KAPITEL 6

DE ”SJU TIDERNA” I DANIEL 4

| FOREGAENDE KAPITEL presenterades bevisen for att Jeremias profetia om de 70 &ren &r i
full 6verensstammelse med en datering av Jerusalems ddelaggelse till 587 f Kr i stallet for 607.
Betyder detta att en period pa 2520 ar av hedningarnas tider borjade 587 f Kr och darfor slutade
1934 i stallet for 19142 Eller kan det vara sa att 2520-arsherakningen inte har nagon sund biblisk
forankring 6ver huvud taget? Om det forhaller sig sa, vilken betydelse bér man da tillmata
krigsutbrottet ar 1914 — ett artal som uttolkare hade pekat fram mot artionden i férvag?

Dessa fragor skall behandlas i det hér kapitlet. Vi skall forst se lite narmare pa de forsék som
har gjorts att datera slutet pa hedningarnas tider till 1934.

A. PROFETIAN OM 1934

Berékningen att hedningarnas tider skulle sluta 1934 var ingen ny idé. Redan 1886 hade den
engelske uttolkaren dr. H. Grattan Guinness pekat fram mot artalet 1934 i sin bok Light for the
Last Days. (1) Dr. Guinness anvande sig av tre olika kalendrar i sina berdkningar och lyckades pa
det séttet producera tre perioder av olika langd for hedningarnas tider: 2520, 2484 och 2445 ar.
Han utgick dessutom fran flera olika utgangspunkter, den forsta 747 f Kr och den sista 587 f K.
(2) Pa sa satt fick han fram en hel serie artal for slutet av hedningarnas tider som strackte sig fran
1774 e Kr till 1934 e Kr och som alla betraktades som viktiga artal i Guds profetiska tidtabell.

I och med 1934 skulle emellertid hedningarnas tider definitivt upphéra enligt den langsta av
Guinness tidsskalor raknad fran den sista utgangspunkten, aret 587 f Kr. De fyra viktigaste
slutpunkterna i hans ursprungliga tidsschema var 1915, 1917, 1923 och 1934.

Dr. Guinness hade forutsagt att 1917 kanske skulle bli det viktigaste artalet nar det géllde slutet
pa Jerusalems fortrampande. Nar den brittiske generalen Edmund Allenby den 9 december det
aret erovrade Jerusalem och befriade Palestina fran det turkiska véldet uppfattades detta av
manga som en bekraftelse av hans kronologi. Manga méanniskor med intresse for profetiorna
borjade se framat mot 1934 med stora forvantningar. (3) Bland dem fanns ockséa nagra av pastor
Charles Taze Russells efterfoljare.

A-1: Pastor Russells kronologi korrigerad

Pastor Russells dod 1916 orsakade en styrelsekris inom Sallskapet Vakttornets ledning, och
manga av “bibelforskarna” limnade moderrdrelsen och bildade en egen forening, Associated



Bible Students (”Forenade bibelforskare™), som 1918 inregistrerades under namnet The Pastoral
Bible Institute (P.B.1.). (4)

Samma ar brét sig Paul S. L. Johnson ut fran denna grupp och bildade The Laymen’s Home
Missionary Movement (L.H.M.M.), som fortfarande &r en av de stdrsta av de grupper som har
forgrenat sig fran “’bibelforskarnas” moderrorelse.

Tidigt under 1920-talet &ndrade plotsligt P.B.1.’s ledning Russells tillampning av hedningarnas
tider, vilket orsakade en intressant debatt mellan P.B.1., L.H.M.M. och Séllskapet Vakttornet.

Debatten inleddes av P.B.I. med artikeln ”Watchman, What of the Night?” (”Viktare, vad lider
natten?””), som publicerades i P.B.1.’s tidskrift The Herald of Christ’s Kingdom for den 15 april
1921. Artikeln innebar en betydelsefull brytning med pastor Russells kronologiska system. Den
huvudansvarige bakom denna omvardering var R. E. Streeter, en av de fem redaktorerna for
tidskriften. Hans synpunkter, som delades av de Gvriga utgivarna, aterspeglade en vaxande oro
hos méanga bibelforskare, vilka enligt de brev som erhallits fran néstan alla delar av jorden hade
upplevt djup forvirring eftersom “mycket av det som Herrens folk hade hoppats pa och véntat
skulle intraffa vid denna tid tycktes ha slagit fel”. (5) Nagra av de fragor som hade uppstatt var:

”Varfor har inte férsamlingen uppnatt sin slutliga befrielse och beldéning vid denna tid? ...
Varfor ar inte vedermddans tid dver nu — varfor har inte den gamla tingens ordning férsvunnit,
och varfor har inte Riket dessforinnan uppréttats i makt? Kan det inte vara mdjligt att det finns
ett fel i kronologin?” (6)

Eftersom det kunde konstateras att pastor Russells forutsagelser om det som skulle intraffa ar
1914 inte hade slagit in, drog Streeter slutsatsen att det maste finnas ett fel i de tidigare
berédkningarna. Felet, forklarade han, fanns i berdkningen av hedningarnas tider:

”En noggrann undersdkning har lett till att vi har lokaliserat svérigheten eller avvikelsen till
en punkt i det vi har betraktat som var stora kronologikedja. Den finns i samband med
startpunkten for "hedningarnas tider’.” (7)

Streeter argumenterade forst for att det som tidigare hade beskrivits som en 6delaggelseperiod
mera korrekt borde kallas for sjuttio ar av tjinande”. (Jeremia 25:11) Med hénvisning till Daniel
2:1, 37, 38 papekade han sedan att Nebukadnessar redan i sitt andra regeringsér var huvudet av
guld” och i sjilva verket hade harskat dver nationerna, inbegripet Juda, anda fran sitt forsta
regeringsar enligt Daniel 1:1. 70-arsperioden hade darfor borjat 18 eller 19 ar fore Jerusalems
forstoring. Denna forstoring maste darfor flyttas fram omkring 19 ar, fran 606 till 587 f K.

Men aret 606 f Kr kunde enligt Streeter fortfarande behallas som startpunkten for hedningarnas
tider, eftersom hedningarnas ”maktarrende” kunde réknas fran den tid Nebukadnessar uppnadde
varldsherravaldet. Aret 1914 markerade alltsd slutet pa “maktarrendet”, men inte nddvandigtvis
det fulla slutet pa utévandet av makten, och inte heller de hedniska regeringarnas fullstandiga fall,
liksom Juda rike inte heller foll eller gick under i slutlig och absolut mening forréan Sidkia, som
var vasallkung under Nebukadnessar, blev tillfangatagen 19 ar efter borjan av tjanandeperioden.
Heralds redaktdrer drog darfor slutsatsen:



”Foljaktligen var det 587 f Kr som Sidkia togs tillfanga och inte 606 f Kr, och alltsd medan de
2520 érens hedniska *maktarrende’ som borjade i Nebukadnessars forsta ar, 606 f Kr, skulle
utlopa 1914; anda anger detta att hedningarnas tiders fulla slut och de hedniska regeringarnas
fullstdndiga fall inte skall 4ga rum forrdn 19 &r senare, eller omkring 1934.” (8)

Vad kunde alltsa forvantas intraffa 1934? Redaktorerna for The Herald of Christ’s Kingdom
drog slutsatsen:

”Den rimliga slutsatsen &r att de stora forandringar och handelser, som vi hittills hade véntat
skulle intraffa ar 1914, i stallet, med tanke pa det foregaende, logiskt sett bor forvantas visa sig
nagonstans omkring 1934.” (9)

Andra artiklar foljde i numren av Herald for 15 maj och 1 juni som gav ytterligare bevis for hur
nodvandiga dessa forandringar var och som besvarade fragor fran lasarna. Férandringarna vackte
mycket intresse bland bibelforskarna:

”Manga har Sppet skrivit till oss att de av hjértat har accepterat de slutsatser som har nétts. ...

Det har varit speciellt intressant for oss att fa meddelanden fran broder pa olika hall dar de
berattar hur de under nagra manader eller ar innan de mottog var nya behandling av amnet hade
letts till att gora en omfattande undersokning av kronologin och hade nétt fram till exakt samma
slutsatser som de som har presenterats i HERALD med avseende pa de 19 arens skillnad ifraga
om startpunkten for hedningarnas tider, och hur de fann att alla bevis visade att Nebukadnessars
universella rike borjade i hans forsta ar i stallet for i hans nittonde.” (10)

A-2: Bibelforskarnas debatt om kronologin for hedningarnas tider

De flesta grupper av bibelforskare forkastade emellertid de slutsatser som P.B.l. hade nétt fram
till. Det forsta motangreppet kom fran Paul S. L. Johnson, grundaren av L.H.M.M. och redaktor
for dess tidskrift The Present Truth.

I numret for 1 juni 1921 publicerade han pa sidorna 87-93 en kritisk artikel med rubriken
”’Watchman, What of the Night?” — Examined”, 1 vilken han forsvarade Russells tolkningar av
Daniel 1:1 och 2:1 och de 70 aren som en period av 6delaggelse. Han lade ocksa till nagra egna
argument. Artikeln féljdes av andra artiklar som publicerades i numren for 1 juli och 1 september
samma ar. (11)

Aret ddrpd, 1922, kastade sig ocksd Sallskapet Vakttornet in i debatten med en rad artiklar i
tidskriften Vakttornet. Tydligen hade de kronologiska &ndringarna i Herald snabbt kommit till
manga “bibelforskares” kinnedom och tycks ha orsakat mycken uppstandelse dven bland lasarna
av tidskriften Vakttornet. Detta medgavs oppet i den forsta artikeln i &mnet, ”The Gentile Times”,
som publicerades i The Watch Tower for 1 maj 1922:

”For omkring ett ar sedan borjade en del uppstindelse nédr det galler kronologin.
Huvudargumentet var att broder Russell hade tagit miste ifrdga om kronologin och i synnerhet
hade han haft fel nar det giller hedningarnas tider. ...

Upphetsningen betraffande felet i kronologin har fortsatt att 6ka under aret, och nagra har
vant sig i direkt motstand till det som har skrivits. Detta har fatt till foljd att ndgra av Herrens
dyrbara far har blivit storda i sinnet och fatt dem att fraga, Varfor sager inte VAKT-TORNET
nagonting?” (12)
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Som en foljd av detta borjade Séllskapet Vakttornet i och med denna artikel publicera en rad
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artiklar till foérsvar for pastor Russells kronologi.
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”Chronology” och publicerades i The Watch Tower for 15 maj 1922

Russells dateringar och lade aven till artalet 1925:

”Vi har inga som helst tvivel nér det géller den kronologi som &r knuten till artalen 1874,

1914, 1918 och 1925. En del pastar sig ha funnit nytt ljus ifriga om perioden av ’sjuttio ars



odeldggelse’ och Israels fangenskap i Babylon och forsoker ivrigt fa andra att tro att broder
Russell hade fel.”

De argument som fordes fram i denna och efterfoljande artiklar var i stort sett desamma som
tidigare hade publicerats av Paul S. L. Johnson. Johnson, som ofrivilligt maste stélla sig pa
Séllskapet Vakttornets sida i denna ”strid”, understodde The Watch Tower med en serie nya
artiklar i Present Truth, som I6pte parallellt med artiklarna i The Watch Tower. (13)

Dessa genmélen lamnades inte obesvarade av P.B.l. Tidskriften Herald for 15 juni 1922
inneholl artikeln ”The Validity of Our Chronological Deductions”, som var en vederldggning av
de argument som framforts till forsvar for Russells tolkningar av Daniel 1:1 och 2:1. Artikeln
” Another Chronological Testimony” 1 numret for 1 juli granskade bevisen fran Sakarja 7:5, och
numret for 15 juli inneholl en tredje artikel om Gdeldggelseperioden, aterigen undertecknad av
signaturen J.A.D. (Se fotnot 10.)

Hela debatten dog gradvis ut. Redaktorerna for P.B.1.’s Herald sammanfattade sina argument
och publicerade dem i ett dubbelnummer fér 1 och 15 augusti 1925, och sedan pa nytt i numret
for 15 maj 1926. Sedan avvaktade man for att se vad aret 1934 skulle innebéra.

