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Broj dvadeset i jedan

A od vremena kad bude ukinuta svagdasnja zrtva i postavljena gnusoba pustosi, bit ¢e tisucu
dvjesto i devedeset dana. Daniel 12,11.

Od 22. listopada 1844. primjena prorockoga vremena vise nije ispravna primjena prorostva za one
koji bi Zeljeli ispravno razdjeljivati rije¢ istine. Razdoblje od 1290 godina u jedanaestom retku
treba primijeniti kao simbolicko razdoblje nakon 1844., a ta primjena nakon 1844., odnosno
razdoblje bez sastavnica ,,vremena“, mora zadrzati temeljno razumijevanje istine, kako se ono
razumjelo prije 1844. Broj 1290 predstavlja razdoblje od 30, nakon ¢ega slijedi 1260.
Razumijevanje prije 1844. bilo je da je trideset godina od 508. do 538. predstavljalo razdoblje
pripreme da bi antikrist poc¢eo vladati od 538. do 1798.

Prijelaz od 30 godina predmet je Pavlova razmatranja u 2. Solunjanima. Pavao ne ukljucuje
nikakwvu referenciju na sastavnicu ,,vremena®, ali prepoznaje prorocke znacajke prijelaza iz
poganstva u papinstvo tijekom tih trideset godina. Tada je zapocela papinska vlast. Povijesno
razumijevanje, bez ikakve sastavnice vremena, prepoznaje prijelaz ¢etvrtoga kraljevstva biblijskog
proroCanstva u peto kraljevstvo, nakon ¢ega slijedi prvo od dvaju papinskih krvoproli¢a, ¢ime se
predoznacuje prijelaz Sestoga kraljevstva u trostruki savez zmaja, zvijeri i laznoga proroka te drugo
papinsko krvoprolice.

Priprema od trideset godina, nakon koje slijedi prorocko razdoblje, prvotni je simbol Bozjega
saveza s izabranim narodom. Smjena dviju sila tijekom tih trideset godina, nakon koje slijedi 1260
godina progonstva, podudara se s Kristovih trideset godina pripreme, nakon kojih slijedi 1260 dana
spasenja. Antikristova priprema od trideset godina bila je krivotvorina Kristove pripreme od
trideset godina. Kraj tih trideset godina oznacava ili osnazenje Krista pri Njegovu krstenju, ili
osnazenje antikrista godine 538. Osnazenje antikrista proizaslo je iz gospodarske 1 vojne potpore
koja je dosla od prethodnoga kraljevstva, a sila izlivena na Krista dosla je iz prethodnoga
kraljevstva koje je On napustio trideset godina prije.

Prijelom izmedu dvaju razdoblja oznacen je osnazenjem, a prijelom izmedu dvaju razdoblja koje
iznose Abram i Pavao prepoznaje se jednostavnom usporedbom. U Abramovoj i Pavlovoj razlici
od trideset godina, razdoblje priprave bilo je prvih trideset godina koje predstavljaju saveznicki
proces, §to je osnazilo Abramove potomke da ispune proroéanstvo o ropstvu u Egiptu. Cetiristo
trideset godina ima i daljnju simboli¢ku podjelu, jer, pravilno primijenjeno, prvih dvjesto petnaest
godina predstavljeni su Bozjim predstavnikom i faraonom. Jer za Josipa i prvih 215 godina to je



bio dobar faraon, a za Mojsija 1 drugih 215 godina to je bio zao faraon.

Ta podjela prepoznaje dva razdoblja od po Cetiri narastaja. Prva Cetiri narastaja mogu se poloziti
preko drugih Cetiriju narastaja, redak na redak, te na taj nacin Josip i Mojsije, prorocki alfa i
omega, stupaju u odnos s faraonom alfa-dobrim i faraonom omega-zlim. Iz ovoga paralelnog
razmatranja moze se izvesti veliko svjetlo, no ja samo utvrdujem da Abramovo prorocanstvo o
cetvrtom narastaju prepoznaje dva svjedoka Cetiriju narastaja unutar 430 godina. Dvostruki prikaz
Cetiriju narastaja nalazi se u rodoslovljima Postanka Cetvrtog i petog poglavlja. Kada promatramo
Kajina i Seta kao pocetak popisa krvnih loza, nalazimo da postoji osam narastaja od Seta do Noe te
da, kada se podijele po sredini, predstavljaju dva razdoblja od po Cetiri narastaja. To se prepoznaje
u osam narastajnih linija i Seta i Kajina.

Rodovlja u ¢etvrtom i petom poglavlju prikazana su sa zavrSetkom loza, a to je Noa. Noa je simbol
Bozjega saveza s covjecanstvom, kako je to prikazano dugom. Abram je simbol BoZjega saveza s
izabranim narodom, kako je to prikazano obrezanjem. Ta su dva saveza uvijek povezana, a u
Postanku jedanaest, gdje nalazimo babilonsku kulu neposredno nakon Noinoga potopa, izlozeno je
rodoslovlje koje vodi do Abrama. U tome je odlomku rije¢ o deset narastaja, a ne o osam. U
odlomku koji vodi do Abrama i u odlomku koji vodi do Noe prikazani su nojevski i abrahamski
savezi.

