen av tron. Pa tva korta rader ligger den ut
den gudomliga planen. Israels ende Gud talar till Davids herre, den kommande
Messias: "HERREN sade till min Herre (Messias): ‘Sitt dig pa min hogra sida, till
dess att jag har lagt ned dina fiender som en fotapall under dina fotter.”*’

Detta ger Petrus information om att: "Honom maste himlen ta emot tills de tider
kommer da allt det blir upprittat” (Apg 3:21).

Den emotsedda underkastelsen av Messias fiender under hans fotter var amnet

for ett annat klassiskt uttalande om Messias 1 Psalmerna:

Det ir jag [HERREN] som har insatt min konung pa Sion, mitt heliga berg ... Begir
av mig sa skall jag ge dig hednafolken till arvedel och hela jorden till egendom. Du
skall krossa dem med jarnspira, sla sonder dem som lerkrukor (Ps 2:6, 8-9).

* Jesu hirstamning frin David spiras av Matteus genom Salomo (Matt 1:6) och av Lukas genom
Natan (Luk 3:31). Den kungliga linjen fran Salomo upphdrde att gilla med Jojakin (Konja, Jer
22:24-30), och en ny arvinge fann man i Sealtiel, son till Neri, en avkomling till David genom
Natan (Matt 1:12; Luk 3:27). Antagligen var bade Josef och Maria avkomlingar till David genom
Natan. Det kan vara sd att Josef och Maria var kusiner. For detaljer, se “Genealogy of Jesus
Christ”, Smith’s Concise Dictionary of the Bible (1865).

“ Det ir pa grundval av detta avsnitt som vi bor forstd att Jesus har forklarats “herre”, dvs.
“Herre Messias” (Se Apg 2:34-306). Petrus ligger hir grunden till den nytestamentliga kristologin
och definierar Jesu relation till sin Fader. Detta apostoliska uttalande om Jesus bor inte avvisas
som “judiskt”, det ersattes inte heller av en mera avancerad” uppfattning nir Johannes skrev sitt
evangelium. Johannes liksom Petrus skrev med en enda avsikt — att bevisa att Jesus var Messias,
Guds Son (Joh 20:31). Post-bibliska uppfattningar om Jesus struntade i alla dessa viktiga fakta
och borjade presentera en Jesus som inte liknade Jesus Messias — en Jesus som var mindre dn fullt
ut minsklig. Icke-judisk kristologi har en antisemitisk tendens; hirifrin kommer forlusten av den
nytestamentliga messianismen och dirmed forvirring 6ver Messias Rike.
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Berittelsen ar bade foljdriktig och klar och var mycket viktig f6r Jesus och den
nytestamentliga forsamlingen, som sag fram emot den lyckliga upplosningen av det
messianska dramat vid Jesu aterkomst. Som vi har sett blir loftet om
virldsledarskap en sporre for lirjungarna att forbli trogna till slutet: “Den som
segrar och haller fast vid mina girningar anda till slutet, honom skall jag ge makt
over folken.”

Den ateruppstindne Jesus upprepar sitt 16fte under det Nya férbundet for att
tilldela apostlarna kungliga funktioner. Vid den sista maltiden hade han sagt till
dem: ”’Jag Overlimnar riket at er, liksom min Fader har 6verlimnat det at mig. Ni
skall fa dta och dricka vid mitt bord i mitt rike och sitta pa troner och déma Israels
tolv stammar” (Luk 22: 29-30).

Senare 1 Uppenbarelseboken erbjuds samma privilegium till férsamlingen som
helhet: ”Den som segrar skall fa sitta med mig pa min tron, liksom jag sjilv har
segrat och sitter hos min Fader pa hans tron” (Upp 3:21).

Pa grund av dessa l6ften om seger vid ankomsten av Messias rike dr det inte
svart att fOrsta entusiasmen for det messianska riket som uttrycktes av apostlarna
sedan de hade fullbordat sex veckors undervisning om Riket av den uppstindne
Jesus:

Han visade sig for dem efter sitt lidande och gav dem manga bevis pa att han levde,
da han under fyrtio dagar lit sig ses av dem och talade med dem om Guds rike ...
Nir de nu var samlade frigade de honom: “Herre, dr tiden nu inne fér dig att
ateruppritta riket at Israel?” (Apg 1:3, 6).

Fragan var givetvis naturlig och tillb6rlig for den som skolats av Jesus i tron att han
var Messias, bestimd for att introducera Guds rike. Jesus gjorde ingenting alls for
att rubba deras tro pd upprittelsen av Riket. Nair den stora tilldragelsen skulle dga
rum skulle dock inte avslojas: “Det ar inte er sak att veta vilka tider eller stunder
som Fadern i sin makt har faststillt” (Apg 1:7). Jesus hade sjilv tidigare bekant att
han inte visste dagen eller stunden for sin dterkomst (Mark 13:32). Fullmakt for
tjanst genom ett gudomligt utgjutande av ande skulle 4ga rum “om nagra dagar”
(Apg 1:5), men tiden for Rikess ankomst skulle man inte fa veta nigot om (Apg 1:6-
7). Vi har dirfor tva skilda tilldragelser som bevisar att Guds rike inte invigdes pa
pingstdagen.

Den friga som apostlarna stillde 1 Apostlagirningarna 1:6 om aterupprittelsen
av Riket ar ett positivt bevis for att de messianska forvantningarna som de fatt
genom sina tre och ett halvt ars undervisning i Jesu sallskap var berittigad. Lukas
berittar vidare for oss att under de fyrtio dagar som féljde uppstindelsen, hade de
undervisats om “Guds rike” (Apg 1:3). Det dr i kommentarerna till Apostla-
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garningarna 1:6 som konflikten mellan biblisk messiansk kristendom och den
traditionella icke-messianska versionen av tro visar sig tydligast. Apostlarnas
installning dr otvetydig. Deras friga om aterupprittandet av Israels rike visade att
de helt och fullt férvintade sig den slutliga etableringen av teokratin pa jorden. Som
kommentarerna riktigt forklarar, skulle detta betyda den andliga fornyelsen av
minskligheten 7vilket hade varit den hogsta punkten av profetisk och apokalyptisk
forvintan bland judarna”.* Sa borde det vara hos de kristna.

Denna kommentar fortsitter att sdga att ldrjungarnas intresse for ater-
upprattandet av Riket 7uttrycktes pa det gamla judiska messianska hoppets sprak”.
Men det dr knappast férvanande. De anvinde spraket for det judiska messianska
hoppet darfor att det var deras hopp! Jesus hade inte gjort nigot som helst for att
underminera deras gammaltestamentliga messianska forvantan. Hans verksamhet
hade handlat om férkunnelsen om det messianska riket, Uppvisningen om dess
kraft och inskidrpandet av den hogsta andliga karaktir hos lirjungarna sa att de
skulle bli dugliga att ta del 1 Riket nir det kom. Det ”judiskt-messianska Riket”,
torutsatt att det inte skilde sig frin de hoga etiska ideal som kravdes for att fa del i
det, var inget annat an det hopp som profeterna hade haft och som Jesus helhjirtat
skrev under pa. Det ar darfor vilseledande att tala nedvirderande om lirjungarnas
hopp om det upprittade Riket som enbart “judiskt”. Det ar i sjilva verket ocksa
kristet och apostoliskt 1 dess mest rigorosa betydelse. Det kommer fran Jesus sjilv,
som hade kommit ”f6r att bekrifta 16ftena till fiderna” (Rom 15:8).

Det ar tragiskt att nastan alla kommentatorer av biblisk kristendom snubblar
over denna livsviktiga vers 1 Apostlagirningarna 1:6. Eftersom de inte har forstatt
evangeliet om Guds rike, vilket var kdrnan i Jesu verksamhet (Luk 4:43, etc.),
torutsitter de att apostlarna hade fel som forestillde sig Riket 1 judiskt messianska
termer.” De finner det dirfér nédvindigt att angripa apostlarna (vilket inbegriper
Jesus som omfattande hade lirt dem om Riket) for att sitta fast i en judisk forstaelse
av Riket. Vad de inte ser ir att denna judiska uppfattning om Riket dr den som
tinns i Gamla testamentet och som Jesus skrev under pad. Visserligen dar Guds rike
inte bara en politisk foreteelse utan samband med en ny andlig dimension i
minniskans hjirta. Vi pastar inte heller att andan i Riket inte visade sig i Jesu
verksamhet; den andliga férvandling som kristna verkligen genomgir maste
naturligtvis ske nu. Men drivfjidern for satsning och uthallighet i den kristnes
levnadslopp ir utsikten att fa del i det framtida messianska Riket. Detta dr ramen

“The Clarendon Bible, Acts of the Apostles, Oxford: Clarendon Press, 1923.s. 132.

* Ett slaende exempel pa opposition mot biblisk kristendom finns i Calvins kommentar till denna
vers: ”Det finns fler misstag i apostlarnas fraga dn det finns ord.” Det verkliga problemet ligger i
Calvins antipati mot det messianska Riket som var hjirtat i Jesu evangelium.
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inom vilken hela det Nya testamentets ordning ar byged. For Jesus, 1 motsats till sa
minga kommentatorer som missforstatt honom, finns det inget “obearbetat” eller
”judiskt” kring en ny politisk ordning pa jorden med Messias upphdjd som Kung.
Detta idr det hogsta ideal som avslojats for minniskan, och det dr inget mindre 4n
Guds uppenbarade syfte f6r manskligheten.

Den stindiga tendensen hos utliggarna att fordoma lirjungarna for deras
intresse for det aterupprittade Riket illustrerar traditionell kristendoms fientlighet
mot Jesu judiska messianska askdadning. Problemet dr akut darfor att det angriper
centrum for det nytestamentliga hoppet savil som evangeliet om Riket. Det krivs
en fullstandigt ny orientering gallande Nya testamentet. Bevis f6r detta kommer att
visa sig ndr kommentatorerna overger sin kritiska attityd mot apostlarna i Apostla-
girningarna 1:6 och delar deras vitala intresse for det messianska Riket vilket ar

livsnerven 1 allt det som Jesus larde.
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2

Den nuvarande tidsaldern och den kommande

Den ram inom vilken det Nya testamentet ar placerat ar bade judisk och messiansk.
En klart definierad virldssyn ar gemensam for alla de apostoliskt kristna, och
samma uppfattning delas av Jesus sjilv. Enligt denna uppfattning ar det nuvarande
systemet alltigenom ont. Minskligheten befinner sig i de onda kosmiska krafternas
grepp fran vilka den till slut kan riddas bara genom ingripande fran Gud sjilv, som
kommer att sinda sin Son Messias for att tillintetgora Satan och hans demoner.
Medan det iar mojligt f6r individuella troende att redan nu befrias frin Satans
genomgripande tyranni, fortsitter hela varlden att vara ”i den ondes vald” (1 Joh
5:19), han ”som bedrar hela virlden” (Upp 12:9).

For Paulus dr det tidsskede som vi lever 1 tills Messias ankomst 1 harlighet ”’den
nuvarande onda tidsaldern” (Gal 1:4), som domineras av Satan (2 Kor 4:4). Hela
skapelsen suckar och vandas medan den vantar pa uppenbarelsen av det ododliga
slikte som offentligt ska trida fram vid uppstindelsen (Rom 8:22-23). Det ar sant
att kristna redan kan uppleva nagot av den frilsning som ska komma till virlden
nar Jesus etablerar sitt Rike. De kan redan nu ”bli frilsta fran morkrets valde” och
inférda 1 Guds 7ilskade Sons rike” (Kol 1:13). De ir f6r narvarande Guds soner
och dottrar, f6dda av Anden (Joh 3:3, 5; Jak 1:18; 2 Kor 6:18). Men detta far inte
vilseleda oss att tro att Guds messianska Rike rentav har kommit. Det kommer inte
forrin Messias bryter igenom molnen for att ta 6ver tyglarna for virldsregeringen.
Tills den harliga dagen maste de kristna be: ”Ma ditt rike komma”, och som Jesus
berittar for oss, 4t det nar omstortande hindelser, associerade med tidsalderns slut
bétjar hinda, som de trogna kan veta att ’Guds rike ar nira”(Luk 21:31).

Béde Jesus och apostlarna forestiller sig den nuvarande tidsaldern som lydande
under Satans herravilde, och de ser fram emot det kommande Rikets tidsilder som
toljer pa den andra tillkommelsen. Det dr detta enkla tidsmissiga ramverk som ger
sammanhang 4t Nya testamentet. Det finns ett vildefinierat gudomligt program pa
gang som giller minniskans angelagenheter, och detta gor den kristne i stand att
rida ut stormarna av foérfoljelse och prévningar medan han med Gversvallande
glidje ser fram emot den kommande tidsialdern med Riket, nar jordens skador ska
helas och de trogna fa motta priset av ododlighet. Inte bara jorden kommer da att
riddas fran Satans forbannelse. Den kristne som hirdar ut till slutet kommer att
garanteras ett aktivt deltagande i upprittelsen av sambhillet under den messianska

* Arvet av Riket ligger i framtiden enligt Paulus i samma brev (Kol 3:24). Det finns ingen text
som siger att de kristna redan har ”arvt Riket”.
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regeringen som Jesus kommer att inféra. I Nya testamentet finns det ett klart
definierat mal som ska uppnas vid den andra tillkommelsen, och lidandet som kan
na sa langt som till martyrskap kan villigt baras med tanke pa den enorma bel6ning
som ligger framfor.

Overallt i Nya testamentet 4r det kristna malet att vinna “evigt liv”” — sd siger oss
vira Oversittningar. For vetenskapen dr det dock ett banalt papekande att det

grekiska uttrycket i friga betyder ”liv i den kommande tidsildern”**

— det vill saga
ododlighet och en plats 1 det framtida rikets tidsdlder. Genom att Gversitta det
grekiska ordet ”aion” (tidsalder) med “virlden” hjilpte de ildre Oversattningarna till
att dolja den typiskt judiska kontrasten mellan ”denna tidsalder” och den ”framtida
tidsaldern” i Riket, vilket 4r fundamentalt foér biblisk kristendom.* De tva
tidsaldrarna och det vilkinda kristna uttrycket “evigt liv’, ordagrant “liv i den
kommande tidsaldern” talar om messianismen som dr grunden fér hela Nya

testamentet.

“ Se exempelvis C.K. Barret, The Gospel According to St. John (London: SPCK, 1972): ” The
meaning of ‘the Life of Eternity’ (Dan 12:2) uttrycktes av rabbinerna som ‘den kommande
tidsalderns liv?”’ (s. 179).

* Se Matt 12:32; Mark 10:30; Luk 16:8; 18:30; Ef 1:21; Hebr 6:5.
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3

Konflikt 1 kosmos

Som vi har sett hirleder Jesus det onda i vart nuvarande system till en i hogsta grad
ondskefull kosmisk personlighet, Satan, Djavulen. Djavulens aktivitet som genom-
syrar varje aspekt av sambhillet hjilps fram av en mingd demoniska styrkor som
arbetar pa utstuderade och omstortande sitt for att fordunkla fralsningens budskap,
bedra minniskors hjirtan och leda dem bort fran sanningen som skulle kunna
ridda dem fran Satans bedrigeri.

Satans kontrollerande inflytande ar ett faktum 1 universum enligt de nytesta-
mentliga forfattarnas forstaelse. Och eftersom Jesus dr den Messias som ér avsedd
att besegra Satan och hans agenter ar det tydligt att han maste fortsitta en
oupphorlig kamp mot ondskans styrkor. Det Nya testamentet beskriver detta i
detalj och visar oss det stindiga motstand som moétte Jesus i form av demoner,
sjukdom eller fientliga religiosa eller politiska auktoriteter. Da Johannes ser tillbaka
pa Jesu verksamhet summerar han Messias uppdrag som en motattack till
Djavulens girningar: ”Guds Son uppenbarades for att han skulle goéra slut pa
Djivulens girningar” (1 Joh 3:8).* Det ir Messias seger 6ver minsklighetens
arkefiende som vanns till priset av hans liv. Men det ar likval en seger som dnnu ar
langt ifran fullstindig, f6r Johannes kan fortfarande siga “att hela virlden ar i den
ondes vald (1 Joh 5:19). De goda nyheterna ir att ”den hir tidsalderns gud”, Satan
(2 Kor 4:4), har bara en kort tid att ga pa med sitt skindliga verk. Messias dag ska
helt visst komma nar Djavulen bestimt ska kastas ut frin sin tjanst (Rom 16:20;
Upp 20:1-6). Sedan kommer Guds rike att rada 6ver hela virlden.

Detta ir den enkla berittelsen som bildar underlaget till hela Nya testamentets
vittnesbord, dir varje bok bidrar pa sitt eget individuella satt till utvecklingen av
nagon aspekt av det messianska dramat. Det ar verkligen ett drama. Fér spanningen
stiger allteftersom virlden blir mer och mer ond ("Men onda minniskor och
bedragare skall gora framsteg — till det simre, de bedrar och blir sjilva bedragna™ 2
Tim 3:13), tills Messias slutligen bryter in hos ett obekymrat och gudlost samhalle
och tar 6ver denna varlds riken med oemotstindlig makt: ”Och det sker nar Herren
Jesus kommer frain himlen och uppenbarar sig med sina miktiga dnglar, i
flammande eld och straffar dem som inte vill veta av Gud och dem som inte lyder
var Herre Jesu evangelium™ (2 Tess 1:7-8; Matt 24:37-39).

* Petrus summerar Jesu verksamhet pa exakt samma sitt: ”Gud smorde Jesus frin Nasaret med
den helige Andes kraft, han som gick omkring och gjorde gott och botade alla som var i djavulens
vald, ty Gud var med honom” (Apg 10:38).
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Att detta ar Nytestamentliga fakta ar verkligen odiskutabelt. Den utmanande
frigan som instiller sig 4r dock varfor kyrkorna som kallar sig sjilva kristna tycks
verka inom en helt annan ram och uppenbarligen har férkastat den nytestamentliga
virldsuppfattningen med dess karakteristiska historiefilosofi och dess brinnande
hopp pa Messias aterframtridande vid slutet av tidsialdern. Frigan man maste ta
stallning till ar varfor det édr ritt att kalla ett trossystem for “kristet”, dd det verkar
ha bortsett frain det messianska system som Jesus, Kristus, trodde pa och

undervisade om.
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4

Anti-messiansk tendens i nutida teologi

Da man laser arbeten av nutida liberala” teologer slds man av det arroganta sitt pa
vilket det nytestamentliga budskapet antingen nonchaleras eller nedvarderas. Med
referens till Jesu fraga till fariseerna om Messias: ”Vad anser ni om Messias? Vems
son dr han?” (Matt 22:42), papekar J. A. T. Robinson att ursprungligen “var det en
judisk friga som forviantades fa ett judiskt svar”, som riktigt atergetts av NEB
[New English Bible|: ”Vad ar er uppfattning om Messias?” Men detta ar inte bara
en judisk fraga. Om den stills av Jesus Kristus dr den per definition inte en kristen
traga, och om den var avsedd att ge fariseerna en virdefull lektion, borde den inte
ocksa instruera oss kristna om vad som lag nirmast Jesu hjirta? Robinson tror att
“Kristus” dr ”’starkt beroende av historia och geografi. Den ir judisk och dessutom
sent judisk™’ Forfattaren till Hebreerbrevet sparar det messianska begreppet till
det forbund som ingicks med David och tar f6r givet att ldsarna kinner till profeten
Natans lofte till David att hans ryktbare avkomling kommer att drva sin Faders tron
(Hebr 1:5; Ps 2:7; 2 Sam 7:14).

