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Kun Rooman pieni sarvi esitetdédn Danielin kirjan kahdeksannen luvun jakeissa yhdeksésti
kahteentoista, se on turmeltunut symboli, silld se on transvestitismin symboli, nais- ja miesasuun
pukeutuja, joka vaihtelee miehen ja naisen vililld. Se on sopusoinnussa milleriittisen kdsityksen
kanssa siitd, ettd Roomaa edusti kaksi vaihetta, joista ensimmaiinen oli Rooman valtiollinen valta ja
toinen Rooman kirkollinen valta, mutta sukupuolten vaihtelussa néissd jakeissa pieni sarvi on
historiallisen ja profeetallisen jarjestyksen ulkopuolella (turmeltunut). Kuitenkin kukin neljésti
jakeesta esittdd historiaa, joka liittyy suoraan joko Rooman valtiolliseen valtaan tai Rooman
kirkolliseen valtaan. Pakanallinen Rooma vainosi kaikkia, jotka vastustivat sen keisarillista valtaa,
mutta paavillisen Rooman (naispuolinen) vaino jakeessa kymmenen kohdistuu nimenomaisesti
taivasta vastaan.

Millerildisessa kidsityksessd, jonka mukaan Rooma oli neljés ja viimeinen valtakunta, vaihtelu
valtiosta kirkoksi ja jélleen valtioksi ja kirkoksi ei olisi ollut huolenaihe. He olivat ndhneet raudan
ja saven sekoituksen Danielin kirjan toisen luvun jaloissa ja yksinkertaisesti ymmarsivit sen
Rooman kahtena vaiheena, ilman pyrkimystd mééritelld neljannen ja viidennen valtakunnan
erityistd historiallista jirjestystd. Samoin he ymmaérsivit seitsemdnnen luvun, jossa sarvi, joka
puhui suuria sanoja Korkeinta vastaan, oli nykiisty esiin kolme sarvea pois Rooman pedon
alkuperdisten kymmenen sarven joukosta. Vaikka Miller olisikin tunnistanut jakeiden
yhdeksénnesti kahdenteentoista sukupuolivaihtelun, sillé ei olisi ollut merkitysté hinen
kisitykselleen siitd, ettd neljds valtakunta oli Rooma. Millerildisessd késityksessé neljds valtakunta
paittyi vuonna 1798, ja seuraava profeetallinen tapahtuma oli Kristuksen toinen tulemus.

Feminiininen sarvi yksildi naisen, joka tekee hengellistd haureutta maskuliinisen sarven kanssa, ja
jota kuvataan jakeissa kymmenen ja kaksitoista.

Ja se kasvoi suureksi, aina taivaan joukkoon asti; ja se heitti maahan osan joukosta ja tdhdista
ja tallasi ne jalkoihinsa. Daniel 8:10.

Paavillisen vallan vaino kohdistui kristinuskoa vastaan (taivaan sotajoukkoa vastaan), ja jakeessa
kaksitoista paavillinen Rooma (feminiininen) saa vallan toteuttaa murhaavan tyonsa rikkomuksen
kautta, harjoittaessaan haureutta Euroopan kuninkaiden kanssa.

Ja sotajoukko annettiin sitd vastaan jokapdivaisen uhrin tdhden rikkomuksen vuoksi, ja se heitti
totuuden maahan; ja se toimi ja menestyi. Daniel 8:12.

Jakeen ’joukko” edustaa sité sotilaallista valtaa, joka annettiin paaviudelle ’jokapdiviistd” vastaan.
Sana “vastaan” merkitsee ”jostakin”. Euroopan pakanallisilta kuninkailta (pakanallinen Rooma),



joita edustaa “jokapdividinen”, annettiin paaviudelle sotilaallista tukea (joukko) rikkomuksen
tahden”. Kirkon ja valtion yhdistelma, jossa kirkko hallitsee téitd suhdetta, on tuo “rikkomus”.
Tuon rikkomuksen viini on kristittyjen veri. Kun paavius oli saanut pakanallisen Rooman armeijat
hallintaansa, paavillinen Rooma (’se””) ”syoksi totuuden maahan; ja se menestyi toimissaan.”

