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Uppenbarelseboken 
Ola Österbacka, bibelstudier i Biblion 2014–
2016 

De första bibelstudierna har inget eller ett 
mycket kortfattat skrivet manus. För en utförli-
gare utläggning se Lars Borgström: Utläggning 
över Uppenbarelseboken, fjärde upplagan 
Biblicum 2022. 

25.9 Introduktion: tolkningsmodeller, symbo-
liken i siffrorna, författarfrågan, kanon. Utdel-
ning av Beckers diagram. 

9.10 Kap 1, v1–8. Patmos, förföljelsen under 
Domitianus. Inledningen till boken. 

23.10 1:9–20, Jesus presenterar sig själv. Be-
fallningen att skriva. 

6.11 Brevet till Efesus, 2:1–7. 

1. Skriv. 

2. Beskrivningen: de sju ljusstakarna, 1:13, 
16, 20. 

3. Beröm: ståndaktighet, nit för läran. Hatar 
nikolaiternas gärningar. 

4. Kritik: övergett sin första kärlek, den som 
Gud bevisar oss. Egenrättfärdighet. 

5. Förmaning: Vänd om! 

6. Uppmaning att höra. 

7. Löfte: äta av livets träd, Jesus själv. 

20.11 Brevet till Smyrna, 8–11. 

Smyrna = dagens Izmir, en miljonstad. 

1. Skriv. 

2. Beskrivningen: den förste och den siste, jfr 
Kol 1:17; Joh 1:1. Sann Gud. Men också 
sann människa: han dog och lever nu åter. 

3. Beröm: Anknytning till saligprisning, Luk 
6:20 (fattig), rik mitt i fattigdom, 2 Kor 
6:10. Antingen var de fattiga av sin här-
komst, eller hade de mist sin egendom i 
förföljelsen, v 10. Talet 10: hela den tid 
Gud utmätt. 
Satans synagoga: etniska judar som inte är 
andliga judar (”Guds Israel”, Gal 6:16), jfr 

”djävulens barn” i Joh 8:33–44; Rom 
2:28f; 9:6. De förföljer de kristna. 
Livets krona: evigt liv. Krona gavs åt seg-
rarna i idrottstävlingar (stephanos = se-
gerkrans). 

4. Ingen kritik. 

5. Förmaning: ståndaktighet. 

6. Uppmaning att höra. 

7. Löfte: att inte skadas av den andra döden 
är att slippa helvetet. 

Brevet till Pergamon, 12–17 

1. Skriv. En stad/ett kungadöme med stor be-
tydelse i antiken, från romersk tid centrum 
för romersk provinsadministration. 

2. Det tveeggade svärdet, auktoritet både i 
världsliga och andliga regementet. Det har 
sin kraft från Guds ord. 

3. Beröm: ”Satans tron” kan avse centrum för 
avgudadyrkan och kejsarkult, en stor fara 
för kristna. Församlingen får beröm för att 
motstå attackerna.  
Jesu namn: allt som förknippas med hans 
verksamhet, allt vad evangeliet har lärt om 
honom. 
”Tron på mig” är ordagrant ”min tro”. 
Vem Antipas var vet vi inte. Han var villig 
att dö för tron. Vittne: martys.  

4. Kritik: Tolerans för Bileams (Balaam) lära. 
Noten talar om en hednisk profet (=icke-
jude), men han anges i 4 Mos 22:1–24:25 
vara Herrens profet, som först lydde men 
som sedan lät sig förledas av pengar att 
vilseföra folket till otukt (4 Mos 25:1–18; 
26:31; Jud 11). En sådan tolerans för falsk 
lära får inte förekomma. 
Tydligen fanns medlemmar i Pergamonför-
samlingen som inte såg något problem i att 
delta i hedniska offermåltider. De var ofta 
direkt förknippade med omoral. Jfr 1 Kor 
8:1–13 och 10:25–30. 
Också nikolaiter tolererades med sin falska 
lära. Jfr v 6. 

5. Förmaning: Vänd om! Svärdet, dvs Ordet, 
ska användas mot de falska lärarna. 

6. Uppmaning att lyssna. 
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7. Löftet: det dolda mannat, det som uppe-
höll livet under ökenvandringen. Löfte om 
evigt liv.  
Den vita stenen användes i domstolar, psê-
fon betyder också röst. En vit sten var en 
röst för frikännande: icke skyldig.  
Ett nytt namn: att ge ett namn är i bibliskt 
språkbruk att beskriva en person. Okänt 
för andra: ingen känner den nya tillvaron i 
himlen innan han är där. Kan också be-
teckna den dolda rättfärdigheten som blir 
uppenbar inför domen. Ingen kan säga här 
om en annan är en troende. Bara man 
själv har visshet. 

4.12 Brevet till Tyatira, 2:18–29 

Tyatira var purpurhandlerskan Lydias hemort 
(Apg 16:14). Nu Akhisar. Ca 100 000 inv. 

1. Skriv. 

2. Beskrivningen från 1:14–15. Speciellt: 
första och enda gången i Upp som Jesus 
kallar sig Guds Son (”Sonen till Guden”). 
Eldslågorna påminner om att han är allse-
ende och allvetande. Jfr v 23: rannsakar 
hjärtan och njurar: hjärtat ansågs vara 
centrum för intellektet och njurarna för 
känslorna.  

3. Berömmet är kort.  

4. Kritiken är desto längre och allvarligare. 
Isebel är sannolikt ett täcknamn för en 
okänd kvinna. Namnet är hämtat från 1 
Kung 16:31 för att beskriva henne. Isebel 
var dotter till sidoniernas kung Etbaal, gift 
med Ahab, och introducerade dyrkan av 
Baal. 
Det är Isebel som får den hårdaste kritiken, 
men församlingen lastas för att hon tolere-
ras. Hon straffas med sjukbädd, där hon 
plågas på samma sätt som hon tidigare har 
förlustat sig. De som begår otukt med 
henne ska också plågas och hennes barn 
dör – möjligen hennes andliga barn. Syn-
den måste straffas. 
Att ”känna” är att göra till sin egen. Farligt 
att söka ”djupheter”, som går bortom Guds 
ord (gnostikerna). De har sin rot i helvetet, 
och de använder förnuftet.  

5. Förmaning: Håll fast till slutet. 

6. Löfte: hålla fast = iakttar, lyder; alltså själv 
utför de gärningar Gud har befallt. Bilden 
av järnspiran är från Ps 2:9. Löfte till Guds 
barn att regera med honom, jfr 1:6; 2 Tim 
2:12. Morgonstjärnan nämns som Jesus 
själv i 22:16. Kan man få en bättre gåva än 
at få se Jesus själv i hans härlighet? 

7. Uppmaning att höra. 

Brevet till Sardes, 3:1–6 

Sardes är i dag en obetydlig by, Sard, men var 
på den tiden huvudstad i kungariket Lydien. Vi 
vet inte när församlingen grundades, men den 
var på väg att dö ut när Upp skrevs. 

1. Skriv. 

2. Beskrivningen från 1:4, 16. Det är Anden 
som ger liv och är det enda hoppet, när 
döden hotar församlingen. Anden kommer 
genom Ordets predikan, de sju stjärnorna. 

3. Berömmet kommer senare, nu kommer 
först en skarp kritik. Att en andlig död fö-
restod var tydligen inte uppenbart. Utåt var 
församlingen aktiv.  
En församlings viktigaste gärning är att för-
valta Ordet och sakramenten rent. Det 
hjälper inte med stor aktivitet och många 
medlemmar. Hur mycket av omsorgen om 
fattiga och sjuka i den nominella kyrkan 
drivs av politik, och inte av en sann kärlek 
som väckts av evangeliet? 

4. Förmaning att rädda det liv som fanns. V 3 
består nästan enbart av verb. Att de har 
mottagit evangeliet är underförstått. För-
maningen kompletteras med en varning, 
med domen för ögonen, jfr Luk 12:39–40. 
”Du ska inte veta” är den starkaste tänkba-
ra negationen i grekiskan (säkert inte). 

5. Berömmet är kort, och anknyter till det lil-
la liv som nämnts i v 2. Smutsiga kläder är 
symbol för synd, vita kläder symbol för 
rättfärdighet (Jes 64:6; 61:10; Gal 3:29; 
Upp 7:14). I Jes 1:18 är scharlakan symbol 
för synd. De som inte smutsat ner sig är de 
som inte fläckat sin dopdräkt med obotfär-
dighet och otro. Åter en anspelning på 
himlens härlighet, där de som förlitat sig 
på Kristus är de värdiga att vara med. 
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6. Löftet tar upp samma sak. Livets bok 
nämns sju gånger i Upp: 3:5; 13:8; 17:8; 
20:12, 15; 21:27; 22:19 (del i livets träd). 
Den anspelar på läran om utkorelsen. Att 
kännas vid är att räkna som sin egen (Jfr 
Matt 7:23). Jesus ska presentera de sina 
inför Fadern och änglarna. 

7. Uppmaning att höra. 

18.12 Brevet till Filadelfia, 3:7–13 

Staden är dagens Alasehir med knappt 50.000 
invånare. Den hade förstörts i en jordbävning 
år 17, och fick namnet Neo-Caesaria när den 
återuppbyggdes av Tiberius, och fick igen ett 
nytt namn under Vespasianus: Flavia. Här an-
vänds det antika namnet. 

1. Skriv. 

2. Beskrivningen är en utvidgning från kap. 
1. Den helige, den sanne kan läsas ”den 
sant helige”. Han som har nycklarna, se 
Jes 22:22. Där avses Eljakim, Hilkias son, 
som skulle efterträda Shebna som förvalta-
re. Han är en skamfläck. Eljakim är en fö-
rebild för Kristus, med full kontroll över 
kungens alla skatter. Liv är gemenskap 
med Guds skatter, medan död är avsakna-
den av dem, dvs helvetet (1:18). Det finns 
bara två utgångar från det jordiska livet. 

3. Beröm. Paulus använder den öppna dörren 
som bild för möjligheten att predika evan-
gelium (1 Kor 16:9; 2 Kor 2:12). Här avser 
den snarare alla de välsignelser som Jesus 
ger församlingen, jfr Eljakim. 
”För din kraft är liten” kan uppfattas som 
negativt: trots din ringa kraft. Men det av-
ser inte att församlingen är liten eller svag. 
De tre beskrivningarna är samordnade: 1) 
du har lite kraft, 2) du har hållit fast vid 
mitt ord, 3) du har inte förnekat mitt namn. 
Alla är berömvärda. Det finns en motsats 
mot Sardes, som var nära att dö. Filadelfia 
har inte mycket, men trots allt lite kraft. 
Och med den håller den fast och förnekar 
inte. 
Satans synagoga är etniska judar som inte 
bekänner Jesus som Messias. Jesus och Pa-
ulus grundade ingen ny religion, utan kris-
tendomen är fullbordan av GT:s religion. 
Att judarna ska falla ner betyder att de 

slutligen ska erkänna att de kristna är Guds 
folk, på samma sätt som alla knän en gång 
ska böjas inför Jesus. Här står inget om en 
allmän judeomvändelse, som kiliasterna 
menar (de ser de sju breven som olika 
epoker i kyrkans tid). 

4. Löftet. Den alternativa översättningen ”or-
det om min uthållighet” är inte sannolik 
utifrån sammanhanget. Utsagan motsvarar 
Joh 8:51: ”Den som bevarar mitt ord ska 
aldrig någonsin se döden.” Det ska inte 
uppfattas som lag, utan som ett evangeliskt 
löfte: den som håller ut till änden ska bli 
frälst. 
Kiliasterna menar att ”prövningens stund” 
avser den yttersta tidens vedermöda under 
sju år, och en del av dem menar att de 
kristna då ska ryckas bort och inte behöva 
uppleva den. Men meningen är att Gud 
ska bevara de sina i prövningen. De ska 
vara trygga trots allt det onda som ska 
komma, så som Israels barn skyddades 
mitt ibland plågorna i Egypten. Det står 
inget i texten om att de kristna inte ska 
vara med i prövningarna. I Matt 24:21f står 
det klart att de troende är med, för tiden 
ska förkortas för deras skull. 
Omedelbart efter att Jesus talar om rädd-
ningen ur prövningen säger han att han 
kommer snart. Sammanhanget gäller den 
yttersta tiden, kort före hans återkomst. 

5. Förmaning: håll fast. Löftet att bli bevarad 
betyder inte att de inte kan avfalla. Löftet 
ger inte rätt att vara likgiltig och lat. Det 
kombineras med förmaning till kamp mot 
ondskans makter som vill röva bort vår 
krona = segerkransen, vår tro och vår 
frälsning. 

6. Ingen kritik, utan ett nytt löfte: en pelare 
anknyter till jordbävningen som förstörde 
staden och sannolikt lämnade kvar enstaka 
pelare. Jesus talar som den inkarnerade 
Sonen gjorde på jorden: om sin Gud. 
Att skriva sitt namn på något betydde 
äganderätt. I GT betydde Jerusalem Guds 
stad, men i NT avser det himlen. Jesu nya 
namn är ett uttryck för hans gudomlighet i 
motsats till hans förnedrings tillstånd. Hans 
”gamla namn” föraktades, men hans nya 
namn är Kungarnas Kung och Herrarnas 
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Herre. De som hans namn är skrivet på 
tillhör honom och delar hans ära. 

7. Uppmaning att höra. 

Brevet till Laodicea, 3:14–22 

Laodicea är utöver Efesus den enda försam-
lingen av de sju som nämns på andra ställen i 
NT. Den nämns i Kolosserbrevet (4:16). Kolos-
se (dagens Honaz) låg ca 20 km österom Lao-
dicea. Den närmaste staden är Denizli som 
har en halv miljon invånare. Kolosse förstör-
des av en jordbävning år 60. 

1. Skriv. 

2. Jesus beskrivs enligt 1:5 som det trovärdiga 
vittnet, med förstärkning av ”sanna”. 
Samma ord finns också i det föregående 
brevet. Ett vittne förväntas vara trovärdigt. 
Det understryks redan av ”Amen”. Be-
skrivningen kunde översättas: ”Så säger 
Sanningen, det trovärdiga och äkta 
vittnet.” (Jfr Joh 1:18) 
Jehovas Vittnen översätter ofta arché med 
början, vilket antyder att Jesus är en del av 
det skapade. Ordet kan också betyda upp-
hov, den yttersta orsaken. Betydelsen mås-
te alltså hämtas av andra bibelord. Joh 1:3 
ger ett klart utslag. Allt har blivit till genom 
honom, då är han inte själv en del av ska-
pelsen, även om han som människa är det 
som född av kvinna. (Becker: ”the ruler of 
the creation”.) 

3. Inget beröm. 

4. Kritik: En del menar att kall, varm och 
ljum anknyter till heta källor. Meningen är 
tydlig: ljumhet är likgiltighet, sömnaktig-
het. Att vara het avser iver, intresse, medan 
köld avser motstånd mot evangeliet. Varför 
är det bättre att vara kall än ljum? En mot-
ståndare visar omsorg om sanningen. För-
samlingen hade hört evangeliet flera år-
tionden tidigare och nu hade de somnat in 
i likgiltighet. De var inte medvetna om sitt 
eländiga tillstånd. 
Laodicea var en välmående stad. Efter 
jordbävningen år 60 byggdes staden upp 
utan hjälp från Rom. Den hade ett mynt-
verk och var ett centrum för bankverksam-
het. Den hade ylleindustri och där hade 

uppfunnits en ögonsalva som ordinerades 
av läkare långt från Laodicea. Det är lätt 
att i yttre rikedom glömma Gud. Men det 
kan också tänkas att Jesus avsåg avsaknad 
av andliga behov. Församlingen hade 
glömt sitt dagliga behov av Guds förlåtelse 
och omsorg. 
Jesu ord visar på att det inte i första hand 
handlar om materiell rikedom. Som kristna 
kan vi ibland betrakta icke-troende som 
olyckliga. Men det är inte sagt att de själva 
känner sig det minsta olyckliga. Bibeln sä-
ger att de är döda (Ef 2:1). Kritiken drabbar 
hårt dem som förespråkar det sociala 
evangeliet. 
Den sanna rikedomen fanns inte i mynt-
verket, ylleindustrin eller ögonsalvor. Den 
ska sökas hos Jesus. Nakenheten ska skylas 
med hans vita kläder, i motsats till Laodi-
ceas ylletyger som antingen var ljust fär-
gade eller vävda av svart ull. (Jfr 3:4–5) 
Ögonsalvan pekar på andligt helande ge-
nom trons ögon. 

5. Förmaning: församlingen har en möjlighet 
att vända om, och kritiken är till för att få 
dem att inse detta. Ordet om att Jesus står 
utanför dörren och knackar har synergister 
använt så att han inte kan göra något om 
man inte själv bestämmer sig för att öpp-
na. Man säger att det inte finns något 
handtag på utsidan. Men inbjudan är 
evangelisk. Andra bibelord utsäger att det 
inte finns någon förmåga hos den naturli-
ga, andligt döda människan att öppna. 
Samme Gud som knackar på dörren ropa-
de till den döde Lasarus: ”Kom ut!” Men 
några människor öppnar och några vägrar, 
beroende på deras onda natur. Ingen merit 
kommer på människan. Allt är Guds nåd. 
Kiliaster som tror att de kristna ska ryckas 
upp från vedermödan menar att brevet 
handlar om den tid när de kristna har 
ryckts upp och församlingen endast består 
av icke-troende. Att en förmaning till om-
vändelse ges bevisar inte att det inte skulle 
finnas troende kvar i församlingen.  

6. Löftet att hålla måltid påminner om Joh 
14:23. De som segrar ska regera som 
kungar tillsammans med Jesus. Då ska det 
fullkomliga herravälde över naturen som 
gavs åt Adam och Eva i skapelsen, men 
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som delvis gick förlorat i syndafallet, åter-
ställas i sin fullkomning. 

7. Uppmaning att höra. 

Upp 4 (8.1.2015) 

v1 Vi får en tydlig angivelse att det som kom-
mer är en syn, en bildframställning som om 
Johannes skulle se på en video. Kapitel 4 är 
en mellanakt, en himmelsk syn som introduk-
tion till avsnittet om de sju sigillen, på samma 
sätt som kap. 1 är en introduktion till de sju 
breven. Kap 2–3 omtalar ingen syn, endast en 
diktamen. Kap 4 är en fortsättning av synen i 
kap 1.  

Kiliaster som lär att kristna rycks upp före ve-
dermödan hävdar att v1 avser de kristnas upp-
ryckande. Det finns helt enkelt ingen annan 
hänvisning till något uppryckande i Upp! Det 
här hände efter den första synen av Jesus och 
diktamen av breven, på samma söndag på 
Patmos. 

Rösten avser samma som 1:10. Uppryckandet 
till himlen liknar Paulus berättelse i 2 Kor 12 
om ”tredje himlen”. Sannolikt avses med förs-
ta himlen atmosfären med fåglar och moln, 
den andra avser rymden bakom molnen med 
sol, måne, planeter och stjärnor. Då är tredje 
himlen Guds och änglarnas boning. Både Pau-
lus och Johannes fick något av en ”utom-
kroppen”-upplevelse. 

”Måste ske”: Framtiden är redan bestämd. 
Gud vet vad som ska ske. Jfr evangelisternas 
utsagor att det måste ske för att profeternas 
förutsägelser skulle uppfyllas. Det handlar inte 
om osäkra gissningar. Gud kan inte ta miste. 

v2 ”I Anden” anknyter till 1:10. Det är ingen 
svårighet att koppla beskrivningen till Gud, jfr 
Hes 1:26f.  

v3 I GT beskrivs syner av Gud ofta med starkt 
ljus och regnbåge. Också ädelstenar används 
som beskrivning av Guds härlighet. 

v4 De 24 äldste representerar 12 stampatriar-
ker och 12 apostlar. Jfr Matt 19:28, Luk 22:30. 
Vita kläder: trons rättfärdighet. Kronorna: 
stephanos – segertecken, regeringsmakt. 

v5 Påminner om Guds uppenbarelse vid Sinai 
(2 Mos 19:16). De sju facklorna motsvarar den 

sjuarmade ljusstaken i tabernaklet (2 Mos 
37:17–24). Guds sju andar, se kap. 1. Sak 
4:1–6. Guds ord är en lykta, och han är själv 
ljuset. De sju armarna går samman i en ljus-
stake, som Guds sju andar är en Gud. 

v6 Ett hav av glas, utan en krusning, represen-
terar den perfekta friden inför Guds tron. I GT 
representerar havet oftast faror och bekymmer. 
En enda gång försökte en judisk kung (Josafat) 
upprätta en flotta, och det slutade i skepps-
brott vid Esjon-Geber, 1 Kung 22:49. 

Ordagrant: ”mitt i tronen och runt tronen”. En 
ordagrann översättning kunde vara antingen ”i 
mitten, där tronen var” eller ”i mitten, nära 
tronen”.  

Det är svårt att förstå vad de fyra varelserna 
var. De tycks vara skilda från änglarna i 5:11, 
men om de är änglar har de en annan dignitet 
än de många änglarna.  

v7–8 Jf Hes 1:4–28, fyra varelser med vardera 
fyra ansikten: människa, lejon, tjur och örn. 
De fyra stora grupperna av liv: fåglarna, vild-
djuren, husdjuren och människan. Människan 
räknas alltid i Bibeln som en helt separat ka-
tegori, skild från djuren.  

Fyra vingar, här sex. Jes 6:2 omtalar serafer 
med sex vingar. Med två täckte de sina fötter, 
ett uttryck för att gömma det orena inför Gud, 
med två täckte de ansiktet, vilket symboliserar 
avskärmning inför Guds helighet, och med två 
flög de, uttryck för beredskap att utföra Guds 
uppgifter. Jes 10:20 utsäger att varelserna var 
keruber. De många ögonen uttrycker omsorg 
och medvetande om allt som sker. 

De fyra varelserna kan sägas vara ett uttryck 
för Guds försyn. Talkören är ett eko av serafer-
nas rop i Jes 6:3, hyllning till den treenige, 
med tillägg av beskrivningen i 1:8. Jfr disposi-
tionen i 1:4–6. Hyllningen har följande struk-
tur: 

Helig Helig Helig 
Herren Gud Allsmäktig 
han som var som är som kommer 

Tretalet återkommer i v 9 och i doxologin i v 
11. Herren Sebaot (Jes 6:4) = Herren, härska-
rornas Gud, översätts i LXX ofta med Herren 
Allsmäktig. Jfr även Psb 298. 
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v9–10 Hyllningen i v 8 är inte hela texten, ef-
tersom tacksägelsen inte nämns där. Men nu 
faller de äldste in i lovsångskören. De tar av 
sig sina kronor och lägger ner dem framför 
tronen som ett erkännande av att all deras ära 
egentligen tillhör Gud. 

v11 Tilltalet liknar aposteln Tomas uttryck 
”min Herre och min Gud”. De förklarar att 
Gud är värdig att ta emot denna lovprisning 
för hans ära och makt, alltså att det är rätt att 
erkänna att han är allsmäktig. Det grundar sig 
på att han har skapat allt. Den yttersta orsaken 
till allt måste vara minst lika stor som eller 
större än resultatet av hans verksamhet. Jfr Ps 
19:1: ”Himlarna vittnar om Guds härlighet.” 
Skapelsen finns för att Gud ville det, och de-
monstrerar därför Guds makt och storhet. Vi 
ser hur läran om skapelsen är grundläggande 
för vår tro. 

Upp 5 

v1 Nu introduceras bokrullen med de sju si-
gillen. I vanliga fall hade en bokrulle skrivtec-
ken bara på ena sidan, men den här var full-
skriven på båda sidorna. Ändå gick det inte att 
läsa texten, för den var förseglad med sju si-
gill. Sigillen pressades in i vax med en ring så 
att den låste fast rullen och gjorde det omöj-
ligt för obehöriga att läsa den. 

v 2–3 I Upp 1 berättar Johannes att han kom-
mer att skriva om framtiden. Han verkställer 
det i kap. 6 och 7. Men han kan inte göra det 
innan sigillen öppnas. Framtiden är förseglad 
för människor. Ingen människa är värd att se 
in i framtiden. Gud har förbjudit trollkonst 
och spiritism och andra ockulta försök att 
komma in på hans område. I 22:15 förklaras 
hur ockultisterna ska ställas utanför Guds rike. 

v4 Johannes sörjer djupt att ingen kunde öpp-
na bokrullen. Guds barn längtar efter att få 
veta något om framtiden. Under de förföljelse-
tider som pågick frågade de sig om Kristi kyr-
ka helt kommer att utplånas. 

(22.1) v5 En av de äldste tröstar Johannes. 
”Gråt inte” innebär inte ett förbud att gråta 
och sörja, utan en upplysning att det inte 
fanns orsak att gråta. Det finns en som är vär-

dig att öppna bokrullen. Ordagrant står ”Se, 
segrade Lejonet av Juda stam, Davids rot, att 
öppna boken och dess sju sigill”. Utsagan om 
Juda gäller Jakobs profetia i 1 Mos 49:9–10. 
Det är en messiansk profetia och blir fullstän-
digt klar genom de här orden. Davids rotskott 
anknyter till Jes 11:1, 10. Isais rotskott är Da-
vid, och Isais rot är ungefär det samma som 
Davids rot. Det är det samma som Davids 
Son, Messias. 

Att Messias är värd och har makt att öppna 
bokrullen är det samma som att säga att han 
kan kontrollera framtiden. Han sitter på Guds 
högra sida och har allt under sina fötter. Allt 
det som ska ske står under hans vetskap och 
kontroll. Inget sker utan hans vilja. 

v6 Det finns 26 ställen i Upp där Frälsaren 
kallas ett Lamm. Det här är det första. I NT i 
övrigt finns beskrivningen bara på fyra ställen, 
av vilka två i Johannesevangeliet (Joh 1:29, 
36). 

Jes 53:7 beskriver Frälsaren som ett lamm. 
Stället citeras i Apg 8:32. 1 Petr 1:9 anknyter 
till lammet som offerdjur, där särskilt 
påsklammet har en central roll. Johannes 
framhäver offerfunktionen då han säger att 
lammet såg ut att ha varit slaktat. 

När Johannes sedan talar om att lammet har 
sju horn och sju ögon, förklarar han direkt vad 
som avses. Det är nu fjärde (och sista) gången 
som Anden beskrivs så här. Vi ser att Anden 
inte bara hänförs till Fadern utan också till So-
nen (jfr Joh 15:26 och Joh 14:26). Det finns 
sex andra ställen som talar om att Anden 
sänds: Luk 24:49; Joh 14:26; 15:26; 16:7; Gal 
4:6; 1 Petr 1:11. 

Det är intressant att notera att bildspråket gör 
det möjligt att kalla Jesus både ett lejon och 
ett lamm! Det gör att en uttolkare ska akta sig 
för tolkningar som inte direkt finns i texten 
eller i Bibeln i övrigt. Lejonet anknyter till 
kungaämbetet och lammet till offertjänsten. 

v7 Lammet tar bokrullen ur hans hand som 
satt på tronen. Fadern överlämnar sin makt till 
Sonen. Jesus har satt sig på Faderns högra 
sida. 

v8 De fyra varelserna och de 24 äldste visar 
nu lammet samma ära som de nyss visat Gud. 
Jfr Joh 5:23. Rökelsen som de bär fram repre-
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senterar de heligas böner. Jesus har upphöjts 
till ett gudomligt majestät som tillbes och äras. 

v9–10 Det finns variationer i grundtexten som 
också kan ses av olika översättningar i 9b och 
10. De flesta manuskript har ”oss” i 9b men 
ett gammalt manuskript har inget objekt, och 
de flesta översättningar har då valt att skriva 
”människor”, trots att ingen textversion har 
detta ord. Luther, KJV och norska bibeln har 
valt oss-varianten. I v10 är det tvärtom: ett 
manuskript har ”gjort oss till ett kungadöme” 
och ”vi ska regera”, men de flesta översätt-
ningar har som SFB valt att följa majoriteten 
som har ”dem”/”de”. Då är det kongruent 
med ”människor” i 9b. 

Det finns bara två ställen i NT (Upp) som talar 
om den nya sången. I GT finns minst sju stäl-
len. Alla dessa handlar om den frälsning som 
Gud bereder för sitt folk. Ex. Ps 98. På samma 
sätt är frälsningen här en lovsång för fräls-
ningen. Varför skulle de fyra varelserna prisa 
Gud för att han ”frälst oss” om de är änglar? 
Inte heller om man ser dem som representant 
för de fyra stora skapade grupperna av liv är 
de föremål för Guds frälsning. Man kan tänka 
sig att sången är antifonisk, alltså växelsång 
mellan varelserna och de äldste. 

Tolkningen är trots allt klar och en enda: 
människor har friköpts från synden och gjorts 
till ett kungarike – de har makt att regera över 
jorden, så som det var avsett i skapelsen – och 
till präster åt Gud – de får komma fram inför 
Gud (komma ”nära”) i Jesu namn. Jfr 1 Petr 
2:9. 

Kiliaster ser uttrycket ”de ska regera på jor-
den” som tusenårsriket enl. kap 20. Men där 
regerar de halshuggna martyrernas själar, allt-
så inte en timlig regering. Den futurala formen 
anger antingen en kommande händelse eller 
att verksamheten kommer att pågå i framti-
den. Här anger sammanhanget att regerandet 
redan har börjat: ”de ska fortsätta att regera”. 
Vilken glädje för dem som hörde detta under 
tider av förföljelse! 

”Alla stammar och språk och länder och folk” 
är fyra beteckningar på universalitet (världen 
symboliseras av talet 4). Alltså inte bara judar. 
Det finns sju ställen som har detta tal 4: 

1) 5:9 

2) 7:9 
3) 10:11 
4) 11:9 
5) 13:7 
6) 14:6 
7) 17:15 

v11 ”jag såg och hörde” = ett zeugma (stilf-
gur som binder samman). De många änglarna 
var en väldig mångfald, jfr Dan 7:10, och Jo-
hannes såg dem och hörde rösterna. 

v12–13 Sju ord av lovsång. Jfr tre ord i 4:11 
och fyra ord i 5:13. I 4:11 prisas den treenige 
och i 5:13 är det fyra grupper som prisar Gud. 
Frälsningen är en återställelse av relationen 
mellan Gud (3) och världen (4): 7 = 3+4. 

