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TRYKKFEIL OG RETTELSER

Side 4: 5. avsnitt, 3. punkt er «en
hensikt» falt ut. Skal være «For

det tredje en hensikt» osv.

Side 7; 3. avsnitt, 3. linje skal
«den» være «dem».

Side 10: 1. avsnitt og fra 4. linje
av er falt ut «tilbedt dyret eller
dets bilde, og som ikke hadde»
osv.

Side 10: 5. avsnitt skal være: «At

Paulus skiller oppstandelsen av de
hensovede som tilhører menighe
ten, v. 51—52, fra levendegjørel.
sen av dem som horer Kristus

til og som skal levendegjøres ved
hans komme, v. 23 II, fremgår
klart ved en sammenligning av
disse to steder».

Side 17: 2. linje står «fortsettel
se». Skal være «fortsetter».

Side 19: 3. avsnitt 2. linje står
«rettferdig». Skal være «rettfer
dige».

Side 19: 7. avsnitt, 4. linje skal
«er» utgå.

Side 23: 2. avsnitt, 8. linje står
«ble». Skal være «bli».

Side 24: 3. linje er «tusen» falt ut.
Skal være «de hundre og førti-
fire tusen isarelere» osv.

Side 24: 1. avsnitt, 9. linje er «i»
falt ut. Skal være «i rikets tid».

Side 31: 3. avsnitt, 16. linje står
Wordsmorth. Skal være Words-

worth.

Den greske bokstav epsilon er i
det siterte ord skrevet med u. Den

skrives med y.
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NÅR SKAL MENIGHETEN OPPRYKKES?

Dette er et kjært tema og av den aller største betydning
for alle som tilhører menigheten og som elsker vår Herre
Jesu Kristi komme og vår samling med ham. Paulus kaller
dette «det salige håp», Tit. 2,13. Om dette tema er der mange
meninger, og jeg skal i dette foredrag gjøre rede for mitt
syn på dette.

Dette «når» i det oppstilte tema kan betraktes rent kro
nologisk eller kronologisk i forhold til andre begivenheter.
Her skal tidsforholdet særlig betraktes i forhold til den
antikristelige trengselstid.

Der er tre hovedoppfatninger som her gjør seg gjeldende:
1. For det første de som mener at menigheten skal oppryk

kes før den antikristelige trengselstid, og som derfor kan
kalles pretribulasjonister (av lat. pre, foran, før, og tribu-

latio, trengsel).
2. For det andre de som mener at menigheten skal oppryk

kes midt i den antikristelige trengselstid, og som derfor
kan kalles medial — eller midt-tribulasjonister (av lat.
medial, som befinner seg midt i).

3. For det tredje de som mener at menigheten skal oppryk
kes etter den antikristelige trengselstid, og som derfor
kan kalles posttribulasjonister (av lat. post, etter).
Jeg er avgjort pretribulasjonist, og dette er jeg blitt

omsider og mer og mer under bønn og meditasjon over det
profetiske ord.

Det er mange som utvikler en lære i Skriften ut fra løs
revne profetier og skriftsteder, men dette er en farlig måte
å gå frem på.

En bedre vei å gå er ut fra profetiene å påvise den suk
sessive rekkefølge av begivenheter i et foreliggende krono
logisk tema og så prøve de forskjellige profetier inn i denne
sammenheng.



Men før jeg går inn på den bedre vei med dette tema,
skal jeg omtale noen skriftsteder som av de ovenfor nevnte
tre fraksjoner tolkes til fordel for sin egen oppfatning, og
som jeg mener støtter den pretribulasjonistiske oppfatning:

1. Det første skriftsted er Åp. 3,10. Her er det blant
annet uenighet om betydningen av den greske preposisjonen
«ek», som betyr fra, ut av, ut fra. Her skal anføres at såvel
Authorized Version, Ameriean Standard Version, Revised
Standard Version, Douay Version som Vulgata oversetter
«ek» på dette sted med «fra». Vulgata har på dette sted «ab
hora tentationis», d. e. fra den prøvelsens time. I de eldre
norske oversettelser er «ek» oversatt «fra». I G. R. Berry's
oversettelse av stedet står: «Fordi du har holdt ordet om
min tålmodighet, vil også jeg holde deg ut av den prøvel
sens time som skal komme på hele den bebodde jord, for å
prøve dem som bor på jorden».

Først vil jeg gjøre oppmerksom på at dette er sagt til
menigheten i Filadelfia, som er den ene av de to menigheter i
Åp. 2 og 3, som Jesus anerkjenner.

Av de sju menigheter i Asia var det kun til seiervinnerne
Ulrai Filadelfia at Jesus gav løfte om sitt snarlige komme.

Ved en nærmere analyse av Åp. 3,10 ser en at det består
av flere ledd:

(1) For det første at der er en oppfylt betingelse, nemlig
at der er tatt vare på ordet om Jesu tålmodighet.

(2) For det andre en belønning om å bli fridd fra den
prøvelsens time som skal komme over hele den bebodde jord.

(3) For det tredje, nemlig for å prøve dem som bor på
jorden.

At «de som bor på jorden» er en symbolsk betegnelse og
sikter til verdensmenneskene. fremgår klart av Åp. 13, 8,
hvor det står at «alle de som bor på jorden», skaltilbede
Antikristen.

Etter posttribulasjonistisk oppfatning er altså lønnen for
. ̂  at en har tatt vare på ordet om Jesu tålmodighet, denne at
JJ^en skal gjennemleve den store trengsels forferdeligheter.

Dette er jo meningsløst. Dessuten: Kan en bli fridd fra den
store trengsel når en skal gjennemleve den store trengsel?
Meningen med Åp. 3, 10 må derfor være at de som har lidd.
i tålmodighet etter Jesu forbilde i 1. Pet. 2, 21—23: «han som
ikke skjelte igjen når han ble utskjelt, ikke truet når han
led, men overlot det til ham som dømmer rettferdig», skal
som belønning for dette bli fridd fra den store trengsel.

Ennå klarere blir stedet når en sammenligner med Åp.



7,14: «Dette er de som kommer ut av den store trengsel».
I Åp. 7,14 kommer de (gr. erkjomenoi) ut av (gr. ek) den
store trengsel, men i Åp. 3,10 fries de (gr. tereso) fra
trengselen.

Etter min mening er Åp. 3,10 en støtte for den pretri-
bulasjonistiske oppfatning. Når Herren lykker menigheten
opp, brister de menneskesamfunnsmessige og materielle
bånd, som ellers ville dradd dem inn i den store trengsel.

2. Det andre skriftsted er 1. Kor. 15,51—52: «Se, jeg
sier dere en hemmelighet: Vi skal ikke alle hensove, men vi
skal alle forvandles, i et nu, i et øyeblikk, ved den siste basun.
For basunen skal lyde, og de døde skal oppstå uforgjengelige,
og vi skal forvandles».

Posttribulasjonistene hevder at den her omtalte siste
basun er den siste av de apokalyptiske basuner i Åpenbar
ingsboken, Åp. 11,15—19. Men ved en nærmere analyse av
denne profeti kan dette ikke være tilfelle av følgende
grunner:

(1) For det første blåses den siste apokalyptiske basun i
midten av den 70. åruke eller endens tid, men basunen i 1.
Kor. 15,51—52 blåses før åruken, fordi den angår hemmelig
heten, den njrtestamentlige menighet, og skiller seg klart ut
fra 1. Kor. 15,23 II.

(2) For det andre er de apokalyptiske basuner doms
basuner, mens basunen i 1. Kor. 15,51—52 er en frelses- og
forløsningsbasun.

(3) For det tredje blåses alle sju apokalyptiske basuner
av engler, men basunen i 1. Kor. 15,51—52 blåses ifølge 1.
Tess. 4,15—18 av Herren selv. For profetien i 1. Kor. 15,
51—52 korresponderer med 1. Tess. 4,15—^18, hvilket klart
fremgår av at de begge omhandler oppstandelsen av de i
Kristus hensovede og forvandlingen av de i Kristus levende.

(4) For det fjerde er basunen i 1. Kor. 15,51—52 og 1.
Tess. 4,15—18 til glede og trøst, men den siste apokalyptiske
basun, som innvarsler den store trengsel, er en forferdelsens
basun.

(5) For det femte kalles den basun som Herren selv blå
ser ifølge 1. Tess. 4,15—18, Guds basun. Og dersom den blå
ses siste gang i endens tid, så må den være blåst tidligere.
Ifølge Skriften er den blåst en gang tidligere, nemlig på
Sinai, da loven ble gitt, 2. Mos. 19,16; Hebr. 12,18, 21. Der
finner vi også forbildet til «Tekiah Gedolah» eller den «lange
Tekiah», oppbruddsbasunen for Israel, da Guds basun ble
blåst første gang da Moses og Aron og Nadab og Abihu og



sytti av Israels eldste ved basunens lange toner steg opp på
fjellet og skuet Gud, 2. Mos. 19,13; 4. Mos. 10, 5. 7.

Det må være denne «Tekiah Gedolah» eller «lange Tekiah»
apostelen Paulus har i tanke med den siste basun i 1. Kor.
15, 51—52. Den blåses to ganger i endens tid, første gang ved
menighetens opprykking før den 70. åruke ved samlingen av
den himmelske fase i riket 1. Tess. 4,15—18, annen gang ved
Israels endelige samling like etter den 70. åruke ved samlin
gen av den jordiske fase. Matt. 24, 31. Senere blåses den ikke
mere ifølge Skriften.

Den siste basun i 1. Kor. 15,51—52 har således intet å
gjøre med den siste apokalyptiske basun.

3. Det tredje skriftsted er 2. Tess. 2,1—2: «Vi ber dere,
brødre, vedkommende vår Herre Jesu Kristi komme og vår
samling med ham, at dere ikke så snart må la dere drive fra
vett og sans eller la dere skremme, hverken ved noen ånd
eller ved noen tale eller ved noe brev, likesom det skulle
være fra oss, som om Herrens dag stod for døren».

Posttribulasjonistene setter her likhetstegn mellom «vår
Herre Jesu Kristi komme og vår samling med ham», v. 1, og
«Herrens dag», v. 2. Her må en ha klart for seg at «vår Herre
Jesu Kristi komme og vår samling med ham» har med «vår
Herre Jesu Kristi dag» å gjøre, 1. Kor. 1,8, også kalt «den
Herre Jesu dag», 1. Kor. 5,5; 2. Kor. 1,14, også kalt «Jesu
Kristi dag». Fil. 1, 6, også kalt «Kristi dag». Fil. 1,10; 2,16,
hvilken dag har å gjøre med belønning og velsignelse av de
frelste som tilhører menigheten ved Jesu komme for menig
heten, mens «Herrens dag» er forbundet med dommen over
de levende nasjoner og fengslingen av Satan og de onde ån
der i avgrunnen (abyssos) ved Herrens åpenbarelse og gjen
komst til vår jord. Men dette er igjen «Herrens dag» i snev
rere forstand, som er det forferdelige aspekt av «Herrens
dag» i videre forstand. «Herrens dag» i videre forstand deri
mot begynner like etter Herrens komme for menigheten og
strekker seg gjennem det messianske fredsrikes tid til ver-
densfornyelsen, da de nye himler og den nye jord står frem.

«Vår Herre Jesu Kristi komme og vår samling med ham»
har altså intet med «Herrens dag» å gjøre, men går forut for
denne.

4. Det fjerde skriftsted er 1. Tess. 5,1—10: «Men om
tidene og stundene, brødre, trenger dere ikke til at noen
skriver til dere: dere vet jo selv grant at Herrens dag kom
mer som en tyv om natten. Når de sier: Fred og ingen fare!
da kommer en brå undergang over dem, likesom veer over den
fruktsommelige, og de skal ingenlunde unnfly. Men dere,



brødre, er ikke i mørket, så dagen skulle komme over dere
som en tyv; for dere er alle lysets barn og dagens barn; vi
hører ikke natten eller mørket til. La oss derfor ikke sove,
som de andre, men la oss våke og være edrue! De som sover,
sover jo om natten, og de som drikker seg drukne, er drukne
om natten; men vi som hører dagen til, la oss være edrue,
ikledd troens og kjærlighetens brynje og med håpet om
frelse som hjelm; for Gud bestemte oss ikke til vrede, men
til å vinne frelse ved vår Herre Jesus Kristus, han som døde
for oss, foråt vi, enten vi våker eller sover, skal leve sammen
med ham».