U odlomku iz jedanaestoga poglavlja koji se obraca izabranom narodu nalazimo da su dva od tih
nara$taja opterecena velikom svjetloscu.

A Eber pozivje trideset i Cetiri godine te rodi Pelega. I posto rodi Pelega, Eber poZzivje Cetiri
stotine i trideset godina te rodi sinove i kéeri. A Peleg pozivje trideset godina te rodi Reua.
Postanak 11,16-19.

Spominjanje Ebera prvo je spominjanje hebrejske rijeci koja se naposljetku prepoznaje kao
hebrejska rijec ,,Hebrejac. U rodoslovlju izabranoga naroda jedan od deset potomaka nosi ime
Hebrejac, po kojemu je izabrani narod trebao biti poznat. U tri retka Eber i Peleg sluze za
oznacCavanje razlike izabranoga hebrejskog roda. Eber znaci ,,prelazak” ili ,,onaj koji prelazi” i
korijen je rijeci ,,Hebrejac”. Abram je simbol onih koji prelaze iz Babilona u Obe¢anu zemlju.
,Peleg” znaci ,,podjela” ili ,,razdvajanje”, kao $to se navodi u Postanku 10,25, gdje smo
obavijesteni da je u Pelegovo vrijeme ,,zemlja bila podijeljena”.

Eber 1 Peleg predstavljaju prorocansku podjelu za one koji Zele ispravno razdjeljivati rije¢ istine.
Noino rodoslovlje iznjedrilo je dvije loze od po osam, koje su predstavljale dva niza od po cCetiri
narastaja, kao Sto to ¢ini 1 430 godina u Egiptu. Rodoslovlje iz jedanaestog poglavlja Postanka
predstavljeno je brojem deset, a ne osam, jer je to rodoslovlje izabranoga naroda. Izabrani narod
podijeljen je u dvije skupine od po pet, uskladujuéi se tako s prispodobom o deset djevica, koja je
prispodoba o Bozjem saveznom narodu.

U tom rodoslovlju izabranoga naroda, Pelegovo ime i njegovo povijesno ispunjenje predstavljaju
podjelu dviju skupina mudrih ili ludih djevica, upravo u onoj tocki biblijske povijesti kada je
zemlja bila razdijeljena kod kule babilonske. Na popisu od deset, Peleg je peti, jer je to srediSte



desetorice. Eber Hebrejac, predo¢en Abramom, predstavlja ludu djevicu koja prelazi i postaje
mudra djevica, kada se te dvije skupine razdvajaju na povik u pono¢. Eber, prvi Hebrejac po
imenu, predstavlja Abrama, prvoga Hebrejca po Savezu. Kada je Gospodin pozvao Abrama iz
Babilona, to je predocavalo poruku pono¢noga povika, koja je osnazenje drugoga andela, koji
poziva muskarce 1 Zene iz Babilona.

Prispodoba o deset djevica prikazana je preko Ebera i Pelega, koji predstavljaju poziv da se izade,
neposredno prije nego $to razdjelna crta Pelega zatvori vrata milosti. U proro¢kom odnosu Eber je
zivio 430 godina nakon Pelega, koji je potom Zivio 30 godina. Prvi korak Abramova trostrukog
saveza bio je prikazan preko Ebera i Pelega. Abram, kao Eber i Peleg, jest razdjelna crta izmedu
dviju skupina. Pavlov dodatak Abramovu proroc¢anstvu jest Pelegov dodatak Eberovu
proroCanstvu. Eber je objavio 400 godina, ali je Peleg odredio 430 godina. Peleg je stoga
predstavljao Pavla, kao i Pavlov dodatak od 30 godina na 400 godina, a Pavlova je sluzba bila
prepoznati Pelega biblijskog prorocanstva. ,,Peleg” biblijskog prorocanstva, kojega je Pavao
prepoznao, predstavljao je razdvajanje naroda od doslovnoga prema duhovnome.

Od Sema do Pelega pet je potomaka, a od Reua do Abrama pet.

I reCe Abramu: Znaj zasigurno da ¢e tvoje potomstvo biti dosljak u zemlji koja nije njihova, i
sluzit ¢e im; a oni ¢e ih tlaciti Cetiri stotine godina. Postanak 15,13.

A Abrahamu i njegovu potomstvu dana su obecanja. Ne kaze: ,,i potomstvima”, kao o
mnogima, nego kao o jednome: ,,i tvome potomstvu”, koje je Krist. A ovo velim: Savez koji je
Bog prije potvrdio u Kristu ne moze ukinuti Zakon, koji je nastao Cetiri stotine i trideset godina
poslije, tako da obecanje ucini niStavnim. Jer ako je bastina od Zakona, onda vise nije od
obecanja; a Bog ju je Abrahamu darovao obec¢anjem. Galacanima 3,16—18.

Trideset godina star
Isus je imao trideset godina kad je zapoceo svoju sluzbu.