De sju orden reflekterar Kristi upphöjelse. 
Han har fått all makt, Matt 28:20. Han ger ri-
kedomen åt sitt folk genom att han blev fattig 
(2 Kor 8:9) men i sin upphöjelse har han allt. 
Han har visheten: Guds allvetande. Lovsång-
en finns i många av judarnas böner: Lovad 
vare du … 

Skapelsens lovsång uttrycker en önskan att 
Gud och Lammet ska tillerkännas lovsång, 
ära, härlighet och makt. 

v14 Amen uttrycks med imperfekt, vilket 
anger upprepning. Nu avslutas preludiet för 
de sju sigillen. 

Upp 6 (5.2) 

Vid den här tiden var kyrkan en förföljd mino-
ritet, främst folk från lägre klasser, många sla-
var. Men de kallades kungar. De skulle inte 
regera i samhället. Det blev inget fridsrike och 
ska inte bli här på jorden. Tanken på ett frids-
rike är förbundet med det sociala evangeliet. 

De sju sigillen förkastar varje tanke på ett yttre 
välstånd i denna värld. Det är genom många 
bedrövelser vi ska gå in i Guds rike. 

Det finns många likheter med Matt 24. Sam-
ma slags tecken: krig, hungersnöd, pest, kata-
strofer, förföljelse, världens slut. Symbolisk 
framställning av en aspekt på hela NT:s tid – 
”vad som måste ske efter detta”: tecken på 
den yttersta tiden och domen. 

En jämförelse mellan Matt 24 och Upp 6 visar 
att vi har en symbolisk framställning av den 
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undervisning som Jesus meddelade om den 
yttersta tiden. När vi jämför med Mark 13 och 
Luk 21 ser vi att urkyrkan predikade om teck-
nen i en allmän ordning som motsvarar den vi 
ser här. 

Jesus hade inte något särskilt krig i tankarna 
och därför ska vi inte heller tolka detaljer från 
historien i symbolerna. Ryttaren på den röda 
hästen är inte något speciellt krig i framtiden 
utan en representation av alla krig. 

Allt detta utmynnar i världens slut, inte i ett 
tusenårsrike.  

v1–2 Det första sigillet har tolkats olika. En del 
menar att alla de andra föranleder olyckor, 
och därför måste också det första innehålla 
olycksprofetior. En tolkning är att ryttaren re-
presenterar den världsliga antikristliga mak-
ten.  

Men vitt representerar alltid renhet och god-
het. I 19:11f möter vi åter en ryttare på en vit 
häst, och han känns direkt igen som Frälsaren. 
Här rider ryttaren ut för att segra, och i kap. 
19 har han vunnit många segrar. Han har en 
båge, och evangeliet kan förliknas vid pilar 
(Ps 45:6). 

En alternativ tolkning är att ryttaren är An-
tikrist, som ju försöker likna Jesus. Matt 24 har 
ju falska profeter som inledning på serien av 
nöd och svårigheter.  

Om vi jämför den exakta listan av företeelser i 
Matt 24 med Upp 6 ser vi fem som inte har en 

klar motsvarighet: (1) falska Messiasgestalter, 
(2) falska profeter, (3) avfall, (4) kärleken kall-
nar, (5) evangeliet förkunnas över hela värl-
den. (1) och (2) hör ihop. (3) och (4) är nästan 
samma sak. (5) är en helt annan sak, det enda 
som är verkligt positivt. Nästa huvudavsnitt, 
de sju basunerna, som öppnas från det sjunde 
sigillet, handlar tydligt om falska läror och 
tillhörande avfall (1–4). När ryttaren på den 
vita hästen rider ut förkunnas evangelium. Vi 
kan inte vara helt säkra på tolkningen. 

Några läsarter och översättningar har ”kom 
och se” för de fyra varelsernas utsagor. Det 
skulle kunna tolkas så att uppmaningen riktas 
till Johannes. Men med endast ”kom” riktas de 
till de fyra ryttarna.  

v3–4 I det andra sigillet finns inga oklarheter: 
ryttaren på den röda hästen kommer med krig 
och ofärd. Jfr med den eldröda draken, 12:3. 
Rött beskriver också ryttarnas eldröda bröst-
pansar i den sjätte basunen (9:17) och den 
stora skökan (purpur, scharlakan: 17:3f, 
18:16). Jesaja beskriver synden med scharla-
kan i 1:18. Rött är orättfärdighetens och onds-
kans färg. 

v5–6 Det tredje sigillet är också tydligt. Det 
handlar om dyrtider, svält. En denar var en 
vanlig dagslön. Ett mått vete representerar ett 
bröd. Korn var billigare än vete, men allt utsä-
ger att mat var förhållandevis dyr och kunde 
köpas bara av de förmögna. Ordet för ”skada” 
kan tolkas ”förfalska”. Den svarta färgen an-
vänds bara här och i 6:12 och betecknar tyd-
ligen en stor olycka. 

v7–8 Ryttaren på den fjärde hästen identifieras 
som Döden. Det grekiska ordet för gulblek är 
”chlorós”, jfr klor och klorofyll (grön). Grekis-
ka läkare använde ordet om sjuka. Pesten för-
knippas här med andra olyckor. Ryttaren åt-
följs av Hades, som FB översätter helvetet. 
Bildframställningar placerar ibland Hades 
bakom ryttaren på hästen, ibland på en skild 
häst och ibland gående bakom. Han följer ef-
ter för att ta hand om dem som dödas. Den 
eviga döden, som hotar dem som dör utan tro, 
är mera fruktansvärd än den kroppsliga. 

v9–11 Det femte sigillet talar också om döda, 
men inte om helvetet. Det talar om martyrer-
na. De hade gett vittnesbörd och fortsatte med 

Matt 24 Upp 6

falska Messiasgest. v5 1. vit häst (?) v1–2

krig, rykten v6 2. röd häst (krig) v3–4

svält v7 3. svart häst (hunger) v5–6

pest v7, jfr Luk 21:11: pest 4. gulblek häst (död), v 7–8

jordbävningar v7 6. jordbävning v 12

förföljelse v9 5.själar under altaret v9–11

avfall v10  
falska profeter v11  
kärleken kallnar v12

(7)

evangeliets spridning v14 vit häst (?) v1–2

slutet v14 slutet v12–17
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det (imperfektum). Inget altare har tidigare 
omnämnts fast det står i bestämd form. 
Hebreerbrevet talar om tabernaklet som en 
förebild av himlen. Själarna var alltså i det 
himmelska tabernaklet. De var ”slaktade”, ett 
ord som användes för slakt av djur.  

Dessa martyrer önskar att Gud ska straffa dem 
som plågat dem. Det kan jämföras med 
hämndepsalmerna. Det handlar om att Gud i 
sin rättfärdighet låter lagen drabba hans fien-
der. 

Tilltalet sker inte till Kyrios, utan till despótes, 
vilket understryker den absoluta makten, den 
suveräne. Martyrerna uttrycker otålighet. Gud 
svarar inte direkt, utan han uppmanar till tå-
lamod, för ännu ska ondskan råda en tid tills 
alla Guds tjänare, som är ämnade att bli mar-
tyrer, har kommit igenom. Gud har bestämt 
det fulla antalet. Förföljelsen är alltså en del 
av Guds nådiga plan, genom vilken han utö-
var sitt herravälde till sitt folks bästa, men när 
tiden är inne ska han demonstrera sitt herra-
välde över sina fiender.  

Under väntetiden fick var och en en vit dräkt, 
som symboliserar syndernas förlåtelse i Jesu 
blod. Dräkten är en nådegåva, inte en för-
tjänst för deras martyrium. Den Gud som 
straffar är den samme som av nåd förlåter 
synder. Han dröjer med att verkställa sin dom 
för att ge möjlighet till bättring. Guds folk kan 
med rätta be om straff åt motståndarna, men 
också be om att de ska vända om. 

I Guds ögon är tiden fram till domen ”en liten 
tid”, medan den kan verka lång för oss. Det 
handlar om hela NT:s tid, kyrkans historia. 
Många av förföljarna möter sin dom först på 
den yttersta dagen. 

En del lutherska teologer anser att själarna 
inte är medvetna om tiden efter döden. De 
definierar evigheten som avsaknad av tid. 
Men evigheten är förknippad med Guds väsen 
och kan sägas vara tidlöshet. Hans evighet har 
ingen början. Men vårt eviga liv har en bör-
jan. Vår evighet är en ändlös tid. Jfr 10:6: ”Ti-
den är ute.” 

v12 En fördomsfri bibelläsare inser att de här 
verserna handlar om den yttersta domen. Pau-
lus skriver i 1 Kor 7:31: ”Den här världens 
ordning går mot sin undergång.” Det händer 

jordbävningar hela tiden, men den här kom-
mer att vara den största och den sista. Hela 
universum skakas. Det står inte att skapelsen 
förintas. Solen blir totalt förmörkad och må-
nen blir som blod. 

v13 Att stjärnorna faller ner på jorden som 
omogna fikon för vinden är ett bildspråk som 
visar att universum skakas i grunden. Hur det-
ta kan hända ska vi inte spekulera om. I bild-
språk kan allt hända. 

v14 Bildspråket visas tydligt av jämförelsen 
med bokrullen. Det är en genomgripande 
omvälvning. 

v15–17 Varje gång Gud dömer orättfärdighe-
ten är en vredens dag. Nu inträffar den slutliga 
domen. Jfr Rom 2:5, ”vredens dag, då Guds 
rättfärdiga dom ska uppenbaras”. GT:s profe-
ter talade ofta om Guds straffande verksam-
het. I Hes 7:19 är ”HERRENS vredes dag” en 
beteckning på Jerusalems förstöring. Sefanja 
ser denna händelse som en förebild för den 
yttersta domen, Sef 1:14–18.  

Sju grupper av människor representerar dem 
som blir föremål för Guds vrede. Några menar 
att det är sex, genom att kombinera ”alla sla-
var och fria”. Därmed skulle talet sex symbo-
lisera ondskans krafter. Men det används inte 
på andra ställen än om de sex vingarna (4:6) 
och i vilddjurets tal 666 (13:18). Det är osä-
kert hur antalet ska tolkas. 

Tre verser (12–14) talar om hur jorden omstör-
tas och tre (15–17) om hur Guds vrede straffar 
Guds fiender. Dessa skulle föredra vilket al-
ternativ som helst framom att drabbas av Guds 
vrede, men de inser att de inte har någon 
chans. De ber till bergen, med parallell i Hos 
10:8: ”Då skall man säga till bergen: Göm oss 
och till höjderna: Fall över oss.” Jesus citerar 
detta i Luk 23:30. 

Vreden beskrivs som Lammets vrede. Det 
finns ingen skillnad mellan Gud och Sonen, 
som några tänker, att Gud är hård men Sonen 
är mild och försöker mildra domen. Jesus sä-
ger själv att han ska uttala orden på domens 
dag: Gå bort från mig, ni förbannade. (Matt 
25:41).  

Den sista frågan är retorisk. Alla inser att det 
inte finns någon möjlighet att bestå inför Guds 
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vrede. De som inte tror ska den dagen inse 
sanningen att Guds folk har varnat dem. De 
som förkastade evangeliet om syndernas förlå-
telse ekar orden i Ps 130:3: ”Om du, Herre, 
tillräknar synder, Herre, vem kan då bestå?” 
De är utan det hopp som finns i nästa vers. 

Den vita dräkten som martyrerna fick är det 
som kan rädda från Guds vrede. Jesu liknelse 
om bröllopskläderna (Matt 22:1–14) visar att 
det enda som gäller är den dräkt som Jesus ger 
oss. Gud svarar på frågan i nästa kapitel, där 
alla som blir frälsta står inför tronen i de vita 
kläderna. 

(18.2) Upp 7 

v1 Här är ett av de avsnitt som antyder att fyra 
står för världen: fyra hörn, fyra vindar. Vindar-
na gör skada åt jorden, och kommer med den 
slutliga och fullständiga förgörelsen (v3). 

v2–3 Att sätta sitt sigill på något är att hävda 
ägarskap. Jfr EU-märken som sätts på bo-
skapsdjur, eller när man förr brände in mär-
ken. Ängeln med sigillet skulle sätta sigill på 
dem som hör Gud till, och dem skulle ingen 
få skada. ”Jag har kallat dig vid ditt namn, du 
är min.” Jfr 1 Petr 2:9: ”Guds eget folk”. Sigil-
let sätts på vid pånyttfödelsen, och symbolise-
ras i dopet av korstecknet. Att världen inte går 
under beror på att Gud ännu har att teckna 
sina utvalda med sitt sigill. Först sedan evan-
geliet har predikats för alla folk ska änden 
komma. 

Jfr Hes 9:1–6. De som blev tecknade skona-
des. Tecknet är sista bokstaven i det hebreiska 
alfabetet: tau. På den tiden såg det ut som ett 
kors. 

Några menar att händelserna i Upp 7 måste 
följa efter dem som beskrivs i kap 6, eftersom 
kap. inleds med ”sedan”. Men ordet betyder 
”efter detta” och anger bara ordningen i vil-
ken Johannes såg synerna. Det är som när 
moderna författare lägger in skildringar från 
olika tider (flashbacks). Avsikten är att vi ska få 
rätt uppfattning om de utvaldas öde när den 
yttersta dagen kommer. Mitt i ofärden ska de 
få ett sigill som skyddar dem från undergång. 
Det här händer ofta i Upp: efter hemska be-
skrivningar får vi en glimt av härligheten i det 
himmelska hoppet. Utan kap. 7 skulle det 

hemska i kap. 6 framstå mycket svårare att ut-
härda. Jfr 11:15–19; 14:1–5; 19:1–8; 21:1–
22:5. I 15:1–4 kommer härligheten före ut-
målningen av förstörelse. Jfr också Rom 8:18. 

v4 Endel kommentatorer menar att de 
144.000 är omvända judar, eftersom de sägs 
komma från Israels alla stammar. 

En jämförelse med GT:s uppräkning av stam-
marna visar att det inte kan vara så bokstav-
ligt. 

Upp Jakobs söner Stammarna 
 1 Mos 46 4 Mos 32, Jos 

Juda Ruben Ruben 
Ruben Simeon Gad 
Gad Levi Manasse 
Asher Juda Juda 
Naftali Dan Efraim 
Manasse Naftali Benjamin 
Simeon Gad Simeon 
Levi Aser Sebulon 
Isaskar Isaskar Isaskar 
Sebulon Sebulon Aser 
Josef Josef Naftali 
Benjamin Benjamin Dan 

Listan i Upp 7 stämmer inte överens med nå-
gon av de andra listorna, varken Jakobs söner 
eller fördelningen av landet bland stammarna. 
Levi fick 48 städer men ingen del i landet. Jo-
sefs lott delades mellan hans två söner. Efraim 
var den mest betydelsefulla och blev ofta det 
samma som Nordriket, men är utelämnad. 
Dan är utelämnad. 

I brevet till Smyrna talar Jesus om sådana som 
säger sig vara judar men inte är det, och om 
Satans synagoga. Paulus talar klart om de san-
na judarna: Rom 2:28–29; Rom 9:6–8. Högsta 
domstolen i Israel slog år 1979 fast att en som 
bekände Jesus vara Messias inte kan anses 
vara en jude (Biblicum 3–4/1979, s 138). 

144.000 betecknar hela kyrkan på jorden, 
symboliskt av 12 (GT:s stammar) * 12 (apost-
larna) * 10*10*10 (fullkomlighet i tredje po-
tens, Guds tal). 

v9 Nu flyttas blicken från jorden till himlen. 
De utvalda och tecknade var på jorden i 
trygghet och nu följer beskrivningen av hur de 
har kommit igenom den stora nöden. De har 
bevarats, precis som Gud har sagt. Den skara 
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som Johannes ser är omöjlig att räkna. Jfr löf-
tena till Abraham och Isak om antalet som 
himlens stjärnor och havets sand. 

Att skaran har kommit från alla folk (4 be-
skrivningar) är ännu ett bevis för att de teck-
nade inte är etniska judar. Nu har evangeliet 
predikats för alla folk, uppgiften var slutförd. 

Antalet fyra beskriver hela jorden, och Johan-
nes använder lite olika varianter totalt sju 
gånger i Upp. (Jfr 5:9) De finns inte längre på 
jorden utan inför tronen, vilket motsäger Jeho-
vas Vittnens lära att de 144.000 regerar i him-
len medan den stora skaran finns i det jordis-
ka paradiset. Skaran är klädd i vita kläder: 
rättfärdighet, renhet. Palmblad är segerns tec-
ken i grekisk litteratur. Den stora skaran har 
nu segrat, som Jesus lovar i de sju breven. 

v10 Gud står i dativform. Ordagrant står det: 
”Frälsning till vår Gud som sitter på tronen 
och till Lammet!” Den naturliga tolkningen är 
att helgonen ger hela äran för frälsningen åt 
Gud. Men det är också möjligt att dativformen 
står för ägande, alltså som Becker översätter: 
”Frälsningen kommer från Gud”, dvs. Gud är 
upphovet till frälsningen. Vi kunde då också 
översätta: ”Vi är frälsta av Gud … och Lam-
met.” 

v11–12 De heliga änglarna, de äldste och de 
fyra varelserna understryker de frälstas lovsång 
genom ett Amen = det är absolut sant. Sedan 
följer deras egen sjufaldiga lovsång, jfr 5:12, 
och avslutar med ännu ett Amen för att under-
stryka sanningen i detta. 

v13 En av de äldste frågar Johannes om han 
vet vilka de vitklädda är.  

v14 Johannes ber den äldste att själv svara (jfr 
Hes 37:3). Han talar nu om att de kommer ur 
den stora nöden. Kiliaster anser att den stora 
nöden är en period på sju år och att det här 
handlar om ”uppryckandet”. Men de är av 
olika åsikt om uppryckandet sker före, mitt i 
eller efter nöden. (Pre-, mid- eller posttribula-
tionalister) 

Här ges inget stöd för ett momentant uppryc-
kande. Verbformen är presens particip, alltså 
pågående form. För att motivera läran an-
vänds Matt 24:15–28, men där handlar det i 
första hand om nöden inför Jerusalems förstö-
ring (70 e.Kr.) och i andra hand om den stora 

nöden före Jesu återkomst. Texten talar inte 
om ett uppryckande före nöden, utan om att 
några ska undkomma den stora förödelse som 
ska komma över jorden. NT visar att nöden 
kommer att öka alltmer (2 Tim 3:13) och li-
danden och nöd av olika slag är en regel för 
alla kristna (Apg 14:22).  

Kiliasterna menar att den bestämda formen 
(den stora nöden) måste avse en bestämd tid 
av svår nöd, och man menar då att den varar i 
sju år. Men ser vi på kap. 6 ser vi hela tiden 
en stor nöd och bedrövelse. 

De vita kläderna förklaras med att de har tvät-
tats rena i Lammets blod. Paradoxalt! Vår egen 
rättfärdighet är som en smutsig klädsel (Jes 
64:6) men vi får genom Lammets blod en 
”frälsningens klädnad” och ”rättfärdighetens 
mantel” (Jes 61:10). Våra synder, som är röda 
som scharlakan blir i blodet snövita (Jes 1:18). 
Jfr också 1 Joh 1:7. Lammets blod avser Jesu 
ställföreträdande offerdöd på korset. 

v15–17 Den välsignelse som frälsningen med-
för beskrivs med tio utsagor, ”därför”: 

1) de står inför Guds tron 
2) och tjänar honom dag och natt i hans 

tempel 
3) och han som sitter på tronen ska breda ut 

sin boning över dem (bo bland dem). 
4) De ska aldrig mer hungra 
5) och aldrig mer törsta, 
6) och varken solen  
7) eller någon annan hetta ska drabba dem, 
8) för Lammet mitt på tronen ska vara deras 

herde. 
9) Han ska leda dem till livets vattenkällor, 
10) och Gud ska torka alla tårar från deras 

ögon. 

10 är det fullkomliga talet, och visar att de 
frälsta är fullkomligt befriade från allt ont. 
Detta grundar sig på att de är tvättade i Lam-
mets blod. 

De tre första utsagorna talar om det saliga till-
ståndet, som beskrivs symboliskt så att tjäns-
ten ska fortgå utan avbrott. Tjänsten är en 
gudstjänst i tillbedjan och lovsång, men den 
begränsas inte enligt vår uppfattning om guds-
tjänst. Paulus talar om vår tjänst för medmän-
niskorna som vår andliga gudstjänst (Rom 12). 
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De fyra följande utsagorna visar upprättelsen 
från syndens följder, som uppkom i syndafal-
let. Hunger och törst är vanliga lidanden i den 
fallna världen. Solen skulle tjäna människan 
men blev för många en källa till obehag och 
lidande.  

Efter detta följer positiva utsagor om himlen. 
Herdebilden är kännetecknande för GT och i 
NT särskilt för Johannes. Särskilt Ps 23 kom-
mer i tankarna. Vattenkällorna påminner om 
Joh 4:14 som ger en förklaring till symboliken 
här. Det är bara Johannes som i NT använder 
vattnet som symbol för frälsningen, vilket är 
vanligt i GT. Att alla tårar torkas bort är en be-
skrivning av den fullkomliga frälsningen. 

Det sjunde sigillet introducerar basunerna. 

(5.3) Upp 8 

Om synen med sigillen var relativt lätta att 
tolka är de sju basunerna svårare. Man kan se 
att det handlar om samma tid, eftersom båda 
avsnitten innehåller den yttersta domen, 
hämnden och de saligas härlighet. Det sjunde 
sigillet är samtidigt öppningen av de sju basu-
nerna.  

De sex första sigillen avspeglade tecknen på 
ändens tid och avslutades med den yttersta 
domen. Fyra av tecknen i Matt 24 har ingen 
tydlig motsvarighet i Upp 6: falska Messiasge-
stalter, avfall, falska profeter och tilltagande 
kärlekslöshet, om vi inte räknar att ryttaren på 
den vita hästen representerar dessa. Men i så 
fall har vi ingen motsvarighet till att evangeli-
um predikas för alla folk. De fyra tecknen är 
alla av ungefär samma slag. 

En gammal tolkning är att de sju basunerna 
representerar olika falska läror som har plågat 
kyrkan genom tiderna. Luther försökte identi-
fiera var och en av dem med enskilda villolä-
rare. Vanligen försöker man sätta dem i krono-
logisk ordning. Detta kan inte göras på något 
övertygande sätt. 

Det finns kommentatorer som menar att basu-
nerna är en variant av samma fysiska plågor 
som sigillen. Det beror ofta på att man har 
svårt att förstå den verkliga faran i falska läror. 

v1 När en talare håller en paus, beror det ofta 
på att han vill höja förväntningarna inför nå-

got viktigt. Falska läror är farligare än krig, 
pest och martyrskap, för de rövar bort fräls-
ningsskatten, och hotar inte bara det fysiska 
livet. 

v2 Under den tysta halvtimmen ser Johannes 
sju särskilda änglar som ”står inför Gud”. Jo-
hannes använder ofta bestämd artikel för att 
beskriva något som är särskilt viktigt eller tyd-
ligt (även de sju åskorna, 10:3). Tystnaden 
kontrasteras mot att änglarna fick sju basuner, 
instrument som ger stark signal och som ofta 
användes att varna för faror. Vi har alltså att 
vänta något som innebär en särskild fara. 

v3–4 Altaret är tydligen rökelsealtaret, och 
kallas också guldaltaret. I tabernaklet stod det 
strax intill ingången till det allra heligaste. Rö-
kelsen läggs tillsammans med bönerna. Rökel-
sen betecknar inte här bönerna själva, utan 
Jesu förtjänst, för utan den kan ingen komma 
inför Gud med sina böner. Syndares böner är 
en styggelse för Gud (Ords 28:9). Vi kan 
komma inför vår Far i Jesu namn. 

v5 Samma rökelsekar, som används för att ge 
rätt att komma inför Gud i bön, används nu av 
ängeln för att straffa jorden. De som inte tror 
kan vänta sig bara Guds vrede inför honom, 
samtidigt som de troende tryggt kan komma 
inför Gud i kraft av Jesu försoning. Ängeln i 
8:3 representerar samma auktoritet som 7:2. 
Det finns inte tillräckligt belägg för att han 
skulle kunna identifieras med Jesus. 

v6 Vi ser nu en rad katastrofer som liknar 
Egyptens plågor. 

v7 Den första basunens plåga liknar den sjun-
de i Egypten, 2 Mos 9:18–25. De som sökte 
skydd för haglet och elden undkom, men de 
som inte gjorde det slogs ner. 

v8–9 Det brinnande berget som förvandlade 
en tredjedel av vattnet till blod påminner om 
den första plågan i Egypten, 2 Mos 7:20f. Där 
dog fiskarna, här dog en tredjedel. 

v10–11 Det finns ingen direkt parallell till 
Egyptens plågor, utom att vattnet blev odrick-
bart. Stjärnan som föll ner hette Malört (gr. 
Apsinthos, eng. Wormwood). Det är en ört 
med mycket besk smak, som används för 
starkvinet vermouth (ty. Wermut), även absint. 
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v12 Mörkret påminner om den nionde plågan 
i Egypten, då Egyptens land, utom Gosen, 
täcktes in av mörker under tre dagar (2 Mos 
10:21ff). Gräshopporna som hemsökte Egyp-
ten under den åttonde plågan (2 Mos 10) åter-
kommer i den femte basunen (kap 9). 

Summering av de fyra första basunerna: 

Även om plågorna i Egypten var svåra fick 
Guds folk leva i trygghet, utan att påverkas av 
dem. På samma sätt får vi lita på att Guds folk 
ska bli skonat från basunernas förödelse. De 
är tecken på de troendes förlossning. 

Falska läror är betydelsefulla tecken på än-
dens tid och utgör prövningar av trons äkthet. 
Några menar att falska läror finns för att Bi-
beln är oklar. Men det är tvärtom: Bibeln är 
mycket klar i utsagorna om att det ska finnas 
falska läror.  

Andra anser att falska läror bara är olika tolk-
ningar och att det alltså är legitimt att hysa 
motsägande tolkningar. Men de följer på att 
ängeln kastar ut eld från altaret, och man kan 
se dem som Guds straff för att människor vän-
der sig bort från sanningen, 2 Tim 4:4; 2 Tess 
2:10ff. 

Det är inte lätt att förstå vad den upprepade 
tredjedelen innebär. De falska lärorna kom-
mer synbarligen inte att förorsaka en total för-
störelse. Även om de gör stor skada: tar bort 
tredjedelen av Guds Ords ljus, förgiftar vattnet 
och tar bort andlig näring, kan de inte full-
ständigt omstörta Guds Ord. 

v13 Nu följer en kort paus i väntan på ännu 
värre förstörelse. Nu hör Johannes en örn (i 
nyare handskrifter: ängel) som uttalar ett tre-
faldigt ve över jordens invånare när de tre 
kvarvarande änglarna blåser i basunerna. 

Upp 9 

v1–2 Det är inte så många detaljer i den femte 
basunen som öppnar sig för en direkt förståel-
se. Vi får använda ”korsordsmetoden” för att 
få en tolkning. Den lättaste symbolen är 
kanske avgrunden, gr. abyssos. Det finns fyra 
gånger i Upp och på två andra ställen i NT: 
Luk 8:31 och Rom 10:7. Ordet betyder ett 
bottenlöst djup, och står för helvetet. 

Avgrundens ängel, v11, avser tydligt Satan, 
även om namnen Abaddon och Apollyon inte 
används någon annanstans i Bibeln. Orden 
betyder ”fördärv” och ”fördärvaren”. Han är 
den stjärna som kastades ner på jorden. Att 
Jud 6 säger att han med sina änglar är kedjade 
i mörker, alltså i helvetet, betyder inte att han 
inte kan gå omkring på jorden ”som ett rytan-
de lejon”. 

Några menar att det inte kan handla om djä-
vulen eftersom han inte har nycklarna till hel-
vetet. Men han har makt att släppa ut sitt an-
hang. En stjärna betecknar en framstående 
personlighet. Djävulen är en ängel med hög 
position.  

v3–4 Gräshopporna, som har sitt upphov i 
helvetet, betecknar inte en fysisk plåga, ef-
tersom de inte ska skada grönskan utan bara 
de människor som inte hade tecknats med 
Guds sigill, de utvalda. Attacker görs för att 
försöka skada också dem (Matt 24:24), men 
det ska inte lyckas. Joh 10:27f. Gräshopporna 
utgör en stor fara genom en mängd falska lä-
ror som leder bort människor från Ordet. Djä-
vulen är lögnens fader (Joh 8:44). Jfr 1 Tim 
4:1; 2 Tess 2:9; 1 Joh 4:1.  

Tolkningen förstärks av att solen förmörkades 
(v2). I fysisk mening är solen världens ljus 
men i andlig mening är Jesus världens ljus. 
Dessutom har Jesu lärjungar kallats världens 
ljus. Ps 119:105 säger att Guds ord är ett ljus 
på vår väg. Kyrkan förkunnar evangelium som 
ett ljus (2 Petr 1:19). Allt som fördunklar Guds 
ord, främst genom villfarelser, är som rök som 
skymmer ljuset från solen.  

v5–6 Det är inte lätt att hitta tydliga tolkningar 
av de följande verserna. 

Den skada som görs av falska läror är inte lika 
lätt att upptäcka som fysiska förföljelser. För-
följelser medför ibland död, medan gräshop-
porna som symboler för villfarelser åstad-
kommer plågor, som förliknas vid skorpion-
stick, men inte direkt död. En antik hednisk 
författare har sagt att det inte finns någon tor-
tyr som är värre än den plåga som ett ont 
samvete åstadkommer. Det enda botemedlet 
som ger verklig lindring är evangelium. Judas 
drevs i döden av sin plåga. 
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Talet fem används mycket sällan och är svårt 
att förklara. Det kan vara så att gräshoppor 
kan göra skada i fem månader innan de helt 
är borta. Det kan också tänkas att det avser en 
återkommande företeelse (hälften av 10). 

v7–11 Många villfarande sekter är mycket mi-
litanta och kan jämföras med gräshoppssvär-
mar. Kronorna kan vara tecken på en skenbar 
triumf.  Ordet för krona är här stefanos, den 
ärekrans som gavs vid idrottstävlingar eller 
efter en seger i allmänhet. Villolärare typ Je-
hovas Vittnen verkar ofta vinna segrar, men 
kronorna bara liknar kronor! Gräshopporna 
beskrivs så att de verkar mänskliga, men när 
de öppnar sin mun avslöjas lejonets tänder. 
De är militanta, och beskrivs med krigstermer. 