Dette sted har forvirret mange, og posttribulasjonistene
tolker det slik at Herrens dag skal komme også over menighe
ten. Men dette er ikke tilfellet. For «dagen» i v. 4 er riktig nok
Herrens dag, men «dagen» i v. 5 og 8 er et symbolsk uttrykk
som står til «lyset» og «lysets barn», slik som det symbolske
uttrykk «natten» i v. 5 n og 7 står til «mørket» og «mørkets
barn». Det dette sted lærer oss er følgende: Dersom vi var
mørkets barn og hørte mørket og natten til, da ville Herrens
dag komme over oss som en tjrv. Men nå er vi ikke i mørket,
for vi er alle lysets barn og dagens barn og vi hører ikke
mørket og natten til, og derfor kan ikke Herrens dag komme
over oss som en t3rv. Og fordi vi hører dagen til, så skal vi
unnfly Herrens dag, som kommer som en tyv om natten, for
Gud bestemte oss ikke til vrede, men til å vinne frelse ved
vår Herre Jesus Kristus.

Dessverre er der et kapitelskille som skiller dette skrift
sted fra den foregående kontekst. For stedet hører nøye sam
men med 1. Tess. 4,15—^18, og når 1. Tess. 4,15-^18 leses
sammen med 1. Tess. 5,1—10, fås den rette forståelse. For
i 1. Tess. 4,15—^18 beskrives Jesu komme for menigheten og
menighetens opprykking, og så fortsetter 1. Tess. 5, 1—^10
med å beskrive den etterfølgende Herrens dag med en brå
undergang over de ugudelige, som ingenlimde skal unnfly
dommen.

Vi merker oss at i 1. Tess. 4,15—18 bruker Paulus pro
nomenet «vi», men i 1. Tess. 5,1—3 bruker han pronomenet
«de» og «den», og de to kontekster skilles ved kontraskon-
junksjonen «men», som også kalles motsettende konjunksjon.
Merk her nøye den motsettende konjunksjon «men», gr. «de».
Gr. «peri.de», d. e. «men vedrørende», som v. 1 i den andre
kontekst begynner med, skiller de to kontekster og setter
dem i kontrast til hverandre, slik at de skal forstås på føl
gende måte: Jesu komme for menigheten skjer slik som
beskrevet i 1. Tess. 4,15—^18, men vedrørende den etterfølg-



ende Herrens dag og dommen over de levende nasjoner så
skjer den slik som beskrevet i 1. Tess. 5, 1—3.

Altså: Om de som opprykkes, bruker Paulus pronomenet
«vi», men om dem som Herrens dags ødeleggelse kommer over,
bruker han pronomene «de» og «dem». Menigheten hører «ly
set» og «dagen» til og ikke «mørket» og «natten», og fordi
t5^en kommer om natten, er det umulig at han kan komme over
dem som hører «lyset» og «dagen» til. Likeså er menigheten
åndelig «^ru» og «våken», men dem som Herrens dag kommer
over, er åndelig «drukne» og «sovende», likesom de som er
drukne av sterke drikker, som oftes er drukne om natten. Der
for kan Herrens dag heller ikke komme uforvarende over dem
som er åndelig «edi^e» og «våkne».

Derfor er også 1. Tess. 5,1—10 rett forstått en klar støtte
for den pretribulasjonistiske oppfatning.

5. For det femte vil jeg nevne to skriftsteder. Det første er
Matt. 24, 37—42: «Og som Noahs dager var, således skal Men-
neskesønnens komme være; for likesom de i dagene før vann
flommen åt og drakk, tok til ekte og gav til ekte, like til den
dag da Noah gikk inn i arken, og de visste ikke av før vann
flommen kom og tok dem alle, således skal også Menneskesøn-
nens komme være. Da skal to være ute på marken; en blir tatt,
og en blir latt tilbake. To kvinner skal male på kvernen; en blir
tatt, og en blir latt tilbake. Våk derfor; for dere vet ikke hva
dag eders Herre kommer». Det andre er Luk. 17,26—37: «Og
likesom det gikk i Noahs dager, så skal det også gå i Menneske-
sønnens dager: de åt og drakk, de tok til ekte og ble gitt til
ekte, like til den dag da Noah gikk inn i arken; så kom vann-
flomnaen og ødela dem alle sammen. På samme vis — likesom
det gikk i Lots dager: de åt og drakk, de kjøpte og solgte, de
plantet og bygget; men den dag da Lot gikk ut av Sodoma, da
lot Gud ild og svovel regne fra himmelen og ødela dem alle
sammen — således skal det også gå på den dag da Menneske-
sønnen åpenbares. På den dag må den som er på taket og har
sine ting i huset, ikke stige ned for å hente dem, og heller ikke
den som er ute på marken, vende tilbake til sitt hjem. Kom
Lots hustru i hu. Den som søker å frelse sitt liv, mister det,
og den som mister det, skal berge det. Jeg sier dere: I den natt
skal det være to i en seng; den ene skal tas, og den andre skal
lates tilbake. To kvinner skal male på samme kvern; den ene
skal tas, og den andre skal lates tilbake. Det skal være to ute
på marken; den ene blir tatt, den andre blir latt tilbake. Da
svarte de og sa til ham: Hvor, Herre? Han sa til dem: Hvor
åtselet er, der skal ørnene samles».

Disse to parallelle skriftsteder blir av mange utlagt som om
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de beskriver menighetens opprykking. Og da den i disse to
skriftsteder omtalte adskillelse av mennesker inntrer ved Jesu
åpenbarelse og gjenkomst, så mener de at dette er bevis for at
menigheten skal gjennomleve den ©tore trengsel. Men disse
skriftsteder beskriver aldeles ikke opprykkingen av menighe
ten, men er en del av dommen over de levende nasjoner ved Jesu
åpenbarelse og gjenkomst. At disse skriftsteder ikke angår me
nighetens opprykking, fremgår klart av tre forhold:

(1) For det første ville der, om disse skriftsteder skulle
angå menighetens opprykking, oppstå inkongruens mellem for
bildene Noah og Lot og motbildet i endens tid. For Noah selv
åttende og Lot og hans to døtre var etter deres redning frem
deles på jorden, og der er ingen opprykking i disse to forbilder.
Men ved Jesu komme for menigheten rykkes de frelste opp i
luften for å møte Herren og for alltid å være med ham. Derfor
er Noah og Lot overhodet ikke forbilder på menighetens opp
rykking, men er forbilder på de av Israel og nasjonene som
skal overleve dommen over de levende nasjoner, som skal gå
forut for Messias-rikets opprettelse. Matt. 13, 38—50.

(2) For det andre må en, om disse skriftsteder skulle angå
menighetens opprykking, bruke en helt annen sammenligning
mellom forbildene og motbildet enn Jesus brukte. Men Jesus
sa at likesom vannflommen på Noahs tid og ild — og svovel-
dommen på Lots tid tok de ugudelige, d. e. tok de ugudelige inn
i dødsdom, mens Noah selv åttende og Lot og hans to døtre
overlevde på jorden, slik skal også dommen over de levende
nasjoner ved Jesu åpenbarelse og gjenkomst til vår jord ta de
ugudelige i endens tid, d. e. ta dem inn i dødsdom, mens Israels
levning og folkenes levninger skal overleve og inngå som jord
iske borgere i det messianske fredsrike på denne jord.

(3) For det tredje ville en, om disse skriftsteder skulle an
gå menighetens opprykking, ikke ha overlevende på jorden,
hvilket klart strider mot profetien, som lærer at en levning av
Israel og levninger av folkene skal overleve.

Derfor angår Matt. 24,37—42 og Luk. 17,26—37 ikke
menighetens oppykking, men angår dommen over de levende
nasjoner ved Jesu åpenbarelse og gjenkomst til vår jord, da han
skal rense jorden for ugudelige mennesker.

Angående Jesu store eskatalogiske tale på Oljeberget vil jeg
her videre få si at ikke bare Matt. 24, 37—42, men hele Matt.
24 fra v. 1 til vers 42 er det israelske aspekt i hans tale og har
intet med menigheten å gjøre. ODerfor er det feilaktig det post-
tribulasjonistene hevder at Matt. 24,37—42 og Luk. 17,26—-37
angår menighetens opprykking, og disse to skriftsteder er ikke
bevis for den posttribulasjonistiske oppfatning.
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6. Det sjette skriftsted er Åp. 20,4—6: «Og jeg så troner
og de satte seg på dem, og det ble gitt dem makt til å holde
dom; og jeg så deres sjeler som var blitt halshugget for Jesu
vitnesbyrds og for Guds ords skyld, og dem som ikke hadde
tatt merket på sin panne og på sin hånd; og de ble levende og
regjerte med Kristus i tusen år. Men de andre døde ble ikke
levende igjen før de tusen år var tilende. Dette den første opp
standelse. Salig og hellig er den som har del i den første opp
standelse ; over dem har den annen død ikke makt, men de skal
være Guds og Kristi prester og regjere med ham i tusen år».

Det første jeg her vil bemerke, er at setningen i v. 5: «Dette
er den første oppstandelse», ikke har verb. Derfor heter setnin
gen: «Dette den første oppstandelse». Vil en sette inn verb,
kan det ikke bli «er», da dette vil føre til den feilaktige oppfat-
ning at det ikke har vært oppstandelse før denne, men verbet
må bli «fullstendiggjør» eller «fulltalliggjør», slik at setningen
kommer til å hete: «Dette fullstendiggjør eller fulltalliggjør den
første oppstandelse». Altså er der noe av den første oppstandel
se som er gått forut for Åp. 20,4—6.

I oppstandelseskapitlet, 1. Kor. 15, har Paulus behandlet
dette, og skjelner her mellem tre avdelinger av de dødes opp
standelse. Her er særlig å merke seg hva som innbefattes i Jesu
oppstandelse og tidspunktet for oppstandelsen av de gammeltes
tamentlige frelste. Vi skal så gjennemgåde tre avdelinger:

(1) Den første avdeling er Kristus som førstegrøden av de
hensovede, v. 20. 23 I. Her må en for det første merke seg at
sammen med ham oppstod mange av de hensovede hellige. Matt.
27. 52—53. Hvor mange står ikke omtalt, men mange uttrykker
en hel del av dem. For det andre må en være klar over at Kristi
oppstandelse er tofoldig. Først hans naturlige legemes oppstan
delse, som derved ble et herlighetslegeme. Dernest hans myst
iske legemes oppstandelse, som er de hensovede av den nytesta
mentlige menighet, Ef. 1, 22—^23; 5,30. Denne mystiske opp
standelse, som er parentetisk og som tilhører «hemmeligheten»
om den njrtestmentlige menighet, omtaler Paulus i v. 51—52;
1. Tess. 4,15—18.

At Paulus skiller oppstandelsen av de hensovede som tilhø
rer hemmeligheten om den nytestamentlige menighet, som
Kristus til og som skal levendegjøres ved hans komme, v. 23 H,
fremgår klart ved en sammenligning av disse to steder:

A. Oppstandelsen i v. 51—52 er en hemmelighet, som tilhø
rer hemmeligheten om den nytestamentlige menighet, som
først ble åpenbart for Paulus, Ef. 3,3; Kol. 2,2—3. Men opp
standelsen i v. 23 n er ingen hemmelighet, men er oppstandel-
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sen på den ytterste dag, d. e. den siste dag av hedningenes ti
der, som også de gammeltestamentlige troende håpet på.

B. Oppstandelsen i v. 51—52 og 1. Tess. 4,15-—^18 er også
forbundet med en forvandling av levende, nemlig de levende
troende som tilhører menigheten. Men oppstandelsen i v. 23 II er
ikke forbundet med noen forvandling av levende troende, men
omhandler kun oppstandelse av døde troende, slik som også
tilfellet er med oppstandelsen i Åp. 20,4—6.

