Η Κρυμμένη Ιστορία του Σαρανταοκτώ Εδαφίου - Αριθμός Εικοσιοκτώ
Ιεζεκιήλ, Αριθμός Εννέα
Jeff Pippenger
2026-08-22
Σύμφωνα με τη θεόπνευστη αποκάλυψη, όταν πρόκειται για τη θεοπνευστία, «κάθε γεγονός έχει τη σημασία του» και «κάθε αρχή έχει τη σημασία της».
«Η Αγία Γραφή περιέχει όλες τις αρχές που χρειάζονται οι άνθρωποι να κατανοήσουν, ώστε να καταστούν κατάλληλοι είτε για την παρούσα ζωή είτε για τη μέλλουσα. Και οι αρχές αυτές μπορούν να γίνουν κατανοητές από όλους. Κανείς που διαθέτει πνεύμα ικανό να εκτιμήσει τη διδασκαλία της δεν μπορεί να διαβάσει έστω και ένα μόνο χωρίο της Αγίας Γραφής χωρίς να αποκομίσει από αυτό κάποια ωφέλιμη σκέψη. Αλλά η πολυτιμότερη διδασκαλία της Αγίας Γραφής δεν αποκτάται με περιστασιακή ή αποσπασματική μελέτη. Το μεγάλο της σύστημα αλήθειας δεν παρουσιάζεται κατά τέτοιον τρόπο, ώστε να διακρίνεται από τον βιαστικό ή απρόσεκτο αναγνώστη. Πολλοί από τους θησαυρούς της βρίσκονται βαθιά κάτω από την επιφάνεια και μπορούν να αποκτηθούν μόνο με επιμελή έρευνα και συνεχή προσπάθεια. Οι αλήθειες που συνθέτουν το μεγάλο σύνολο πρέπει να αναζητούνται και να συλλέγονται, «ολίγον εδώ, ολίγον εκεί». Ησαΐας 28:10.»
«Όταν κατ’ αυτόν τον τρόπο διερευνηθούν και συγκεντρωθούν, θα διαπιστωθεί ότι ταιριάζουν απολύτως το ένα με το άλλο. Κάθε Ευαγγέλιο αποτελεί συμπλήρωμα των άλλων, κάθε προφητεία ερμηνεία κάποιας άλλης, κάθε αλήθεια ανάπτυξη κάποιας άλλης αλήθειας. Οι τύποι της Ιουδαϊκής οικονομίας καθίστανται σαφείς μέσω του ευαγγελίου. Κάθε αρχή στον λόγο του Θεού έχει τη θέση της, κάθε γεγονός τη σημασία του. Και η πλήρης αυτή δομή, τόσο ως προς το σχέδιο όσο και ως προς την εκτέλεση, δίδει μαρτυρία για τον Δημιουργό της. Μια τέτοια δομή δεν θα μπορούσε να τη συλλάβει ή να τη μορφοποιήσει κανένας νους παρά μόνον ο νους του Απείρου.» Education, 123.
Το γεγονός είναι ότι η εβραϊκή έκφραση «ereb boqer» απαντά οκτώ φορές στην Αγία Γραφή. Μεταφράζεται πάντοτε ως «εσπέρα και πρωί», με μόνη εξαίρεση το Δανιήλ 8:14, όπου αποδίδεται ως «ημέρες». Σύμφωνα με την έμπνευση, το εδάφιο δεκατέσσερα είναι «το θεμέλιο και ο κεντρικός στύλος της Αντβεντιστικής πίστης».
«Η περικοπή της Γραφής η οποία, περισσότερο από κάθε άλλη, υπήρξε τόσο το θεμέλιο όσο και ο κεντρικός στύλος της πίστεως της Δευτέρας Παρουσίας, ήταν η διακήρυξη: “Έως δύο χιλιάδας και τριακοσίας ημέρας· τότε το αγιαστήριον θέλει καθαρισθή.” [Δανιήλ 8:14.]» Η Μεγάλη Διαμάχη, 409.
Το γεγονός, λοιπόν, είναι ότι οι «ημέρες» στο εδάφιο αποτελούν την όγδοη φορά κατά την οποία χρησιμοποιείται εκείνη η εβραϊκή έκφραση των επτά φορών. Και το βιβλικό φαινόμενο της προφητικής καθοδήγησης του Θεού προς τους μεταφραστές της εκδόσεως King James συνέδεσε σκόπιμα το βιβλικό αίνιγμα του όγδοου ως όντος εκ των επτά με το εδάφιο που αντιπροσωπεύει ένα από τα δύο οράματα του ογδόου κεφαλαίου. Η μία λέξη που μεταφράζεται ως «όραμα» στο όγδοο κεφάλαιο είναι η εβραϊκή λέξη «chazon», και η άλλη είναι «mareh». Το «mareh» σημαίνει εμφάνιση, και το όραμα του «mareh» είναι το όραμα της εμφανίσεως του Χριστού στον προφητικό Λόγο του Θεού. Το όραμα του «mareh» του Δανιήλ 8:14 προσδιορίζει ότι ο Χριστός επρόκειτο να εμφανισθεί και αιφνιδίως να έλθει στον ναό Του στις 22 Οκτωβρίου 1844. Όλες αυτές οι αλήθειες είναι γεγονότα, και έχουν τη σημασία τους για το εδάφιο που είναι ο κεντρικός στύλος, και ο κεντρικός στύλος δεν είναι ένα δόγμα ή μία προφητεία που εκπληρώθηκε στις 22 Οκτωβρίου 1844· το γεγονός είναι ότι το εδάφιο είναι ο Χριστός, ο κεντρικός στύλος.
«Ενώ βρισκόμουν σε αυτή την κατάσταση κατάπτωσης, είδα ένα όνειρο που έκανε βαθιά εντύπωση στον νου μου. Ονειρεύτηκα ότι έβλεπα έναν ναό, προς τον οποίο συνέρρεαν πολλοί άνθρωποι. Μόνο όσοι έβρισκαν καταφύγιο μέσα σε εκείνον τον ναό θα σώζονταν όταν θα έκλεινε ο χρόνος· όλοι όσοι παρέμεναν έξω θα χάνονταν για πάντα. Τα πλήθη απ’ έξω, που ακολουθούσαν τους διάφορους δρόμους τους, χλεύαζαν και περιγελούσαν όσους εισέρχονταν στον ναό και τους έλεγαν ότι αυτό το σχέδιο σωτηρίας ήταν μια πανούργα απάτη, ότι στην πραγματικότητα δεν υπήρχε απολύτως κανένας κίνδυνος που έπρεπε να αποφευχθεί. Μάλιστα, άρπαζαν μερικούς για να τους εμποδίσουν να σπεύσουν μέσα στα τείχη.