Nar aret 1934 narmade sig intog Herald’s redaktorer en mycket forsiktig hallning:

”Om de nitton aren var avsedda att ange den exakta lingden av den period, under vilken
hedningarnas tider skulle 16pa ut, fran ar 1915 och framat, da skulle detta fora oss till ungefar
1933-1934; men vi vet inte om detta &r fallet, och vi har inte heller nagra tydliga bevis for exakt
hur lang den avslutande delen av hedningarnas tider efter 1915 &r.” (14)

Denna forsiktighet visade sig vara klok, och nar aret 1934 hade passerat kunde man hanvisa till
detta:

”Brdder som noga har last sidorna i denna tidskrift &r val medvetna om att vi har uppmanat
alla att visa stor forsiktighet och konservatism nar det galler att faststalla tidpunkter for olika
handelser, och detta &r den redaktionella policy som *Herald’ fortsétter att tillampa.” (15)

Nar det géllde fragan varfor aret 1934 hade passerat utan att de hedniska nationerna hade
forsvunnit, forklarade man att 1934 skulle betraktas som en ungefarlig tidpunkt och att vi tror att
handelsernas utveckling och alla fakta sdsom vi ser dem utvecklas infor oss under denna Herrens
dag leder oss till att forvanta att den nuvarande tingens ordning skall forsvinna gradvis eller
stegvis snarare an som en plotslig krasch da allting forsvinner pa en gang, som aposteln Paulus
framstéller det — *sdsom fodslovindan &ver en havande kvinna’.” (16) Varldssituationen, som
forvarrades alltmer och till sist skulle komma att mynna ut i andra vérldskriget, tycktes ge stod at
detta betraktelsesétt. (17)

Aren 1914 och 1934 har kommit och gatt och de hedniska nationerna styr fortfarande var jord. |
sjdlva verket har antalet oberoende nationer tredubblats sedan 1914, fran 66 det aret till omkring
200 i dag. For flertalet nationer pa jorden har darfor tiden borjat sedan 1914. Hur kan da deras
tider ha slutat det aret?



Det &r sannerligen pa sin plats att stalla nagra lampliga fragor: Ar perioden pa 2520 ar verkligen
en valgrundad biblisk berdkning? Né&r Jesus anvénde uttrycket “hedningarnas tider” i Lukas
21:24, var detta da en hanvisning till Nebukadnessars “sju tider” av vansinne? Och skall dessa
’sju tider” 1 sa fall omrdknas till 2520 ar?

B. AR HEDNINGARNAS TIDER ”SJU TIDER” PA 2520 AR?

Né&r Jesus i Lukas 21:24 talade om “hedningarnas tider”, eller “nationernas faststéllda tider” som
Sallskapet Vakttornet aterger frasen i sin Nya varldens Gversattning, syftade han da pa de “sju
tider” av vansinne som drabbade den babyloniske kungen Nebukadnessar i uppfyllelse av hans
drom om det nedhuggna tradet, enligt berattelsen i Daniels fjarde kapitel? Skulle dessa ’sju tider”
av vansinne ha en storre uppfyllelse utéver den de fick pa Nebukadnessar? Och skall de i denna
storre uppfyllelse forvandlas till en period pa 2520 ar av hedniskt herravalde 6ver jorden?

Trots att en rad argument har forts fram till stod for dessa hypoteser saknas det avgérande bevis
for dem. Man kan rentav resa en rad allvarliga invandningar mot dem. En kritisk granskning av
Sallskapet Vakttornets huvudargument, sasom de presenteras i dess bibliska uppslagsverk Insikt i
Skrifterna, kommer att gora detta klart. (18)

B-1: Det formodade sambandet mellan Lukas 21:24 och Daniel 4

Det ar sant att Jesus i sin sista stora profetia (Matteus 24, Lukas 21 och Markus 13) ”minst tva
ganger” hanvisade till Daniels bok. (19) Nar han ndmner ”forodelsens styggelse” (“vamjeligheten
som vallar forédelse”, NV) sdger han uttryckligen att den “ar omtalad genom profeten Daniel”.
(Matteus 24:15; Daniel 9:27; 11:31 och 12:11) Och né&r han talade om att det skulle bli ”en stor
vedermdda (grek. thlipsis), en sadan som inte har forekommit sedan vérldens borjan intill nu”
(Matteus 24:21, NV), citerar han helt klart fran Daniel 12:1: ”Och det kommer en tid av néd [de
tidiga grekiska oversattningarna — Septuaginta och Theodotions 6verséttning — anvander ordet
thlipsis, pa samma satt som i Matteus 24:21], en sadan som inte har intraffat sedan en nation blev
till och énda till den tiden”. (NV)

Men nér Jesus enligt Lukas 21:24 ndmner ’hedningarnas tider” ar detta ingen klar hanvisning
till Daniels bok. Ordet "tider” (grek. kairoi, pluralformen av kair6s) &r ingen klar hénvisning till
de ”sju tiderna” i Daniel 4 som Sallskapet Vakttornet pastar. (20)

Detta vanliga ord forekommer manga ganger bade i singularis och pluralis i Nya Testamentet,
och omkring 300 ganger i den grekiska Septuaginta-oversattningen av de hebreiska skrifterna. |
Daniel 4 och Lukas 21 anvands ordet “tider” alldeles tydligt om tva helt olika perioder — de ’sju
tiderna” om tiden for Nebukadnessars vansinne och “hedningarnas tider” om den period under
vilken Jerusalem skulle “trampas ner av nationerna” (NV) — och de tva perioderna kan likstallas
bara om de ges en annan och storre tillampning &n den som ges i texterna sjélva. Det formodade
sambandet mellan ’hedningarnas tider” i Lukas 21:24 och de ”sju tiderna” i Daniel 4:16, 23, 25
och 32 [13, 20, 22 och 29 enligt annan versindelning] &ar darfor bara en gissning.



B-2: Den storre tillimpningen av de ”sju tiderna”

Sallskapet Vakttornet har lagt fram flera argument till stod for slutsatsen att Nebukadnessars “’sju
tider” av vansinne forebildade en period av hedniskt herravilde fram till upprittandet av Guds
rike, namligen a) den framtradande tidsfaktorn i Daniels bok, b) den tidpunkt da synen om det
nedhuggna tradet gavs, c) den person som fick synen, och d) synens tema. Lat oss se lite narmare
pa dessa argument.

a) Tidsfaktorn i Daniels bok

For att bevisa att de “’sju tiderna” i Daniels bok &r knutna till ”hedningarnas tider” (“nationernas
faststillda tider”) argumenterar Sdllskapet Vakttornet for att “en undersdkning av hela Daniels
bok visar ... att tidsfaktorn dr framtrddande i alla de syner och profetior boken innehaller”, och
att "Daniels bok gang pa gang [pekar] fram emot det slutresultat som utgor temat i dess profetior
— att Gud skall uppritta ett universellt och evigt rike med *ménniskosonen’ som kung”. (21)

Aven om detta &r sant nér det géller n&gra av synerna och i Daniels bok, sa &r det inte sant om
alla. Och vidare finns det inte, s vitt man kan se, nagon annan syn eller profetia i boken som
hade mer an en uppfyllelse. (22) Det finns ingenting i Daniels bok eller nagon annanstans i
Bibeln som tyder pa att Nebukadnessars drém om det nedhuggna tradet i Daniel 4 hade mer &n en
uppfyllelse. Daniel sager klart och tydligt att synen uppfylldes pa Nebukadnessar: “Allt detta
drabbade kung Nebukadnessar.” (Dan. 4:28 [25], NV) Och vidare i vers 33 [30]: "I just det
ogonblicket uppfylldes det ordet pa Nebukadnessar.” (NV) Dr. Edward J. Young ger foljande
kommentar till ordet “uppfylldes” i den senare versen:

“bokstavl. avslutades, dvs. den nddde sitt slut genom att den fullbordades eller uppfylldes
med avseende pa Neb.” (23)

| sjdlva verket innehaller de flesta kapitlen i Daniels bok inte nagra syner och profetior som kan
ségas peka fram mot Guds upprittande av “ett universellt och evigt rike med *ménniskosonen’
som kung”: Kapitel 1 handlar om Daniel och hans tre kamrater vid hovet i Babylon; kapitel 3
innehaller berattelsen om de tre méannen i den brinnande ugnen; kapitel 5 berattar om Belsassars
festmaltid, som slutade med Babylons fall; kapitel 6 innehaller historien om Daniel i lejongropen,
och kapitel 8 innehaller synen om baggen och getabocken, vilken kulminerar med att det
tyranniska valde som utévades av Antiochos IV under det andra arhundradet f Kr nadde sitt slut.
(24)

Aven om profetian om de “sjuttio veckorna” i kapitel 9 pekar framat mot Messias ankomst,
sager den ingenting om upprattandet av hans rike. Inte ens den langa profetian i de sista kapitlen,
Daniel 10-12, som slutar med “en tid av n6d” utan like och uppstdndelsen av “manga av dem
som sover i markens stoft” (Daniel 12:1-3) kopplar uttryckligen dessa handelser till upprattandet
av Kristi rike.

Faktum &r att de enda klara och direkta hanvisningarna till upprattandet av Guds rike finns i
kapitlen 2 och 7 (Daniel 2:44, 45 och 7:13, 14, 18, 22, 27). Nagot tema i de dvriga kapitlen i
Daniels bok ar det inte. (25)



Nagon princip eller regel som kraver att Nebukadnessars “sju tider” av vansinne skall ges en
storre uppfyllelse finns alltsa inte.
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Ur boken "Sanningen skall gora eder fria” (Helsinki: Vakttornets Bibel- och
Traktatséllskap 1945; engelsk upplaga 1943), s. 238.

b) Tidpunkten da synen gavs

Om den tidpunkt da synen gavs skall ge nadgon antydan om att den har en storre uppfyllelse och
pekar fram mot ett 2520-arigt avbrott i Davids kungliga dynasti, da borde den ha getts nagon tid
innan denna storre uppfyllelse tog sin borjan, lampligen under samma ar som Sidkia tvingades ta
av sig kronan och ga i landsflykt till Babylon. Ofta, nar tidpunkten da en profetia ges ar viktig



och har ett samband med uppfyllelsen, ar profetian daterad. Detta &r till exempel fallet med
profetian om de sjuttio aren. (Jeremia 25:1) (26) Synerna och profetiorna i Daniels bok &r
vanligen daterade: drémmen om bildstoden i Nebukadnessars andra regeringsar (Daniel 2:1);
synen om de fyra djuren i Belsassars forsta regeringsar (Daniel 7:1); synen om baggen och
getabocken i Belsassars tredje regeringsar (Daniel 8:1); profetian om de sjuttio veckorna i
medern Darius forsta regeringsar (Daniel 9:1) och den sista profetian i Cyrus tredje regeringsar
(Daniel 10:1). (27)

Men ingen sadan datering anges for synen angaende tradet i det fjarde kapitlet, vilket logiskt
sett borde ha skett om detta hade varit viktigt. Den enda upplysning angaende tid ges i vers 29
[26], dar uppfyllelsen av drémmen sags ha intraffat 12 manader senare. (28) Aven om inget
regeringsar anges verkar det troligt att Nebukadnessars “sju tider” av vansinne intraffade nagon
gang mot slutet av hans langa regering. Skélen for denna slutsats ar det skrytsamma uttalande
som utloste uppfyllelsen av drdmmen:

”Ar inte detta det stora Babylon som jag har byggt till kungligt residens i kraft av min makt
och till &ra for mitt majestdt?” — Daniel 4:30 [27], NV.

Nar kan Nebukadnessar mojligen ha yttrat dessa ord? Under storre delen av sin langa regering
var han upptagen med otaliga byggnadsprojekt i Babylon och i manga andra stader i Babylonien.
Kilskriftstexterna visar att Nebukadnessar huvudsakligen agnade sig at byggverksamhet, inte at
krig. Han renoverade och aterstallde 16 tempel i Babylon, daribland de tva templen at guden
Marduk. Han fardigstallde de tva stora murarna runt staden, byggde ett natverk av kanaler genom
staden och forbattrade gatorna i Babylon. Han restaurerade ocksa sin far Nabopolassars palats
och byggde ett annat palats for eget bruk som fullbordades omkring ar 570 f Kr, forutom att han
lat uppfora manga andra byggnadsverk. (29)

Det var tydligen mot slutet av all denna byggnadsverksamhet som Nebukadnessar i en drom
fick synen om det nedhuggna tradet, vilket framgar av hans stolta ord pa taket till sitt nya palats i
Babylon enligt Daniel 4:30 [27]. Detta pekar mot slutet av hans 43-ariga regering och foljaktligen
atskilliga ar efter Jerusalems 6delaggelse i hans 18:e regeringsar.

