22, Hur ska Jesu underverk tydas?

® Bland de idldsta anklagelser, som riktats mot Jesus av
judar och hedningar, férekom pastiendet, att han skulle
varit en magiker, en trollkarl. Sidana anklagelser kom
t ex dven Celsus med under det forsta arhundradet.
(De blev underkastade kritik av den samtida kristne
teologen Origines.) Aven nagra judiska traditioner, som
gar tillbaka till 100-talet, fOrebrar Jesus for att utéva
hixkonst.

e Konkret beskylldes Jesus i1 alla dessa fall fér att
ha utfért sina under pd grund av ohederligt uppsit,
nimligen drelystnad och egennytta.

P Anmirkningsvirt i denna kritik ir framfor allt, att de
inte betvivlar Jesu existens och de faktiska underverken,
utan tvirtom forutsitter dem som sjilvklara. De
bekriftar dirmed indirekt Jesu historiska existens och
hans rykte som undergdrare, sisom han ocksa méter oss
1 evangelierna. Dirf6r dr det stillt utom tvivel idag, att
Jesus drev ut onda andar och botade minniskor.

Nagra judiska traditioner,
som gar tillbaka till 100-
talet, forebrar Jesus for att
utova haxkonst. Denna kritik
betvivlar inte Jesu existens
och de faktiska underverken,
men Jesus beskylldes i alla
dessa fall for att ha utfort
sina under pa grund av
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arelystnad och egennytta.

® | jimforelse med andra faktiska eller pastidda
underverk under hans tid framstir Jesu under som
unika. Han skiljer sig frin dessa a ena sidan genom ett
mycket storre antal under, 4 andra sidan genom den helt
annorlunda betydelse han gav dem.

P Vad betriffar antalet, si 4r de underverk, som
tillskrivs andra, mycket sillan férekommande. Hos
Jesus diremot berittar Matteus evangelium om nitton
under, Markusevangeliet om arton, Lukasevangeliet om
tjugo och Johannesevangeliet om dtta. Hirtill kommer
hinvisningar till ytterligare manga under, som det inte
berittas specifikt om. (jfr. Mark. 1:32-34 och de parallella
stillena hos de andra evangelisterna; likasd Mark. 3:7-12
och parallella stillen, Mark. 6:53-56 och Joh. 20: 30)

P Ocksi betydelsen med Jesu girningar dr ndgot
sarskilt: Undren har som dndamal, att leda dem som
drog nytta av dem, till ett erkiinnande av Guds godhet
och till en férindring av sina liv. Jesus séker inte sin egen
dra genom att gora under. I sjilva verket visar han sig vid
underverken mycket tillbakadragen.

P Jesu under fir sin egentliga mening i hinseende
till ”Guds rike”: "Men om det dr med Guds ande jag driver

ut demonerna, da har Guds rike natt er” (Mart. 12:28). De
uppmanar till att vinda sig till detta rike med tro. Ddrmed
skiljer de sig grundliggande fran andras underverk.
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® Jesu under var inte f6ljden av en sirskild teknik (som
t ex i ldkarkonsten) eller ingripandet av demoner eller
dnglar (som i magin). De hade ddremot sin upprinnelse i
Guds Andes 6vernaturliga kraft.

P Jesus ville med det bekrifta, att Guds rike redan var
nirvarande i honom. Han ville stirka tron pd honom
sjilv och antyda Satans definitiva nederlag,

P Hans under var inga imponeringskonster, utan Guds
eget handlande med en mening, som nar djupare 4n bara
till undrets oforklatlighet.

® “Naturundren” (t ex stormen som tystas, jfr Luk. 8:
22-25) visar pa, att den gudomliga makten, som verkar i
Jesus, ricker lingt utéver den minskliga f6rmdgan och
ocksa naturens krafter.

® Helandena och utdrivningarna visar pa, att Jesus
formar att ridda minniskan frin det onda, som hotar
hennes sjil. De visar pa djupare, andliga verkligheter.
Kroppens helanden — befrielsen frin sjukdomens
slaveri — symboliserar sjilens helande frin syndens
slaveri. Makten att driva ut demoner, vittnar om Kristi
seger 6ver det onda. Det underbara brédundret (Joh. 6:
1-15) hintyder pa eukaristin. Stormen som tystas dr en
inbjudan att fortrosta pa Kristus ocksd i svara, stormiga
tider. Uppvickandet av den déde Lazarus férkunnar, att
Kristus sjilv dr uppstandelsen och livet, och dr samtidigt
den bild, som pekar pi de dédas uppstindelse vid
tidernas slut osv.
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