C. I v. 51—52 bruker Paulus pronomenet «vi», som klart
viser til den nytestamentlige menighet, men i v. 23 n bruker
Paulus pronomenet «de».

D. Oppstandelsen i v. 51—52 og 1. Tess. 4,15—18 foreg^
ved Jesu komme for menigheten, som ifølge profetien skal skje
før den 70. åruke for Israel og Jerusalem. Men Jesu komme i
v. 23 II er ikke hans komme for menigheten, men hans åpen-
barelse og gjenkomst til vår jord, det samme som åpenbarelsen
av hans komme i 2. Tess. 2, 8

Når jeg her har brukt betegnelsen «Jesu komme for menig
heten» og «Jesu åpenbarelse og gjenkomst til vår jord», må
jeg derfor her gi en redegjørelse for Jesu komme eller gjen
komst.

Der er i N. T. tre greske ord for Jesu gjenkomst:
A. Parousia, som betyr ankomst og nærvær og som fore

kommer tjuefire ganger.
B. Epifaneia, som betyr åpenbarelse og fremstråling og som

forekommer seks ganger.
C. Apokalypsis, som betyr åpenbarelse, og som forekommer

sytten ganger.
Ved et studium at de foran anførte førtisju skriftsteder

sammenholdt med det profetiske ord forøvrig kommer en etter
min mening frem til følgende stadier av Jesu gjenkomst:

A. Ankomsten eller begynnelsen av Jesu gjenkomst, som
er ankomstsiden av parousien. Denne ankomst skjer ved enden
av den nytestamentlige menighets utkallelses og dannelses tid
like før den 70. åruke for Israel og Jerusalem, Dan. 9,27, eller
endens tid, Dan. 8,17. 19, og består i at Jesus kommer ned i
lufthimmelen og menigheten rykkes opp til ham, Joh. 14,3;
1. Kor. 15, 51—52; 1. Tess. 4,15—18.

B. Denne ankomst etterfølges av nærværet av Jesu gjen
komst, som er en domstid over en intetanende verden. Matt.
24,37—42; 1. Tess. 5,1—3. Både Matteus, Matt. 24,37—42, og
Lukas, Luk. 17,26—36, og Paulus, 1. Tes. 5,1—3, stemmer
helt overens i samme fremstilling, nemlig at Jesu komme for
menigheten, d. e. ankomsten av parousien, og den derpå følg
ende Herrens dag skal komme på en tid da de sier: Fred og
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ingen fare. Nærværet av parousien skal fullbyrdes i den 70. år-
uke for Israel og Jerusalem eller endens tid, og er begynnelsen
til Herrens dag i videre forstand, Åp. 6,1—20, 15. At dette
Jesu nærvær til dom over de levende nasjoner strekker seg
over en tid, nemlig sju profetiske år, fremgår også klart av
Luk. 17, 26—37, som er parallellsted til Matt. 24, 37—42, idet
Menneskesønnens dager i Luk. 17,26—37 svarer til Menneske-
sønnens parousia i Matt. 24, 37—42. Hverken ved ankomsten
eller nærværet av parousien kommer Jesus ned på jorden.

C. Nærværet av Jesu gjenkomst avsluttes med åpenbarel-
sen eller fremstrålingen av Jesu gjenkomst, 2. Tess. 2,8.
Dette er epifanien eller fremstrålingen av parousien, hvorved
han blir synlig for hele verden, Åp. 1,1, og kommer nå helt ned
på jorden, nærmere angitt på Oljeberget, Sak. 14,4. Åpenbarel-
sen eller fremstrålingen av Jesu gjenkomst og de forferdelige
ting som dermed står i forbindelse, er Herrens dag i snevrere
forstand og er denne dags forferdelige aspekt.

Ifølge denne korte redegjørelse for Jesu gjenkomst er det
klart at oppstandelsen i 1. Kor. 15,51—52; 1. Tess. 4,15—18,
og dermed opprykkingen av menigheten, må skje ved ankoms
ten av Jesu parousia før den 70. åruke, da menigheten intet har
å gjøre med de sytti åruker for Israel, men inngår som en pa-
jent^TTiellom den 69. og den Vu. åruke. Dan. 9. 26: Ap. gj. 157
li^prSom"lég senere skal redegiøre for angående knntTastp-
ne mellem Israel og menigheten er det umulig ut fra de bibelske
profetier å konstruere et felles program for Israel og menig
heten på en og samme tid. I menighetens parentetiske tid, som
ikke er profetiske tid for Israel, er Israel som nasjon satt til
side. Når motsatt den syttiende åruke begynner og hvormed en
atter er inne i profetisk tid for Israel, er menigheten ved opp
rykking hjemme hos Herren.

(2) Den annen avdeling av oppstandelsen er den som er
omtalt i 1. Kor. 23 II, hvor det står at «de som hører Kristus til,
skal levendegjøres ved hans komme». Men dette komme er ikke
Jesu komme for menigheten, som er ankomsten av parousien,
men det er åpenbarelsen eller fremstrålingen av hans komme,
som inntrer like etter den store trengsel. Dette er oppstandelsen
på den ytterste dag, d. e. den siste dag, Joh. 5, 28—29; 6, 40. 54;
11, 24. I Åpenbaringsboken er den omtalt i Åp. 20, 4—6. Den
kalles her den første oppstandelse, fordi den er den første av de
to oppstandelser som er omtalt i Åp. 20, og ikke fordi den er
den første oppstandelse overhodet.

Begge oppstandelser som er omtalt i Åp. 20, har lenge vært
gjenstand for åpenbaring, også i G. T.: Job 19,25; Salm. 49,
15—16; Dan. 12,2; Luk. 14,14; 20,34^6; Joh. 5,29; 6,39.
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40. 44. 54; 11,24; 12,48; Ap. gj. 24,15. Det var den første
oppstandelse de gammeltestamentlige troende ventet på, og
som Gud hadde lovt dem. Det var den bedre oppstandelse, Hebr.
11,35. Den var ingen «hemmelighet», og åpenbarelsen av den
ble gitt uten noe hensyn til menigheten, og den kommer til å
skje som om menigheten aldri hadde eksistert. Israels håp er
således noe helt annet enn menighetens håp. Ifølge Joh. 11,24
skal den første oppstandelse i Åp. 20 finne sted på den siste,
oversatt ytterste, dag, nemlig av hedningenes tider like foran
opprettelsen av det messianske fredsrike.

I Åp. 20,4—6 omtales flere kategorier mennesker:
A. «Og jeg så troner, og de satte seg på dem, og det ble gitt

dem makt til å holde dom», v. 4 I. Hvem er disse som får makt
til å holde dom på sine troner? I lys av profetier som Dan. 7,
9. 22. 27; Matt. 19,28; 1. Kor. 6,2. 3; Åp. 3,21; 5,10, kan det
ikke være tvil om at det må være den nytestamentlige menighet,
som er opprykket før den 70. åruke for Israel og Jerusalem.
Derfor viser dette at de hensovede som tilhører menigheten
ikke kan oppstå ifølge Åp. 20, 4—6, slik posttribulasjonistene
mener, så meget mere det ikke i Åp. 20,4—6 tales om levende
troende som forvandles, slik som i 1. Kor. 15,51—52; 1. Tess.
4,15—^18, men kun om oppstandelse av frelste døde. Disse som
sitter på troner, skal være dommere, for apostlene skal sitte på
tolv troner og dømme Israels tolv stammer, Matt. 19,28, og
menigheten skal ifølge profetien dømme verden og dømme
engler.

At de hensovede tilhørende menigheten ikke kan oppstå i
oppstandelsen i Åp. 20,4—6, fremgår også klart ifølge Kol.
3,4 og 2. Tess. 1,10, idet Kol. 3,4 sier at når Kristus, vårt liv
åpenbares, hvilket skjer ved åpenbarelsen eller fremstrålingen
av hans komme, altså ved epifanien, da skal og vi åpenbares
med ham i herlighet. Og 2. Tess. 1,10 sier at når han kommer
på hin dag, da skal han vise seg herlig i sine hellige og under
full i alle de troende — for trodd ble vårt vitnesbyrd til dere,
d. e. tessalonikerne.

B. «Og jeg så deres sjeler som var blitt halshugget for Jesu
vitnesbjn^ds og for Guds ords skyld», v. 4 H. Hvem er dette?
Det er martjn-er, og ettersom de martyrer som tilhører menig
heten, er oppstått før den 70. åruke, og ettersom de gammel
testamentlige martyrer ikke hadde Jesu vitnesbyrd, så må det
være martyrer fra den første halvdel av den 70. åruke, Åp.
6,9. 10, som Johannes så her.

C. «Og dem som ikke hadde tilbedt dyret eller dets bilde,
og som ikke hadde tatt merket på sin panne og på sin hånd;
og de ble levende og regjerte med Kristus i tusen år», v. 4 HI.
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Med hensyn til «og dem som», så skal det være «og de som»,
for det greske «kai hoitines», som er oversatt «og dem som»,
står i kasus nominativ og kan derfor ikke være objekt til ver
bet «så», men pronomenet «hoitines» står som subjekt til verbet
«ble levende». Hvem er dette? Det må være martyrer fra den
annen halvdel av den 70. åruke, fordi dyrets bilde blir oppstilt
i midten av åruken, og dyrets merke blir mottatt fra da av.
Det er altså martyrene fra hele den 70. åruke, d. e. den anti-
kristelige trengselstid, som her oppstår. Og når her kun nevnes
martyrene fra den antikristelige trengselstid, så er det fordi
de ikke ellers i profetien har guddommelig forsikring om opp
standelse.

D. Men at flere enn disse to kategorier oppstår her, fremgår
klart av 1. Kor. 15,23 n, hvor det står at «de som hører Kris
tus til, skal levendegjøres ved hans komme», d. e. ved åpen-
barelsen av hans komme ved hans åpenbarelse og gjenkomst.
Og videre av v. 6, hvor det står at «salig og hellig er den som
har del i den første oppstandelse; over dem har den annen
død ikke makt, men de skal være Guds og Kristi prester og
regjere med ham i tusen år». Her inngår derfor alle frelste
døde før menighetens tid, som ikke tidligere er oppstått, men
de nevnes ikke her, fordi de har overflødig guddommelig for
sikring om oppstandelse fra profetien forøvrig.

(3) Den tredje avdeling av oppstandelsen, d. e. enden på
oppstandelsen, 1. Kor. 15,24, og den annen oppstandelse som
er omtalt i Åp. 20, skjer etter det messianske fredsrikes tid og
Satans siste oppstand. Her oppstår de fortapte døde til alle
tider av menneskeslektens historie samt de frelste døde i rikets
tid, Åp. 20,11—15.

På grunn av det foranstående kan heller ikke Åp. 20,4—6
støtte det posttribulasjonistiske syn, men viser at menigheten
må opprykkes før den 70. åruke. Dermed har jeg gjennomgått
seks av de viktigste skriftsteder som posttribulasjonistene
støtter seg til, og så langt jeg forstår, støtter de alle seks det
pretribulasjonistiske syn.