En profetia ar per definition framatblickande. Hur kunde da tidpunkten nar drommen gavs ge
nagon antydan om en storre uppfyllelse, en som enligt Sallskapet Vakttornet borjade med Sidkias
detronisering manga ar tidigare? Borde inte uppfyllelsen av en profetia borja, inte fore utan efter
den tidpunkt da profetian ges? Tidpunkten for denna speciella drom tycks darfor inte bara vara
ovasentlig eftersom profetian inte &r daterad, utan den kan rentav anvéndas som ett argument mot
en tillampning pa en period som borjade med Jerusalems forstéring, eftersom drommen tydligen
gavs manga ar efter denna handelse.

c¢) Den person at vilken synen gavs

Ar da den person at vilken synen gavs, dvs. Nebukadnessar, nagon fingervisning om att den skall
ges en storre uppfyllelse och tillampas pa ett 2520 ar langt avbrott i Davids kungliga dynasti?

Det &r sant att Nebukadnessar var den som orsakade avbrottet i denna dynasti. Men &r det inte
osannolikt att Nebukadnessars grymma och fortryckande vélde skulle vara en symbol for Jehovas



suveranitet som den kom till uttryck genom Davids dynasti, medan hans fullstdndiga maktloshet
under de ”’sju tiderna” av vansinne var en symbol for det varldsherravalde som utévades av de
hedniska nationerna? Eller spelade han tva roller under sina “’sju tider” av vansinne — (1) hans
maktlGshet, som representerade avbrottet i Davids dynasti under perioden pd 2520 ar; och (2)
hans djurlika tillstdnd, som symboliserade hedningarnas oinskrankta vélde pa jorden under
samma period?

Som man kan se ar parallellerna mellan den bokstavliga uppfyllelsen och den pastadda storre
tillampningen sa anstrangda att den storre tillimpningen blir ytterst komplicerad och forvirrande.
Skulle inte denna tillampning ha varit mycket mera sannolik om synen hade getts at en av de sista
kungarna i Juda i stallet for at Nebukadnessar? Skulle inte en kung av Davids dynasti ha varit en
mycket naturligare bild pa denna dynasti och en sddan kungs ”sju tider” av maktloshet ha varit
en naturligare bild pa forlusten av suveraniteten i Davids linje?

I vilket fall som helst star det klart att den person at vilken synen gavs inte ger nagon antydan
om att den skall ges en storre tillampning utéver den som gavs direkt genom profeten Daniel.

d) Synens tema

Temat i synen om det avhuggna trddet sammanfattas i Daniel 4:14 (NV, v. 17), ndmligen for att
de levande skall inse att den Hogste ar harskare i mansklighetens kungarike och att han ger det at
vem han vill och satter till och med den ringaste av ménniskorna éver det”.

Visar denna uttalade avsikt med synen att den pekade fram mot tiden for uppréttande av Guds
rike genom Kristus? (30)

Att dra en sadan slutsats skulle vara att lasa in mer i detta uttalande an vad det faktiskt sager.
Jehova har alltid varit den suverdne harskaren éver ménniskors riken, &ven om hans suverénitet
inte alltid har erkénts av var och en. Men David gjorde det. Han skriver:

”Jehova har fast grundat sin tron i himlen, och hans kungavilde hérskar dver allting.” — Psalm
103:19, NV.

Ditt kungavilde ir ett kungavilde som bestér i alla tider, ditt herravalde varar under alla
kommande generationer.” — Psalm 145:13, NV.

Jehova har alltsd alltid utdvat kontrollen éver méanniskans historia och mandvrerat handelserna i
enlighet med sin vilja:

”Och han forindrar tider och tidsperioder, avsatter kungar och tillsatter kungar, ger vishet at
de visa och kunskap &t dem som vet vad urskillningsforméaga ar.” — Daniel 2:21, NV.

Detta var en laxa som Nebukadnessar — liksom kungar fore och efter honom — maste lara sig.
Den period som foljde pa Nebukadnessars ddelaggelse av Juda och Jerusalem var inget undantag
och medférde inget avbrott i Jehovas eviga, suverana herravalde, trots avbrottet i Davids kungliga
dynasti. De hedniska nationerna under denna period har inte utévat nagot suverant och oberoende
herravilde “utan ingripande fran Jehovas sida”, som Séllskapet Vakttornet pastar. (31)



Jehova ingrep mot det babyloniska imperiet genom att uppresa Cyrus till att erévra Babylon ar
539 f Kr (Jesaja 45:1), och senare 1at han Alexander den store krossa det persiska véldet (Daniel
8:5-8, 21).

Vidare ar Guds upphdjande av “den ringaste av manniskorna” i Daniel 4:14 (NV, v. 17) ingen
klar antydan om att det &r Jesus Kristus som asyftas, eftersom Jehova i sitt handlande med
manskligheten manga ganger har stortat maktiga och 6vermodiga kungar och upphdjt de ringa.
(32) Detta betonades flera hundra ar senare av Maria, Jesu moder:

”Han har utfort kraftgdrningar med sin arm, vida omkring har han skingrat dem som &r
Overmodiga i sitt hjértas tankar. Han har stortat makthavare fran troner och upphgjt ringa mén”.
— Lukas 1:51, 52, NV.

Nar darfor den helige viktaren 1 Nebukadnessars drom tillkdnnagav att ’den Hogste dr harskare
i mansklighetens kungarike och att han ger det ar vem han vill och satter till och med den ringaste
av méanniskorna over det”, tycks han helt enkelt ha uttalat en universell princip i Jehovas
handlande med manskligheten. Det finns ingen antydan om att vaktaren har gav en profetia om
upprattandet av det messianska riket med Jesus Kristus pa tronen. Temat for denna syn — att den
Hogste ar harskare i mansklighetens kungarike — illustrerades genom det satt pa vilket Gud
handlade med den htgmodige Nebukadnessar, som genom det han fick uppleva kom att forsta
och erkanna denna universella princip. (Daniel 4:3, 34-37) Genom att l&sa om Nebukadnessars
forodmjukande erfarenhet kan ménniskor i varje generation komma att inse samma sanning.

B-3: 2520-arsherdkningen har ingen grundval i Bibeln

Som det visades i kapitel 1 dr berdikningen att de “sju tiderna” motsvarande en period pa 2520 ar
grundad pa det sa kallade "arsdagsbegreppet”.

Detta begrepp godtas inte langre av Séllskapet VVakttornet som en allméan princip. Det 6vertogs
av pastor Russell fran The Second Adventists (ett samlingsnamn for de grupper som utvecklats
fran Miller-rorelsen), men dvergavs av Sallskapet Vakttornets andre president, J. F. Rutherford,
under 1920-talet och i bdrjan av 1930-talet. (33) De 2300 aftnarna och morgnarna (Daniel 8:14)
och de 1260, 1290 och 1335 dagarna (Daniel 12:7, 11, 12; Uppenbarelseboken 11:2, 3; 12:6, 14),
som tidigare hade tolkats som lika manga ar, har sedan dess tolkats enbart som 24-timmarsdagar.

De tva texter i Bibeln som tidigare hade anférts som bevis for arsdagsprincipen (4 Moseboken
14:34 och Hesekiel 4:6) har sedan dess inte uppfattats som bevis for en allmén tolkningsprincip,
aven om de fortfarande citeras till stod for den speciella 2520-arsherakningen. Som det visades i
kapitel 1, fotnot 2, &r det inte ens troligt att arsdagsregeln skall tillampas pa de ”sjuttio veckorna”
i Daniel 9:24-27. Denna profetia talar inte om dagar utan om “veckor” eller bokstavligen sjutal”.
I stéllet for att forvandla “veckor” till dagar och sedan tillimpa en “arsdagsprincip” pa dem, ger
sambandet med de “sjuttio aren” i vers 2 starkt stod at den géngse slutsatsen att dngeln i vers 24
helt enkelt multiplicerade dessa sjuttio &r med sju: “Sjutal av [eller: ’sjufaldigt’] sjuttio [ar] ar
bestimda”. (34)

Aven anhingarna av arsdagsteorin har sjalva insett att det 4r omoéjligt att konsekvent tillimpa
den férmodade “principen” att dagar i bibliska tidsrelaterade profetior alltid betyder ar. Nar Gud



till exempel talade om for Noa att ”om sju dagar skall jag lata det regna pé jorden i fyrtio dagar
och fyrtio natter” (1 Moseboken 7:4), tolkar de inte detta som att han “om sju ar” skulle 1ata det
regna pa jorden i fyrtio ar”. Eller nir Jona forkunnade for invanarna i Nineve att “om fyrtio
dagar skall Nineve forstoras”, sa uppfattar de inte detta som att Nineve skulle forstéras “om fyrtio
ar”. Ménga andra exempel skulle kunna anforas. (35)

Att tillampa arsdagsprincipen enbart pa de ”sju tiderna” i Daniels 4:e kapitel men inte pd de
ovriga profetiska tidsperioderna ar darfor uppenbarligen fullstandigt godtyckligt. 1 likhet med
andra uttolkare argumenterar Séllskapet Vakttornet for att “’sju tider” (Nebukadnessars period av
vansinne) betyder 2520 dagar, darfor att Uppenbarelseboken 12:6, 14 likstéller “en tid, tider och
en halv tid” (3 % tider) med 1260 dagar. (Detta argument granskas i nastféljande avsnitt nedan.)
Men medan de 2520 dagarna tolkas som en period pa 2520 ar, uppfattas de 1260 dagarna enbart
som 1260 bokstavliga dagar, trots att de utgor hélften av de ”’sju tiderna”. Eftersom tolkningen av
de ’sju tiderna” bygger pa de tre och en halv” tiderna, varfor tolkas inte bada perioderna pé ett
konsekvent sétt? Hur vet vi att de formodade 2520 dagarna betyder ar, men att detta inte ar fallet
med de 1260 dagarna? (36)

Det &r uppenbart att det inte finns nagon verklig grund for slutsatsen att de “’sju tiderna” betyder
2520 ar.

B-4: Var de ”’sju tiderna” verkligen sju dr?

Nebukadnessars sju tider” av vansinne uppfattas ofta som en period pa sju ar. Men alla som har
studerat Nebukadnessars regering vet att det finns stora problem med denna uppfattning. Det ar
svart att finna en period pa sju ar under hans 43-ariga regering da han var borta fran tronen eller
inaktiv som regent.

Nar under Nebukadnessars 43-ariga regering kan vi da finna en period pa sju ar da han var
borta fran tronen och inte inbegripen i nagra kungliga aktiviteter av nagot slag? Den langsta
period for vilken vi inte har nagra bevis pa hans aktivitet stracker sig fran hans 37:e till hans 43:e
regeringsar, en period pa omkring sex ar. Denna period slutade med hans dod. Se tabellen nedan.
Man bor emellertid komma ihdg att Nebukadnessar efter de sju tiderna av vansinne blev aterinsatt
pa tronen och tydligen regerade under nagon tid darefter. — Daniel 4:23, 33 (26, 36 i NV).

S4 hur forhéller det sig med de “sju tiderna”? Syftar de nddvindigtvis pa sju ar, som det sa ofta
pastas?

Det ord for "tider” som anvénds i den ursprungliga arameiska texten till Daniel (sing. ‘iddan,
plur. ‘iddanin) betyder vanligen “tider, perioder, arstider” och kan anvandas om vilka som helst
faststéllda eller bestdmda tidsperioder. (37) Det &r sant att uppfattningen att verserna 13, 20, 22
och 29 (16, 23, 25 och 32 i NV) i Daniels 4:e kapitel syftar pa ar inte ar unik for Sallskapet
Vakttornet. Samma tolkning finns ocksa i en del gamla kallor.

Den grekiska Septuatinta dverséttningen (LXX) av Daniel aterger ordet med ”ar”, och s& gor
aven Josefos i sin bok Antiquities X:x,6. Men Daniels text i LXX forkastades av de tidiga kristna,
vilka i stallet foredrog Theodotions grekiska ¢versattning (vanligen daterad till ca. 180 e Kr), som
har "tider” (grek. kairoi), inte ar”, i Daniels 4:¢ kapitel. (38)



Dokumenterad aktivitet under Nebukadnessars (Nbks) regering

Handelser
Striden vid Karkemish

Invasion av Juda och den
1:a deportationen

Kampanj till Hattu

Nbks drém om bildstoden
Kampanjer till Hattu
Nbks byggverksamhet

2:a deportationen, Jojakin
ford till Babylon

Kampanjer till Hattu och Tigris

Uppror i NBKs armé. Upprors-

planer bland fangarna sprids
till Juda. Nbk till Hattu

Kampanj till Hattu

Nbks byggverksamhet
Jerusalem belagras i 2% ér,
Odelagt. 3:e deportationen

Hesekiel forutséger Tyrus
bel&gring

Nbk belagrar Tyrus i 13 ar

Hesekiel bekréftar att
belagringen ar dver

Nbk angriper Egypten som
forutsagts

Nbk dor. Evil-Merodaks
tilltradesar

Referenser

Jer. 46:2; Jer. 25:1; Dan. 1:1f.