Danielin kirjan yhdennessétoista luvussa, jakeessa kolmekymmentdyksi, kuvataan myds
sotajoukkojen antaminen paavilliselle Roomalle:

Ja sotajoukot astuvat hanen puolellaan esiin, ja ne saastuttavat turvapaikan, vikevyyden
turvapaikan, ja poistavat jokapéivdisen uhrin, ja asettavat hdvityksen kauhistuksen. Daniel
11:31.

Jae kuvaa historiallista siirtymad pakanallisesta Roomasta paavilliseen Roomaan. Jakeessa
“késivarret” ovat ne eurooppalaiset kuninkaat, jotka alkoivat tukea paaviutta alkaen frankkien
(Ranskan) kuninkaasta Kloviksesta vuonna 496. "Kisivarret” myos saastuttivat ’voiman pyhdkon”
(Rooman kaupungin) jatkuvan sodankdynnin kautta neljdnnelté vuosisadalta 1dhtien aina vuoteen
538 saakka. "Késivarret” myds poistivat pakanallisen vastarinnan paaviuden nousua vastaan, ja
vuoteen 508 mennesséd pakanallinen vastarinta oli paattynyt.

Sana, joka on kddnnetty ilmauksella ottaa pois”, on heprean sana ”sur” ja merkitsee “’poistaa”.
”Kaésivarret” asettivat “havityksen kauhistuksen” (paaviuden) maan valtaistuimelle vuonna 538.
Kun Danielin kirjan kahdeksannen luvun jae kaksitoista ilmaisee, ettd “’sotajoukko” annettiin
feminiiniselle pienelle sarvelle, se on yhtdpitdva yhdennessitoista luvussa olevan jakeen
kolmekymmentéyksi todistuksen kanssa. My0s Ilmestyskirja todistaa samasta totuudesta luvussa
kolmetoista.

Ja peto, jonka mind néin, oli leopardin kaltainen, ja sen jalat olivat niin kuin karhun jalat, ja sen
suu niin kuin leijonan suu; ja lohikddrme antoi sille voimansa ja valtaistuimensa ja suuren
vallan. [Imestys 13:2.

Sisark White samaistaa toisen jakeen pedon suoraan paavikuntaan ja sen jakeessa mainitun
lohikddrmeen pakanalliseen Roomaan. Pakanallinen Rooma antoi paavikunnalle kolme asiaa:
“hénen voimansa ja valtaistuimensa ja suuren vallan.”

Sotilaallinen valta annettiin pakanalliselta Roomalta alkaen Kloviksesta vuonna 496. “Valtaistuin”,
jolta hallita, annettiin paaviudelle vuonna 330, kun keisari Konstantinus siirsi pddkaupunkinsa
Konstantinopoliin jittden entisen padkaupunkinsa Rooman kaupungin paavillisen kirkon
hallintaan. Vuonna 533 keisari Justinianus siéti, ettd paavi oli kirkon pééd ja harhaoppisten
oikaisija, luovuttaen “suuren valtansa” Rooman paaville. Danielin kahdeksannen luvun jae
kaksitoista osoittaa ajan, jolloin “sotajoukko” annettiin, ja tatd profeetallista totuutta todistavat
monet todistajat. Siitd ajankohdasta ldhtien (alkaen vuodesta 496) paavius “menestyi”.

Se jatkaisi toimintaansa ja menestyisi siithen asti, kunnes pohjoista Israelin valtakuntaa vastaan
kohdistunut vihastus pééttyi vuonna 1798 ja paavinvalta sai kuoliniskunsa.



Ja kuningas tekee mielensd mukaan; hdn korottaa itsensi ja ylistda itseddn yli jokaisen
jumalan, ja puhuu ihmeellisid sanoja jumalien Jumalaa vastaan, ja menestyy, kunnes vihastus
on tayttynyt; silla se, miké on sdéddetty, tapahtuu. Daniel 11:36.