Psalm 110:1 ar pa liknande satt ett alligenom messianskt avsnitt och ir en
standig favorit hos de nytestamentliga forfattarna, eftersom det sa klart och koncist
anger huvuddragen i det messianska programmet — Messias nuvarande plats pa
Faderns hogra sida, medan han vintar pa det stora 6gonblicket att atervinda for att
inviga Guds rike 7da allt blir upprittat” (Apg 2:34-35; 3:21). Enligt de
nytestamentliga forfattarna hade Gud talat om Kiristus, som de identifierar med
Jesus, langt fore hans fodelse i Betlehem. Mose hade direkt férutsagt Messias
fodelse nir han skrev: ’THERREN, din Gud, skall lita uppsta at dig en profet bland
ditt folk, av dina bréder, en som ar lik mig” (5 Mos 18:15, citerat i Apg 3:22; 7:37).

En av de oftast anvinda metoderna inom teologin for att bagatellisera
messianismen 1 Nya testamentet dr teorin att termen ~Kristus” fitt allman spridning
utanfér judendomen bara genom att sluta att vara en titel och att bli ett
egennamn.®® Nu kan, tragiskt nog, detta vara fallet om man hinvisar till
kristendomen sia som den utvecklades (eller urartade) effer den nytestamentliga perioden,
men att vidhalla att "Kristus” i Nya testamentet inte har sin starkt firgade officiella
judiska betydelse dr att undergriva hela drivkraften i apostolisk kristendom —
niamligen att Jesus ar den Kristus som de judiska Skrifterna vintat pa och att han
toljaktligen agerade och ir avsedd att agera.

" The Human Face of God, s. 1, 8.
* Ibid., s. 9.
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Teologer vagar sig till och med pa att beritta for oss att ”Kristus” var en
benimning “som Jesus sjilv kinde sig obekvim med”,* men detta motsiger det
uppenbara faktum att Jesus siag erkinnandet av honom som Messzas som trons stora

centrala avslojande:

Han sade till dem: ”Och ni, vem sager ni att jag 4r?” Simon Petrus svarade: ”Du ir
Messias, den levande Gudens Son.” Jesus sade till honom: ”Salig dr du, Simon, Jonas

son. Ty kétt och blod har inte uppenbarat detta for dig, utan min Fader som ar i
himlen” (Matt 16:15-17).

Vad Jesus i fortsittningen kritiserade Petrus for var inte erkdnnandet att han var
Messias (vilket var en vilsignad uppenbarelse fran Gud) utan Petrus ovillighet att
acceptera att det var genom lidande och déd som Messias skulle uppna sin
harlighet.

Ibland verkar det som om forskare vill forsoka rikta var uppmarksamhet bort
fran titeln Messias for att Gvertyga oss om att Jesus foredrog att uppfattas som
“herre” eller ”Guds Son”. ”Som en teologisk kategori, for att bara den tyngd och
betydelse som kyrkan sag i Jesus, var ‘Messias’ med sina politiska och eskato-
logiska Overtoner snart ersatt ... ‘Kristus’ overlevde som ett namn utbytbart med
Jesus™.”

De politiska och eskatologiska associationerna av “Messias” ar dock mycket
tydliga i det de synoptiska evangelierna berattar om Jesus. Hela syftet med Johannes
evangelium ar att presentera Jesus som Messias, Israels Kung (Joh 20:31; 1:41, 49).
I Uppenbarelseboken, som vinder sig till Messias forsamlingar 1 alltigenom
messianska termer, dr den judiska messianismen hos Jesus alldeles sirskilt tydlig,
liksom hela beskrivningen, grundad pa gammaltestamentlig profetia, om hans
spektakulira aterkomst i makt fOr att regera pa jorden (Upp 5:10; 20:1-6; Jer 23:5-6
etc.).

Vi maste erkdnna att icke-judarna som i stort antal intog sin plats i forsamlingen
hade svart att forsta vad det betydde att Jesus var Messias. Men de var beredda att
acceptera en gudomlig person av ndgot slag. Sd linge som apostlarna levde tillits
inte icke-judarna tilltrade i férsamlingen utan att ha fatt grundliga instruktioner om
Jesu messianska undervisning. I post-apostolisk tid skedde dock en gradvis forlust
av betydelsen av ordet “Messias”, och pa sa satt férdunklades och missférstods

identiteten av trons centralgestalt.”’ Det var forlusten av Jesu messianism som

® Ibid.
> Tbid.
*! Ridderbos noterar att Paulus anvindning av termen “Kristus” aldrig forlorar sin officiella
anstrykning som titeln pa Guds utlovade kung: “Hur mycket dn namnet Kristus i Paulus bruk
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orsakade ett avfall fran biblisk kristendom, och det forklarar det markliga 1 det
messianska begreppet for dem som inte har blivit skolade i Bibelns kristendom.
Det dr dock ganska orittvist att tillrikna de nytestamentliga kristna en forlust av
Jesu Messiasskap, dessa vars forstaelse for Jesus som den ende verklige Messias
enligt judisk forvintan var den stora centrala trosbekinnelsen. Varje forlust av
denna kirna i trosbekinnelsen sigs som anti-kristet: ”Var och en som tror att Jesus
ar Kristus [Messias], han dr f6dd av Gud” (1 Joh 5:1). ”Vem ir 16gnaren, om inte
den som fornekar att Jesus ar Kristus?” [Messias] (1 Joh 2:22).

Det dr klart att tron pa Jesus som den utlovade Messias formade grunden for
hela den apostoliska uppgiften. Det dr det samlande temat i hela Nya testamentet.
Att ga med pa att icke-judarna skulle tillatas bli medlemmar i férsamlingen utan att
torsta Jesu messiasskap ar helt enkelt att erkdnna att férsamlingen hade férlorat sitt
grepp om hela den ursprungliga kirnan i kristendomens centralgestalt.™

Nir teologerna nu berittar for oss att ”Kristus” bara ar ett meningslost
efternamn och forlorade sin officiella hebreiska betydelse, beskriver de en for/ust av
den ursprungliga tron, inte en valgrundad utveckling av den. Faktum ir att de flesta
teologer inte heller dr sa fortjusta i en Jesus som ar Israels Messias, och darfor
berittar de sorglost att “messianismen dr dod med undantag av den sekteristiska
extremistgruppen.”

Detta kan vara ett annat satt att siga att nytestamentlig kristendom har
térdunklats, med undantag av sinnena hos minoriteten som fortfarande fortrostar
pa Jesus som den gammaltestamentliga profetians Messias och som kungen 1 det
messianska Riket, som fortfarande vintar pa sin invigning pa jorden nir Messias
kommer for att regera. F6r denna minoritet skulle det vara svart att veta vad som
menas med bénen “Ma ditt rike komma” om det inte var ett rop om upprittandet
av den messianska varldsvida regeringen och Jesu aterkomst.

tycks ha forvirvat betydelsen av ett egennamn, betyder inte detta att bendmningen har foérlorat
sin officiella historiska israelitiska betydelse” (Paul, An Outline of His Theology, London: SPCK,
1977, s. 51). Faktum dr att fOr oss icke-judar kan ”Kristus” tyckas vara ett egennamn. Men for att
forstd Nya testamentet maste vi lira oss att “Kiristus” dr en titel som tillhér Davids utlovade son,
avsedd att etablera sin virldsvida regering i den kommande tidsildern. Det Nya testamentets
messianska anstrykning kan atererévras om man ldser ordet Messias i stillet for ordet "Kristus”.

2 1.Y. Campbell siger i A Theolggical Word Book of the New Testament (ed. Alan Richardson, SCM
Press, 1970, s. 46: “I kristet sprakbruk fick ‘Kristus’ forst en ny och annorlunda betydelse och
blev helt enkelt ett namn likt ‘Jesus’ sjdlv.” Han medger dock att Jesus inte kunde ha blivit
forstadd om man gett "Messias” en helt ny mening. Var poing dr helt enkelt att forlusten av
betydelsen av ordet Messias betydde en foérlust av Jesu identitet. Detta banade vig for
ersittningen av en icke-messiansk messias som ar frimmande f6r Nya testamentet.

% The Human Face of God, 5. 9
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Eftersom, vilket allmint medges, Guds rike dr det barande begreppet i all Jesu
undervisning, kan vi inse hur fatal forlusten av de messianska uppfattningarna
associerade med Riket skulle bli. Det skulle oundvikligt leda till en omtolkning av
Jesu undervisning som berévar det dess messianska karaktir. Kan en sadan
omtolkning verkligen vara nagot annat dn en omskrivning av kristendomen 1 icke-
messianska termer? Och hur skulle detta kunna undga den meningslésa motsagelse
som ligger i att skilja Messias frain hans messianska undervisning? Skulle en
kristendom som tomts pa sina oumbirliga messianska kinnetecken fortfarande
kunna bli igenkdnd som apostolisk.
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5

Gnosticismens inflytande

Orsaken till den radikala férandring bort fran tron pé Jesus som Messias i den fulla
bibliska betydelsen av ordet, ar inte svar att uppticka. Det var gnosticismens
inflytande som “talade om ndgot universellt 1 méinniskan och det var faktiskt den
forsta orsaken som lyfte ut “Kristus” frin de sniva grianserna 1 judisk
messianism.”* Det var mot gnosticismens hot som apostlarna stindigt kimpade
medan de sokte bevara den judiska messianska ramen 1 vilken biblisk kristendom ar
placerad.” Gnostikernas férsta méltavla var uppstindelsen frin de doda, vilket for
apostlarna innebar de trognas kallelse till liv f6r att vinna oddodlighet. Det var den
stora tilldragelsen som var associerad med Messias dterkomst fOr att etablera sitt
rike. ”... sa skall ocksa i Kristus alla goras levande. Men var och en i sin ordning:
Kristus som forstlingen och sedan, vid hans ankomst, de som tillh6r honom” (1
Kor 15:22-23).

Tyvirr gick kampen att bevara den rena nytestamentliga liran om uppstandelsen
torlorad under de arhundraden som féljde efter apostlarnas déd. Vad som hinde
var, iven om kyrkan gjorde ansprak pa att vinna kampen, att man delvis
kapitulerade for gnostikerna. Det som Gverlevde som “kristen” undervisning om
livet efter doden har lika mycket gnosticismen att tacka for detta som Jesu och
apostlarnas undervisning. Enligt Nya testamentet dar de doda for nirvarande
“insomnade” (1 Kor 15:18; 20; 1 Tess 5:10) i graven och vantar pd att kallas till liv
igen nir Jesus atervinder.” Det ir di som ”alla som ir i gravarna skall hora hans
rost och ga ut ur dem. De som har gjort gott skall uppsta till liv ...” (Joh 5:28-29).
Den enkla bilden om hur de doéda atervinder till liv genom uppstindelse ar
grundad pa den hebreiska forstielsen av manniskan som en psykosomatisk enhet.
Hela manniskan dér och hela manniskan kommer till liv igen. Darfér deklarerar
torutsidgelsen om uppstiandelsen hos Daniel 12:2 att ”’de mdnga som sover i mullen
skall vakna, nagra till evigt liv’ (Cevigt liv’ betyder bokstavligen “liv i den
kommande tidsalderns rike”).

**1.A.T. Robinson, The Human Face of God, s. 7.

* Se exempelvis 1 Tim 6:20; 2 Tim 2:18; 1 Kor 15:12: "Hur kan d4 nagra bland er pasti att det
inte finns ndgon uppstindelse fran de dédar”

* Det ir intressant att notera den varning som Justinus Martyren ger omkring 150 v.t. (var
tiderdkning): “Fér om du gett dig 1 lag med vad vissa som kallas kristna, men som inte erkidnner
sanningen om uppstandelsen och som vagar sig pa att smada Abrahams, Isaks och Jakobs Gud;
som siger att det inte finns nagon uppstandelse frin de déda utan att deras sjilar tas till himlen
nir de dor: Tro inte att de ar kristna.” (Dzalogue with Trypho, kap. 80.
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Det som gar under namnet uppstandelse 1 manga kyrkor 1 dag ar nagot ganska
annorlunda och bir kinnetecken pa gnostisk infiltration 1 den ursprungliga tron.
Populir tro, uppratthallen av begravningspredikningar och indoktrinering fran tidig
barndom, ser de déda som kropplosa sjilar redan vid fullt liv i himlen, en
torestillning, vilken som si manga kompetenta lirde av alla samfund har papekat,
skulle vara bade stoétande och ointelligent f6r Nya testamentets hebreiska forfattare.
(Lukas, den ende icke-judiske forfattaren, var sprianglird i hebreiskt satt att tinka.)
Syftet med den traditionella undervisningen r utan tvivel att trosta de sorjande
med tron att de avlidna verkligen inte ar déda, men det har haft den 6deliggande
effekten att hanféra den framtida uppstandelsen av de doda (savil som hela den
nytestamentliga ordningen om framtiden) till ett 6verflédigt bihang som hangts pa
slutet av trosbekannelsen. Fér som William Tyndale argumenterade med den
romersk-katolska kyrkan: vilken skulle poingen vara med en framtida uppstandelse
av de doda om de 1 sjalva verket redan hade uppnatt harlighet i himlen? Och vi
maste tilligga: vilket behov har vi av ett messianskt rike pa jorden nir Messias
atervander? Nar det kristna malet vil en ging har férandrats fran sin bibliska
brinnpunkt vid Jesu aterkomst for att regera dr forlust av det nytestamentliga
perspektivet oundvikligt. Det dr inte svart att se varfor den nytestamentliga
ordningen for framtiden gor sa lite intryck pa kyrkobesokarna. Det passar helt
enkelt inte med vad de har fatt lira sig att tinka om kristen undervisning om livet
efter doden. Ett atervindande till biblisk kristendom kommer att innebira
aterinsattande av det kristna hoppets pelare f6r framtiden — uppstandelsen fran de
déda (inte bara doéda kroppar) da Jesus kommer tillbaka. De som skoter
begravningstjinsterna borde tinka pa J.A.'T. Robinsons iakttagelser:

Hela var visterlindska tradition har lyckats ge déden en alltigenom bombastisk
betydelse. Det har blivit ett kollosalt 6verdrivet fokus pd déden och dédségonblicket.
Det boérjade nir Nya testamentets sidor knappast var torra och det dr en av de mest
anmirkningsvirda tysta revolutionerna i den kristna tankens historia ... Hela var
undervisning och vir psalmdiktning har tagit f6r givet att man gar till himlen — eller
till helvetet — ndr man dor ... Detta pastaende star i klar motsittning till vad Bibeln
sager ... Bibeln siger inte nagonstans att vi gar till himlen ndr vi dor, inte heller
beskriver den ndgonsin déden 1 termer av att ga till himlen ... Wesleys ord: ”Bjud
Jordans smala strém att dela sig, och for oss sikert till himlen” har ingen biblisk
grund.”

Aterstillandet av apostolisk kristendom kommer att omintetgoras si linge som
térkunnare och lirare misslyckas att erkdnna den djupa klyfta som skiljer var

*" On Being the Church in the World, SCM Press, 1960, s. 129-131.
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uppfattning fran apostlarnas. Nytestamentlig kristendom sitter i ett ramverk som
traditionen har monterat ned. Att bygga upp Nya testamentets ramverk borjar med
aterupprittandet av den andra tillkommelsen och det darpa foljande Gudsriket pa
jorden som brannpunkten for allt vart kristna tinkande. Utan denna klara
uppenbarelse av Riket (vilken ar alla profeternas drom, som kint ar) kan vi inte
intelligent besvara vad Jesus och apostlarna lirde.

Uppgiften for evangelisk teologi maste vara att eliminera det hedniska grekiskt-
filosofiska element som bemiktigat sig platsen f6r Bibelns ursprungliga hebreiska
undervisning. Vi maste definiera Guds rike som Jesus och apostlarna definierade
det, och 6verge var naturliga hedniska motvilja mot det messianska hoppet om
framtida fred pa jorden med Messias ankomst 1 hirlighet.
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6
Avmytologisering

Mojligheten att Overge traditionen och att atervinda till den tidiga forsamlingens
enkla undervisning borde vara inbjudande och spinnande. Det dr en tjusning att fa
erfarenhet av aterupptackt och ger en kinsla av gemensam identitet med Messias
tidiga efterfoljare. Hittills har dock teologin férsokt leda oss 1 en annan riktning.
Det har anférts att vad vi behover gora ar att fran Nya testamentet avldgsna de
aspekter av dess undervisning som inte passar med var moderna vetenskapliga syn
pa virlden. Mera specifikt borde Nya testamentets “myter”, sidana som
jungfrufédseln, undren, Jesu bokstavliga uppstindelse och hans andra tillkommelse
omtolkas i moderna termer sa att de inte blir stétande f6r den som ar vetenskapligt
kanslig.

Omfanget av den avmytologiserande processen kommer att variera frin en
torfattare till en annan men gemensamt for alla ar att vi, i var visdom, helt enkelt
inte kan acceptera vad Jesus och den tidiga férsamlingen trodde. Det dr nastan
sikert att undren maste avvisas, eller atminstone minga av dem. Resten kan
torklaras “’psykologiskt”. Uppstandelsen, som Jesu verkliga aterframtridande efter
sin dod, och den tomma graven maste ifragasittas for att se om man kan hitta en
“enklare” forklaring. Vad giller jungfrufddseln ar det bara ett sitt att tala om det
unika med Jesus. Den far inte uppfattas som en biologiskt riktig redovisning av
takta, inte heller bor man se den andra tillkommelsen som en verklig tilldragelse i
tramtiden.

Det ir forvanande att nagon kan inbilla sig att vad som O6verlever denna
sofistikerade attack pa de kristna dokumenten kan erkidnnas som kristet, nir pelarna
1 den nytestamentliga tron har avligsnats. Kanske det dr sa som Oscar Wilde
cyniskt uttryckte det, att ’sanning i religionsfragor dr helt enkelt den opinion som

overlever”. Sanning i verkligheten dr vad Jesus och apostlarna trodde och lirde.
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7

Evangelikalernas evangelium utan Riket

Den evangeliska delen av den kyrksamma publiken har sett att om man Gverger
Skriften som auktoritativ och slutlig killa f6r den kristna tron 6ppnar man dorrarna
till religios anarki. Men omedvetet accepterar evangelikaler som biblisk sanning en
stor del av det som inte noggrant har undersokts i Skriftens ljus. Reformationens
slogan 7’sola Scriptura” kan ofta bara betyda en #raditionell forklaring av Skrifterna.
Luther och Calvin lade sina egna dogmer pa Skriften.