A sam Isus poce bijase oko trideset godina, buduci (kako se mislilo) sin Josipov, Helijev. Luka
3,23.

Josip je poceo sluziti faraonu u Egiptu kad mu je bilo trideset godina.

A Josipu bijase trideset godina kad stade pred faraona, kralja egipatskoga. Potom Josip izide
ispred faraona i prode svom zemljom egipatskom. Postanak 41,46.

Prorok Ezekiel imao je trideset godina kada je zapoceo svoju sluzbu, a njegova je sluzba trajala
dvadeset i dvije godine.

I dogodilo se tridesete godine, Cetvrtoga mjeseca, petoga dana u mjesecu, dok bijah medu
suznjima kraj rijeke Kebara, da se otvoriSe nebesa i vidjeh videnja Bozja. Ezekiel 1,1.

Ezekiel u svojim spisima sadrzi viSe povijesnih referenci nego ijedan drugi prorok. U Ezekielovim
se spisima nalazi trinaest izravnih upuc¢ivanja na utvrdive datume, a biblijski znanstvenici i
povjesnicari, ne znajuci to, potvrduju da je njegova sluzba trajala dvadeset i dvije godine, premda



ne znaju da je dvadeset 1 dva simbol stotinu Cetrdeset 1 Cetiri tisuce.
Kralj David imao je trideset godina kad je poceo kraljevati i kraljevao je Cetrdeset godina.

David je imao trideset godina kad se zakraljio, i kraljevao je Cetrdeset godina. U Hebronu je
kraljevao nad Judom sedam godina i Sest mjeseci; a u Jeruzalemu je kraljevao trideset i tri
godine nad svim Izraelom i Judom. 2 Samuelova 5,4. 5.

Davidova Cetrdesetogodisnja vladavina simbolican je broj, a razdoblje od 40 nalik je Abramovih 1
Pavlovih 430 godina, jer je tih 40 godina podijeljeno na dva dijela (7 i pol i 33 godine). Dva
razdoblja Davidove cetrdesetogodisnje vladavine imaju dodatnu prorocku zagonetku, jer drugi
biblijski svjedok ta dva razdoblja biljezi kao sedam godina i trideset tri godine. Sto predstavlja
dodatnih Sest mjeseci u Drugoj Samuelovoj 1 kako 7,5 1 33 daju 40? Postoji preklapanje od Sest
mjeseci koje mora predstavljati prorocku istinu.

A dani koje je David kraljevao nad Izraelom bijahu ¢etrdeset godina: sedam je godina
kraljevao u Hebronu, a trideset i tri godine kraljevao je u Jeruzalemu. 1 Kraljevima 2,11.

22 je simbolican broj koji predstavlja sjedinjenje bozanstva s ¢ovjestvom, a Ezekielova je sluzba
trajala dvadeset i dvije godine. Josipovih Cetrnaest godina podijeljeno je na dva razdoblja od po
sedam godina, Kristov saveznicki tjedan podijeljen je na dva jednaka razdoblja od po 1260 dana, a
Davidova cetrdesetogodisnja vladavina razdijeljena je na dva razdoblja, uz dodatni simbol koji
povezuje ta dva razdoblja.

Isus je Prorok, Svecéenik i Kralj. U posljednje dane On ¢e svoju crkvu pobjedonosnu podi¢i kao
stijeg, a ta je crkva predstavljena Kristom, prorokom, sve¢enikom 1 kraljem koji je svoje BoZanstvo
sjedinio s ljudima, predstavljenima Ezekielom prorokom, Josipom sve¢enikom i Davidom kraljem.
Cetiri simbola predstavljaju trojicu dostojnika u pe¢i koja je bila uzarena sedam puta vise nego
obi¢no, a zatim se pojavio Cetvrti, 1 bio je kao Sin Bozji. Sav je svijet bio predstavljen na proslavi
zlatnoga lika Nabukodonozorova, i svi su vidjeli crkvu pobjedonosnu sastavljenu od ljudskoga
proroka, ljudskoga svecenika i ljudskoga kralja, poduprtu ¢etvrtom Bozanskom osobom.

»Sotona je odveo svijet u ropstvo. Uveo je idolsku subotu, pridajuci joj naizgled veliku
vaznost. Oteo je pocast krS¢anskoga svijeta od Gospodnje subote i usmjerio je na tu idolsku
subotu. Svijet se klanja predaji, ljudskoj zapovijedi. Kao §to je Nabukodonozor postavio svoj
zlatni kip na ravnici Duri i tako uzvisio samoga sebe, tako 1 Sotona uzvisuje samoga sebe u toj
laznoj suboti, za koju je ukrao obiljezje neba.” Review and Herald, 8. ozujka 1898.

Broj cetiri

Na prorockoj razini, Cetrdeset je desetina Abramovih Cetiristo, a Cetiri su desetina od Cetrdeset.
Svako prorocko obiljezje koje se nalazi u broju cetiri mora biti uskladeno sa simbolikom cetrdeset,
koja pak mora biti uskladena sa simbolikom cetiristo. U danom kontekstu, Cetiri ¢esto predstavlja

,Sirom svijeta”, $to je uobicajeno razumijevanje, ali takoder predstavlja ,,napredovanje” i u nekim
kontekstima ,,postupno unistenje”.