Faran med falska lärare hör nära ihop med vår 
tid, då omsorgen om läran föraktas och tole-
ransen står högt i kurs. Vi behöver i dag på-
minnelsen om den skada som villfarelser 
åstadkommer och hur vi kan motstå den onde 
med hans anhang. 

v12 Vi varnas nu åter för de faror som följer. 

(19.3, grundligare genomgång) 

v13–14 Vi har ingen information om vem rös-
ten tillhör, men den påminner om att Gud hål-
ler de onda krafterna i schack tills stunden är 
inne att lösa dem. De fyra änglarna är tydligen 
inte de samma som i 7:1, för de är onda kraf-
ter som hålls bundna till den exakta tiden när 
Gud ger dem lov att träda fram med förstörel-
se. Gud använder sig av det onda för sina syf-
ten. 

Vi ska inte söka förklaringar till alla detaljer. 
Hornen på altaret fanns på rökelsealtaret i ta-
bernaklet och var troligen något slags förläng-
ning av hörnen. Det fanns en tanke, kanske 
vidskeplig, att den som höll i hornen inte 
kunde straffas för brott, vilket Adonia och Joab 
trodde sig kunna utnyttja (2 Kung 1:50; 2:28).  

Eufrat är av särskilt intresse. I antiken kom alla 
stora fiender till Guds folk från det området, 
tvåflodslandet. Senare i Upp kallas kyrkans 
stora fiende Babylon, på samma sätt som Jeru-
salem är NT:s beteckning på Guds kyrka.  

v15–16 Medan den femte basunen visar hur 
djävulen frammanar falska läror visar den sjät-
te basunen hur människor själva är kapabla 

att attackera Guds folk. Fienderna kommer i 
väldiga skaror. Johannes hör antalet: 20 000 
regementen av 10 000 i varje regemente, eller 
200 miljoner. 

Ryttarna var av många olika slag och beteck-
nar en mångfald av falska läror. Becker: Två 
motsägande utsagor kan inte båda vara sanna, 
men hundra motsägande utsagor kan alla vara 
falska. Sanningen kan bara vara en, lögnen 
kan ha en mängd former. 

v17 Det finns en motsvarighet mellan ryttarna: 
eldröda, mörkblå och svavelgula bröstpansar, 
och utandningen från hästarna: eld, rök och 
svavel. Färgen mörkblå (gr. hyákinthos) över-
sätts av Becker till ”pale blue” (blekblå) för att 
svavel brinner med ljusblå låga. Det substan-
tiv, hyacint, som hör ihop med detta adjektiv 
(som finns bara här i NT) används i 21:20 om 
en av ädelstenarna i den nya stadens grund-
stenar. Språkexperterna är inte eniga om fär-
gen är ljus- eller mörkblå. Eld och svavel är i 
Upp en bild av helvetet. Det finns fyra andra 
utsagor som använder samma bild: 14:10; 
19:20; 20:10; 21:8. Ryttarna står alltså i för-
bindelse med Satan och bär hans färger. 

Den femte basunens gräshoppor hade tänder 
som lejon, de här hästarna har lejonhuvuden. 
Tänderna syns först när man öppnar munnen. 
Det kan beteckna smygande villfarelser, me-
dan hästarna är öppet fientliga fiender. Idag är 
inte svårt att tänka på IS-attackerna på de 
kristna. 

Vi påminns om det rytande lejonet av 1 Petr 
5:8f. Kristna ska vara medvetna om att förfö-
relser alltid finns och kan komma smygande 
eller uppenbart. I dag är förförelsen ofta klädd 
i toleransens namn, där man tycker att små 
avvikelser i läran eller obetydlig samverkan 
med villfarande inte är farliga, medan man är 
synnerligen intolerant mot dem som vägrar 
gemenskap med falska läror. 

v18 Betyder död här fysisk eller andlig död? 
Även om villfarelser av typ islam orsakar 
mycken fysisk död utgör hela sammanhanget 
en bild av den andliga döden som orsakas av 
alla falska läror. Den skadliga effekten kom-
mer ur munnarna, alltså via ord. Att en tredje-
del omkommer ska inte tas bokstavligt, så att 
två tredjedelar skulle bli frälsta. Tredjedelar 
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förekommer i många av synerna och visar att 
dessa Guds fiender inte har fullständig makt. 

v19 Vi påminns om den första synden i para-
diset genom ormarna.  

v20–21 Detta visar hur Gud har omsorg om 
människorna och vill att de ska omvända sig. 
Inte alla omkommer, och inte alla omvänder 
sig. Vi har ingen massomvändelse att vänta. 
Att människor fortsätter med sina onda gär-
ningar ska inte göra kristna missmodiga, utan 
visar att Guds ord är sant. 

En sann omvändelse syns i gärningar, ”från 
sina händers verk”. 

I Rom 1 visar Paulus att omoral och orättfär-
dighet är en följd av att människan inte ärar 
Gud och hans verk. Här ser vi att falska läror 
leder till avgudadyrkan. Avgudadyrkan är dyr-
kan av onda andar, jfr 1 Kor 10:20. Våra be-
kännelseskrifter säger att den största äran vi 
kan ge Gud är att tro hans ord. Att tro djävu-
lens lögner är att dyrka onda andar. Följden är 
också synder mot Guds övriga bud, något som 
är synnerligen aktuellt i vår tid. 

Efter dessa dystra kapitel kommer nu i kap 10 
nya påminnelser om att fiendernas attacker 
aldrig kan helt ta bort sanningen och hoppet. 

Upp 10 

v1–3 Den här ängeln framträder anonymt, 
men kännetecknen är gudomliga: regnbågen 
som personligt attribut finns bara hos Hesekiel 
(1:28), där den används om Gud, ansiktet som 
solen används bara om Jesus (Matt 17:2, Upp 
1:16), ben som eld påminner om Upp 1:15. 
Ängeln är klädd i ett moln, och det känne-
tecknar Gud när han uppenbarar sig för Israel: 
molnstod, moln över Sinai, moln beskriver 
Guds härlighet i Hesekiel. 

I GT kallas den andra personen i Treenigheten 
ofta Herrens ängel. Malaki talar om Messias 
som förbundets ängel (3:1). Upp använder 
många bilder av Jesus: lamm, lejon. Ängeln 
sätter sin fot på havet och jorden: makt; han 
ropar som ett lejon. Han visar att han innehar 
makten trots alla fiender som kommit med ba-
sunerna. 

Ängeln hade en öppnad bokrulle. Tempus är 
perfekt particip: har börjat i det förflutna men 
pågår i nutid. Participen anger pågående tid. 
Vi får veta att innehållet inte är hemligt, och 
det ska uppenbaras senare i kapitlet. De sju 
sigillen i kap. 5 kunde inte öppnas innan 
Lammet öppnade dem. Allt visar samma sak: 
Gud har full koll på framtiden, men han berät-
tar bara i allmänna termer och ger inga detal-
jer. Mellan de dystra framtidsbilderna ger han 
oss glimtar av härligheten för att ge mod och 
tröst i det lidande som kristna måste genomgå. 
Jesus berättade om det hat som skulle drabba 
hans lärjungar förrän hans lidande började.  

v4 Nu kommer de sju åskorna som ett eko av 
sigillens budskap. Det är tydligen fråga om 
katastrofer. Men Johannes får inte skriva, men 
förbjöds att avslöja det som åskorna hade ta-
lat. Gud vill inte avslöja allt om framtiden för 
oss. Han berättar det vi behöver veta. 

v5–7 Att ängeln svär vid Gud verkar kunna 
tala emot att ängeln är Jesus. Men Gud svär 
vid sig själv och man kan se beskrivningen 
som Fadern, Skaparen.  

Vad betyder: ”Tiden är ute”? Det är möjligt att 
översätta ”det blir ingen mer fördröjning”.  

Guds hemlighet är hans plan för människorna 
som han har avslöjat i evangelium. Mysteriet 
är fullbordat då allt blir synligt som vi tidigare 
bara har kunnat tro, då hans eviga utkorelse är 
uppenbar och då alla profeters löften är upp-
fyllda. Då finns inte heller mera tid för om-
vändelse (9:20f). 

Det är en filosofisk fråga om tiden en dag 
kommer att upphöra i absolut mening. De 
som menar så tänker sig också att den yttersta 
dagen innebär att allt försvinner, allt tar slut. 
Men det finns inget bibelbelägg för att evighe-
ten är tidlös. Den är ändlös, det vet vi. Dessa 
frågor ska vi möta med stor respekt och öd-
mjukhet. 

Det evangelium som Gud hade gett sina pro-
feter ger han nu i uppdrag åt Johannes att för-
valta. 

v8–11 Scenen påminner om Hesekiels kallel-
se, Hes 2:1–3:11. Han skulle äta en bokrulle 
och sedan profetera. Rullen var söt som ho-
nung i hans mun. I 3:14 säger han att den vål-
lade stora smärtor i hans mage. 



Uppenbarelseboken, bibelstudiemanus 2014–2016  ( )16 51

Befallningen är ett uttryck för verbalinspira-
tion. Guds ord var skrivna i rullen. Efter att 
Johannes hade gjort dem till sina egna skulle 
han föra dem vidare. De skulle inte längre 
vara hemliga. Johannes skulle föra ut dem till 
hela världen, (4 beskrivningar av världen). Här 
finns ett översättningsproblem. Prepositionen 
epi betyder mycket sällan ”om”.  Det som han 
säger är inte en beskrivning av världen. Den 
mest sannolika betydelsen är att Johannes ska 
profetera för många folk. (Jfr parallellstället 
22:16.) 

Ps 19:11 säger att Herrens befallningar är ”sö-
tare än honung”. Jer 15:16 uttrycker ätandet 
av Guds ord som ”mitt hjärtas fröjd och gläd-
je”. 

Även om rullen smakade som honung sved 
den i Johannes mage. Det budskap som är 
ljuvligt som honung för de troende förorsakar 
plågor när det predikas för de ogudaktiga. De 
kristnas jordiska öde är inte alltid lyckligt. 
T.o.m. Guds kungar och präster måste gå in i 
riket genom mycket lidande. 

Men trots följderna måste budskapet predikas. 
Gud låter inte sitt budskap gå under, trots fals-
ka lärare och svåra tider. Budskapet måste 
predikas (1) för att den uppståndne gav order 
om det, (2) för att profetiorna skulle uppfyllas 
(Matt 24:14). Konsekvenserna av denna predi-
kan, sida vid sida med falska lärare och en 
ogudaktig värld, blir synliga i nästa kapitel. 

Upp 11 

Den sjätte basunen introducerades i 9:13 och 
medförde invasionen från öster med den 200-
miljonhövdade hären. Den lilla bokrullen 
(kap 10) hör ihop med den även om den kan 
ses som en mellanakt: den tröstar oss i nöden 
med att Gud har upptecknat allt vad som sker 
och tillåter ingenting som han inte har makten 
över. Nu kommer ett avsnitt som utgör en 
andra mellanakt: den synliga kyrkans förfall. 
Båda hör samman med den sjätte basunen. 
Andra hälften av kap. 11 handlar om den 
sjunde basunen, som introducerar följande 
huvudavsnitt med sju syner. 

v1 Befallningen att mäta Guds tempel liknar 
Hes 40–48. Där ser Hesekiel en man som har 
ett mätsnöre och en stång, som han mycket 

detaljerat och noggrant mäter templet med. 
Det är inte lätt att förstå detta. En del menar 
att det avser ett tredje tempel som bokstavligt 
ska byggas upp i Jerusalem. Men det finns 
många problem med detta. Renläriga luthers-
ka kommentatorer är överens om att det är en 
syn som gäller den nytestamentliga kyrkan.  

Det här måste också gälla Johannes syn. 1 Kor 
3:16f och 6:19 talar om templet som den 
kristnes kropp. 2 Kor 6:16, Ef 2:21, 2 Tess 2:4 
talar om hela den kristna kyrkan som Guds 
tempel. I NT är Jerusalem en bild av kyrkan, 
Gal 4:25–27, Hebr 12:22f. 

v2 Att Johannes inte ska mäta yttergården vi-
sar att kyrkan som den ses av människor inte 
är det samma som den definieras av Gud. Je-
sus talar i en liknelse om nätet som samlar fis-
kar av alla slag, och att de dåliga ska rensas ut 
på domens dag (Matt 13:47ff). Hedningarna är 
de som inte tror i motsats till det andliga Isra-
el. Inte alla som verkar vara medlemmar i kyr-
kan och som finns med på tempelområdet hör 
dit egentligen. Jfr Upp 2:9; 3:9. De trampar 
staden under sina fötter och hindrar den san-
na kyrkan från att vara det som den borde 
vara. 

Talet 42 månader har en central betydelse i de 
följande kapitlen. 42 x 30 = 1260, vilket ock-
så förekommer, och det är 3,5 år. Det exakta 
uttrycket 3,5 år förekommer inte, men däre-
mot ”en tid, och tider, och en halv tid” (12:6, 
14) som kan tolkas som 1 år + 2 år + 0,5 år. 

Under den här tiden tillåts hedningarna att 
trampa den heliga staden. De sorteras inte ut 
förrän den tiden är slut. Då ska fåren skiljas 
från getterna och de dåliga fiskarna från de 
goda. Då ska den heliga staden ersättas med 
det Jerusalem som kommer från Gud (21:2). 
Den staden ska inte besudlas av något orent 
(21:27) och då ska de som ljuger och bedriver 
otukt vara utanför (22:15). Därför måste de 42 
månaderna avse hela NT:s tid, kyrkans tid. Då 
ockuperas stora delar av templet av de otro-
ende, den falska kyrkan, framför allt med fals-
ka läror som beskrivs i kap. 8–9. Upp 13:5 
talar om att vilddjuret från havet får tala hä-
diska ord mot Gud under 42 månader. 

v3 Under denna tid får Guds två vittnen för-
kunna Guds ord. I 12:6 möter vi 1260 dagar 
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igen, och i 12:14 med andra ord, som en tid 
när Gud bevarar sin kyrka i trygghet undan 
djävulens attacker. Talet återkommer också i 
11:9 och 11:11. Där handlar det om förföljel-
se och martyrskap. Man kan se 3,5 som hälf-
ten av 7, alltså som fiendens försök att sätta 
Guds makt ur spel.  

Johannes beskriver de två vittnena som klädda 
i säcktyg. Det är en vanlig beskrivning av ång-
er och sorg. Johannes fick smärta i sin mage 
när han åt bokrullen. Den som predikar ska 
själv inse sitt behov av omvändelse och sorg 
över sin synd. Men här är sorgen också en 
sorg över den ondska som ockuperar Guds 
tempel. 

Att det är bara två vittnen är en beskrivning av 
Jesu ord ”arbetarna är få” (Matt 9:27). Men två 
räcker till. I GT skulle ingen dömas på grund 
av ett enda vittnesbörd. Gud ska alltid se till 
att det finns tillräckligt många rätta lärare trots 
att de falska lärarna verkar vara mångdubbelt 
fler och ta över makten. 

(16.4) 

v4 De två olivträden anknyter till Sak 4:11–
14. Där representerar de ”de två smorda”, 
dvs. Serubbabel, den världsliga ledaren, och 
Joshua, översteprästen. Herrens verk skulle 
utföras av Anden, inte genom någon människa 
(4:6).  

De två vittnena är alltså de två olivträd som 
försörjer ljusstakarna med olja. Oljan beteck-
nar i Bibeln den Helige Ande. När Samuel 
smorde Saul med olja kom Anden över ho-
nom (1 Sam 10:1–10). Ps 45:7 profeterar att 
Messias ska smörjas med glädjens olja. I Apg 
10:38 vittnas om att detta har skett. I 2 Kor 
1:21f talar Paulus om smörjelse i Anden. De 
två vittnena är de kanaler som Anden använ-
der för att bygga upp kyrkan.  

Anden kommer genom Ordet och sakramen-
ten, dvs. evangelium. Vittnena kommer med 
ljuset. I 1:20 är ljusstakarna symboler för sju 
församlingar. Jesus sade att de kristna ska vara 
världens ljus. 

v5 Även om vittnena är få är deras makt desto 
större. Eld är en symbol för Guds förtärande 
vrede, men också för den Helige Andes om-
vändande och helgande kraft (jfr Matt 3:11, 
Apg 2:3). Guds ord som lag och evangelium 

demonstrerar båda aspekterna. Vreden verkar 
dominera här. Guds ord är för en del en doft 
av död till död och för andra en doft av liv till 
liv (2 Kor 2:16). 

Följden av angrepp på vittnena beskrivs med 
en dubbel följd: de förtärs (konsumeras) och 
dödas. Det är nödvändigt: den som syndar ska 
dö. Det ord som kommer ur Guds mun är ef-
fektivt och det som han säger kommer att 
verkställas. 

v6 Här hänvisas till Elias tid, då Elia hade 
makt att tillsluta himlen så att det inte regnade 
på 3,5 år (1 Kung 17; Luk 4:25; Jak 5:17). Elia 
trodde att han var ensam, men ändå hade han 
makt att bestämma Israels öde. Det anspelas 
också på Mose och Aron, som fick makt att 
förvandla vattnen till blod och orsaka andra 
plågor. Guds vittnen har Guds makt till förfo-
gande när Gud än vill. 

v7 Kort före Jesu återkomst, när evangeliet har 
predikats i hela världen (Matt 24:14) ska den 
onde släppas lös för en liten tid (Upp 20:3). 
Det blir en slutlig, och uppenbarligen fruktbar 
förföljelse i den sista tiden. Vilddjuret ska få 
makt att tysta evangeliet. Lutherska kommen-
tatorer är inte överens om hur vilddjuret ska 
tolkas. En del menar att det är den store An-
tikrist, påvedömet, som genom att fördöma 
rättfärdiggörelsen av tro tar bort själva grun-
den för vårt hopp. Andra menar att det hand-
lar om alla antikristliga rörelser, både i sam-
hället och i den falska kyrkan.  

Avgrunden är en beteckning på helvetet. Det-
ta ord används i kap. 11 och 20, och därmed 
kan de båda avsnitten sättas i samband med 
varandra. Vilddjuren i kap. 13 kommer ur ha-
vet och ur jorden, inte ur avgrunden. Det här 
vilddjuret kan jämföras med 1 Petr 5:8, det 
rytande lejonet. Hur vi än tolkar det är slutre-
sultatet det samma: alla falska läror som för-
söker fördärva evangeliet har sitt upphov i 
djävulen. Det är lättare att förstå Upp 20 om 
vi ser denna händelse som en parallell. 

v8 Vittnenas lik blir liggande i den stad som 
kan identifieras som Jerusalem. Den är ocku-
perad av otroende och kan därför kallas So-
dom och Egypten. Sodom är en beteckning på 
omoral och Egypten uppror mot Gud och för-
tryck av Guds folk. Så kallade Jesaja staden 
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(1:10). När NT:s Jerusalem, den synliga kyr-
kan, blir ett centrum för omoral genom att ac-
ceptera homosexualitet och en korrupt syn på 
äktenskapet, förtjänar den inte längre att kal-
las Jerusalem utan Sodom och Egypten. 

Att staden beskrivs som den plats där deras 
Herre blev korsfäst är ännu ett exempel på att 
evangeliet förföljs. Joh 1:11: hans egna tog 
inte emot honom. Den största fienden till 
Kristi kyrka finns i kyrkan själv, den synliga 
kyrkan. Därför skulle Johannes inte mäta den. 
All antikristlig verksamhet, bibelkritik, den 
romerska teologin, synergism och olika popu-
lära trender inom protestantismen attackerar 
tron, också sådant som finns inom nominella 
lutherska kyrkor. Det hat som riktas mot de 
bibeltroende är en parallell till det hat som 
riktades mot Jesus. 

v9–10 Åter nämns de fyra grupperna av jor-
dens befolkning som vägrar låta någon begra-
va vittnena. De finner tillfredsställelse i att se 
att de är döda och deras glädje tar sig uttryck i 
firning. Deras hat motiveras med att vittnena 
hade ”plågat dem som bor på jorden”. Det 
här uttrycket, ”de som bor på jorden” använ-
der Johannes alltid, med ett möjligt undantag 
(Upp 14:6), om obotfärdiga. Vittnesbördet stör 
antingen deras omoraliska liv eller deras fals-
ka lära. John Wesley lär ha sagt, att en sann 
predikant antingen borde omvända människor 
eller göra dem arga. 

v11 Talet 3,5 förekommer bara här (v9, 11) i 
Upp. Det anknyter till Guds fiender och deras 
hat. Att de döda kropparna uppstår efter 3,5 
dagar är ett vittnesbörd om att lidandet varar 
bara en kort tid. Det är bara 3,5 dagar i slutet 
av de 42 månaderna som djävulen ska härja. 
Gud upprepar undret med livsanden vid 
människans skapelse, eller en ”livets ande-
dräkt”. Detta var ett vittnesbörd om att deras 
predikan var sann och det blev en förfäran för 
dem.  

v12 Segern manifesterades av rösten som hörs 
från himlen (grekiskan har samma ord för 
himmel och sky och kan betyda atmosfären 
där fåglarna flyger, rymden ovanför jorden el-
ler Guds boning) och sedan tas de upp, som 
när Jesus for till himlen.  

v13 Jordbävningar är ofta ett tecken på värl-
dens ände, den yttersta dagen. Jfr Hebr 
11:26f. Jordens invånare hade ingen varaktig 
stad fast de trodde det. Av den synliga kyrkan 
störtade en tiondel samman. Det finns ingen 
parallell till de 7.000 troende på Elias tid, 
även om det är frestande att söka en sådan. 
Det är också frestande att tänka på en 
massomvändelse. Men att gripas av skräck är 
ännu ingen omvändelse i biblisk mening. Fil 
2:11 utsäger att alla en dag ska böja sina knän 
inför Gud.  

Uttrycket ”himlens Gud” visar på enheten 
med GT där detta uttryck förekommer i Dan, 
Esra och Neh. 

v14 Med det tredje veropet öppnas för de sju 
synerna, med ett interludium enligt samma 
mönster som tidigare. Nu förs vi åter till den 
yttersta domen och Johannes får skåda in i 
himlen och höra den himmelska lovsången. 

v15 Här i tiden är världen i den ondes våld, 
och det ser många gånger ut som om Gud inte 
skulle ha någon makt. Men nu visas definitivt 
att han äger all makt, och att han är den verk-
ligen kungen som regerar i evighet. Vems de 
starka rösterna är får vi inte veta. Namnet 
”Herre” (kyrios) är en översättning av Guds 
hebreiska förbundsnamn Jahve.  

v16–17 De starka rösterna blandar sig med de 
24 äldste. Även nu riktar de sig till Herren, 
och betonar namnets betydelse: Jag är, genom 
uttrycket ”du som är och som var”. Föregåen-
de lovsång till Guds makt upprepas. 

v18 Hänvisningen till folkens vrede anknyter 
till berättelsen om de två vittnena. De har 
trampat på den heliga staden i 42 månader 
och har glatt sig åt vilddjurets skenbara triumf 
över de trogna vittnena. När de inser att Gud 
har makten får det dem att vredgas.  

I det sjätte sigillet (6:12ff) omtalas Guds vre-
des stora dag, och nu återkommer denna vre-
de. Det kan verka som om Gud stänger till 
sina ögon för allt det onda, men nu har dagen 
kommit då han straffar all orättfärdighet. 

Några menar att den dom som skildras här är 
en dom, men inte den yttersta. Den tanken 
hör samman med läran om att det finns flera 
uppståndelser, något som Bibeln inte lär. Den 
dom som omtalas här gäller både onda och 
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goda: de döda ska dömas, de heliga ska lönas. 
Det görs ingen skillnad på ”de heliga” och 
”de som vördar ditt namn”, och det är fråga 
om dem som är heliga genom tron på synder-
nas förlåtelse i Jesus. Guds namn står för allt 
vad Gud gör. Ordet ”och” kan ibland använ-
das i betydelsen ”dvs”. 

Belöningen ges lika till stora och små, obero-
ende av vad världen har gett dem för anseen-
de. 

Ännu en gång omtalas straffet över de onda, 
som beskrivs som de ”som fördärvar jorden”. 
Syndafallet ledde till fördärv av marken. Mor-
det på Abel ledde till ännu större förbannelse 
(1 Mos 4:12). Det här är ett större fördärv än 
den som miljöaktivisterna talar om. Det för-
därv som syndarna förorsakar ska nu återgäl-
das med att de själva fördärvas. 

v19 I himlen finns en motsvarighet till det ytt-
re tempel som Johannes skulle mäta upp. Nu 
får Johannes se det i himlen. I kap. 21 ser han 
den heliga staden komma ner från Gud. För-
bundsarken var i GT en speciell symbol för 
Guds närvaro. Den fick ändå beses av ytterst 
få. Bara översteprästerna fick gå in i det allra 
heligaste och när arken transporterades skulle 
den täckas över. Nu blir den synlig för alla. 
De som kommer till himlen får en fri tillgång 
till Guds närvaro. 

De starka manifestationerna som följer är ut-
tryck för Guds vrede. Hagel fördärvade Egyp-
ten, i 16:21 omtalas hagel tunga som talenter 
(ca 30 kg) som förorsakade stor plåga. Det 
enda skyddet mot sådant är Kristi förtjänst 
som har avvänt Guds vrede genom blodet. 

Upp 12 (30.4) 

Hittills har texten själv presenterat huvudav-
snitt: de sju breven, de sju sigillen, de sju ba-
sunerna och senare följer de sju vredesskålar-
na. Mellan dem finns inte utsagt något om sju 
avsnitt, men det finns likväl en tydlig indel-
ning. Efter den första synen (12:1–18) följer 
fem gånger exakt samma ord (kai eidon) som 
betyder ”och jag såg” (13:1; 14:1, 6, 14; 
15:1). Precis som i de föregående avsnitten 
följer sedan som en sjunde syn en introduk-
tion till nästa huvudavsnitt. 

Första synen: kvinnan och draken (12:1–18) 

Synen beskriver djävulens försök att fördärva 
Kristus och hans kyrka. Det finns tre skilda 
delar.  

Draken och barnet (v1–6) 

Det sägs klart ut att draken föreställer djävulen 
(v9) och det är lätt att se att barnet är Kristus. 
Enligt den romersk-katolska kyrkan är kvinnan 
Jungfru Maria. Men hon har en krona av 12 
stjärnor, och 12 är kyrkans tal. Efter att barnet 
rycks upp till Gud (Kristi himmelsfärd) får 
kvinnan sitt uppehälle i öknen i 1260 dagar, 
vilket passar på kyrkan men inte på Maria. 
Det är samma tal som 42 månader i kap. 11, 
den tid som Guds tempel förtrampas av hed-
ningarna. Den tiden är kyrkan i öknen, långt 
borta från sitt verkliga hem. I v17 sägs kvin-
nan vara mor till de troende, jfr Gal 4:26. Kyr-
kans ära beskrivs med solen, och makten av 
att hon har månen under fötterna. 

v3 Draken har sju huvuden, tio horn och sju 
kronor, vilket inte förklaras (jfr 17:9, sju berg, 
men den förklaringen passar inte här). Man 
kan gissa att det avses att djävulen försöker 
imitera Gud och sätta sig själv på Guds plats 
som den suveräna härskaren. Kanske asym-
metrin 7–10 antyder hans falskhet. Ordet för 
krona är här diádema i stället för stéphanos, 
segerkrona. Diademet betecknar maktlystnad. 
Caligula var den förste som använde detta och 
man ansåg det vara ett tecken på sinnessjuk-
dom, eftersom den som bar det hävdade att 
han var gud. Sedan bar ingen kejsare diade-
met före Diocletianus (284–305) som ville 
dyrkas som gud. Domitianus (81–96) ville bli 
kallad dominus et deus (herre och gud).  

v4 Drakens makt illustreras av att han sveper 
ner en tredjedel av himlens stjärnor, som kan 
tolkas som de onda änglarnas avfall. Han be-
vakade nu kvinnan så att han skulle kunna 
döda barnet när det var fött. Det betecknar 
barnamordet i Betlehem men vi kan också 
tänka på frestelsen i öknen, de många demo-
nerna som angrep Jesus och rentav Petrus var-
ning (Matt 16:22) och Judas förräderi.  

v5 Det är inga problem att identifiera Jesus, jfr 
2:27–28; Ps 2. Hans himmelsfärd gör för alltid 
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slut på djävulens möjligheter att angripa ho-
nom i hans förnedrings tillstånd. 

v6 Gud skyddar sina barn i den andliga ök-
nen. Johannes tänkte säkert på Jesu löfte i 
Matt 16:18, och på hans ord i Joh 17:15–16. 
Många kristna undrar varför Gud dröjer med 
att avsluta lidandet, men vi får inga svar. 
Ökenscenen återkommer från v13. 