BM 21946

BM 21946
Dan. 2:1f.
BM 21946

kungainskrift
(Berger, AOAT 4:1, s. 18)*

2 Kon. 24:11, 12; 2 Krén.
36:10; Jer. 52:28; BM 21946

BM 21946

BM 21946; Jer. 28:1f.;
Jer. 29:1-3, 4-30

BM 21946

Kunginskrift (Berger,
AOAT 4:1, s. 108)*

2 Kon. 25:1f.; Jer. 32:1-2;

Hes. 26:1, 7

Josefos® Ant. X:xi,1; Ap. 1:21

Hes. 29:17-18

BM 33041 (Jer. 43:10f,;
Hes. 29:1-16, 19-20)

Nbk pa tronen
tilltradesar

tilltradesar

arl
ar2
ar 3-6

ar7

ar7

ar 8-9
ar 10
ar11
ar12

ar 15-18
ar 18

ar 19-32

ar 33

ar 37

Jer. 52:31-34; 2 Kon. 25:27-30 ar 43

Ar fKr
605

605/04

604/03
603/02
603-599/98

598/97

597

597-596/95

595/04

594/03

593/92

589-587

587

586-573/72

572/71

568/67

562/61

* AOAT 4:1 = Alter Orient und Altes Testament, vol. 4:1 (Neukirchen-Vluyn, Neukirchener Verlag, 1973).



Att nagra judar under ett tidigt skede tolkade ordet "tider” i Daniels 4:e kapitel som “ar” kan
man dven se i den sa kallade ”Nabonids bon” (Prayer of Nabonidus), ett fragmentariskt arameiskt
dokument som patraffades bland Dodahavsrullarna i Qumran, Grotta 4, och som har daterats till
ca. 75-50 f Kr. Detta dokument sidger att Nabonidus drabbades av en elakartad inflammation ... 1
sju ar” i oasen Teman. (39)

Vilka andra alternativ finns det? Den kristne skribenten Hippolytos fran forsta halften av 200-
talet e Kr, som insag att den bokstavliga betydelsen av det arameiska ordet ‘iddan inte #r “&r”
utan “period” eller arstid”, skriver att en del betraktade en “’tid” som en av arets fyra arstider. Sju
”arstider” skulle da blir mindre &n tva ar. Biskop Theodoros fran 400-talet noterade emellertid att
folk i gamla tider, till exempel babylonierna och perserna, talade om bara tva arstider, vinter och
sommar, de regniga och torra arstiderna. (40) Detta var ocksa fallet bland hebréerna. | Bibeln
finns det inga hanvisningar till var och hést, bara till sommar och vinter. Enligt detta resonemang
skulle Nebukadnessars “’sju tider” av vansinne motsvara tre och ett halvt ar.

Négra av de mest respekterade konservativa bibelforskarna i nyare tid, som till exempel Carl F.
Keil och Edward J. Young, antingen forkastar eller tvivlar starkt pa teorin att de ”sju tiderna” i
Daniels 4:e kapitel avser sju ar. Assyriologen Donald J. Wiseman foreslér till och med att de “’sju
tiderna” bor forstas som sju manader”. (41) Vilka som helst av dessa sistnamna forslag skulle
vara i god dverensstammelse med den information vi numera har om Nebukadnessars regering.

Nagra kommer naturligtvis att peka pa Uppenbarelsebokens 12:e kapitel och argumentera att
eftersom 3% “tider” i vers 14 motsvarar de 1260 dagarna (= 3% ar) i1 vers 6, s& maste sju tider
betyda 2520 dagar eller sju ar.

Men det finns inget skal till att tro att det satt pa vilket “tider” anvénds i Uppenbarelsebokens
12:e kapitel automatiskt ar tillampligt dven i andra sammanhang. Fakta kvarstar att eftersom det
arameiska ordet ‘iddan helt enkelt betyder “tid, period, arstid”, kan det anvdndas om perioder av
olika langd. Det syftar inte pa samma faststallda period dverallt dar det anvands. Sammanhanget
madste alltid avgora dess betydelse. Och dven om det kunde visas att "tid, tider och en halv tid” i
Daniels 7:e kapitel, vers 25, betyder tre och ett halvt ar, skulle detta fortfarande inte bevisa att de
’sju tiderna” eller “perioderna” (New American Standard Bible) eller arstiderna” (Rotherham,
Tanakh) i Daniels 4:e kapitel, verserna 16, 23, 25 och 32 (i NV) betyder ”sju ar”. De tva kapitlen
handlar om tva mycket olika handelser och perioder och bor darfor inte blandas ihop.

I den foregdende diskussionen har det visats att hedningarnas tider” i Lukas 21:24 inte kan
bevisas vara en anspelning pa de ”sju tiderna” i Daniel 4. Det finns inte heller nadgot bevis for att
Nebukadnessars ’sju tider” av vansinne forebildade en annan period som uppgick till 2520 ar av
hedniskt herravilde. Slutligen visades det att de “sju tiderna” inte ens kan bevisas utgora sju ar.
Alla dessa identifieringar &r helt klart ingenting annat n grundldsa och obibliska spekulationer.

C. UPPRATTANDET AV KRISTI RIKE

Som det papekades i kapitel 1 i detta arbete uppfylldes ingen av de forutsagelser som pastor
Russell hade knutit till artalet 1914. Nar Forsta Varldskriget slutade styrdes jorden fortfarande av
hedniska nationer i stéllet for av Kristi rike, och Jerusalem i Palestina ockuperades fortfarande av



en hednisk nation. Det var tydligt att tiden for de handelser som hade forvantats inte kunde vara
ratt. Men att dra en sa enkel slutsats var ingen latt sak. Och dessutom hade dnda nagot intraffat:
Forsta Varldskriget. S& man menade att tiden trots allt var ratt. Russells efterfoljare drog darfor
slutsatsen att de hade véntat “fel sak i ritt tid”. (42)

C-1: Felslagna forvantningar — fel sak i ratt tid?

Gradvis utvecklades ett nytt apokalyptiskt monster. Forsta varldskriget och de kriser som foljde
kom att betraktas som en borjan till krossandet av de hedniska nationerna. Ar 1922 forklarade J.
F. Rutherford, Sélllskapets nye president:

”Gud beviljade de hedniska vildena en ’arrendetid’ pa 2520 ar, vilken skulle utlépa omkring
augusti 1914. Sedan kom Godsagaren, den rattmatige héarskaren (Hesekiel 21:27), och borjade
vidta vrakningsatgarder. Det bor inte forvantas att han plotsligt skulle sopa undan allting, ty
Herren gor inte saker och ting pé det sattet; men han skulle beharska de stridande parterna och
lata dessa sjalva forinta den nuvarande ordningen; och medan detta pagick skulle han lata sina
trogna efterfoljare avge ett omfattande vittnesbord for virlden”. (43)

Detta paminner oss om de forklaringar som redaktérerna for Pastoral Bible Institute senare gav
till att aret 1934 slog fel, som vi sag tidigare. Upprattandet av Guds rike hade tidigare uppfattats
som en process som borjade ar 1878 och skulle kulminera ar 1914 med krossandet av de hedniska
nationerna. (44) Men ar 1922 flyttades startpunkten for denna process framat fran 1878 till 1914,
och krossandet av de hedniska nationerna forvantades dga rum i en néra framtid. Denna nya
tolkning presenterades av J. F. Rutherford vid konventet i Cedar Point den 5-13 september 1922 i
talet "The Kingdom of Heaven is at Hand” ("Himmelriket &r nira”).

Tre ar senare, i artikeln “Birth of the Nation” (”Nationens fodelse™) i The Watch Tower for 1
mars 1925, presenterades en ny tolkning av Uppenbarelseboken 12:1-6, som var anpassad till
denna nya uppfattning om rikets upprattande och som gick ut pa att riket hade blivit “fott i
himlen” ar 1914. Det aret hade Jesus Kristus borjat sin regering: I och med slutet av det judiska
aret 1914 tog han, som har ratten dartill, till sig sin stora makt och borjade regera; nationerna
vredgades, och Guds vredesdag borjade. — Hesekiel 21:27; Uppenbarelseboken 11:17, 18.” (45)

C-2: Den ’nedtrampade” staden Jerusalem omlokaliserad

Men hur forholl det sig da med hedningarnas fortrampande av Jerusalem? Vid slutet av 1914 var
staden Jerusalem fortfarande ockuperad av en hednisk nation, det turkiska valdet. I ett forsok att
”forklara™ detta pinsamma faktum argumenterade pastor Russell for att forfoljelsen av judarna
vid denna tid praktiskt taget tycktes ha avstannat Overallt i varlden, och han sag i detta en
bekréftelse av sin uppfattning att hedningarnas tider hade utldpt. (46)

Men i december 1917, mer an ett ar efter Russells dod, intraffade en intressant sak. Den 9
december det aret intog den brittiske generalen Allenby i samverkan med araberna Jerusalem och
gjorde darmed slut pa den nastan sju hundra ar langa turkiska ockupationen. Denna handelse
uppfattades av manga kristna som ett mycket viktigt tidstecken. (47)

Jerusalems befrielse fran turkarna ar 1917, liksom dven den sa kallade Balfour-deklarationen
den 2 november 1917, enligt vilken den brittiska regeringen forband sig att understddja



upprattandet av ett judiskt nationalhem i Palestina, 6kade drastiskt den judiska immigrationen till
Palestina. Fran oktober 1922 till varen 1929 fordubblades pa sa satt den judiska befolkningen i
Palestina fran 83.794 till omkring 165.000.

Vid den tiden forvaltades Palestina fortfarande av en icke-judisk eller hednisk nation (England)
och judarna utgjorde fortfarande bara en minoritet (omkring 20 procent) av Palestinas befolkning.
Landet Palestina och staden Jerusalem kontrollerades av allt att doma fortfarande av hedningarna.
Men trots detta hdvdade Séllskapet Vakttornets president, J. F. Rutherford, i sin bok Liv, som
publicerades av Sallskapet Vakttornet ar 1929 (pa engelska), att de hedningarnas tider som Jesus
hade talat om i Lukas 21:24 hade utlopt 1914 och argumenterade for att den vaxande judiska
immigrationen till Palestina var ett patagligt bevis for slutsatsen att denna profetia hade uppfyllts.

Men kort efter utgivningen av boken Liv évergavs hela denna idé; judarnas atervandande till det
“utlovade landet” uppfattades inte lingre som en uppfyllelse av profetiorna. Sedan 1931 har
sadana profetior tillampats pa det andliga Israel. (48) Den logiska konsekvensen av denna
forandring blev forstas att slutet pa hedningarnas fortrampande av Jerusalem inte langre kunde
tillampas pa den bokstavliga staden Jerusalem i Palestina:

”Den nutida staden Jerusalem dar borta i Palestina &r inte den store Konungen Gud Jehovas
stad, dven om kristenheten kallar vissa platser dir for ’heliga’. Denna stad &r domd till
forintelse vid denna vérldens dnde. Men det sanna Jerusalem kommer att leva evigt sdsom
huvudstad i Jehovas universella organisation. Vi menar det nya Jerusalem, varav Jesus Kristus
gav en symbolisk syn &t aposteln Johannes pa 6n Patmos. ...

Jesus Kristus dr ’konungarnas Konung och herrarnas Herre’ Gver detta sanna Jerusalem. Vid
slutet av hedningarnas tider ar 1914 blev han insatt pa tronen sdsom fungerande styresman i
’den store Konungens [dvs. Jehovas] stad’. Efter ett avbrott pa 2.520 &r, varunder hedniska
makter varit radande, uppsteg salunda det teokratiska herradémet Gver jorden pa nytt till makt i
det nya Jerusalem for att aldrig mera bli fértrampat av hedningarna.” (49)

Vad var da, narmare bestimt, detta ”Nya Jerusalem™? | boken Ma din vilja ske pa jorden (1962; eng.
1958) forklarar Sallskapet VVakttornet pa sidorna 93 och 94:

”Det Jerusalem, som langt tillbaka i tiden, ar 607 f. Kr., blev omstortat, representerade Guds
rike, ty i denna stad fanns Jehovas forebildliga tron, pa vilken Jehovas smorde satt sdsom Guds
konung. P& samma satt representerar det Jerusalem, som fortrampas av varldsliga nationer,
Guds rike. ... Slutet pa Jerusalems fortrampande i samband med den fullstandiga uppfyllelsen
av orden om ’nationernas faststillda tider’ skulle innebdra att det symboliska Jerusalem
ateruppréttades, namligen Guds rike.”