«Φοβούμενη μήπως γελοιοποιηθώ, έκρινα καλύτερο να περιμένω έως ότου διαλυθεί το πλήθος, ή έως ότου μπορέσω να εισέλθω απαρατήρητη από αυτούς. Αλλά ο αριθμός τους αυξανόταν αντί να μειώνεται, και, φοβούμενη μήπως αργήσω υπερβολικά, άφησα βιαστικά το σπίτι μου και άρχισα να προωθούμαι μέσα από το πλήθος. Μέσα στην αγωνία μου να φθάσω στον ναό, δεν πρόσεξα ούτε έδωσα σημασία στον όχλο που με περιέβαλλε.»
«Καθώς εισήλθα στο οικοδόμημα, είδα ότι ο απέραντος ναός στηριζόταν επάνω σε έναν τεράστιο στύλο, και σε αυτόν ήταν δεμένο ένα αρνίο, καταξεσχισμένο και αιμόφυρτο. Εμείς που ήμασταν παρόντες φαινόταν να γνωρίζουμε ότι αυτό το αρνίο είχε κατασπαραχθεί και πληγωθεί εξαιτίας ημών. Όλοι όσοι εισέρχονταν στον ναό έπρεπε να προσέλθουν ενώπιόν του και να εξομολογηθούν τις αμαρτίες τους. Ακριβώς εμπρός από το αρνίο υπήρχαν υπερυψωμένα καθίσματα, επάνω στα οποία καθόταν μια συντροφιά που έδειχνε πολύ ευτυχής. Το φως του ουρανού φαινόταν να λάμπει επάνω στα πρόσωπά τους, και δοξολογούσαν τον Θεό και έψαλλαν ύμνους χαρμόσυνης ευχαριστίας, που έμοιαζαν με τη μουσική των αγγέλων. Αυτοί ήταν εκείνοι που είχαν προσέλθει ενώπιον του αρνίου, είχαν εξομολογηθεί τις αμαρτίες τους, είχαν λάβει συγχώρηση και τώρα ανέμεναν με χαρμόσυνη προσδοκία κάποιο ευφρόσυνο γεγονός.»
«Ακόμη και αφού είχα εισέλθει στο κτήριο, φόβος με κατέλαβε, και ένα αίσθημα ντροπής ότι έπρεπε να ταπεινωθώ ενώπιον αυτών των ανθρώπων· όμως έμοιαζα αναγκασμένος να προχωρήσω, και αργά έκανα τον δρόμο μου γύρω από τον στύλο, για να αντικρίσω το αρνίο, όταν ήχησε σάλπιγγα, ο ναός σείσθηκε, κραυγές θριάμβου υψώθηκαν από τους συνηγμένους αγίους, φοβερή λαμπρότητα κατέλαμψε το κτήριο, και τότε τα πάντα έγιναν πυκνό σκότος. Όλος εκείνος ο ευτυχισμένος λαός είχε εξαφανισθεί μαζί με τη λαμπρότητα, και εγώ έμεινα μόνος μέσα στη σιωπηλή φρίκη της νύκτας.»
«Ξύπνησα μέσα σε αγωνία ψυχής και μετά βίας μπορούσα να πείσω τον εαυτό μου ότι είχα δει όνειρο. Μου φαινόταν ότι η καταδίκη μου είχε οριστικά καθοριστεί· ότι το Πνεύμα του Κυρίου με είχε εγκαταλείψει, για να μην επιστρέψει ποτέ». Experience and Teachings, 24, 25.
Τώρα δοκιμαζόμαστε ως προς το αν θα εισέλθουμε στον ναό και κατόπιν θα ομολογήσουμε τις αμαρτίες μας και θα εξασφαλίσουμε την ευλογία της δικαιώσεώς Του. Αυτή η τελευταία πρόσκληση να εισέλθουμε στον ναό περιβάλλεται από εμπόδια, ώστε να παρεμποδιστεί η προσωπική είσοδος του καθενός μας· αλλά αν τώρα διστάσουμε, θα «αφεθούμε μόνοι μέσα στη σιωπηλή φρίκη της νύχτας». Αλλά αυτό δεν είναι το μόνο σημείο μου.
Δόθηκε σκόπιμη έμφαση σε αυτό το πλέον σπουδαίο εδάφιο με τη συμπερίληψη της διάκρισης της λέξεως «ημέρες», η οποία φέρει μαζί της το προφητικό αίνιγμα ότι το οκτώ είναι εκ των επτά, πράγμα που αποτελεί έναν από τους τροχούς στον καιρό της σφράγισης των εκατόν σαράντα τεσσάρων χιλιάδων. Κατά την περίοδο της σφράγισης, το Προτεσταντικό κέρας και το Ρεπουμπλικανικό κέρας της έκτης βασιλείας της βιβλικής προφητείας θα εκπληρώσουν αμφότερα το αίνιγμα ότι ο όγδοος είναι εκ των επτά. Από τους οκτώ προέδρους από τον καιρό του τέλους το 1989, ο Τραμπ έγινε ο έκτος βασιλιάς της έκτης βασιλείας, και αφού κέρδισε τη δεύτερη θητεία του, έγινε ο όγδοος που είναι εκ των επτά. Στην ενέργεια των Ηνωμένων Πολιτειών, επαναλαμβάνοντας το Διάταγμα των Μεδιολάνων το 313, το Λαοδικειακό κίνημα των εκατόν σαράντα τεσσάρων χιλιάδων θα γίνει το Φιλαδελφιανό κίνημα των εκατόν σαράντα τεσσάρων χιλιάδων. Ο καιρός της σφράγισης ολοκληρώνεται στον νόμο της Κυριακής, όπου ιαίνεται το θανατηφόρο τραύμα του παπισμού, και έτσι αυτή εκπληρώνει το αίνιγμα της Αποκαλύψεως δεκαεπτά ως η όγδοη που είναι εκ των επτά. Ένα γεγονός, παριστάμενο σε μία εβραϊκή φράση, ως μία αγγλική λέξη, φέρνει το εδάφιο που προσδιορίζει το άνοιγμα της κρίσεως μέσα στο εδάφιο που προσδιορίζει το κλείσιμο της κρίσεως στον καιρό της σφράγισης των εκατόν σαράντα τεσσάρων χιλιάδων.
Κάθε γεγονός έχει τη θέση του, και υπάρχει μόνο μία έκφραση στην Καινή Διαθήκη όπου απαντά μια αριθμητική κατασκευή του «αριθμού» επί άλλον «αριθμό», και μόνο δύο στην Παλαιά Διαθήκη. Το άλφα της «αριθμητικής κατασκευής» βρίσκεται στη Γένεση.
Εὰν ὁ Κάιν ἐκδικηθῇ ἑπταπλασίως, ἀληθῶς ὁ Λάμεχ ἑβδομηκοντάκις ἑπτά. Γένεσις 4:24.