Prve Cetiri od sedam truba predstavljaju postupno unistenje Zapadnoga Rima. Isto¢ni Rim u
Konstantinopolu zavrsio je u podloznosti Cetvorici osmanskih sultana. Redak po redak, istocni i
zapadni Rim postupno su se raspadali tijekom Cetiri razdoblja, prikazana Cetirima trubama, dok ih
je ujedno obarao i islam pete i Seste trube. Zajedno te dvije crte oznacuju pad Rima tijekom cetiriju
nara$taja truba, dok sve ze$¢i rat s islamom vodi kona¢noj propasti kada Cetiri sultana islama
zadobiju vrhovnu vlast nad kraljevstvom. Povijest Zapada i Istoka zapocela je podjelom Carstva
koju je proveo Konstantin 330. godine.

Cetiri trube zapadnog Rima poginju 330. godine, a peta i $esta truba predstavljaju silu koja obara
istocni Rim, a 1 isto¢ni Rim takoder je zapoceo 330. godine. I isto¢ni i zapadni Rim pridonijeli su
djelu postavljanja papinske vlasti na prijestolje zemlje 538. godine, stoga dvije linije zapadnog i
istocnog tipoloski predocuju dva roga Sjedinjenih Drzava, koji pri nedjeljnom zakonu ponovno
postavljaju papinsku vlast na prijestolje. Zapadni Rim simbol je crkvenjastva u prorockom odnosu,
a isto¢ni Rim simbol je drzavnicke vlasti.

U okviru povijesti pada zapadnoga i isto¢noga Rima izloZena je povijest papinskoga Rima. Pocevsi
s crkvom ucenika, predstavljenom Efezom, prve tri crkve vode do Cetvrte crkve, koja je papinstvo
od 538. do 1798. godine. U trinaestom poglavlju Otkrivenja papinstvo je prikazano kao ono koje
vlada 42 mjeseca, nakon Sto njegova smrtna rana iz 1798. bude iscijeljena pri nedjeljnom zakonu.
,»Vremena vise nece biti” nakon 1844., stoga su Cetrdeset i dva mjeseca simbol razdoblja
progonstva od nedjeljnog zakona sve dok Mihael ne ustane. Pioniri su razumjeli da crkve, pecati i
trube predstavljaju tri linije povijesti koje teku usporedno jedna s drugom. Polaganje prorockoga
svjedoCanstva zapadnoga Rima preko linije istocnoga Rima i linije papinskoga Rima nije prorocka
primjena kojom su se sluzili mileriti, ali ta tehnika ne proturjeci nijednom od njihovih utvrdenih
razumijevanja.

Redak po redak, prve Cetiri trube treba poloziti preko povijesti prikazane petom i Sestom trubom, a
zatim red prvih triju crkava koje vode do razdoblja papinskoga progona prikazanog ¢etvrtom
crkvom. Cetiri trube na jednoj crti, Getiri sultana na drugoj crti i &etiri crkve na trecoj crti. Broj
,cetirl predstavlja sveopcost, ali takoder predstavlja i postupno uniStenje bilo gradanske bilo
vjerske vlasti. Sto on predstavlja odreduje kontekst.

Pri donoSenju nedjeljnog zakona papinska se vlast obnavlja. Prvi put kada je papinstvo bilo
osnazeno, postojalo je tridesetogodisnje razdoblje pripreme. U prve Cetiri crkve, Cetvrta crkva jest
papinstvo, a prva crkva bili su ucenici, predstavljeni kao Efez. Prve tri generacije krS¢anske crkve
vodile su do cetvrte crkve, Tijatire, koja je predstavljena Jezabelom. Kada dodete do Tijatire,
godine 538. na Koncilu u Orléansu donesen je nedjeljni zakon, ¢ime se prepoznaje nedjeljni zakon
u Sjedinjenim Drzavama kada se iscjeljuje smrtonosna rana iz 1798.

Povijest od 1798. godine pa do zakona o nedjelji u Sjedinjenim Drzavama predstavljena je prvim
Getirima crkvama. Cetvrta crkva, Tijatira, jest zakon o nedjelji i papinski progon koji nakon toga
slijedi. Prva crkva, Efez, crkva koja je izgubila svoju prvu ljubav, zavrsila je na kraju
cetverostupanjskog progresivnog razaranja, kod zakona o nedjelji u Tijatiri. Narastaj koji vodi do
zakona o nedjelji u Tijatiri jest tre¢i narastaj Pergama. Tijatira predstavlja zakon o nedjelji sve do



zavrSetka vremena milosti, a Pergam predstavlja kompromis tre¢ega nara$taja koji priprema put za
Tijatiru. Treci naraStaj Pergama, i kompromis koji on predstavlja, prvi se put ispunio u vrijeme
Konstantina, koji je 321. godine donio prvi zakon o nedjelji. Sjedinjene Drzave zapocele su kao
janje Efeza, ali kada ponovno postave Tijatiru na prijestolje, govore kao zmaj.