Striden i himlen (7–12) 

Skedde den här striden när djävulen kastades 
ut i tidernas början? Sången tycks antyda att 
det inte skedde då, utan när Jesus segrade på 
korset. Obs Joh 12:31, där ordet för ”kastas 
ut” hör ihop med ”nerkastad”! 1 Joh 3:8 omta-
lar Jesu uppdrag. Luk 10:18 kan också kopp-
las hit. Vid sidan av Jesu fysiska kamp skedde 
också en strid i den andliga världen: änglar 
stred på hans sida (Luk 22:43; Matt 28:5) lik-
som de onda stred mot honom (Joh 13:2). 

v7 Ledaren var Mikael. Namnet betyder ”vem 
är som Gud?” Jud v9 kallar honom ”ärkeäng-
el”. En del menar att det är Jesus själv. Det kan 
betyda ledande ängel eller ledare för änglar-
na. Ordet används aldrig i pluralis. Jfr Jos 
5:13–6:2, ”befälhavare över HERRENs här” 
kallas i 6:2 HERREN. Dan 12:1 omtalar Mi-
kael som ”den store fursten”. Men Jud 9 tycks 
tala för att det inte är Jesus. Och Dan 10:13 
säger att Mikael är ”en av de förnämsta furs-
tarna”, vilket är det enda bibelstället som an-
tyder att det kan finnas flera ärkeänglar. 

v8 Det här kan tolkas som den första striden 
då djävulen kastades ner, men det också bara 
vara ett konstaterande av faktum. Sannolikast 
är att striden sker när Jesus segrade. 

v9 Draken identifieras med en hänvisning till 
syndafallet. Diabolos betyder baktalare. Han 
sprider lögner, främst om Gud. Djävulen är i 
NT ett egennamn. De onda änglarna kan ock-
så kallas djävlar, mera passande demoner. Sa-
tan är hebreiska och betyder åklagare. Han 
förleder världen. 

v10 Detta faktum hör inte samman med att 
den slutliga segern har vunnits så att allt li-
dande är borta, utan att djävulen inte längre 
har makt att anklaga. Han har förlett männi-
skorna och sedan försökt anklaga dem inför 
Gud. Det finns orsak att anklaga pga deras 
synd, men Satan har mist sin makt att anklaga. 

v11 Orsaken är Lammets blod och vittnesbör-
dets ord. Blodet renar från all synd, 1 Joh 1:7. 
De heligas kläder har tvättats vita i Lammets 
blod, Upp 7:14. Vittnesbördet om Jesu seger 
har samma makt, Joh 14:26; 15:27; Apg 1:8; 1 
Joh 5:9–10. Mot detta kan djävulen inte an-
klaga någon, Rom 8:33.  

Johannes skrev det här i förföljelsetider. Brö-
derna är de som inte älskade sitt liv så högt att 
de drog sig undan döden. Det handlar om det 
fysiska livet, som alla älskar av naturen. Kärle-
ken till vittnesbördet, det som ger det sanna 
livet, var större än kärleken till sitt liv. Det här 
talar starkt emot både kiliasmen, som hoppas 
på en fredstid på jorden, och dem som före-
språkar det sociala evangeliet. 

v12 Det här ska vara en glädje mitt i lidandet, 
men eftersom djävulen har mist sin makt att 
anklaga kommer hans vrede att öka på jorden. 
Han försöker energiskt och i vrede förstöra 
evangeliet som är det som hindrar honom. Ef 
6:16; 1 Petr 5:8–9. 

Draken förföljer kvinnan (13–18) 

v13–14 Vi återvänder till kvinnan som flyr ut i 
öknen, sedan draken ser att han är besegrad 
av de andliga arméerna. Kvinnan får örnving-
ar. Det är en beteckning på en gudomlig om-
sorg och hjälp. 2 Mos 19:4 beskriver hur Gud 
ska bära sitt folk på örnvingar och Ps 91:4, 
Matt 23:37 hur vi får skydd under vingar.  

v15–16 Den stora vattenfloden kan tänkas be-
teckna de falska lärorna som djävulen använ-
der för att förinta kyrkan. Att jorden sväljer 
vattenfloden kan möjligen förklaras med att 
falska strömningar ofta har en tendens att vara 
dagsländor och bli ringaktade efter en tid. 
Huvudsyftet är klart: Gud drar försorg om att 
helvetets portar inte ska bli kyrkan övermäk-
tig. 

v17 Raseriet kom sig av drakens misslyckande 
med kvinnan men det riktar sig främst mot 
Gud (raseri över kvinnan). Draken riktar sig 
mot kyrkans barn, dvs de som tror på Frälsa-
ren som segrat genom sitt blod. Det sätt han 
kan använda är att skilja dem från kyrkans 
gemenskap. De som blir skilda från hjorden 
löper störst risk att förgöras.  

De som har lärt känna Gud som sin älskande 
och förlåtande far vill också hålla Guds bud. 
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Det är bara de troende som kan åstadkomma 
en lydnad som behagar Gud, för de som inte 
tror har ett medfött hat mot Guds vilja. Att 
hålla fast vid Guds vittnesbörd är att ha gjort 
Ordet om frälsningen till sitt eget. Luther: 
”Den som tror det, har det.” 

v18 En tolkning (Lutherbibeln och KJV) att det 
är Johannes som står vid havet passar inte i 
sammanhanget och baseras på sena manu-
skript. Det faller precis in i sammanhanget att 
draken nu står vid havet, för i nästa kapitel 
kommer ett av hans redskap upp från havet. 

Upp 13 (14.5) 

Andra synen: Vilddjuret från havet (13:1–10) 

v1 Det står klart att vilddjuret får sin makt av 
djävulen och tjänar honom. Det är en mäktig 
fiende till Guds folk men kan inte göra någon 
yttersta skada. Likt boken i övrigt är budskapet 
att Guds folk, kyrkan, har mäktiga fiender 
men Gud bevarar sina utvalda mitt i farorna. 

De som först tog emot Johannes budskap såg 
troligen vilddjuret som det romerska imperiet, 
som då var den värsta fienden. Så har också 
många lutherska kommentatorer ansett, men 
det är en kortsiktig tolkning. 

Ett namn i biblisk mening är en beskrivning av 
personen. Ordet hädisk kommer egentligen 
från förtala, tala ont. I v6 riktas det onda talet 
mot Gud. I en persons namn finns allt som 
kan sägas om honom, och mycket som sägs 
om regimer är hädelse mot Gud, framför allt 
öppet ateistiska regimer. 

v2 Symbolspråket är hämtat från Dan 7, där 
fyra vilddjur steg upp ur havet. Det första lik-
nade ett lejon, det andra en björn, det tredje 
en leopard, medan det fjärde inte liknande 
något djur. Vilddjuret här hade ett gap som ett 
lejon, fötter som en björn och liknade en leo-
pard. Daniels fjärde vilddjur hade tio horn, 
precis som det som Johannes såg, och det 
tredje hade fyra huvuden, alltså hade alla djur 
tillsammans sju huvuden.  Hos Daniel förkla-
ras vilddjuren som fyra riken. En jämförelse 
med bildstoden i Dan 2 ger tolkningen: 1) 
Nebukadnessars rike, 2) Medien-Persien, 3) 
Alexanders och hans efterföljares rike, 4) det 
romerska imperiet. 

Jämförelsen med Daniel hjälper oss att fast-
ställa att vilddjuret ur havet representerar 
världsliga makter. De är inte skapade av djä-
vulen men de kan bli verktyg för honom. Den 
världsliga makten är en Guds tjänare, men 
den kan missbruka sin ställning. 

De tio hornen och de sju huvudena visar på 
alliansen mellan världsmakten och djävulen 
(jfr 12:3). De tio kronorna är diadem, samma 
slag som draken hade, och som gör anspråk 
på gudomlig makt. Många regimer har brutalt 
använt sig av makt för att döda, vilket är något 
som endast Gud har rätt till. Överheten har 
rätt att döda bara för att straffa missdådare. Att 
överheten tillåter att man dödar ofödda barn 
är mot Guds vilja och befogenheter. 

En leopard, en björn och ett lejon fyller män-
niskan med fruktan. Inför den världsliga mak-
ten frestas kristna ofta att känna fruktan. När 
kristna genom sin skatt bidrar till att upprätt-
hålla evolutionistisk undervisning och en 
obiblisk syn på äktenskap och samliv i skolor-
na kan statsmakten upplevas som ett vilddjur. 
På det sättet blir staten ett redskap för Satan. 
Det här kan tyckas motsäga Rom 13, enligt 
vilken ingen överhet finns som inte är insatt 
av Gud. Vi kan här jämföra med Job, där det 
var djävulen som berövade honom hans jor-
diska ägodelar, men ändå säger han att det var 
Herren som tog dem. I 2 Sam 24:1 och 1 Krön 
21:1 sägs att både Satan och Gud uppeggade 
David att räkna folket. 

v3 Versen har tolkats på olika sätt. Några ser 
det som Kristi seger genom hans död och 
uppståndelse. Vilddjurets ansträngningar att 
tjäna djävulen faller tillbaka som en skada, 
men det är bara tillfälligt. Kyrkan måste vänta 
nya förföljelser även om det kommer lättnader 
vissa perioder. En sådan lättnad kom när kej-
sar Konstantin blev omvänd och kristendom 
blev statsreligion. Det såg ut som om staten 
hade slutat tjäna som djävulens allierade, men 
senare kom statskyrkosystemet att bli en av 
historiens värsta fiender mot sann kristendom. 

Johannes talar inte om varför hela jorden för-
undrade sig: för att dess sår blev läkt eller för 
dess makt. Mest sannolikt det senare: världen 
beundrar makten, och Guds folk kan inte vän-
ta sig att få sympatier från den stora massan 
när statsmakten attackerar kyrkan. 
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v4 Med beundran av vilddjuret följer tillbed-
jan av djävulen för att han hade gett sådan 
makt åt vilddjuret. Även om det inte sker som 
direkt avgudadyrkan är det indirekt, för det 
som inte är offer åt Gud är offer åt djävulen (1 
Kor 10:20). Den icke-troende världen tillber 
också vilddjuret, som tilldelas en allmaktspo-
sition genom sitt samarbete med djävulen. 
Den äran ska tillfalla endast Gud och den gör 
det fastän staten skulle gå emot honom. 

v5 Vilddjuret självt talade stora och hädiska 
ord (egentligen dvs. som förklarar arten av 
ord). Men det får en begränsad tid, samma tid 
som den heliga staden förtrampas, alltså NT:s 
tid. Guds folk har inget löfte att befrias från 
det onda förrän Guds stora dag kommer. 

v6 Vilddjuret hädar Guds namn, allt som hör 
ihop med hans verk. Hädelsen riktar sig mot 
Guds uppenbarelse i Skriften, som kommer till 
synes bl.a. i vårt utbildningssystem som mot-
arbetar en biblisk undervisning. Hädelsen rik-
tar sig också mot dem ”som tältar (tabernakel) 
i himlen”. Några manuskript har ett ”och” där 
SFB har komma, men det mest sannolika är att 
”dem som bor i himlen” är en bestämning till 
”boning”. Det är det heliga templet av de tro-
ende som har sitt medborgarskap i himlen (Ef 
2:19–22; Fil 3:20). Ordet tabernakel hänvisar 
till GT där Gud bodde i tabernaklet. De som 
bor i himlen är den osynliga kyrkan. 

I dag är ISIS och andra extremmuslimska rö-
relser tydliga uttryck för antikristliga världsliga 
makter. 

v7 På den tiden när det här skrevs anklagades 
de kristna för att vara ateister, då de inte del-
tog i de hedniska festerna och avgudadyrkan, 
de kallades kannibaler då de firade nattvard, 
och utövare av incest då äkta män och hustrur 
kallade varandra bröder och systrar. De kalla-
des barnamördare då de praktiserade späd-
barnsdop. I dag kallas kristna kärlekslösa då 
de inte tar emot icke-troende till nattvarden 
och antisociala då de inte har gemenskap 
med falska lärare. 

”Rätt att strida” är parallellt med v4: ”gett sin 
makt”, v5: ”fick rätt” och v7b: ”fick makt”. 
Det är djävulen som ger vilddjuret denna 
makt över hela jorden, alla jordens invånare – 
en motpol till ”dem som bor i himlen”. 

v8 SFB 98 översätter ”Lammet som är slaktat 
från världens grundläggning”. Det är språkligt 
möjligt, men jämfört med 17:8 (där Lammet 
inte nämns) är det sannolikt att det hör sam-
man med det eviga nådavalet. 

v9–10 Jfr Jer 15:2; 43:11. Det här visar vilken 
typ av seger som djävulen vinner över de 
kristna: de kommer att fängslas och dödas, 
men det är bara en del av Guds frälsningsplan 
för dem. Det är inte en uppfordran att visa tå-
lamod, utan en hänvisning till Guds nådiga 
plan för dem som visar sig på detta sätt. 

Tredje synen: Vilddjuret från jorden  
(13:11–18) (28.5) 

v11 Textproblem: både lamm och drake står 
utan artikel, och det förekommer bara här. I 
översättning lägger man vanligen in obestämd 
artikel: ett, en. Möjligen kan frånvaron av arti-
kel tolkas som egennamn: ”horn som Lamm 
men talade som Drake”. Det kan också ange 
adjektiv betydelse: ”lammlik med två horn 
och draklik i talet”. Becker föreslår bestämd 
artikel: ”horn som Lammet men talade som 
Draken”. Vilddjuret ser ut som Kristus, eller 
åtminstone som ett av hans får. Han är en 
mäktig fiende till kyrkan. 

Lutherska kommentatorer har sett detta vild-
djur som Antikrist och enligt bekännelseskrif-
terna identifierat honom som påven. ”Anti” 
betyder i koine-grekiska nästan alltid ”i stället 
för” och inte ”mot”. Att vilddjuret liknar 
Lammet stöder detta. Påven har av katoliker 
kallats ”Jesus Kristus på jorden”. 

Det som vilddjuret säger avslöjar honom. Det 
är djävulens budskap. Till det yttre kan det 
vara fromt, som ormens tal i paradiset. Satan 
kan uppträda som ljusets ängel (2 Kor 11:14). 
Ormen uppmanade inte Adam och Eva till 
uppenbar synd, men förnekade Guds klara 
ord och fick Eva att söka sin ”frälsning” i det 
hon själv gjorde. Djävulens huvudsakliga 
budskap är frälsning genom gärningar. Kyr-
komötet i Trident (Trento) fördömde rättfärdig-
görelsen av nåd allena genom tron och har 
därmed förklarat Skriftens lära falsk. Rom re-
kommenderar botgöring, tro, bön och fastor 
som meriterande gärningar för att förtjäna för-
låtelse och frälsning. 
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Men också inom protestantismen har man 
övergett Kristi meriter som enda trosgrund och 
betonar t.ex. omvändelseupplevelser. 

Alla tider har kristna tvingats kämpa emot vill-
farelser av olika slag. I dag möter vi drakens 
röst i evolutionism, humanism, olika variatio-
ner av karismatiska rörelser, Jehovas Vittnen, 
mormoner osv. Denna verksamhet är långt 
farligare än det första vilddjuret, eftersom fa-
rorna från det är uppenbara. 

v12 De båda vilddjuren samverkar: ”inför det” 
kan förstås så att det första ger sin auktoritet åt 
det andra för att agera på dess vägnar. Det 
första vilddjuret har med Guds tillåtelse fått 
sin makt av djävulen. Det har makt 1) att krä-
va tillbedjan från den icke-troende världen, 2) 
att uttala hädelser, 3) att fortsätta till tidens 
ände, 4) att skymfa Guds uppenbarelse och 
kyrkan, 5) att förfölja de troende och 6) att få 
universell makt.  

I 1 Tim 4:1 skriver Paulus om ”villoandar och 
onda andars läror”. Just det beskriver Johannes 
som drakens tal. Detta passar in på alla falska 
läror, men särskilt väl beskriver det påvedö-
met, som genom historien har gjort anspråk 
på världslig makt, fördömt trons rättfärdighet 
och förföljt dem som hållit till sig Bibeln.  

v13–14 Ett kännetecken finns i 2 Tess 2:9–10: 
”lögnens alla tecken och under”. Profeten Elia 
hade kallat ner eld från himlen (1 Kung 
18:24ff) och vilddjuret imiterar detta under. 
Genom att hänvisa till stora tecken förleds 
människor att tro villfarelsen. Under kan stöda 
läran, men under måste alltid prövas mot lä-
ran för att tas emot som ett sant under. (5 Mos 
13:1–3; Jes 8:19–20).  

v15 Det finns många exempel genom tiderna 
hur den yttre kyrkan har bett om hjälp av sta-
ten för att fängsla och bränna dem som kyrkan 
har förklarat som heretiker. Jfr riksdagen i 
Worms där Luther förklarades fredlös. I vår tid 
har folkkyrkan vänt sig till domstolar för att 
straffa bekännelsetrogna präster! I det gamla 
romerska riket kunde kravet på att tillbe kejsa-
rens bild vara bokstavligt. Det skedde t.ex. i 
Pergamon, och möjligen var Antipas en sådan 
som vägrat tillbe kejsaren (2:13).  

v16–17 Vilddjuret utnyttjar också ekonomisk 
makt. Ordet ”märke” betyder ”brand” (varu-

märke), eller avtryck av ett sigill, vilket anger 
ägarskap. Jfr kap 7. De som har märket tillhör 
vilddjuret och har rätt att delta i ekonomiska 
aktiviteter. I kommunistländer krävde man av 
ungdomar att de var aktiva i ungdomsorgani-
sationer för att få högre utbildning. I dag hän-
der det samma för vetenskapsmän som inte 
förespråkar evolutionen. 

Det är tydligt av sammanhanget att ”vilddju-
ret” avser det första, det som kommer från ha-
vet: det vars dödssår läktes. I fortsättningen 
kommer det att omtalas bara som vilddjuret, 
medan det andra kallas ”den falske profeten”. 
Men det är inte möjligt att hävda att märket 
tillhör det första vilddjuret eftersom det be-
skrivs i anslutning till det andra. Det hör på 
sätt och vis till båda. Jfr 15:2. 

Märket är en motpol till det sigill som Guds 
barn tecknas med, 7:3. De som tecknas med 
Guds sigill är ytterst skyddade från djävul och 
vilddjur. De som tar vilddjurets märke är på 
motsvarande sätt underställda vilddjuret och 
därmed djävulen. På samma sätt som Guds 
sigill är av andlig art kan man också tänka att 
vilddjurets märke är andligt. Det kan ses som 
att man står under hans och världens inflytan-
de. Man är slav under hans system. 

Det har spekulerats i om märket avser EAN-
koden eller om det gäller ett chip som ska 
opereras in under huden för att en person all-
tid ska vara registrerad. Två saker bör sägas: 1) 
Vid den yttersta domen avgörs inte vår ställ-
ning av en yttre handling isolerat, utan av vårt 
förhållande till Jesus. 2) Det är svårt att tänka 
att det handlar om ett enstaka fenomen som 
dyker upp först i den sista tiden, eftersom Jo-
hannes säger att den som har förstånd ska 
räkna ut det. Det ska finnas med under hela 
den kristna kyrkans tid. 

v18 Vad är ”vilddjurets tal”? Kyrkofadern Ire-
neus, som levde bara en generation efter Jo-
hannes (lärjunge till Johannes lärjunge Po-
lykarpus) sade att många ”namn” kan läsas ut 
ur talvärdena som finns i grekiskan. Han säger 
att det är säkrare att vänta på profetians upp-
fyllelse. Ändå säger han att en trolig förklaring 
finns i namnet Lateinos (Λατεῖνοϛ, Λ = 30, α 
= 1, τ = 300, ε = 5, ι = 10, ν = 50, ο = 70, ς 
= 200). En del protesterar mot denna s.k. ge-
matri eftersom den inte förekommer någon 
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annanstans i Bibeln. Men ordet räkna ut finns 
på ett annat ställe: Luk 14:28 (beräkna kost-
naden för att bygga ett torn).  

Det romerska riket var en världslig Antikrist. 
Senare har den romerska kyrkan blivit en and-
lig Antikrist. Det är en möjlig tolkning. Men 
eftersom Bibeln inte ger oss något klart ställe 
som förespråkar gematri kan Uppenbarelse-
bokens hantering av siffror vara vägledande. 6 
är närmast intill 7. I detta sammanhang kan 
det vara lämpligare att  se talet som en symbol 
för djävulens försök att imitera Gud och göra 
anspråk på gudomlig auktoritet. 666 = 6 + 
6*10 + 6*100 antyder att djävulen aldrig lyc-
kas nå samma förbund som Gud hur nära han 
än försöker komma. Jfr med 3,5, ondskans tal 
som är hälften av 7. Då kan 6 ses som hälften 
av 12, Guds förbundstal. Ireneus hade också 
talat om 666 som summan av allt avfall från 
tidens början via mellanperioder till tidens 
slut. 

Vi måste förhålla oss försiktigt till olika tolk-
ningar av talet 666, men huvudsaken är helt 
klar: Djävulen kommer att ha två allierade: 
världsmakten och den falska kyrkan. Luther 
såg de två fienderna som turken och påven. 
Men han förklarade triumferande: Guds ord 
de måste låta stå. I nästa avsnitt ser vi hur 
Guds svurna fiender inte kan komma åt hans 
utvalda. 

Upp 14 (20.8) 

Fjärde synen: Lammet på Sions berg (14:1–5) 

Efter att beskrivningen av hur den stora nöden 
kommer över jorden i kap. 6 följer synen med 
de 144 000 som tecknas med sigill och den 
oräkneliga skaran inför tronen. På samma sätt 
följer nu en ny beskrivning av de 144 000 i 
himlen efter att ”den oheliga treenigheten” 
presenterats. Dessa är hela den osynliga kyr-
kan. 

v1 Nu är scenen himlen. I kap. 7 betecknar 
sigillen det märke som sigillet lämnar. Här 
sägs att de har Lammets och Faderns namn på 
sina pannor. Det är samma sak. Namnet be-
tecknar vad märkningen med sigillet resulterar 
i. Många sigill som arkeologerna påträffat 
anger just ägarens namn, ofta med en preposi-

tion som anger att objektet tillhör den vars 
namn står på sigillet. 

Att både Lammets och Faderns namn står på 
pannorna visar att ingen tillhör Gud utan att 
tillhöra Jesus. Joh 14:6; 6:44; Apg 4:12. 

Sions berg är en beteckning på NT:s kyrka 
(Hebr 12:22; Gal 4:26), den triumferande kyr-
kan, det himmelska Jerusalem. 

v2 Harpor omnämns på tre ställen i Upp, ock-
så i 5:8 och 15:2–3. De ackompanjerar lov-
sången och låter starkt och mäktigt, jfr 1:15 
och 19:6. Tre gånger talas om stark åska i 
Upp: 6:1 (sigillet med den första ryttaren); 
14:2 och 19:6 (de heligas lovsång). Det ger en 
stor tröst i förföljelsen av den lilla skaran att 
skaran av de heliga är så stor och mäktig. 

v3 Den nya sången introducerades i 5:9 av de 
fyra varelserna och de 24 äldste. Den är en 
lovsång till frälsningen och bara de 144 000 
som är friköpta kan sjunga den. Verbet ”fri-
köpt” står i perfekt, vilket uttrycker en fullbor-
dad handling vars resultat fortsätter i nutid. Vi 
lägger ingenting till vår frälsning. 

v4–5 De friköpta beskrivs i oskuld och full-
komlighet. De kallas en förstlingsfrukt. Det är 
ett symbolspråk på samma sätt som talet 144 
000. Paulus använder ordet förstlingsfrukt som 
en första del av skörden (Rom 8:23: kristna i 
allmänhet; Rom 11:16: förstlingsbrödet; Rom 
16:5: Epenetus; 1 Kor 15:20: förstlingen av de 
insomnade; 1 Kor 16:15: Stefanas familj). I GT 
var förstlingsfrukten den del av skörden som 
hämtades som offer till templet. Resten av 
skörden användes som mat. Här betecknar 
termen dem som förs till det himmelska temp-
let i motsats till dem som går under. De förra 
har Guds sigill och de senare bär vilddjurets 
märke.  

Inom den romersk-katolska kyrkan förekom-
mer en tolkning av v4a så att det gäller dem 
som lever i celibat. Men det är uppenbart att 
det är en symbolisk framställning, så som 2 
Kor 11:2 (vill föra fram en ren jungfru till ho-
nom (Kristus]). Profeterna i GT kallar ofta 
Guds folk för jungfrur, medan de blir skökor 
när de dyrkar avgudar. Dessa 144 000 vägrar 
ta vilddjurets märke, dvs de vägrar att vara 
otrogna mot Gud och tillbe avgudar. De följer 
Lammet (presens particip, fortgående form), jfr 
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hur Jesus talar om fåren som följer herden och 
att ingen ska rycka dem ur hans hand (Joh 
10:27–28). 

”De är friköpta” kan feltolkas som en partiku-
lär frälsning. Petrus använder samma ord i 2 
Petr 2:1 om de falska lärarna som drar fördärv 
över sig (De ska förneka den Herre som har 
friköpt dem). Ordet förlossning används 
ibland om den slutliga frälsningen från sorger 
och lidande på jorden (t.ex. Rom 8:23; Luk 
21:28: befrielse; Ef 1:14: befrias; Ef 4:30: be-
frielse) och på samma sätt används friköpande 
för att inte bara beskriva lösköpandet som gäl-
ler alla, utan inkluderar det slutliga målet, att 
de utvalda tas hem till himlen. 

Att det inte har funnits lögn i de utvaldas mun 
och att de är fläckfria beskriver det faktum att 
de har tvättats rena i Lammets blod (7:14). 
Samma ord används i Ef 5:27 om församling-
en och 1 Petr 1:19 om Lammet (utan fel och 
brist). Vår rättfärdighet är en tillräknad rättfär-
dighet. Jak 3:2 säger att den som är felfri i sitt 
tal är fullkomlig. Lögnen framställs ofta i Bi-
beln som särskilt förhatlig för Gud, men som 
varje människa anklagas för (Rom. 3:4) och 
som ska anklaga inför domen (21:8). Jesaja 
renades i sitt tal med glödande kol (Jes 6:7). 
De utvalda är fria från all synd tack vare 
Lammet som tar bort världens synd genom sitt 
blod. Deras lögner har förlåtits (tänk på 
Petrus). 

Femte synen: De tre änglarna (14:6–13) 

I luthersk teologi brukar man uppfatta de tre 
änglarna som en bild av reformationen. Vi an-
vänder texten som en av de andra läsningarna 
på reformationsdagen. Men den idealistiska 
tolkningen av Upp utgår från att en bild inte 
endast avser en bestämd människa eller före-
teelse, utan synen utgör en tröst från Gud efter 
att de föregående kapitlen varnat för falska 
läror. 

v6 De tre första synerna i den här serien av-
bildar kyrkans fiender: djävulen och de två 
vilddjuren. Efter det försäkras kyrkan om den 
slutliga segern genom de 144 000 inför tro-
nen. Nu påminns vi om löftet att evangeliet 
ska predikas ända till tidens slut (Matt 24:14) 
genom att ängeln fortsätter att flyga i ”mellan-

him-len” (mesouránema). Reformationen är 
ett exempel på denna omsorg. Men varje 
händelse som rensar Guds ord från falsk lära 
är också en fullbordan av denna profetia. De 
falska lärorna kommer aldrig helt att få tysta 
evangeliet. Evangeliet är evigt. Att evangeliet 
ska predikas för hela världen understryks av 
de fyra beskrivningarna av jordens invånare 
(ordagrant ”de som bor på jorden”): folk, 
stammar, språk, länder. Här innefattas både 
troende och icke-troende.  

v7 Nya FB har översatt ordet fobéå med vörda 
i stället för det gamla frukta. Ordet innehåller 
en respekt, att vara rädd, men också en vörd-
nad. När Luther lär i Lilla katekesen att ”vi ska 
frukta och älska Gud” avses just denna vörd-
nad. Vi ska frukta Guds vrede genom att synda 
mot hans bud, men när vi lärt känna Herren 
vill vi ge honom ära/vörda honom för hans 
stora kärlek och nåd (Ps 130:4: ”Hos dig finns 
förlåtelse, för att man ska vörda dig.”) 

Också en kristen har kvar Gamle Adam som 
ger en rädsla för Guds vrede mot synden, och 
kommer därför alltid att ha kvar en fruktan, 
men av ett annat slag än slavtjänstens fruktan, 
eftersom den inte befrias av tron. 

Att ge Gud äran är en frukt av tron. Bara den 
som av evangeliet lärt sig känna Herren kan 
verkligen ära honom. Utan Kristus är Gud en 
förtärande eld. De som hör budskapet om 
Guds dom utan frälsande tro kommer att kän-
na fruktan. 

Ängeln påbjuder slutligen till tillbedjan, att 
falla på knä. Alla ska falla på knä när domens 
stund är inne.  

(3.9) v8 De två andra änglarna kommer med 
lag. Den andra ängeln förkunnar dom över 
Babylon. Det här är första stället där Upp 
nämner Babylon, här genom ett citat från Jes 
21:9. Det förekommer sex gånger. Vi måste 
förstå utsagorna om Babylon ut GT-perspektiv. 
På Jesajas tid var Babylon det stora hotet mot 
Guds folk. På Johannes tid var Rom Guds 
folks fiende, och Babylon blev ett täcknamn 
för Rom. Eftersom namnet kopplas till den yt-
tersta domen representerar det alla kyrkans 
fiender. 

I GT var budskapet att Babylon hade fallit ett 
besked om att folket skulle befrias. Här inne-
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bär proklamationen att kyrkan har vunnit slut-
lig seger. Ordagrant skulle slutet av versen 
lyda: ”hennes otuktiga begärelses vin”. I bib-
lisk terminologi är otukt en bild av otrohet 
mot Gud, i GT i praktiken avgudadyrkan. Det 
otuktiga Babylon försöker få människor att 
begå andlig otukt. 

v9 Den tredje ängeln kommer också med 
domsbudskap. Att dricka av Guds vredes vin 
är en vanlig bild för att erfara Guds straffdom. 
Vreden drabbar dem som inte har Guds sigill 
utan bär vilddjurets märke. 

v10–11 Vinet hälls oblandat i Guds vredes 
bägare. Guds vrede drabbar fullt ut, och späds 
inte ut med något ”mildhets mått”. Guds vre-
de beskrivs med konkreta termer: eld och sva-
vel. Den kommer inte att få något slut. Det 
påminner om Jesu ord i Matt 25:41: den eviga 
elden. 