Kahdeksannen luvun yhdeksis jae kuvaa maskuliinista Roomaa (pakanallista Roomaa) ja esittda
sen kolmivaiheisen valloitusprosessin, jonka pakanallinen Rooma toteutti ja joka oli esikuva niista
kolmesta maantieteellisesté alueesta, jotka oli valloitettava, jotta paavillinen Rooma voitaisiin
asettaa maan valtaistuimelle, kuten seitseminnen luvun kolme poisnykéistya sarvea kuvaavat. Nuo
kaksi pakanallisen ja paavillisen Rooman kolmivaiheista valloitusta kuvasivat nykyisen Rooman
kolmea maantieteellistd estettd Danielin yhdestoista luvun jakeissa
neljadkymmentd—neljdkymmentékolme. Sitten kahdeksannen luvun jakeessa yksitoista
maskuliininen pieni sarvi (pakanallinen Rooma) esitetéén jilleen. Téssd jakeessa pyhitetty logiikka
on niin patevé, ettd Jerusalemia hallitsevat pilkkaajat joutuivat ottamaan kayttoon useita teologisia
valheita pystyttddkseen védrennetyn perustuksensa.

Niin, hén ylensi itsensd aina sotajoukon ruhtinaaseen asti, ja hinen kauttaan otettiin pois
jokapdiviinen uhri, ja hdnen pyhdkkonsé paikka heitettiin maahan. Daniel 8:11.

Kun ryhdymme tarkastelemaan véddrennettyja kolikoita ja jalokivid, joita adventismiin on tuotu
vuodesta 1863 ldhtien, on huomattava, ettd on olemassa kaksi ensisijaista oletetun teologisen
asiantuntemuksen alaa, joista adventismi kerskuu perustanaan apostatisoituneen protestantismin ja
katolilaisuuden oppien ylldpitamiselle. Viite, jonka adventismin nykyteologit esittdvit, on, ettd he
ovat joko Raamatun historian asiantuntijoita tai raamatullisten kielten asiantuntijoita. Heiddn
jakeen sovelluksensa paljastaa, ettd profeetallinen sana on tullut heille kuin sinetoity kirja, ja
osoittaa my0s, ettd heiddn viitteensi olla raamatullisten kielten asiantuntijoita on yksinkertaisesti
farisealaisuuden nykyaikainen ilmenemismuoto.

Ensimmadinen seikka on sukupuolien vaihtelun sivuuttaminen jakeissa yhdeksésta kahteentoista
esiintyvén pienen sarven kohdalla. Jos he todella olisivat heprean kielen asiantuntijoita, he eivét
kieltdisi tai véhéttelisi sitd tosiasiaa, ettd Daniel tarkoituksellisesti kdytti jakeissa sukupuolten
vaihtelua. Pieni sarvi esitetddn molemmissa suvuissa, ja ndma suvut vaihtelevat jakeissa
edestakaisin. Teologit yrittavét peittdd timan tosiasian roskalla ja vddrennetyilld kolikoilla, silld se
osoittaa selvisti, ettd jae yksitoista viittaa pakanalliseen, ei paavilliseen Roomaan. He tietenkin
vaittavat, ettd jakeen yksitoista pieni sarvi on paavi, vaikka se todellisuudessa on pakanallinen
Rooma.

Kun on tunnustettu, ettd neljastd pientd sarvea koskevasta jakeesta kaksi on maskuliinisia ja kaksi
feminiinisid, on yksinkertaista sisdllyttdd tdhdn raamatullinen totuus, ettd nainen edustaa Raamatun
profetiassa kirkkoa ja mies edustaa valtiota. Tdmin ymmaértdminen tekee kaikille, jotka tahtovat
ndhda, ilmeiseksi, ettd jakeen yksitoista pieni sarvi on maskuliininen Rooma (pakanallinen
Rooma), ei feminiininen Rooma (paavillinen Rooma).

Tadmain jakeen ymmarretddn siis opettavan, ettd pakanallinen Rooma (hédn) korotti itsensd
sotajoukon ruhtinasta vastaan, niin kuin pakanallinen Rooma teki asettaessaan sotajoukon
ruhtinaan Golgatan ristille. Pakanallinen Rooma ei ainoastaan korottanut itsedén Kristusta vastaan



ristilld, vaan jae jatkaa sanoen, ettd hdnen kauttaan (pakanallisen Rooman kautta) ”jokapéivdinen
uhri otettiin pois”.