Slutet pa hedningarnas fortrampande av Jerusalem tolkades alltsa pa ett helt nytt satt. Enligt den
nya tolkningen innebar det att Jesus Kristus installerades pa Jehovas tron i det himmelska
Jerusalem ar 1914. (50) Men denna omlokalisering av det “fortrampade Jerusalem” fran jorden
till himlen skapade andra fragor som aldrig har kunnat besvaras pa ett fullt tillfredsstallande sétt,
och som vi nu skall 6verga till att behandla.

C-3: Har tva ”’Kristi riken” uppriittats?

| Séllskapet Vakttornets publikationer betonas det standigt att Jesus Kristus “insattes pa tronen”
ar 1914 och att hans rike upprittades” i himlen vid slutet av hedningarnas tider det aret. Vid den



tiden, hdvdar man, borjade han regera “mitt ibland sina fiender” i uppfyllelse av Psalm 110:1, 2.
Som en forsta atgard mot dessa fiender pastas Jesus Kristus darefter ha kastat ut Satan och hans
demonanglar ur himlen och ned till jorden i uppfyllelse av Uppenbarelseboken 12:1-10. (51)

Ett problem med detta scenario &r att ett antal texter i Bibeln klart och tydligt visar att Jesus
Kristus insattes pa tronen i himlen redan vid sin uppstandelse och upphdjelse. | sin uppenbarelse
till aposteln Johannes sade Jesus till exempel:

”Den som segrar, honom skall jag forunna att sétta sig med mig p& min tron, liksom ocksa jag
har segrat och satt mig med min Fader pd hans tron.” — Uppenbarelseboken 3:21, NV.

Att Kristi rike existerade redan under det forsta arhundradet bekraftas dven av aposteln Paulus,
som i sitt brev till de kristna i Kolosse forklarade:

”Han [Fadern] har befriat oss fran mérkrets myndighet och 6verfort oss till sin &lskade Sons
kungarike; med hjilp av honom har vi var frigdrelse genom en ldsen, vara synders forlatelse.” —
Kolosserna 1:13, 14, NV.

Om Jesus Kristus insattes pa tronen vid sin uppstandelse och upphéjelse och har regerat i sitt
himmelska rike sedan dess, hur kan det da havdas att han insattes pa tronen och att hans rike
uppréattades ar 1914?

For att 16sa detta problem har Sallskapet Vakttornet tvingats dra slutsatsen att tva Kristi riken
har blivit uppréttade: 1) Hans “dlskade Sons rike” (Kolosserna 1:13), som upprattades vid Kristi
uppstandelse och upphdjelse, och 2) Det kungarike som tillhér var Herre och hans Smorde”
(Uppenbarelseboken 11:15, NV 2003), som pastas ha upprattats 1914.

Lagg maérke till hur Séllskapet Vakttornet i sitt bibellexikon Insikt i Skrifterna forsoker forklara
skillnaden mellan dessa tva “Kristi riken”. I en kommentar till Paulus uttalande i Kolosserna
1:13, 14, som citerades ovan, séger denna ordbok:

”Frédn och med pingstdagen &r 33 har Kristi kungarike varit ett andligt rike som hérskar dver
det andliga Israel, dvs. kristna som av Guds ande har panyttfotts som Guds andliga barn. (Joh
3:5,6)”—(52)

Detta forsta Kristi rike forklaras alltsa ha varit ett begréansat rike, med Jesus Kristus som regent
bara 6ver sin forsamling av efterfoljare fran pingstdagen och framat.

Det andra Kristusriket &r daremot mycket storre till omfattningen och uppréattades inte forran
1914. Till stoéd for denna uppfattning hanvisar det ovan citerade bibliska uppslagsverket till
Uppenbarelseboken 11:15, dar aposteln Johannes hérde hoga roster i himlen kungora att
”Kungavildet over vérlden har nu kommit att tillhora var Herre och hans Smorde, och han skall
héarska som kung i evigheters evighet”. (NV 2003) Som forklaring till denna syn sager Sallskapet
Vakttornet i sin bibelordbok:

”Detta kungavilde &dr av betydligt stdrre omfattning dn Guds ’dlskade Sons kungarike’, som
omndmns i Kolosserna 1:13. Guds ’édlskade Sons kungarike’ upprittades pa pingstdagen &r 33
och harskar dver Kristi smorda efterfoljare, men riket eller kungavildet som tillhér ’vér Herre



och hans Smorde’ skulle uppréttas vid slutet av ’nationernas faststdllda tider’ och hérska dver
alla ménniskor pé jorden. (Lu 21:24)” — (53)

Men &ven om vi antar att Kristi regering fran pingstdagen och framat var begransad till hans
regering Over sina smorda larjungar (det “andliga Israel”), som Sillskapet Vakttornet hivdar, blir
konsekvensen av denna uppfattning att Kristus, som den laglige arvingen till Davids tron, sedan
pingstdagen och framat har suttit pa Jehovas tron (Uppenbarelseboken 3:21) i det himmelska
Jerusalem och hérskat over det andliga Israel, precis som David och hans son Salomo sades sitta
pa “Jehovas tron” i det jordiska Jerusalem och regerade Over det kottsliga Israel. (54)

Med tanke pa detta aterupprittande av “Davids rike” under det forsta arhundradet, hur kan det
pastas att “Jerusalem”, tolkad som Guds rike, fortsatte att fortrampas av de hedniska nationerna
pa jorden under hela den efterfoljande perioden, fran pingstdagen och framat anda till ar 1914?

De hedniska nationerna kunde naturligtvis inte stiga upp till himlen” (Johannes 3:13) for att
hindra Kristi styre under denna period. Fortrampandet av “Jerusalem” kan inte heller ha syftat pa
forfoljelsen av det “andliga Israel” (Kristi efterfoljare) pa jorden, eftersom detta slags forfoljelse
inte upphorde 1914. Sa vad betydde egentligen fortrampandet av Jerusalem”, och hur upphorde
det 19147 Trots teorin om att Kristus fatt tva olika riken vid tva olika tillfallen forblir denna fraga
fortfarande obesvarad.

C-4: ”Kungaviildet over virlden” tillfoll Kristus redan vid uppstandelsen

Ger Bibeln verkligen stod at idén att tva olika riken har anfortrotts Kristus vid tva olika tillfallen?
Var Kristi ”forsta” rike begriinsat till ett styre 6ver hans smorda larjungar fran pingstdagen och
framat?

Denna idé tycks klart och tydligt motsagas av ett antal bibeltexter som betonar den universella
omfattningen av den myndighet som gavs at Jesus Kristus vid hans uppstandelse och upphdjelse.
Till och med nagon tid fore sin himmelsfard forklarade Jesus for sina larjungar:

”All myndighet i himlen och pa jorden har blivit mig given.” — Matteus 28:18, NV.

Den grekiska tempusformen, som 6versatts har blivit ... given”, uttrycker ndgot som har hént i
det forflutna och visar att Jesus Kristus redan vid den tiden var i besittning av all myndighet i
himlen och pa jorden. (55) Vilken ytterligare makt eller myndighet kan da tankas ha aterstatt att
ge honom ar 19147

Den maktstéllning Jesus fick efter sin uppstandelse betonades ocksa av aposteln Paulus i
Efesierna 1:20-23:

”Han [Gud] véckte upp honom fran de ddda och satte honom pa sin hogra sida i de
himmelska regionerna, hogt dver varje regering och myndighet och makt och herradéme och
varje namn som namns, inte bara i denna tingens ordning, utan ocksa i den som skall komma.
Han lade ocksa allting under hans fotter och gjorde honom till huvud 6ver allting &t
forsamlingen, som &r hans kropp, fullheten av honom som uppfyller allt i alla.” (NV)



Lagg marke till att Paulus i detta avsnitt forklarar att Kristi herravélde inte var begrénsat bara
till hans forsamling utan omfattade “allting”, “varje regering och myndighet och herradéme och
varje namn som ndmns”. Pé liknande sitt skriver Paulus i Kolosserna 2:10 att Kristus ”ar huvudet
for all regering och myndighet”. Och i Uppenbarelseboken 1:4-5 sénder aposteln Johannes
hélsningar till ”de sju férsamlingar som ir i provinsen Asien” fran Jesus Kristus, ”harskaren Gver

jordens kungar” (NV).

Egendomligt nog tycks Sillskapet Vakttornet, 1 artikeln om “Jesus Kristus” 1 sitt uppslagsverk
Insikt i Skrifterna, motsaga sin idé om ett begransat Kristi rike fran pingsten och framat genom att
forklara att han alltsedan sin uppstandelse “leder en regering som héirskar éver hela universum’”.
Lagg marke till foljande anmarkningsvérda uttalanden pa sidan 1236 i Band I:

“Efter sin uppsténdelse sade Jesus till sina ldrjungar: *All myndighet i himlen och pé jorden
har blivit mig given.” (Mt 28:18) Darmed visade han att han leder en regering som harskar éver
hela universum. Aposteln Paulus forklarade att Jesu Fader har lagt ’allt under honom [Jesus]’,
givetvis med undantag av ’den som har lagt allt under honom’, dvs. Jehova, den suverdne
Guden. (1Kor 15:27; Heb 1:1-14; 2:8) Jesu Kristi namn’ &r darfor *forndmligare’ &n Guds
anglars namn i det avseendet att hans namn omfattar eller star for hela den verkstallande
myndighet som Jehova har gett honom. (Heb 1:3, 4)” (Min kursivering)

Om Jesus Kristus redan vid sin uppstandelse och upphdojelse blev given all myndighet i himlen
och pa jorden”, och om han sedan dess har varit huvudet for all regering och myndighet” och
“hédrskaren 6ver jordens kungar” och darfor, som till och med Séllskapet Vakttornet erkénner,
”leder en regering som hirskar over hela universum”, hur kan det d& pastas att Kristi regering
fran pingsten och framat var begransad till ett styre 6ver hans forsamling av efterfoljare, och att
“kungariket over vérlden” inte blev ”vér Herres och hans Smordes” rike forrédn 19147

C-5: Att viinta *vid Guds hogra sida” — pa vad?

Under den sista dagen av sitt jordeliv forklarade Jesus for medlemmarna av Sanhedrin, judarnas
hogsta domstol, att hans rikes styre nu skulle borja. Han sade: "Frdan och med nu skall emellertid
Manniskosonen sitta pa Guds krafts hogra sida.” — Lukas 22:69, NV. (56)

Att Kristus efter sin uppstandelse upphojdes till ”Guds hogra sida” betonas gang pa gang av de
nytestamentliga skribenterna. Frasen ’sitta pa Guds hogra sida” dr en hénvisning till Psalm 110:1,
en text som citeras eller anspelas pa i Nya Testamentet oftare &n nagon annan text i Gamla
Testamentet. (57) Denna psalm tolkas konsekvent av Nya Testamentets skribenter som en
beskrivning av Kristi upphojelse till Guds tron efter hans uppstandelse. (58) De forsta tva
verserna sager:

”Jehovas uttalande till min Herre lyder: ’Sétt dig pa min hogra sida tills jag ldgger dina
fiender som en pall for dina fotter.” Din styrkas stav skall Jehova stracka ut fran Sion: 'Dra
kuvande fram mitt ibland dina fiender.” ” — Psalm 110.1, 2, NV.

For att komma forbi Bibelns bevis for att Kristi universella styre ”mitt ibland sina fiender”
borjade vid tiden for hans uppstandelse och upphojelse forklarar Sallskapet Vakttornet att Kristi
sittande ”pé Guds hogra sida” inte betyder inte att han da borjade regera utan att han har suttit dar



och vantat pa att hans styre skall borja. Ett stod for denna uppfattning finner man i det satt pa
vilket Hebréerna 10:12, 13 hénvisar till Psalm 110:1, 2:

Thutmosis III (c. 1490-1436 BCE)
at the right hand of his god Amon.

Amenophis IT (c. 1427-01 BCE) and ophis I (1391-53 BCE)
pictured on Egyptian paintings as enfants on their nurses’ laps, with
Egypt’'s enemies placed as a footstool beneath the feet of the future kings.

Bilden av kungen sittande pa sin guds tron forekom ocksa i den bibliska vérlden
utanfor Bibeln, liksom &ven bilden av besegrade fiender placerade som en pall
for hans fotter. — Bilden ovan visar (1) Thutmosis 111 pa hogra sidan av sin gud
Amon, (2) Farao Horemheb pé hogra sidan av sin gud Horus, (3) Amenophis |1
och (4) Amenophis Il pa egyptiska mélningar som barn i knana pa sina ammor,
med Egyptens fiender placerade som en pall under de framtida kungarnas fotter.
— R. Lepsius, Denkmaler aus Aegypten und Aetiophien (Berlin 1849-58), vol. 5,
Bl. 62 och 69a; L. Borchardt, Statuen und Statuetten von Ko&nigen und
Privatleuten (Berlin 1925), Bl. 93:554; O. Keel, The Symbolism of the Biblical
World (Winona Lake: Eisenbrauns, 1997), s. 255, 263.