Plågan sker inför de heliga änglarna och inför 
Lammet. Det är också för en kristen svårt att 
förstå hur Guds eviga straff kan förenas med 
hans kärlek och nåd. Men också Lammet, den 
älskande Frälsaren som gav sitt liv för världen, 
är den hårda domaren som sänder dem som 
står emot hans nåd till evigt straff. Johannes 
ser ingen motsättning i detta. De heliga äng-
larna kommer inte med någon protest. Allt 
händer i deras närvaro och de deltar helhjärtat 
i domen.  

v12 Också ”de heliga”, de som för Jesu skull 
är renade och helgon, förenar sig med detta. 
De blir inte heliga genom att hålla buden. Det 
är trons frukt att de håller fast vid Guds bud 
och tron på Jesus (Matt 7:17). De har återlösts 
genom Lammets blod (5:9) och deras kläder 
har tvättats rena i hans blod (7:14). Deras in-
ställning är inte längre hat mot Gud och de 
kan underordna sig Guds lag (Rom 8:7). Där-
för kan det sägas om dem att de lyder Guds 
bud.  

Deras egna upproriska hjärtan tystas av tron 
på Guds allgodhet. Just i detta finner de upp-
muntran och kraft att hålla ut.  

v13 Synen avslutas med en uppmaning att 
skriva. Att dö i Herren betyder att trons före-
ning med Kristus inte har brutits. De lever 
kvar i gemenskapen genom den kroppsliga 
döden. Det här var en stor tröst för dem som i 

förföljelsen ständigt hotades av döden. I stället 
för den ömkliga situation som världen såg 
dem i fick de ett omdöme att de var saliga, de 
ägde en fullkomlig lycka. De som hade tagit 
vilddjurets tecken verkade vara på den rätta 
sidan, men de skulle vid domen mötas av evig 
pina. Men de som hör Herren till blir vid dö-
den befriade från allt elände som hör till den-
na världen. De har nått den fullkomliga vilan. 

De saliga åtföljs av trons gärningar som vitt-
nen om deras tro, som också Jesus säger i 
Matt 25:34–40.  

Sjätte synen: Skörden är mogen (14:14–20) 

v14 Vi har här en tydlig bild av yttersta do-
men. Han som sitter på molnet är Jesus, även 
om ”människoson” står i obestämd form. På 
sitt huvud bär han en krona (stéfanos) av guld, 
en konungslig markering. Skäran användes 
förr vid inbärgning av åkerns skörd.  

v15 Ängeln meddelar att skördetiden är inne. 
Uppdraget att skörda ges från Gud i hans 
tempel. Orsaken är att spannmålen nu är mo-
gen, ordagrant upptorkad. 

v16 Nu kunde alltså skörden börja, det fanns 
inte mera orsak att dröja. I kap. 7 beordrades 
de fyra änglarna att vänta med förstörelsen 
tills alla de utvalda hade tecknats med sigill. 
Här intygas att alla dessa nu hade vunnits för 
tron och det behövs inte längre någon tid för 
kallelse till omvändelse och tro. Det här var 
den stunden när vetet skulle samlas in i lador-
na (Matt 13:12). 

v17–19 När Johannes Döparen talade om att 
vetet ska samlas in i ladan (Matt 3:12) sade 
han också att agnarna ska brännas upp. Här 
beskrivs förtappelsen som en vinpress där de 
mogna druvorna kastas för att trampas av 
Guds vrede. Det är nu änglar som verkställer 
domen på Guds befallning. Här står vi åter 
inför förnuftets problem att förstå hur den kär-
leksfulle och frälsande Guden som vill att alla 
människor ska bli frälsta samtidigt ger order 
om att de otrogna ska fördömas. 

Den ängel som kom ut från altaret hade makt 
över elden. Det är svårt att hitta någon annan 
förklaring till detta än att se det som ett dra-
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matiskt uttryck. Vi måste låta bli att gissa och 
fantisera. 

Den ängel som kom ut från templet utförde 
skörden och skar av hela vinklasar. Man kan 
av ordalydelsen läsa ut att det kan ha varit frå-
ga om hela vinstockar som kastades i den sto-
ra vinpressen. Det framhålls alltså att detta är 
definitivt, det allra sista. 

v20 I Uppenbarelseboken är staden vanligen 
en beteckning på kyrkan. I kap 11 såg vi hur 
hedningarna trampade staden under sina föt-
ter i 42 månader. Nu ska dessa samma hed-
ningar trampas i vinpressen utanför staden. 
Nu har de troende skilts från de otrogna (Matt 
13:24–30, 36–43) och fiskarna i nätet har 
skilts åt (Matt 13:47–50). 

Att det är en fruktansvärd dom inser vi av de 
mått som nämns: ”blod” från pressen når upp 
till betslena på hästarna 300 km bort. Blodet 
från offren i templet vittnade om att syndoffret 
hade verkställts. I GT lärs att livet är i blodet. 
De som inte tror ska straffas utom räckhåll för 
Guds folk. Talet 1.600 är sannolikt symboliskt: 
4 x 4 x 10 x 10. 4 är världens tal och 10 ut-
trycker fullhet. Det är tydligt fråga om den yt-
tersta domen över hela jorden. 

Vi skulle efter denna starka beskrivning av den 
yttersta domen kunna tänka att serien av syner 
nu är slut. Men nu följer enligt samma möns-
ter som förr ytterligare en syn, den sjunde i 
ordningen. Det är en mellanakt som dels visar 
den triumferande kyrkan i himlen och dels 
introducerar nästa huvudavsnitt, de sju vre-
desskålarna. 

(17.9) 

Upp 15 

Sjunde synen: Änglarna med de sista plågorna  

v1 Första versen sammanfattar hela kapitlet, 
även om de sju änglarna träder fram först från 
v6. De sju plågorna som de sju änglarna 
kommer med är uttryckligen de sista, för nu 
når Guds vrede sin fullbordan. Nu ska den 
slutliga domen drabba världen. De fyra äng-
larna som stod emot de fyra vindarna (kap 7) 
har inte längre något uppdrag att hindra dem. 

v2 Synen börjar med att Johannes ser ett glas-
hav, likt det som han såg i 4:6 då det såg ut 
som kristall. Men nu är det blandat med eld. 
Det här kan antingen beskriva Guds härlighet 
(4:3) eller de sju facklorna (4:5). 

På glashavet, som är en bild av perfekt frid, 
stod de som hade vunnit seger över vilddjuret, 
och dess bild och dess namns tal. Det måste 
avse vilddjuret från havet (13:1–10) vars bild 
tillbads av den otroende världen (13:14f). Här 
kan ett visst stöd ges åt tanken att talet (666) 
gäller vilddjuret från havet, den världsliga an-
tikrist. Segern som de heliga nu hade vunnit är 
som ett eko av löftena i de sju breven. I 13:7 
står det att vilddjuret besegrade de heliga, 
men här ser vi att de ändå kommer att segra 
över vilddjuret till sist. (Jfr Rom 8:37.) 

Segern över vilddjuret är ordagrant seger ”ut 
ur vilddjuret” (èk). Segern bestod inte att de 
kämpade ner vilddjuret utan att de kom loss 
från honom och hans välde, genom att inte 
låta sig bindas av hans märke och hans tal. 

v3 Sången kallas ”Guds tjänare Moses sång 
och Lammets sång”. Den första lovsången 
som hänförs till Mose finns i 2 Mos 15, efter 
räddningen ur Röda havet, och den andra i 5 
Mos 32 kort före Moses död. Det finns spår av 
båda hymnerna här. Hos 2:15 hänvisar till en 
tid när jubelsången efter befrielsen från Egyp-
ten åter ska sjungas. I denna sång finns inte ett 
uns av beröm åt människor för deras seger, 
endast lovprisning av Guds underbara gär-
ningar. 

”Herre Gud Allsmäktig” är LXX:s standardö-
versättning av Herren, härskarornas Gud. I NT 
är Herren namnet på Jesus. ”Lammets sång” är 
objektiv genitiv, dvs. riktat till Lammet. Hela 
sången ställer Jesus och hans verk i centrum.  

Guds gärningar beskrivs som stora och under-
bara. Då vi ser på de tre första synerna ser vi 
att kyrkan inte har någon egen kraft att stå 
emot de fruktansvärda angreppen från djävu-
len och hans anhang. Det är Guds verk. Ofta 
verkar djävulen triumfera och det ser ut som 
om Guds ord är falskt. Men i slutändan visar 
det sig att det är rätt och sant.  

v4 Lovsången är ett eko av sången vid Röda 
havet (2 Mos 15:11): ”Vem är som du, härlig i 
helighet, värdig förundran under lovsång, du 
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som gör under.” Alla som har kämpat mot ho-
nom ska då frukta honom och hans vrede. 
Men här finns också vördnad och respekt, 
som de heliga kännetecknas av.  

Alla ska slutligen tillbe Gud, alltså falla ner 
inför honom. När kyrkans fiender verkar tri-
umfera och de heliga avrättas och landsförvi-
sas, påminns vi om att Gud ändå är rättfärdig 
och ska uppenbaras på den yttersta dagen. 
Verbformen är aorist, dvs. förfluten tid, vilket 
betyder att de heliga redan har sett att dessa 
domar är verkliga. 

v5 Vittnesbördets tabernakel var i GT namnet 
på det tält som Mose lät uppföra i öknen och 
där offren skedde. Det var platsen för offer 
och böner. Det ses som en plats där Gud bor. 

v6–7 De sju änglarna beskrivs som heliga, 
och de kommer ut ur templet, alltså från him-
len. Men de tar inte med sig vredesskålarna 
från templet utan de ges åt dem av en av de 
fyra varelserna som vi mötte i kap 4. De sju 
skålarna innehåller straff som människorna 
drabbas av på grund av sin otro och otrons 
gärningar. 

v8 Guds härlighet visar sig i GT ofta i ett moln 
(molnstoden under ökenvandringen) eller i 
rök (Jes 6:4). Att ingen kunde gå in i templet 
betyder att det inte längre finns något offer 
som ska föras in i templet. Nådatiden är slut. 
Nu väntar endast en fruktansvärd väntan på 
domen (Hebr 10:27). När judarna hade för-
härdat sina hjärtan inför Jeremias prediken 
beordrades han att inte längre be för folket (Jer 
7:16; 11:14; 14:11). Här sker samma sak i 
symbolisk form. 

Upp 16 

Här följer nu det femte huvudavsnittet, som är 
tydligt utmärkt med sju-talet: de sju sista plå-
gorna, eller Guds vredesskålar. Det finns en 
tydlig parallell till de sju basunerna (kap 8–
11). Båda avsnitten inleds på samma sätt. De 
sju basunerna öppnas i det sjunde sigillet och 
de sju vredesskålarna utgör den sjunde i raden 
av syner som börjar i kap 12. Båda synerna 
följer efter en syn som uppenbarar domen och 
avslutas med den yttersta domen. Vi kan ställa 
upp ett schema. 

De sju basunerna De sju skålarna

1. Hagel och eld, blandat med blod kastas ner 
på jorden. En tredjedel av jorden brann upp.

1. skålen tömdes över jorden och orsakade 
bölder på dem som hade vilddjurets märke.

2. Ett brinnande berg kastades i havet. En 
tredjedel av havet blev blod, en tredjedel av 
allt liv i havet dog.

2. skålen tömdes över havet som förvandlades 
till blod. Allt liv i havet dog.

3. Stjärnan Malört föll över floderna och 
vattenkällorna. En tredjedel av vattnet blev 
bittert och många dog.

3. skålen tömdes över floderna och 
vattenkällorna, som förvandlades till blod.

4. En tredjedel av solen, månen och stjärnorna 
förmörkades.

4. skålen tömdes över solen och människorna 
brändes med stark hetta.

5. En stjärna som föll från himlen öppnade en 
avgrundens brunn och rök förmörkade solen. 
De som inte hade Guds sigill plågas av 
gräshoppor.

5. skålen tömdes över vilddjurets tron. Hans 
rike lades i mörker och människorna bet sina 
tungor i smärta och hädade Gud.

6. En stor armé kommer från Eufratregionen. 6. skålen tömdes över Eufrat som torkade ut 
och öppnade väg för en stor armé som kom för 
att strida mot Gud.

7. Väldet över världen tillhör Kristus; blixtar, 
dån, åska, jordbävning och stora hagel.

7. skålen tömdes över luften. Jorden går under 
i åska och jordbävning och stora hagel.
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Likheten mellan det sjunde sigillet och den 
sjunde i serien av syner är inget unikt. I GT 
finns motsvarande paralleller mellan syner: 
Josefs drömmar (1 Mos 37) och faraos dröm-
mar (1 Mos 41). Nebukadnessars dröm om 
den stora bildstoden upprepas senare i Dani-
els syner i ett antal varierande symboler. Det 
visar att de här båda synerna kan ha samma 
innebörd. 

I berättelsen om faraos drömmar får vi veta att 
det faktum att drömmarna kommer i två ver-
sioner betyder att de är säkra och snart kom-
mer att gå i uppfyllelse (1 Mos 41:32). Också 
de här synernas betydelse understryks av de-
ras placering som den sjunde i deras serie. De 
understryker också Bibelns budskap att den 
överlägset största faran för kyrkan är de falska 
lärorna. Den stora striden handlar om männi-
skornas sinne och hjärta och utkämpas från 
kyrkans sida med Andens svärd, Guds ord. De 
sju sista plågorna är i huvudsak en representa-
tion av den flod av falska läror som hotar jor-
den under de sista tiderna (jfr 2 Tim 4:3ff).  

Falska läror är inte bara en förvanskning av 
Bibelns undervisning utan också all den ruttna 
livsfilosofi och andra lögner som bedrar män-
niskor, inte minst i våra medier. 

De grundelement som förstörs av de fyra förs-
ta och den sjunde skålen är grunden för ska-
pelsen och gavs oss för vårt bästa. I andlig 
mening kan de här elementen ses som andliga 
välsignelser för människorna. Hit hör den 
främsta kunskapen: en rätt förståelse av att 
dela lag och evangelium, men också en rätt 
uppfattning om människans förnuft. 

Om vi överger Guds ord uppstår en ingång för 
falska läror och hedniska synsätt, andlig 
blindhet och moraliskt förfall. Sådant är Guds 
straff för otron. 

v1 Vem som talar med den starka rösten sägs 
inte, men vi vet att den uttrycker Guds vilja. 
Den ger befallning åt de sju änglarna att 
tömma Guds vredesskålar över jorden. 

v2 När falska läror förstör Guds uppenbarelse 
börjar man dyrka falska gudar, och det leder 
alltid till en smärtsam dom av Gud. De falska 
lärorna är Guds straff för att människorna inte 
tar emot sanningen, som i 2 Tess 2:10f. Det 
ger smärtor i form av samvetskval och me-

ningslöshet, också fast det verkar annorlunda. 
Sådana plågor drabbar inte Guds barn. Egyp-
tens plågor drabbade till en början också Isra-
els barn. 

v3 Blodet som havet förvandlades till jämförs 
med blodet från en död person, som är en 
upprivande syn. Här är en skillnad mot den 
andra basunen, där en tredjedel dog. Här dog 
allt liv i haven. Nu har Guds tålamod nått sitt 
slut och den otroende världen berövas evan-
gelium. 

v4–7 Evangeliet jämförs i Bibeln ofta med vat-
ten som upplivar själen. Jesus talar om det le-
vande vattnet som ger evigt liv. När evangeli-
ets sanning förmörkas har källorna inte längre 
livgivande vatten utan blod. Tanken att tvingas 
dricka blod var frånstötande särskilt för en GT-
troende. 

Nu talar ”vattnens ängel”, antagligen den 
samma som tömde skålen. Han förklarar var-
för det är rättvist att de som inte tror blir döm-
da att dricka blod. De heligas och profeternas 
blod ska inte lämnas utan hämnd. Johannes 
hör själva altaret säga att Guds domar är san-
na och rätta. De är sanna för att Gud har sagt i 
sitt ord att han kommer att straffa dem som 
förföljer hans folk, och de är rätta för att ingen 
synd kan lämnas ostraffad i en sann rättvisa. 

(1.10) 

v8–9 Solen är ljusets källa och därmed en 
symbol för Guds ord och all sanning. Då fals-
ka läror hälls ut över denna källa till ljuset 
uppstår en svår andlig plåga, ”en doft av död 
till död” (2 Kor 2:16). De falska filosofierna 
och religionerna inser inte att det är de själva 
som förorsakat plågorna utan hädar Gud. 

v10–11 Här flyttas fokus. Nu är det vilddjuret 
(från havet, den antikristliga världsmakten) 
som är föremål för Guds vrede. Statsmakten 
har som uppgift att skydda samhället mot våld 
och orätt, men när den främjar korruption, 
ateistisk filosofi, abort, samkönade äktenskap 
m.m. som går emot Guds ord blir den en källa 
till oro och förbannelse. Människorna ger då 
Gud skulden för straffet och inser inte att det 
enda rätta är att omvända sig. Men nådatiden 
är nu förbi.  

v12 Åter har floden Eufrat en viktig plats (om-
rådet kring Irak och Syrien). Under GT:s tid 
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kom det främsta hotet mot Guds folk från det-
ta område, som då allmänt beskrivs som 
”kungarna från Östern”: Assyrien, Babylonien 
och Persien. Också i dag ser vi det största ho-
tet komma från dessa länder. 

v13 De tre stora fienderna: djävulen, den an-
tikristliga statsmakten och den antikristliga 
kyrkan samverkar. Det är de här fienderna 
som beskrivs i kap 12–13. 

v14 Det krig som dessa makter kallas till be-
nämns ”Guds, den Allsmäktiges, stora dag”. 
Det är helt klart fråga om den yttersta dagen, 
som beskrivs i en parentes. 

v15 Dagen beskrivs likadant av Jesus och 
apostlarna (Matt 24:43; Luk 12:39; 1 Tess 5:2; 
2 Petr 3:10) och de förmanar oss att vara vak-
na i väntan på den dagen. Fienden tror att det 
är deras dag, men det är i själva verket den 
dag som Gud har bestämt som den slutliga 
befrielsen av hans folk (Luk 21:28). Fast onds-
kan och den falska läran ser ut att triumfera 
ska Gud se till att de får ett slut. Jfr Matt 
24:24.  

v16 Namnet Harmageddon förekommer bara 
här i NT, och det finns inte alls i GT, fast det 
sägs vara hebreiska. Den vanliga förklaringen 
är att det sammansätts av orden Har: berg och 
Megiddo: en slätt nära berget Karmel. Där ut-
kämpade Elia en strid med Baals profeter (1 
Kung 18). Han besegrade ensam 400 falska 
profeter. Idag finns hundratals ideologier som 
bekämpar den kristna tron, men de ska alla gå 
under inför den Allsmäktige. 

v17 Den sjunde vredesskålen representerar 
vad den yttersta domen betyder för kyrkans 
fiender, jfr v14. Tiden strax före domen har 
beskrivits i de sex tidigare skålarna, och nu 
sätts punkt. Det har skett. Rösten kommer från 
Guds tron och är alltså Guds röst. 

v18 Jordbävningar omtalas ofta i Upp. En an-
nan gång omtalas en stor jordbävning: 6:12. 
Här understryks hur speciell denna jordbäv-
ning är, den slutliga förstörelsen av jorden. 
Kombinationen med blixtar, åska och dån fö-
rekommer också i 8:5 och 11:19 utan direkt 
koppling till domedagen. 

v19 Den stora staden är ”det stora Babylon”. 
Det här är det andra stället där Babylon 
nämns (jfr 14:8). Nu handlar det om den slut-

liga förstörelsen av staden. Guds stränga vre-
des vin är ett eko och fullbordan av 15:1, där 
den yttersta domen förebådades. Den andra 
och den tredje ängeln hotade med detta vre-
des vin och i 14:19 omtalas samma dom med 
”Guds vredes vinpress”. Samma uttryck kom-
mer igen i 19:15.  

v20 En motsvarande beskrivning finns i 6:14 
där det också handlar om den yttersta domen. 
Det handlar om den totala förstörelsen av jor-
den. Allt detta tjänar som en tröst för Guds 
folk som så länge plågats av fienden. Nu ska 
det vara ett definitivt slut på de antikristliga 
villfarelserna som avbildats i samtliga sex tidi-
gare syner. Det understryks av följande vers. 

v21 Hagel var en av Egyptens plågor och de 
dödade både människor och djur. När staden 
och alla geografiska skydd förstördes fanns 
inte längre något skydd mot haglen och denna 
slutliga attack lämnade inte kvar något liv hos 
dem som var föremål för Guds vrede. Deras 
hädelser var det sista som hördes. I och med 
detta har Guds fiender utplånats och Kyrkan 
har fått en trygghet som ingen fiende kan ta 
ifrån den. 

I och med de sju vredesskålarna upphör den 
tydliga sjudelningen av händelserna. De av-
snitt som är sjudelade är (1) breven, (2) sigil-
len, (3) basunerna, (4) synerna och (5) skålar-
na. Men det återstående kan ses som två skil-
da serier av syner. Den första av dem handlar 
om Kristi seger över Antikrist och den andra 
som hans seger över Satan. 

Sjätte delen: Kristus och Antikrist (17:1–
19:21) 

Upp 17, Domen över den stora skökan 

v1–3a Det sjätte huvudavsnittet handlar om 
en speciell aspekt av domen över Guds fien-
der. Att det är en fortsättning på samma hu-
vudämne som i det föregående visas av att det 
är en av änglarna som introducerar synen. Nu 
gäller domen en av djävulens hantlangare, 
den stora skökan, som är i förbund med den 
världsliga antikristliga makten. Att de väldiga 
vattnen betyder världslig makt förstår vi av 
v15. 
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Johannes förs till en öken, ”i Anden”, eller i ett 
tillstånd som är över det naturliga. Becker fö-
redrar att låta ”anden” stå med liten bokstav, 
eftersom det inte finns någon bestämd artikel 
(jfr 1:10 och 4:2). Öknen finns också nämnd i 
12:6, 14. Det finns en parallell mellan den 
kvinnan, som där representerar Kyrkan, och 
denna avfallna kvinna. I GT beskrivs det avfäl-
liga Israel ofta som en sköka (t.ex. Jes 1:21; Jer 
2:2,20; Hes 16 och 23).  

Om Kristi efterföljare tar vara på Jesu och 
apostlarnas förmaningar att inte ha någon ge-
menskap med falska lärare skulle denna sköka 
inte ha många efterföljare. Men uttrycket ”tro-
nar på väldiga vatten” uttrycker att hon följs 
och stöds av ett stort antal människor, även av 
stora ledare för de mäktigaste nationerna. 
Kristna ska alltså inte bedöma renlärighet eller 
ortodoxi av kyrkans storlek eller framgång i 
denna värld. Den romersk-katolske teologen 
Bellarmin (1542–1621) noterade den katolska 
kyrkans omfång som ett tecken på att den är 
Kristi sanna kyrka på jorden. Snarare ska vi av 
denna beskrivning se det som ett tecken på att 
den är avfallen. Människor i allmänhet har en 
tendens att gilla läror där de egna gärningarna 
har en betydelse, och också i övrigt där fram-
ställningen är förnuftig och stämmer med den 
vanliga uppfattningen (politisk korrekthet). 

Jordens kungar har horat med skökan. Under 
medeltiden har vi många exempel på hur så-
dana kungar stödde kyrkan och hennes avfall 
från den rätta tron. I dag tävlar de liberala 
kyrkoledarna med statsmakten om att före-
språka obiblisk praxis för äktenskapet, rätten 
till abort och motstånd mot en biblisk under-
visning om skapelsen i skolorna. 

Den falska läran som de falska kyrkorna för-
kunnar får som resultat att människorna blir 
berusade i andlig mening. De kan inte längre 
tänka klart och rätt i de viktigaste frågorna. På 
samma sätt som en berusad person vinglar 
och är oklar i sina tankar kommer en andligt 
berusad att vingla i sitt sinne. 

v3b När Johannes kom ut i öknen såg han den 
kvinna som ängeln hade beskrivit. Hon satt på 
ett scharlakansrött vilddjur. I 13:1 såg vi att 
vilddjuret från havet beskrivs så: sju huvuden, 
tio horn och med hädiska namn. Det nya är 

färgen: scharlakansrött. Hon rider alltså på 
den världsliga antikristliga makten. 

v4 Kvinnan är själv klädd i samma färger, och 
nu nämns också purpur och dyrbarheter, som 
är tecken på hög status och välstånd. Den 
falska kyrkan har antagit samma kännetecken 
som världsmakten. Hon har glömt Paulus för-
maning (Rom 12:2) att inte anpassa sig efter 
den här världen. I stället vill hon styra världen 
och kontrollera den. Vi ser här hur olyckligt 
statskyrkosystemet har blivit.  

Den lutherska reformationen protesterade ofta 
mot prästerskapets lyxiga levnad. Paulus skrev 
om sådana som menar att gudsfruktan ska ge 
vinst (1 Tim 6:5). Profeten Amos fördömde 
dem som menade att de var fromma och lev-
de i lyx. Kyrkans historia är full av exempel på 
sådana som korrumperats av begär efter makt. 
Världen hatar dem som inte är av världen (Joh 
15:19) men hatet minskar i samma mån som 
intressena blir samstämmiga. 

Rikedomens frestelser och världslig prestige 
har en sådan skadlig effekt att några teologer 
menar att den stora skökan representerar den 
kärlek till mammon som gör att kristna förs 
vilse. Den tolkningen är inte i strid med att 
skökan representerar falska kyrkor. Både begä-
ret efter yttre makt och pengar och falska läror 
är farliga för Kristi kyrka. 

I stället för att predika om den skatt som är 
gömd i lerkärl håller kyrkan fram en guldbä-
gare fylld med smuts. Ett aktuellt exempel är 
att utövande homosexuella inte varnas för 
synd utan får välsignelse. Ett annat är att de 
som inte önskar ta emot ett barn rekommen-
deras abort utan att belastas med dom över 
synden och få upprättelse via förlåtelsen. I 
stället för att erbjuda evangeliet fritt och utan 
pengar (Jes 55:1) prostituerar sig kyrkan och 
gör människor berusade av sin otukts vin.  

v5 Skökan ges namnet ”en hemlighet: Det sto-
ra Babylon, mor till jordens skökor och skänd-
ligheter”. Namnet beskrivs som en hemlighet 
(mystérion). I 2 Tess 2:7 talar Paulus om ”lag-
löshetens hemlighet”. Där handlar det om An-
tikrist, som sitter i Guds tempel, dvs. i kyrkan. 
Samtidigt handlar det om laglöshet (anomía).  

Kristus känner de sina och ser dem utan fläck 
eller skrynkla i det heliga dopet (Ef 5:26f) och 
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genom tron. Denna Kyrkans härlighet står i 
kontrast mot den jordiska härlighet som An-
tikrist äger. Den har inte sin grund i syndernas 
förlåtelse utan i världslig makt, pompa och 
prestige. 

Babylon har alltid stått för Guds folks fiender. 
Den avfallna kyrkan förtjänar detta namn. Re-
dan i kapitel 11 ser vi kontrasten mellan den 
sanna kyrkan och den avfallna: Herren blev 
korsfäst i den stad som kallas Sodom och 
Egypten.  

Kristi Kyrka är andlig mor till alla kristna. På 
motsvarande sätt är den avfallna kyrkan mor 
till jordens skökor och skändligheter i andlig 
mening. Skändligheter eller styggelser an-
vänds ofta i GT för att beteckna otukt och av-
gudadyrkan. Gud har uppenbarat sig i Skriften 
och när man förvränger eller förnekar Skriften 
leder det till att Jesus inte längre förkunnas 
som Gud eller som den enda frälsningen. Då 
förkunnar man en falsk gud, även om det yttre 
skenet av gudsfruktan finns kvar. 

v6 Den avfallna kyrkan är berusad av de heli-
gas blod. Hon skulle bli en aktiv förföljare av 
de heliga. Det här är en av de hemligheter 
som Johannes ser uppenbarad. Man skulle 
inte ha trott att den ändring som skedde när 
Konstantin gjorde kristendomen till statsreligi-
on skulle bli orsak till kyrkans avfall. Men 
snart skulle denna kyrka förfölja och ibland 
också döda dem som var trogna mot Guds 
ord. 

v7–14 Det här avsnittet har vållat mycket för-
virring. Vi måste minnas att Uppenbarelsebo-
ken är symbolisk. Det står klart att det är sta-
den Rom som ligger i symboliken med de sju 
bergen. Det stöds av sista versen i kapitlet. 
Rom var på Johannes tid huvudstad i det ro-
merska imperiet och den största av kända stä-
der. Det som Babylon var för GT:s gudsfolk 
var Rom för de kristna.  

Johannes var förundrad över det han såg, det 
var inte väntat. Ängeln frågar varför, och lovar 
sedan att berätta mera om hemligheten med 
kvinnan och vilddjuret.  

”Vilddjuret … var och är inte mer, det ska 
komma upp ur avgrunden och gå mot fördär-
vet.” Det här upprepas senare i slutet av v8  
(nu med ”ska komma”) och ekar igen i v11, 

och därför ska det tillmätas betydelse. Också i 
v10 ekar samma budskap: den som ännu inte 
har kommit ska bli kvar bara en kort tid. 

Detta är hemlighetsfullt, ett mysterium. Det 
verkar som om det skulle vara ett eko av be-
skrivningen av Gud i 1:4, 8; 4:8: ”han som är, 
som var och ska komma”. Dessutom finns det 
i formen ”du som är och som var” i 11:17 och 
16:5. Det hör samman med Guds namn JAG 
ÄR, eller HAN ÄR: Jahve.  

Paulus skriver i 2 Tess 2 att Antikrist tar sitt säte 
i Guds tempel. Han försöker imitera Gud. 
Också talet 7 talar för det. Men när Gud ”är 
och ska komma” så sägs om vilddjuret ”det 
var och är inte mer”, och fast det kommer 
igen så går det mot fördärvet. Presensformen 
av verbet han går (hypágei) kan ses som en 
upprepande presens, det händer om igen. 

Det måste ha varit en stor tröst för de förföljda 
kristna att deras fiende är bestämd att gå un-
der, trots att han kommer om och om igen. 

Åter nämns allvaret i att inte ha sitt namn i 
livets bok, alltså att höra till de utvalda av 
Gud. 

Noteringen att det krävs vishet påminner om 
13:18. Vi får en vink om vad det betyder. Det 
sägs att staden som kvinnan sitter på har sju 
berg och det säger i klartext att det handlar 
om Rom. Det ger ytterligare belägg för den 
lutherska bekännelsens lära att påven i Rom 
är den stora Antikrist. 