DEN BEDRE YEI Å GÅ

Ved den bedre vei å gå forstår jeg oppstilling av den suk
sessive rekkefølge av begivenheter eller foreteelser vedrørende
vårt tema. Spørsmålet blir da: Kan vi med bevisførsel i de
bibelske profetier oppstille den suksessive rekkefølge av begi
venheter som klart kan vise tidsforholdet mellem meniighetens
opprykking og den store trengsel? Jeg mener å kunne svare ja
på dette spørsmål, og jeg tar mitt hovedutgangspunkt i 2. Tess,
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2. Dette kapitel, hvis overskrift er «Vår Herre Jesu Kristi kom
me og vår samling med ham», gjemmer i seg den hele hemmelig
het angående den ovenfor omtalte suksessive rekkefølge av be
givenheter :

1. Dersom vi i bønn til Gud mediterer over dette mektige
kapitel og åpenbarelsens Ånd får opplyse vår forstand så vi
kan «se», så vil dette skriftsted gi oss det riktige utsyn over
endetidsbegivenhetene til forståelse av vårt tema. Det blir da
snart klart for oss hvilken begivenhet som skal dannp vårt
gangspunkt Det er lovløshetens hemmplifhpt. for Paulus sier:
«For lovløshetens hemmelighet er alt virksom», v. 7 I. Altså var
lovløshetens hemmelighet virksom allerede på Pauli tid. Men
her må vi også først vite hva en «hemmelighet» i Skriften er.
Det er en sannhet som har vært skjult i Gud, men som nå e^
bestemt tidspunkt bhr åpenbart ved guddommelig åpenhariji^.
dog slik at der pa tross av åpenbaringen forblir noe overna
turlig ved den åpenbarte sannhet, som ikke kan forstås av d^
menn^eskelige intellekt uten ved Andens åpenbarelse. Hva lov
løshetens hemmelighet virKer og baner vei for, blir klart når en
vet at lovløshetens hemmelighet er antagonismen til guds
fryktens hemmelighet, en annen av de tolv store hemmeligheter
i Skriften:VGud åppnharpi- i k-jHtyrpftfprHip-p-joT-t i ånd, sett av
engler, forkyn^blant folkeslag, trodd iVyerden, opptatt i her
lighet», 1. Tim. lfe?NGudsfrvktens hemrnelighe^r derfor Gud
åpenbart som menneske i Jesus Messias, og lovløshetens hem
melighet er Satan åpenbart i Antikristen.

2. Men dermed fremtrer klart den annen begivenhet i den
foran omtalte suksessive rekkefølge, nemlig frafallet. For
gudsfryktens hemmelighet er den sannhet som ligger til grunn
for den sanne og frelsende tro på Jesus Messias, og derfor vir
ker lovløshetens hemmelighet frafallet fra den kristne tro i
kristenheten. Ikke frafall i sin alminnelighet, hvilket alltid har
vært tilstede, men frafallet med bestemt artikkel, gr. he aposta-
sia. Paulus vitner klart om dette i 1. Tim. 4,1: «Men Ånden
vitner med tydelige ord at i de kommende tider skal noen falle
fra troen, idet de holder seg til forførende ånders og djevlers
lærdommer». Og ifølge v. 2 og 3 må dette frafall fra troen
først komme og syndens menneske åpenbares, fortapelsens
sønn, før Herrens dag, gr. he hemera tou Kyriou, kan komme.
Dette frafall br3rter nå på med makt, og vi er kommet langt inn
i frafallet.

3. Den tredje begivenhet i den suksessive rekkefølge frem
går av v 6—8 I. Her taler Paulus i v. 6 om «det som holder
igjen, så han (Antikristen) først skal åpenbares i sin tid», og i
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v. 7 og 8 I om at «den som nå holder igjen, må ryddes av veien,
og da skal den lovløse åpenbares», d. e. Antikristen,
y Vi merker oss her at «det», gr. to, og «den», gr ho, som
/holder igjen, også holdt igjen på Pauli tid. Videre merker vi
I oss at ettersom en hemmelighet i Skriften alltid angår et over-
V  element, kan «denne person» som nå holder igjen forluiiyf lovløshetens hemmelighet, ikke være noen annen enn den Helli-

' /1 ge Ånd og hans gjerning i menigheten, og «det» som holder
' I igjen, må være menigheten.

I  Altså må ifølge v. 6—81 «det» og «den» som nå holder igjen,
I  bli borte før Antikristen kan åpenbares.

I den norske bibeloversettelse står her «ryddes av veien».
Jeg kan ikke finne at denne oversettelse er riktig, men over
setterens eller oversetternes oppfattelse av stedet har kanskje
influert på oversettelsen. I grunnteksten står: «Ek mesoy
genetai», d. e. «ut av midte han være (underforstått: gått)».
Så lenge den Hellige Ånd i denne frelseshusholdning utkaller
og danner menigheten, ekklesia, er han i midten, og Antikris
tens ånd må virke i periferiene. Heller ikke kan Satan rydde
den Hellige Ånd av veien. Det er fullstendig umulig! Det virke
lige forhold er, som også grunnteksten her presis sier, at den
Hellige Ånd, når det siste lern på Jesu mystiske legeme, som er
menigheten, er ferdigdannet, går ut av midten med menigheten,
som da blir borte fra jorden. Og dette kan ifølge profetien ikke
være noen annen begivenhet enn opprykkingen av menigheten,
1. Kor. 15, 51—52; 1. Tess. 4,15—18.

4. Den fjerde begivenhet i den suksessive rekke begivenhe
ter er dermed helt klar, nemlig Antikristens åpenbarelse, v.
8—10; Dan. 7, 8; 9, 27; Matt. 24,15; Åp. 13, 2—10. Når menig
heten må rykkes opp før Antikristen kan åpenbares, og når
Antikristen skal opprette en sjuårs pakt med det vantro Israel,
hvorved den 70. åruke for Israel og Jerusalem begynner, så er
det dermed klart at menigheten må opprykkes før den 70. år
uke begynner.

5. Den femte begivenhet eller foreteelse er den syttiende år
uke for Israel og Jerusalem, hvormed Herrens dag i videre for
stand begynner. I den første halvdel av åruken arbeider Anti
kristen seg opp til verdensmakten. I midten av åruken bryter
Antikristen pakten med det vantro Israel. Den siste halvdel av
åruken er den store trengsels redselstid over verden.

6. Den sjette begivenhet eller foreteelse er Herrens dag i
snevrere forstand, som er Herrens dags forferdelige aspekt, v.
11—12; Es. 2,12. Herrens dag i denne forstand eller Jehovas
dag kalles også «den dag», «hin dag», «vredens dag», «den
store dag», «dagen». Den begynner med de kosmiske forstyrr-
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eiser og Herrens åpenbarelse og gjenkomst til vår jord til sla
get ved Harmageddon og fortsettelse med den selektive dom
over de levende nasjoner og fengslingen av universets usurpa
tor Satan og de onde ånder i avgrunnen (abyssos). Herrens dag
i videre forstand derimot begynner med den 70. åruke, som er
en domstid over en intetanende verden og fortsetter gjennem
rikets tid inntil verdensfomyelsen ved ild, hvorved de nye him
ler og den nye jord står frem.

Herrens dag i videre forstand har følgende suksessive be
givenheter:

(1) Nærværet av parousien i den 70. åruke.
(2) Herrens komme i herlighet, v. 8 H; Matt. 24,29. 30.
(3) Ødeleggelsen av den lovløse. Antikristen, og den falske

profet, kongene på jorden og deres hærer. Åp. 19,11-21.
(4) Dommen over de levende nasjoner. Sak. 14,1—9; Matt.

25,31—46.
(5) Det messianske fredsrike. Åp. 20,4—6.
(6) Satans siste oppstand. Åp. 20 7—10.
(7) Den annen oppstand^se og den endelige dom. Åp. 20,

11—15.

(8) Guds dag, hvorved jorden og himlene renses ved ild, 2.
Pet. 3,10—13.

KONTRASTER MELLEM ISRAEL OG MENIGHETEN

Etterat vi nå har anført rekkefølgen av begivenheter eller
foreteelser vedrørende vårt tema, skal vi fremsette noen kon
traster mellem Israel og menigheten, som viser at de slett ikke
kan innordnes under samme program, dersom menigheten skulle
gjennemleve den store trengsel:

1. Den første kontrast gjelder mengden av den bibelske
åpenbaring: Israel like ved fire femtedeler, men menigheten
omtrent en femtedel.

2. Den andre kontrast gjelder den guddommelige hensikt:
Israel som nasjon har fått de jordiske løfter i pahtene, men
menigheten de himmelske løfter i evangeliet.

3. Den tredje kontrast gjelder Abrahams ætt: Israel som
nasjon er en legemlig ætt fra Abraham, av hvilke noen er en
åndelig ætt, men hele menigheten er Abrahams åndelige ætt.

4. Den fjerde kontrast gjelder fødsel: Israel som nasjon er
i slektskap ved en legemlig fødsel, men menighetens sletokap
er på grunn av en åndelig fødsel.

5. Den femte kontrast gjelder førerskapets hode: Israel har
Abraham som hode, men menighetens hode er Messias.

6. Den sjette kontrast gjelder pakter: Israel direkte knyttet
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til den abrahamske pakt og alle følgende pakter, men menighe
ten indirekte knyttet til den abrahamske pakt og den nye pakt.

7. Den sjuende kontrast gjelder det nasjonale: Israel er en
nasjon, men menigheten er dannet &a alle nasjoner.

8. Den åttende kontrast gjelder guddommelig handling:
Gud handler med Israel nasjonsdt og individuelt, men med me
nigheten kun individuelt.

9. Den niende kontrast gjelder tidshusholdninger: Israel i
alle tidshusholdninger fra Abraham, men menigheten bare i
den nærværende tidshusholdning.

10. Den tiende kontrast gjelder forkynnelsens tjeneste:
Israel skal forkynne evangeliet om riket, men menigheten skal
forkynne nådens evangelium.

11. Den ellevte kontrast gjelder Messias' død: Israel skyldig
nasjonalt og skal bli frelst som nasjon, men menigheten skyldig
indirekte og frelses individuelt.

12. Den tolvte kontrast gjelder Gud som Fader: Gud er på
en særlig måte far til Israel som nasjon, men menigheten er
individuelt beslektet med Gud som Fader.

13. Den trettende kontrast gjelder Messias: For Israel er
han Messias, Immanuel, ektemann, konge, men for menigheten
er han frelser, herre, hode.

14. Den fjortende kontrast gjelder den Hellige Ånd: I Israel
kom den Hellige Ånd over noen midlertidig, men i menigheten
bor han i alle dens lemmer.

15. Den femtende kontrast gjelder det stjn^ende prinsipp:
I Israel det mosaiske lovsystem, men i menigheten nådens prin
sipp.

16. Den sekstende kontrast gjelder guddommelig hoen: I
Israel en guddommelig iblantboen, men ennå ingen iboen, men
i menigheten den Hellige Ånds iboen.

17. Den syttende kontrast gjelder Jesu to avskjedstaler: Til
Israel ̂ en på Oljeberget, Matt. 24—^25, men til menigheten
talen på påske- og nattverdssalen, Joh. 13—17.

18. Den attende kontrast gjelder løftet om Messias' gjen
komst: Til Israel i kraft og herlighet til dom og for å opprette
riket for Israel, men for menigheten for å ta den til seg.

19. Den nittende kontrast gjelder stillingen: Israel en Guds
tjener, men menigheten som barn i en Guds familie.

20. Den tjuende kontrast gjelder Messias' jordiske regjer
ing: Israel som ledende jordisk nasjon, men menigheten i den
himmelske fase som me^egjerende.

21. Den tjueførste kontrast gjelder presteskapet: Israel
skulle være og hadde et presteskap, 2. Mos. 19,6, men menig
heten er et presteskap.
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22. Den tjueandre kontrast gjelder ekteskap: Israel som na
sjon er Herrens jordiske ektehustru og de herliggjorte av Is
rael er Herrens brud, men menigheten er Herrens legeme.

23. Den tjuetredje kontrast gjelder dom: Israel som nasjon
må møte dommen, men menigheten er frelst fra dommen.

24. Den tjuefjerde kontrast gjelder stilling i evigheten: Det
nye Israel som nasjon er rettferdig og fullkomne mennesker, og
det himmelske Israel er herliggjorte mennesker, begge i det nye
Jerusalem og på den nye jord, men menigheten er en underfull
og herliggjort organisme i Jesus Messias.

Disse tjuefire kontraster mellem Israel og menigheten be
viser tilfulle at Israel og menigheten ikke som virksomme
fraksjoner kan innordnes i et felles program på en og samme
tid og er derfor et sterkt bevis for at menigheten ikke kan gå
sammen med Israel gjennem den store trengsel.

FORBILDER ANGÅENDE VÅRT TEMA

1. Det første forbilde vi vil nevne, er Enok — Noah. Enok,
den sjuende fra Adam, er et forbilde på menigheten og ble bort
rykket til Gud før floden. Noah, som er et forbilde på Israels
levning og folkenes levninger, ble i arken reddet gjennem floden
til den jord som nå er.