Danielin kirjassa on kaksi hepreankielistd sanaa, jotka molemmat on kdénnetty ilmauksella “ottaa
pois”. Ndma sanat ovat ’sur” ja rum”. Molempia sanoja kéytetddn pyhékkopalveluksessa. Sur
merkitsee pois ottamista tai poistamista, ja kun pyhdkon alttarilta poistettiin tuhka, tuon tuhkan
poistamista kuvaava sana on sur”. Sana “rum” merkitsee kohottaa ja korottaa, ja kun pyhdkon
papin tuli kohottaa heilutusuhri, hdnen tuli rum” (kohottaa) uhri. Jakeessa yksitoista pakanallinen
Rooma (”jokapdivédinen”) “rum” (ottaa pois) pakanuuden kohottamalla ja korottamalla pakanuuden
uskontoa.

Pakanallinen Rooma korottaisi ja ylistdisi pakanuuden uskontoa. Adventistiteologit, jotka
tunnustautuvat raamatullisten kielten asiantuntijoiksi, paattavat tulkita jokaisen Danielin kirjassa
esiintyvin ilmauksen “ottaa pois” merkityksesséd “poistaa”. He eivit tunnusta Danielin erottuvaa ja
tasmallistd ilmaisua ja asettavat siten itsensé profeetta Danielin ylidpuolelle.

Teologit, jotka vaittdvat ymmartivinsad raamatullisia kielid, esittdvét perusteluja oikeuttaakseen,
miksi Danielin muka véitetddn tarkoittaneen samaa asiaa kdyttdessdén kahta eri sanaa. He esittavat
pitkid ja ikdvystyttavid sanatutkimuksia tukeakseen védrid viitteitdan. Teologit, jotka viittdvat
ymmartivansi raamatullista historiaa, puolestaan véittivat, ettd vidra sovellus perustuu sen
tunnistamiseen, ettéd historian eri aikakausina sama sana on voinut merkitd jotakin erilaista, ja siksi,
kun Daniel kéytti kahta eri sanaa, vain historian asiantuntija voi tunnistaa, mitd Daniel
todellisuudessa tarkoitti. On tirke#dd tunnistaa ndma kaksi vadrdd menetelmaa, silld niitd kayttavat
usein ne teologit, jotka pyrkivit piiloutumaan rivilta riville” -metodologian ulottumattomiin.

Niin, hén korotti itsensd aina sotajoukon ruhtinaaseen asti, ja hinen kauttaan jokapiivéinen
uhri otettiin pois, ja hinen pyhékkonsa paikka kukistettiin. Daniel 8:11.

Jakeessa kéddnnetty sana otettiin pois” merkitsee “korottaa ja ylistdd”. Se ei merkitse poistamista.
Tama tosiasia synnyttdd hAimmennysta ja ristiriitaa adventistiteologeille, silld heidén 14htokohtansa
eivit kestd jakeen yksinkertaista tarkastelua, kun jakeeseen sovelletaan sen sanan todellista
madritelmad, jota Daniel kéytti. He viittavét, ettd jakeen pieni sarvi on paavillinen Rooma, ja niin
ollen jae kuuluisi, ettd ’sen kautta” (paavillinen Rooma) ”jokapéivdinen korotettiin pois”.

Heilld ei tietenkdén ole mitdén vaikeutta sisdllyttdd siithen lisdtty sana, jonka sisar White suoraan
toteaa ihmisen viisauden lisddmaéksi eikd tekstiin soveltuvaksi.

”Sitten nédin ”jokapdiviisen” yhteydesséd (Daniel 8:12), ettd ihmisen viisaus oli lisinnyt sanan
“uhri”, eikd se kuulu tekstiin, ja ettd Herra antoi siitd oikean késityksen niille, jotka esittivét
tuomion hetken huudon.” Early Writings, 74.

He samaistavat ”jokapéivdisen” Kristuksen pyhikkopalvelukseen, joten ”jokapdivéinen uhri”
ylldpitda késitystd, ettd ”jokapédivdinen” on Kristuksen uhrity6ta taivaallisessa pyhdkossd. Mutta
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Inspiraatio osoittaa, ettd sana "uhri” “’ei kuulu tekstiin”.



Kun Efraimin juopot samastavat ”jokapéivéisen” Kristuksen pyhidkkopalvelukseen, jakeen
merkitys olisi silloin: hénen kauttaan” (paavillisen Rooman) ”jokapiivéinen otettiin pois”, tai se
kuuluisi: “paavillisen vallan kautta Kristuksen pyhdkkopalvelus otettiin pois.” He todella opettavat
tatd valhetta. He vdittdvat itsepintaisesti, ettd paavillisen hallinnon pimeyden kautta oikea
ymmirrys Kristuksen pyhidkkopalveluksesta poistettiin ihmisten mielista.