De sju huvuden har också en annan betydel-
se: sju kungar. Många har försökt pressa in 
detta i romersk historia, men det står klart att 
det inte går att hitta sju specifika regenter i 
Rom som det passar in på. Det ligger närmare 
till hands att ”en är” är en symbolisk fram-
ställning av alla de romerska kejsarna, speci-
ellt dem som var fientliga mot kristendomen. 
Då skulle de fem som fallit beteckna de fem 
stora riken som i GT hotade Guds folk. 

1) Det första var Egypten, som under farao 
ville utrota Israels folk. 

2) Det andra var Assyrien som förstörde 
Nordriket och skulle ha förstört också 
Juda, om inte Gud hade ingripit för att se 
till att Frälsaren hade en släktlinje. 
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3) Babylonien kom efter Assyrien och förde 
judafolket i fångenskap. 

4) Persien såg först ut att stöda Juda stam 
men var senare under Xerxes nära att 
utrota Frälsarens folk. 

5) Den sista av GT-fienderna var Alexanders 
rike, som särskilt genom Antiochus Epifa-
nes höll på att utrota gudsfolket.  

Alla dessa riken gick under. Så skulle det i si-
nom tid också gå med det stora romerska 
världsväldet. De kristna skulle inte hoppas på 
något jordiskt fridsrike, som skulle göra slut på 
de antikristliga väldena. Om och om igen 
skulle det sjunde riket dyka upp, men bara för 
en tid. 

Bakom alla dessa står vilddjuret från havet. 
Han är självt det åttonde, som handlar via de 
sju. Även om en av kungarna går under, så att 
det verkar vara som om vilddjuret skulle få ett 
dödssår (13:3), kommer alltid en ny, så att så-
ret blir läkt. Till sist ska vilddjuret med den 
falske profeten gå under. 

Det finns också en annan skildring: de tio 
hornen. 10 är fullhetens tal. De tio kungarna 
är en symbolisk representation av alla kom-
mande världsliga fiender till kyrkan. De har 
sin utmätta tid, som i kyrkans perspektiv är 
mycket kort: en timme. De har samma sinne 
och ger sin makt och auktoritet åt vilddjuret. 
Genom att de strider mot Guds folk strider de 
egentligen mot Lammet. Och han segrar till-
sammans med sin hjord. De beskrivs som 
”kallade, utvalda och troende”.  

Kontentan av synen är att kyrkan alltid kom-
mer att lida under sina fiender, men att de 
som förtröstar på Herren är vissa om den slut-
liga segern. ”Helvetets portar ska inte få makt 
över den.” (Matt 16:18) 

v15–17 Nu vänder ängeln åter sin uppmärk-
samhet mot kvinnan och förklarar vad de väl-
diga vattnen är (med världens tal 4). Vi får veta 
att de tio kungarna hatar skökan. Det öde som 
drabbar henne liknar det som Hesekiel profe-
terar om angående Jerusalem, Hes 16:39: ”Jag 
ska ge dig i dina älskares hand … och låta dig 
ligga naken och blottad.” Den oheliga allians 
som den avfallna kyrkan ingår med den 
världsliga regimen kommer att vändas mot 

henne. Det var samma sak när Assyrien var 
Guds redskap att straffa Israel, även om deras 
avsikter var helt andra. Nu ska Gud använda 
dessa kungar för sin plan, för att Guds ord ska 
gå i uppfyllelse. Också de onda planerna som 
de hyser ska användas av Gud. 

v18 Än en gång uttrycker ängeln i klara ord 
att Rom är den plats som de antikristliga mak-
terna utgår från, också under den tid när de 
kommande tio kungarna regerar. Den luthers-
ka bekännelsen identifierar påvedömet som 
Antikrist pga. att det tridentiska kyrkomötet 
(1545–1563) uttalade sin förbannelse över 
alla som hävdar att en människa blir rättfärdig 
av tron utan gärningar. Därmed har profetior-
na i kapitel 17 åtminstone delvis uppfyllts. 

Upp 18, Babylons fall (29.10) 

Hela kapitlet är en dramatisk framställning av 
hur kyrkans fiender går under. En stor del av 
kapitlets innehåll är ett eko av profeterna. Nu 
går alla de rikedomar och förlustelser om intet 
som djävulen har frestat de troende med. 

v1 Ängeln påminner om den ängel som be-
skrivs i 14:8. Ängeln har stor makt och härlig-
het. 

v2 Också budskapet är samma som i 14:8. Att 
Babylon har fallit upprepas för att understryka 
vissheten i orden. Den stad som en gång var 
kulturens central har ordagrant blivit  
• en boning för onda andar (demoner) 
• ett tillhåll (fängelse, håla) för orena andar 
• ett tillhåll (fängelse, håla) för orena fåglar 
• [ett tillhåll för vilddjur] avskyvärda. 

Det som är satt inom klammer finns inte i alla 
manuskript, och därför har de flesta översätt-
ningar kopplat det sista adjektivet till fåglar. 

v3 Åter har vi beskrivningen av Guds straff 
som ”vredesvin”. Ordet som översätts med 
vrede (thymós) betyder mera sannolikt här 
passion eller lust: hennes otukts lustas vin. Vi 
har sett att ordet otukt både kan användas 
bokstavligt och överfört för avgudadyrkan. En 
ny detalj här är att köpmännen har blivit rika, 
och det återkommer som ett tema längre fram 
och understryker innebörden av vilddjurets 
märke. 
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v4 Innan Johannes beskriver hur Babylon fal-
ler understryks vikten av att Guds folk skiljer 
sig från skökan för att inte förledas och be-
smittas. Genom att stanna kvar i gemenskap 
med en avfallen kyrka gör man sig delaktig i 
hennes synder och blir delaktig av straffet.  

v5 Ett problem som möter alla kristna är hur vi 
förhåller oss till rikedomar. GT talar ofta om 
hur de ogudaktiga har jordiska framgångar. Vi 
ser här hur ogudaktigheten har klätt sig i pur-
pur och scharlakan. Det verkar som om Gud 
inte skulle bry sig om sitt eget folk, eller så har 
han mist sin makt. Men nu hör vi hur synden 
har nått himlen, och som Rom 2:16 säger ska 
domen över de upptornade synderna verkstäl-
las. Att Gud kommer ihåg synderna är en an-
troporfism, som liknar uttrycket att Gud inte 
kommer ihåg våra synder som är borttagna av 
Jesus. 

v6–8 Det fanns i GT en vedergällningsprincip: 
öga för öga och tand för tand. Här ska gälla 
lika för lika, ge henne lika mycket som hon 
har förorsakat. Svårare är det att förstå ”dub-
belt”. Det finns bara ett fåtal ställen som talar 
om dubbla straff. Ett sådant är Jer 16:18 där 
det avfälliga Israel ska straffas med ett dubbelt 
straff. Jesus berättar i en liknelse om en tjänare 
som ska bli piskad med många rapp för att 
han visste sin herres vilja men lät bli att följa 
den (Luk 12:47). Det antyder att den som ska 
straffas här inte är en hednisk företeelse utan 
den avfallna kyrkan som kände Guds uppen-
barelse men förkastade den. 

Den högmodiga skökan berömmer sig som 
om hon på sig skulle tillämpa Jesu löfte att 
helvetets portar inte ska övervinna hans kyrka.  
Men Gud kallar henne en otrogen hustru. En-
ligt Mose lag skulle en prästdotter som befun-
nits vara skyldig till otukt brännas i eld (3 Mos 
21:9). En präst hade en särställning. Han skul-
le vara helig inför Herren och genom otukt 
vanärade dottern honom. Här utlyser Gud 
samma straff för Babylon. Detta är också en 
vink om att det handlar om det andliga Baby-
lon, som också hade getts en särställning inför 
Gud.  

Allvaret understryks av att domaren benämns 
”Herren Gud”, dvs. JHWH Elohim. Det visar 
också att Gud behåller makten, också att be-
vara den trogna kyrkan. 

v9–10 Däremot är jordens kungar, som har 
förenat sig med skökan i hennes otukt och lyx, 
helt hjälplösa. Och hon kan inte hjälpa dem. 
De är fyllda av skräck och måste åse detta på 
avstånd. De minns att hon en gång var en stor 
och mäktig stad. Notera, att samma ord ”mäk-
tig” används både om Gud och skökan. Men 
skökans makt var bara tillfällig, trots att den 
var så skrämmande. 

v11–13 Också köpmännen som hade stött 
Babylon med sin makt var helt hjälplösa och 
kunde inte förhindra hennes fall. Listan över 
Babylons ägodelar visar genom sina detaljri-
kedom hur Guds bönehus har förvandlats till 
en marknadsplats. Åter påminns vi om att jor-
disk rikedom inte är något belägg för trohet 
och välsignelse. 

v14 Orden riktas tydligen till Babylon och 
frukten gäller hennes själs begär. Ordet som är 
översatt frukt finns endast här i NT och avser 
den sena sommarens eller höstens frukt. Den 
sena frukten var nu mogen. Det hopp som 
Babylon hade haft kommer inte att förverkli-
gas. I slutet av versen finns en tredubbel nega-
tion, som anger vissheten av orden (fritt unge-
fär: inte mera nej aldrig). 

v15–19 På nästan samma sätt som i v11–13 
står förutom köpmännen alla kaptener, kustfa-
rare, sjömän och alla andra som arbetar till 
sjöss och sörjer utan att kunna ingripa. Be-
skrivningen av skökan liknar 17:4 utom att 
linnet inte omnämns där. 

v20 Efter denna förskräckliga syn uppmanas 
de kristna att glädja sig, för att Gud har gett 
dem upprättelse. Att uppmaningen också rik-
tas till himlen kan ses som en bildlik beteck-
ning för änglarna och de saliga helgonen, el-
ler också som en parallell till Psaltarens ofta 
förekommande uppmaning till skapelsen att 
prisa Herren. Domen gäller skökan: ”dömt 
henne för hennes dom över er”. 17:6 uttrycker 
en dödsdom över den kristna och i 18:24 be-
skrivs också förföljelse till döds. Det är för det-
ta som Babylon nu straffas. Gud bevisar att 
han är rättfärdig då han låter straffdomen 
drabba orättfärdigheten. 

Den fiende som här kallas Babylon är inte 
bara Guds folks fiender i NT utan också i GT. 
Det var många som till det yttre hävdade att 
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de hörde till Guds folk som göt de heligas 
blod i ett falskt nit. Dem bestraffade Jesus, Luk 
11:50f. Och det var också judarna som krävde 
att Jesus skulle korsfästas och att apostlarna 
skulle dödas, Apg 12:1–3; 22:22. Att de sam-
verkade med den romerska statsmakten var ett 
konkret exempel på hur skökan sitter på vild-
djuret. Samma sak hände när medeltidskyrkan 
bad staten bränna dem som ansågs vara here-
tiker. 

v21–24 GT:s profeter skulle ofta utföra sym-
bolhandlingar för att visa Guds vilja. Här är 
det en ängel som utför en sådan symbolhand-
ling. Babylon skulle utrotas på samma sätt 
som när kvarnstenen sjönk i havet. Ingen mu-
sik skulle längre höras, inga verktyg skulle an-
vändas och inga bröllop skulle hållas. Orden 
anknyter till Jer 25:10. Då utlovade Jeremia 
detta straff för en tid av 70 år. Men nu uppre-
pas orden ”aldrig mer” sex gånger, vilket sig-
nalerar den slutliga och eviga triumfen för 
Guds folk. 

”Alla folk blev förledda” är en kontrast mot 
Jesu missionsbefallning, att göra alla folk till 
lärjungar. Apostlarna gick ut med Guds ord för 
att leda människor till rättfärdighet, den falska 
kyrkan anlitade köpmän för att samla jordiska 
skatter åt henne och ledde folken vilse genom 
sin häxkonst. Detta ord, farmakeía, leder tan-
karna till alla de droger och trolldrycker som 
forna tiders häxmästare använde. Den falska 
kyrkan använder andliga gifter för att förvända 
människor och få dem att tro att de måste tys-
ta ner Guds vittnen. 

Upp 19 (12.11) 

Halleluja (1–10) 

Två syner avslutar Kristi seger över de jordiska 
fienderna: den världsliga fienden och den 
andliga Antikrist. Alliansen mellan dem be-
skrivs i kap. 17 och i kap. 18 beskrivs hur det 
andliga Babylon faller. Nu följer kontrasten 
mot fallet och domen: den sanna kyrkans se-
ger. I förra kapitlet uppmanades kyrkan att 
glädja sig över Guds dom. Nu följer kyrkans 
svar: tre gånger följer Halleluja, vilket betyder 
”Lova Herren”. Det här är det enda stället i 
Upp där detta gammaltestamentliga ord finns.   

v1 Det ljud som hördes föreföll att vara en 
röst från en stor skara. Vi förstår att det är de 
frälsta, de som tillhör den triumferande kyr-
kan. Först betygar de att frälsningen, äran och 
makten tillhör Gud. Tidigare verkade fiender-
na vara starka och överlägsna, men de kunde 
inte röva bort frälsningen från kyrkan. De he-
liga inser att frälsningen inte kommer genom 
deras kraft. 

v2 Nu tillerkänns Gud äran att hans domar är 
sanna och rätta. Nu ser vi att hans löften hål-
ler. Nu är Babylon definitivt slaget och Guds 
återlösta barn är i trygghet i himlen. Tidigare 
upplevde de förföljda kristna att rättvisan var 
långt borta, men nu har ordningen återställts. 
Nu måste den rike mannen pinas och den fat-
tige Lasarus får ro. Frågan om den skenbara 
orättvisan mot den rättfärdige behandlas bl.a. 
i Ps 73. Också då trodde man löftet att Gud 
skulle skapa rättvisa, men nu har det skett, nu 
är det inte fråga om tro utan om åskådning. 

Bibeln lär att Gud inte tolererar att man för-
kastar hans Ord eller förvränger det. Det har 
Babylon, den stora skökan, gjort. Hon förled-
de människorna genom sin häxkonst (18:23). 
Nu har hon straffats. 

Gud tillåter inte oss människor att hämnas, för 
det är han som har den rätten (Rom 12:19). 
Här på jorden utför han hämnden genom dem 
som han har gett svärdet, myndigheterna. På 
domens dag verkställer han själv hämnden. 
För denna rättvisa hämnd prisar kyrkan sin 
Herre. 

v3 Ordalydelsen uttrycker enligt hebreiskt 
språkbruk en underordnad tanke: att röken 
stiger upp från skökans brand är en andra or-
sak till de heligas lovsång. Kungarna och 
köpmännen hade inte kunnat göra något när 
de såg röken från elden som brände upp skö-
kan. De måste inse att samma straff drabbar 
dem. Röken kommer att stiga upp i ”evighe-
ters evighet”, vilket visar att det inte är en slut-
lig förintelse utan ett evigt straff. På samma 
sätt är de heligas seger en evig seger. 

v4 För tredje gången i boken läser vi att de 24 
äldste faller ner och säger sitt ”Amen” för att 
uttrycka sitt gillande av kyrkans glädje. De ut-
trycker också sin glädje med ett eget Hallelu-
ja. 



Uppenbarelseboken, bibelstudiemanus 2014–2016  ( )36 51

v5 För att understryka att denna lovsång är 
riktig och motiverad hörs en röst från tronen 
som uppmanar alla till lovsång. På det sättet 
godkänner Gud denna lovprisning. 

v6 Nu når ljudet av den himmelska skaran ett 
crescendo, så att den liknar bruset av väldiga 
vatten och dånet av kraftig åska. Det är det 
starkaste ljud man kan tänka utan att använda 
vår tids elektroniska förstärkning. Nu åter-
kommer Halleluja för tredje gången. Motive-
ringen är att Gud är kung, den verklige regen-
ten. Verbformen ”är nu kung” kan läsas an-
tingen så att detta är pågående handling eller 
att han nu har börjat regera, som en kontrast 
mot den tid när han verkade vara avlägsen 
och hans fiender regerade. 

v7 Lammets brud är den heliga kristna kyrkan. 
I GT omtalades det utvalda folket ofta som 
Jahves brud. Nu har den bilden övertagits i 
NT. Kristus kallas ofta brudgummen och kyr-
kan hans brud. I liknelsen om de tio jungfrur-
na (Matt 25) talas om domens dag som den 
dagen när den himmelske brudgummen 
kommer för att hämta sin brud. Nu när den 
dagen har kommit har kyrkan ännu en orsak 
att glädjas: nu firas bröllopet. 

v8 Bruden har gjort sig redo. Paulus berättar 
hur i Ef 5:25–27: Jesus har gett sig själv för 
henne och sett till att hon inte har någon 
skrynkla eller fläck på sin dräkt. Bruden har 
inte själv köpt sig en bröllopsdräkt. Hon har 
fått den – helt gratis. Linnet är de heligas rätt-
färdighet. Grek. dikaiåmata är pluralformen av 
dikaiåma som utgör en följd av verbet förklara 
rätt, förklara oskyldig, dikaióå. Becker översät-
ter ”the ’not guilty’ verdicts pronounced on 
the saints”. B2000 har ”de heligas rättfärdiga 
gärningar” (så också Hedegård, Giertz, NIV 
m.fl.) medan Per Jonsson översätter ”den rätt-
färdighet som blivit tilldömd helgonen”. KB 
1917 översätter som SFB, så också Lutherbi-
beln och KJV. Thurén-Koskenniemi menar att 
man kan förstå detta som ett andra skede i 
rättfärdiggörelsen, dvs. som de gärningar som 
tillräknas på domen enligt Matt 25. 

Bruden är klädd i det fina linne som består i 
den rättfärdighet som Gud ger syndaren när 
han räknar henne rättfärdig pga. Kristi ställfö-
reträdande lydnad och som syndaren tar emot 
i tro. Pluralformen har berett översättarna svå-

righet och det har lett till att lagt in ordet 
”gärningar”. Pluralformen kan förklaras med 
att det handlar om många enskilda domslut 
och många individer som i tron tar emot rätt-
färdigheten, och alla dessa utgör kollektivt 
Kristi brud. 

Det fina linnet motsvarar de kläder som tvät-
tats rena i Lammets blod, kap. 7. En parallell 
finns i Jes 61:10. Sakarja 3:4 talar också om 
hur översteprästen kläs i rena kläder.  

Det är bara syndernas förlåtelse som ger oss 
inträde till himlen. Därför är det missvisande 
att översätta ”de heligas rättfärdiga gärningar”. 

v9 Ängeln befallde Johannes att skriva och 
underströk att orden är sanna. Syftet med ver-
balinspirationen är att vi ska vara förvissade 
om den salighet som finns bortom denna ti-
dens lidande på grund av Frälsarens förso-
ningsverk. 

v10 Johannes ville tillbe ängeln men blev för-
bjuden, eftersom ängeln är en medtjänare. 
Gud allena ska vi tillbe. 

”Profetians ande” kan tolkas som ”själen i 
profetian”, dvs. profetians innersta mening. All 
predikan ska ha Jesus i centrum. Bara då Jesus 
förkunnas räcks åhörarna bröllopsdräkten som 
de kan ha vid bröllopet. 

Ryttaren på den vita hästen (11–21) 

v11 Det finns ingen oklarhet vem ryttaren är. I 
kap. 6 är man oense om vem ryttaren på den 
vita hästen är. Adjektiven trofast och sann an-
vänds i 3:14 och i 1:5 kallas Jesus det trovär-
diga vittnet. I 6:10 kallas han helig och sann. I 
v13 kallas han Guds Ord, jfr Joh 1 och 1 Joh 
1: Livets Ord. 

Luther säger att det är en sällsynt användning 
av termen Ord när Jesus kallas Guds Ord. 
Vanligen används det om budskapet. Greker-
na har ett ordspråk: Ett ord är en avbild av sjä-
len. Jesus sa: Vad hjärtat är fullt av, det talar 
munnen (Matt 12:34). Gud lärde oss vad som 
finns i hans hjärta genom att sända Jesus till 
världen.  

Jesus dömer och strider i rättfärdighet, något 
som inte är lätt att se här i tiden, jfr Ps 73. Det 
är tron som ser honom som rättfärdig trots så 
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mycket som verkar orättfärdigt som Gud inte 
tar itu med. Men på den dagen ska vi se, och 
behöver inte tro. Jesus kämpar ett rättfärdigt 
krig då han dömer och straffar orättfärdighe-
ten. Ingen jordisk nation kan göra anspråk på 
att föra ett helt rättfärdigt krig. 

v12 Rättfärdigheten hör samman med ögonen 
som var som eldslågor, jfr 1:14. Det hör i sin 
tur samman med hans allseende och allvetan-
de. 

Att ryttaren har många kronor har setts som 
bevis för att han inte kan vara densamme som 
i kap. 6. Men där gick han ut för att strida. Nu 
återvänder han som kungarnas Kung och her-
rarnas Herre (v16). De kungar som har erkänt 
honom som sin Herre har lagt ner sina kronor 
inför honom, 4:10. De andra tvingas att tillbe 
honom. Därför har han nu många kronor. Or-
det för krona är här diádema, anspråket på 
gudomlig ära. Ordet stéphanos används för 
pris i idrottstävlingar, också i 6:2. Nu förtjänar 
han gudomlig ära. 

Att ge någon ett namn är att beskriva vad han 
är. Det går bortom all mänsklig förståelse att 
beskriva vem Kristus verkligen är, dvs. hans 
två naturer, som för oss är ett mysterium. 

v13 Att manteln är doppad i blod är en hän-
visning till Jes 63:1–6. Blodet kommer från 
hans och kyrkans fiender som han har ned-
kämpat. Det är ett vittnesbörd om att Jesus har 
segrat. 

v14 Härarna som följer honom är inte fläcka-
de av blod. Jesus trampade vinpressen själv. 
De har en renhet som uttrycks som vitt rent 
linne. Änglarna har nu en bestående helighet 
och kan inte mera avfalla. De har samma 
slags helighet som bruden, fast hon har rentav 
ännu mera skinande kläder (v8, jfr Jesus på 
förklaringsberget).  

v15 Här är en återkoppling till 1:16, men där 
är svärdet tveeggat. Ofta används svärdet för 
att beskriva krig, men också om Guds Ord (jfr 
Jes 49:2; Ef 6:17, i Hebr 4:12 som ett tveeggat 
svärd). Här uttrycker svärdet det domsord som 
uttrycks i Guds lag, både lagen som budskap 
och som instrument för hans dom. 

Järnspiran nämns också i Ps 2. Där klargörs 
syftet med orden ”slå sönder dem som 
lerkärl”. Guds vredes vinpress är en känd me-

tafor från tidigare. Förr pressade man ut vinet 
med fötterna i en vinpress, och det betecknar 
också att han ska trampa de ohörsamma un-
der sina fötter i sin vrede. 

v17–18 Nu verkställs den dom som har före-
bådats i den första delen av synen. Ängeln in-
bjuder fåglar (som rovfåglar och korpar) till en 
måltid av tio slags fiender: (1) kungar, (2) be-
fälhavare (ordagrant: kiliarker, som har befäl 
över 1000), (3) mäktiga män, (4) hästar, (5) 
deras ryttare, (6) alla människor, (7) fria, (8) 
slavar, (9) små och (10) stora. Användningen 
av 10 begrepp kan ses som en fullhet av alla 
fiender. I Ordspr 30:17 nämns korpar och ör-
nar som ska äta de ogudaktiga. I Hes 39:4 
sägs att Gog ska lämnas till föda åt rovfåglar. 

v19–21 Johannes ser ännu hur fienderna sam-
las till strid, men har beskriver inte striden 
utan konstaterar att vilddjuret (den antikristli-
ga världsmakten) tillsammans med den falske 
profeten (den antikristliga kyrkan) kastas le-
vande i eldsjön. Det är en beskrivning av det 
eviga straffet eller helvetet. 

Här avslutas den sjätte huvuddelen av boken, 
på samma sätt som tidigare med en beskriv-
ning av den yttersta domen. Nu när de jordis-
ka fienderna har störtats återstår bara en fien-
de: Satan själv. Segern över honom beskrivs i 
nästa kapitel.  

Upp 20 (26.11) 

Kristi seger över Satan (1–10) 

Innebörden av det här kapitlet missförstås om 
man tolkar Uppenbarelseboken så att den 
stegvis beskriver olika delar av kyrkans histo-
ria. Då måste man förlägga allt i det här av-
snittet allra sist i historien, till det som ännu 
ska komma. Men vi såg att avsnittet om kvin-
nan och draken i kapitel 12 behandlade djä-
vulens försök att förinta Jesus mellan hans fö-
delse och himmelsfärd, alltså något som hade 
skett långt innan Johannes såg synen. Vi har 
nu ett avsnitt som på nytt tar tar upp striden 
mellan Kristus och hans ärkefiende djävulen 
och visar hur denne slutgiltigt går under. Den 
striden har pågått ända sedan Jesus kom till 
jorden och ska pågå tills han kommer tillbaka. 
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v1–3 Ängeln som kommer från himlen är 
otvivelaktigt Jesus själv. ”Ängel” betyder sän-
debud och kan avse både den oskapade äng-
eln, Jesus, himmelska sändebud, dvs. änglar-
na, och människor som sänds i uppdrag från 
Gud. Det som här sägs om ängeln passar bätt-
re in på Jesus än på en skapad ängel från him-
len. Han har nyckeln till avgrunden (abyssos), 
det samma som helvetet. I 1:18 säger Jesus att 
han har nycklarna till döden och helvetet 
(Hades). I Matt 12:29, Mark 3:27 säger Jesus 
att ingen kan gå in i den starkes hus (Satan är 
objektet för diskussionen) utan att han först 
har bundits. Jesus visar där att han har makten 
att binda djävulen. 

Ingen kan hävda att kedjorna betyder bokstav-
liga kedjor av järn, för de kan ju inte hindra 
andlig verksamhet. De måste beteckna sådant 
som hindrar djävulen i hans verksamhet. De 
kan jämföras med kedjor som hindrar ett vild-
djur att attackera dem som står utanför deras 
räckvidd. 

I Jud v 6 talas det om hur Gud förvarar de 
änglar som avföll med eviga bojor till den sto-
ra dagens dom. Bojorna är eviga, men ändå 
hindrar de inte djävulen att gå omkring och 
ryta, men bara så långt Gud tillåter det. Jfr Job. 

Tänk på hur man kan låta en ko eller en oxe 
gå och beta på en äng tjudrad vid ett rep. Den 
kan gå fritt omkring så långt som repet räcker, 
men den kan inte gå utanför den cirkel som 
utgörs av repet som radie. Om repet är kort 
har kon väldigt lite utrymme att röra sig. Så är 
det också med djävulens rörelsefrihet. Han är 
kedjad, men kan röra sig så långt kedjorna 
tillåter det. Under den sista tiden ska kedjan 
släppas så han får mera frihet att röra sig. 

En del menar att eftersom djävulen binds och 
kastas i avgrundens fängelse har han försvun-
nit från jorden. Det tänkesättet hör samman 
med villfarelsen att Jesus inte kan vara kropps-
ligt närvarande i nattvarden då han är i him-
len. Bibeln lär att änglarna, samtidigt som de 
är i himlen, är med oss. På samma sätt kan 
djävulen och hans änglar, som är överlämna-
de åt mörkrets kedjor (2 Petr 2:4), ändå färdas 
runt som ett rytande lejon (1 Petr 5:8). Här 
står det inte heller att djävulen har försvunnit 
från jordens yta. 

De kedjor som djävulen binds med kan inte 
vara kedjor av järn, utan det är kedjor som 
hindrar honom att förleda folken. Det finns 
bara en tolkning till detta: det är evangeliets 
predikan som gör slut på djävulens gärningar 
(1 Joh 3:8). Evangeliet ska predikas för alla 
folk. Då Johannes i kap. 12 bevittnar Mikaels 
himmelska strid mot Satan ser han segervap-
net: ”De övervann honom genom Lammets 
blod och genom sitt vittnesbörds ord.” Satans 
kedjor förkortas genom evangeliets predikan. 
Den som lyssnar till evangeliet är helt trygg 
och utom fara för hans angrepp. 

Men det står inte att djävulen helt förvisas bort 
från jorden under en tid före Jesu återkomst. 
Han är bunden, men ändå finns han här och 
han hotar med sin förförelse. Hotet är att 
evangeliet förmörkas.  

Vem hotas av honom? Han ska inte mera för-
leda folken. Det här ordet (ethnos, plur. ethnä) 
betyder vanligen de icke-judiska folken, alltså 
hedningarna. Jesus var främst verksam bland 
judarna, med några undantag (officeren i Ka-
pernaum, den kananeiska kvinnan), och hed-
ningarnas tid började först från pingsten. En-
ligt Luk 21:24 säger Jesus att Jerusalem ska 
trampas av hedningar tills hedningarnas tider 
är fullbordade. I Rom 16:25–27 talar Paulus 
om Guds vilja att alla folk ska föras till trons 
lydnad. Där används samma ord, och det av-
ser hedningarna. Samma sak omtalas i Ef 3:4–
6 som Kristi hemlighet. När Apg beskriver 
missionen bland hedningarna sker det efter att 
judarna har vänt ryggen till evangeliet. Över-
allt används samma ord, hedningarna (ethnä).  

Paulus framgång bland hedningarna visar att 
hedningarnas tid hade kommit. Det avser tyd-
ligen hela NT:s tid fram till slutet. Också i GT 
talas det om att hedningarna ska inlemmas i 
Guds folk, och redan löftet till Abraham utsä-
ger att alla folk ska välsignas i Jesus. Att djävu-
len inte längre ska förvilla hedningarna inne-
bär att de nu ska nås av välsignelsen som utta-
lades genom Abraham. Också vi har fått del 
av välsignelsen åt hedningarna. 

Det här hjälper oss att förstå hur djävulen ska 
komma lös för en kort tid. Bibeln talar om en 
allmän avfallstid under de sista dagarna. Då 
evangelium inte längre ljuder, eller då det är 
förmörkat av falsk lära, frigörs djävulen att för-
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leda människorna. Han blir fri när stora delar 
av de yttre kyrkorna avfaller och evangeliet 
förvanskas av kulter och sekter. Det här är 
också vad som är att vänta enligt Jesus, Matt 
24:21–25. Jesus talar här om att tiden ska för-
kortas. Johannes talar om en kort tid. 