Postupno uniStenje Sjedinjenih Americ¢kih Drzava prikazano je kroz prve Cetiri crkve iz Otkrivenja.
Postupno unistenje Sestoga kraljevstva biblijskoga prorostva odvija se kroz Cetiri narastaja koji
vode do nedjeljnoga zakona, kada zvijer iz zemlje progovara kao zmaj. Posljednji narastaj
predstavljen je zmajem, koji je gmaz, kao u Edenskome vrtu, i iz toga su razloga i Ivan Krstitelj i
Isus posljednji narastaj drevnoga Izraela nazvali ,,narastajem gujinjim®.

Cetvrti i posljednji narastaj jest ili ,,izabrani narastaj“, koji predstavlja sto Cetrdeset i Getiri tisuée,
ili njegov pandan, narastaj gujinji. Jedan je stalez oblikovao Kristov lik, a drugi lik zvijeri —
zmije. NaraStaj gujinji izravno se iznosi ¢etiri puta u Bozjoj Rijeci. Kontekst je pri svakom navodu
razlicit.
Ali kad je vidio gdje mnogi farizeji i saduceji dolaze na njegovo krstenje, rece im: Leglo
gujinje, tko vas je upozorio da bjezite od gnjeva koji dolazi? Matej 3,7.

Kad bi ,,porod zmija” bile tek neke pogrdne primjedbe o nekoliko sljedbi ljudi koji se Ivanu nisu
svidali, tada o tom izrazu ne bi bilo §to re¢i. Ali svaka je rije¢ u Bozjoj Rijeci sveta, stoga je Ivan
saducejima i farizejima dodijelio odredenu oznaku. Ta je oznaka prorocki odredena kontekstom
odlomka u kojem je izre¢ena. U tom se odlomku Ivan prikazuje kako izvrSava svoju sluzbu, a
zatim saduceji i farizeji stupaju u pripovijest. U pocetnim redcima Ivan je oznacen kao Izaijin ,,glas
koji vi¢e u pustinji”.

U one dane dode Ivan Krstitelj propovijedajuci u pustinji judejskoj i govoreéi: Obratite se, jer
se priblizilo kraljevstvo nebesko.

Jer ovo je onaj o kojemu je govorio prorok Izaija, govore¢i,
Glas onoga koji vice u pustinji: Pripravite put Gospodinu, poravnite njegove staze.

A taj isti Ivan imao je odje¢u od devine dlake i1 koZznat pojas oko svojih bokova; a hrana mu
bijahu skakaveci i divlji med.

Tada je izlazio k njemu Jeruzalem, i sva Judeja, i sav kraj oko Jordana, te su od njega bili
krsteni u Jordanu, ispovijedajuci svoje grijehe. A kad ugleda mnoge farizeje i saduceje gdje
dolaze na njegovo krstenje, rece im: Leglo gujinje, tko vas je upozorio da bjezite od gnjeva
koji dolazi? Matej 3,2—7.

Posljednji narastaj drevnoga Izraela oznacen je kao ,,narastaj zmija otrovnica” od proroka koji je
iziSao iz pustinje. Ivan je prorok koji je ispunio ulogu kao Malahijin glasnik koji je pripravio put
Glasniku Saveza, koji je takoder bio glas u pustinji §to ga je prepoznao Izaija.

Ako ,,lis¢e” promatramo kao simbol, nalazimo da ono predstavlja ,,ispovijedanje”. Prva se
referenca pojavljuje kod Adama i Eve, koji su svoju nepravednost prekrili smokvinim lis¢em.
Prethodno su nosili haljinu svjetlosti, haljinu pravednosti, ali kada je ona nestala, shvatili su da su



goli laodicejci, koji misle da je sve Sto trebaju uciniti sakriti se iza ,,li¢a ispovijedanja”, i sve ¢e
biti u redu. Nadalje u odlomku, Ivan izravno govori protiv laodicejskih Zidova koji se uzdaju u
Abrahamovu krvnu lozu da ¢e ih spasiti, jer je njihova drskost bila jednostavno prazno lis¢e
ispovijedanja. Covjekove haljine predstavljaju ono §to on jest.

Drvece je simbol ljudi i kraljevstava, a plod, grana, sjeme, tlo, voda, korijen i, ocito, liS¢e svi
predstavljaju zasebne, odredene prorocke simbole, no svaka je od tih istina povezana s drugim
simbolima prikazanima u razli¢itim linijjama prorostva koje se sluze prorockim simbolima od kojih
je sacinjeno ,,drvo*. Naravno, prva prorocka simbolika drveta jest da ono predstavlja kusnju zivota
ili smrti.