Η αριθμητική «κατασκευή» του ωμέγα βρίσκεται στο Κατά Ματθαίον.
Τότε προσήλθε προς αυτόν ο Πέτρος και είπε: Κύριε, πόσες φορές θα αμαρτήσει εναντίον μου ο αδελφός μου, και θα τον συγχωρήσω; έως επτά φορές; Ο Ιησούς λέγει προς αυτόν: Δεν σου λέγω, έως επτά φορές, αλλά έως εβδομηκοντάκις επτά. Ματθαίος 18:21, 22.
Αυτά τα χωρία αντιπροσωπεύουν την πρώτη και την τελευταία φορά στη Βίβλο κατά την οποία ένας αριθμός προσδιορίζεται ότι πρέπει να πολλαπλασιαστεί με έναν άλλον αριθμό. Υπάρχουν πολλοί αριθμοί, αλλά το άλφα της Γένεσης και το ωμέγα του Ματθαίου κατέχουν την ίδια ακριβώς αριθμητική δομή και χρησιμοποιούν τους ίδιους δύο αριθμούς, το «επτά» και το «εβδομήντα».
Μεταξύ τοῦ ἄλφα καὶ τοῦ ὦ· τὸ μέσον, καὶ ὁ μόνος ἄλλος τόπος ὅπου ὑφίσταται αὐτὴ ἡ ἀριθμητικὴ κατασκευή, εἶναι στὸ Λευιτικὸν εἴκοσι πέντε. Ἐκεῖ οἱ δύο ἀριθμοὶ δὲν εἶναι «ἑπτὰ» καὶ «ἑβδομήκοντα», ἀλλὰ «ἑπτὰ φορὰς ἑπτὰ ἔτη».
Καὶ θέλεις ἀριθμήσει εις σεαυτόν επτά σαββάτα ετών, επτά φορές επτά έτη· και το διάστημα των επτά σαββάτων των ετών θέλει είσθαι εις σε σαράντα εννέα έτη. Λευιτικόν 25:8.
Η μεσαία αριθμητική κατασκευή χρησιμοποιεί και πάλι τον αριθμό «επτά», αλλά όχι τον αριθμό «εβδομήντα». Το χωρίο στο οποίο βρίσκεται περιέχει ευλογία για την υπακοή, καθώς και κατάρα για την ανυπακοή. Οι ευλογίες της απελευθέρωσης των δούλων και της αποκατάστασης της γης αντιπαρατίθενται με την κατάρα των επτά καιρών, η οποία μνημονεύεται τέσσερις φορές στο εικοστό έκτο κεφάλαιο του Λευιτικού. Η ευλογία περιλάμβανε τη συντήρηση από τον Κύριο κατά τα έτη που η γη αναπαυόταν, καθώς και διπλή ευλογία κατά το έτος του Ιωβηλαίου, και η κατάρα του εικοστού έκτου κεφαλαίου αποτελεί το αντίστοιχο στοιχείο στην προειδοποίηση της διαθήκης των δύο κεφαλαίων.
Η μεσαία αριθμητική κατασκευή εμφανίζεται στο Λευιτικόν 25:8 («επτά φορές επτά έτη»). Συνδέεται αμέσως με την τετραπλή κρίση του «επτά φορές» στο Λευιτικόν 26. Έτσι, η μεσαία αριθμητική κατασκευή αντιπροσωπεύει τόσο ευλογία όσο και κατάρα, σχηματίζοντας διπλή μαρτυρία στο βιβλίο του Λευιτικού. Η αριθμητική κατασκευή είτε της ευλογίας είτε της κατάρας του Ιωβηλαίου τοποθετείται μεταξύ της κρίσεως του Λάμεχ και της ταυτοποιήσεως από τον Ιησού του ορίου του χρόνου της δοκιμασίας. Και τα τρία μαζί προσδιορίζουν ένα δοκιμαστικό όριο, το οποίο, όταν ολοκληρωθεί, θα φανερώσει μία τάξη που είναι ευλογημένη και μία τάξη που είναι καταραμένη. Το άλφα και το ωμέγα, που αντιπροσωπεύουν το μήνυμα του πρώτου και του τρίτου αγγέλου, προσδιορίζουν το τετρακόσια ενενήντα ως το σύμβολο του χρόνου της δοκιμασίας. Όταν αυτό συνδυάζεται με την κατάρα ή την ευλογία του Ιωβηλαίου, τα γεγονότα καθίστανται σημαντικά καθώς προσεγγίζουμε τη μελέτη του Ιεζεκιήλ, κεφάλαιο πρώτο, εδάφιο πρώτο, το οποίο τοποθετεί τον Ιεζεκιήλ στο τριακοστό έτος του δεκάτου εβδόμου κύκλου του Ιωβηλαίου.
Εκείνος ο κύκλος του Ιωβηλαίου έληξε στις 22 Οκτωβρίου 573 π.Χ. και προτύπωνε όχι μόνον την 22α Οκτωβρίου 1844, αλλά και τον επικείμενο νόμο της Κυριακής. Βρισκόμαστε τώρα στο 2026, το οποίο είναι το τεσσαρακοστό έβδομο έτος του εβδομηκοστού κύκλου του Ιωβηλαίου. Αυτός ο κύκλος του Ιωβηλαίου έχει προτυπωθεί από τον «δέκατο έβδομο» κύκλο του Ιωβηλαίου, κατά τον οποίο ο Ιεζεκιήλ στεκόταν στο τριακοστό έτος. Στεκόταν στον ναό, αντιπροσωπεύοντας τις εκατόν σαράντα τέσσερις χιλιάδες, οι οποίες διά της πίστεως έχουν εισέλθει στα Άγια των Αγίων κατά το τέλος της κρίσεως, όπως έπραξαν οι πιστοί μετά την 22α Οκτωβρίου 1844. Το να μη διακρίνει κανείς το «γεγονός» τού πού βρίσκεται ο Ιεζεκιήλ στην προφητική ιστορία στο πρώτο κεφάλαιο και στο πρώτο εδάφιο, σημαίνει ότι χάνει τον «προσανατολισμό» του.
Μετά τη θέα της δόξας του Κυρίου, που δόθηκε πλησίον του ποταμού Χεβάρ, ο Ιεζεκιήλ ταπεινώνεται έως το χώμα, όπως και ο Δανιήλ, ο Ησαΐας και ο Ιωάννης. Έπειτα, και τα τέσσερα αυτά παραδείγματα παρέχουν στοιχεία του χρίσματος εκείνων που πρόκειται να μεταδώσουν το μήνυμα σε μια εκκλησία που δεν θα δει ούτε θα ακούσει.