Tack vare den här förståelsen av kedjorna är 
det lättare att förstå vad de tusen åren är. 
Upp:s symbolik är konsekvent. Varför skulle vi 
förstå talen här annorlunda än i övriga Upp? 
1000 = 10x10x10, fullkomlighetens tal i tred-
je potens. Denna tid är bestämd av Gud. 

De tusen åren började med att Kristus segrade 
över djävulens makt genom sin ställföreträ-
dande död och befallde sina lärjungar att pre-
dika evangeliet i hela världen. De slutar när 
predikan tystas och falska lärare och läror 
mångfaldigas och blir djävulens instrument att 
förvilla folken. De representerar alltså hela 
NT:s tid. 

Vad är då den korta tiden? Är de en del av de 
tusen åren eller utanför? Uttrycker ”förrän de 
tusen åren nått sitt slut” grundar sig på en ao-
ristform (aorist passiv subjunktiv), inte perfek-
tum, dvs avslutad handling med pågående 
verkan. Det viktiga ordet är det inledande 
”sedan” i v3, som kan avse antingen de tusen 
åren eller själva bindandet av djävulen. I det 
senare fallet skulle den korta tiden inrymmas i 
de tusen åren. Det är omöjligt att helt säkert 
avgöra betydelsen. 

v4–6 De tusen åren (10.12) 

Det här avsnittet har gett upphov till många 
spekulationer och missförstånd. Bl.a. Bo Gi-
ertz ger en förvirrande framställning i sin NT-
kommentar och lämnar det mesta öppet för 
olika tolkningar. Stället har använts av kilias-
terna (grek. chilioi = tusen), med ett annat ord 
millenialisterna (lat. mille = tusen, annum = 
år) som bevis för att Jesus ska komma tillbaka 
och upprätta ett jordiskt kungadöme i Palesti-
na före den yttersta domen, och det ska vara i 
tusen år. Man talar då om att första uppstån-
delsen sker när Jesus kommer för att upprätta 
riket, och det gäller bara de troende. Ett be-
lägg för detta hämtar man i 1 Tess 4:16, men 
där sägs bara att de döda först ska uppstå och 
sedan ska de som lever ryckas upp för att vara 

med Herren. Där finns inget tidsintervall på 
tusen år mellan dessa händelser. 

Tusen år finns i Bibeln i övrigt bara i Ps 90:4 
och 2 Petr 3:8 och där gäller det Guds tidlös-
het. Det här är alltså det enda stället som tu-
sen år förknippas med regerande med Kristus. 

v4 Notera att det inte står att Kristus regerar i 
tusen år. Johannes ser troner, men det är inte 
Kristus som sitter där. Det är personer som är i 
hög ställning, som ges rätt att döma. I Matt 
19:28 säger Jesus att hans 12 apostlar ska 
döma Israels stammar, och i 1 Kor 6:2–3 sägs 
att de troende rentav ska döma änglar. V4 om-
talar martyrer som regerade med Kristus. Det 
är tydligen de som sitter på tronerna. 

Anta att jag säger: ”Jag bodde hemma med 
mina föräldrar i 13 år innan jag flyttade för att 
börja i skola.” Betyder det att föräldrarna bod-
de i hemmet bara 13 år? Nej, de hade bott där 
innan. Om det sägs om martyrerna att de re-
gerade med Kristus i tusen år kan man inte 
använda det som bevis för att Kristus skulle ha 
upprättat ett särskilt rike för denna tidsperiod. 
Det står i 11:15 att Jesus är kung i evigheters 
evighet.  

Till dem som säger att tusenårsriket ska ha sitt 
centrum i Jerusalem påminner vi om Jesu ord 
till Pilatus, Joh 18:36: ”Nu är mitt rike inte av 
den här världen.” 

En motivering till läran om ett jordiskt tusen-
årsrike hämtas ofta från GT, där profeterna 
ibland målar en bild av en fred där lejon ska 
bo med lamm m.m. De som menar att Kristus 
mot slutet av de tusen åren ska vara härförare 
för en mäktig armé går emot orden i Jes 2:4, 
där han säger att det inte mera ska vara krig. 
De här profetiorna talar om en andlig frid och 
en vila som Messias ska skaffa för sitt folk. Det 
här kungariket hade etablerats i kraft innan 
apostlarna dog (Mark 9:1). I evangeliet om 
syndernas förlåtelse finns en frid som övergår 
allt förstånd (Fil 4:7). Profetiorna skissar också 
Guds fullkomliga rike som ska vara i evighet 
och som ska befria hela skapelsen från dess 
träldom under förgängelsen (Rom 8:21). Och 
det riket ska vara i evigheters evighet (22:5). 

Att Johannes såg själar och inte uppståndna 
kroppar visar att det inte handlar om en fysisk 
verklighet. De som dött i tron finns i himlen 
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hos Gud. Svärdet har inte skilt dem från Gud 
(Rom 8:35). När Paulus ser fram emot att han 
ska dö väntar han en segerkrans, ett tecken på 
regeringsmakt (2 Tim 4:6). 

Martyrerna hade halshuggits för Jesu vittnes-
börds skull = vittnesbördet om Jesus. Det var 
förföljelse på 90-talet under Domitianus och 
många kristna avrättades. Det behövdes tröst i 
denna tid. Och denna tröst förmedlade Jo-
hannes genom att tala om att martyrerna inte 
var döda, utan att de levde och regerade i 
himlen. Kiliaster säger att orden ”själ” betyder 
person, men då borde Johannes ha skrivit ”jag 
såg själarna som hade halshuggits”. Man kan 
inte heller säga att de måste ha haft kroppar, 
då Johannes kunde se dem. Men han såg ju 
en syn, också änglar och andra himmelska 
väsen. 

Uttrycket ”inte hade tillbett vilddjuret och 
dess bild eller tagit emot märket” är en be-
skrivning av dem som förblev trogna i tron på 
Jesus. 

I KB 1917 står det: ”de blevo åter levande” 
och B2000 har ”de blev levande igen”. Så 
också Giertz. Men det finns inget ”åter” i 
grundtexten. Det står bara att de levde (aorist) 
och regerade. Att det uppenbart är fel översatt 
visas av att subjektet är själar. Det kan inte sä-
gas om de troendes själar att de åter blev le-
vande, som om de skulle ha varit döda. Jesus 
sade (Joh 11:26) att den som tror på honom 
aldrig ska dö. Paulus skriver att han i döden 
skulle lämna sin kropp och vara hos Kristus 
(Fil 1:28). Petrus skriver att han snart ska lägga 
av sig sitt tält (2 Petr 1:14). Guds barn fortsät-
ter detta liv efter den kroppsliga döden som 
ett liv med Kristus. 

v5 Om de andra döda sägs att de inte levde 
förrän de tusen åren hade gått. Det verkar yt-
ligt betraktat som om de andra, de som inte 
trodde utan var märkta av vilddjuret, skulle ha 
fått liv efter de tusen åren. Men det måste no-
teras att de icke-troendes existens aldrig kallas 
liv. Särskilt Johannes använder ordet liv (zåe, 
inte fysiskt liv: bios) i betydelsen gemenskap 
med Guds välsignelser, och död i betydelsen 
skilsmässa från Guds välsignelser: timligt liv – 
timlig död, andligt liv – andlig död och evigt 
liv – evig död. Redan i det timliga livet saknar 
de som inte tror del i Guds andliga välsignel-

ser och är alltså andligen döda. Jfr Ef 2:1. De-
ras ”själar” lever inte. De blir inte levande i 
andlig mening då deras kroppar väcks ur gra-
ven, för då uppstår de till fördömelse. Och 
v15 utsäger målet: eldsjön. 

Vi kan förstå ordet ”förrän” med hjälp av 2 
Sam 6:23, där det sägs: ”Mikal, Sauls dotter, 
fick inga barn så länge hon levde.” Fick hon 
barn sen hon dog? Ingalunda. En sådan tids-
angivelse säger ingenting i sig själv vad som 
hände efteråt, utan det måste förstås av sam-
manhanget. Sammanhanget här säger att de 
som inte har trott under de tusen åren kom-
mer att uppstå till evig död. Johannes sätter de 
troende i motsats till de icke-troende: de förra 
levde under de tusen åren, de som inte tror 
levde inte. 

Guds folks saliga tillstånd, att leva och regera 
med Kristus, kallas den första uppståndelsen. 
En del lutherska utläggare har lärt att det 
kommer att bli en särskild uppståndelse av 
martyrerna. Det kopplas ofta samman med en 
mild form av kiliasm. Johannes fokuserar på 
martyrerna, eftersom deras öde var särskilt 
viktigt just då under förföljelsetiderna. Men 
Bibeln lär också att alla kristna lever om också 
kroppen dör (Joh 11:23). Att Johannes såg sjä-
lar är också ett bevis för att det inte handlade 
om uppståndna kroppar. 

Kiliasterna ser uttrycket ”den första uppstån-
delsen” som den första av två skilda uppstån-
delsehändelser, där den första gäller de troen-
de och den andra alla andra. Man hänvisar till 
1 Tess 4:16, ”de som har dött i Kristus ska 
uppstå först”. Men det här strider mot Jesu ord 
i Joh 6:39f, där han säger att Fadern ska upp-
väcka den som tror på Jesus på den yttersta 
dagen. Det går ju inte att kalla den sista dagen 
före tusenårsrikets ankomst för den yttersta 
dagen. 

Inget annat bibelställe talar om två uppstån-
delser i den här meningen. Men Johannes 
nämner i 5:25, 28, 29 två händelser som kas-
tar ljus över problemet. Det finns en dag, som 
redan är inne, när de döda hör Guds sons röst 
och blir levande, och det ska komma en dag 
när alla som är i gravarna ska uppstå. Det är 
tydligt att den senare händelsen gäller alla 
människor, troende och icke-troende. De ska 
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alla uppstå ur gravarna vid samma tidpunkt 
och den ligger ännu i framtiden. 

Den första händelsen handlar om en andlig 
uppståndelse. Den ägde redan rum när Jesus 
levde på jorden och skulle också hända sena-
re. Den äger rum när andligen döda männi-
skor lyssnar till Guds Sons röst när den kom-
mer i predikan av evangeliet eller i dopet.  

Syndarens omvändelse beskrivs som en upp-
ståndelse av Paulus i Rom 6:1–11 och Kol 
2:12; 3:1. Den som varit död (Ef 2:1) har upp-
väckts och gjorts levande med Kristus (Ef 2:4, 
6).  Det här är den första uppståndelsen som 
en kristen upplever. 

För en enskild kristen börjar de tusen åren vid 
omvändelsen och vid den kroppsliga döden 
fortsätter själen att leva och regera med Kristus 
ända till den dag då kroppen uppstår för att 
förenas med själen för att fullt ut njuta av 
Guds välsignelser. De tusen åren är alltså en 
symbolisk framställning av hela tiden mellan 
den första kristna tiden och den dag när upp-
ståndelsen sker. Talet 10 och multipler av 10 
är Uppenbarelsebokens symboler för fullhet. 

v6 Den aktuella synen avslutas med den fem-
te av totalt sju saligprisningar (1:3; 14:13; 
16:15; 19:9; 20:6; 22:7; 22:14). Det visar att 
de som torteras och dödas för sin tro är väl-
signade av Gud trots det jordiska lidandet. De 
är också heliga, tack vare den första uppstån-
delsen, då de klätts i Kristi rättfärdighet.  

Den första döden är den kroppsliga död som 
de drabbats av genom vilddjurets försorg. Den 
har inte kunnat beröva dem deras verkliga liv, 
det eviga livet som de fick i nyfödelsen. Den 
andra döden är den eviga förtappelsen. Den 
har ingen makt över dem. De ska vara (futu-
rum), dvs. förbli Kristi präster, eftersom de har 
blivit det i sin nyfödelse. Det är inte något de 
ska bli när de kommer till himlen. 1 Petr 2:9. 
Redan i 1:6 får vi veta att Jesus har gjort oss 
till präster. Detta prästadöme pågår alltså un-
der de tusen åren. Till en prästs uppgifter hör 
att offra. Vårt offer ska vara ett lovets offer 
(Hebr 13:15; Rom 12:1). De saliga i himlen 
deltar i lovprisningen inför Guds tron. Apolo-
gin medger (XXI [IX]:8; s 243) att det är tänk-
bart att änglarna och helgonen i himlen ber 

för oss, och därför kan man också se förbönen 
som en uppgift för de saliga hädangångna. 

Ungefär lika många handskrifter har bestämd 
artikel, ”de tusen åren”, som utan, ”i tusen 
år”. Det sägs inte vad regerandet innebär, men 
vi kan anta att det har att göra med att den 
triumferande kyrkan deltar med böner för den 
stridande kyrkan. 

v7–10 Segern över Satan 

I Matt 24 talar Jesus om den stora nöden som 
ska komma strax innan han kommer tillbaka. 
Han beskriver också hur många falska profeter 
ska komma. Här har vi en motsvarande be-
skrivning i ett starkt symbolspråk.  

v7 Satan, som har varit bunden sedan början 
av de tusen åren, ska släppas fri. Han blir fri 
att härja när evangeliet fördunklas. I vår tid ser 
vi mängder av tecken på detta. Aldrig förr har 
det gått så snabbt utför i de gamla kristna kyr-
korna, aldrig har sekter och kulter haft större 
framgång. 

v8 Hednafolken som djävulen nu mobiliserar 
för att kriga mot Guds folk kallas Gog och 
Magog. Dessa namn återfinns också i Heseki-
els profetia (kap 38–39), men vi kan inte säga 
något bestämt om hur de kan tolkas. I Heseki-
el sägs att Gog är storfurste över Meshek och 
Tubal (38:2; 39:1). Enligt Josefus låg Magog 
norr om Svarta havet. Meshek och Tubal låg i 
östra delen av nuvarande Turkiet. Att söka en 
geografisk motsvarighet i dag är ren gissning. 
Det finns en anknytning till striden vid Har-
mageddon (16:16), som äger rum mot vilddju-
ret och den falske profeten. Hesekiel beskriver 
striden med liknande termer av fåglar som ka-
lasar på kött (39:17–20) som i 19:18.  

Kyrkan påminns här om att världen kommer 
att vara hennes fiende ända till den yttersta 
dagen och att djävulen kommer att använda 
all världens resurser för att krossa kyrkan. Och 
det är väldiga resurser han har till förfogande, 
som havets sand. 

v9 Dessa arméer marscherar mot ”de heligas 
läger och den älskade staden”, som är en be-
skrivning av kyrkan. Arméerna är bara delvis 
världsliga makter. Den farligaste motståndaren 
är inte av kött och blod (Ef 6:11). 
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I den här situationen kan kyrkan känna sig 
svag och helt hjälplös, ”men för oss går till 
strid och slag vår hjälte, Herrens smorda”. I 
Hes 38:22 och 39:6 berättar Gud hur han går 
in i striden mot Gog och Magog: ”Jag ska gå 
till doms med honom med pest och blod”, 
och ”Jag ska sända eld över Magog”. På sam-
ma sätt ser Johannes hur Gud strider med eld 
från himlen.  

Beskrivningen av hur Gud förgör dessa fiender 
är överraskande kort. Det antyder med vilken 
lätthet Gud avgör striden.  

v10 Nu är alla andra fiender borta, och den 
ende som återstår är Satan själv. Vilddjuret 
och den falske profeten är borta och kan inte 
längre förleda folken, och nu kastas också Sa-
tan själv i den brinnande sjön. De som plåga-
de Guds folk under en kort tid ska nu själva 
straffas med ett evigt straff.  

Man brukar fråga hur en tidsbegränsad ond 
handling kan straffas med ett evigt straff. Men 
längden av den tid det tar att utföra ett brott 
kan inte ens i jordisk rättvisa jämföras med 
straffets längd. Ett livstids fängelsestraff kan 
utdömas för ett mord som har begåtts på någ-
ra sekunder. Jehovas Vittnen påstår att en sjö 
som brinner av eld inte kan brinna för evigt 
för att det inte kan finnas tillräckligt bränsle. 
Sådana spekulationer kan jämföras med Guds 
makt att skapa allt ur intet, och även om den 
eld det handlar om är av en annan karaktär än 
den fysiska eld vi känner till handlar det om 
verkliga plågor. 

Uttrycket ”evigheters evighet” (eἰς toὺς 
aἰῶνας tῶn aἰώnωn) visar hur definitivt och 
oändlig denna evighet är. Ordet evig (aἰὼn) 
kan för sig beteckna en mycket lång tidsperi-
od, men sammanställningen kan inte beteck-
na annat än en evighet. Uttrycket används i 
NT:s andra böcker åtta gånger, alltid om den 
eviga ära som ska ges Gud. I Upp finns frasen 
12 gånger. Tre av dem är doxologier som lik-
nar de nämnda. På fyra ställen beskrivs Gud 
eller Jesus som en som lever i evigheters evig-
het. Det skulle vara underligt att lära att Gud 
lever bara för en lång tid. Ett ställe säger att 
Jesus ska vara kung i evigheters evighet 
(11:15). Tre ställen talar om straff: det första 

(14:11) om dem som tillber vilddjuret, det 
andra om straffdomen över Babylon (19:3) 
och det tredje om straffet över djävulen 
(20:10). Det sista stället säger att Guds tjänare 
ska regera för evigt (22:5). 

Att förneka att straffet är evigt går inte utifrån 
texten. Det är bara otron som söker undan-
flykter från det. Hur otrevligt det än känns för 
vårt förnuft står texten helt tydligt där. 

v11–15 Den slutliga domen (14.1.2016) 

v11 Utifrån Matt 25:31 är det inga problem att 
identifiera honom som satt på tronen. Det är 
Människosonen, Guds Son.  

Det här är den sjätte och sista synen av den 
yttersta domen (tidigare: 6:12–17; 11:15–19; 
14:14–20; 16:17–21; 19:17–21). I den första 
såg Johannes människor som sökte skydd hos 
bergen. Nu flyr själva jorden och himlen, men 
det finns ingenstans att fly, lika lite som ber-
gen kunde täcka över människorna som 
skydd. Det här är svårt att förena med tanken 
om en fullständig förintelse (annihilationism), 
som en del tänker. Också Rom 8:21, med ut-
sagan om befrielsen från slaveriet under för-
gängelsen, vittnar om en annan utgång än för-
intelse. Inte heller ställen som anförs av anni-
hilationisterna, som talar om att allt bränns 
upp i eld, vittnar om en fullständig utplåning. 
I en eld ändrar materien form men försvinner 
inte. 

Hur ska vi förhålla oss till Jehovas vittnens på-
stående att bibelställen som talar om att jor-
den ska gå under betyder en bokstavlig förin-
telse? Deras förnekelse av helvete och evigt 
straff grundar sig på sådana ställen som säger 
att de som inte tror ska förgås. Men Bibeln ta-
lar tydligt om evigt straff, och det motsäger 
den tolkningen. 2 Petr 3:6 utsäger att världen 
före syndafloden gick under, men den upp-
hörde inte att existera. 1 Kor 7:31 talar om 
världens undergång. Men denna värld ska ny-
skapas, 2 Petr 3:13.  

v12 Johannes har de döda i fokus, de som nu 
har uppväckts. Frasen ”stora och små” be-
tecknar alla människor. Böcker ska öppnas, 
som avslöjar allt, alla gärningar. 
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Livets bok är av en annan karaktär. Den 
nämns sju gånger i Upp: 3:5; 13:8; 17:8; 
20:12, 15; 21:27; 22:19. Dessa ställen till-
sammans berättar att boken innehåller de ut-
valdas namn. Namnen fanns i boken redan 
före världens grundläggning (jfr Ef 1:3–6; Fil 
4:3. Mose talade om den boken i 2 Mos 
32:32. David anspelar på den i Ps 69:28, Da-
niel i 12:1 och Malaki i 3:16. 

Det finns alltså två slags böcker: en som inne-
håller alla gärningar och en som bara har 
namn. Där nämns inga gärningar, för de ut-
valda har blivit frälsta av nåd, utan gärningar. 
Det finns ingen ”dödens bok”, eller bok med 
predestinerade till helvetet. De som blir döm-
da döms enligt gärningarna. 

Hur kan detta förenas med 2 Kor 5:10, att alla 
ska dömas efter sina gärningar? Jo, Jesus har 
uppfyllt lagen. Man ska ha uppfyllt lagen full-
komligt för att bli frälst. Genom tron blir hans 
fullkomliga gärningar räknade som våra. Ge-
nom syndernas förlåtelse är alla onda gär-
ningar som är skrivna i boken utraderade. De 
goda gärningar som de troende kan räkna till 
godo är de som har gjorts i tro och som där-
med är fullkomliga för Jesu skull. 

Kiliaster menar att denna dom gäller bara de 
icke-troende, eftersom de utvalda redan hade 
ryckts upp från jorden vid de tusens årens bör-
jan. Men det står uttryckligen att också de tro-
ende står inför domaren. Men de ska inte bli 
fördömda, och i den meningen dömas. 

v13–15 Det är inte bara de som är i gravarna 
som uppstår, utan också de som har begravts i 
haven ska stå upp.  

Hur ska man förstå att döden och helvetet 
(Hades, ἂδης) kastas i eldsjön? Hades an-
vänds tre gånger i Upp, och alltid tillsammans 
med döden (se 1:18; 6:8). Hades finns på sex 
andra ställen i NT. På fyra ställen översätter 
SFB med helvetet (Matt 11:23; 16:18; Luk 
10:15; 16:23) medan det i Apg 2:27; 2:31 
översätts dödsriket med anspelning på GT-tex-
ter. Översättningen med helvetet är omstridd, 
och särskilt här. Man kan tänka sig att helvetet 
är den plats där själarna samlas efter döden 

(den rike mannen i Luk 16) och att eldsjön är 
den plats dit kropp och själ hänvisas efter 
uppståndelsen. Vi får här konstatera att vi inte 
vet tillräckligt för att med säkerhet besvara så-
dana frågor om livet efter detta. 

Vi är inte vana att tänka på de icke-troendes 
själar som döda. Vi talar hellre om att de fort-
sätter att existera efter döden, men här använ-
der Johannes den förståelse som vi tidigare 
angett: att vara död är att vara skild från Guds 
välsignelser. Den första döden är kroppens 
skilsmässa. Att helvetet ger igen sina döda kan 
förstås så att de själar som varit skilda från 
Gud nu förenas med sina kroppar till den and-
ra döden, den eviga skilsmässan där kropp 
och själ för alltid är skilda från Gud. 

Det har varit många debatter om huruvida 
den eviga elden är en fysisk eld eller en sym-
bolisk term som beskriver den pina som de 
fördömda lider. Bästa svaret är att inte grubbla 
över vilket slags eld det är, utan att verka för 
att vi aldrig ska behöva veta. Frågan måste 
lämnas till de öppna frågorna. Det vi vet är att 
eldsjön är gjord för djävulen och hans änglar, 
och att de som inte har namnen skrivna i Li-
vets bok måste dela den platsen med dem. 

Upp 21 

Den nya himlen och den nya jorden (1–8) 

v1 Jes 66:22 omtalar nya himlar och en ny 
jord, som Gud ska skapa. Petrus talar också i 
samma termer (2 Petr 3:13). Hur skapar Gud 
dem? Ur intet, som den första skapelsen, efter 
att den gamla skapelsen har gått under, eller 
ur askan av den gamla genom omformning? 
Luther trodde på det senare. Termen himmel 
(οὐρανός) avser skyn, liksom i 1 Mos 1. 

Ett argument för total förstörelse och nyska-
pelse måste avvisas: att den gamla materien är 
ond och därför måste förstöras. Den tanken är 
en gnostisk eller nyplatonsk tanke. Enligt Bi-
beln är materien skapad av Gud och han såg, 
att allt var gott. Jesus blev kött, alltså materia, 
och han var inte ond. Om materien måste för-
störas kan det inte finnas någon kroppslig 
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uppståndelse. Det finns ingenting i Bibeln 
som lär att all materia försvinner, och inte hel-
ler att Gud åter ska skapa ur intet. 

I Jes 66 används inte samma ord för skapa 
som i 1 Mos, och som uttrycker skapelse ur 
intet. När Paulus i Rom 8 skriver att skapelsen 
ska bli fri från sitt slaveri under förgängelsen 
har han tydligen en omdaning, inte nyskapel-
se, i tankarna. Men vi ska inte spekulera i den 
exakta form om denna nya skapelse har. 

På två sätt antyds hur den nya världen ska 
vara beskaffad. Den första himlen och den 
första jorden ska vara borta, och havet ska inte 
finnas mer. När Johannes såg sin syn på Pat-
mos var han skild från sina vänner av havet. 

v2 Den heliga staden beskrivs närmare i nästa 
syn. Redan i kap 11 används den här symbo-
liken. I Hebr 12:22 beskriver Sions berg, det 
himmelska Jerusalem. I Gal 4 talar Paulus om 
det Jerusalem som är där ovan, som är en mor 
till alla som är rättfärdiggjorda av tro. Här ta-
las helt klart om den heliga, kristna kyrkan. I 
19:7f beskrivs kyrkan som Lammets brud, som 
är klädd i fint linne. I 1 Tess 4 berättas hur de 
avsomnade ska föras fram inför Gud, och se-
dan de som lever vid Jesu återkomst. 

Kopplingen till bildspråket med Lammets brud 
i kap 19 gör det nödvändigt att tolka synen 
här som bildspråk. Att de är klädda i fint lin-
ne, dvs. en dräkt som består i Kristi rättfärdig-
het, påminner om den stora vita skaran i kap 
7. Det samma talar Jesaja också om (61:10). 

v3 Tronen har förekommit många gånger re-
dan och uttrycker ett direkt budskap från Gud. 
Guds boning betyder ordagrant ”tält” eller 
”tabernakel”. Det var så Gud bodde bland sitt 
folk under ökenvandringen. I kap 15 sägs att 
Guds tabernakel fanns i himlen. Nu har det 
kommit ner. Nu bor han hos människorna på 
ett sätt som jämförs med tiden i öknen. Guds 
närvaro manifesterades då som en eldstod el-
ler ett moln över tabernaklet. Här anges en 
evig vistelse. Jfr liknelsen om den ohederlige 
förvaltaren, där Jesus talar om ”de eviga täl-
ten”.  

Nu ska Gud bo (”tälta”) bland sitt folk, vilket 
är en fullbordan av bilden med tabernaklet i 
öknen. Nu gäller inte mera att tro, utan får de 
se Gud själv. De som nu plågades under sina 
fiender tröstas med att den tiden får sitt slut. 
De ska nu vara hans folk. Uttrycket kan förstås 
bättre genom 1 Joh 3:2: ”Vi är nu Guds barn, 
och det är ännu inte uppenbarat vad vi ska 
bli.” Nu blir det uppenbart. Jfr Rom 8:19. På 
samma sätt ska Gud själv vara med dem, nu 
är det uppenbart som förr har varit underkas-
tat tvivel. Jfr 1 Joh 3:2: ”Då får vi se honom 
sådan han är.” 

v4 Nu är all sorg borta, som Jesus hade lovat 
(Joh 16:20). Det som förr var, alltså tiden med 
död, sorg och plåga, är borta för alltid. Gud 
visar nu sin kärlek i verkligheten, det som han 
har planerat går i uppfyllelse. 

v5 Människan kan inte skapa någon fullkom-
lig värld. Det kan bara Gud. Det förutsätter att 
död, plåga och sorg är borta, och det förutsät-
ter att djävulen är besegrad. Kyrkans uppgift är  
inte att skapa ett idealsamhälle på jorden, 
utan att förkunna evangelium för att ge män-
niskor hoppet att Gud en gång ska göra allt 
nytt,  och att de ska få del av detta underbara. 

Johannes får åter en uppmaning att skriva, 
denna gång i presensform. Tidigare har han 
många gånger fått denna uppmaning och då 
också fått höra vad han ska skriva. Nu får han 
veta varför: Guds ord är trovärdiga och sanna. 
Det är inga gissningar om vad som ska kom-
ma i framtiden. Gud vet. Och han ger sitt 
sanna budskap för att trösta sitt folk i deras 
nuvarande prövningar. 

v6 Gud talar ännu en tredje gång. ”Det har 
skett”. Grammatiken är här ovanlig: 3:e pers. 
pluralis perfektum (γέγοναν) av γίνομαι (bli, 
födas, göras), vilket borde översättas: ”De är 
gjorda.” Subjektet måste vara de ord som sa-
des tidigare. Det som har omtalats i det före-
gående har blivit verklighet. 

Sedan fortsätter han: ”Jag är Alfa och Omega, 
begynnelsen och änden.” I 1:18 beskriver han 
sig med samma ord. Den första och sista bok-
staven i det grekiska alfabetet beskriver be-
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gynnelsen och änden även om det inte alltid 
sägs ut. Gud var innan världen blev till (Ps 
90:2) och kommer att bestå när jord och 
himmel gått försvunnit. Det här visar att Guds 
fiender existerar bara en tid, i kontrast mot 
honom som alltid är. 

Det är svårt att avgöra om utsagan om att den 
törstiga ska få dricka ur källan med livets vat-
ten gäller här i tiden eller i himlen. Frälsning-
en omtalas i dessa termer både i GT och NT. 
Jes 55:1, Joh 4:14. Här beskrivs det levande 
vattnet även om den grammatiska formen är 
en annan: livets vatten. Evangelium är detta 
levande vatten. Men i nästa kapitel talas om 
en flod med livets vatten, och det kan innefat-
ta glädjen i himlen. Men i 22:17 avser samma 
ord åter evangeliets predikan. Livets vatten, 
evangelium, kommer att besegra djävulen och 
hans anhang och bevara Guds folk fram till 
den dag när de får njuta livets vatten i det 
himmelska Jerusalem. 

v7 Alla breven i kap 2 och 3 innehåller ett löf-
te till den som segrar. I kap 12 beskrivs segern 
över djävulen med Lammets blod och vittnes-
bördets ord, och i kap 15 som en seger över 
vilddjuret och dess bild. De som segrar är de 
kristna som framgångsrikt har motstått djävu-
lens och den antikristliga världens försök att 
beröva dem tron. 