”Kristus borjade inte hdrska som kung i Guds regering, nér han atervinde till himmelen efter
sin uppsténdelse. Som aposteln Paulus séger, skulle han i stéllet fa vinta en tid: ’Denne [Jesus
Kristus] har framburit ett enda slaktoffer for synder for bestandigt och har satt sig pa Guds
hogra sida och vantar fran den tiden tills hans fiender blir lagda som en pall for hans fotter.’
(Hebréerna 10:12, 13) Nér tiden var inne fér Kristus att borja hérska, sade Jehova till honom:
"Drag kuvande [eller segrande] fram mitt ibland dina fiender.” — Psalm 110:1, 2, 5, 6, NW.” (59)

Men denna forklaring av ordet ”véantar” i Hebréerna 10:12, 13 skapar andra problem. | sin
oversikt 6ver Kristi regering i 1 Korintierna 15:24-28 avslutar Paulus med att forklara att ”nér allt
har lagts under honom [Kristus], da skall Sonen sjalv ocksa underordna sig den som har lagt allt
under honom, for att Gud skall vara allt for alla”. Denna forklaring vicker foljande fraga:

1. Om Kiristus skulle vénta tills Gud hade lagt alla fiender under han fotter innan hans regering
kunde bdrja, och om han da, "nér allt har lagts under honom”, skulle ldmna Gver riket at Gud, vad
blir det da av hans regering? Nar tiden har kommit for honom att bérja regera, da ar det tid for
honom att 6verlamna riket at Gud!

En annan fraga som uppstar pa grund av Séllskapet Vakttornets forklaring ar denna:

2. Om Kiristus inte kunde bdrja regera forran Gud hade lagt alla hans fiender som en pall for
hans fotter, och om Kristus inte borjade regera forran 1914, hur kan det da pastas att alla fiender
— inbegripet doden, “den siste fienden” (1 Korintierna 15:26) — hade lagts under hans fotter vid
den tiden?

Egendomligt nog medger Séllskapet Vakttornet att dessa fiender fortfarande var aktiva ar 1914
da Kristus pastas ha blivit insatt pa tronen, sa att han vid den tiden borjade hérska “mitt ibland
sina fiender”. I sjdlva verket forklaras hans forsta atgidrd som kung ha varit att angripa sina
framsta fiender, Satan och hans dnglar, vilka han sdgs ha kastat ut ur himlen ar 1914! (60)

En tredje fraga att stalla blir darfor:

3. Om Kiristus inte kunde borja regera forrdn Gud hade lagt alla hans fiender under hans
fotter, hur kunde han da ha borjat regera “mitt ibland sina fiender”, och varfor maste han bérja sin
regering med att starta ett krig mot dem om de redan var besegrade?

Det ar uppenbart att en tolkning som ar sa skriande inkonsekvent inte kan vara korrekt. Kristi
»viintan” pa Guds hogra sida kunde inte ha varit en vantan pa att hans regering skulle borja. Som
framgar av andra parallella texter har det varit en vdntan pa att hans regerande “mitt ibland sina
fiender” skulle upphara eller na sitt avslutande skede.

Den tid Kristus har suttit pA Guds hogra sida kan inte ha varit en period av passiv vantan pa att
Gud skall lagga hans fiender under hans fotter. Visserligen framstélls det flera ganger som att
Gud ar den som lagger fienderna under Kristi fotter. Men som det visas redan i Psalm 110:1, 2 &r
det Kristus sjalv som gar till angrepp mot dessa fiender, fastan det sker i Guds kraft. Jehovas
inbjudan till honom att sétta sig pa hans hogra sida foljs av orden:



”Din styrkas stav skall Jehova stricka ut frdn Sion: 'Dra kuvande fram mitt ibland dina
fiender.”” — Psalm 110:2, NV 2003.

Texten anger Klart och tydligt att detta aktiva styre mitt ibland fienderna skulle borja sa snart
som Kristus hade satt sig pa Guds hogra sida, inte efter en vanteperiod pa nastan 1900 ar. Kristi
viintan” kan dirfor bist forklaras som att han med forvantan sag fram mot slutresultatet av sitt
eget aktiva utdvande av styret, den slutliga och fullstdndiga segern 6ver sina fiender. (61)

Detta ar tydligen ocksa hur aposteln Paulus forstod Kristi vantan pa Guds hogra sida, namligen
som en period av aktivt regerande tills han har lagt alla fiender under sina fotter. | sitt forsta brev
till Korintierna forklarar Paulus:

”Darefter kommer slutet, da han Gverlamnar riket & Gud, Fadern, sedan han gjort slut pa
varje vélde, varje makt och kraft. Ty han maste regera tills han har lagt alla fiender under sina
fotter.” — 1 Korintierna 15:24, 25, FB.

Lagg marke till att Paulus sager att Kristus maste regera tills — inte fran den tid da — fienderna
har lagts under hans fotter. Enligt Paulus har Kristus harskat som kung &nda fran sin uppstandelse
och upphajelse. Kristi fiender existerade naturligtvis d&ven pa den tiden. Hans regerande fran den
tiden och framat har darfor nodvandigtvis varit ett harskande “mitt ibland sina fiender”.

Paulus beskrivning anger att sjalva syftet med Kristi regering &r att erévra och lagga under sig
dessa fiender. Nar detta syfte har uppnatts skall han éverlamna riket at Gud. Som bibelkéannaren
T. C. Edwards sa traffande anmarker i sin kommentar till denna text:

“Denna vers betyder att Kristus regerar tills han, efter en 1ang, utdragen krigforing, har lagt
alla sina fiender under sina fotter. Kristi regering ar darfor inte ett millennium av fred, utan en
oavbruten konflikt som mynnar ut i en slutlig triumf.” (62)

Kristus har alltsd — utrustad med “all myndighet i himlen och pi jorden” — regerat, ja dragit
“kuvande fram”, mitt ibland sina fiender, anda sedan sin uppstandelse och upphojelse till Guds
tron. Vilka dr dessa “fiender” och pa vilket sitt har Kristus underkuvat dem sedan dess?

C-6: Hur Kristus regerar ”mitt ibland sina fiender”

| Psalm 110:5, 6 framstélls de fiender som skall underkuvas som jordiska kungar och nationer:

”Jehova pa din hogra sida skall krossa kungar pa sin vredes dag. Han skall verkstélla dom
bland nationerna, han skall fylla dem med doda kroppar.” (63)

I Nya Testamentet flyttas emellertid uppmarksamheten fran de synliga fienderna till de fientliga
makterna i den andliga varlden. Skélet till detta &r utan tvivel att krossandet av jordiska kungar
och nationer som é&r fientliga till Guds rike inte kommer att befria universum fran de verkliga
fienderna — de andliga makterna, som med hjalp av synden och doden haller manniskor i slaveri.
Som aposteln Paulus forklarar star var verkliga strid “’inte mot kott och blod utan mot furstar och
véldigheter och virldshirskare hér i morkret, mot ondskans andemakter i himlarna”. — Efesierna
6:12, FB.



Det &r dessa andliga makter som de nytestamentliga skribenterna, bade i 1 Korintierna 15:24-26
och pa andra stallen, identifierar som Kristi framsta fiender, mot vilka han for krig och slutligen
kommer att tillintetgora for alltid. (64)

Utrustad med “all myndighet i himlen och pa jorden” skulle det naturligtvis ha varit en latt sak
for Kristus att pa ett 6gonblick forinta alla dessa fientliga makter. | verkligheten beskriver en del
bibeltexter striden som redan vunnen vid Kristi uppstandelse och upphdjelse och dessa makter
som redan besegrade och underkuvade. (Kolosserna 2:15; 1 Petrus 3:22) Men detta sprakbruk
anvénds tydligen for att beskriva Kristi allomfattande makt och den upphdjda stéllning han fick
efter sin uppstandelse, hogt over varje regering och myndighet och makt och herradome”.
(Efesierna 1:21, 22) Som forfattaren till Hebréerbrevet forklarar finns det mera som &r inbegripet,
eftersom ™vi ... inte dnnu [ser] allt vara lagt under honom”. — Hebréerna 2:8, NV.

Om Kristi framsta fiender &r de fientliga andliga makterna, da kan hans “kuvande” mitt ibland
dem knappast innebéra att han kuvar dem i ett utdraget fysiskt eller bokstavligt krig. Som aposteln
Paulus forklarar kan Satan, hérskaren 6ver luftens myndighet, den ande som nu ar verksam i
olydnadens soner”, halla manniskor i slaveri enbart pa grund av deras 6vertradelser och synder.
(Efesierna 2:2, NV) Men genom Kristi dod har Gud sorjt for “var frigorelse genom en losen, vara
synders forlatelse”, vilket har gjort det mojligt for honom att befria manniskor »fran morkrets
myndighet” och féra dver dem till sin &lskade Sons kungarike”. — Kolosserna 1:13, 14, NV.

Under arhundradenas lopp har miljontals manniskor genom sin tro pa Kristus pa sa satt blivit
befriade fran “morkrets myndighet”. Genom sédana erdvringar har Kristus dragit “kuvande fram
mitt ibland sina fiender” och hans rike har véxt till och bevisat sig vara segerrikt.

Bibeln presenterar darfor Kristi dod for vara synder som en vandpunkt for manskligheten och
som en avgorande seger 6ver Satan, huvudet dver de fientliga makterna i den andliga vérlden.
(Hebréerna 2:14, 15) Aven om de fortfarande ar verksamma har deras makt och inflytande sedan
dess i allt hogre grad begrénsats och kuvats. De har inte kunnat forhindra att de goda nyheterna
om Jesus Kristus natt ut till ett vaxande antal manniskor varlden éver och gjort det mojligt for
dem att bli befriade fran "morkrets myndighet” och férda under Kristi myndighet.

C-7: Satans "nerslungande” fran himlen

I Bibelns bildsprak kan en persons upphdjelse till en hog stillning omtalas som ett ’uppstigande
till himlen” eller till skyarna”, dar han kan liknas vid en lysande stjarna. P4 motsvarande sitt kan
en persons forodmjukelse, nederlag eller fall fran en hog stallning liknas vid ett nedkastande eller
fall ”fran himlen”. (65) | sin beskrivning av hur den stolte och hégmodige kungen av Babylon
hade fallit anvande Jesaja denna bild:

”Hur har du inte fallit fran himlen, du stralande stjarna, du gryningens son! Hur har du inte
blivit falld till jorden, du som slog ner folken till marken! Du sade i ditt hjarta: *Jag skall stiga
upp till himlen, ovanfér Guds stjarnor skall jag uppratta min tron. Jag skall sitta mig pa
métesberget langst upp i norr. Jag skall stiga upp 6ver molnens héjder, jag skall géra mig lik
den Hogste.” Men ner till dodsriket blev du ford, ldngst ner i graven.” — Jesaja 14:12-15, FB.
(66)



Awven Jesus anvande ett liknande sprak nar han talade om staden Kapernaum, som han hade valt
till sin boplats och dar han hade utfért manga av sina underverk. (Matteus 4:13-16) Men detta
skulle inte bli ndgon anledning for staden att beromma sig:

”Och du, Kapernaum, skall val du bliva upphdjt till himmelen? Nej, ned till dodsriket méste
du fara.” — Lukas 10:15, SKB 1917.

Ett annat exempel pa detta sprakbruk finner vi i de nastféljande verserna, som berattar om de
sjuttiotva larjungar Jesus hade sidnt ut och vilka nu kom glada tillbaka och sade: "Herre, till och
med de onda andarna lyder oss i ditt namn.” (Lukas 10:1, 17, FB) Till svar sade Jesus: ~’Jag sag
Satan falla ner fran himlen som en blixt.” — Lukas 10:17, 18, FB.

Det verkar inte sannolikt att Jesus menade att han sag Satan bokstavligen falla fran himlen.
Uttalandet &r snarare ett livfullt uttryck for den hanforelse han kénde infor larjungarnas rapport,
eftersom han visste att deras framgangsrika tjanst (liksom hans egen) var ett forebud om Satans
nara forestaende fall fran sin maktstallning.

Att Jesu Kristi dod, uppstandelse och upphdjelse skulle innebéra ett avgorande nederlag for
Satan framgar ocksa av det som Jesus sade till judarna vid sin ankomst till Jerusalem nagra fa
dagar fore sin dod:

”Nu gér en dom over vérlden. Nu skall denna vérldens furste kastas ut.” — Johannes 12:31,
FB.