Υπάρχουν έξι χρονολογίες στο βιβλίο του Ιεζεκιήλ που αφορούν την Ιερουσαλήμ. Έχουμε ήδη εξετάσει την πρώτη και την τελευταία χρονολογία που βρίσκονται στο πρώτο κεφάλαιο, εδάφια ένα και δύο, και κατόπιν στο τεσσαρακοστό κεφάλαιο, εδάφιο ένα. Έχω εξετάσει τη δεύτερη χρονολογία που βρίσκεται στο όγδοο κεφάλαιο, εδάφιο ένα, αλλά μόνο ως προς τη συμβολική της παράσταση, και όχι τοποθετώντας την σε συνάφεια με την πολιορκία και την καταστροφή της Ιερουσαλήμ, και ολόκληρο το βιβλίο περιστρέφεται γύρω από αυτόν τον άξονα. Η Ιερουσαλήμ καταστράφηκε στα τέλη του 586/585 π.Χ. Και στον Ιεζεκιήλ 33:21 καταφθάνει ένας φυγάς με την είδηση της πτώσεως της Ιερουσαλήμ.
Και έγινε κατά το δωδέκατον έτος της αιχμαλωσίας ημών, κατά τον δέκατον μήνα, την πέμπτην ημέραν του μηνός, ήλθε προς εμέ ένας διασωθείς εκ Ιερουσαλήμ, λέγων· Η πόλις επλήγη. Η δε χείρ του Κυρίου ήτο επ’ εμέ εσπέρας, πριν έλθη ο διασωθείς· και ήνοιξε το στόμα μου, έως ότου ήλθε προς εμέ το πρωί· και το στόμα μου ηνοίχθη, και δεν ήμην πλέον άλαλος. Ιεζεκιήλ 33:21, 22.
Τον δωδέκατο χρόνο η πόλη επλήγη, και τότε ο Ιεζεκιήλ είναι ελεύθερος να μιλήσει με δική του πρωτοβουλία. Το όραμα του Ιεζεκιήλ, κεφάλαιο οκτώ, ήταν κατά τον έκτο χρόνο, δηλαδή περίπου έξι χρόνια πριν πληγεί η πόλη.
Και συνέβη κατά το έκτον έτος, τον έκτον μήνα, την πέμπτη ημέρα του μηνός, ενώ εγώ καθόμουν στον οίκο μου και οι πρεσβύτεροι του Ιούδα κάθονταν εμπρός μου, ότι εκεί έπεσε επάνω μου η χείρ Κυρίου του Θεού. Ιεζεκιήλ 8:1.
Τον επόμενο χρόνο, που ήταν το έβδομο έτος, οι Πρεσβύτεροι αναζήτησαν τον Ιεζεκιήλ για να ερωτήσουν τον Κύριο.
Και έγινε κατά το έβδομον έτος, τον πέμπτον μήνα, τη δεκάτη του μηνός, ώστε ήλθαν κάποιοι από τους πρεσβυτέρους του Ισραήλ για να ζητήσουν τον Κύριο, και κάθισαν εμπρός μου. Ιεζεκιήλ 20:1.
Τότε, στο ένατο έτος, άρχισε η πολιορκία του ενάμισι έτους.
Πάλιν, κατά το ένατο έτος, κατά τον δέκατο μήνα, τη δεκάτη του μηνός, ο λόγος του Κυρίου ήλθε προς εμέ, λέγων· Υιέ ανθρώπου, γράψον εις σεαυτόν το όνομα της ημέρας, αυτής ταύτης της ημέρας· ο βασιλεύς της Βαβυλώνος εστράφη εναντίον της Ιερουσαλήμ αυτήν ταύτην την ημέραν. Ιεζεκιήλ 24:1, 2.
Καθεμία από αυτές τις ημερομηνίες αντιπροσωπεύει συγκεκριμένα ορόσημα των εσχάτων ημερών, διότι ο Παύλος λέγει ότι ο αρχαίος Ισραήλ είναι παράδειγμα για όσους ζουν στο τέλος του κόσμου.
Ταῦτα δὲ πάντα συνέβαιναν εις αυτούς ως παραδείγματα, και εγράφησαν προς νουθεσίαν ημών, εις τους οποίους τα τέλη των αιώνων έφθασαν. Ώστε, όστις νομίζει ότι ίσταται, ας βλέπη μήπως πέση. 1 Corinthians 10:11, 12.
Και οι έξι χρονολογίες που αφορούν την Ιερουσαλήμ εμφανίζονται μεταξύ της πρώτης χρονολογίας στο κεφάλαιο ένα, εδάφιο ένα, και της τελευταίας χρονολογίας που βρίσκεται στο κεφάλαιο σαράντα, εδάφιο ένα. Αυτές οι δύο χρονολογίες σηματοδοτούν το πέμπτο έτος του κεφαλαίου ένα, το οποίο ήταν το 592 π.Χ., και το εικοστό πέμπτο έτος του κεφαλαίου σαράντα, το οποίο ήταν το 573 π.Χ. Στο επίπεδο «γραμμή επί γραμμή», ο Ιεζεκιήλ έχει μία γραμμή για την Αίγυπτο, η οποία περιλαμβάνει την αναφορά της Τύρου, και μία γραμμή για την Ιερουσαλήμ. Η γραμμή της Αιγύπτου έχει επτά άμεσα ορόσημα (όταν περιλαμβάνεται η Τύρος) και η Ιερουσαλήμ έχει έξι. Μαζί με αυτές τις δύο γραμμές είναι η γραμμή του Ιωσία και ο δέκατος έβδομος κύκλος Ιωβηλαίου. Όμως η γραμμή που παρουσιάζεται χωρίς άμεση χρονολογία βρίσκεται στο κεφάλαιο τέσσερα, και η γραμμή του κεφαλαίου τέσσερα κατέχει αρκετούς από τους τροχούς που είδε ο Ιεζεκιήλ όταν κοίταξε μέσα στα Άγια των Αγίων. Είναι επίσης φορτωμένη με αρκετές συμβολικές αλήθειες.
430
Ο αριθμός τετρακόσια τριάντα αντιπροσωπεύει την αιώνια διαθήκη, και στο τέταρτο κεφάλαιο ο Ιεζεκιήλ χρησιμοποιείται από τον Κύριο ως ζωντανή παραβολή, παραβολή η οποία περιλαμβάνει τον αριθμό τετρακόσια τριάντα.