Kuitenkin sana, joka on kéddnnetty “ottaa pois”, ei merkitse poistamista; se merkitsee ylentdmistd ja
korottamista. Jos raamatullisten kielten tunnustautuneet asiantuntijat soveltaisivat heprean sanan
“rum’” merkitystd kohtaan oikein, heidin kdédnnoksensé olisi kuuluttava: paavillisen vallan kautta
Kristuksen pyhdkkdpalvelus ylennettiin ja korotettiin.” Milloin paavius on koskaan ylentényt ja
korottanut Kristusta?

He pyrkivit pakottamaan heprean sanan ”’sur” mairitelmén heprean sanan “rum” paille. Daniel
kayttdd sanaa “sur”, joka merkitsee poistamista, yhteydessé jokapdivdiseen” kahdessa muussa
jakeessa, mutta jakeessa yksitoista Daniel valitsi sanan “rum”, joka merkitsee korottaa ja ylentda.
Tdhén jakeeseen liittyva satukokoelma ei ole mielettdmyyttd ainoastaan siksi, ettd sanan, joka on
kadnnetty ottaa pois”, merkitysti vadnnelldin, vaan mydskiin ei koskaan ollut aikaa, jolloin
Kristuksen palvelutyd pyhdkossé olisi milldén tavoin poistettu ihmisten ulottuvilta.

Mutta tilla miehelld, koska héan pysyy iankaikkisesti, on muuttumaton pappeus. Sentdhden hin
my0s voi tdydellisesti pelastaa ne, jotka hdnen kauttaan Jumalan tyko tulevat, koska hén aina
eldd rukoillakseen heidén puolestaan. Hebrealaiskirje 7:24, 25.

Viittad, niin kuin adventistiteologit tekevét yrittdessadn tukea jakeen virheellistd sovellustaan, etti
oli olemassa ajanjakso, jolloin paavikunta kéytti jonkinlaista valtaa poistaakseen Kristuksen
pyhdkon esirukoustehtdvén, on jérjetonta!

Mutta teologit eivit opeta, ettd tuo jae osoittaa paavinvallan korottaneen ja ylentdneen Kristuksen
palvelutyon pyhdkosséd. He viistdvit Danielin sanojen merkityksen ja Ellen Whiten inspiroidun
neuvon opettaakseen sitd, mitd itse haluavat opettaa, Danielin sanojen todistuksesta huolimatta.

Niin, hén ylensi itsensd taivaan joukon ruhtinaaseen asti, ja hdnen tdhtensé jokapaivdinen uhri
otettiin pois, ja hanen pyhidkkonsé paikka kukistettiin. Daniel 8:11.

Teologit opettavat, ettd jakeen merkitys on: “paavillisen vallan kautta Kristuksen pyhékkdpalvelus
poistettiin”, ja Kristuksen pyhdkkopalveluksen poistamista ihmisten mielistd pyritddn tukemaan
silld seikalla, ettd tdmén poistamisen yhteydessad Kristuksen ’pyhdkon paikka kukistettiin”.
Jumalan Sanassa ei ole ainoatakaan jaetta, joka osoittaisi, ettd taivaallinen pyhikkd, jossa Kristus
toimittaa esirukoustehtdvidnsi, olisi milloinkaan kukistettu. Eikd mydskdén ole mitdén
raamatunkohtaa, joka osoittaisi, ettd itse taivas, joka on ’hidnen pyhdkkonsé paikka”, olisi
milloinkaan kukistettu. Jélleen kerran teologit asettavat itsensé profeetta Danielin yldpuolelle, silld
he viittévit, ettd jakeessa oleva ilmaus "hénen pyhikkonsé paikka” viittaa Jumalan pyhékkoon,
huolimatta siité, ettd Daniel opettaa suoraan pédinvastaista.