2. Det andre forbilde er gjemt mellem Israels høytider.
Menighetens parentetiske tidshusholdning, den sjette i rekken,
er nemlig antydet i tidsrommet mellem de to grupper av Israels
høytider, den første gruppe på fire høytider, som har fått sin
oppfyllelse, og den annen gruppen på tre høytider, som ennå
ikke har fått sin oppfyllelse, 3. Mos. 23.1 tidsrommet mellem de
to grupper høytider lød ingen basun i Israel, men det var en
stille innhøstningstid. Heller ikke i menighetens tidshushold
ning lyder der noen basun, men «Den som har øre, han høre
hva Ånden sier til menighetene!» Men på den første dag i den
sjuende måned lød basunen i Israel, og basunenes høytid be-
gjmte etterfulgt av forsoningshøytiden og løvsalenes høytid.
Slik vil også menighetens parentetiske frelseshusholdning av
sluttes med at Herren selv kommer ned fra himmelen med
Guds basun og menigheten rykkes opp til ham, hvilket danner
begynnelsen til at de tre siste av Israels sju høytider vil få sin
oppfyllelse.

3. Det tredje forbilde er symbolsk antydet i Israels høsttid.
I 3. Mos. 23,22 er der nemlig en antydning til menigheten, idet
det jditerste av Israels åkrer er og de tilbakeliggende aks etter
innhøstingen var forbeholdt den fremmede.
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PROFETISK ANTESIPASJON OG PROFETISK SYMBOL

I ÅPENBARINGSBOKEN ANGÅENDE VÅRT TEMA

1. Først den profetiske antesipasjon.
Det kronologiske område som Åpenbaringsboken dekker,

fremgår av det påbud som Johannes fikk av den Herre Jesus
Messias i Åp. 1,19. Dette lyder ordrett oversatt fra den greske
grunntekst: «Skriv de ting som du så og de ting som er, og de
ting som skal skje etter disse», d. e. etter disse ting, gr. meta
tauta. Herved deles Jesu Messias' åpenbaring i tre hovedavdel-
inger, nemlig:

(1) «De ting som du så».
Dette er de ting som Johannes hadde fått se på det tids

punkt, da han fikk påbudet i Åp. 1,19, nemlig visjonen av den
herliggjorte Jesus Messias. Johannes så ham midt mellem
sju lysestaker av gull og med sju stjerner i sin høyre hånd og
med et tveegget skarpt sverd gående ut av hans munn. Visjo
nens øvrige detaljer, som hver er av største viktighet, tør vi ute
late her. Altså har vi her utgangs- og hovedvisjonen i Jesu
Messias' åpenbaring. Åp. 1,9—18.

(2) «De ting som er».
Dette er de ting som ifølge Åpenbaringsboken står i frelses-

historisk nåtid på det tidspunkt Johannes fikk åpenbaringen på
Patmos. Dette er de sju stjerner og de sju lysestaker av gull,
som står sjnnbolsk for sju menighetsledere og sju navngitte
menigheter i Åp. 1,11 og Åp. 2 og 3.

Det som var frelseshistorisk nåtid for Johannes, da han fikk
åpenbaringen på Patmos, er også frelseshistorisk nåtid for oss
idag, nemlig den nytestamentlige frelseshusholdnings tid. Der
for er det også innlysende at sålenge den nytestamentlige me
nighet er i verden, befinner vi oss i den annen hovedavdeling av
Jesu Messias' åpenbaring, nemlig «de ting som er». Men det
profetiske ord og den aktuelle situasjon i verden idag viser
med all tydelighet at vi nå befinner oss ved avslutningen av
Åpenbaringsbokens annen hovedavdeling.

(3) «De ting som skal skje etter disse», d. e. etter disse ting.
Den tredje hovedavdeling omfatter altså de ting som skal

skje etter de ting som nå er, det vil si etter menighetens opp
rykking.

Overensstemmende hermed begynner Åpenbaringsbokens 4.
kap. med: «Etter disse ting så jeg, og se, det var en dør åpnet
i himmelen, og den første røst, som jeg hadde hørt likesom av
en basun, som talte med meg, sa: Stig opp her, og jeg vil vise
deg det som skal skje etter disse ting. Straks var jeg bortrykket

20



i ånden, og se, en trone var satt i himmelen, og det satt en på
tronen». Åp. 4,1—2.

Til Peter hadde Jesus sagt om Johannes: «Om jeg vil at han
skal leve til jeg kommer, hva kommer det deg ved?» Dette for
underlige utsagn, hvorom det uttrykkelig sies at det ikke betød
at Johannes ikke skulle dø, får her sin antesipative (foregrip
ende) oppfyllelse, idet Johannes, som representerer menigheten.
Åp. 1, 9, her på antesipativ måte opplever Jesu komme for me
nigheten. Alt her vitner om det salige øyeblikk da Herren Jesus
tar sine egne til seg. Det var en røst likesom av en basun som
kalte ham opp til himmelen, antesipasjonen (foregripelsen) av
det bydende rop og overengels røst og Guds basun, den siste
basun, som skal levendegjøre de hensovede av menigheten og
forvandle de som lever, som blir tilbake, og rykke dem i skyer
opp i luften for å møte Herren for så alltid å være med ham,
Joh. 14,1—3; 1. Kor 15,51—52; 1. Tess. 4,15—18. Det er
derfor intet å undres over at Johannes i himlen finner seg selv
som en av den gjenløste skare som er kjøpt fra verden til Gud
med Lammets blod.

I Åpenbaringsbokens kapitler 4 og 5 vises oss følgeriktig
det himmelske situasjonsbilde foran den syttiende åruke for
Israel og Jerusalem, Dan. 9,27. Og i Åp. 6,1 begynner så den
syttiende åruke med åpningen av det første segl.

Antesipasjonen i Åp. 4,1—2 i lys av den rette oppdeling
av Åpenbaringsbokens innhold er en av de mange klare antyd
ninger på at menigheten skal opprykkes før den syttiende år
uke.

2. Dernest det profetiske symbol.
I Åp. 1,10—^20 ser Johannes sju lysestaker av gull og den

herliggjorte Jesus Messias midt imellem lysestakene. Dette
syn angår hele den nærværende nytestamentlige frelseshushold-
ning fra pinsefestens dag til Jesu komme i skyen for å hente
menigheten. De sju stjerner i Jesu høyre hånd og de sju lyse
staker av gull står for den nytestamentlige menighet, ekklesia,
som er verdens lys i denne tid.

I Åp. 11,3—^12 omtales Jesu to vitner, som skal være pro
feter i tusen to hundre og seksti dager, klædd i sekk, hvilken
tid er den første halvdel av den syttiende åruke. Dette er de to
oljetrær og de to lysestaker som står for jordens herre. I ut-
gangsvisjonen, som er profeten Sakarias' sjuende sjmabolske
syn, Sak. 4, er de to oljetrær de to oljesalvede, Josva og Seru-
babel, under Israels gjenopprettelse etter det babyloniske eksil.
I Åp. 11, 3—12 er de to vitner, som er de to oljetær, utvilsomt
to ledende israelske profeter, en prestelig og en fyrstelig, under
Israels endelige gjenopprettelse i endens tid. Det nye ved pro-
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fetien i Åp. 11, 3—12 er at den sjuarmede lysestake, som er
symbol på den nytestamentlige menighet under templets dekke,
her er borte, fordi det den representerer, nemlig menigheten,
ikke lenger er på jorden. Det er Israel som nå har den frelses-
historiske ledelse, og derfor er de to oljetrær tillike de to lyse
staker, nemlig Herrens to oljesalvede vitner, som er verdens
lys i den antikristelige trengselsnatts mørke.

Profetien i Ap. 11, 3—^12 er likeså et av de mange klare an
tydninger som viser at menigheten skal rykkes opp før den
sj^tiende åruke.

ANDRE SKRIFTBEVIS SOM VISER OPPRYKKINGEN AV

MENIGHETEN FØR DEN ANTIKRISTELIGE TRENGSELSTID

1. Menighetens parentetiske frelseshusholdning er også
klart antydet i den mystisk — profetiske tidsperide på sytti
åruker for Israel og Jerusalem, Dan. 9, 24—^29, hvor de første
69 åruker går til Jesu inntog i Jerusalem, Dan. 9,25; Sak. 9,9;
Matt. 21,1—11. Deretter følger menighetens tid som strekker
seg inn til opprykkingen av menigheten, hvorved den siste og
sjrttiende åruke for Israel og Jerusalem begynner med inngå
elsen av en sjuårspakt mellem det vantro Israel og Antikristen.

2. Det samme fremgår også klart av Ap. gj. 15,14—^17,
ifølge hvilket sted Gud først tar ut et folk av hedninger for
sitt navn, og dette er den njrtestamentlige menighet, ekklesia,
den utkalte forsamling. Deretter vil han vende tilbake og gjen
reise Israel, foråt alle hedningefolkene, som hans navn er blitt
nevnt over i menighetens tid, skal søke Herren, hvilket skal skje
i rikets tid.

3. Ifølge Rom. 9,22—^29 fremgår at det vantro Israel kal
les vredens kar, som var dannet til undergang. Men de troende
av Israel og de troende hedninger, som han forut hadde beredt
til herlighet, kalles miskunnhetens kar, og dette er menigheten.
Her står det at Gud, skjønt han ville vise sin vrede og kunn
gjøre sin makt, i stort langmod tålte vredens kar, så han kimne
kunngjøre sin herlighets rikdom over miskunnhetens kar. Gud
tåler altså vredens kar inntil hån har kunngjort sin herlighets
rikdom over miskunnhetens kar, hvilket skjer i menighetens
tid. Men når denne tid er forbi, kommer Guds vrede over vre
dens kar.

Videre sier dette sted at om tallet på Israels barn er som
havets sand, så skal bare levningen bli frelst, og denne endelige
levning er Israels levning i den antikristelige trengselstid, som
sammen med folkenes levninger skal inngå som jordiske borge
re i det messianske fredsrike på denne jord.
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4. Det fjerde skriftsted er 1. Tess. 5, 9—10: «For Gud be
stemte oss ikke til vrede, men til å vinne frelse ved vår Herre
Jesus Kristus», Hvem denne vrede rammer, viser Rom. 1,18;
2,5 klart. Det er de ugudelige og urettferdige og ubotferdige.
Hvordan kan Lammets vrede ramme dem som tror på Jesus?
Nei, det er de «som ikke tror», som skal rammes av vreden,
Joh. 3,36. Fordi menigheten tror på Jesus, skal den frelses fra
den kommende vrede. Dessuten er det å vinne frelse det samme
som «å leve sammen med ham», v. 10, og dette skjer jo nettopp
ved opprykkingen, 1 Tess. 4,15—^18.

5. At Herrens dag, som er vredens dag, ikke rammer me
nigheten, ses også klart av Rom. 5, 9, hvor det står at «vi som
er rettferdiggjort ved Jesu blod, skal ved ham bli frelst fra
vreden», og av 1. Tess. 1,10, hvor det står at «Jesus frir oss
fra den kommende vrede». På Golgata kors ramte Guds vrede
Jesus på grunn av våre synder. Den derfor som har mottatt
Jesu frelse, kan ikke rammes av Guds vrede på Herrens dag,
men ble frelst fra vreden.

6. Av 2. Tess. 2,12—14 fremgår klart at dommen på Her
rens dag kommer over dem som «ikke har trodd sannheten,
men hatt velbehag i urettferdigheten», v. 12. Derfor kan ikke
Herrens vredes dag ramme dem som er «tatt ut til frelse ved
Åndens helliggjørelse og tro på sannheten», v 13. Det er nett
opp fordi menigheten har trodd sannheten i evangeliet at den
ikke kan rammes av Guds vrede på Herrens dag.

7. I den del av Åpenbaringsboken som omtaler den antikris-
telige trengselstid. Åp. 6,1—20, 3, nevnes menigheten overhodet
ikke. De «hellige» som omtales i Åp. 13,7. 10, likesom de «ut
valgte» i Matt. 24,22. 24 er ikke av menigheten, men av Israel
og nasjonene. For alle kategorier frelste gjennem menneske
slektens historie kalles «hellige» og «utvalgte». Hellig betyr
«avsondret», hebr. kadosh, hvis rot betyr å skjære av.