Ivanova poruka predoc¢ena je odjecom koju je nosio i hranom koju je jeo. Prorocku hranu, kao Sto
je mana na pocetku drevnoga Izraela ili Kruh s Neba na svrSetku, mora se jesti. Ta hrana
predstavlja proroCku poruku kusanja koja se mora jesti, jer ona je Kristovo tijelo i Njegova krv.
Odjeca koju je Ivan nosio i hrana koju je jeo poistovjec¢uju poruku i glasnika koji je pripravio put
Kristu. Ivan je praslika posljednjega glasnika koji pripravlja put Kristu, koji je Glasnik Saveza koji
iznenada dolazi u svoj hram prigodom nedjeljnoga zakona. Kada se to dogodi, lude djevice, koje su
ujedno i Laodikejci i kukolj, predstavljaju zavrSni Cetvrti narastaj onih koji tvrde da su zakoniti
saveznicki Abrahamov narod, kao §to su to bili farizeji i saduceji u vrijeme kada se Ivan pojavio iz
pustinje.

Ivan je nosio devinu dlaku, kozni pojas koji je ukljucivao zaprezni pri¢vrstak, kakav domace
zivotinje imaju s jarmom. Jeo je, i stoga je njegova poruka bila o skakavcima, istaknutom simbolu
islama u Pismima, 1 svoju je poruku o islamu mijeSao s medom.

I dom Izraelov nadjenu mu ime Mana; a bijase kao sjeme korijandrovo, bijelo, i okus mu bijase
kao oblatne s medom. Izlazak 16,31.

Mana je simbol Bozje Rijeci, a okus joj je bio kao med, Sto proroci prepoznaju kao okus poruke
koju su prikazani da jedu. Ivan je donio poruku islama, kako je predstavljena skakavcima te
pojasom od devine koze 1 devinom dlakom. I skakavci i deva simboli su islama. Ta poruka islama
bila je pomijesana s prosvjetljenjem Bozje Rijeci, koje je predstavljeno kao ,,med”.

Tada rece Jonatan: Moj je otac uznemirio zemlju; pogledajte, molim vas, kako su mi se oci
razbistrile jer sam okusio malo ovoga meda. 1 Samuelova 14:29.

Ivan nije jednostavno predstavljao poruku islama, nego je dosao iz pustinje, kao i Ilija, i Ivan nije
jeo med, nego je jeo divlji med, jer on, kao i Krist, nije bio pouc¢avan u ustanovama onoga vremena
koje su imale svoj vlastiti med poruke, prikazan kvascem farizeja i saduceja. Ivan je jeo med iz
pustinje, jer ga je Sveti Duh pouc€avao izvan vjerskih ustanova njegova vremena. UobiCajeni pojas
toga razdoblja sadrzavao je mehanizam nalik Sarki na koji bi Covjek privezao svoju odjecu od
devine dlake. Sarka predstavlja Ivana, koji je bio prijelomna to¢ka od zemaljskog prema nebeskom
svetiStu.

»Prorok Ivan bio je povezujuca karika izmedu dviju raspodjela. Kao Bozji predstavnik istupio
je da pokaze odnos Zakona i Proroka prema krs¢anskoj raspodjeli. Bio je manje svjetlo, za



kojim je trebalo do¢i vece. Ivanov um bio je prosvijetljen Svetim Duhom da bi mogao obasjati
svoj narod; ali nikakvo drugo svjetlo nikada nije obasjalo niti ¢e ikada obasjati paloga covjeka
tako jasno kao ono koje proizlazi iz u¢enja i primjera Isusa. Krist i Njegovo poslanje bili su tek
nejasno shvaceni, kako su bili predo¢eni u slikovitim zrtvama. Cak ni Ivan nije u potpunosti
shvac¢ao buduci, besmrtni Zivot po Spasitelju.” The Desire of Ages, 220.

Odjevni predmet sa Sarkom Ivana uvodi se upravo na mjestu Kristova krStenja, koje je bilo
prijelomna tocka, predstavljena mjestom na kojem je Ivan krstavao. To se mjesto zvalo Bethabara,
Sto znaci ,,prijelaz skelom®, i upravo je to mjesto na kojem je drevni Izrael usao u Obecanu zemlju
izlaze¢i iz pustinje, bas kao §to je to ucinio i Ivan.

Dakako, pokret sto Cetrdeset i Cetiri tisuce jest ono $to Ivan predstavlja, no mi tek ukazujemo na to
da je, kada je Isus bio krSten, upravo taj narastaj bio onaj koji su On i Ivan nazvali ,,narastajem
gujinjim®. Isus je dosao uzvelicati Bozji zakon Deset zapovijedi i nadahnuo je svaku rije¢ u Bibliji,
stoga, kada posljednji narastaj drevnoga Izraela naziva narastajem gujinjim, On posve dobro zna da
druga zapovijed prepoznaje sud koji se izvrSava u tre¢em i ¢etvrtom narastaju.

Tre¢i i Cetvrti naraStaj predstavljaju postupni sud koji zavrSava u ¢etvrtom narastaju, a to je narastaj
zmija. Kristovo krStenje predoznacuje 11. rujna. Laodicejski narastaj adventista sedmoga dana od
toga je vremena u svojem zavrsnom narastaju. Ivanova poruka farizejima i saducejima bila je
laodicejska poruka.

Ali kad je vidio mnoge farizeje i saduceje gdje dolaze na njegovo krstenje, reCe im,
Narastaju zmija otrovnica, tko vas je upozorio da bjezite od gnjeva koji dolazi?