Heprean kielen tunnustautuvat asiantuntijat vaativat, ettd jakeessa heprean sana “rum” on
ymmarrettdva heprean sanan ”sur” merkityksessd. He vaativat myos, ettd heprean sana “miqdash”



on ymmarrettdva heprean sanana ”qodesh”. Sekd “miqdash” ettd "qodash” kdénnetddn Danielin
kirjassa yksinkertaisesti sanalla ”pyhdkko”, mutta niiden merkitykset eroavat toisistaan. "Miqdash”
tarkoittaa mitd tahansa pyhdkkdd, olipa se Jumalan pyhdkkd tai pakanallinen pyhdkkd. Se on
pyhikkod tarkoittava yleissana, mutta “qodesh”-sanaa kdytetddn Raamatussa ainoastaan Jumalan
pyhdkon yhteydessa.

Daniel tiesi eron pakanallisen pyhdkon ja Jumalan pyhdkon vililld. Jos Daniel olisi aikonut
yksildidé pakanallisen pyhdkon, hin olisi kdyttdnyt sanaa “miqdash”. Minusta on hdmmastyttivai,
ettd heprean kielen oletetut asiantuntijat eivét koskaan késittele sitd tosiasiaa, ettd neljassa
perdkkéisessd jakeessa Daniel kdyttdd kumpaakin sanaa kolme kertaa. Danielin ndiden kahden
heprealaisen sanan, jotka molemmat on kéénnetty sanalla ”pyhakko”, kdyttd maérittelee sen
merkityksen, jonka Daniel tarkoitti ymmarrettavaksi.

Niin, se korotti itsensé aina sotajoukon ruhtinaaseen asti, ja hinelti otettiin pois jokapdivédinen
uhri, ja hdnen pyhidkkdnsi paikka kukistettiin maahan. Ja sille annettiin sotajoukko
jokapaivéistd uhria vastaan rikkomuksen tdhden, ja se sydksi totuuden maahan; ja se menestyi
toimissaan. Sitten mind kuulin yhden pyhéin puhuvan, ja toinen pyhé sanoi sille erdille pyhélle,
joka puhui: Kuinka kauan kestdd ndky jokapéivdisestd uhrista ja hdvityksen rikkomuksesta,
joka antaa sekd pyhédkon ettd sotajoukon tallattavaksi? Ja hdn sanoi minulle: Kaksituhatta
kolmesataa iltaa ja aamua; sitten pyhidkko saatetaan jilleen oikeuteensa. Daniel 8:11-14.

Juuri siind kohdassa, joka sisdltdd adventismin perustan, Daniel kéyttad kahta erilaista
hepreankielistd sanaa, jotka molemmat kdénnetéén sanalla "pyhdkko™. Jakeissa kolmetoista ja
neljitoista Daniel valitsi kdyttdd hepreankielistd sanaa “pyhédkkd”, jota Raamatussa kdytetdén
yksinomaan Jumalan pyhdkon tarkoittamiseen, mutta jakeessa yksitoista Daniel kdytti yleistd
hepreankielistd sanaa, joka voi tarkoittaa Jumalan pyhékkoa tai pakanallista pyhékkdoa.

Jos Daniel olisi halunnut jakeessa yksitoista osoittaa ’pyhdkon” Jumalan pyhékoksi, hédn olisi
kayttdnyt samaa heprealaista sanaa, jota hdn kaytti kahdesti seuraavien kolmen jakeen kuluessa.
On tdysin selvad, ettd Daniel teki eron jakeen yksitoista pakanallisen pyhékon ja jakeiden
kolmetoista ja neljdtoista Jumalan pyhdkon vililld! Mutta Efraimin juopot viittévit, ettd jakeessa
yksitoista “hdnen pyhdkkonsé paikka”, joka “kukistettiin”, oli Jumalan pyhdkon paikka, vaikka he
karttavat sanaa “paikka”.

He opettavat, ettd paavius riisti Kristukselta esirukouksen palvelutyon ja heitti maahan taivaallisen
pyhékon totuuden. Mutta Daniel teki selviksi, ettd jakeen yksitoista pyhdkko™ ei ollut Jumalan
pyhikkdo, vaan pakanallinen pyhékkd. Daniel teki yhtd selviksi, ettei maahan heitetty “pyhékkod”,
vaan hédnen pyhdkkonsd “paikka”.