8. Uttrykket i Åpenbaringsboken «de som bor på jorden».
Åp. 3,10; 8,13; 13,8. 12. 14, sikter for det første til et ute
lukkende jordisk borgerskap og går på Israel og nasjonene,
men sikter ikke til menigheten, som har et himmelsk kall og
et himmelsk borgerskap og himmelske løfter, og som på den
her aktuelle tid ikke er på jorden, men i himmelen. For det
andre er uttrykket «de som bor på jorden» profetisk og sikter
til verdensmenneskene, som er av denne verden og som elsker
verden og de ting som er i verden. Fra og med den Hellige Ånds
komme til jord på pinsefestens dag er der tre kategorier men
nesker på jorden, nemlig jøder (Israel) og hedninger (nasjone
ne) og Guds menighet, 1. Kor. 10,32. Menigheten er ikke «jord-
boere», men «himmelboere», som er i utlendighet på denne
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jord, Fil. 3,20; Ef. 1,3, men opprykkes til Gud før den 70. kr
uke for Israel. At Israel derimot er på jorden i den antikristelige
trengselstid, fremgår f. eks. av beseglingen av de hundre og
førtifire israelere. Åp. 7,1—8, og videre av at den store treng
sel er en trengselstid for Jakob, Jer. 30, 7. At denne tid også
gjelder nasjonene, fremgår f. eks. av Obad. 15, som sier at
«nær er Herrens dag over alle folkene».

9. Likesom der ikke i den del av Åpenbaringsboken som
angår den antikristelige trengselstid er nevnt et ord om me
nigheten, slik finnes der ikke i Skriften noe som kan vise at
Gud har en hensikt eller et formål eller en oppgave for menig
heten i denne tid på jorden. Når den parentetiske tidsperiode
for menighetens utkallelse og dannelse er forbi, rykkes den
opp fra jorden til Jesus i lufthimmelen for så å være med
Jesus tilbake til jorden i åpenbarelsen og fremstrålingen av
hans komme og videre for å regjere med ham i det himmelske
rikets tid.

Hensikten med at Israel og nasjonene skal gjennem den
antikristelige trengselstid er derimot overflødig omtalt i pro
fetiene. Det er for å straffes, tuktes, ydmykes under Guds
vredes straffedommer og foråt jorden skal renses og befries for
de ugudelige mennesker, som er Satans barn. Etter den store
trengsel er der levnet levende på jorden en ydmyket og renset
levning av Israel, som endelig av hele sitt hjerte er villig til å
gjøre Guds vilje, og forferdede rester av nasjonene, som er
orientert mot Gud og Jesus Messias og Israel.

Heller ikke er der i Skriften omtalt noen beskyttelse for
menigheten i den antikristelige trengselstid, hvorimot beskyt
telse for de hellige av Israel på flere måter klart er omtalt, f.
eks. beseglingen av de hundre og førtifire tusen israelere og is
raeleres flukt ut i ørkenen, etc. Og folkenes levninger blir likeså
beskyttet, 1. Mos. 49,10; Es. 24,14^16; Sak. 14,16; Åp. 20, 3.

Der finnes altså ikke i Skriften anført den ringeste grunn
for at den store trengsel skal komme over menigheten, hvori
mot der klart sies at den skal prøve «dem som bor på jorden»,
d. e. verdensmenneskene. Menighetens lemmer har jo ydmyket
seg for Gud og mottatt Jesu frelse, derfor skal de ikke bli
hjemsøkt av Guds vrede, men bli fridd fra vreden.

10. Men om vi ikke i Skriften finner menigheten omtalt på
jorden i den antikristelige trengselstid, så finnes den omtalt i
himmelen. For når menigheten rykkes opp til Herren i lufthim
melen, skal den først frem for ILristi domstol, gr. hema, 2. Kor.
5,10, hvor de troendes gjerninger skal bedømmes og belønnes,
1. Kor. 3,12—15.

I det himmelske situasjonsbilde foran den 70. åruke for Is-
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rael, Åp. 4 og 5, finner vi derfor også den herliggjorte nytesta
mentlige menighet, ekklesia. Allerede i Hebr. 12,22—^23, som
viser det himmelske situasjonsbilde ved begynnelsen av den
nytestamentlige menighets tid, finner vi en forsamling herlig
gjorte mennesker i himmelen, nomlig høytidsskaren, gr. panegy-
ris, og menigheten av de førstefødte, gr. ekklesia prototokon,
som utvilsomt er de mange gammeltestamentlige hellige som
oppstod sammen med Jesus, Matt. 27,52—53, sammen med
Enok og Elias, som er blitt herliggjort uten død, og Moses,
som Gud oppvakte fra de døde. Her nevnes også de fullendte
rettferdiges ånder, som ennå ikke hadde fått sine herlighets-
legemer.

Der er i N.T. tre greske ssmonymer for hellige forsamlinger:
(1) Synagoge, som særlig angår den jødiske forsamling.
(2) Ekklesia, som særlig angår den nytestamentlige me

nighet.
(3) Panegyris, som kun forekommer på ett sted i Skriften,

nemlig i Hebr. 12,23, som betyr en høytidelig for
samling for festlig glede, og som i vår Bibel er over
satt med høytidsskaren.

Men i det himmelske situasjonsbilde i Åp. 4 og 5, som be
skriver situasjonen i himmelen etter menighetens opprykking
men før den 70. åruke, er begge de to herliggjorte forsamlin
ger, nemlig den gammeltestamentlige panegyris og den nytesta
mentlige ekklesia, representert ved de tjuefire eldste, som er
medlemmene av den himmelske rådsforsamling. Es. 3,14; 24,23,
hvor Israels stammers tolvtall. Åp. 7,4—8; 12,1, og Jesu apost-
lers tolvtall. Åp. 21,12.14, er forenet til et hele og følgelig re
presenterer den gammeltestamentlige og den nytestamentlige
paktsmenighet i deres sammenheng. De synger den nye san
gen om Lammet som med sitt blod kjøpte dem til Gud av hver
stamme og tunge og folk og ætt, og gjorde dem til et kongerike
og til prester for vår Gud, og de skal være konger på jorden.
Vi ser dem delta i himmelen under hele nærværet av Jesu pa-
rousia, hvor Guds rettferdige dommer faller over en Gud-fra-
fallen menneskehet.

DET HIMMELSKE SITUASJONSBILDE FORAN JESU

ÅPENBARELSE OG GJENKOMST

OG DET FIREFOLDIGE HALLELUJA, Åp. 19,1—10
Åp. 19,1—10 må vies en særlig omtale da det er et særdeles

viktig sted: «Deretter hørte jeg likesom en sterk lyd av en stor
skare i himmelen, som sa: Halleluja! Frelsen og æren og mak
ten tilhører vår Gud! for sanne og rettferdige er hans dommer;
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Han har dømt den store skjøge, hun som ødela jorden med sitt
horelevnet, og han har krevd sine tjeneres blod av hennes hånd.
Og de sa annen gang: Halleluja! Og røken av henne stiger opp i
all evighet. Og de fire og tjue eldste og de fire livsvesener falt
ned og tilbad Gud, som satt på tronen, jg sa: Amen! Halleluja!
Og en røst gikk ut fra tronen, som sa: Lov vår Gud, alle dere
hans tjenere, og dere som frykter ham, både små og store! Og
jeg hørte likesom en lyd av en stor skare og som en lyd av man
ge vann og som en lyd av sterke tordener, som sa: Halleluja!
for Gud Herren, den allmektige, er blitt konge! La oss glede og
fryde oss og gi ham æren! for Lammets bryllup er kommet, og
hans hustru har gjort seg rede, og det er henne gitt å klæ seg i
rent og skinnende fint lin. For det fine lin er de helliges rettfer
dige gjerninger. Og han sier til meg: Skriv: Salige er de som
er innbudt til Lammets bryllupsnattverd! Og han sier til meg:
Dette er Guds sanne ord. Og jeg falt ned for hans føtter for å
tilbede ham; og han sier til meg: Var deg for det! jeg er din og
dine brødres medtjener, de som har Jesu vitnesbyrd. Gud skal
du tilbede! For Jesu vitnesbyrd er profet-ordets ånd».

Her lyder et firefoldig halleluja. Halleluja betyr «pris Her
ren», «lovet være Herren», «pris Gud». Halleluja forekommer
tjuefem ganger i Salmenes bok, og i N. T. forekommer det kun
på dette sted i Åpenbaringsboken fire ganger, hvilket klart viser
stedets storhet og viktighet. Dette jubeluttrykk er fylt av lov
og pris og takk til Gud for frelsen som positiv side på samme
tid som det springer ut fra manifestasjonene av Guds forferde
lige straffedommer over de ugudelige som negativ side.

Pet første halleluja fra den store skare i himmelen springer
ut fra den kjennsgjerning at Gud har dømt den store skjøge,
Babylon, den store, mor til skjøgene og til stygghetene på
jorden, hun som ødela jorden med sitt horelevnet, og han har
krevd sine tjeneres blod av hennes hånd. Dette er egentlig den
første kardinaldom i Åpenbaringsboken.

Det annet halleluja fra den samme store skare følger etter
kunngjøringen om at dommen over den store skjøge er fullbyr
det. «Og røken av henne stiger opp i all evighet». I Åp. 17 og
18 finnes en utførlig beskrivelse av dommen.

Det tredje halleluja ledsaget av et amen lyder fra de tiue-
^fire eldste og de fire livsvesener som falt ned og tilbad Gud i til-
slutning til kunngjøringen om dommen over den store skjøge.

Det fjerde halleluja fra en stor skare som en Ivd av mange
vann og som en IvH av gtprkp tnrdpri^r (^r Hpf PTiPgtP de fire
halleluja'er som er helt Dositivf ^ gipdens og frvdena to
foldige ljudskap, nemlig for det(|ørst^ «Lammets bryllup er
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kommet hans hustru har giort seer rede»^ og for det(^ne^
«Salig er den som er innbudt til Lammets brvlIups-natWerd^
Og til endelig guddommelig stadfestelse av disse to gledes-pro-
klamasjoner sa engelen til Johannes: «Dette er Guds sanne
ord».

Dette er et mektig budskap, og her må gis forklaringer
angående de forskjellige detaljer:

1. DEN STORE SKJØGE

Hvem er den store skjøge? I Åp. 17,18 leser vi: «Og kvin
nen som du så, er den store by som har kongedømme over kon
gene på jorden». Siden dette angår det siste og fjerde verdens
rike, det romerske, som er Antikristens rike, skal vi også lese
stedet fra Vulgata, da den latinske tekst har en viktig betegnel
se på skjøgen: «Et mulier, quam vidisti, est civitas magna, quae
habet regnum super reges terrae». Denne store by, civitas mag
na, kalles også den evige stad, urbs eterna, eller byen på de sju
høyder, urbs septicollis, eller byen alltid den samme, urbs sem
per eadem. Det er hovedstaden i det romerske verdensrike, Ro
ma, det mystiske Babylon, og det som Roma står for: religiøst,
politisk , kulturelt og kommersielt. Jeg kan ikke her gå i de
taljer, men bare fremheve at den store skjøge Roma vil bli
dømt og ødelagt i enhver av de foran nevnte fire henseender.

Dette bør de merke seg som idag banker på Romas dør for
å komme inn i EEC. (Jvfr. Romatraktaten eller Traktat til opp
rettelse av Det Europeiske Økonomiske Fellesskap, som ble
undertegnet i Roma den 25. mars 1957.) Det er en kjennsgjer
ning at de fleste av våre ledende politikere arbeider for dette.
Det er meget smertelig å erfare at også de fleste av de ledende
kristne politikere, som arbeider for det samme, har så lite lys
over de bibelske profetier at de ikke ser at de derved går til den
store skjøges brann, lat. incendium meretricis magnae, Åp. 17,
16; 18,9. 18.