Detta 4r patagligt sant om den evangeliska definitionen av evangeliet.”® Aterigen
ir det Nya testamentets messianism som Overgetts. Det evangelium som Jesus och
apostlarna proklamerade var alltid evangeliet om Guds rike.”” Den enormt viktiga och
nistan helt foérbisedda formuleringen hos Lukas som beskriver evangeliet
konstaterar att tro pa Guds rike och det som har med Jesus att gora ar nédvandigt
tore dopet (Apg 8:12; 19:8; 28:23, 31). Det var férkunnelsen av detta evangelium
som Jesus siag som den vasentliga grunden for sin verksamhet (Luk 4:43). Men
underlatenheten hos traditionell kristenhet att definiera Riket 1 bibliskt messianska
termer har lett till utbytet av ett ofullstindigt ”tro pa Jesus”- evangelium. Riket
tycks ha forsvunnit frin de goda nyheterna. Problemet 4r att evangeliet som
berévats sina starka eskatologiska och messianska associationer inte riktigt ar det
evangelium som Jesus och apostlarna predikade. Det finns en klar skillnad mellan
det traditionella ”ga till himlen nir du dor” och den nytestamentliga férvintan pa
uppstindelse till liv i Riket vid den andra tillkommelsen. I Nya testamentet erbjuds
torst de Goda nyheterna om Guds rike till den potentielle konvertiten med orden:
”Omvind er och tro evangelium!” (om Guds rike, Mark 1:14-15). Med detta
budskap utmanas han genom ett pastiende om Guds syfte for virldens framtid.
Gud planerar att sinda sin Son for att etablera Guds rike pa jorden. Han har redan
sint honom for att forkunna dessa goda nyheter och att utéva Rikets makt 1 att
bota och att driva ut onda andar. Jesus har temporirt forflyttats till sin Faders
nidrvaro fOr att agera som Oversteprist for forsamlingen.

Alla ir vi syndare i behov av férlatelse och aterlosning. Guds Son, Messias, den

lidande tjanaren som Jesaja profeterade om i kapitel 53, dog for vara synder. 1

*® Man hinvisar vanligtvis till 1 Kor 15:1-4 utan att nimna det kompletterande beviset i Apg 8:12;
28:23, 31; 19:8; 20:25 som visar att Guds rike alltid var centrum f6ér det apostoliska evangeliet. I 1
Kor 15:1-4 ir Paulus intresserad av den vitala informationen om Jesu déd och uppstindelse som
han hade predikat som bland ”det allra viktigaste” (e protois, v. 3).

* Matt 4:23; 24:14; Luk 4:43; Apg 8:12; 28:23, 31.
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honom kan vi fa forlatelse. Ocksa genom sin kunskap skanker han rittfardighet (Jes
53:11).

Jesus lirde att omvindelse och forlatelse for synd foljer som resultat av att
acceptera evangeliet om Guds rike (Mark 4:11-12). I liknelsen om siningsmannen
dir Jesus ger en presentation av det vasentliga i fralsningens evangelium, forklarar
Messias att det som blockerar dkta omvindelse och den forlatelse som foljer ar
blindhetens synd eller vigran att acceptera Jesu undervisning om Riket ("budskapet
om riket”, Matt 13:19) eller ’det eviga livets ord” (Joh 6:68). Synd definieras likasa i
Johannesevangeliet 16:9 som férsummelse att tro pa Jesus. Man far inte glomma,
att tro pa Jesus betyder att tro pa hela det evangelium han undervisade om med
borjan pa hans sammanfattning i Markusevangeliet 1:14-15. Fran borjan till slut
presenterar Nya testamentet tro pa Jesu budskap som det nédvandiga villkoret for
frilsning. Samma tema — namligen att komma 1 ratt férhallande till Gud (bli
rattfardiggjord) beror pa forstaelse for evangeliet och mottagande av evangeliet sa
som Jesus predikade det — finns ocksa hos Daniel 12:3: ”De forstandiga skall da
lysa som himlavalvets ljus och de som har fort méanga till rattfardighet som stjarnor,
alltid och foér evigt.” Denna text hinvisar starkt til Jesus som citerar den i
Matteusevangeliet 13:43, dir ”de som har fort manga till réttfardighet” (Dan 12:3)
ar ”de rattfirdiga” som ska framtrida i det kommande Riket.

Upptagande i den kristna férsamlingen sker genom dop, sedan man en gang vil
har fitt grepp om de nodvindiga fakta om evangeliet om Riket och det som har
med Jesus att gora (Apg 8:12; 28:23, 31). Efter dopet som bevis pa var overlatelse
at Gud och hans Son, bor vi tillbringa dterstoden av vara liv till att vixa 1 “nad och
kunskap” (2 Petr 3:18) i forberedelse for framtidens stora tilldragelse da en ny
tingens ordning ska inledas.

I det nytestamentliga evangeliet d4r den andra tillkommelsen och det dirpa
téljande Riket kirnan av budskapet, jimte det centrala faktumet om Messias dod
och uppstandelse. Inte bara Riket ar placerat framfér den potentielle konvertiten
med en utmaning att tro de Goda nyheterna (Mark 1:14-15), utan den tilltinkte
lirjungen inbjuds att forbereda sig sjilv for ett aktivt deltagande 1 upprittelsen av
fred pa jorden nir Messias kommer for att regera. Genast etableras ett mal som ger

sammanhang at hela det kristna dventyret:

”Se vi har limnat allt och f6ljt dig. Vad skall vi fi for det?” Jesus sade till dem:
”Amen siger jag er: Vid panyttfédelsen, nir Minniskosonen sitter sig pa sin
hirlighets tron, da skall ocksid ni som har f6ljt mig sitta pa tolv troner och déma
Israels tolv stammar” (Matt 19:27-28).
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Nir Manniskosonen kommer i sin harlighet ... da skall han sitta sig pa sin harlighets
tron (Matt 25:31).

Det dr ni som har statt vid min sida under mina provningar, och jag 6éverlimnar riket
at er, liksom min Fader har 6verlimnat det at mig: Ni skall fa dta och dricka vid mitt
bord i mitt rike och sitta pa troner och déma Israels tolv stammar (Luk 22:28-30).

Var inte radd, du lilla hjord, ty er Fader har beslutat att ge er riket (Luk 12:32).

Men han fick sin kungavirdighet ... och nir han kom tillbaka ville han veta vad var
och en hade fortjanat ... Da sade kungen: ”Bra, du gode tjinare. Eftersom du har
varit trogen i det minsta skall du hirska 6ver tio stider” (Luk 19:15, 17).

Vet ni inte att de heliga skall doma virlden? ... Vet ni inte att inga orattfardiga skall
fa drva Guds rike? (1 Kor 6:2, 9).

Hirdar vi ut, skall vi ocksa regera med honom (2 Tim 2:12).

Den som segrar skall fa sitta hos mig pa min tron, liksom jag sjilv har segrat och
sitter hos min Fader pa hans tron (Upp 3:21).

Du har gjort dem till ett konungaddme, till praster at var Gud (Upp 5:10).

De levde och regerade med Kiristus i tusen ar (Upp 20:4).

Mycket av denna betoning pa det framtida Riket och pa den troendes del i det
saknas 1 var tids forkunnelse om evangeliet. Den signifikanta skillnaden mellan Nya
testamentets presentation av evangeliet och den nutida demonstreras genom
ledande evangeliska forkunnares (citerade tidigare) erkdnnande att de ér forbryllade
av den totala frinvaron av ordet “rike” 1 sina diskussioner och i sin forkunnelse om
evangeliet. Detta beror pa att de har fangats av en version av tron som ér hedniskt
paverkad, och som till visentliga delar ar icke-messiansk och har darfor forlorat
greppet om de Goda nyheterna om Guds rike.

Evangeliska forkunnare blir kanske forvanade vid pastaendet att deras
evangelium inte ar fullt ut grundat pa Bibeln. De kanske vinder sig till Forsta
Korintierbrevet 15:1-4 for att visa att Paulus sammanfattning av evangeliet i tre
punkter bestod av Jesu dod, begravning och uppstandelse. Detta dr sant vad det
betriffar, men de har inte noggrant noterat att Paulus forkunnade dessa fakta
”bland det allra viktigaste” (1 Kor 15:3). Det var inte allt som Paulus predikade
som evangelium, f6r Apostlagirningarna papekar att Paulus predikade ”Guds rike

. och med stor frimodighet om Herren Jesus Kristus (Apg 28:23, 31), och som
dessa verser visar proklamerades detta budskap lika for jude och grek som
fralsningens budskap. Precis samma formulering beskriver Filippus predikan i
Apostlagirningarna 8:12: "Men nidr de nu trodde pd Filippus som predikade
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evangelium om Guds rike och Jesu Kristi namn, doptes de, bide min och
kvinnor.”

Det dr uppenbart att Jesu dod och uppstindelse dr absolut nédvindiga delar i
evangeliet. Men de ir inte hela evangeliet. Vad som ar vilseledande 1 evangeliska
traktater och texter 1 systematisk teologi ar att fralsningen forklaras enbart 1 termer
av Jesu dod och uppstindelse med uteslutning av hans egen forkunnelse om Riket.
Den evangeliska forkunnelsen skiljer alltsa Jesus fran hans egen forkunnelse. Den
skiljer honom fran den totala bilden av hans historiska forkunnelsetjanst under
vilken Jesus undervisade om frilsning som del av evangeliet laingt innan han dog.
Det ar fundamentalt fel att siga att halften av evangeliet dr Jesu dod och att den
andra hilften 4r hans uppstindelse. En sidan analys utelimnar rent av det
livsnodvindiga frilsande evangeliet om det Rike som Jesus forkunnade. Om Jesus
sade nagot som sammanfattning av allt det som han bemddade sig med att
tullborda, ér det att hans ord ar kriteriet fOr att bestimma vart framtida livséde (Joh
12:44-50; Matt 7:21-27).

I Markusevangeliet 8:35-38 presenterar Jesus tro och tillit till sitt evangelium och
sina ord som det enda kriteriet for fralsning. Frilsningen dr visserligen av tro, men
det maste vara tro pa nagot som Jesus forklarade som evangelium. Messias n6dgade
upprepade ginger sina ahorare att ”hora” vad han hade att siga, inte enbart att se
honom do.

Det ar tydligt att Guds rike var den férsta punkten pa agendan i den apostoliska
presentationen av evangeliet. Det dar knappast f6rvanande eftersom Jesus alltid hade
proklamerat evangeliet om Riket — och det var lingt innan nagot alls hade sagts om
hans dod fo6r vara synder, vilket lirjungarna dnnu inte forstod! (Luk 18:31-34). Det
ar ofantligt larorikt att notera att amnesfridgan om Riket ursprungligen inte kan ha
inkluderat Jesu déd och uppstiandelse. Apostlarna hade proklamerat evangeliet om
Riket innan de visste nagonting om korset. Det dr darfér som Lukas i
Apostlagirningarna  dr noga med att beritta for oss att den apostoliska
proklamationen effer uppstandelsen holl tast vid dess primara betoning pa Guds rike
och utikades med den nya informationen om Jesu dod och saker som hade med
hans namn att gora (Apg 8:12; 28:23, 31). Det ar ytterst viktigt att lagga marke till
att Paulus kunde beskriva hela sin tjinst som ”férkunnelse om Riket” (Apg 20:25),
precis som Jesus hade sett evangeliet om Riket som grunden for sin tjanst (Luk
4:43). Men kan nutida evangeliska forkunnare visa sin trohet mot det apostoliska
bruket nir de vid en internationell konferens om evangelisation medger att Guds
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rike 7inte ir vart sprak”?® Om inte Riket 4r deras sprak forkunnar de inte hela
evangeliet!

Franvaron av Riket i nutida framstillningar av evangeliet dr en allvarlig defekt
som bara kan rittas till genom att aterupptacka det messianska budskapet om Guds
framtida rike pa jorden i personen Jesus och hans efterféljare. Inte bara Riket utan
ocksd Jesus som Messias maste foras tillbaka till centrum f6r kristen proklamation.
Petrus bekiannelse vid Caesarea Filippi far inte tillitas att underga den minsta
torindring for den ir trons klippgrund; inte heller far titeln ”Guds Son” tas bort
tran dess bibliska kontext for att inte lagga sig till med en obiblisk betydelse. I
Skriften dr den helt enkelt en utvidgning av den messianska titeln, baserad pa Psalm
2:7 och det davidiska foérbundet i Andra Samuelsboken 7:14. Att tilldela nagon
titeln ”Guds Son” ir 1 Bibeln liktydigt med att hylla denne som Messias, en unik
och speciellt smord representant for Gud. De evangeliska férkunnarna maste
tillsluta det svalg som visat sig i efterbiblisk tid mellan de tva titlarna Kristus och
Guds Son under inflytande av icke-messiansk kristendom. En drivfjader fér att
atervanda till ritt forstaelse av Guds Son ges 1 Lukasevangeliet 1:35: Guds Son kom
till genom mirakul6st skapande 1 Marias livmoder.

Med mycket vishet har det sagts “att tillbe Kristus med felaktig tro om honom ir
att tillbe en falsk Kristus, vad vi dn kallar honom; f6r genom att gora sa tror vi
telaktigt att han ar en annan an den han ar och en annan an den som Skrifterna
uppenbarat att han 4r.”*! Det maste bli klart att ett evangelium som berévats sitt
centrala tema, Riket (som det uppenbarligen sker i nutida evangelisk forkunnelse),
och en Jesus som inte fullstindigt motsvarar Skriftens Messias, bade till identitet
och till funktion, hotar hela systemet av den nytestamentliga tron. Mottagna system
av tro och forkunnelse maste dirfér underkastas kritisk granskning av dem som
soker tillbe Gud, genom hans Son, Messias, i ande och sanning (Joh 4:24).

Var poing har Gvertygande stirkts av tre ledande bibliska experter. Dessa
forfattare pakallar ett atervindande till Guds rike som centrum for all
evangelisation.

Tom Wright, en av virldens mest berémda nutida férfattare om kristendomen,
sager:

Kyrkans bruk av evangelierna har gett knapphindig uppmirksamhet at vad
evangelierna sjilva siger om aktuella tilldragelser i Jesu liv och hans proglamation om
Riket [evangeliet om frilsning] ... Dirfor sitter kyrkan 1 sjilva verket pa en central del
av sin egen tradition utan att ge uppmirksamhet at den. Den skulle kanske kunna ge

*® Michael Green, vid Lausanne International Conference on World Evangelization, 1974.
*'R.A. Cole, Tyndale N.T. Commentary on Mark, Intervarsity Press. 1961, s. 199.
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ny livskraft eller reformera kyrkan betydligt om de skulle undersokas ... Detta maste
involvera forstaelsen for vad evangelierna siger om Jesus znom det firsta darbundradets
Judendom, inte inom den fromhetens (eller gudloshetens) forestillning som foljide ...
Att noja sig med att tro pa en icke-historisk Kristus tycks mig ... bevisligen falskt
enligt nytestamentlig kristendom.*

Dr Chatrles Taber, professor emeritus av World Mission, Emmanuel School of
Evangelism, Tennessee, skrev i ett brev till Christianity Today:

Med storsta intresse ldser jag de nio uttalandena i Christianity Today som forsOker
besvara fragan: ”Vilka dr de Goda nyheterna?” Jag dr férvanad och bestort Gver att
inte finna ens ett flyktigt omnamnande av det tema som var kirnan i Jesu evangelium
i tre av de fyra beskrivningarna: Guds rike. Vart och ett av dessa uttalanden
aterspeglar den egenartade reduceringen av det evangelium som pliagar amerikansk
evangelikal rorelse. Férutom att vara biblisk och grunda sin forstdelse av evangeliet
pa Guds rike kringgar man tva falska dilemman som i ondédan har bekymrat
teologerna 1 flera arhundraden: 1) det antingen-eller mellan individuell och generell
frilsning, och 2) det antingen-eller mellan nad och girningar. A ena sidan tinker Gud
ridda hela varldsalltet fran slaviskt forfall; 4 andra sidan hur kan ndgon gora ansprak
pa att bli frilst som inte gér nagon anstrangning att géra Guds vilja?

Gary Burge, citerad 1 NIV Application Commentary (“Granskning av evangelikal
teologi”), delar denna oro for avsaknaden av Jesu eget evangelium i nuvarande
erbjudanden om frilsning: “Stanley Grenz har granskat de misslyckade forsoken
hos evangelikal teologi for att fa den moderna virldens fantasi att flamma upp. Han
argumenterar for att Guds rike ska vara det nya centrum kring vilket vi talar och
handlar.”

Denna kommentar kan mycket val vara just det svar som behéver riktas mot de
mycket sorgliga allmint utbredda foérséken att ”producera” kyrkor. Faktum dr att
nya konvertiter sallan skapas. Den sa kallade kyrkotillviaxten” dr till stor del en
rorelse fran en kyrka till en annan av dem som redan gor ansprak pa att vara
troende.

For att vi inte ska beskyllas for upprepning av vara grundliggande teorier ska vi
ta skydd under Winston Churchills paminnelse vars riad da det giller effektiv
kommunikation var féljande: ”Om du vill fa fram en viktig poang, forsok inte att
vara utstuderad eller skicklig. Anvind en palkran. Sla till en ging. Kom sedan igen
och sla en gang till. Sl sedan en tredje gang — ett valdsamt slag.”