Και συ, υιέ ανθρώπου, λάβε εις σεαυτόν μία πλίνθο, και θέσε αυτήν ενώπιόν σου, και απεικόνισε επ’ αυτής την πόλη, αυτήν την Ιερουσαλήμ· και πολιόρκησον αυτήν, και οικοδόμησε εναντίον αυτής οχύρωμα, και ύψωσε εναντίον αυτής ανάχωμα· στήσε και στρατόπεδο εναντίον αυτής, και τοποθέτησε εναντίον αυτής κριούς κυκλόθεν. Έτι δε λάβε εις σεαυτόν σιδηράν πλάκα, και θέσε αυτήν ως σιδηρούν τοίχον μεταξύ σου και της πόλεως· και στρέψε το πρόσωπόν σου εναντίον αυτής, και θέλει είναι πολιορκουμένη, και συ θέλεις πολιορκήσει αυτήν. Τούτο θέλει είσθαι σημείον εις τον οίκον του Ισραήλ. Κοιμήθητι και συ επί την αριστεράν σου πλευράν, και επίθεσον επ’ αυτήν την ανομίαν του οίκου του Ισραήλ· κατά τον αριθμόν των ημερών όσας θέλεις κοιμηθή επ’ αυτήν, θέλεις βαστάσει την ανομίαν αυτών. Διότι εγώ επέθεσα επί σε τα έτη της ανομίας αυτών, κατά τον αριθμόν των ημερών, τριακοσίας ενενήκοντα ημέρας· ούτως θέλεις βαστάσει την ανομίαν του οίκου του Ισραήλ. Και όταν συμπληρώσεις αυτάς, θέλεις κοιμηθή πάλιν επί την δεξιάν σου πλευράν, και θέλεις βαστάσει την ανομίαν του οίκου του Ιούδα τεσσαράκοντα ημέρας· έκαστην ημέραν διώρισα εις σε έτος. Διά τούτο θέλεις στρέψει το πρόσωπόν σου προς την πολιορκίαν της Ιερουσαλήμ, και ο βραχίων σου θέλει είσθαι απογυμνωμένος, και θέλεις προφητεύσει εναντίον αυτής. Και ιδού, θέλω επιβάλει επί σε δεσμά, και δεν θέλεις στραφή από της μιάς πλευράς εις την άλλην, εωσού τελειώσεις τας ημέρας της πολιορκίας σου. Ιεζεκιήλ 4:1–8.
Η πολιορκία της Ιερουσαλήμ, όπως απεικονίζεται από τον Ιεζεκιήλ, είναι ένα «σημείο», ακριβώς όπως και η πολιορκία εναντίον της Ιερουσαλήμ που επέφερε ο Κέστιος κατά το έτος 66. Σχολιάζοντας το γεγονός ότι ο Ιησούς προσδιόρισε την καταστροφή της Ιερουσαλήμ, η Αδελφή Ουάιτ μάς πληροφορεί ότι η «άμεση» εκπλήρωση της καταστροφής της Ιερουσαλήμ βρίσκεται στις έσχατες ημέρες. Το σημείο της καταστροφής επάνω στους δύο μάρτυρες, που αντιπροσωπεύονται από τον Ναβουχοδονόσορ και τον Κέστιο, προσδιορίζει ότι το σημείο της πολιορκίας είναι το σημείο του επικείμενου κυριακάτικου νόμου.
Μία Ημέρα Αντὶ Ἑνὸς Ἔτους
Μέσα στο απόσπασμα που εξετάζουμε διακρίνουμε επίσης την ωμέγα βιβλική αναφορά στον πρωτεύοντα κανόνα της προφητικής ερμηνείας του William Miller στο θεμελιώδες κίνημα του πρώτου και του δεύτερου αγγελικού μηνύματος. Το άλφα της αρχής ημέρα αντί έτους ήταν επίσης ένα ωμέγα σύμβολο, διότι το άλφα της αρχής ημέρα αντί έτους εκτέθηκε στο βιβλίο των Αριθμών ως η δέκατη και τελική δοκιμασία, στην οποία ο Ισραήλ απέτυχε, και έτσι επέφερε επάνω στον εαυτό του θάνατο στην έρημο κατά τα σαράντα έτη της περιπλάνησης στην έρημο.
Και τα τέκνα σας θα περιπλανώνται στην έρημο επί σαράντα έτη, και θα βαστάσουν τις πορνείες σας, έως ότου τα πτώματά σας αφανισθούν στην έρημο. Κατά τον αριθμό των ημερών, κατά τας οποίας κατασκοπεύσατε τη γη, σαράντα ημέρες, μία ημέρα δι’ έν έτος, θα βαστάσετε τας ανομίας σας, σαράντα έτη, και θα γνωρίσετε την αθέτησιν της υποσχέσεώς μου. Εγώ, ο Κύριος, ελάλησα· βεβαίως θα το πράξω εις όλην ταύτην την πονηράν συναγωγήν, η οποία συνήχθη εναντίον μου· εις την έρημον ταύτην θα καταναλωθούν, και εκεί θα αποθάνουν. Αριθμοί 14:33–35.
Οι προφητικές συνεπαγωγές του ότι η αρχή «ημέρα αντί έτους» προσδιορίζεται στην τελική ανταρσία της δεκαπλής διαδικασίας δοκιμασίας που αρχίζει με τη διάβαση της Ερυθράς Θαλάσσης, και ότι η ίδια αυτή αρχή διακηρύσσεται εκ νέου καθώς η Ιερουσαλήμ πρόκειται να πολιορκηθεί και να καταστραφεί, πρέπει να γίνουν κατανοητές και να εφαρμοστούν στο χωρίο που εξετάζουμε, όπως και η σημασία του ότι η «πολιορκία» είναι το «σημείο».
Η γραμμή της ιστορίας που συγκεντρώνεται όταν χρησιμοποιείται η «πολιορκία» της Ιερουσαλήμ ως σημείο πρέπει να αναγνωρισθεί, διότι καθίσταται, τρόπον τινά, ένας «άξονας» και, μεταφορικώς, στο σημείο της πολιορκίας είναι προσαρτημένες πολλές ακτίνες. Το σημείο της πολιορκίας είναι ίσως το σημαντικότερο χωρίο στον Ιεζεκιήλ, και το σημείο επιτρέπει στον Λέοντα εκ της φυλής του Ιούδα να φέρει τελειότητα από εκείνο που αρχικώς φάνηκε στον Ιεζεκιήλ ως σύγχυση. Το «σημείο» της πολιορκίας, η αρχή «έτος αντί ημέρας» και οι προφητικές γραμμές που συγκεντρώνονται διά της πολιορκίας, πρέπει να εξετασθούν στο πλαίσιο ότι το τετρακόσια τριάντα αντιπροσωπεύει την αιώνια διαθήκη.
Η Διαθήκη
Και είπε προς τον Άβραμ: Γνώριζε μετά βεβαιότητος ότι το σπέρμα σου θα είναι πάροικος σε γη που δεν θα είναι δική τους, και θα τους δουλεύσει· και εκείνοι θα τους καταθλίψουν επί τετρακόσια έτη. Γένεσις 15:13.