2. LAMMETS HUSTRU

Hvem er denne hustru? Her må jeg med det samme få si
at oversettelsen i vår Bibel på dette sted må ha vært påvirket
av oversetterens eller oversetternes personlige mening av ste
det. For i grunnteksten står det greske ord «gyne», og «gyne»
betyr for det første kvinne, særlig gift kvinne, og for det annet
hustru. Det er det greske ord «nymfe» derimot som betyr tro
lovet kvinne eller brud. Hvordan kan da «gyne» bli oversatt
med «brud» ? Gyne er her kanskje blitt oversatt med brud fordi
en har ment at denne kvinne er i himmelen og at hun er den
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nytestamentlige menighet, ekklesia, den utkalte forsamling,
som jo er i himmelen under nærværet av Jesu parousia.

At Paulus i 2. Kor. 1,2 har sagt om menighetslemmene i
Korint at han har bortgiftet dem til en mann, gr. aner, for å
fremstille dem som en ren jomfru for Kristus, er et bilde som
sikter til troskapen til Kristus og kan ikke tolkes derhen at
menigheten er Ifristi brud. Det Paulus ønsker å si er at han
bortgiftet dem til en mann og ikke til flere menn. Den «rene»
jomfru for Kristus» i 2. Kor. 11,2 bør heller settes i klasse med
«de fem kloke jomfruer» i Matt. 25,1—13, så meget mer som en
på begge disse steder har det greske ord «parthenos», jomfru,
og det er jo helt klart at de fem kloke jomfruer eller brudepiker
ikke er bruden, men er «innbudte» til bryllupet. Ifølge Rom.
12,5; 1. Kor. 12,12. 27; Ef. 1,22. 23; 4, 15—16; 5,22—33;
Kol. 2,19 fremgår helt klart at den nj^estamentlige menighet
er Jesu Kristi legeme, gr. soma, hvor han er hodet og vi som til
hører menigheten, er hans legemes lemmer. Når Paulus i Ef.
5, 22—33 sammenligner ekteskapet mellom mann og hustru med
forholdet mellem Kristus og menigheten, så er det for så vidt
at mann og hustru er ett kjød, men hustruen er jo ikke et lem
på mannen. Men vi som tilhører menigheten, er lemmer på
Kristi mystiske legeme, og denne hemmelighet er i sannhet
stor, v. 32. Menigheten er således ikke Kristi brud, men Kristi
legeme.

Det greske ord «gyne» i Åp. 19,7 må oversettes med hva
det betyr, nemlig «hustru», slik at v. 7 må oversettes: «La oss
glede og fryde oss og gi ham æren! for Lammets bryllup er
kommet, og hans hustru har gjort seg rede». Denne oversettelse
av «gyne» med «hustru» har for eksempel Vulgata, den tyske
bibeloversettelse, Authorized King James Version, G. R. Berry's
oversettelse.

Rent bortsett fra den riktige oversettelse av «gyne» med
«hustru», så kan det dessuten bemerkes at dersom det hevdes
at kvinnen i Åp. 19,7 er menigheten, så kommer en i vanskelig
heter på flere punkter:

(1) For det første kommer en i uoverensstemmelse med de
profetier som sier at menigheten er «de innbudte», f. eks. Matt.
22,1—^14, og at menigheten er «brudejomfruene». Matt. 25,
1—13.

(2) For det andre kommer en i strid med profetier som sier
at Israel er bruden, f. eks. Salomos Høysang; Salm. 45.

(3) For det tredje kommer en til å mangle profetisk konti
nuitet i den jordiske fase, idet bryllupet blir gjort til en begi
venhet i himmelen. Men bryllupet er først og fremst en jordisk
israelsk begivenhet.
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Men hvem er så «kvinnen» i Åp. 19,7, som er «hustru» ?
Ja, hvem er hun? Hun er, og jeg vil foreløpig kalle henne, Is
rael, ledsaget av nærmere indentifisering.

Dette stemmer jo også helt og fullt med de gammeltesta
mentlige skrifter, som kaller Israel for Herrens ektehustru.
Es. 54, 5—6; Jer. 3,14; 31, 32; Hos. 2,19. Ja, Israels land kalles
også ektehustru, Es. 62, 4, og i Israels gjenopprettelse må det
nye Israel og Israels land sammensluttes.

Men her kommer innvendinger: Var ikke Israel en utro
ektehustru? Var hun ikke besatt av avgudsdyrkelsens demoner
før det babyloniske eksil? Ble hun ikke av Herren kalt hor
kvinne? Ble hun ikke forstøtt og forlatt av Herren? Hvordan
kan hun da være «hustruen» i Åp. 19, 7 ?

Her må flere ting fremheves:
(1) Hvis en foretar en sammenligning mellem det gamle

Israel og kristenheten, d. e. himlenes rikes hemmelighetsform i
denne tidshusholdning, så kommer kristenheten i en langt dår
ligere stilling enn Israel. For der er frykteligere gjerninger
gjort i kristenheten enn i Israel uten at jeg her kan gå i detaljer.

(2) Dessuten er der i Åp. 2 og 3 omtalt sju menighetstilstan-
der, av hvilke kun to, nemlig Smyrna og Filadelfia, har Herrens
anerkjennelse og av hvilke menighetstilstanden i Laodikea
tidshusholdningsmessig er den siste og i hvilken vi nå må be
finne oss. Om dem står det skrevet at den hverken er kold eller
varm, men lunken, og Jesus vil utspy den av sin munn. Den tror
at den er rik og har i overflod og fattes intet, og den vet ikke at
den er ussel og ynkelig og fattig og blind og naken. Jesus står
utenfor denne menighet og banker på dens dør. Disse lunkne,
laodicensiske kristne står i fare for å bli inndradd i den store
skjøge og hennes dom. Kristenheten har således ikke noe å rose
seg av overfor Israel.

Jeg vil nå komme med nærmere identifisering av kvinnen
Israel som jeg foran har hevdet er Lammets hustru i Åp. 19,7:

(1) Lammets hustru i Åp. 19, 7 er Israel, men ikke det gam
le Israel. Nei, hun er det nye Israel, som fremstår i endens tid,
Israels troende og frelste levning i endens tid.

(2) Kan dette bevises ut fra profetiene? Ja, til fulle. Allere
de kvinnen i Åp. 12 som i midten av den 70. ånike flykter ut i
ørkenen, hvor hun befinner seg i den store trengsel, er klart
identifisert å være Israel. Også hun kalles på gresk «gyne», v. 1.

(3) I Åp. 7,4—8 er omtalt beseglingen av de hundre og
førtifire tusen israelere, tolv tusen av hver av Israels tolv stam
mer med anført navn på stammene. I Åp. 14,1—5 så Johannes
disse hundre og førtifire tusen israelere omtalt som Sions-me-
nigheten på Sions berg sammen med Lammet. Og Johannes
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hørte en røst fra himmelen som lyden av mange vann og som
lyden av en sterk torden, og røsten som han hørte, var som har-
pespillere som spilte på sine harper. Og de sang en ny sang for
tronen og for de fire livsvesener og de eldste, og ingen kunne
lære sangen uten de hundre og førtifire tusen, de som er kjøpt
fra jorden. Merk så det følgende: Disse er de som ikke har gjort
seg urene med kvinner; for de er som jomfruer. Disse er de som
følger Lammet hvor det går. Disse er kjøpt fra menneskene til
en førstegrøde for Gud og Lammet, og i deres munn er ikke
funnet løgn; for de er uten Ijdie.

Tør noen påstå at disse ikke er rede? Dette er høyeste be
redskap, så hel og ren og fullendt. Aldri har noe slikt kunnet
sies om menigheten, ennskjønt der var en spire til dette i den
første israelske menighet i Jerusalem etter den Hellige Ånds
utgydelse på pinsefestens dag.

Det er dette at Lammets hustru har gjort seg rede til Lam
mets bryllup, som er den positive side til det firefoldige halle
luja som ropes i himmelen i Åp. 19,1—^10. Profeten Hoseas har
beskrevet Herrens antagelse av det nye Israel som en ny tro
lovelse: «Jeg vil trolove meg med deg for evig tid; jeg vil tro
love meg med deg i rettferdighet og rett, i miskunnhet og
barmhjertighet, og jeg vil trolove meg med deg i trofasthet, og
du skal kjenne Herren». Det er Herrens troløse ektehustru Lo-
Ruhama (den som ikke får miskunn) som er blitt Ruhama (den
som får miskunn). Det er Lo-Ammi (ikke mitt folk) som er
blitt Ammi (mitt folk). Hos. 1 og 2. Dette er det nye Israel,
om jeg så må si «hustrubruden» på nytt i Lammets bryllup.

Til videre forståelse av denne sak er det av største viktighet
å merke seg tre spesielle og ulike kall fra Gud:

(1) Der gis for det forste et «jordisk kall» i hvilket hele Is
rael er delaktig. Dette utkaller «hustruen», gr. «gjme». Åp.
19,7, svarende til «støvet» i 1. Mos. 13,15—16: «For hele det
land du ser, vil jeg gi deg og din ætt til evig tid. Og jeg vil la
din ætt bli som støvet på jorden». Dette var Guds løfte til
Abraham angående landet og folket, som oppfylles på det nye
Israel i endens tid og svarende til Abrahams ekteskap med
Ketura, «røkelse», som Abraham inngikk etter Saras død og
begravelse. Slik skal det nye Israel i rikets tid bli en velbehage-
lig duft for Gud.

(2) For det annet gis der et «himmelsk kall» av en utvalgt
rest av Israel. Dette utkaller «bruden», gr. «nymfe». Åp. 21,2,
svarende til «stjernene» i 1. Mos. 15,5: «Og Herren førte Abra
ham utenfor og sa: «Se opp til himmelen og tell stjernene, om
du kan telle dem! Og han sa til ham: Så skal din ætt lali!»
Dette blir altså oppfylt på en troende levning av Israel og svarer
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paktsmessig til Abrahams ekteskap med Sara, «fyrstinne», den
frie kvinne som står for det himmelske Jerusalem, Gal. 4,22—
31; Hebr. 11, 8—^16. Denne utkallelse har sitt forbilde i kallet til
Rebekka ved Abrahams tjener Elieser, som under ed fikk det
oppdrag fra Abraham å finne en brud til hans sønn Isak, ikke
blant Kanaanitterfolket, d. e. hedningene, men fra Abrahams
egen slekt, 1. Mos. 24,3—4. Rebekka betyr ifølge arab. og hebr.
ethymologi «gjøkalv» og antyder derfor noe som er særlig ut
søkt og attråverdig. (Til symbolsk og ethymologisk sammenlig
ning her kan f. eks. nevnes at Jakobs hustru Rakel betyr «får,
sau» og Davids hustru Eglah betyr «kvige».)

Motsatt Abrahams ekteskap med Sara står hans forbindelse
med Hagar, «fremmed», trælkvinnen, som står for lovpakten fra
Sinai og svarer til det Jerusalem som nå er inntil Israels gjen
opprettelse, for det er i trældom med sine barn.

(3) For det tredje gis der et særskilt og himmelsk kall til
den nytestamentlige menighet, ekklesia, den utkalte forsamling,
som utgjør «hemmeligheten» om Jesu mystiske legeme, gr.
soma, hvor han er hodet, og de på nasareeren Jesus Messias
troende israelere og hedninger i den nssrværende frelseshus-
holdning er hans legemes lemmer, Ef. 1,22—^23; 3, 3—12; Kol.
1, 24—27. Dette er en ren nytestamentlig frelsesforsamling uten
gammeltestamentlige referanser, idet den hverken er sett eller
beskrevet av de gammeltestamentlige profeter. Den utkalles ved
Guds nådes evangelium, også kalt det paulinske evangelium,
sålangt dette når inntil opprykkingen av menigheten ved an
komsten av Jesu parousia.