% Jesus and the Restoration of Israel, s. 251.
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8
Anpassning till mysteriereligion

Historiker siger oss att det finns sliende likheter mellan kristendomen och
hedniska mysteriekulter. ”For att bara nimna en sak si har de alla niagon slags

intagningsceremoni. Da det giller Mithrasdyrkan var den exakt samma som for

kristendomen, nimligen dopet.”*

I dyrkan av Attis, en av Cybeles unga alskare, fanns det ett firande av frilsarens
(Attis) dod och av hans uppstindelse tre dagar senare. Dessa dr inte de enda
kontaktpunkterna mellan de hedniska och de traditionellt kristna kalendrarna:

Om pasken har Cybele att tacka f6r mycket, si hirleder sig julen i stor utstrickning
frain Mithras (samt den gamla romerska Saturnalia-festivalen, ett muntert tillfalle da
man utbytte gavor med varandra). Mithras, associerad som han var med solen, gav
kristendomen den 25e december som datum for julen ... Dessutom trodde man att
Mithras liksom Jesus hade haft en 6vernaturlig fodelse och att som barn ha dragit till
sig uppmirksamhet av kringboende herdar. Mithrasdyrkan hade ocksd liksom
kristendomen en sakramental maltid som del i sina ceremonier. Men kanske det
viktigaste elementet gemensamt for kristendomen och de hedniska mysteriekulterna
var begreppet om frilsning. I en eller annan betydelse sags alla, Isis, Cybele och
Mithras som frilsare.**

Det ir inte svart att se hur kristendomen och mysteriesekterna kunde ha blandats
thop i sinnena hos felaktigt undervisade hedniska troende. Tendensen att i
traditionell kristendom uppfatta Messias 1 hedniska termer och enligt gnosticismens
mitinstrument antyder att en betydande anpassning till hedendomen hade 4gt rum.
Vi bor notera uppfattningen hos en vida kind luthersk forskare:

Den tidiga férsamlingens hopp var centrerat kring uppstandelsen pa den yttersta
dagen. Det dr detta som first kallar de doda till evigt liv (1 Kor 15; Fil 3:20f). Denna
uppstandelse sker med mdinniskan och inte bara med fkroppen. Paulus talar om
uppstandelsen inte “av kroppen” utan “av de doéda”. Denna forstielse av
uppstandelsen i fértickta ordalag innebir ocksa att diden har berirt hela manniskan . ..
De ursprungliga bibliska begreppen har ersatts av forestillningar fran bhellenistisk gnostisk
dnalism. Det nya testamentets uppfattning av uppstandelsen som berir hela ménniskan
hade fatt ge plats dt sjilens odddlighet. Den yttersta dagen forlorar ocksd sin
betydelse eftersom sjilen redan har fatt det viktiga som bestimts for den.
Eskatologisk spinning har inte lingre en stark anknytning till dagen fér Jesu

 Michael Arnheim, Is Christianity True? London: Duckworth, 1984, s. 127.
* Ibid., s. 27.



63

aterkomst. Skillnaden mellan denna och det nytestamentliga hoppet dr mycket
stort.”

Norman H. Snaith, M.A., D.D., ger ett betydelsefullt bidrag till var diskussion. Han
héjer en varnande rost att allt inte star val till med den “officiella” kristendomen

nir han sager:

Hela Bibeln, Nya testamentet sivil som Gamla testamentet dr grundat pa den
hebreiska hallningen och det hebreiska betraktelsesittet. Vi dr av den bestimda
asikten att detta borde erkdnnas i stérre utstrickning pa alla hall. Det star klart f6r oss

. att det ofta finns en stor skillnad mellan kristen teologi och biblisk teologi.
Alltigenom arhundradena har Bibeln tolkats i en grekisk kontext och till och med
Nya testamentet har tolkats pd grundval av Platon och Aristoteles ... Var position dr
att omtolkningen av biblisk teologi uttryckt i grekiska filosofers uppfattningar har
blivit bade allmint spritt under arhundradena och 6verallt destruktivt for den kristna
trons innersta natur ... Om dessa beddmningar dr sunda, och vi tror att de dr det, da
ar varken katolsk eller protestantisk teologi grundad pa biblisk teologi. I bada fallen
dominerar kristen teologi genom ett grekiskt tinkande.*

Hela den besvirande fraigan om Jesu relation till den ende Guden i strikt biblisk
monoteism som nu sa allmant diskuteras behover dessutom undersdkas av dem
som soker den apostoliska trons renhet. Det dr beaktansvart att for Paulus (liksom
tor Jesus) fanns det ingen teoretisk svarighet f6r monoteismen att Jesus var Guds
Son, Messias. Forst nir ett harfint annorlunda ansprak pa att han var ”Gud Sonen”
introducerades uppstod den trinitariska fragan. Den allminna belysande
diskussionen om narvaro eller frinvaro av den utvecklade liran om inkarnationen
av den andra personen i en treenig Gud i Skriften borde noga undersokas av
evangelikaler innan de drar férhastade slutsatser om traditionella trosbekinnelsers
bibliska grund.”’

For dem som inte vill ge sig i kast med problemet sa mycket i detalj kan det vara
tillrackligt att undersoka Jesu jude-kristna trosbekdnnelse i Markusevangeliet 12:28-
34 savil som Paulus klassiska pastiende om vad de kristna tror i Forsta
Korintierbrevet 8:4-6. Hans definition om den ende Guden till skillnad fran Jesus,

den ende Herren Messias, bor nogsamt noteras: ”Det finns bara en Gud. Ty dven

® Paul Althaus, The Theology of Martin Luther, Philadelphia: Fortress Press, 1966, s. 413-414,
kursivering tillagd.

* The Distinctive 1deas of the Old Testament, New York: Schocken, 1964, s. 185, 187-188, kursivering
tillagd.

*" Se exempelvis Christology in the Making av James Dunn (Eerdmans, 1996); The Human Face of God
av J.A.T. Robinson (SCM Press, 1973), sirskilt kapitel 5; God as Spirit av Geoffrey Lampe (SCM
Press, 1977), kapitel 5; och sarskilt The Christian Experience of God as Trinity av James P. Mackey
(SCM Press, 1983), kapitel 6: “I'he Problem: of the Pre-existence of the Son.”
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om det skulle finnas sa kallade gudar, 1 himlen eller pa jorden — det finns ocksa
manga gudar och manga herrar — sa har vi bara en Gud, Fadern ... och en Herre
Jesus Kristus.”

Vid slutet av sin verksamhet fastslir Paulus pa nytt den apostoliska tros-
bekiannelsen: Ty Gud ir en, och en ir medlare mellan Gud och minniskor, en
minniska, Kristus Jesus” (1 Tim 2:5).

Dessa avslojande verser visar att Paulus aldrig for ett 6gonblick Gvergav det
judiska arvets strikta monoteism som han delade med Jesus. Den ende Guden i
monoteismen ar Fadern. Detta 4r en unitarisk, inte trinitarisk monoteism, som sa
manga nutida forskare erkdnner; och Johannes ir ett orubbligt vittne till denna
form av monoteism liksom de andra nytestamentliga forfattarna (Joh 5:44; 17:3).
Hans enda syfte ar att fa oss att tro att Jesus ar Messzas (Joh 20:31).
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9

En maning att atervinda till nytestamentlig kristendom

Det Nya testamentet presenterar for oss en 1 grunden enkel lara for forsamlingen.
Den ir fortsittningen pa Israels trogna férsamling som nu ar sammansatt av jude
och icke-jude och som glider sig at lika stillning som del av det andliga ”Guds
Israel” (Gal 6:16; Fil 3:3). Medborgarna i denna gemenskap ska med Jesu ord "7nze
vara av denna virlden” (Joh 15:19). De maste vara annorlunda och avskilda fran
virlden som ambassadorer for Guds rike (2 Kor 5:20) och pa sa sitt manifestera
Guds helighet som inspirerar dem genom sin ande.

En av de mest forbryllande och upprorande aspekterna av traditionell
kristendom idr dess underlatenhet att tillimpa de uppforandeideal som Jesus kraver
av sina efterfoljare. Dessa finns presenterade med sarskild klarhet i Bergspredikan
dir Jesus undervisar om kraven for lirjungaskap. Kristna uppmanas att alska sina
motstandare och att inte sta emot dem som dr onda. Genom att handla si anpassar
de sig till en ny standard som innebar att dlska sina fiender (Matt 5:38-48). Jesus
papekade att 1 det gingna var det vanligt att hata Israels nationella fiender (det hade
aldrig varit tillitet for israeliten att hata sin fiende om han var israelit). I den kristna
etiken ska man dock ilska alla slags fiender och inte motarbeta dem. Det oférenliga
i denna undervisning med deltagande i krigsmaskineriet ir uppenbar. Aven om den
traditionella vilgrundade krigsteorin kunde goras forenlig med Skriften, dr den
tullstindigt inadekvat under moderna férhéillanden diar atomvapen hotar livet pa
stridande och icke-stridande lika, inklusive trosbrodet.

Som ett primart kannetecken pd kristendomen bor virlden kidnna igen hela
gruppen av kristna som Jesu lirjungar genom den kirlek som férenar dem: ”Om ni
har kirlek till varandra skall alla f6rsta att ni ar mina lirjungar” (Joh 13:35).

I denna gemenskap som halls thop av kirlek 7ar det inte lingre friga om grek
eller jude, oomskuren eller omskuren, barbar eller skyt, slav eller fri” (Kol 3:11),
och vi kan tilligga, “amerikaner, ryssar och franska kristna”, utan Kristus ar allt i
alla.” Den forsta uppenbara foljden av denna undervisning ar att kristna omojligt
kan involveras i massakrer pa sina broder i andra linder. Darfor ar det absolut
nédvandigt for dem att ta avstind frin anvindning av vald, vilket oundvikligen gor
dem skyldiga till blodsskuld pa sina medkristna bréder i andra nationer, saval som
pa sina fiender. Det édr verkligen upprorande att kristna kan tro att de kan fortsatta

att stodja tanken pa massforstorelse pa sina andliga broder, som exempelvis hinde
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under andra virldskriget nir otaliga lutherskt kristna 1 Tyskland och brittiska kristna
i England tog livet av varandra.”® Det enda méjliga tillvigagangssittet forenligt med
Jesu instruktioner ar att ”ga ut och avskilja sig”’ och halla fast vid kirlekens band
genom vilket “alla ska se att ni 4r mina lirjungar”.

Genom att sta fast vid det nytestamentliga exemplet om separation fran staten
kommer de kristna att bli sanna mot sin stillning som ambassadérer boende i en
”traimmande” och fientlig virld, och de kommer att vittna som en Guds rikes
koloni om den virldsvida fred som ska komma till jorden da Jesus kommer igen for
att regera.

De kristnas atervindande till en stillning av ”boende frimlingar” 1 en ond virld
kommer att aterspegla den stora bibliska sanningen att troende dr ”Abrahams
avkomlingar” (Gal 3:29). Abraham fick l6ftet om bade landet och den utvalda
siden som ar Kristus (Gal 3:16). Den enda siden, Messias, inkorporerar alla sant
troende. Loftet om landet som evig besittning (1 Mos 13:15; 17:8), Abrahams
arvedel, dr alltsa ocksa Kristi och de heligas arvedel: ”Saliga dr de 6dmjuka, de skall
arva jorden” (Matt 5:5). Lofteslandet som 16per som en gyllne trid genom Gamla
testamentet kommer in i Nya testamentet som det utlovade arvet av Guds framtida
rike pa jorden eller i landet (Jfr Upp 5:10; Ps 37:11).

Patriarkerna levde som frimlingar” i 16fteslandet (Hebr 11:9), och de dog utan
att ha fatt det utlovade landet (Hebr 11:13, 39). Det ir forst genom uppstindelsen
vid Kiristi aterkomst som de trogna fran alla tidsaldrar, dessa som ar ”av Abrahams
tro” (Rom 4:16), kommer att vinna det utlovade arvet pa jorden, det vill siga, Guds

rike.

*® En som sig det oférenliga i att kristna tog livet av varandra var en irkediakon i the Church of
England: "Inom den kristna gemenskapen maste alla forenas med varandra med samma kirlek
som Kiristus hade f6r var och en. Detta dr det nya budet; och lydnad mot det ska vara ett
vittnesbord for virlden pa sant lirjungaskap ... En sidan slags kirlek dr designad fér kyrkans
enhet. Men kan ndgot strida mera fullstindigt mot ett sidant ideal dn att kristna skulle ga i krig
mot kristna? ... Kan nagon utanfor ett darhus pésta att nir exempelvis brittiska och amerikanska
kristna tog pa sig ansvaret att filla den atombomb, som till kropp och sjil dodade och lemlistade
deras kristna medbroder i Nagasaki, en sidan handling skulle kunna ‘bevisa’ f6r virlden att man
inom den kristna gemenskapen var férenade med Kristi kirlek till varandra?” (Percy Harthill,
War, Communism and the Christian Faith, James Clarke and Co., n. d., s. 47-49).
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10

Traditionen — den stora barriaren mot framgang

Svarigheten att fa erkdnnande for vad vi foreslar ligger inte i den komplicerade
karaktiren av de amnen vi diskuterar utan i fasthallandet av ”det sitt vi alltid har
trott” som griper sinnena pa de uppriktiga kyrkobesokarna. Biblisk kristendom,
som inte kan blomstra om den inte accepteras med “ett litet barns” sinne, dr inget
annat dn tro pa overlatelse till Fadern som “den ende sanne Guden” (Joh 17:3), och
till Jesus som Messias, som predikade det frilsande evangeliet om Riket, som dog
tor virldens synder och som nu dr Gversteprast 6ver sitt folk som samlats fran varje
nation. Han ska komma igen for att samla sina efterféljare till det rike som ska
inforas pa jorden. Det dr den sedan linge ’avmessianiserade” versionen av tron
som dr vida och okritiskt accepterad, som gor det svirt for oss att avsiga oss
omhuldade uppfattningar. Men for evangelikaler i synnerhet borde det vara en stor
appell 1 utmaningen att atervinda till Bibeln och bérja proklamera, forst och framst,
“evangeliet om Rikes och de ting som har att gora med Namnet Jesus” (Apg 8:12;
28:23, 31; Luk 4:43).

Den teori som ligger bakom denna utmaning att overlamna sig ovillkorligt at
Bibelns apostoliska undervisning dr att kyrkobesokarna omedvetet har tagit
ombord ett stort matt av post-biblisk grekisk teologi som ar frimmande for och
oforenlig med vad apostlarna lirde. Denna anmirkning dr visserligen inte
ursprunglig, men den har hittills inte fatt nagot storre gehor. En beromd forskare

fran Oxford skrev ar 1889:

Jag vigar pasta mig ha visat att en stor del av vad som ibland kallas kristna liror och
manga vedertagna bruk som har varit radande och fortsitter att rada i den kristna
kyrkan i verkligheten édr grekiska teorier och grekiska bruk férindrade i form och firg
genom inflytande av ursprunglig kristendom, men 7 sitt vésen fortfarande grekiska ...
Den friga som tvingar sig pa var uppmirksamhet och som drar forbi oss som en
fornimmelse dr frigan om hur dessa grekiska element forhaller sig till sjilva
kristendomens natur. Fragan dr livsviktig; dess betydelse kan knappast Sverskattas.”

Om, vilket vi pastar, det grekiska tankesattet har forvringt var forstaelse for
innebérden av “Kristus” och hans evangelium om Riket, kan inget Overtriffa
vikten och behovet av en grundlig omprévning, pa det personliga planet liksom pa
familje- och kyrkoniva da det giller dessa centrala troskomplex. Som en sporre for

® Edwin Hatch, The Influence of Greek Ideas on Christianity, Peabody, MA: Henderson, 1995, s. 350-
351.
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att fran vara trossystem rensa ut det som inte ar dkta kristet, bor vi ocksda komma

thag varningen frin en brittisk teolog som skrev:

Nir det grekiska tinkesittet och det romerska, i stillet f6r det hebreiska tinkesittet 1
tur och ordning borjade dominera kyrkans askadning, intriffade en katastrof som vi

aldrig har himtat oss ifran, varken frin lira eller fran bruk. Om forkunnelse om

evangelium i storre skala ska bryta fram i dag, behover vi judarna igen.”

Alldeles bestimt behéver vi den judiske Jesus, Israels Messias och virldens
Frilsare, som vi misstinker har blivit 6verskuggad eller till och med ersatt av en
hednisk ”Jesus”.

Samma poang gors av Olga Levertoff:

Kyrkan maste ga samma vig tillbaka for att ater finna den profetiska andan av det
gamla Israels revolutionira ledare. Hon maste férberedas att bryta med mycket som
tiden har gjort heligt eller privilegier som gjorts dyrbara. “Tillbaka till det forsta
arhundradets kyrka” maste bli hennes slogan — vilket praktiskt innebdr att ga tillbaka
till judisk kristendom. ™'

Detta innebar naturligtvis inte att ga tillbaka till judendomen, utan till Jesu och
Paulus genuina kristendom, en kristendom vars centrum var tro pa Jesus som
Herren Messias enligt hebreisk forviantan, och pa det messianska riket som han och
hans efterfoljare tillsammans med honom ska administrera pa jorden nir han
kommer tillbaka.

Genom hela Nya testamentet tas det for givet att kristna ska vara vilbekanta
med Gamla testamentet, 1 synnerhet profeternas budskap och férutsagelser, och att
dessas auktoritet liksom Jesu och apostlarnas inte ska ifrdgasittas. Det vitt spridda
avfallet fran detta kristna perspektiv leder snabbt till andlig anarki.

Aven om Nya testamentet ir skrivet pi det grekiska spriket ir dess
kontrollerande forestillningar hebreiska, himtade frin Gamla testamentet, och dess
stora centrala tema dr de Goda nyheterna om Guds rike som ska verkstillas av
Jesus, den utlovade Messias. Om inte dessa principer ar grunden for en systematisk
teologi kan den inte géra nagot anspriak pa att vara apostolisk. Nar vil en gang
Guds rike har “omtolkats” i termer av “’socialt evangelium” eller enbart ett rike i
hjirtat” eller 71 himlen” vid déden, och da dess apokalyptiska association med en
framtida kris 1 historien férkastas, har vi inte ritt att identifiera det med Jesu och
apostlarnas undervisning. Med andra ord, om inte Jesu andra tillkommelse och det
dirpa foljande riket pa jorden forblir lika centralt som hans uppstandelse i kristet

® Canon H. Goudge i Collected Essays on Judaism and Christianity, Shears and Sons, 1939.
" The Jews in a Christian Social Order, New York: Macmillan, 1942.
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tinkande, maste vi erkdnna en forlust av ett visentligt element i det messianska
programmet. Hoppet om Messias aterkomst i historien for att férnya varlden maste
aterstallas och forsvaras mot alla de skiftande och 1 grunden gnostiska f6rsok att
avlagsna det eller att tomma det pa sin bibliska innebord. Som kint dr har varje
tankbart pahitt anvints av teologerna for att eliminera den andra tillkommelsen och
Riket som foljer. Det har avfirdats som “’poesi”; vidare gar texterna som beskriver
det i detalj upp i r6k med protester att de inte kan tolkas bokstavligt. Detta ar en
form av teologisk feghet och ridsla. Det ir tid att sluta retirera fran Jesu “konkreta”
messianska uttalanden och ta emot dem med tacksamhet f6r det hopp de erbjuder
om fred pa jorden.