Ο Κύριος συνήψε διαθήκη με τον Αβραάμ μέσω μιας διαδικασίας τριών σταδίων, και το πρώτο από αυτά τα τρία στάδια περιλάμβανε την προφητεία ότι οι απόγονοι του Αβραάμ θα ήσαν αιχμάλωτοι στην Αίγυπτο επί τετρακόσια έτη. Στο δεύτερο στάδιο δόθηκε στον Αβραάμ η τελετή της περιτομής, και το τρίτο στάδιο ήταν η θυσία του Ισαάκ επί του όρους Μοριά. Τα τετρακόσια έτη προσδιορίσθηκαν στο άλφα των τριών σταδίων τα οποία ο Κύριος έλαβε για να αναστήσει και να συνάψει διαθήκη με έναν εκλεκτό λαό. Αυτός ο εκλεκτός λαός της διαθήκης χωρίσθηκε από τον Θεό κατά τον λιθοβολισμό του Στεφάνου το έτος 34, και έπειτα ο Παύλος, ο εκλεκτός απόστολος προς τα Έθνη, προσδιόρισε εκείνα τα τετρακόσια έτη ως—τετρακόσια τριάντα έτη.
Και τούτο λέγω: ότι η διαθήκη, η οποία προεπικυρώθη από τον Θεό εν Χριστώ, δεν δύναται να ακυρωθή από τον νόμον, ο οποίος ήλθε τετρακόσια τριάκοντα έτη αργότερα, ώστε να καταστήση την επαγγελία άκυρον. Γένεσις 3:17.
Ο αριθμός που αντιπροσωπεύει τη διαθήκη είναι τετρακόσια τριάντα, όμως οι δύο μάρτυρες του Άβραμ και του Σαούλ, των οποίων αμφότερα τα ονόματα μεταβλήθηκαν αντιστοίχως σε Αβραάμ και Παύλο, προσδιορίζουν δύο διακεκριμένες περιόδους που συγκροτούν τον πλήρη αριθμό των τετρακοσίων τριάντα. Όταν ο Θεός μεταβάλλει το όνομα μιας ψυχής, τούτο αποτελεί σύμβολο μιας διαθηκικής σχέσεως μεταξύ εκείνης της ψυχής και του Θεού. Επομένως, τα τετρακόσια τριάντα έτη είναι ένα άθροισμα που προκύπτει από την πρόσθεση δύο διακεκριμένων αριθμών, όπως με τα τετρακόσια του Αβραάμ και την προσθήκη των τριάντα του Παύλου. Ο Ιεζεκιήλ κατεκλίθη επί της αριστερής του πλευράς επί τριακόσιες ενενήντα ημέρες, και έπειτα επί της δεξιάς του πλευράς επί σαράντα ημέρες· προσδιορίζοντας δύο αριθμούς των οποίων το συνολικό άθροισμα είναι τετρακόσια τριάντα.
Στο ενδέκατο κεφάλαιο της Γενέσεως, η διαθήκη του θανάτου, η οποία εγκαθιδρύθηκε αμέσως μετά τον κατακλυσμό μέσω της ανταρσίας του Νεβρώδ, προσδιορίζει τη διάκριση μεταξύ δύο διαθηκών. Τα στοιχεία του πύργου της Βαβέλ μαρτυρούν έναν σατανικό λαό της διαθήκης του «σώσε τον εαυτό σου», ο οποίος έμελλε να κριθεί και να διασκορπιστεί. Στο ίδιο κεφάλαιο, η γενεαλογία των Εβραίων εισάγεται με τη γέννηση του Έβερ, σηματοδοτώντας την αρχή ενός εκλεκτού λαού για να εκπροσωπήσει τη διαθήκη της ζωής, σε αντίθεση με τη διαθήκη του θανάτου του Νεβρώδ.
Καὶ ἔζησεν ὁ Ἔβερ τέσσαρα καὶ τριάκοντα ἔτη, καὶ ἐγέννησεν τὸν Φάλεκ· καὶ ἔζησεν ὁ Ἔβερ, μετὰ τὸ γεννῆσαι αὐτὸν τὸν Φάλεκ, τετρακόσια καὶ τριάκοντα ἔτη, καὶ ἐγέννησεν υἱοὺς καὶ θυγατέρας. Καὶ ἔζησεν ὁ Φάλεκ τριάκοντα ἔτη, καὶ ἐγέννησεν τὸν Ῥαγαύ. Γένεσις 11:16–18.
Στο δέκατο κεφάλαιο της Γένεσης αναφέρονται για πρώτη φορά ο Έβερ και ο Φαλέγ.
Καὶ εἰς τὸν Ἔβερ ἐγεννήθησαν δύο υἱοί· τὸ ὄνομα τοῦ ἑνὸς ἦτο Φάλεκ, διότι ἐν ταῖς ἡμέραις αὐτοῦ διεμερίσθη ἡ γῆ· καὶ τὸ ὄνομα τοῦ ἀδελφοῦ αὐτοῦ ἦτο Ἰεκτάν. Γένεσις 10:25.
Ο Φάλεκ σημαίνει διαίρεση ή σχίσμα, και κατά τις ημέρες του Φάλεκ η διαίρεση δύο τάξεων λαού της διαθήκης σημειώνεται από την ιστορία του πύργου της Βαβέλ και την ανταρσία του Νεβρώδ. Ο Έβερ έζησε τετρακόσια εξήντα τέσσερα έτη, αλλά αφού γεννήθηκε ο Φάλεκ (διαίρεση), έζησε τετρακόσια τριάντα έτη. Κάθε γεγονός έχει τη σημασία του, και το τετρακόσια τριάντα είναι ο αριθμός που ο Παύλος αποδίδει στην προφητεία της διαθήκης του Αβραάμ. Αν και ο αριθμός τετρακόσια τριάντα συνδέεται με τη ζωή του Έβερ μετά τη γέννηση του Φάλεκ, τα πρώτα τριάντα τέσσερα έτη της ζωής του εκφράζονται ως «τέσσερα και τριάντα έτη», που βεβαίως είναι τριάντα τέσσερα έτη, αλλά στην απλή διατύπωση αυτών των τριάντα τεσσάρων ετών διαβάζεται «τέσσερα» και «τριάντα» (430). Έπειτα ακολούθησαν τα τετρακόσια τριάντα, και κατόπιν η πρώτη διατύπωση της ζωής του Φάλεκ είναι «τριάντα».