Det &r tydligen denna seger 6ver Satan och hans anglar som beskrivs i symboliska scener i
Uppenbarelseboken 12:1-12. I en syn fick aposteln Johannes se i himlen” en havande kvinna
’kladd 1 solen och med manen under sina fotter och en krona av tolv stjdrnor pa sitt huvud”. En
stor sjuhdvdad drake, som senare identifieras som ”den gamle ormen, som kallas Djavul och
Satan”, sags staende framfor kvinnan som skulle foda, fardig att uppsluka hennes barn nar hon
hade fott det. Kvinnan ’fodde ett barn, en son, som skall styra alla folk med jarnspira, och hennes
barn blev uppryckt till Gud och till hans tron.” — Uppenbarelseboken 12:1-5, FB.

Detta kan omojligen vara en bild av upprattandet av Guds rike i himlen ar 1914, som Sallskapet
Vakttornet anser. Hur kunde Kristi rike ha varit sa svagt ar 1914 att det lopte risk att uppslukas av
Satan och dirfor maste “ryckas upp” fran hans gapande kéftar till Guds tron? En sddan &sikt star i
den skarpaste motsattning till Nya Testamentets lara att Kristus dnda sedan sin uppstandelse ar i
besittning av “all myndighet i himlen och pa jorden” och ar upphdjd “hogt 6ver varje regering
och myndighet och makt och herradéme”. — Matteus 28:18; Efesierna 1:21, NV.

Det fanns bara en tid nar Jesus uppenbarligen befann sig i en sa sarbar situation att Satan trodde
att han kunde “uppsluka” honom, och det var under hans jordeliv. Det var under denna period
som Satan forsokte hindra Kristi fodelse” som virldens hérskare. Fran barnamorden i Betlehem
till Jesu slutliga avrattning under Pontius Pilatus var Jesus hans huvudmaltavla. Men Satan hade
ingen framgang, eftersom Kristus uppstod och “blev uppryckt till Gud och till hans tron™.

Som bibelforskare ofta har noterat ar framstéllningen av Kristi tronbestigning som en ”fodelse”
i Uppenbarelseboken 12:5 en anspelning pa Psalm 2:6-9:



” ’Det &r jag som har insatt min kung pa Sion, mitt heliga berg.” Lat mig kungora Jehovas
forordning; han har sagt till mig: *Du 4r min son, jag har i dag blivit din fader. Begér av mig, s
skall jag ge dig nationer som arvedel och jordens dndar som besittning. Du skall sla sonder dem
med jérnspira, som ett lerkérl skall du krossa dem.” ” (NV)

Kvinnan kladd i solen, den sjuhévdade draken och barnet som blev uppryckt till Gud och till hans tron, enligt en
illustration pa sidan 18 i tidskriften Vakttornet for den 15 augusti 1981. Enligt Sallskapet Vakttornets tolkning
uppfylldes denna profetiska syn ar 1914, nir Kristi rike (barnet) sdgs ha uppréttats (fotts) i himlen av ”Guds
himmelska organisation” (kvinnan), trots Satans (drakens) forsok att forhindra Kristi tronbestigning.

Nya Testamentets skribenter tillampar gang pa gang denna pa Kristi upphdjelse till Guds hogra
sida. (Apostlagarningarna 13:32, 33; Romarna 1:4; Hebréerna 1:5; 5:5) (67) Denna messianska
psalm talar ocksa, i likhet med Uppenbarelseboken 12:5, om att Kristus har fatt makten att krossa
nationerna “med en jarnspira”. (68)

I Uppenbarelseboken 12:7-12 presenteras en annan scen i himlen” for Johannes, en krigsscen:
”Mikael och hans dnglar gav sig i strid med draken; och draken och dess dnglar stred” mot dem.
Striden slutade med ett fullstdndigt nederlag for Satan och hans anglar:

”Sa blev den store draken nerslungad, den ursprunglige ormen, han som kallas Djévul och
Satan, han som vilseleder hela den bebodda jorden; han slungades ner till jorden, och hans
anglar slungades ner med honom. Och jag horde en hog rost i himlen séga: "Nu har riddningen
och makten och kungariket, som tillhér var Gud, och myndigheten, som tillhér hans Smorde,
blivit en verklighet, ty vara broders anklagare har slungats ner, han som anklagar dem dag och
natt infor var Gud!” ”” — Uppenbarelseboken 12:9, 10, NV.

Det utrop som foljde pa utkastandet av Satan och hans #inglar, att “nu har riddningen och makten
och kungariket, som tillhér var Gud, och myndigheten, som tillnér hans Smorde, blivit en



verklighet”, pekar tydligt pa tiden for Kristi dod, uppstandelse och upphojelse, som vid den tiden
hade blivit given all myndighet i himlen och pa jorden.

Att kriget i himlen” knappast kan vara avsett att uppfattas som ett bokstavligt krig framgar av
de foljande verserna. Nir Satan hade kastats ner till jorden forféljde han ’kvinnan” som hade fott
gossebarnet, och gick sedan bort for att fora krig mot de 6vriga av hennes avkomma” som “har
arbetet att vittna om Jesus”. (Uppenbarelseboken 12:13-17) | vers 11 forklaras det att de av Kristi
efterfoljare som blev martyrer 1 detta krig “har segrat 6ver honom [Satan] pd grund av Lammets
blod och pé grund av sitt vittnesbords ord”.

Detta forklarar vad slags “’krig” det handlar om: Genom sin dod som ett offerlamm besegrade
Kristus Satan och orsakade hans ”fall fran himlen”. Kristna martyrer beskrivs som delaktiga i
denna seger genom att lyckas besegra Satan ”’pa grund av Lammets blod”. Satan, “anklagaren”, ar
inte langre i stand till att anklaga dem “dag och natt infor var Gud” dérfor att de, genom Kristi
dod, har fatt sina synder forlatna. Av allt att doma &r darfor detta “’krig i himlen” en symbolisk
framstallning av Kristi seger déver Satan genom hans dod som ett offerlamm. Uppenbarligen har
detta ’krig” ingenting att gora med aret 1914.

Som det visades ovan ledde den felslagna forutsagelsen att fértrampandet av staden Jerusalem
skulle upphora 1914 till att hela denna idé maste tolkas om. Nar aret 1914 hade gatt till &nda och
staden Jerusalem fortsatte att kontrolleras av hedniska nationer, &ndrade S&llskapet till sist platsen
for fortrampandet till det himmelska Jerusalem. Man argumenterade nu for att fortrampandet
upphdrde genom att Kristi rike upprattades i himlen ar 1914.

Men som det vidare har visats, motsdags denna ide av en rad texter i Bibeln, vilka otvetydigt
fastslar att Kristi universella rike upprattades vid hans uppstandelse och upphdjelse, da han ocksa
borjade regera mitt ibland sina fiender”.

Slutligen granskades pastaendet att Satan kastades ned fran himlen ar 1914, en lara som visades
vara ohallbar ur biblisk synpunkt. Bibeln gor det klart att Satans fall” orsakades av Kristi dod
och uppstandelse.

Bibeln visar alltsa att ett antal handelser som Séllskapet Vakttornet pastar agde rum 1914 i
verkligheten intraffade vid Jesu dod, uppstandelse och upphdjelse.

Hur forhaller det sig da med 19142 Har detta artal nagon profetisk betydelse 6ver huvud taget?

D. ARET 1914 | ETT STORRE PERSPEKTIV

Som tidigare har beskrivits i kapitel 1 fick de omvalvningar i Europa och andra delar av varlden
som orsakades av franska revolutionen och Napoleonkrigen manga att tro att ”dndens tid” hade
borjat 1798 eller daromkring, och att Kristus skulle komma tillbaka fore slutet av den generation
som da levde. Otaliga tidsscheman for sluttidens handelser utarbetades, vilka senare antingen fick
overges eller omarbetas.



Nar 1800-talet slutligen gick till &nda och de kaotiska handelser som hade inlett detta sekel blev
alltmera avlagsna, forbleknade den profetiska betydelse som hade knutits till denna period och
blev snart bortglomd av de flesta manniskor.

Nu har annu ett sekel passerat och &ven de kaotiska héndelserna 1914-1918 tillhor borjan av ett
forganget arhundrade. Ar det mojligt att aven de tolkningar som har knutits till aret 1914 kommer
att forblekna och till sist bli forkastade och bortglémda? Det finns skal att tro att den profetiska
betydelse som har knutits till detta artal inte kommer att bli sa latt att gora sig av med.

Det ar inte bara fraga om en felaktig kronologi som maste korrigeras. Séllskapet Vakttornets
unika ansprak pa att vara Guds enda jordiska kanal och sprakror i var tid ar nara férknippat med
detta artal.

Om ledarna for Vakttornets organisation skulle erkdnna att Kristi rike inte uppréttades 1914 och
att Kristus inte kom tillbaka osynligt det aret, skulle de ocksa tvingas erkanna att Kristus inte
gjorde nagon sarskild inspektion av de kristna samfunden vid den tiden och inte heller satte
medlemmarna av Charles Taze Russells rérelse ”6ver alla sina tillhorigheter” ar 1919. Da skulle
de dven tvingas erkdnna att deras ansprak pa att vara Guds enda “’kanal” och ”’sprakror” pa jorden
ar falskt och att de under nastan ett helt arhundrade har framtratt pa varldsscenen i en falsk roll
med ett falskt budskap.

S4 mycket av rorelsens identitet har “investerats” i artalet 1914 att det skulle kréva ett oerhort
steg for ledningen att erkanna att det sofistikerade system av profetiska tolkningar som ingjutits i
detta artal bara ar ett fantasifoster. Att 6ppet erkanna detta skulle kréva ett stort matt av mod och
6dmjukhet. Det verkar inte sérskilt troligt att de nuvarande ledarna fér organisationen &r beredda
att pa det sattet desarmera det profetiskt laddade artalet 1914.

Sallskapet Vakttornet vidhaller dessutom att inte bara dess kronologi utan ocksa handelserna
sedan 1914 bevisar att detta artal markerade borjan till ”dndens tid”. (69) Med hanvisning till
Jesu profetia i Matteus 24:e kapitel hdvdar man att krig, hungersnod, farsoter, jordbavningar,
lagloshet och annat eldnde sedan 1914 utgdr “tecknet” pd Kristi osynliga nérvaro” sedan det
aret. Fastan det medges att dven tidigare generationer har haft sin del i sadana olyckor, pastar
Sallskapet Vakttornet att de har 6kat i en omfattning utan motstycke sedan 1914. Ar detta sant?

For att kunna kontrollera om detta pastaende ar korrekt ar det nodvandigt att undersdka vilken
omfattning allt detta elande hade under tidigare arhundraden, nagot som hittills aldrig har skett i
Vakttornets publikationer. Eftersom de flesta manniskor ar framlingar for det forgangna, ar det
vanligen Iatt att Overtyga dem om att tiden sedan 1914 har varit mer olycksdrabbad &n tidigare
perioder. De flesta manniskor kan ha svart att tro att denna slutsats kullkastas av en noggrann
undersokning av omfattningen av olyckorna i det flydda.

En granskning av historien visar att de flesta av de olyckor som Jesus namner i Matteus 24 inte
har okat sedan 1914, och att en del av dem, till exempel hungersndd och farsoter, har minskat
markant sedan det aret! De historiska bevisen for detta behandlas i boken Har vi sett tecknet i var
tid? (70)



Om 1914 inte markerade slutet pa hedningarnas tider, och inte heller borjan pa Kristi osynliga
narvaro, varfor utbrot Forsta Varldskriget ut pa en tidpunkt som hade forutsagts 39 ar i forvag?
Detta kan synas anmarkningsvart. Men man bor forst komma ihag att ingen av de handelser som
hade forutsagts skulle handa det aret intraffade da. For det andra hade en &ndlos rad av tidpunkter
faststallts for Kristi andra ankomst och aven for slutet av hedningarnas tider. Ett forutsagt artal
kan ibland tillfalligtvis ssmmanfalla med nagon betydelsefull historisk handelse, d&ven om sjalva
handelsen inte hade forutsagts. Ett sadant sammantraffande kan nastan bli oundvikligt om néstan
varje ar under en viss period har pekats ut i forvag av olika uttolkare!