Meget viktig er også å skjelne mellem det nye Jerusalem når
Johannes ser det komme ned fra himmelen før det er kommet

ned på den nye jord, og det nye Jerusalem etterat det har fått
anvist sin plass på den nye jord. Merk her ifølge Åp. 21,2 at når
Johannes så det nye Jerusalem komme ned fra himmelen fra
Gud, var hun som en «brud», gr. «njunfe», som er prydet for sin
mann. For her står på gresk «andri» av «aner», som betyr
«mann». «Brudgom» derimot heter på gresk «nymfios». Men
når ifølge Åp. 21, 9 det nye Jerusalem har fått anvist sin plass
på den nye jord, er det bebodd av de tre ovenfor nevnte kate
gorier frelste mennesker, nemlig «bruden», gr. «nymfe», og
«hustruen», gr. «gyne», og Lammet med «hemmeligheten», som
er hans mystiske legeme, gr. «soma». For engelen sier til Jo
hannes: «Kom, jeg vil vise deg bruden hustruen Lammets», v.
9 en ordstilling i den greske grunntekst som både Lachmann,
Tischendorf, Tregelles, Alford og Wordsmorth har, nemlig:
«Deuro, deikso soi ten nsnnfen ten gyaika tou arniou». Den
samme ordstilling har også Vulgata: «Veni et ostendam tibi
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sponsam uxorem Agni». Dette viser klart at hustruen ikke er
apposisjon til bruden, men at bruden og hustruen er to adskilte
forsamlinger. Og i v. 12 forekommer Israels tolvtall, og i v. 14
forekommer den nytestamentlige menighets tolvtall, hvilket
viser at i det nye Jerusalem på den nye jord vil den himmelske
og den jordiske avdeling av det frelste Israel og Gud og Lam
met med «hemmeligheten» som er den nytstamentlige menig
het, Jesu mystiske legeme, bo sammen. Videre må i det nye Je
rusalem også bo de herliggjorte av de fullendte rettferdige, om
talt i Hebr. 12, 23, som ikke tilhører Israel. i

Av Hebr. 12, 23 fremgår også at uttrykket «dommeren som
er alles Gud» er satt imellem høytidsskaren, panegyris, og de
fullendte rettferdiges ånder. Dette viser at det er Gud som har
bestemt, hvem av de fullendte rettferdige som skulle oppstå ved
Jesu oppstandelse, og hvem av dem som skulle få sine herlig-
hetslegemer først ved oppstandelsen på den siste dag. «ix'
V Ved et studie av Åp. 19, 7 og Åp. 21, 2. 9 fremkommer da
det eiendommelige forhold, som helt tilgodesees ved min utlegg
else, at i Åp. 19,7 er det en «hustru», gr. «gyne», som står
«brud» på nytt, Hos. 2, nemlig det nye Israel, og i Åp. 21, 2 er
det en «brud», gr. «nymfe», som er prydet for sin mann, gr.
«aner», og i Åp. 21, 9 er «brud», «nymfe», og «hustru», «gyne»,
sammen i det nye Jerusalem på den nye jord.

3. LAMMETS BRYLLUP

Etterat vi har fått klart for oss hvem hustruen i Åp. 19, 7
er, nemlig hustruen Israel som det nye Israel, kan vi først få
en rett forståelse av hva bryllupet er og hvor det holdes. Bryl
lupet er det messianske fredsrike på denne jord, som profetien
klart viser er denne jords bryllupsperiode, og som jeg tror vil
vare i sju tusen år. Da skal det nye Israel ha ledelsen på jor
den som nasjonenes hode ledet av himmelkongen Jesus Messias
med sine himmelske og jordiske regenter. Profetien bærer
overflødige og herlige vitnesbyrd om den lykketid som da opp
rinner på denne jord, en dans som ved Mahanaim, d. e. to
leirer eller dobbeltleiren, det sted hvor patriarken Jakob i et
syn så Guds leir som tilsluttet sin leir, 1. Mos. 32,1—2; Høys.
6,13. Det er den himmelske fase som utøver en ledende og him
melsk innflytelse på den jordiske fase, uten å være fullstendig
sammensluttet slik som på den nye jord.

La oss så høre hva profeten Esaias sier om stedet for dette
gjestebud: «Og Herren, hærskarernes Gud skal på dette fjell
gjøre et gjestebud for alle folk, et gjestebud med fete retter,
et gjestebud med gammel vin, med fete margfulle retter, med
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klaret gammel vin. Og han skal på dette fjell tilintetgiøre det
slør som omslører alle folkene, og det dekke som dekker alle
hedningefolkene. Og han skal oppsluke døden for evig, og Her
ren, Israels Gud, skal tørke gråten av alle ansikter, og sitt
folks vanære skal han ta bort fra hele jorden; for Herren har
talt. På den tid skal de si: Se, der er vår Gud, han som vi
ventet skulle frelse oss, dette er Herren som vi ventet på; la
oss fryde og glede oss i hans frelse! For Herrens hånd skal
hvile på dette fjell». Es. 25, 6—10 I.

Og profeten Mika: «Men det skal skje i de siste dager, da
skal fjellet der Herrens hus står, være grunnfestet på toppen
av fjellene, og høyt hevet skal det være over alle høyder; og
folkeslag skal strømme opp på det. Cg mange hedningefolk skal
gå avsted og si: Kom, la oss gå opp til Herrens berg og til
Jakobs Guds hus, så han kan lære oss sine veier, og vi ferdes på
hans stier! For fra Sion skal lov utgå, og Herrens ord frpa.Je
rusalem. Og han skal dømme mellem mange folkeslag og skifte
rett for veldige hedningefolk helt til de fjerneste land, og de
skal smi sine sverd til hakker og sine spyd til vingårdskniver;
folkene skal ikke lenger løfte sverd mot hverandre og ikke mere
lære å føre krig, men de skal sitte hver under sitt vintre og sitt
fikentre, og ingen skal skremme dem; for Herrens, hærskarer-
nes Guds munn har talt. For alle folkene vandrer hver i sin

guds navn: men vi vandrer i Herrens, vår Guds navn evindelig
og alltid. På den dag, sier Herren, vil jeg samle de haltende og
sanke sammen de bortdrevne og dem jeg har faret ille med, og
jeg vil la de haltende bli i live som en rest og gjøre de langt
bortdrevne til et tallrikt folk. Og Herren skal være konge over
dem på Sions berg fra nå av og til evig tid», Mik. 4,1—1,

Og David sier om dette gjestebud: «De saktmodige skal ete
og bli mette; de som søker Herren, skal love ham! eders
hjerte leve til evig tid! Alle jordens ender skal komme det ihu
og vende om til Herren, og alle folkenes slekter skal tilbede
for ditt åsyn. For riket hører Herren til, og han hersker over
folkene. Alle jordens rikmenn skal ete og tilbede; for hans
åsyn skal alle de bøye seg som stiger ned i støvet, og den som
ikke kan holde sin sjel i live», Salm. 22, 27—30.

4. LAMMETS BRYLLUPS-NATTVERD

Bryllups-nattverden er jo begynnelsen til bryllupet, og det
var i denne at bryllupsgjestene først deltok for så å fortsette
gjennem hele bryllupet. Derfor er innbydelsen til bryllups-natt
verden innbydelsen til hele bryllupet. I Åp. 19, 9 står følgende:
«Og han sier til meg: Skriv: Salige er de som er innbudt til

33



Lammets bryllups-nattverd! Og han sier til meg: Dette er
Guds sanne ord».

Ja, salige er de som er innbudt til Lammets bryllup og som
har tatt imot innbydelsen. Dette er Guds sanne ord.

Men bryllups-nattverden og bryllupet kan ikke holdes med
det samme dette sies i himmelen, for etter dommen over den
store skjøge som da var fullbyrdet, må holdes enda to kardi-
naldommer til før bryllupet kan holdes, nemlig dommen over
Satans barn på jord og fengslingen av Satan og de onde ånder
i avgrunnen (abyssos) i rikets tid. Derfor ser vi av Åp. 19 at
etter det firefoldige halleluja med de ledsagende proklamasjo
ner ser Johannes himmelen åpnet og himmelkongen Jesus Mes
sias på en hvit hest ledsaget av hærene i himmelen invadere
jorden for å fullbyrde disse to dommer, hvorved hele jorden
blir renset.

Da først kan Lammets bryllup begynne og de innbudte
komme. Å, for en jubelskare av salige bryllupsgjester! Å, for en
ubeskrivelig gledesfest!

Der er de troende i Guds-linjen fra Adam til Abraham ut
kalt ved det opprinnelige frelsesløfte fra Gud gitt på fallets dag.

Der er lengselsmenneskene før og utenom loven og evan
geliet utkalt ved det alminnelige kall i skaperverket og i sam
vittigheten og bedømt etter Pauli åpenbaring i Rom. 2,1—^16.

Der er bruden, gr. nymfe, av Abrahams himmelske ætt, ut
kalt ved Guds spesielle løfte til Abraham.

Der er den nytestamentlige menighet, ekfclesia, den utkalte
forsamling, utkalt ved Guds nådes evangelium i den nærværen
de frelseshusholdning.

Der er den utellelige martyrskare fra den antikristelige
trengselstid utkalt ved evangeliet om riket og det evige evan
gelium.

Alle disse tilhører den himmelske fase.
Hustru-bruden er både det nye Israel, som fra da av vandrer

i en evig rettferdighet, og det er Israels land.
Og i den jordiske fase deltar alle av folkenes levninger som

lar seg utkalle ved rikets evangelium forkynt av Israel.

AVSLUTNING

Tilslutt vil jeg si følgende: Evighetenes evigheter vil sik
kert vise at den nytestamentlige menighet, som er velsignet
med all åndelig velsignelse i himmelen i Jesus Messias, utvil
somt er den av Gud mest velsignede av alle kategorier frelste
mennesker på denne jord, men i det messianske fredsrikes tid
blir det nye Israel den handlende og ledende part i den jordiske
fase. Israel har i den hittil forløpne tid, bortsett fra visse mel-
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lemrom, stort sett vært den lidende og foraktede, men tålmodige
Herrens tjener på denne syndens og sorgens jord. Men dette er
nå ved å snu seg, idet det nye Israel etter Guds vilje vil bli det
ledende folk på jorden, nasjonenes hode.

Med hens3m til opprykkingen av menigheten vil jeg tilslutt
si at Herrens komme for menigheten er imminent, d. e. over
hengende, noe som kan inntre når som helst. Der finnes ikke,
så langt jeg forstår, forutsagt i Skriften noen spesiell begiven
het som skal skje før Jesu komme for menigheten.

Dersom midttribulasjonistene har rett, må opprykkingen av
menigheten inntre 31/2 profetiske år etter inngåelsen av sjuårs-
pakten mellem det vantro Israel og Antikristen. Dersom posttri-
bulasjonistene har rett, må opprykkingen av menigheten inntre
7 profetiske år etter denne paktsslutning og profetiske år
etterat Antikristen bryter denne pakt og setter seg i Guds tem
pel og gir seg selv ut for å være Gud. I begge tilfeller må menig
heten vente Antikristen før Kristus. Men Skriften sier avgjort
at vi skal vente Kristus, det vil si at Kristus kommer og henter
menigheten før Antikristen kommer. Og dette er menighetens
salige håp!

Guds nådes åpenbarelse til frelse har en trefoldig oppgave:
1. For det første at den opptukter oss til å fornekte ugude

lighet og de verdslige lyster.
2. For det andre at den opptukter oss til å leve tuktig og

rettferdig og gudfryktig.
3. For det tredje at vi venter på det salige håp og åpen-

barelsen av den store Guds og vår Frelser Jesu Kristi herlighet.
Tit. 2,11—13.

Den samme trefoldige virkning av nåden fremgår også av
1. Tess. 1, 9—^10:

1. For det første å vende seg til Gud fra avgudene.
2. For det andre å tjene den levende og sanne Gud.
3. For det tredje å vente på hans Sønn fra himlene, som

han oppvakte fra de døde, Jesus, han som frir oss fra den kom
mende vrede.

Ut fra de bibelske profetier i lys av verdenssituasjonen i
dag må det og skal det sies med kraft og stor fullvisshet at
Jesu komme for å hente menigheten er meget nær. Vi opplever
i dag oppfyllelsen av fikentreets symbolske tegn, d. e. Israels
nasjonale gjenreisning. Matt. 24, 32, og da vil alle våkne kristne
som kjenner sin Bibel, vite hva som lir på tidens klokke. La
oss derfor våke og vente, for Jesus kommer, ja han kommer
snart, for å hente oss hjem til seg i de himmelske boliger.

Amen!
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