Undanglidande behandling av klartext leder bara till vagran att hora ”Guds ord”,
evangeliet (Luk 5:1; 8:11) och den nya fodelsens sid (Matt 13:19; 1 Petr 1:23-25). Vi
vagar inte omredigera den kristna tron fOr att passa oss sjilva. Det som star skrivet
som ’den tro som en ging for alla har Overlimnats at de heliga” (Judas 3)
innehiéller inte bara redogoérelsen f6r Guds Sons unika #rsprung (Matt 1:18, 20; Luk
1:35; Apg 13:33) och hans atervindande till liv efter déden, utan ocksa loftet om
var uppstandelse som dr bestamd att intriffa nir Jesus atervinder for att inleda en
ny era i historien fran vilken Satan ska bannlysas. Kan ndgot vara mer relevant for
var sjuka virld som ir sa full av synd? Kan man tinka sig ett storre privilegium for
den som lever i 6dmjukhet infé6r Gud 4n att fa delta i omorganiseringen av

manskligheten i det kommande Gudsrikets nya samhallsgemenskap pa jorden?
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1

Forutsidgelser i Nya testamentet

Ingen aspekt i Nya testamentet har lidit mer av kritiken 4n den som handlar om
torutsagelser om framtiden. Den forvirring och konflikt som blivit resultatet kan vi
hitta i standardkommentarerna. I Matteusevangeliet 24 (med paralleller 1 Mark 13
och Luk 21) gav Jesus en 1 huvudsak enkel redogorelse for handelser som ska leda
tram till hans aterkomst fOr att installera Riket. Jesus siger att det dr en redogorelse
grundad pa den forutsigande uppenbarelsen till Daniel, och att det ar en foljdriktig
beskrivning av de sista stadierna av den nuvarande onda tidsaldern, precis innan
Jesu aterframtridande. Jesus trodde tydligen att Daniels bok innehdll information
om den avligsna framtiden, och dirfér undervisade han sina efterfoljare att tinka
pa Daniels ord for att begripa inneborden av hans egen syn pa framtiden: ”Nar ni
da ser férddelsens styggelse, som profeten Daniel talar om, sta pa helig plats”— den
som liser detta bor noga ligga mirke till det — da maste de som ér i Judeen fly bort
till bergen” (Matt 24:15-16).

Sjilva begreppet om forutsagelse tycks vara oacceptabelt f6r mycket inom
vetenskapen.” Uttryck som osund nyfikenhet”, genom att anvinda Bibeln som ett
“horoskop” for att forutsiga framtiden, kastas pa den som skulle vara sa naiv som
att tro att Jesus kunde ha talat om hindelser dtminstone 1900 ar i f6rvag. Man kan
medge att han forutsag Jerusalems forstoring ar 70 e.v.t. (dven om ldrjungarna kan
ha skrivit 7profetian” efter tilldragelsen!), men det tycks obegripligt for
kommentatorerna att Jesus kunde kinna till framtiden utover det forsta
arhundradet. Hela studiet av profetian har skadats genom kommentatorernas
tendens att pressa bibliska foérutsagelser in i redan fullbordad historia snarare dn att
tillita att de annu inte har uppfyllts.

72 Markus (13:14) aterger uttalandet som ’sta dir han inte skulle sta” vilket pekar pa en personlig
antikrist.

” Jfr Joyce Baldwin’s iakttagelse att ”med avseende pi profetia som forutsigelse har kyrkan
forlorat sin styrka. En jordbunden, rationalistisk humanism har invaderat kristet tinkande sa att
alla ansprak pa att i Bibeln se nagot mer dn den svagaste referens till framtida hindelser har fatt
en l6jevickande nyans” (Tyndale Commentary on Daniel, Intervarsity Press, 1978, s. 184-185). Det ir
svart att se hur det kan bli framgang i att forsta de forutsigande avsnitten 1 Gamla testamentet
nir kommentatorerna vigrar att folja Paulus klara tillimpning av Dan 11:36 pa en framtida
antikrist 1 2 Tess 2:4. Norman Porteous kommentar 6ver Daniel 1 the Old Testament Library series
(SCM Press, 1965, s. 169) forklarar att “det dr teologiskt virdelost att se antikrist 1 Dan 11:36.”
Men Paulus gjorde tydligen det. Och Jesus siag en hindelse i tidsdlderns slut i Dan 11:31 (Matt
24:15). Det ar en tragedi nir forskare ser sig sjilva som visare dn Jesus och Paulus.
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Varfor skulle inte Gud ge hemligheter om framtiden till sin Son, och genom
honom till sin trogna férsamling? Det ar tydligt att Jesus hade for avsikt att lata sina
efterfoljare fa insikt i framtida hindelser, eftersom han direkt svarade pa deras fraga
om tecken for hans tillkommelse vid slutet av tidsaldern (Matt 24:3). Senare i
samma samtal sager han helt enkelt: ’Jag har nu sagt er detta i forvag” (Matt 24:25).

Det svar Jesus ger forutsitter att lisaren kommer att kidnna till Daniels
torutseende om kristendomens slutliga fiende — Antikrist — som kommer att
etablera sig som gudomlig auktoritet i Jerusalem. Hans tillintetgorelse ska ske vid
Messias dterkomst. Framtidens schema sa som det beskrivs av Jesus ar ett enkelt
program. Det ska komma en ”f6rédelsens styggelse” (Markus sprak visar att det ar
friga om en mansklig varelse (Mark 13:14) som forutsetts av Daniel (Matt 24:15),
och som ska sta pa helig plats i1 Jerusalem. Detta kommer att bli fingervisningen for
de kristna som bor i Judeen att ”fly bort till bergen” darfér att det ska f6lja en tid av
lidande utan motstycke, vilket beskrivs av Jesus som en stor vedermoda™ (1917 ars
Oversittning). Jesus ger specifika detaljer och varningar i samband med
torsamlingens flykt for att undvika den fruktansvirda tid av néd som orsakas
genom framtridandet av ”forodelsens styggelse”.

Omedelbart efter denna tid av extrema svarigheter (Matt 24:29) kommer
kosmiska storningar att visa sig pd himlen, och sedan kommer Messias att
framtrida bland molnen och samla sitt utvalda folk till Guds rike (Matt 24:30-
31). Som Lukas formulerar det: ”Nir ni ser (de kosmiska hindelser som
inleder Jesu aterkomst) att detta hander, vet ni pa samma sitt att Guds rike ar
nara” (Luk 21:31). Denna mycket viktiga text forser oss med ett antal bevis pa
ankomsten av Guds rike som en tilldragelse som filer pa Jesu framtida
ankomst. Det bor framsta tydligt att Jesus inte talade om hiandelser ar 70 e.v.t.
da ingen andra tillkommelse f6rekom.

Jesu profetiska tal dr, som han siger, byggt pa uppenbarelser som getts till Daniel
1 det sjitte arhundradet f.v.t. Nar alla data har samlats, tillsammans med
parallellmaterial frin Jesaja som man forsummat mycket, bildar det en samlande
helhet och ger en sammanhingande bild av framtiden i Mellersta Ostern just fore
den andra tillkommelsen. I Andra Tessalonikerbrevet 2 har Paulus tagit upp samma
amne dar han, med hot om motstridiga framstillningar avsedda att forvirra
torsamlingen, forstirker den foljd av tilldragelser som getts av Jesus. Paulus
torutser ett avfall fran Gud, vilket leder till ankomsten av Antikrists regering och
toljs av Kristi framtradande i hirlighet for att tillintetgéra den slutlige fienden och
samla de trogna och uppritta Riket (se 2 Tess 2:1-12).
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Det stoff som bevarats at oss 1 Jesu samtal pa Olivberget ir en viasentlig del av
hans messianska satt att se. Det kan inte skiljas fran resten av hans undervisning
utan en svir forvraingning av hans (kristna) judiska tro som har sina rotter 1 Gamla
testamentet. Detta inkluderar forstielse f6r Daniel som foérmedlare av gudomlig
uppenbarelse angiende den framtid som foéregir andra tillkommelsen.”* Daniels
bok ar till stor del en beskrivning av den slutlige Antikrist av vilken Antiokus
Epifanes under det andra arhundradet f.v.t. endast var en skugga. Jesus trodde
uppenbarligen, liksom hans efterféljare ocksa maste ha gjort, att Gamla
testamentets “antikrist”, Antiokus, stod for de “typiska” grunddragen hos den dnnu
mer ondskefulla person som en dag skulle hota de heliga och gora sig till en
messiansk tronpretendent. Likt Jesus tog Paulus allt detta pd yttersta allvar och
talade stindigt om det till férsamlingarna: "Kommer ni inte ihdg att jag sade er
detta, nir jag dnnu var hos er?” (2 Tess 2:5).

I Antikrist sag Paulus Syndens minniska, en fasansfull karikatyr och parodi pa
den dtervindande Messias sjalv. Den enda forsikring mot att duperas av den falske
Messias, enligt apostelns uppfattning, ar att vara fast grundad i den gudomliga
uppenbarelsens Sanning i Jesus och 1 Skrifterna (2 Tess 2: 7-10). Aposteln gar sa
langt som att siaga att Antikrist kommer sjilv att fi en uppseendevackande
ankomst, en ”parousia” (2 Tess 2:9). Saidant kommer knepet att bli i Satans férs6k
att vilseleda. Pa nagot blindande sitt kommer denna andra pseudoankomst att
efterapa Messias egen stralande uppenbarelse. Det kommer att bli en friga om
opposition genom imitation, vilket leder till tragedi for dem som inte kan skilja
mellan sant och falskt (2 Tess 2:10-12).

Allt detta ar grundlaggande for den nytestamentliga synen om framtiden, men
den har helt utan skal forkastats av kyrkorna i deras allmdnna asidosittande av den
nytestamentliga messianismen. Aterstillandet av den oumbirliga kristna under-
visningen om framtiden som finns i Nya testamentet, skulle goéra mycket for att
atervicka intresse fOr biblisk kristendom.

Det ar ingen Overdrift att saga att amnet om Antikrist ar av yttersta betydelse for
Jesus, Paulus och Johannes, som tillsammans med Lukas dr huvudvittnena till den
apostoliska tron. Som vi har sett hinvisade Jesus sina ldrjungar till Daniels
torutsdgelser som 1 kapitlen 7, 8, 9, 11 och 12 férutsag uppkomst och regering av
en forfirlig tyrann, som forfoljde de trogna och vars fasansfulla karridr skulle
dominera under en sjuarsperiod (den slutliga ’heptad” i Daniels uppenbarelse om

" Betydelsen av att forstd budskapet i Daniels bok som grund for att forsta Jesu undervisning kan
knappast 6verdrivas. “Daniel bland alla Gamla testamentets bocker dr ... av hogsta betydelse f6r
Nya testamentet som helhet” (H.C. Kee, The Community of the New Age, Mercer University Press,
1983, s. 45).
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de sjuttio veckorna, ’heptads”, Dan 9:24-27), som foregar Jesu ankomst 1 hirlighet.
Att Jesus forstod denna slutliga sjuarsperiod som framtida visas genom att han
placerar Daniels “Styggelse”, som ir aktiv under de sju aren (Dan 9:26-27) 1
tramtiden, omedelbart innan Jesu andra tillkommelse (Matt 24:15, 29-30).

Den information som Jesus hanvisar till finns i Daniel 8:13; 9:26-27; 11:31; 12:11
och i omgivande sammanhang. I dessa verser kommer en avskyvard person som
bedriver ett 6deliggande krig och som stor en upprittad tempelorganisation att fa
sitt slut 1 en 7stortflod” (Dan 9:25; 11:45) eller en plotsligt framkallad katastrof
genom Jesu ankomst i flammande eld och straffar dem som inte vill veta av Gud
och dem som inte lyder var Herre Jesu evangelium” (2 Tess 1:7-8). Handelsen
motsvarar Paulus beskrivning av Antikrists undergang i Andra Tessalonikerbrevet
2:8. Fran den tidpunkt da den avskyvarde tyrannen har etablerat sig pa helig plats
kommer det att forflyta en period av omkring 3 V2 ar (Dan 12:7, 11), den andra
halvan av den slutliga sjudrsveckan som Gabriel talat om 1 Daniel 9:26-27.
Uppenbarelseboken associerar samma 3 ‘2z-arsperiod med 7Vilddjurets”
eskatologiska regering (Upp 13:5; jfr 11:2-3; 12:6, 14).

En unders6kning av de relevanta avsnitten hos Daniel som Jesus hanvisar oss till
1 Matteusevangeliet 24:15 visar att en “foraktlig person” (Dan 11:21f) kommer att
trida fram 1 Mellanostern, kanske 1 omradet av Syrien eller Irak (beskriven som en
assyrier 1 Jes 11:4, [Detta dr underforstatt med hjalp av upplysningar 1 andra
bibelcitat. Overs. anm.] jfr 2 Tess 2:8; Mika 5:6; Jes 30:27-33), och som nistlar sig
in hos Israel, men som senare vinder sig mot dem och de troende och goér en sista
anstringning att etablera sig sjilv. med makt i Jerusalem. Jesus hinvisar helt
specifikt till denna f6ljd av handelser som omzedelbart kommer att foregd hans aterkomst
(Matt 24:29) och i1 Daniels berittelse omedelbart foregar uppstandelsen av dem som
dott i tron (Dan 12:1-2). Det stoff som Daniel har gett oss motsvarar dirfor Jesu
egen utveckling av det. Bade han och Daniel beskriver en period av aldrig tidigare
skadad vedermdéda (Dan 12:1; Matt 24:21) omedelbart fére tidsilderns slut. Slutet
markeras (som Overallt i Skriften for 6vrigt) genom uppstandelsen frin de doda
(Dan 12:2) och genom Jesu aterkomst (Matt 24:30-31). Den ordning som avslojas
av Jesus harmoniserar med Paulus klara pastiende om det 6gonblick da de som
dott i tron kommer att ’goras levande”, forutsatt naturligtvis att de dr doda fram till
detta framtida 6gonblick (1 Kor 15:22). Denna enkla plan f6r uppstindelsen av de
déda vid Jesu framtida tillkommelse kan inte harmonieras med traditionell syn pa
de déda som redan levande med honom i himlen. Det dr forst genom #ppstandelsen
vid parousia som de heliga kan komma in 1 Jesu nirvaro (1 Tess 4:17; 5:10). 1
Uppenbarelseboken utvecklas Daniels och Jesu profetior ytterligare. Den
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avgorande slutliga 3 Y2-arsperioden av Antikrists regering, grundad pa Daniel 9:26-
27; 7:25; 12:7, 11, ses aterigen av Jesus som framtida (Upp 13:5) och den tar slut
med Messias ankomst da “herravaldet 6ver virlden tillh6r nu var Herre och hans
Smorde, och han skall vara konung i evigheternas evigheter” (Upp 11:15). Sedan
toljer den sedan linge foérutsedda regeringen med Messias och hans heliga, som
kommit till liv och regerar som kungar tillsammans med Messias (Upp 20:4).

De metoder genom vilka kommentatorerna har f6rsokt att gora sig av med detta
framtida messianska rike ar bland de mest f6rédande i hela historien om hur man
misshandlat Skriftens ord. Uppstandelsen av de tidigare halshuggna heliga for att
regera med Jesus (Upp 20:4) kan naturligtvis bara syfta pa en verklig uppstandelse
fran de déda. Det kan forvisso inte vara en beskrivning pa kristen omvindelse nul!
Likvil har det varit den traditionella uppfattningen alltsedan Augustinus”, och den
vittnar om hela den anti-messianska tendensen hos traditionell kristendom.

Den ”torsta uppstandelsen” (Upp 20:5), som beskriver saligheten hos dem som
kommer till liv for att bli ”Guds och Kristi praster och regera med honom i tusen
ar” (Upp 20:6), foljer pa den andra tillkommelsen, sisom Johannes ser det i
Uppenbarelseboken. Ordningsféljden pa tilldragelserna dr just den vi skulle kunna
torvinta oss av den ordningstéljd som Paulus ger oss i Forsta Korintierbrevet
15:22-23. Efter att ha gjorts levande genom uppstandelsen sitter dessa trogna igang
med att regera med Messias, exakt sia som Jesus hade lovat 1 de texter vi just har
diskuterat.”

En noggrann undersokning av det omfattande material vi fatt genom profetiorna
av Daniel, Jesaja, Paulus och Jesus sjilv i evangelierna och i Uppenbarelseboken
torser oss med en ganska detaljerad bild av hindelser i omrddena runt Israel som
leder till Messias aterkomst. Ett mycket férsummat drag i Paulus redogérelse om
Antikrist 1 Andra Tessalonikerbrevet 2 dr hans citat frin Jesaja 11:4. Referensen dar
ar till en assyrier, vidare beskriven hos Jesaja 30:27-32:4 i en messiansk omgivning,
”som Herren Jesus kommer att doda med sin muns anda och f6rgora, nir han visar
sig vid sin ankomst” (2 Tess 2:8). Slutligen kommer vi att finna ”Kungen i
Nordlandet” (Dan 11), uppenbatligen Assyriens regent,” i det omride som tidigare
utgjordes av de assyriska och babyloniska imperierna. Det dr fran detta hall som
Skriften tycks forvinta sig att Antikrist ska trida fram, och det dr moijligt att hela
Daniel 11, fran vers 5 och framat ar en forutsagelse om framtida hindelser i var tid.
Som historia dr detta avsnitt bade skissartat och planlést och trots nagra paralleller

” Denna uppfattning ir kind som amillennialism.

7® Matt 19:28; Luk 22:28-30; Upp 2:26; 3:21; 5:10.

"1 Skriften kan “kungen av Assyrien” beteckna en medisk regent (se Esra 6:22). Mederna sig sig
sjalva som eftertridare till assyrierna.
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stimmer det inte exakt 6verens med arvfoljden av de syriska kungar som levde fran
det fjirde till det andra arhundradet f.v.t. Berittelsen frin Daniel 11:5 till Daniel
12:3 later som en samlad helhet av vilket mycket inte motsvarar ndgonting i
historien, medan resten bara har uppfyllts ofullstindigt. Den stora uppenbarelse,
som Daniel fick i kapitlen 10-12 f6r att visa honom vad som skall handa ditt folk i
kommande dagar [dvs. de dagar som just foregar det messianska riket], fér synen
syftar pa framtiden” (Dan 10:14) bor bevaras som en skatt av alla dem som tar
allvarligt pa Jesu rad att lisa och foérsta Daniels bok. (Se Dan 10:14 och Jesu
instruktioner 1 Matt 24:15.)

Profetian ir tydligt given till férsamlingen som trost for de svara sista dagarna
innan Messias aterkomst. Jesu referens till Forodelsens styggelse i Daniel 9:27;
11:31 och 12:11 (jtr 8:13) riktar var uppmarksamhet till hela sammanhanget i vilket
vi finner dessa verser. Detta dr just den nytestamentliga metoden. “Nir Nya
testamentet citerar ett kort gammaltestamentligt avsnitt tillimpas det ofta
underférstitt pa citatets hela sammanhang.”

”Vetenskapen” har varit ovillig att folja Jesus eller Paulus ingaende nir det giller
deras sysslande med (fér dem) den avligsna framtid som foéregir Jesu andra
tillkommelse. Det finns dock inte nagot logiskt skil till att behandla férutseendet av
framtida hindelser som ges av Jesus i Matteus 24 mindre seriOst dan exempelvis
Bergspredikan. ”Teologin” tycks ha gjort sitt basta for att skilja Jesus fran vad man
ser som “opassande” undervisning som finns i predikningarna pa Olivberget. Men
Nya testamentet presenterar Guds Son inte som mindre auktoritativ i sin
torutsdgelse av framtiden dn han ér i sina radikala etiska krav. Allt dr en aterspegling
av Messias messianska tro och sitt att se. Varenda smula av nytestamentliga data
krivs for att ge oss en hel bild av historiens och trons Jesus.