Kieltdytyessddn tunnustamasta jakeiden yhdeksésti kahteentoista tarkoituksellista
sukupuolivaihtelua nykyajan teologit omaksuivat luopioprotestantismin piirissé syntyneen
’jokapdivdisen” madritelmén ja alkoivat rakentaa perustusta inhimillisen arvailun, perinteen ja
tavan hiekalle. Saapuessaan jakeeseen yksitoista he jopa hylkdédvit Sisar Whiten innoitetun
neuvon, joka osoitti, ettd Millerin késitys “jokapdivéisestd” pakanuutena oli oikea, ja alkavat
kayttdd harhauttamisen ja arvailun taitoa puolustaakseen rakkauttaan katoliseen ja protestanttiseen



teologiaan.

He muuttavat jakeessa pakanallisen Rooman paavilliseksi Roomaksi ja pakottavat sanalle, joka
merkitsee “korottaa ja ylentdd”, mééritelméin “poistaa”. He méirittelevit saatanallisen symbolin,
’jokapdivdisen”, jumalalliseksi symboliksi ja viittavét sitten, ettd pakanallinen temppeli on
Jumalan temppeli, samalla kun kiertdvit pyhdkon “paikkaa” koskevan suoran viittauksen. Ja
“oppimattomat” (niin kuin Jesaja heidit tunnistaa), jotka ymmaértavat vain, jos oppineet” sanovat
asian olevan niin, ottavat vastaan tarujen annoksen omaksi kadotuksekseen.

Jatkamme Millerin unessa jalokiviné kuvattua tiedon lisdéntymistd koskevaa tarkasteluamme
seuraavassa artikkelissa.

”Apostoli Paavali varoittaa meité, ettd ’jotkut luopuvat uskosta ja noudattavat villitseviad henkia
jariivaajien oppeja.’ Tétd meidén on odotettava. Suurimmat koettelemuksemme tulevat sen
ryhmén vuoksi, joka on kerran puolustanut totuutta mutta kiintyy siitd maailmaan ja tallaa sen
jalkoihinsa vihassa ja pilkassa. Jumalalla on ty6 uskollisille palvelijoilleen tehtdvéksi.
Vihollisen hyokkéyksiin on vastattava hianen sanansa totuudella. Valhe on paljastettava, sen
todellinen luonne on tuotava ilmi, ja Jehovan lain valon on loistettava esiin maailman
moraaliseen pimeyteen. Meidén tulee esittdd hdnen sanansa vaatimukset. Meité ei pidetd
syyttdmind, jos laiminlydmme tdmén vakavan velvollisuuden. Mutta samalla kun seisomme
totuuden puolustukseksi, dlkddmme seiskd oman itsemme puolustukseksi dlkddmmeka nostako
suurta metelid siitd, etti meidit on kutsuttu kantamaan hiviistysti ja viiristelyd. Alkdimme
sadliko itseimme, vaan olkaamme hyvin kiivaita Korkeimman lain puolesta.”

“Apostoli sanoo: ‘Aika tulee, jolloin he eivét kirsi tervettd oppia, vaan omien himojensa
mukaan haalivat itselleen opettajia, korvasyyhynsd mukaan; ja he kééntavét korvansa pois
totuudesta ja kddntyvit taruihin.” Kaikkialla ndemme ihmisié, jotka helposti joutuvat niiden
eksyttdvien kuvitelmien vangiksi, jotka tekevét tyhjdksi Jumalan sanan; mutta kun totuus
tuodaan heidén eteensé, he tiyttyvat karsimattomyydelld ja vihalla. Mutta apostolin kehotus
Jumalan palvelijalle on: ‘Valvo kaikessa, kérsi vaivaa, tee evankelistan ty0, toimita virkasi
tiydellisesti.” Hénen aikanaan jotkut hylkésivat Herran asian. Hén kirjoittaa: ‘Deemas on
minut jéttdnyt, rakastaen tdtd nykyistd maailmaa;’ ja jélleen hén sanoo: ‘Aleksander,
vaskiseppd, on tehnyt minulle paljon pahaa: Herra maksakoon hinelle hidnen tekojensa
mukaan; hinté sindkin karta, silld hén on kovin vastustanut meidian sanojamme.’”

”Profeetat ja apostolit kokivat samanlaisia vastustuksen ja haviistyksen koettelemuksia, ja jopa
tahraton Jumalan Karitsa joutui kiusatuksi kaikessa samalla tavoin kuin mekin. Han kesti
syntisten vastustuksen itseddn kohtaan.