Ο Έβερ είναι η ρίζα του ονόματος «Εβραίος» και αποτελεί την πρώτη μνεία των Εβραίων, οι οποίοι επρόκειτο να είναι ο εκλεκτός λαός της διαθήκης. Ο Έβερ σημαίνει «διαβαίνω απέναντι», προτυπώνοντας έτσι τον λαό της διαθήκης, ο οποίος διαβαίνει από τη γη στη νέα γη, καθώς τα τέκνα του Αβραάμ διέβησαν την Ερυθρά Θάλασσα προς τη Γη της Επαγγελίας. Η σαραντάχρονη περιπλάνηση στην έρημο εμπόδισε εκείνη τη διάβαση, αλλά στο τέλος των σαράντα ετών διέβησαν τον Ιορδάνη προς τη Γη της Επαγγελίας, προτυπώνοντας έτσι την τελική διάβαση του λαού του Θεού. Ο Φάλεκ αντιπροσωπεύει την ιστορία κατά την οποία η διαίρεση της ανθρωπότητας σε δύο λαούς της διαθήκης συνέβη για πρώτη φορά στον πύργο του Νεβρώδ. Το σύμβολο της διαθήκης θανάτου του Νεβρώδ είναι η σύγχυση, και το σύμβολο της εβραϊκής διαθήκης ζωής είναι τα τετρακόσια τριάντα έτη της ζωής του Έβερ πριν από τη διαίρεση που αντιπροσωπεύεται από τον Φάλεκ. Το όνομα Φάλεκ σηματοδοτεί επίσης μία συμβολική αριθμητική αλήθεια, διότι τα τετρακόσια τριάντα έτη του Έβερ διαιρούνται σε δύο αριθμούς, και ο Φάλεκ αντιπροσωπεύει μία διάκριση των τετρακοσίων από τον αριθμό τριάντα.
Τα τετρακόσια τριάντα αποτελούνται από δύο μέρη. Τα τετρακόσια έτη της διαθήκης του Αβραάμ, μαζί με τα επιπλέον τριάντα έτη που επισημαίνονται από τον Παύλο. Η αύξηση της γνώσεως, η οποία παράγει την τελική αναζωπύρωση του λαού του Θεού, παριστάνεται στο δωδέκατο κεφάλαιο του Δανιήλ, όπου το δίμερες σύμβολο της αιωνίου διαθήκης προσδιορίζεται ειδικώς και εκτίθεται στα εδάφια 9/11.
Και είπε, Ύπαγε, Δανιήλ· διότι οι λόγοι είναι κεκλεισμένοι και εσφραγισμένοι έως του καιρού του τέλους. Πολλοί θέλουσι καθαρισθή, και λευκανθή, και δοκιμασθή· οι δε ασεβείς θέλουσι πράξει ασεβώς· και ουδείς των ασεβών θέλει εννοήσει· αλλ’ οι σοφοί θέλουσι εννοήσει. Και από του καιρού καθ’ ον η παντοτινή θυσία θέλει αφαιρεθή, και το βδέλυγμα της ερημώσεως θέλει στηθή, θέλουσιν είσθαι χίλιαι διακόσιαι ενενήκοντα ημέραι. Δανιήλ 12:9–11.
Η τελική αποσφράγιση, η οποία παράγει μία τριπλή διαδικασία δοκιμασίας, όπως παριστάνεται στο εδάφιο δέκα με τις λέξεις «καθαρισθῶσι, καὶ λευκανθῶσι, καὶ δοκιμασθῶσι», συνδέεται με τα χίλια διακόσια ενενήντα έτη. Η πρωτοπόρος κατανόηση του εδαφίου είναι ότι η απομάκρυνση της αντίστασης του παγανισμού το 508 εγκαινίασε μία τριακονταετή διαδικασία που οδήγησε στην εγκαθίδρυση του παπισμού ως της πέμπτης βασιλείας της βιβλικής προφητείας το 538, ο οποίος κατόπιν βασίλευσε ως η πέμπτη βασιλεία της βιβλικής προφητείας έως ότου τα χίλια διακόσια εξήντα έτη ολοκληρώθηκαν το 1798. Τα τριάντα έτη από το 508 έως το 538 παριστάνονται επίσης από τον Παύλο ως μία «ἀποστασία πρῶτον», στη 2 Θεσσαλονικείς.
Στη Β΄ Θεσσαλονικείς, το θέμα είναι η σχέση μεταξύ της ειδωλολατρικής Ρώμης και της παπικής Ρώμης, του τετάρτου και του πέμπτου βασιλείου της προφητείας αντιστοίχως. Σε αυτό το κεφάλαιο της Προς Θεσσαλονικείς επιστολής ο William Miller ανακάλυψε ότι το «καθημερινόν» στο βιβλίο του Δανιήλ αντιπροσώπευε την ειδωλολατρική Ρώμη, και ο Miller ανακάλυψε περαιτέρω ότι το «καθημερινόν» στον Δανιήλ παρουσιαζόταν πάντοτε σε συνάρτηση με το βδέλυγμα ή την παράβαση της ερημώσεως. Το βδέλυγμα και η παράβαση της ερημώσεως στο βιβλίο του Δανιήλ αντιπροσωπεύουν αυτό που ο Ιωάννης προσδιορίζει στο βιβλίο της Αποκαλύψεως ως την εικόνα του θηρίου και το χάραγμα του θηρίου, αντιστοίχως.
Ο Ουίλλιαμ Μίλλερ βάσισε τις περισσότερες, αν όχι όλες, από τις προφητικές του εφαρμογές επάνω στην ταύτισή του δύο ερημωτικών δυνάμεων, οι οποίες παριστώνται ως το «παντοτινό» (η ειδωλολατρική Ρώμη), και η δεύτερη ερημωτική δύναμη, η οποία εκφράζεται με δύο τρόπους, ως η παράβασις της ερημώσεως (ο συνδυασμός εκκλησίας και κράτους), στην Αποκάλυψη—ως η εικόνα του θηρίου (η παπική προφητική δομή), και το βδέλυγμα της ερημώσεως (η λατρεία του ήλιου) στην Αποκάλυψη—ως το χάραγμα του θηρίου. Η κατανόηση που άντλησε ο Μίλλερ από την παρουσίαση του Παύλου στη Β΄ Θεσσαλονικείς 2 υπήρξε πρωταρχική θεμελιώδης κατανόηση για τον Μίλλερ, ο οποίος είναι το σύμβολο των θεμελίων του Αντβεντισμού. Ο Παύλος δηλώνει ότι εκείνοι που δεν αγαπούν την αλήθεια η οποία παριστάνεται στο δεύτερο κεφάλαιο της Β΄ Θεσσαλονικείς είναι εκείνοι που δέχονται ισχυρή πλάνη.