Av de manga tidpunkter som hade faststallts for slutet pa hedningarnas tider kom nagra mycket
ndra aret 1914: 1915 (Guiness, 1886), 1917 (J. A. Brown, 1823), 1918 (Bickersteth, 1850), 1919
(Habershon, 1844), 1922 (The Prophetic Times, december 1870), och 1923 (Guinness, 1886).
(71)

Sallskapet Vakttornet hade gjort manga forutsagelser om vad som skulle handa ar 1914, men att
det skulle bryta ut ett stort krig i Europa fanns inte med bland dem. Det ledde inte till “universell
anarki” som det hade forutsagts. Att en storre handelse rakade intraffa det aret ar inte s markligt.
Det ar mer anmarkningsvart nar ett forutsagt artal rakar ssmmanfalla med en handelse som tycks
ha ett visst samband med de forutsagelser som knutits till artalet. Men ocksa detta har intraffat.
Enligt J. A. Browns forutsagelse fran 1823 angaende aret 1917 skulle Israels rikes fulla harlighet
.. . fullkomnas” det aret. (72) Aven om inte detta intraffade 1917, togs ett viktigt steg det aret
mot upprattandet av staten Israel 30 ar senare. (73)

Annu mirkligare var Robert Flemings forutsagelse att den franska monarkin skulle falla mot
slutet av 1700-talet, en forutsagelse som gjordes néastan hundra ar fore denna handelse!

Flemings bok The Rise and Fall of Papacy (”Paveddmets uppgang och fall”) gavs forst ut 1701.
| en kommentar till den fjarde vredesskalen i Uppenbarelseboken 16:8, 9 identifierade han *solen’
i denna text med pavedomet och Frankrike som det redskap genom vilket vredesskalen skulle
utgjutas. Darefter skulle Frankrike sjalvt bli forodmjukat:

” ... vikan pa goda grunder anta att den franska monarkin, sedan den har forbrant andra, sjalv
kommer att forbrannas genom att gora s, genom att dess eld och det brénsle som uppehaller
den hérjar obarmhartigt, tills den slutligen ar forbrukad mot slutet av detta drhundrade.” (74)

”Jag kan bara hoppas att nagot nytt slags forodmjukelse av de framsta understodjarna av
Antikrist da skall intraffa; och kanske den franska monarkin kan borja bli i hég grad
forodmjukad vid den tiden; och alldenstund den nuvarande franske kungen tar solen till sitt
emblem och till sitt motto har *Nec pluribus impar’, kan han i langden, eller snarare hans
eftertradare, och monarkin sjalv (&tminstone fore &r 1794) tvingas erkanna att han, i forhallande
till de narboende potentaterna, till och med dr *Singulis impar’. Men nar det galler slutet pa
denna vredesskal, fruktar jag att det inte kommer att ha uppnatts forriin &r 1794.” (75)

Kort efter att republiken hade utropats 1792, nér franska revolutionens fasor var som varst och
Ludvig XVI var pa vag att avrattas pa schavotten, borjade man paminna sig Flemings markliga
forutsagelser”. Hans bok borjade nytryckas bade i England och USA. Hans forutsagelser véckte
stor sensation och skapade mycken upphetsning. Att hans forutsagelser till en viss del tycktes ha



uppfyllts blev en stark impuls till det snabbt véxande intresset for studiet av profetiorna efter den
franska revolutionen.

Flemings berékning av de 1 260 “arsdagarna” (552-1794) Gvertogs av manga andra uttolkare,
aven om deras slut snart andrades fran 1794 till 1798, det ar da paven avsattes som harskare 6ver
pavedomena och landsforvisades av de franska trupperna.

Olika adventistiska grupper kom pa sa satt att betrakta aret 1798 som bérjan till indens tid”.
Berakningen 6vertogs ocksa langre fram — via Nelson H. Barbour — av Charles Russell och hans
efterféljare, men med en latt justering” pa 1880-talet: 1798 flyttades fram till foljande ar, 1799.
Uppfattningen att ”dndens tid” borjade 1799 levde sedan kvar bland Russells efterfoljare fram till
1920-talet, da den Gvergavs. Sjundedagsadventisterna daremot tror fortfarande att “andens tid”
borjade 1798.

Borde inte “uppfyllda” forutsagelser av detta slag hjalpa oss att betrakta dven artalet 1914 med
en nyktrare blick?

| kapitlen 3 och 4 i detta arbete presenterades mycket starka bevis mot 607 f Kr som det ar da
Jerusalem ddelades och som startpunkten for berdkningen av hedningarnas tider som en period pa
2520 ar.

| kapitel 5 presenterades bevis for att profetian om de 70 aren ar i god 6verensstammelse med
dateringen av Nebukadnessars ddelaggelse av Jerusalem till 587 f Kr. De 2520 aren kan darfor
inte ha slutat 1914.

| det har kapitlet har det visats att en andring av slutdatum for dessa tider fran 1914 till 1934
bara resulterade i annu en falsk profetia. Sedan stélldes fragan: “Bygger berikningen av de 2520
aren verkligen p& en sund biblisk grundval?” Den undersokning som foljde visade att sa inte ar
fallet. Slutligen granskades omtolkningarna av aret 1914 i Vakttornets publikationer sedan 1922
och befanns vara bade sinsemellan motstridiga och bibelstridiga.

Bor inte artalet 1914 pa grund av alla dessa skal helt och hallet forkastas som knutpunkten for
tillampningen av Bibelns profetior pa var tid? Svaret borde vara uppenbart.

E. "HEDNINGARNAS TIDER” — OLIKA TOLKNINGSFORSLAG

Hur forhaller det sig d&@ med den period som kallas for hedningarnas tider”? Om den inte avser
en period pa 2520 ar, vilken period avses med dessa “tider”?

Frasen “hedningarnas tider” (eller “nationernas faststillda tider”, NV) forekommer i den langa
profetia av Jesus som ofta kallas for Olivbergstalet. Detta tal aterges av alla de tre synoptikerna
(Matteus 24, Markus 13 och Lukas 21), men bara Lukas anvinder uttrycket ”hedningarnas tider”
(kairoi ethndn). Frasen anvénds i samband med Jesu forutségelse om den kommande domen Gver
Jerusalem och den judiska nationen. Jesus forklarade att landet skall drabbas av en stor ndd, och
vredesdomen skall komma Over detta folk”. Sedan fortsatte han att sdga:



De skall falla for svirdsegg och foras bort som fangar till alla hednafolk. Jerusalem kommer
att trampas ner av hedningarna, tills hedningarnas tider &r fullbordade.” — Lukas 21:24, FB.

Overséttare aterger vanligen de tva grekiska orden kairoi ethnon i bestamd form, hedningarnas
tider, som om det gallde en for lyssnarna bestdmd och vélkand tidsperiod. Men den bestdmda
formen forekommer inte 1 grekiskan, som bara talar om hedningars tider”, vilka kunde syfta pa
en for lyssnarna obestdmd och okénd period.

Orden kairoi ethnon har tolkats pa flera olika satt under tidens gang. Bibelkommentatorn dr
Alfred Plummer noterade:

”’Hedningarnas tider’ eller hedningarnas tillfallen” kan inte tolkas med sédkerhet. Antingen
(1) tider for verkstéallandet av Guds domar; eller (2) for att harska dver Israel; eller (3) for att
existera som hedningar; eller (4) for dem sjalva att bli foremal for Guds domar; eller (5)
tillfallen att omvénda sig till Gud; eller (6) for att &ga de privilegier som judarna hade forverkat.
Det forsta och det sista &r bast, men de utesluter inte varandra.” (76)

Nagra kommentarer kan vara nddvandiga for att klargora vad dessa olika alternativ innebér:
(1) Tider for att verkstalla Guds domar

Ett antal uttolkare uppfattar “hedningarnas tider” som den period under vilken Gud tillat de
hedniska romerska arméerna att verkstéalla hans domar éver judarnas nation och deras huvudstad.
Eftersom den period som kravdes for att krossa det judiska upproret och atererévra Jerusalem
varade omkring tre och ett halvt ar — fran ankomsten av Vespasianus arméer till Galileen pa varen
ar 67 till Jerusalems Odelaggelse genom Titus arméer pa hosten ar 70 e Kr — likstéller dessa
uttolkare “hedningarnas tider” med den period pa 42 méanader” i Uppenbarelseboken 11:2 da
hedningarna skulle ”trampa den heliga staden under sina fotter”. (77)

(2) Tider for att harska over Israel

Enligt denna tolkning syftar “hedningarnas tider” pa den period da hedningarna har vildet 6ver
Jerusalem, raknad antingen fran ar 70 e Kr eller fran en tidigare tidpunkt.

Det dr utan tvivel sant att Jerusalem efter stadens forstoring ar 70 e Kr har kontrollerats av en
rad icke-judiska nationer: Rom (fram till 614 e Kr), Persien (fram till 628 e Kr), det bysantinska
imperiet (fram till 638 e Kr), det saracenska riket (fram till 1291 e Kr, med avbrott under korta
perioder av egyptisk kontroll), Egypten (fram till 1517 e Kr), Turkiet (fram till 1917 e Kr),
Storbritannien (fram till 1948 e Kr), och Jordanien (fram till 1967, da Israel fick kontrollen 6ver
den gamla muromgardade delen av Jerusalem). (78)

Manga uttolkare betraktar denna langa period av hednisk kontroll som “hedningarnas tider”,
eller atminstone som en del av denna period, och argumenterar for att upprattandet av staten
Israel markerade slutet pa ’hedningarnas tider”. Av det skilet tror manga av dessa uttolkare att
”hedningarnas tider” slutade antingen 1948 eller 1967. (79)



(3) Tiderna for de hedniska nationernas tillvaro

Enligt denna uppfattning sade Jesus att Jerusalem skulle fortrampas av hedniska nationer sa lange
som det finns ndgra hedniska nationer pé jorden. ”Hedningarnas tider” uppfattas helt enkelt som
en hanvisning till hela den period i ménsklighetens historia som det har funnits och kommer att
finnas nationer pa jorden.

Om judarna kan sagas ha aterfatt full kontroll 6ver Jerusalem 1967 maste vi dra slutsatsen att de
hedniska nationerna har fortsatt att existera pa jorden efter slutet pa “hedningarnas tider”. Detta
skulle forstas kullkasta den beskrivna tolkningsvarianten.

Men dven om judarna har haft kontrollen éver Jerusalem sedan 1967 kan det invandas att den
mest centrala delen av staden, den gamla tempelplatsen, fortfarande &r i arabernas hander, och
denna plats upptas fortfarande av den muslimska “Klippmoskén”. Av det skalet kan det havdas
att Jerusalem fortfarande “fortrampas” eller vanhelgas av ’hedningar”.

(4) Tider for hedningarna att bli foremal for Guds domar

De som foresprakar denna uppfattning menar att "hedningarnas tider” syftar pad den tid da de
hedniska nationerna skall domas. Denna period ligger darfor fortfarande i framtiden. Eftersom
det romerska kriget mot judarna aren 67-70 e Kr var en tid av dom 6ver den judiska nationen, sa
kommer det ocksa att bli en domens tid for de hedniska nationerna. Tills dessa “hedningarnas
tider” anldnder kommer hedningarna att fortsitta att fortrampa Jerusalem. (80)

(5) Tillféllen att omvanda sig till Gud

De som ansluter sig till denna tolkning forknippar ’hedningarnas tider” med Paulus uttalande 1
Romarna 11:25 att "forstockelse har kommit 6ver en del av Israel och sa skall det forbli, till dess
att hedningarna i fullt antal har kommit in” (FB). Man argumenterar for att ”hedningarnas tider”
har samband med denna “hedningarnas fullhet” och syftar pd hednamissionens tider. Denna
forstaelse innebir tydligen att ”hedningarnas tider” borjade med officeren Cornelius omvindelse.
(Apostlagdrningarna 10:1-48) Dessa tider av missionerande for hedningarna, liksom daven de tider
da Jerusalem fortrampas av hedniska nationer, kommer att fortsatta till dess att “hedningarna i
fullt antal har kommit in”. (81)

(6) Tillfallen att &ga de privilegier som judarna hade férverkat

Denna tolkning ar beslaktad med den féregaende. Pa grund av trol6shet blev den judiska nationen
démd och privilegierna frantogs judarna och erbjods hedningarna. (Matteus 21:43) Den period
under vilken dessa privilegier gors tillgdngliga for hedningarna betraktas som “hedningarnas
tider”.

Som vi kan se finns det olika mdjliga tolkningar av uttrycket ”hedningarnas tider”, &ven utan att
”arsdagsprincipen” behover tillimpas pa perioden. For att kunna faststilla vilken av dessa olika
tolkningar som har bast stod i Bibeln kréavs ett ingdende och detaljerat studium av uttrycket i sitt
bibliska sammanhang, bade det omedelbara sammanhanget i Lukas 21 och sambandet med de



ovriga synoptikerna (Matteus 24 och Markus 13), liksom ocksa bakgrunden till uttrycket i Gamla
Testamentet. Detta &r d&mnet for nasta kapitel, kapitel 7: ”’Hedningarnas tider’ i Lukas 21:24”.
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