Kyrkorna kan darfor inte gbra ansprak pa att presentera Jesu instillning, om de
inte till sina medlemmar och till virlden férmedlar summan av allt det som Jesus
lirde.” Det ir tydligt att traditionella kristna helt enkelt har férsummat eller fortigit

® D.A. Carson, Expositor’s Bible Commentary on Matthew, Zondervan 1984, s. 205.

" James Batr ligger mirke till att denna “traditionella ortodoxi ir ett monumentalt exempel pa att
‘vilja och vraka’ det som man ogillar hos andra. ‘Liberal’ teologi med sin betoning pa (lat oss
siga) Guds rike foljde faktiskt evangeliets kanoniska dimensioner mycket mera troget” (Holy
Scripture, Canon  Authority, Criticism, Philadelphia: Westminster Press, 1983, s. 40). Tyvirr
uppfattade ”liberalerna” Guds rike helt annorlunda dn Jesus. Bultmann avvisade hela det
nytestamentliga hoppet om framtiden och strék med ett enda streck ut det framtida Gudsriket:
”Vi kan inte lingre se fram emot Minniskosonens dterkomst pa molnen fran himlen eller hoppas
pé att de trogna kommer att méta honom 1 skyn” (Kerygma and Myth, New York: Harper and Row,
1961, s. 4).
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betydande delar av denna undervisning.”’ T sin selektiva behandling av dokumenten
visar sig kyrkor stodja bara det som traditionen tillater. Mycket av resten av det som
Jesus lirde har tringts undan som “judiskt” eller “oandligt”. Det finns ett stindigt
anti-semitiskt inslag i traditionell teologi. Det dr Jesu Kris#z (och darfér per
definition kristen) messianism som sa katastrofalt har fitt lida av ofattbara icke-
judiska kommentarer.

Denna beklagliga anti-messianska tendens som forsoker dimpa Nya
testamentets messianism och de gammaltestamentliga profeterna och géra den
mera ’religios” och “andlig” har sitt ursprung i de protestantiska reformatorernas

misslyckande att tro pa Jesu ord, i synnerhet 1 Uppenbarelseboken.

I sitt forord till sin Oversittning av Nya testamentet (1522) uttryckte Luther en stark
motvilja mot Uppenbarelseboken, och férklarade att for honom hade den varje
kinnetecken pa att vara varken apostolisk eller profetisk ... och han kan inte se att
det var den helige Andes verk. Dessutom tycker han inte om de befallningar och hot
som forfattaren ger i sin bok (Upp 22:18-19) och 16ftet om vilsignelse f6r dem som
héller det som finns i den (Upp 1:3; 22:7) nar man inte vet vad det dr ... For Ovrigt
torkastade manga av Fiderna boken ... ”Slutligen, alla tinker pa den vad dn hans
ande sager. Min ande kan inte anpassa sig till boken, och ett tillrickligt skal varfor jag
inte anser att den har sa hogt virde dr att den varken undervisar om Kiristus eller blir
erkind i den, vilket dr vad en apostolisk bok borde goéra framfor allt annat.” Senare
(1534) finner Luther en mojlighet att den skulle kunna vara till nytta for kristna ...
Han trodde fortfarande att den var en dold, stum profetia om den inte tolkades, och
trots manga forsok till tolkning hade man inte kommit till klarhet ... Han férblev
dock tveksam till dess apostoliska virde (Fortal till Uppenbarelseboken 1 1545 ars
upplaga), och tryckte den med Hebreerbrevet, Jakob, Judas som ett appendix till sitt
Nya testamente utan numrering i dess index. ”’I allmidnhet markeras Reformationens
standpunkt av ett atervindande till Eusebius kanon, och foljaktligen genom en lagre
uppskattning av Hebreerbrevet, 2 Petrus, 2 och 3 Johannes, Jakob, Judas och
Uppenbarelseboken.” Zwingli betraktade Uppenbarelseboken som en “icke-biblisk
bok”. Till och med Calvin, med sin héga forestillning om inspiration ger inga
kommentarer till 2 och 3 Johannes och Uppenbarelseboken.”

Olshausen sitter traffsikert sitt finger pa den store reformatorns blinda flick nir han
ligger marke till att Bibelns sista bok var dunkel f6r Luther helt enkelt darfor att "han

* Ar 1926 noterade William Temple, drkebiskop av Canterbury att ”den stora upptickten i den
tidsalder vi lever i dr den oerhért framskjutna stillning som ges 1 evangeliet 4t Guds rike. For oss
ir det hogst mirkligt att det forekommer sa lite 1 teologin och 1 religitsa skrifter under nistan hela
tiden av kyrkans historia. Visserligen har det en framskjuten plats i de synoptiska evangelierna
som knappast kan bli storre” (Personal Religion and the Life of Fellowship, Longmans, Green & Co.,
1920, s. 69). Eftersom evangeliet dr evangeliet oz Rizket betyder dess franvaro i teologin férlusten
av evangeliet.

# "Revelation”, Hastings Dictionary of the Bible, Vol. 4.
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inte pa djupet kunde forsta liran om Guds rike pa jorden, vilket klargors i
Uppenbarelseboken och formar hindelsernas egentliga centrum f6r allt den

. o 82
innehaller.

Vi bor tilligga att Guds rike pa jorden ar hela Skriftens organiserade centrum och

hjirtat av det fralsande evangeliet sisom Jesus forkunnade det.

#2 McClain, The Greatness of the Kingdom, s. 6.
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12

Dopet

I egenskap av en som lirt sig nastan allt genom att utmanas angaende olika bibliska
tragor under 40 ars tid, tar jag mig friheten att vicka tanken hos nagra troende
kollegor angdende dopet. Dessa ir vinner vars nit f6r Bibeln ar otvivelaktig. De har
tatt liara sig att dopet i vatten ar en meningslos ritual som man inte nu kan tillimpa
pa kristna.

Argumentet har latit pa foljande satt: ”Det finns tva betydande dop i Nya
testamentet: a) vattendopet som borjade med Johannes Déparen; b) dopet i Anden
— det dop som Jesus Kristus doper med och som gor nagon till en kristen.”

Titta noga pa ovanstaende pastaende. Det ar verkligen inte en rattvis beskrivning
av vad Bibeln lir. Det finns en viktig faktor som saknas. Faktum dr att Jesus ocksd
dopte i vatten. Det finns darfér tre dop, inte tva: a) Johannes vattendop; b) det
vattendop som auktoriserades av Jesus; ¢) dopet i Anden.

Alla kinner till Johannes dop. Det har tydligt traingts undan for det kristna dopet
(Apg 19:1-7). Apostoliskt kristet dop ar bade ett vattendop och ett andedop. I
Johannesevangeliet 4:1-2 lir vi oss att Jesus “vann fler lirjungar och dopte fler dn
Johannes — men det var inte Jesus sjilv utan hans lirjungar som dépte”. Johannes-
evangeliet 3:22 sager: ”Direfter begav sig Jesus med sina lirjungar till Judeen, och
dar vistades han en tid med dem och dépte.” Det rader dirfoér inga tvivel om att
Jesus dopte 1 vatten (dven om sjalva dopakten utférdes av hans representanter,
lirjungarna). Detta invigningsdop som utfordes av Jesus var det kristna dopet i
vatten.

Den stora missionsbefallningen ger liarjungarna mandat att i/l tidsalderns siut ga
ut 1 hela virlden och undervisa om allt det Jesus lirt. En del av denna befallning 1
processen att gora lirjungar ar att ’dopa dem 1 Faderns, Sonens och den helige
Andes namn” (Matt 28:19). Detta ir en tydlig befallning frin Jesu lippar, och det
utgor ett vasentligt element av kyrkans marschorder.

Apostlarna forstod det klart pa detta sitt. Petrus vadjan till sin ahorarskara under
det forsta arhundradet har inte blivit gammalmodig: ”Omvind er och lit er alla
dopas 1 Jesu Kristi namn, sa att era synder blir forlatna. Da skall ni fa den helige
Ande som giva” (Apg 2:38). Det typiska upptagandet i kyrkan dr genom
omvindelse, tro pa evangelium om Riket och pa namnet Jesus Kristus och
vattendopet. Apostlagirningarna 8:12 ger oss en tidig trosbekinnelse: ”Nar de nu
trodde pé Filippus som predikade evangelium om Guds rike och Jesu Kristi namn,

doptes de, bade man och kvinnor.”
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For att inte limna nagra mojliga kryphal berattar Lukas att till och med efter
mottagandet av den helige Ande skulle hedningarna d6pas i vatten. Detta befalldes
uttryckligen av Petrus som samvetsgrant foljde Jesu befallning i Matteusevangeliet
28. ”Inte kan vil nagon hindra att dessa blir d6pta med vatten nir de liksom vi har
tagit emot den helige Ande?” Och Petrus befallde att de skulle dopas i Jesu Kristi
namn” (Apg 10:47-48). Nir Paulus upptickte att det fanns de som omvint sig och
som dopts med enbart Johannes vattendop siag han genast till att de blev dopta i
Herren Jesu namn (Apg 19:5). Den nytestamentliga férsamlingen undervisade
sannerligen inte om att andedop ersatte det kristna vattendopet. De tva gar
tillsammans som det standardsitt genom vilket en person forenas med Kristi
kropp. Senare under sin verksamhet kan Petrus fortfarande tala om “dopet som
fralser” som en vidjan om “ett rent samvetes bekinnelse” (1 Petr 3:21).
Naturligtvis pastar ingen att det finns nagot magiskt” 1 vattnet. Vad som betyder
nagot dr den barnsliga tilliten till den forordning som foreskrivits av Jesus. Det ar
en enkel friga om lydnad, och lydnad dr fundamentalt for tron, trons lydnad”.
”Den som tror pa Sonen har evigt liv. Den som inte lyder Sonen skall inte se livet,
utan Guds vrede blir kvar 6ver honom” (Joh 3:30).

Dop utan en ihillande fortsittning 1 det kristna livet kan inte fralsa en person,
inte mer dn ett engiangsbeslut som inte fOljs av ett livslangt engagemang.
Fralsningen kommer genom nad och tro, vilket (med Paulus ord) ocksa betyder ”ni
har nu av hjartat blivit lydiga mot den lira som ni blivit 6verlimnade at” (Rom
0:17). Denna lara inkluderade dopet. Detta sitt att inbjuda dem som omvint sig till
kristen tro ar en del av vad frilsning genom tro betydde for apostlarna. De
undervisade om “’trons lydnad” éverallt (Rom 1:5; 16:26).

Gud har gett oss en ritt procedur for tilltride till hans férsamling. Dopet i vatten
ar ett offentligt avstandstagande fran synd och ett beslut att tjina Gud och Messias.
Etiketter som

>

varldsligt pabud” eller “lagiskhet” ger en felaktig bild av den
apostoliska undervisningen om kristet vattendop. Jesus sjilv var dopt i vatten (Luk
3:21). Han vann lirjungar och dopte dem (Joh 4:1), och han befallde sina
efterféljare att vinna larjungar och att dépa dem (Matt 28:19-20) tills han kom
tillbaka vid tidsalderns slut.

Det finns ingen anledning till oenighet eller meningsskiljaktighet 6ver denna
mycket enkla friga, som inte har varit problematisk f6r miljontals bibellasare och
tusentals lirda kommentatorer av Skriften under méanga arhundraden.

De evangeliska erkdnner att Petrus vidjan om omvindelse och dop ir sliende
annorlunda an moderna evangeliska bekdnnelseformler. Da R. T. France skriver
om “Omvindelse i Bibeln” ligger han mirke till f6ljande:
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Vir tendens att se dopet som nagot symboliskt valfritt extra, eller att bli besvirad av
en fysisk akt som del av den andliga omvindelseprocessen, star i kontrast till det
starkt “realistiska” spraket 1 Nya testamentet om dopets frilsande betydelse (dvs. Joh
3:5; Rom 6:3-4; Gal 3:27; Kol 2:12; Tit 3:5; 1 Petr 3:20-21). Eftersom det inte finns
nagon nytestamentlig grund att tro att galva dopet gor en person till kristen, ar
torestillningen om en odépt kristen i lika hog grad en frimmande tanke. "Utan det
[dopet] kom inte en troende in i den ursprungliga trosgemenskapen” (S. Smalley).”

Vi vidjar dirfor till vara trosfrinder som studerar Bibeln och som har fingats i den
talska ”andliga” forestillningen att den fysiska dophandlingen inte dr en del av
kristet larjungaskap. Det var gnostikerna som skapade en missriktad delning mellan
vad som dr fysiskt och vad som ar andligt. Apostlarna med sitt mandat att dopa var
lydiga Kiristi befallning, liksom vi borde vara. Vi bor erkdnna att Jesu herravilde ar
centrum av vad det betyder att vara en troende. Det finns ingen dkta bekinnelse av
Jesus som Herre utan lydnad (Rom 10:9).

 Evangelical Quarterly, 65:4, 1992, s. 306.
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13

Jesus och livselixiret

De flesta manskliga varelser skulle ge vad som helst for att kunna foérlinga livet i
det odndliga. I Jesu kallelse till ménskligheten ligger det hipnadsviackande anspraket
att inneha hemligheten till att fa leva for evigt. "Han har ... fort liv och ododlighet
tram i ljuset genom evangelium” (2 Tim 1:10). Denna ovirderliga information ar
tillednglig bara genom intelligent tro pa hans wndervisning/ord/evangelium om Riket
saval som tro pa hans déd och uppstandelse. Kyrkobesokarna talar nagot vagt om
“evigt liv”’. Detta uttryck representerar inte till fullo det ursprungliga begreppet. Det
betyder mera exakt ”den kommande tidsilderns liv”. Uttrycket dr judiskt och Jesus
alskade det och anvinde det ofta. Han fann det i Daniel 12:2 dir det finns ett stort
l16fte om uppstandelsen f6r dem “som sover i mullen”. Nir skarorna vaknar frin
sin dodssomn i jordens inre (Dan 12:2) kommer de att vinna ’tidsalderns [den
kommande] Liv”. Det 4r den kommande tidsaldern darfor att det dr den tidsalder i
virldshistorien som fojer den framtida uppstandelsen fran de doéda. Denna
uppstindelse av de trogna intraffar nir Jesus kommer tillbaka (1 Kor 15:23). Denna
underbara vers 1 Daniel 12:2 berattar ocksa f6r oss med en foérunderlig enkelhet vad
de déda gor nu, och var de gor det. Det ar ett av Bibelns mest tydliga vittnesbord
om de dédas nuvarande férhillanden innan uppstandelsen. De sover — omedvetna.
En siadan sanning borde en gang for alla demonstrera det meningslésa 1 boner” till
Maria eller andra “avlidna helgon”.

Livet i den kommande tidsaldern som Daniel var den forste att tala om, och
efter honom Nya testamentet, ar verkligen det eviga livet. Men det ar ett liv som
slutgiltigt och till fullo ska vinnas i den kommande tidsildern. Det innebir att det
ska bli en "kommande tidsilder”. Tiden kommer att fortsitta i den kommande
tidsildern, och jorden kommer att férnyas under forvaltning av Messias Jesus som
ska komma igen i makt vid botjan av den Nya tidsaldern — inte sju ar fére denna tid
tor att verkstilla en hemlig uppryckning, som sprids som ett populirt budskap av
vissa rorelser.

Bibeloversattare gor det ibland svart f6r oss att fa grepp om originalets innebord.
King James Version (vacker pa sitt sitt men illa korrumperad i vissa verser [liksom 1
Svenska Folkbibeln och Bibel2000, 6vers. anm.]) far oss att tro att ’tiden ar ute” nar
Jesus kommer tillbaka! Denna vers 1 Uppenbarelseboken 10:6 pastar faktiskt inget
sadant. Det innebar bara att det ”inte ska vara ndgon fordrojning”. Jesu andra
tillkommelse ska f6lja omedelbart. Men tiden ska fortsitta: tidsaldern f6r Guds rike
ska upprattas pa jorden.
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I manga avseenden har kyrkorna haft en benigenhet att gora Bibeln svar att
forstd. Medan man gir omkring och talar om “himlen” som malet f6r den troende,
sager Bibeln motsatsen. Jesus lovade sina efterféljare jorden som framtida arv. Med
citat fran Psalm 37:11 forklarade Jesus sina efterfoljares bestimmelse som arvtagare
till landet eller jorden (Matt 5:5). Han tillkdnnagav detta som sjilva kidrnan i sin
Bergspredikan. Bergspredikan och all Jesu undervisning ges oss som noédvandiga
instruktioner f6r det nuvarande livet, medan vi férbereder oss att ga in 1 Guds rike
pa jorden nir det kommer vid hans andra tillkommelse. Vid den andra
tillkommelsen kommer de som dott i tron under alla tidsaldrar att vakna fran sin
nuvarande ’sémn i mullen” (Dan 12:2), och de kommer att ”arva jorden” som
Jesus lovade (Matt 5:5), och de ska faktiskt som kungar tillsammans med Jesus
“regera pa jorden ” (Upp 5:10; jfr Upp 20:9 som beskriver de heligas boplats pa
jorden). Enligt den foregiende versen (Upp 5:9) har Jesus dott for att bekrifta
Rikets forbund med sitt blod och sikra var forlatelse genom sin férsoningsdod. Vid
sin sista maltid talade Jesus om detta “férbundsblod” och férbundet dr Guds
arrangemang/kontrakt/l6fte for att ge de messiastroende (Jesus talade till
apostlarna som representanter for tron) Guds rike tillsammans med Jesus. ”Jag
overlamnar [genom forbund, enligt forfattarens version, overs. anm.| riket at er, liksom
min Fader har 6verldamnat [genom forbund] det at mig. Ni skall fa dta och dricka vid
mitt bord 1 mitt rike och sitta pa troner och déma Israels tolv stammar (Luk 22:29-
30). En del oversittningar paminner oss nu korrekt (tror vi) om att ordet
“overlamna” star for verbet 7att sluta forbund”. Ordet ar verkligen relaterat till
”to6rbund”. Jesus hade just talat om att utgjuta sitt “férbundsblod” (Luk 22:20).

Som den ”nye Mose” och den ”nye Josua” lovar Jesus Landet och Guds rike pa
jorden till de trogna. Det dr bekriftelsen pa det gamla ”l6ftet om landet” till
Abraham. Nir Jesus talade om “detta evangelium om Riket” (Matt 24:14) sorjde
han for en innehallsrik befogenhet for sin plan om mansklig ododlighet 1 det
kommande riket. Precis som ”denna Lagens bok” (Torah) meddelades genom
Mose (5 Mos 30:10), 6verlimnade den som var storre an Mose den Nya Torahn
som sammanfattas i evangelium om Riket.