Detta, som ges dem som segrar, är alla de väl-
signelser som nämnts i det föregående. Sär-
skilt nämns: ”Jag ska vara hans Gud och han 
ska vara min son”, vilket är ett eko från v3. 
Den andliga välsignelsen är långt större än all 
materiell välsignelse.  

v8 Alla får inte del av denna välsignelse. I lis-
tan över de skändliga brotten nämns de fega 
och otroende först. Det som är det mest upp-
rörande för Guds trogna är att några av hans 
folk avfaller och avsäger sig tron för att nå ma-
teriella fördelar eller av rädsla för vilddjuret. 
De drabbas av straffet precis lika mycket som 
de som gjort stora illgärningar. Den andra dö-
den är den slutliga förtappelsen. 

Det nya Jerusalem (v 9–27) 

Som vi har sett är begreppet ”Lammets 
hustru”, eller ”Lammets brud” en beskrivning 
av den triumferande kyrkan. Att beskrivningen 
är symbolisk är klart utifrån den kubiska for-
men (v16), som också var formen på det allra 
heligaste, och att namnen på de tolv apostlar-
na står inskrivna på grundstenarna. Att ha sitt 
namn på något betyder att äga det eller att sa-
ken identifieras utifrån det. Talet 12 eller dess 
multipel 144 spelar en stor roll i beskrivning-
en. Det stämmer bra med att 12 är en symbol 
för kyrkan. 

v9 Här finns en märklig grammatik i Johannes 
text, som av många anses vara ett fel. Ordet 
”var fyllda” kan enligt grammatiken inte direkt 
hänföras till skålarna. Beckers förslag lyder i 
svensk översättning: ”En av de sju änglarna 
som har de sju skålarna, som innehåller de sju 
sista plågorna…” På grund av bl.a. det här 
stället har Johannes grammatik ansetts dålig 
och man har ifrågasatt om Guds Ande verkli-
gen skulle framställa Guds ord i en sådan 
form. Oberoende hur tolkningen är kan vi slå 
fast att dålig grammatik inte motsvarar ett sak-
fel. 

Löftet att visa Lammets hustru i hennes härlig-
het står i kontrast mot de många hemska be-
skrivningarna av lidandet som kännetecknar 
den stridande kyrkan. 

v10 Här argumenterar Becker åter för att det 
borde stå ”anden” med liten bokstav, eftersom 
det inte handlar om den Helige Ande utan om 
Johannes andliga tillstånd, där han kunde 
uppleva sådant som vanligen inte är synligt för 
oss. (Jfr kommentar till 17:3.) I v2 såg han 
samma sak, men inte så detaljerat som här.  

v11 Det första Johannes nämner är att staden 
hade Guds härlighet. Ordet anknyter till ta-
bernaklet under ökenvandringen, då Herrens 
härlighet fyllde det (2 Mos 40:34f). Härlighe-
ten beskrivs som ett moln, som förhindrade 
prästerna att gå in i templet: 1 Kung 8:11. I 
Hesekiel nämns flera gånger ”härligheten från 
Israels Gud”. Detta starka ljus (φωστήρ) jäm-
förs nu med strålglansen från den dyrbaraste 
ädelsten, ordagrant ”källan till dess ljus” eller 
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”upplysare”. Termen används också i 15:8 och 
i v23, där härligheten lyser upp staden. Sam-
ma ord förekommer i Fil 2:15 (lyser som stjär-
nor). Beskrivningen påminner om 4:3. Det är 
Gud själv som är ljusets källa, Upplysaren. Jfr 
också 22:5. 

v12–14 Sedan beskrivs stadens mur. I forna 
tider var muren stadens beskydd mot fiender. 
Men nu är alla fiender kastade i den brinnan-
de sjön och det behövs inte längre något be-
skydd. Muren är en symbol för den ultimata 
tryggheten i himlen. 

Namnen på Israels stammar antyder att por-
tarna endast får användas av israeliter. Fast de 
inte nämns här kan vi anta att det är samma 
som räknas upp i 7:4–8. Alla sanna israeliter, 
och inga andra, har tillträde till staden. Vi kan 
jämföra med att ingen oomskuren fick delta i 
påskmåltiden (2 Mos 12:48) och att hedningar 
inte fick komma in i templet. Ingen som inte 
tror får komma in i himlen. Vi påminner om 
betydelsen av att vara en sann israelit: att vara 
Abrahams andliga barn i tron och omskuren i 
hjärtat (Rom 2:29). 

Änglar framställs ofta som beskyddare av de 
kristna och deras plats här vid portarna kan 
beteckna deras vakthållning, så att ingen 
kommer in som inte är värdig. När Gud drev 
ut Adam och Eva ur paradiset satte han keru-
ber att vakta Eden. 

Den kristna kyrkan är byggd på profeternas 
och apostlarnas grund (Ef 2:20). Det betyder 
deras förkunnelse och bekännelse, jfr Jesu ord 
till Petrus i Matt 16:16.  

v15–17 Mätningen påminner om den som ut-
fördes av templet i kap 11. Där skulle ytter-
gården utelämnas. Nu ska hela staden mätas. 
Det finns ingenting där som inte hör dit. Den 
triumferande kyrkan är inte uppblandad med 
agnar, ogräs eller dåliga fiskar. 

Måttet 12 000 stadier motsvarar 2 300 km och 
är ett oerhört mått, särskilt då man tänker det 
på höjden. Och en mur som är 70 m tjock 
och över 2 km hög är verkligen inte stabil. 
Men då man ger måttet i våra enheter mister 
man talens symbolik: 12 är kyrkans tal, och 

1000 är fullhetens tal i tredje potens. 144 är 
12 x 12 – jfr 144 000. Kubformen är också 
symbolisk. Insamlingen av alla Guds utvalda 
har nu blivit fullkomligt slutförd. Nu byggs 
inte mera stenar i detta tempel (1 Petr 2:15).  

Betydelsen av ”människors mått som också är 
änglars” är inte lätt att greppa. Det kan ha att 
göra med att den ängel som gjorde mätningen 
visade sig som en man. 

v18 Stadens storslagna skönhet beskrivs med 
hjälp av guld och dyrbara ädelstenar. Det är 
svårt att veta vad jaspis står för med våra ord. 
En del kommentatorer tror att det var diamant 
och andra opal.  

v19–20 Varje grundsten var en enda ädelsten. 
Vi kan inte vara säkra på vad de står för idag. 
De beskriver den stora skatt vi har i apostlarna 
och deras undervisning. Deras färger är (enligt 
SFB:s fotnot): grön, mörkblå, grön, grön, röd-
vit, röd, gul, grön, olivgrön, gulgrön, lila och 
vinröd.  

v21 Portarna var gjorda av pärlor. Det är 
omöjligt i vår värld att göra en port av en 
enda pärla! Beskrivningen av gatorna går ut-
anför vad vi kan begripa. Vi får intryck av en 
överväldigande skönhet, som vi borde längta 
efter. 

v22 Nu har Johannes beskrivit stadens utse-
ende och han noterar nu att han inte ser något 
tempel där. Templet var för judarna den plats 
där man trädde inför Gud och där Gud erbjöd 
syndernas förlåtelse. Där fungerade prästerna 
som medlare. Nu behövs inga medlare längre. 
Här får det heliga folket stå i direkt kontakt 
med Gud. Och det finns ingen särskild plats 
där man får kontakt med Gud, utan han är 
närvarande överallt. Hans speciella närvaro 
gör att hela staden är ett tempel. Jfr Sak 
14:20f. Orden ”Helgad åt HERREN” var in-
skrivna på en platta på översteprästens turban 
(2 Mos 28:36) så att den satt på hans panna. 
Nu hade den tiden kommit att allting i det nya 
Jerusalem skulle vara helgat åt HERREN, nu i 
fullkomlighet, medan det i NT:s tid förverkli-
gas i kyrkan genom syndernas förlåtelse. 
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v23 Nu behövs inte längre skapelsens ljus, för 
Gud själv är ljuset. ”Guds härlighet” (hebr. 
shekinah) är den strålglans som Gud uppen-
barade sig i, och den lyste också kring herdar-
na på julnatten. Nu ska detta ljus vara perma-
nent. 

Lammet är lampan. Det här är det enda stället 
i Bibeln där Jesus kallas λύχνος, en brinnan-
de oljelampa. Det är en parallell till v11: 
Upplysaren. Båda är källor till ljus. En del 
kommentatorer menar att Guds härlighet i GT 
är en särskild manifestation av den andra per-
sonen i Treenigheten, och då är Guds härlig-
het och Lampan synonymer. Guds härlighet 
upplyser staden genom gudamänniskan, som 
lyste med solens klarhet på förklaringsberget 
och som nu skiner för Guds folk i evighet. 

v24 Anspelning på Jes 60:3 och Jes 42:6. 
”Folken” avser ofta hedningar i motsats till ju-
dar, och en del menar att dessa ska finnas i en 
annan del av staden dit ljuset når dem. Men 
utifrån 22:14–15 och bibelord som talar om 
att det inte längre är någon åtskillnad mellan 
judar och hedningar måste det här stå som 
parallell till uttrycken ”alla folk och stammar 
och länder och språk”. Utanför staden finns 
bara icke-troende som nu är långt borta i hel-
vetet. 

De av jordens kungar som bär in sin härlighet 
i den är sådana som omvänt sig och tillbett 
Lammet och inte vilddjuret. Deras härlighet 
behöver inte betyda det som de har uträttat. 
Ordet δόξα betyder vanligen ära, lovprisning. 
Den δόξα som de för in i staden är då deras 
lovsång till Lammet.  

v25 Att portarna inte behövde stängas är ett 
uttryck för den fullkomliga tryggheten. Man 
brukade stänga portarna till natten så att ingen 
fiende skulle kunna överrumpla staden medan 
dess invånare sov. Det gamla begreppet för 
dygn: dag och natt, finns inte längre. Nu varar 
dagen hela tiden. Det är mörkret som är orsa-
ken till att portarna stängs, och det finns inget 
mörker mera. Det finns inte heller någon fien-
de eller något annat hot, för nu är frälsningen 
fullkomlig och definitiv. Här är en stark kon-

trast mot det ständiga hot som de kristna stod 
inför från den romerska överheten. 

v26 Under förföljelserna blev de kristna ofta 
av med alla sina ägodelar, men nu ger Johan-
nes dem upprättelse. Ordagrant sägs i grekis-
kan ”de ska föra in folkens härlighet och skat-
ter i den”. Vilket subjekt avses? Becker skriver 
att de nytestamentliga författarna ofta tar in-
tryck av arameiskan och skriver tredje person 
aktiv i stället för ett passivt verb. Då är den 
översättning som SFB har motiverad. Betydel-
sen kan helt enkelt vara att det som har rövats 
av Guds folk nu ska återställas. Ordet τιμή (i 
SFB översatt ”ära”) kan betyda det som värde-
ras högt, fast det i första hand betyder ära eller 
värde. ”Folkens härlighet” skulle då betyda 
det som gjorde folken härliga, dvs. deras skat-
ter. 

I Ps 72:10,15 omtalas hur kungar från 
Tarshish, Saba och Seba kommer med tribut, 
guld och gåvor. I Jes 60:5 uttrycks samma sak: 
”folkens skatter ska tillfalla dig”. Hagg 2:8 sä-
ger samma sak. Versen citeras i Hebr 12:26 
om den yttersta tiden. Den hebreiska texten 
talar om det som alla folk längtar efter, som 
kan vara en profetia om Kristus, men det är 
möjligt att här avses just skatter av det slag 
Haggai nämner i nästa vers: guld och silver. 
Den messianska profetian har delvis gått i 
uppfyllelse i den kristna kyrkan (jfr de vise 
männens gåvor) men i härligheten ska allt fin-
nas där, vilket Hebreerbrevet antyder. 

v27 Nu går Johannes över till att nämna vad 
som inte finns i den nya staden. Grekiskan har 
en hebraism: ”allt som är orent ska inte kom-
ma in dit”. Detta är ett språk från den gam-
maltestamentliga levitiska lagen. De som var 
ceremoniellt orena fick inte delta i templet 
gudstjänster. Här gäller detta hela staden. Jfr 
Jes 52:1 om Jerusalem, ”du heliga stad”: ”Ing-
en oomskuren eller oren ska mer komma in i 
dig.” Jesaja talar här inte om den jordiska sta-
den Jerusalem utan om den nytestamentliga 
kyrkan. Ceremoniallagarna var Guds pedago-
giska sätt att visa judarna att det finns något, 
synden, som gör människan ovärdig att kom-
ma inför honom. Syndernas förlåtelse, som 
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mottas i tron, återställer denna värdighet. Jfr 
Joh 3:36. 

Ordet skändlighet används ofta i GT för avgu-
dar. Den som ägnar sig åt avgudadyrkan byter 
Guds sanning mot lögn, som Rom 1:25 säger. 

Uttrycket ”den som gör en lögn” är ovanligt 
och finns bara här och i 22:15. Det kan förstås 
som en parallell till avgudadyrkan, för varje 
lögnaktig falsk lära öppnar vägen från det 
syndiga hjärtat för en falsk väg till Gud. Vi kan 
jämföra med hur Johannes använder begrep-
pet att ”göra sanning”: 1 Joh 1:6 (SFB: handlar 
efter sanningen) och Joh 3:21 (SFB: lever i 
sanningen). Det är inte lätt att i svenska hitta 
en direkt motsvarighet till motsatsen att göra 
lögn och göra sanning. 

Översättningen ”utan bara” är inte ordagrann, 
för det borde då heta ”utom”. Det skulle då ge 
intrycket att de som är skrivna i livets bok 
också är orena och ägnar sig åt samma synder.  
Men ändå skulle det vara riktigt, för alla är 
syndare, som hör till människosläktet. Men 
frälsningen gäller dem som är skrivna i livets 
bok. Det här är fjärde gången som Johannes 
talar om livets bok (jfr 13:8; 17:8; 20:15). Att 
vara skriven i livets bok betyder det samma 
som att deras namn finns där. 

Upp 22 (11.2) 
Det återupprättade paradiset (22:1–5) 

v1 Beskrivningen av staden påminner starkt 
om Edens lustgård i 1 Mos 2. Där gick en flod 
ut och vattnade trädgården. Här går en flod ut 
från tronen. En ordagrann översättning skulle 
vara ”han visade mig en livets-vatten-flod”. 
Frälsningen kommer från Gud och Lammet, 
och till ingen del från oss. I den här floden 
finns ingen orenhet. Det som det här vattnet 
förmedlar är fullständigt rent för att det är 
Guds egen rättfärdighet. Det är ett 
”livsvatten”. Inget av vårt eget finns med här. 

v2 Livets träd stod mitt i lustgården och hade 
tydligen kraft att ge evigt liv. Här står trädet 
mitt på stadens gata, men på båda sidor om 
floden, vilket rent fysiskt är ganska märkligt. 

Texten är också svår att översätta. Ett alternativ 
skulle vara: ”Mellan dess gata och floden 
fanns ett livsträd synligt både från denna sida 
och den andra och det gav tolv (slags) frukter.” 
Det kan tolkas både ”på den närmare och den 
bortre ändan av gatan” och ”på den här eller 
den andra sidan av floden”. Det borde vara 
minst två träd, vilket man kan förstå om träd 
uppfattas kollektivt. Man skulle också kunna 
tänka sig att ett enda träd stod mellan gatan 
och floden, på samma avstånd från vardera 
ändan av gatan. Men det är inte så viktigt hur 
vi gestaltar detaljerna. Huvudsaken är männi-
skorna i det nya paradiset har fritt tillträde till 
livets träd. 

Trädet ger läkedom åt folket, vilket är en mot-
sats till att syndafallet tog ifrån människorna 
deras hälsa. Det är inte bara källan till livet, 
utan ger liv i överflöd (Joh 10:10). 

v3 Nu finns ingen förbannelse mera, vilket är 
en motpol mot syndafallets beskrivning av den 
andliga och kroppsliga döden. Ordagrant ut-
trycks det mycket starkt: ”Varje förbannelse 
ska inte finnas mera.” Nu är löftet till Abraham 
(1 Mos 12:3) förverkligat: välsignelse för alla 
folk. Den tjänst som Guds tjänare gör är guds-
tjänst (jfr eng. serve – service = worship). 

v4 Nu finns inget som skiljer de saliga från 
Gud. De ska se hans ansikte, något som de 
inte fått göra här i tiden. I 1 Joh 3:2 uttrycker 
Johannes detta, som är svårt att förstå vidden 
av. Vi kan tänka på lärjungarna på förklarings-
berget (”det är gott att vara här”). De är hans 
egendom, vilket betecknas av att de bär Guds 
namn på sina pannor. 

v5 En upprepning av den välsignelse som be-
skrivs i kap. 21, där Gud lyser upp allt med 
sin härlighet. Välsignelsen innefattar också det 
regerande som har nämnts flera gånger i 
boken, och som är en stark kontrast mot det 
elände som den stridande kyrkan genomgår. I 
5:10 sägs att Guds folk ska regera på jorden. 
De blev Guds kungar och präster vid omvän-
delsen men deras höghet har varit dold under 
svaghet och förföljelser. Nu ska regerandet 
aldrig ta slut, som det också gäller för Kristus 
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(11:15). Det var ett ord som höll för alla dem 
som kastades för lejonen och på andra sätt led 
en kort tid. 

Dessa verser utgör avslutningen på den syn 
som Johannes ser. De utgör också en samman-
fattning av allt det Gud har gjort för att frälsa 
människorna. Frälsningshistorien tog sin bör-
jan i syndafallet, då människan föll ut ur Guds 
välsignelse och drevs ut ur paradiset. Vägen 
till livets träd spärrades av keruber med det 
flammande svärdets lågor. Men Gud lovade 
sända kvinnans säd för att krossa ormen. I de 
sju synerna i Uppenbarelseboken visar Gud 
hur han kommer att utföra sin plan till ett 
lyckligt slut, trots att djävulen gör allt för att 
förhindra det. Nu har vi fått se kulmen på 
denna frälsningshistoria, genom att vi ser hur 
det första paradiset återupprättas. 

Här finns för troende kristna ett starkt argu-
ment för Bibelns kanonicitet och att Uppenba-
relseboken tillhör de kanoniska skrifterna. 
Den gör att hela Bibeln blir en symmetrisk 
helhet. Det skulle kännas ofullständigt att inte 
ha denna slutliga bekräftelse av Guds slutliga 
seger, om vi hade lämnats i den stridande kyr-
kans situation. 

Det fasta ordet (22:6–7) 

v6 Den här versen är tillsammans med v7 
övergångsverser till bokens avslutning. Orden 
är ett eko från 1:1. Orden uttalas tydligen av 
samma ängel som har visat Johannes den he-
liga staden. Det finns ingen skiftning av talare 
mellan v6 och v7. Men åtminstone v7a kan 
inte vara ängelns ord. 

Orden ”trovärdiga och sanna” används fyra 
gånger i Upp. I 3:14 och 19:11 sägs att Kristus 
är trovärdig och sann och två gånger används 
de om orden i denna bok. Det visar på rela-
tionen Ordet – Kristus, det inkarnerade Ordet 
(19:13). Bibelns ord delar Guds egenskaper, 
trovärdig och sann. Uttrycket ”profeternas an-
dars Gud” måste avse det andliga liv som den 
Helige Ande skapade i dem och gjorde dem 
till Guds tjänare. Det kan inte avse Anden 
själv, för han kallas aldrig i Bibeln profeternas 

ande. Men det är en hänvisning till att denne 
samme Ande har gjort dem villiga att tjäna 
som Guds redskap genom det ord de har skri-
vit ner.  

Bara Gud vet vad som ska ske i framtiden. 
Han har uppenbarat detta för ängeln som visat 
det för Johannes. Johannes tar emot denna syn 
som Guds sändebud under gudomlig inspira-
tion. 

v7 Löftet om att Jesus kommer snart måste ha 
varit en stor tröst för de förföljda kristna. Så är 
det i alla tider, även om han har dröjt. Den tid 
vi kämpar i den stridande kyrkan är ändå kort. 
Petrus skriver att talet om Jesu snara återkomst 
är en orsak till hån (2 Petr 3:9). Men han på-
minner om att Guds tidsperspektiv inte är vårt. 

Det sägs inte vem som uttalar saligprisningen 
som följer, men det finns ingen orsak att anta 
att det är någon annan än Jesus. Det är den 
sjätte saligprisningen i boken och här finns en 
nära koppling till bokens början (1:3). Den är 
också ett eko av Jesu ord i Luk 11:28: ”Saliga 
är de som lyssnar till Guds ord och bevarar 
det.” Det är svårt att undgå intrycket att Jesus 
vill betona att denna bok är en del av Guds 
ord. 

Att hålla fast innebär att ta emot profetian 
med ett troende hjärta. Att tro är en källa till 
salighet, verklig lycka. De som tog emot detta 
ord först var allt annat än lyckliga i jordisk 
mening, men ändå lovade Jesus dem salighet. 

Bokens avslutning (22:8–21) 

v8a Johannes intygar ännu en gång att han är 
den som sett denna profetia, inte bara att han 
är författaren.  

I 1 Joh 1:1–4 gör Johannes ett motsvarande 
anspråk på att vara ett ögonvittne. Det gör 
Petrus också i 2 Petr 1:16–18. Jesus betonade 
hur viktigt det var att apostlarna var ögonvitt-
nen: Joh 15:27; jfr 14:26 och 16:13–15. Den 
som skulle efterträda Judas Iskariot måste själv 
ha varit med hela tiden, Apg 1:21f. Lukas un-
derstryker att han har fått sin information av 
ögonvittnen. 
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v8b–9 Johannes faller ner inför ängeln, men 
förbjuds att tillbe honom. Här har vi en stark 
varning att tillbe ett helgon eller en ängel. 
Uppmaningen skulle kunna lyda: ”Se upp!” 
eller ”Var försiktig!” Den innehåller en var-
ning för fara. Gud tillåter inte att hans ära de-
las med någon annan. Det är inte likgiltigt 
vem vi tillber. Bokstavligen motiverar ängeln 
förbudet med att han är en medtjänare, ”med-
slav” till honom och hans bröder profeterna. 
Apostlarna och profeterna innehar en särställ-
ning som kyrkans grundval. Johannes är en av 
dem. Den tredje kategorin, utöver änglarna 
och apostlarna-profeterna är alla de som hål-
ler fast vid Guds ord. Motsvarande tredelning 
återfinns i 18:20. 

v10 Sedan får Johannes i uppgift att publicera 
boken. Den skulle inte gömmas undan eller 
behållas bland de kristna enbart. Så har tyvärr 
skett under tider när kiliaster har misstolkat 
boken. Då har renläriga kristna försökt undvi-
ka deras villoläror genom att lägga undan 
boken eller nedvärdera den. Men det rätta sät-
tet är att studera den i ljuset av Bibelns klara 
undervisning om frälsningen genom Lammets 
blod och segern över Satan. 

”Tiden” är på grekiska καιρός som inte bara 
refererar till Jesu återkomst, utan som i 1:3 ti-
den när allt som är skrivet i boken ska ske. 
Gud har mätt ut den exakta tiden för fiender-
nas angrepp och strid mot de kristna. Den se-
ger som Gud vinner är tidsbestämd och är 
närmare i tiden än den verkar för oss. 

v11 Den delning som sker mellan människor 
kommer nu att bekräftas. Orden uttalas me-
dan det ännu finns tid till bättring, men när 
allt har förverkligats som omtalas i denna bok 
är det för sent. Då allt detta har skett, då 
Lammets vredes dag är inne, då skäran har 
satts till skörden, då de sista plågorna från de 
sju skålarna är uttömda, då vilddjuret och den 
falske profeten är kastade i den brinnande 
sjön, och då det nya Jerusalem har kommit 
ner från Gud, då har syftet med att den onda 
världen ännu fått bestå nåtts: evangelium har 
predikats för hela världen. Då är nådatiden 
slut. De som inte har sagt till Gud: ”Ske din 

vilja”, till dem kommer Gud att säga: ”Må din 
vilja ske”. Men de som är trogna intill döden 
löper nu inte längre risk att bli förledda. De 
kommer nu att som änglarna vara stadfästade 
i sin rättfärdighet. De kan inte längre synda. 

v12 Åter sker en växling av talaren. Nu talar 
Jesus igen till Johannes, till de sju församling-
arna och till oss alla. Han identifierar sig med 
sitt namn i v16. Det kan vara tänkbart att det 
är ängeln som talar alltsammans, eftersom 
också profeterna i GT sade: ”Så säger HER-
REN” och sedan talade de ord som kommer 
från Gud.  

Orden om lönen som Jesus har med sig på-
minner om Jes 40:10: ”Ja, Herren GUD kom-
mer med kraft, hans arm visar sin makt. Se, 
han har med sig sin lön, hans segerbyte går 
framför honom.” Det är Gud själv som kom-
mer med makt ära. Jesus sitter på tronen för 
att döma (20:11) var och en efter hans gär-
ningar.  

v13 Åter förs vi tillbaka till kap 1, där Gud sä-
ger att han är A och O (v8) och Jesus säger att 
han är den förste och den siste (v17). Här 
motsägs Jehovas vittnen klart, då de lär att Je-
sus inte är Gud, likaså arianerna som lärde att 
det fanns en tid när Jesus inte fanns. 

v14 Nu följer den sjunde och sista av salig-
prisningarna i Upp. Här finns en mindre avvi-
kelse mellan handskrifterna, så att det före-
kommer olika översättningar: de som gör hans 
befallningar (Karl XII: ”Salige äro de som hålla 
hans bud”) resp. de som tvättar sina kläder 
(nyare översättningar). Båda uttryckssätten 
finns på andra ställen, t.ex. 12:17 (lyder Guds 
bud) och 7:14 (tvättat sina kläder). Den förra 
formuleringen tar fasta på Kristi aktiva lydnad 
i vårt ställe och den senare på hans passiva 
lydnad. Båda aspekterna är bibliska. 

v15 Åter påminns vi om att inte alla når den-
na salighet. Judarna brukade kalla hedningar-
na hundar, jfr Matt 15:26. I Fil 3:2 använder 
Paulus benämningen om dem som inte tror, 
både om judar och hedningar. Ordet ”och” 
kan ibland förstås som ”nämligen”. Då skulle 
de följande fyra eller fem grupperna vara en 
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förklaring till ”hundarna”: ockultisterna, de 
sexuellt omoraliska, mördarna och avguda-
dyrkarna (och alla som älskar lögnen). Dessa 
är ett kännetecken på synder som alla männi-
skor har gjort sig skyldiga till. Ockultisterna 
(äldre övers. trollkarlarna) är de som försöker 
betvinga Gud och få kontroll över hans ska-
pelse. Sexuellt omoraliska är de som har ore-
na lustar. Mördarna bär på bitterhet och hat. 
Avgudadyrkarna är de som inte ger Gud första 
platsen i sitt liv. 

I 21:8 verkar det som om lögnarna skulle föras 
till samma grupp som avgudadyrkarna. Det 
kan vara fråga om samma sak här, en förkla-
ring till att vara avgudadyrkare, eftersom 
grundlögnen är att förneka Gud, men det kan 
också läsas som fem grupper av synd. Lögnar-
na är de som ljuger utan skrupler. 

Vi är alla skyldiga till åtminstone någon av 
dessa grupper av synd. Om vi dör i dessa syn-
der går vi evigt förlorade och får ingen del i 
den salighet som Jesus har berett genom sin 
förtjänst.  

v16 Här ger Jesus sitt budskap inte bara till de 
sju församlingarna, utan för alla kristna i alla 
församlingar genom tiderna.  

Jesus är både Davids Son och Davids Herre. 
Som Davids rotskott är han upphovet till Da-
vid, hans skapare, men han är också Davids 
mest framstående ättling. Han är Davids rot-
skott i sin gudomliga natur och hans ättling i 
sin mänskliga natur. 

Som morgonstjärnan i öster bådar en ny dag 
kommer Frälsaren som ett löfte om en stor, 
evig dag som aldrig ska efterföljas av någon 
natt. 

v17 Genom Anden har Jesus upprättat sin kyr-
ka på jorden. Denna kyrka, Kristi brud, verk-
ställer missionsbefallningen när hon predikar 
evangeliet för hela världen i kraft av Andens 
utrustning. Och den som hör evangeliet ska 
föra det vidare till andra. Tiden är kort, och vi 
har all orsak att skynda. 

Detta budskap ska föras ut till alla. Ingen är 
utesluten, utom den som inte vill ha det eller 

har någon längtan efter det. Den som är törs-
tig får dricka livets vatten helt gratis. De som 
är törstiga är de som lärt känna sitt stora be-
hov av livets vatten. De som hör om att alla 
syndare kommer att bli utanför börjar törsta 
efter rättfärdighet, och de får ta emot livets 
vatten helt fritt, precis som Jesaja säger (55:1). 

v18–19 Jesus understryker ännu en gång den 
gudomliga auktoriteten som denna bok häv-
dar. Liknande förbud att lägga till eller ta ifrån 
gav Mose i 5 Mos 4:2 och Salomo i Ords 
30:6. Orden är ytterligare bevisning för 
bokens inspiration. Gud vill att vi ska ta 
boken allvarligt och som en väsentlig del av 
Guds ord. Orden är i första hand avsedda för 
Uppenbarelseboken, men gäller också för 
hela Skriften, som en avslutande förmaning att 
ta vara på allt Guds ord och inte lägga något 
till. Gud ville att denna bok skulle stå som en 
avslutning av Skriften och detta gäller därmed 
också allt från Första Moseboken fram till Up-
penbarelseboken. 

v20 ”Detta” avser allt det som är skrivet i 
boken. Den som säger det är Jesus, som sände 
sin ängel för att uppenbara det för Johannes. 
Jesus var den som kunde öppna sigillen (5:5). 
Det är han som för alltid kan ta bort alla li-
danden och svårigheter från sitt folk och ta 
dem in i den heliga staden. Det gör han snart. 
Och Johannes, och vi som läser det, svarar 
med glädje: Kom Herre Jesus! Vi längtar efter 
den dagen. 

v21 Johannes påminner ännu en gång om att 
alla välsignelser som utlovas i boken kommer 
till oss av bara nåd. Inte till någon del är det 
vår egen merit. Det är Gud som ska ha all ära. 
Amen.