Donosite, dakle, plodove dostojne pokajanja; i ne pomisljajte u sebi govoriti: Imamo
Abrahama za oca.

jer kazem vam da Bog moze od ovoga kamenja podici djecu Abrahamovu.

A sada je i sjekira polozena na korijen stablima; stoga se svako stablo koje ne donosi dobra
roda sijeCe i baca u oganj. Ja vas, doista, krstim vodom na pokajanje; ali Onaj koji dolazi za
mnom mo¢niji je od mene; ja nisam dostojan nositi Mu obucu: On ¢ée vas krstiti Duhom Svetim
i ognjem. Njemu je lopata u ruci, i on ¢e temeljito ocistiti svoje gumno te skupiti svoju pSenicu
u zitnicu; a pljevu ¢e spaliti neugasivim ognjem.

Tada Isus dode iz Galileje na Jordan k Ivanu, da ga on krsti. Matej 3,7-13.

Isus je dosao iz Galileje, koja simbolizira prijelomnu tocku u skladu s Ivanovim pojasno-zglobnim
obiljezjem i zna¢enjem Betabare. Ivanovo djelo pripravljanja puta tada se promijenilo u Kristovo
djelo potvrdivanja saveza. Trideset godina priprave bilo je zavrseno i zapocele su tri i pol godine
prije i poslije kriza.

Ivanova poruka bila je upozorenje na nadolazeé¢i gnjev pri razorenju Jeruzalema, razorenju koje
takoder predstavlja svrSetak svijeta i sedam posljednjih zala. Ta poruka upozorenja bila je

postavljena u kontekst islama, i bila je objavljena po ¢ovjeku koji ne samo da je ispunio Malahijina
glasnika koji pripravlja put, i [zaijin glas u pustinji, nego i Ilijinu poruku, jer je Ivanova odjeca bila



usporedna Ilijinoj kao $to je Ivanova poruka bila usporedna Ilijinoj.

I on im rece: Kakav bijase Covjek koji vam je iziSao ususret i kazao vam te rije¢i? A oni mu
odgovorise: Bijase to dlakav ¢ovjek, opasan koznatim pojasom oko svojih bokova. I on rece:
To je Ilija Tisbijac. 2 Kings 1:7, 8.

Kad bi za Ivana, a ne za Iliju, pitali: ,,Kakav bijaSe on ¢ovjek?”, bilo bi im odgovoreno: ,,Covjek
odjeven u kostrijet, i opasan koznatim pojasom oko bokova.” Cjelokupna Sestomjesecna Ivanova
sluzba prikazana je u odlomku u kojem je posljednji, ¢etvrti narastaj posebno prepoznat i definiran.
Laodicejska poruka upuéena njima izravno napada njihovo ispovijedanje da su Bozji saveznicki
narod; upozorava ih na dolazeci gnjev, predocen sjekirom koja udara u korijenje drveca. Poruka je
ukljucivala i to da ¢e Krist dovrsiti proces kusanja koji je zapoceo s Ivanom. Kasnije u Mateju Isus
takoder naziva Zidove ,harastajem zmija otrovnica”, te preuzima misao iz [vanove teme o sjeci
stabla i objasnjava zasto.

Ili ucinite stablo dobrim i plod njegov dobrim; ili u€inite stablo trulim i plod njegov trulim: jer
se stablo poznaje po plodu svojem. O, porode zmijski, kako mozete vi, budu¢i zli, govoriti
dobro? jer iz obilja srca usta govore. Dobar covjek iz dobre riznice srca iznosi dobro; a zao
covjek iz zle riznice iznosi zlo. Ali kazem vam da ¢e za svaku ispraznu rije¢ koju ljudi
izgovore dati racun u dan suda. Jer po svojim rijecima bit ¢e§ opravdan, i po svojim rijeCima
bit ¢e$ osuden. Matej 12:33-37.

Dan suda, prema drugoj zapovijedi, jest u ¢etvrtom narastaju. Sud se temelji na poruci koju
izgovaramo, a ta poruka izlazi iz nasih srca. Upravo poruka koju izgovaramo otkriva jesmo li
Petrovo ,,izabrano pokoljenje” ili ,,leglo gujinje”. Svaki se od tih razreda ocituje na zavrSetku
procesa kusnje, kada Krist, poput ¢ovjeka s Cetkom za praSinu, Cisti svoj pod. Kao i s uljemu
prispodobi o deset djevica, poruka je predstavljena ili zlim ili dobrim srcem. Kristova napomena
dodaje da ovaj narastaj gujinji, koji je Cetvrti i posljednji narastaj, trazi znak, a jedini znak koji ¢e
mu biti dan jest znak Jonin.