Patriarken Abraham ar i Skriften kind som trons fader. Hans tro dr en modell
tor den kristna tron. Troende beskrivs som giende i fotsparen av Abrahams tro
(Rom 4:16). De ir arvingar, judar och icke-judar pa samma sitt, med exakt samma
l6ften som Gud gav Abraham. Det messianska budskapet hade predikats for
Abraham i forvig (Gal 3:8). De gudomliga 16ften som gavs till Abraham, Isak och
Jakob idr det nytestamentliga evangeliets klippgrund. Abraham fick loftet om
Kanaans land (egendom) och om barn (efterkommande). Guds unilaterala férslag
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till honom var en garanti om bade ”’sid och mark”. Siden och avkomlingarna skulle
bli manga och i en specifik mening en individ som ar Kristus (Gal 3:16). "Marken”
var det utlovade Landet, eller mera exakt Lofteslandet (Hebr 11:9). I detta utlovade
land bodde patriarkerna som frimlingar” (Hebr 11:9) i tron, grundad pa det
gudomliga ordet, att det land dar de vistades en dag skulle forvandlas till det
“himmelska” Gudsriket pa jorden. Detta betyder att landet verkligen var deras
genom ett gudomligt 16fte, men under deras livstid dgde de ingenting av det.
(Abraham var tvungen att fran landets davarande dgare képa en liten jordlott dar
han kunde begrava Sara.)

Den avgorande viktiga evangeliska sanningen ar att Abraham faktiskt bodde i
Lofteslandet (Hebr 11:9). Det ar odiskutabelt bevisat att det utlovade Landet inte ar
“himlen”, som en plats skild frin var planet. Det utlovade Landet var ett
landomrade i MellanGstern. Detta landomrade forblir det utlovade Landet. Det
kommer att bli skiddeplatsen for det kommande Riket. Dess rattmaitige kung,
Messias, kommer att atervanda for att ta 6ver detta land och utvidga sitt ledarskap
over jordklotet. Det utlovade Landet ir alltsa ingenting annat dn det utlovade
Gudsriket — hjirtat av Jesu frilsande evangelium. Jesus kunde likasa saga: ”Saliga ar
de 6dmjuka, de skall drva jorden” (Matt 5:5) eller “Saliga ar de som ar fattiga 1
anden, dem tillhér himmelriket” (Matt 5:3)* genom gudomligt 16fte. For att 16ftet
till Abraham ska kunna uppfyllas maste patriarken atervanda till livet genom
uppstindelse. Forst da kommer han att fi den utlovade beléningen och arvet pa
vilket det gudomliga férbundet var grundat (Se Hebr 11:13, 39-40).

Nir Riket kommer (som vi ber om i Herrens bon: ”Ma ditt rike kommal”)
kommer Abraham och Isak och Jakob och det Gamla och Nya testamentets trogna
att uppsta vid uppstandelsen (fran sin nuvarande sémn i jordens mull, Dan 12:2)
och sitta ned vid ett stort firande for att inviga den Nya tidsaldern av Guds rike pa
jorden (Matt 8:11). Manga andra kommer att samlas frin jordens fyra horn och
térena sig med dem vid den imponerande banketten (Luk 13:28-29). For att
kvalificera sig for en plats vid denna fest, forsOker Jesus 6vertala oss att nu
forbereda oss med all iver och uthéllighet. Detta ar i sjilva verket vad evangeliet
handlar om. Jesus uppmanar oss att lita Guds rike och sokandet efter en plats dar
bli var forsta prioritering (Matt 6:33). Alla andra ambitioner och aktiviteter maste
komma 1 andra rummet. Jesus kallade sitt budskap “evangeliet om Riket” (Mark
1:14-15), och nir Matteus talade om evangeliet, betecknade han det alltid som

* Det judiska uttrycket “himmelriket” (anvinds bara av Matteus) betyder exakt samma sak som
Guds rike. Rikets ursprung dr gudomligt, men detta betyder inte att det mdste vara lkaliserat i
himlen. Det édr nu reserverat hos Gud 1 himlen i avvaktan pd Jesu aterkomst till jorden for att
installera det 1 Jerusalem (1 Petr 1:4; Kol 1:5).
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Zevangeliet  om Riker” (Matt 4:23; 9:35; 24:14; jfr 26:13). Jesus gav sitt
verksamhetsprogram i Lukas 4:43: ”Ocksa for de andra stiderna maste jag predika
evangeliet om Guds rike. Det ar darfor jag har blivit sind.” Eftersom han skickade ut
sina efterfoljare att fortsitta med samma uppdrag (Luk 9:2, 60; Matt 28:19-20; Luk
24:47), borde vi forvinta oss att kyrkorna oOverallt skulle vara intresserade av
evangelium om Riket. Men detta uttryck har tydligen forsvunnit frin nutida
tramstallningar av “evangeliet”.

Enligt Lukasevangeliet 24:47 forklarade Jesus att ”omvandelse och forlatelse”
erbjuds bara pa grund av Jesu namn, det vill siga, hans egen uppenbarelse om
Riket. Liksom i Markusevangeliet 4:11-12 4r mottagandet av evangeliet om Riket
(Matt 13:19) det oumbirliga elementet i antagandet av Jesus sjilv. Jesus klargjorde
ofta samma sak. Han paminde om att ”“den som skdms for mig och mina ord’
kommer det att ga illa f6r 1 domen (Mark 8:38). Att skilja Jesus fran hans ord ar den
allvarligaste teologiska katastrof som man bor undvika till varje pris. Satan har
sannerligen bara ett knep, i olika forkladnader: att skilja Jesus fran hans
undervisning/evangelium (Se ocksé 2 Joh 7-9; 1 Tim 6:3).

Med sin ivriga kallelse till omvindelse och tro pa evangeliet (Markus 1:14-15, en
sammanfattning av kristendomen enligt Jesus), inbjod Jesus 1 sjilva verket
minniskor 6verallt till en plats i det kommande utlovade Riket som férvaltare
tillsammans med honom sjilv. Jesus, som Messias, planerade att ”fixa” virlden,
men han visste att f6rst maste han do, bli uppviackt frain de déda och limna virlden
tor en tid. Han sitter f6r nirvarande pa Faderns hogra sida, och han kommer att
limna Faderns nirhet och atervinda till jorden nir tiden 4r inne for Rikets
installation pa jorden.

I samband med detta dr Psalm 110:1 en hogst lamplig vers. Den dr apostlarnas
och Jesu favoritvers som “bevistext”. Man hinvisar till den 23 ganger i Nya
testamentet — och den citeras alltsa mycket oftare 4n nagon annan vers frin Gamla
testamentet. Dess betydelse 4r omfattande. Det édr ocksa en revolutionerande psalm
eftersom den berittar f6r oss om forhallandet mellan Gud och Jesus. Psalm 110:1
ar ett gudomligt uttalande (daligt 6versatt om den version du har utelimnar det
ursprungliga ordet “orakel” [hebr. 717> 1R, 6vers. anm. |). Det ar "THERRENS ord”
(den ende Guden i den hebreiska Bibeln, i judendomen och i nytestamentlig
kristendom) till Davids herre, som dr den Messias man talat om 1 1000 4r innan han
kom till existens i jungfru Marias moderliv.

Jag vill peka pa det enkla faktum att Davids herre inte 4r Davids HERRE. Det
bor inte vara nagon stor bokstav pa ordet “herre”. The Revised Version of the
Bible (1881) korrigerade andra Oversittningars vilseledande fel som skrev herre
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med stor bokstav (vilket manga fortfarande gor), 1 denna vers. Vad star pa spel hir?
En enormt viktig sanning om vem Jesus ar. Han ar inte HERREN Gud, darfor att
ordet 1 den inspirerade texten inte ar ordet f6r gudom utan ordet f6r en mansklig
overordnad — en mansklig herre, inte en HERRE som dr Gud sjilv, utan en herre
som dr hogt upphojd, en unik agent f6r den ende Guden. Du kan kontrollera det
hos en rabbin eller en vin som kan lisa Gamla testamentets hebreiska. Det
hebreiska ordet for stillningen av Guds Son i1 Psalm 110:1 dr adon:. Detta ord
torekommer 195 ginger i den hebreiska Bibeln och hinvisar aldrig pa Gud. Nar
Gud beskrivs som "HERREN” [Svenska Folkbibeln, 1917; Herren i Bibel2000]
anvinds ett annat ord, Adonai. Bibeln gor alltsa noga skillnad mellan Gud och
minniska. Gud iar HERREN Gud (Adonai), eller nir hans personliga namn anvinds
HERREN [SFB, 1917, Herren i Bibel2000] och Jesus ar hans unike, syndfrie Son
(adoni, min herre, Luk 1:43; 2:11), som ir f6dd av en jungfru. Adonai f6rekommer
449 ganger 1 Gamla testamentet och sarskiljer den ende Guden fran alla andra.
Adonai ir inte det ord som beskriver Guds Son, Jesus, 1 Psalm 110:1.% _Adoni
torekommer 195 ginger och hanvisar bara till en minsklig (eller tillfalligtvis en
ingel) herre, det vill siga, nigon som inte ir Gud. Detta missforstand skulle ga
igenom en massa komplicerade efterbibliska diskussioner och skapandet av
trosbekinnelser som pa subtila satt fordunklade den enklaste och mest
grundlaggande bibliska sanningen, att Gud ir en enda Person och att Messias ar
den andre Adam, “manniskan Messias” (1 Tim 2:5). Denna “minniska Messias
Jesus” aterspeglade sa fullkomligt och konsekvent Faderns karaktir och vilja att han
kunde sdga: "Den som har sett mig har sett Fadern” (Joh 14:9). Likval kunde han
inte gora nagot av sig sjilv (Joh 8:28). Han var alltid beroende av sin Fader, Gud,
och underordnad honom.

Tillbaka till evangeliet om Riket

Detta ir det frilsande budskapet som Jesus och Paulus alltid erbjéd allminheten.*
Da Jesus predikat evangeliet om Riket befallde han apostlarna och lirjungarna att
till tidsdlderns slut ta detta budskap/evangelium om Riket till hela virlden (Matt
28:19-20). Detta uppdrag har tydligen utforts ganska illa eftersom praktiserande
kristna har anvint varje beskrivande term f6r evangeliet utom den som alltid fanns
pa Jesu lappar, ”evangelium om Riket”. Om vi jamfér Lukasevangeliet 9:11 och
Apostlagirningarna 28:30-31 finner vi att Jesus och Paulus typiskt nog

“valkomnade manniskor” och genast borjade ta itu med den mest centrala av alla

® Tyvirr forvringer ett antal auktoriteter och kommentarer fakta pa denna punkt.
* Matt 4:17, 23; 9:35; 24:14; Mark 1:14-15; Luk 4:43; Apg 1:3, 6; 19:8; 20:25; 28:23, 31.
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evangeliets amnen, Guds rike. Det ir férvanande att en del i dag inte ens tror att
det evangelium som Jesus predikade ska predikas alls. De tror, helt felaktigt, att
Paulus fick ett annat evangelium till icke-judarna. Om det vore sa, skulle Paulus ha
stallt sig sjalv under sin egen forbannelse (Gal 1:8-9) att ha 6vergett det enda och
sant frilsande evangeliet. Det finns bara ett frilsande evangeliskt budskap som
erbjuds varje mansklig varelse.

Betydelsen av evangelium om Riket kan inte 6verbetonas. I det erbjuder oss
Jesus livets elixir. Han presenterar ett budskap som utlovar evigt liv for att vi ska ta
emot det med vart férnuft. Det dr sa budskapet om oddodlighet verkar. Férst maste
du hora det tydligt. For det andra maste du gripa tag 1 det med forstaelse, med
torstaelsen av ett ”barn”, vars 6gon och oron ir 6ppna f6r gudomlig uppenbarelse
(Se Ef 1:13). For det tredje maste du halla fast vid det i ditt liv, trots stindigt
aterkommande forvirring, bekymmer och begir efter andra saker (Luk 8:15). Allt
detta gjorde Jesus fullstindigt klart i sin mest grundlaggande illustration om siden
och jorden (liknelsen om saningsmannen, Matt 13; Mark 4; Luk 8). I denna
underbara teologiska ”jimforelse” sade Jesus att frilsning dr en process som maste
bérja, fortsitta och hallas fast intill anden. Allt beror pa om vi fran borjan, med vart
torstand, tar emot “saden”, evangeliet om Riket si som Jesus predikade det. Bara
de som hiller fast i tro och lydnad intill dnden ska bli frilsta (Matt 24:13).
Fralsningen for nytestamentligt kristna dr som ett tiavlingslopp. Malet, frilsningen,
”ir oss nu niarmare dn da vi kom till tro” (Rom 13:11). Vi 7blir frilsta” nu (1 Kor
1:18; 15:2), vi ar frilsta i hoppet” (Rom 8:24), och vi kommer att bli frilsta vid
Jesu aterkomst.

Man vinner inte en guldmedalj nir startskottet gir av och man tar inte examen
vid universitetet vid orienteringskursen. Frilsningen ar ett tivlingslopp till slutet
och den drivfjader som far oss att borja ar evangeliet om Riket som tilldelar oss
Guds egen kraft (1 Tess 2:13; Joh 6:63).

Hur man far evigt liv
P4 det hir sittet far man for tid och evighet evigt liv. Man hor evangeliet/ordet om
Riket. Man forstar det och svarar pa det genom att gora det till forsta prioritet 1 sitt
liv. Man virdesitter det sa hogt att man (bildligt talat) siljer allt man dger for att
kopa den enda aker som innehdller skatten, den dyrbara parlan, ododlighetens
hemlighet. Ndr man soker na det eviga livet, vad annat skulle méjligen kunna vicka
ens uppmirksamhet pa samma satt?

Hur tinds livets gnista inom digr Det dr en ny skapelse genom Guds ord.
Evangeliets ord dr Guds skapande verktyg, ”en gnista” av hans egen ododlighet



87

som ges via Jesu ord till den som tror. ”Guds ord” betyder inte bara Bibeln som
helhet. (Bibeln kallar vanligtvis sig sjilv for “Skrifterna”.) Det betyder evangeliet
om Riket, budskapet om oddédlighet och hur man ska vinna den (Matt 13:19, Rikets
ord = Mark 4:14, ordet = Luk 8:11, Guds ord). Ordet ar Guds skapande verktyg.
Det dr en del av honom sjilv och uttrycker hans 6nskan f6r oss som manniskor.
Med sitt skapande ord tinker han dela sin egen odédlighet med oss och ge oss den.
Han vill att manniskorna ska leva for evigt. Han vill (genom sin nad) ge oss ett
oandligt liv, och han ger oss av sin ”sad” for att tinda detta nya liv och den livskraft
som dr borjan pa handpenningen — forsta amorteringen — av ododlighet (Ef 1:14).
Nir denna ”sad” tas in 1 vara hjirtan och sinnen har vi 6vergatt fran déden till livet.

Johannesevangeliet 5:24 summerar frilsningsprocessen pa ett briljant sitt:
”Amen, amen sager jag er: Den som hor mitt ord och tror pa honom som har sint mig,
han har evigt liv och kommer inte under domen utan har 6vergitt frin doden till
livet.”

Allt beror pa att man hor, griper tag i och haller fast — infér svarigheter,
forvirring, lidande och forfoljelser — detta underbara ord/evangelium om Riket.
Det ir inte underligt att Jesus beskrev Riket i termer avsedda att inskdrpa i oss dess
oskattbara viarde som den dyrbara pirlan, skatten 6ver alla skatter.

Jesu frilsande budskap kallas en sid (Luk 8:1). Denna sid maste bo i vira
sinnen. Den har satts genom predikan. Den maste tas emot i ett uppriktigt hjarta”
(Luk 8:15). De som vilkomnar denna sid 1 i ett gott och uppriktigt hjirta” maste
“bara frukt och vara wthalliga” (Luk 8:15). Alla de bibliska forfattarna berittar
samma evangeliska berittelse. Alla ger samma “bekiannelseformel” f6r ododlighet.
“Mekanismen” eller processen for att ge sig in pa ododlighetsprogrammet ar
gemensamt for alla de nytestamentliga fOrfattarna. Jakob sade att denna
panyttfodelse, detta uppspirande av nytt liv fran evangeliets sid sker genom ordet,
Sanningens ord (Jak 1:18; jfr ”Ditt ord dr sanning”, Joh 17:17). Ordet maste sla rot
inom oss: ”Ta 6dmjukt emot ordet, som ér inplanterat i er och som har makt att
tralsa era sjalar” (Jak 1:21). Detta ord ar evangeliet om Guds rike sasom Jesus
predikade det. Matteus kallade det "budskapet om Riket” (Matt 13:19). Jakob kinde
naturligtvis till liknelsen om saningsmannen. Petrus, som den ledande talesmannen
tor Messias, gjorde fullstindigt klart att vi ska minnas frilsningsprocessen,
kunskapen om hur man vinner ododlighet genom att bli f6dd pa nytt. Liksom Jesus
och hans halvbror Jakob talade han om evangeliets ord som en oforginglig” sid
(1 Petr 1:23) — en sid, som med andra ord i sig sjilv bir upprinnelsen till
ododlighet. Siaden Overfor sjilva naturen av Gud sjilv. Genom att ha del i denna
natur, via budskapet om Rikets sid som sitts i vara hjirtan, delar vi Guds eget
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oforstorbara liv. Siden som vi tagit emot och bevarat skapar i oss en ny grund for
var personlighet, gor oss till nya skapelser, panyttfédda manskliga varelser
bestimda for evigt liv (1 Petr 1:23-25). Den oumbirliga nyckeln till denna
mirakul6sa andra fodelse dr det “ord som har forkunnats for er” (1 Petr 1:25).
Detta budskap uppenbarar hemligheten till den gudomliga planen i Kristus for
minskligheten.

Aposteln Johannes kinde till siden och hur den ir en nyckel till att bli ”f6dd pa
nytt” med odddligheten 1 sikte. Johannes berattar (Joh 3:3) hur Jesus sager till en av
judarnas radsherrar: "Den som inte blir f6dd pa nytt kan inte se Guds rike.” Utan
panyttfodelse, inget evigt liv. Och ingen panyttfodelse utan en levande “sad”.
Johannes paminde senare sina lidsare om att panyttfodelse kommer fran sid. Han
kiande ocksa till det oerhért stora virdet av Jesu dyrbara undervisning om siden
och jorden. Johannes sade: "Den som ir f6dd av Gud gor inte synd, ty Guds sid
torblir i honom™” (1 Joh 3:9). Genom att géra panyttfédelsen till den absolut
viktigaste forutsittningen for ododlighet, gjorde Jesus det klart att mottagandet av
evangelium om Riket var nyckeln till evigt liv: ”Den som inte tar emot Guds rike
som ett barn han kommer aldrig ditin” (Luk 18:17). ”Ni har fitt del i Guds rikes
hemlighet” (Se Mark 4:11-12). Genom att hinvisa till Jesus blir Markus en
O6gonoppnare for hur vi ska fa tag i evangelium om Riket sd som Jesus predikade
det som forutsittning for omvindelse och forlatelse. Djavulen, som vet hur
olycksbringande evangeliet om Riket dr for hans egen aktivitet av motstind,
torsoker rycka till sig ordet som har satts i ”deras hjirtan sa att de inte kan tro och
bli fralsta” (Luk 8:12).