”Jokainen tdtd aikaa varten annettu varoitus on uskollisesti esitettdvd; mutta *Herran palvelijan
ei tule riidelld, vaan hénen tulee olla lempea kaikkia kohtaan, kykenevé opettamaan,
karsivillinen; sdvyisyydesséd ojentaen niitd, jotka asettuvat vastustamaan’. Meidén tulee tarkoin
vaalia Jumalamme sanoja, ettemme saastuisi niiden petollisesta vaikutuksesta, jotka ovat
luopuneet uskosta. Meidén on vastustettava heiddn henkedin ja vaikutustaan samalla aseella,
jota Mestarimme kéytti, kun pimeyden ruhtinas hyokkasi hinen kimppuunsa,—’Kirjoitettu
on.” Meidan tulisi oppia kdyttimadan Jumalan sanaa taitavasti. Kehotus kuuluu: *Pyri



osoittautumaan Jumalalle otolliseksi, tyontekijiksi, jonka ei tarvitse hdveta ja joka oikein
jakelee totuuden sanaa.” Tarvitaan uutteraa tyotd sekd vakavaa rukousta ja uskoa, jotta voidaan
kohdata vairien opettajien ja viettelijdin mutkitteleva eksytys; silld ’viimeisind pdivind on
tuleva vaikeita aikoja. Silld ihmiset ovat rakastavaisia itselleen, rahanahneita, kerskaajia,
ylpeitd, herjaajia, vanhemmilleen tottelemattomia, kiittiméattdmia, epahurskaita,
rakkaudettomia, sopimattomia, panettelijoita, hillittomii, raakoja, hyvan vihollisia, pettureita,
uhkamielisid, pdyhkeitd, hekumaa enemmén kuin Jumalaa rakastavia; heissi on jumalisuuden
ulkokuori, mutta he kieltdvét sen voiman: kddnny pois sellaisista.” Ndma sanat kuvaavat niiden
miesten luonnetta, jotka Jumalan palvelijoiden on kohdattava. ’Panettelijat’, *hyvéan viholliset’,
hyokkadvét niiden kimppuun, jotka tdssd turmeltuneessa ajassa pysyvit uskollisina
Jumalalleen. Mutta taivaan ldhettildan tulee ilmaista sitd henked, joka ilmeni Mestarissa.
Noyryydessé ja rakkaudessa hianen tulee tyoskennelld ihmisten pelastukseksi.

Paavali jatkaa niistd, jotka vastustavat Jumalan ty6td, verraten heitd miehiin, jotka kévivit
sotaa uskollisia vastaan muinaisen Israelin aikana. Hén sanoo: ”Niin kuin Jannes ja Jambres
vastustivat Moosesta, niin vastustavat myds ndmaé totuutta, miehet, mieleltdin turmeltuneet,
uskoon nidhden kelvottomat. Mutta he eivit pddse pitemmadlle, silld heidédn mielettdmyytensa
on tuleva ilmeiseksi kaikille, niin kuin noidenkin tuli.” Me tieddmme, ettd aika on tulossa,
jolloin Jumalaa vastaan sotimisen mielettdmyys paljastetaan. Me voimme varaa odottaa
rauhallisessa karsivillisyydessi ja luottamuksessa, kuinka paljon tahansa herjattuina ja
halveksittuina; silld ei ole mitdén salattua, miké ei tule ilmi”, ja ne, jotka kunnioittavat
Jumalaa, hin kunnioittaa ihmisten ja enkelien edessd. Meidén tulee olla osallisia
uskonpuhdistajien karsimyksistd. On kirjoitettu: ”Niiden herjaukset, jotka sinua herjasivat,
ovat sattuneet minuun.” Kristus ymmartdd surumme. Yhtdkdan meisti ei ole kutsuttu
kantamaan ristid yksin. Golgatan Kirsimysten Mies tuntee murheemme, ja koska hén on
kérsinyt kiusattuna, hin kykenee myds auttamaan niité, jotka hdnen tdhtensd ovat murheessa ja
koetuksessa. "’Ja kaikki, jotka tahtovat eldd jumalisesti Kristuksessa Jeesuksessa, joutuvat
vainottaviksi. Mutta pahat ihmiset ja villitsijat menevit yhd pahemmiksi, eksyttden ja eksyen.
Mutta pysy sind siind, minka olet oppinut.” Review and Herald, 10. tammikuuta 1888.