Tada neki od pismoznanaca i farizeja odgovorise govoreci: Ucitelju, htjeli bismo vidjeti znak
od tebe. A on odgovori i re¢e im: Narastaj zao i preljubnicki trazi znak; i ne¢e mu se dati drugi
znak osim znaka proroka Jone. Jer kao $to je Jona bio tri dana i tri no¢i u utrobi kita, tako ¢e i
Sin Covjegji biti tri dana i tri noéi u srcu zemlje. Ninivljani ¢e ustati na sudu s ovim narastajem
i osudit ¢e ga, jer su se pokajali na Jonino propovijedanje; i evo, ovdje je veci od Jone. Kraljica
juga ustat ¢e na sudu s ovim narastajem i osudit ¢e ga, jer je dosla s krajeva zemlje da Cuje
Salomonovu mudrost; i evo, ovdje je veci od Salomona. Matej 12,38-42.

Krist je Zidove nazvao narastajem gujinjim, i sluZi se slikama suda, kao $to su poruka Jone i
poruka Salomonove mudrosti. [sus prema kontekstu i s pomoc¢u dvaju svjedoka utvrduje da je
nara$taj gujinji Cetvrti narastaj, jer se u ¢etvrtom narastaju izvrSava sud.

Sto Cetrdeset i Cetiri tisuce jesu stijeg, odnosno znak posljednjih dana, kao Sto su to i Bozji zakon i
subota. Znak Jone jest znak uskrsnuca, koji je za Zidove u Kristovo doba bio Njegovo kritenje,

kada je Duh Sveti siSao, prikazan kao golub. Jona znaci ,,golub”. Jona, Ivan Otkrivac¢, Daniel, Josip
1 Lazar predstavljaju sto Cetrdeset i Cetiri tisuce, koji uskrsavaju od toga da budu mrtvi na ulici tri 1



pol dana. U toj tocki trebaju prijeci iz laodikejaca u filadelfijce, postajuci tako osmi koji je od
sedmorice. Jona predstavlja krstenje, jer je bio bacen u vodu i simboli¢no umro kada ga je progutao
kit. Nakon toga bio je uskriSen, kao §to je bio i Ivan kada je bio izvaden iz vreloga ulja, 1 kao Sto je
bio Daniel kada je bio izvaden iz lavlje jame, i kao §to je bio Josip kada je bio izvaden iz jame, kao
i Lazar, zape¢acujuée ¢udo u Kristovo vrijeme. Zidovi nisu mogli vidjeti znak Jone, kako je
predstavljen Kristovim uskrsnucem, nista jasnije nego Sto adventizam vidi znak 11. rujna, koji je
znak Jone.

Ove ¢emo teme nastaviti u sljede¢em ¢lanku.

,» Leret upozorenja koje sada treba do¢i Bozjem narodu, blizu i daleko, jest poruka trecega
andela. A oni koji nastoje razumjeti tu poruku nece biti vodeni od Gospodina da primjenjuju
Rijec na nacin koji bi potkopao temelj i uklonio stupove vjere koja je adventiste sedmoga dana
ucinila onime §to su danas. Istine koje su se razotkrivale svojim redom, kako smo napredovali
duz crte prorocanstva objavljenoga u Rije¢i BoZzjoj, jesu istina, sveta, vjecna istina i danas. Oni
koji su u prosloj povijesti naSega iskustva korak po korak prelazili to tlo, promatrajuci lanac
istine u prorocanstvima, bili su pripravni prihvatiti i posluSati svaku zraku svjetlosti. Molili su
se, postili, istrazivali, kopali za istinom kao za skrivenim blagom, a Duh Sveti, to znamo,
poucavao nas je i vodio. Mnoge su teorije bile iznosene, noseci privid istine, ali tako
pomijesane s pogresno protumacenim i pogresno primijenjenim Svetim pismima da su vodile u
opasne zablude. Vrlo dobro znamo kako je svaka tocka istine bila utvrdena i kako je na nju
pecat stavio Sveti Duh Bozji. A sve su se vrijeme Culi glasovi: ‘Ovdje je istina’, ‘Ja imam
istinu; slijedite me.” Ali upozorenja su dolazila: ‘Ne idite za njima. Ja ih nisam poslao, nego su
sami trcali.” (Vidi Jeremija 23,21.)”

,»Vodstva Gospodnja bila su jasna, a Njegova otkrivenja o tome $to je istina bila su nadasve
cudesna. Tocku po tocku utvrdivao je Gospodin Bog neba. Ono §to je tada bilo istina, istina je i
danas. Ali glasovi ne prestaju odjekivati — ‘Ovo je istina. Imam novo svjetlo.” No ta nova
svjetla u prorockim crtama ocituju se u pogresnoj primjeni Rijeci i prepustanju Bozjeg naroda
da pluta bez sidra koje bi ga drzalo. Kad bi proucavatelj Rijec¢i uzeo istine koje je Bog otkrio u
vodstvu svojega naroda, 1 prisvojio te istine, probavio ih i unio ih u svoj prakticni zivot, tada bi
bio zivi kanal svjetla. Ali oni koji su se dali na prouc¢avanje novih teorija imaju mjesavinu
istine i zablude spojenu zajedno, i nakon $to su nastojali te stvari istaknuti, pokazali su da nisu
upalili svoju svijecu na bozanskom Zrtveniku te se ona ugasila u tami.” Selected Messages,
knjiga 2, 103, 104.