I liknelsen om saningsmannen finns sjilva hjirtat av Jesu budskap om
ododlighet. Lyssna till de extraordindra orden fran masterrabbinen, frin en bat som
ankrat strax utanfor stranden av Galileiska sjon:

Da sade han till dem: ”Ni har fatt del i Guds rikes hemlighet. Men de som star
utanfor far allt i liknelser, fOr att de ska se med sina 6gon och dnda inte se och hora

med sina 6ron och dnda inte fOorstd och omvinda sig och fa forlatelse” (Mark 4:11-

13).

Paulus och panyttfédelsen

Paulus stod naturligtvis inte frimmande infér hemligheterna om odddlighet. Han
lirde att panyttfodelsen, nyskapelsen, sker genom den férnyande kraften av Guds
ande (Gal 4:29) via evangeliet (Gal 3:2). Kristna dr de som ar fodda av anden, f6dda
av l6ftena till Abraham (Gal 4:23), mottagare av “den utlovade helige Ande” (Ef
1:13). Det gor ingen skillnad om vi talar om Guds ande eller om Guds ord som
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instrument for panyttfodelsen. Biade anden och ordet betyder Guds skapande
nirvaro och makt, nir han sitter iging med sitt maktigaste och mest mirakul6sa
verk: da han hos minskliga varelser skapar ododlighetens gnista, Livets gava for det
kommande Riket, i den kommande tidsildern. I Férsta Moseboken star det att
”Guds Ande svivade 6ver vattnet” och ”Gud sade ...” (1 Mos 1:2-3). Guds ord
var aktivt tillsammans med hans ande. (Anden férhaller sig till det gudomliga ordet
som det manskliga andetaget forhaller sig till muntligt tal.) Guds kreativa aktivitet
genom evangelium stimulerar den troendes nya liv. ”Anden kommer genom att
lyssna 1 tro till det evangeliska budskapet” (Se Gal 3:2).

Paulus paminde Titus om “programmet” om oddédlighet. ”Men nar Guds, var
Fralsares, godhet och kirlek till mianniskorna uppenbarades, frilste han oss, inte for
rattfardiga garningar som vi hade gjort, utan pa grund av sin barmhirtighet, genom
ett bad till ny fédelse och fornyelse i den helige Ande” (Tit 3:4-5).

Det var Jesus, den ursprunglige evangelieférkunnaren (Hebr 2:3; jfr 1 Tim 6:3),
som var utrustad med de frilsande orden av Gud sjilv (Joh 5:24). Genom att
anvinda Jesus som sitt perfekta sindebud och sin agent gav Fadern honom de
skapande orden med vilka vi kan bli fyllda med panyttfédelsens nya liv. ”De ord
som jag har talat till er ar Ande och liv”” (Joh 6:63). De innehaller sjilva kraften och
livet av Gud sjilv. De verkar som en stirkande kraft i vara liv (1 Tess 2:13; Rom
1:16). De kommer med andens paverkan som ar Guds verkande nirvaro 1 var
erfarenhet och i vart tinkande. Till slut skapar de ett tillstand av dndl6st liv f6r dem
som har tagit livets ord till sitt hjirta och efter att ha latit dopa sig (Apg 8:12, etc.)
fortsitter att bara frukt till slutet.

Paulus kommentar utmirker honom som en édkta Jesu lirjunge och visar att han
toljde sin Mistare som forkunnare av evangeliet om Guds rike. Han talade till
kolosserna om “hoppet som ir forvarat dt er i himlen”. Paulus sade att detta hopp
var kallan till den kristna tron och karleken (Kol 1:4-5). Vilken forfarlig skada man
skulle g6éra mot tron och kirleken om man inte klart férstod Ahopper som
trambringar dessa egenskaper! Detta hopp hade 6verforts till dem genom “det
sanna budskapet ... evangeliet” (Kol 1:5) som pa nytt piminner oss om liknelsen
om saningsmannen. Paulus beskrev detta frilsande evangelium och dess hopp som
“vixer och bir frukt” (Kol 1:6). Aterigen ir referensen till Jesu liknelse om
saningsmannen klar.

Jesus kom och erbjod allminheten Livselixiret, kallan till evig ungdom. Han
utlovade det pa sina villkor, eller snarare pa Israels Guds villkor, som sint honom
att presentera det frilsande evangeliet. Han forsokte Overtala allmidnheten att ta

emot hans evangelium om det kommande Riket och 16ftet om att fa regera med
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Kristus 1 Rikets nya tidsalder som skulle invigas pa jorden, framtidens bebodda jord
”som vi talar om” (Hebr 2:5).

Det slutliga malet f6r Guds stora foresats som det avslojas 1 evangelierna ar att
hans folk ska fi makt som prinsar pa den plats som utlovats till Abraham och
Messias, loftets Land, den jord som forvandlats genom narvaron av Jesus som da
kommer att ha atervint till denna planet. Som Messias kommer han att drva 7’sin
tader Davids tron” 1 Jerusalem (Luk 1:32). Han kommer att géra detta darfor att
han 4r Guds Son, som han blev genom det skapelseunder som Gud gjorde i Marias
livmoder (Luk 1:35; Matt 1:20, "ty barnet har blivit till genom den helige Ande”).

Man skulle kunna tro att fler manniskor skulle vara intresserade av ododlighet,
ett andlost oforstorbart liv och gemenskap med Jesus och hans Fader nu och for
evigt. Var uppgift som minniskor dr att utforska hemligheten om livet for all
tramtid, den dyrbara pirlan, skatten om evangeliet om Riket som Jesus predikade
om.

Har du nyligen hort nagon predikan om att fodas pd nytt med utsikten om
ododlighet och hur detta sker genom kontakt med kraften av ordet/siden/anden
som fanns i Jesu kreativa budskap om Guds rike?

Minga har blivit lurade genom att man berittat for dem att enbart Jesu déd och
uppstindelse ar hela evangeliet. Paulus visste bittre. Han lirde att Jesu déd och
uppstandelse dr ’bland det forsta” i evangeliet (1 Kor 15:3; Bibel2000). Han sjalv
hade som yrke att predika evangelium om Riket (Apg 20:24, 25). Jesus hade arbetat
1 aratal med att predika evangelium om Riket. I omkring 25 kapitel i Matteus,
Markus och Lukas hade han beskrivit det, och vid denna tid inte sagt ett ord om sin
dod och uppstiandelse (Se Matt 16:21 da han {or forsta gaingen namner denna del av
evangeliet.).

Det verkar dock som om trosbekinnelserna har missat poingen med Jesu
tralsande budskap om oddédlighet. De framhaller tro pa hans fédelse ("fodd av
jungfrun Maria”) och hoppar sedan helt 6ver evangelium om Riket och predikar
hans déd (’plagad under Pontius Pilatus ...”).

Tron pa Jesus skild fran tro pa hans ord kan inte mata sig med den bibliska
definitionen av tro. "Den som Adr mitt ord och tror pa honom som har sint mig, han
har evigt liv’ (Joh 5:24). Pa hojdpunkten av sin verksamhet utfirdade Jesus en
string varning mot att forkasta hans undervisning om frilsning. Han kunde
knappast ha gjort det enklare (Joh 12:44-50; Matt 7:21-27).

Alltigenom sin verksamhet begir Jesus att vi ska tro pa hans evangeliska
budskap. Att sitta in en kil mellan Jesus och hans undervisning undergriver hela
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konstitutionen av apostolisk kristendom. ”Alltsa kommer tron av predikan och
predikan i kraft av Kristi ord” Rom 10:17).”

¥ Det dr forbryllande att hora en ledande evangelikal férkunnare i var tid siga: ’Méinga
minniskor 1 dag tror att kristendomens innersta vasen dr Jesu instruktioner, men sa ar det inte.
Om man liser aposteln Paulus brev som utgor storre delen av Nya testamentet kommer man att
se att det finns knappast nigonting om Jesu undervisning. I Nya testamentet f6r 6vrigt finns det
fa referenser till Jesu undervisning, och i den apostoliska trosbekidnnelsen, den kristna
trosbekinnelse som halls universellt finns inte nagon referens till Jesu undervisning. Det finns
inte heller nagon referens till nagot exempel om Jesus. Bara tva dagar ur Jesu liv ir omnimnda —
dagen for hans fodelse och dagen t6r hans déd. Kristendomen har inte sitt centrum i Jesu undervisning
utan i personen Jesus som inkarnerad Gud som kom i virlden for att ta vir skuld pa sig sjaly och att dij i vart
stalle” (D. James Kennedy, “Truths That Transfornz” 11/17/89, hans kursivering).
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Slutsats

B. F. Westcott hade otvivelaktigt ritt: ”Det dr inte nog att erkdnna att Gamla
testamentet innehaller profetior; Gamla testamentet dr en enda ofantligt stor
profetia.”

En stor del av denna profetia handlar om det messianska Riket 1 dess slutliga
manifestation som en varldsvid regering under 6verinseende av Jesus och de som
tror pa honom. Vi tror att det ar detta rike som bildar hjirtat 1 det kristna evangeliet
och att det 4r detta rike som i stor utstrickning dr franvarande i1 de system vi lart
kinna inom den kristna teologin. Jesus har med andra ord skilts frin och berévats
sitt eget evangelium.

Rudolf Ottos analys ir verkligen korrekt: ”Guds rike dr och forblir for Kristus
den slutliga tidsalderns framtida rike, uttryckt i strikt eskatologiska termer, och som
foljer pa de ‘messianska fédslovandorna’ efter den yttersta domen.”™

Vi vet att de “messianska fodslovindorna™ lag i framtiden enligt Jesu tinkesitt
("Men allt detta ar bara borjan pa fédslovandorna”, Matt 24:8). De skulle bli
preludiet for Rikets ankomst, vars forberedelse 1 den nuvarande tidsaldern ar amnet
tor liknelserna. Ordet om Riket sas 1 hjartat nu (Matt 13:19). Den som tror ska bli
“en himmelrikets larjunge” (Matt 13:52). Den skord som vixt fram genom
budskapet ska skordas vid slutet av tidsaldern da Rikets dkta soner kommer att lysa
som solen 1 sin Faders rike (Matt 13:43). Det ir sant att de trogna kan fa uppleva
nagot av Rikets underverk redan nu, i férvig av det kommande Riket. Detta ir ett
torskott som férebadar de goda nyheterna om en bittre virld — men en som ar ett
verkligt minskligt samhille, f6rnyat och omskolat och i hinderna pa ododliggjorda
administratorer. "Hur skulle da vi kunna fly undan, om vi inte bryr oss om en si
stor frilsning? ... Det ir inte under dnglar han har lagt den kommande virlden som
vi talar om” (Hebr 2:3, 5). Om bara vara samtida kyrkobesokare kunde tala detta
slags sprik och begripa vad de siger — for han har lagt den framtida varlden i
hinderna pa Jesus och den framtida férsamlingen. Virlden dr “inte dnnu” under
Jesu kontroll men den ir avsedd att komma under hans jurisdiktion nir han
kommer tillbaka (Hebr 2:5, 8).

Det ir ett bisarrt framstillningssitt dia man kan anklaga apostlarna for blindhet
infér deras judiskt-kristna messianism nidr de i Apostlagirningarna 1:6 gjorde
forfragningar om upprittelsen av Israels rike. Fragan stilldes av apostlarna nagra
dagar fore pingst sedan de blivit utforligt undervisade av Jesus. ”Nir han var ensam
med sina lirjungar forklarade han allt” (Mark 4:34). Jesus hade tidigare forsikrat sig

* The Kingdom of God and the Son of man, Boston: Starr King Press, 1957, s. 10.
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om att de helt forstatt hans tal om Riket (Matt 13:51). Vid den Sista maltiden ingick
han uttryckligen forbund med dem for att garantera dem kungliga positioner under
det kommande gudomliga styret (Luk 22:28-30). Sex veckor efter uppstandelsen
undervisade Jesus dem pa nytt da han “talade med dem om Guds rike” (Apg 1:3).
Pa grundval av allt det som de hade hort och forstitt fragade de honom om tiden
nu hade kommit f6r upprittelsen av Israels rike. Det dr den rittmitiga fragan, inte

som sa manga kommentatorer forséker 6vertyga oss om, ett fruktansvirt misstag!

Sjilva fragans formulering aterspeglar den vanliga judiska uppfattningen om Messias
rike, och visar hur langt apostlarna fortfarande var fran den verkliga insikten i
naturen av deras Mastares uppdrag. Hur otroligt dr det inte att dessa man under 40
dagar skulle ha instruerats och inte ens upphort att forvinta sig ... ett jordiskt judiskt
imperium dir de sjilva skulle fa héga positioner runt Messias person ... Det ir ett
kannetecken pa forfattarens uppriktighet att han aterger en sadan missuppfattad idé
som apostlarna tidigare hade haft.”

Johan Calvins misslyckande att fi grepp om Guds rike 1 dess verkliga judiskt
messianska betydelse dr tydligt i hans férvanansvirda krittk av Jesus och hans
skolade och auktoriserade larjungar. Da han uttalar sig om apostlarnas upplysta
“beromda sista” fraga till Jesus: “Herre, dr tiden nu inne for dig att ateruppritta
riket at Israel?” sidger Calvin: “Det finns fler fel i den fragan (1 Apg 1:6) an det finns
ord ... Deras blindhet dr pafallande. Efter en period av tre ar, dd de si grundligt
och omsorgsfullt undervisats, avslojade de en okunnighet sa stor som om de aldrig
hade hért ett ord.” Men Jesus framférde ingen sddan kritik. Blindheten 4r Calvins
infér Jesu judiskt-kristna messianska och davidiska evangelium, som dr hela
Skriftens ryggrad.

Det ar verkligen otroligt och omojligt att apostlarna skulle ha misstagit sig om
Rikets natur som hade varit kirnan av allt det som Jesus hade lirt dem! Ingenting,
varken hir eller pa andra stillen antyder att Jesus ogillade deras hopp om ett
“konkret” Gudsrike pd jorden. Tiden for upprittelsen var inte kind, och vigen till
storhet 1 Riket var genom 6dmjukhet, offer och tjanande, men det framtida Rikets
realitet sattes aldrig i fraga. Nagra dagar senare finner vi faktiskt apostlarna som
proklamerar evangeliet fo6r det judiska folket under inflytande av Guds ande. De
trodde fortfarande pa den stora upprittelsen vilket var huvudtemat i allt det som
profeterna hade sett: "Honom maste himlen ta emot tills de tider kommer da allt

* The Century Bible, Acts, London: Caxton Publishing Co., odaterad, s.126.
0 Calvin's Commentaries, Acts of the Apostles, ed. D. W. Torrance and T.F. Torrance, Grand Rapids:
Eerdmans, 1965, s. 25.
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det blir dterupprittat som Gud har forkunnat genom sina heliga profeters mun fran
urminnes tid” (Apg 3:21).

Det finns ingen dramatisk ny forstaelse om Riket. Riket forblir den hebreiska
profetians rike som vanliga bibelldsare tydligt borde ha forstitt, om det inte varit
for nistan 1800 4r av anti-messianska kommentarer.”' Det ir hog tid for forskare
och férkunnare att 6verge sin obefogade opposition mot Jesus, Israels Messias, och
torena sig med honom i foérkunnelsen om de Goda nyheterna om Riket. Kritiker
maste ocksa inse att deras skepticism dr en attack pa det innersta i det kristna

evangeliet:

Den 6vernaturlige Minniskosonens ankomst for att astadkomma den katastrofartade
omvandlingen av den nuvarande tidsaldern, eller ordningen ... har bevisat sig vara en
av de oOvertygelser om minniskan och virlden och deras historia som Jesus delade
med sina samtida, och som tiden och kunskapens framsteg har limnat bakom sig
som reliker frin en gangen tids mentalitet.”

Om detta verkligen ar fallet, misstog sig sorgligt nog Jesus och kan lugnt avfirdas
som en falsk profet. Men felet ligger hos de icke-troende kommentatorerna vars
motvilja mot Nya testamentets messianism har lett till resultatet att de avvisat hela
l6ftet om Riket:

Messias, vars foédelse dngeln proklamerade, beskrivs i form av en kung som ska inta
och for evigt uppritthalla sin fader (stamfader) Davids tron. Ett aterupprittat judiskt
kungarike forutsigs och denna foérutsigelse bevisade sig slutligen inte bara vara en
illusion utan ofdrenlig med det andliga rike som Jesus férkunnade och sékte uppritta
... Angelns meddelande, under inflytande av gingse tro ir grundat pi missupp-
fattning av historisk verklighet. Det dr minst sagt ganska forbryllande att finna att vad
som utger sig for att vara en uppenbarelse fran en himmelsk killa vantolkas dd den
forutsiger ett aterupprittat kungarike at David som inte kunde férverkligas.g3

Med andra ord: “Stackars gamle Gabriell Han har fatt allt om bakfoten.” Och
samma sak dr det med lirjungarna, tilligger en kor av kommentatorer, nir de i
Apostlagirningarna 1:6 fortfarande forvantade sig detta ”judiska” kungarike. Men

da ser det ut som om Jesus sjilv svivade 1 okunnighet om Riket nir han lovade sina

’' Realiteten av det framtida messianska Riket togs i stor utstrickning bort frin teologin av
Augustinus som “foste det fullstindigt in i bakgrunden och ersatte det med ett annat
eskatologiskt schema, som sedan det femte arhundradet mer eller mindre har ansetts som den
ortodoxa liran” (P. Toon, ed., i introduktionen till Puritans, The Millennium and the Future of Israel:
Puritan Eschatology 1600-1660, Cambridge: James Clarke, 1970, s. 13).

%2 James McKinnon, The Historic Jesus, Longmans, Green & Co., 1931, s. 207.

® Ibid., s. 5-6.



95

efterfoljare positioner av auktoritet 6ver Israel (Luk 22:28-30) och sporrade dem att
strava efter ledarskap tillsammans med honom i den kommande nya tidsaldern
(Upp 2:26; 3:21).

Bibeltolkarna och 1 sjilva verket hela det traditionella kristna systemet ar i
tringande behov av en ny orientering. Vi maste sluta med att sitta upp var egen
tradition mot Guds ord™ och 4tervinda till det messianska Rikets Goda nyheter
och till tron pa Jesus, den judiske Kristus, varldens Frilsare, som nu ar upphojd
och sitter pa Faderns hogra sida och med bestimmelsen att dtervanda och regera

som Messias och Konung. ”Amen, kom Herre Jesus!”

** Ar Jesu kritik mot traditioner vilka upphiver det gudomliga Ordet mindre relevant i dag? (Matt
15:8-9).