Στα τρία εδάφια του Δανιήλ (Δανιήλ 12:9–11), η συμβολική κατανόηση κατά τις έσχατες ημέρες δεν μπορεί να περιλαμβάνει την εφαρμογή του χρόνου, διότι από τις 22 Οκτωβρίου 1844 και εξής, η εφαρμογή του προφητικού χρόνου δεν είναι πλέον έγκυρη. Τα εδάφια 9/11 αντιπροσωπεύουν δύο διακεκριμένες περιόδους τριάντα ετών και χιλίων διακοσίων εξήντα ετών. Ο αριθμός σαράντα και ο αριθμός χίλια διακόσια εξήντα είναι αμφότεροι σύμβολα μιας προφητικής ερήμου και, προφητικώς, είναι εναλλάξιμοι. Επομένως, το χίλια διακόσια εξήντα μπορεί να γίνει κατανοητό ως σαράντα, και το σαράντα είναι το δέκατο του τετρακοσίων. Έτσι, τα εδάφια 9/11 συμβολίζουν τον αριθμό της αιωνίου διαθήκης, όπως παριστάνεται από το τετρακόσια (Αβραάμ) σε συνάρτηση με το τριάντα (Παύλος). Η «έρημος» που παριστάνεται από το «χίλια διακόσια εξήντα» αντιστοιχεί σε μια «έρημο» του «σαράντα», και το τέσσερα είναι το δέκατο του τετρακοσίων. Το τριάντα είναι τριάντα. Το τετρακόσια τριάντα προκύπτει από τον αριθμό τετρακόσια προστεθέντα στον αριθμό τριάντα, το οποίο στο τέταρτο κεφάλαιο του Ιεζεκιήλ παριστάνεται ως τριακόσια ενενήντα προστεθέντα στον αριθμό σαράντα.
Οι στίχοι του 9/11 στο δωδέκατο κεφάλαιο αντιπροσωπεύουν το μέσον τριών προφητικών περιόδων του κεφαλαίου και αποτελούν σύμβολο της αιωνίου διαθήκης, η οποία αποσφραγίζεται στις έσχατες ημέρες. Η αποσφράγιση της σημασίας του τετρακοσίων τριάντα στις έσχατες ημέρες πραγματοποιείται στο τέταρτο κεφάλαιο του Ιεζεκιήλ.
Ὁ Λέων τῆς φυλῆς τοῦ Ἰούδα ἀποσφραγίζει τώρα τὸ τελικὸ προειδοποιητικὸ μήνυμα πρὸς ἐκείνους οἵτινες, διὰ πίστεως, εἰσῆλθαν στὰ Ἅγια τῶν Ἁγίων μετὰ τοῦ Ἰεζεκιήλ, τοῦ Ἰωάννου, τοῦ Δανιὴλ καὶ τοῦ Ἠσαΐου. Ἡ ἀλήθεια αὐτὴ ἀνοίγεται σὲ συνάρτηση μὲ τὴν ἀνύψωση ἐκείνων ποὺ ἀντιπροσωπεύονται ὄχι μόνον ὡς οἱ ἐκβεβλημένοι τοῦ Ἰσραήλ, ἀλλὰ καὶ ὡς τὸ λάβαρο τῶν ἑκατὸν τεσσαράκοντα τεσσάρων χιλιάδων. Ἡ ἀλήθεια αὐτὴ τίθεται ἐντὸς τοῦ πλαισίου τῆς διαθήκης ποὺ ἀντιπροσωπεύεται ἀπὸ τὰ τετρακόσια ἔτη τοῦ Ἀβραὰμ σὲ συνάρτηση μὲ τὴ διαθήκη ποὺ ἀντιπροσωπεύεται ἀπὸ τὰ τριάντα ἔτη τοῦ Παύλου. Ἡ ἀλήθεια αὐτὴ ἐκτίθεται στὰ ἐδάφια 9/11 τοῦ Δανιὴλ 12, τὰ ὁποῖα ἀντιπροσωπεύουν τὸ μέσον τριῶν συμβολικῶν περιόδων, οἱ ὁποῖες ἐγένοντο ὀρθῶς κατανοητὲς ἀπὸ τοὺς Μιλλερίτες. Ἡ μεσαία ἀλήθεια 9/11, ἡ ὁποία ἀποσφραγίζεται στὸν Δανιὴλ 12, ἀντιπροσωπεύεται στὶς τριακόσιες ἐνενήκοντα ἡμέρες καὶ σαράντα ἡμέρες τοῦ Ἰεζεκιήλ. Αὐτὲς οἱ ἡμέρες ἀνοίγονται πρὸς τὸν Ἰεζεκιὴλ στὸ τριακοστὸ ἔτος τοῦ δεκάτου ἑβδόμου κύκλου Ἰωβηλαίου, καὶ ὁ Ἰεζεκιήλ, ὡς ἱερεύς, ἀντιπροσωπεύει τὴν ἱερωσύνη τῶν ἑκατὸν τεσσαράκοντα τεσσάρων χιλιάδων, οἱ ὁποῖοι βρίσκονται στὴ μέση δοκιμασία, ἀπὸ τρεῖς δοκιμασίες.
Ο Ιεζεκιήλ επισημαίνεται μέσα στη δοκιμασία του ναού κατά την «πέμπτη ημέρα» του «τέταρτου μήνα», η οποία, στη Μιλλεριτική ιστορία, σημείωσε το ακριβές μέσον («στα μισά») των έβδομων μηνών που άρχισαν με την πρώτη απογοήτευση στις 19 Απριλίου 1844 και έληξαν στις 22 Οκτωβρίου του ίδιου έτους.
«Το καλοκαίρι του 1844, στο μέσον μεταξύ του χρόνου κατά τον οποίον αρχικώς είχε θεωρηθεί ότι οι 2300 ημέρες θα έληγαν, και του φθινοπώρου του ιδίου έτους, έως το οποίο κατόπιν διαπιστώθηκε ότι εκτείνονταν, το μήνυμα διακηρύχθηκε με τα ίδια ακριβώς λόγια της Γραφής: “Ιδού, ο Νυμφίος έρχεται!”» Η Μεγάλη Διαμάχη, 398.
Η 21η Ιουλίου 1844 βρισκόταν στο μέσον των επτά ιερών μηνών, και κατά την ημερομηνία εκείνη ο Samuel Snow ευρισκόταν στη Σκηνή της Βοστώνης παρουσιάζοντας το μήνυμά του της Κραυγής του Μεσονυκτίου. Εκεί, για πρώτη φορά σε δημόσια παρουσίαση, «διακήρυξε με τα ίδια τα λόγια της Γραφής: “Ιδού, έρχεται ο Νυμφίος!”» Τώρα στεκόμαστε συμβολικά μαζί με τον Ιεζεκιήλ στη Σκηνή της Βοστώνης, λίγο πριν η ύψωση των αγγελιοφόρων της κραυγής του μεσονυκτίου εξέλθει ως παλιρροϊκό κύμα. Η προφητική διαδικασία της ύψωσης του σημαιόφορου συμβόλου παριστάνεται στην προφητική γραμμή του Ισλάμ στο κεφάλαιο εννέα της Αποκάλυψης. Το κεφάλαιο τέσσερα του Ιεζεκιήλ παρέχει τον δεύτερο μάρτυρα και την ολοκλήρωση εκείνης της προφητείας των τριακοσίων ενενήντα ενός ετών και δεκαπέντε ημερών, και το πράττει στο κεφάλαιο τέσσερα.
Θα συνεχίσουμε αυτά τα ζητήματα στο επόμενο άρθρο.




