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Most szent f6ldon jarunk, Daniel konyvének szempontjabol, mert elérkeztiink azokhoz a
versekhez, amelyek a sziznegyvennégyezer szamara az Ejféli Kialtast jelképezik. Ezek a versek
azonositjak tovabba a felemelt zasz16 hordozodinak elpecsételését is. Ezek azok a versek, amelyek
Daniel kényvének az utolsé napokra vonatkozo, felnyitott részét alkotjak, és Danielnek Jézus
Krisztus kijelentésérdl szolo megfogalmazasat képviselik, amely akkor nyittatik fel, amikor ,,kozel
az 1d6”, kozvetlentil azel6tt, hogy a kegyelemid6 a tizenhatodik versben lezarul.

Roéma az, amely megalapozza a latomast, amint azt a tizenegyedik fejezet tizennegyedik verse
abrazolja; ezért fontos, hogy a tizenegyedik verstol a tizendtodikig terjedd szakaszon haladva
alaposan szemiigyre vegyiik Romat, mert ahol ,,nincs latomas, elvadul a nép”, és ha nem hiszitek
Ezsaias hetedik fejezetének nyolcadik és kilencedik versét, ,,bizony nem maradtok meg.”

Uriah Smith legalabb négyszer hivatkozik egy profétai szabalyra Daniel and the Revelation cimi
konyvében. E szabaly szerint egy profétai hatalom a proféciaban mindaddig nincs azonositva, amig
,kapcsolatba” nem keriil Isten népével. Els6 alkalommal ezt Babilon profétai bizonysagtételbe
vald bevezetésével sszefliggésben targyalja.

,»Az értelmezés egyik nyilvanval6 szabalya, hogy a nemzeteket akkor kereshetjiik a
proféciaban megemlitve, amikor oly mértékben kapcsolatba keriilnek Isten népével, hogy
emlitésiik sziikségessé valik a szent torténelem feljegyzéseinek teljessé tételéhez.” Uriah
Smith, Daniel and the Revelation, 46.

Smith még legaldbb harom mas alkalommal foglalkozik ezzel a szaballyal, és mindharom esetben
a zsidok ,,szovetségére” mutat ra, am az egyik hivatkozasban ugy azonositja a szovetség
beteljesedését, hogy az Kr. e. 162-ben tortént, mig a masik két hivatkozas egyetért a modern
torténészekkel, akik a zsidok és Roma kozotti ,,szovetség” beteljesedését Kr. e. 161-re teszik.

,»F0losleges emlékeztetni az olvasot arra, hogy a f6ldi kormanyzatok mindaddig nem kertilnek
bevezetésre a profécidban, amig valamiképpen kapcsolatba nem keriilnek Isten népével. Roma
a hires zsid6 szdvetség révén Kr. e. 161-ben keriilt kapcsolatba a zsidokkal, Isten akkori
népével. 1 Makkabeusok 8; Josephus: A zsidok torténete, 12. konyv, 10. fejezet, 6. szakasz;
Prideaux, II. kot., 166. 0. Am hét évvel ezt megeldz3en, vagyis Kr. e. 168-ban Roma
meghoditotta Macedoniat, és azt birodalma részévé tette. Roma tehat éppen akkor kertil be a
préféciaba, amikor a kecskebak legy6zott macedon szarvabdl kiindulva 0 héditasokra indul
mas iranyokba. Ennélfogva gy jelent meg a profétanak, illetve ebben a proféciaban helyesen
ugy lehet rola szolni, mint amely a kecskebak egyik szarvabol jon eld.” Uriah Smith, Déniel és
a Jelenések konyve, 175.



De Smith azt is allitja, hogy Kr. e. 162 volt.

»Ugyanennek a hatalomnak a Szentf61don is meg kellett allnia, és fel kellett emésztenie azt.
Roéma Kr. e. 162-ben szdvetség utjan kapcsolatba keriilt Isten népével, a zsidokkal; ettdl az
idéponttol fogva kiemelkedd helyet foglal el a profétai idészamitasban. Judea f616tt azonban
tényleges hoditas Gtjan csak Kr. e. 63-ban szerzett fennhatosagot; mégpedig a kovetkezd
modon.” Uriah Smith, Daniel és a Jelenések, 259.

Es amikor harmadszor utal erre az eseményre, ismét Kr. e. 161-et mond.

,Miutan a proféta a birodalom vilagi eseményein végigvezetett benniinket a hetven hét végéig,
a 23. versben visszavezet benniinket arra az idore, amikor a romaiak a zsid6 szovetség altal
kozvetlen kapcsolatba keriiltek Isten népével, Kr. e. 161-ben; ettél a ponttdl pedig az
események egyenes vonalan vezet tovabb benniinket az egyhaz végs6 diadalaig és Isten
orokkévalo orszaganak felallitasaig. A zsidok, akiket a sziriai kiralyok sulyosan elnyomtak,
kovetséget kiildtek Romaba, hogy a romaiak segitségét kérjék, és veliik ,,baratsagi és
szovetségi szovetségre” 1épjenek. 1 Makkabeusok 8; Prideaux, II, 234; Josephus: A zsidok
torténete, 12. konyv, 10. fejezet, 6. szakasz. A romaiak meghallgattak a zsidok kérését, és a
kovetkezo szavakkal megfogalmazott rendeletet adtak nekik:—"

,»A szenatus hatarozata a zsidé nemzettel kotendd segitségnyujtasi és baratsagi szovetség
targyaban. A romaiak fennhatosaga alatt allok koziil senkinek sem lesz megengedve, hogy
habortt viseljen a zsid6 nemzet ellen, sem hogy segitséget nytijtson azoknak, akik ezt teszik,
akar gabona, akar hajok, akar pénz kiildésével; és ha a zsidok ellen tdmadas torténik, a romaiak
képességiik szerint segitségiikre lesznek; viszont, ha a romaiak ellen torténik tamadas, a zsidok
nytjtanak nekik segitséget. Es ha a zsidok gy kivanjék, hogy e segitségnyujtasi szovetséghez
valamit hozzaadjanak vagy abbol elvegyenek, az a romaiak k6zos beleegyezésével torténjék.
Es barminemii ilyen modon tett kiegészités érvényben maradjon.” ,,Ezt a hatarozatot” —
mondja Josephus — ,,Eupolemus, Janos fia, és Jason, Eleazar fia irta le, amikor Judas volt a
nemzet fopapja, és testvére, Simon a hadsereg vezére. Es ez volt az elsd szovetség, amelyet a
romaiak a zsidokkal kotottek, és ily modon intézték azt.” Uriah Smith, Daniel and the
Revelation, 271.

Nem az én feladatom megmagyarazni, miért hivatkozott Smith Kr. e. 162-re, azon
feltételezésemen kiviil, hogy ez sajtohiba volt. Lényegem abban all, hogy ramutassak arra a
hangstlyra, amelyet arra helyez, amit 6 ,,az értelmezés nyilvanvalo szabalyanak™ nevez, miszerint
»arra szamithatunk, hogy a nemzetek akkor keriilnek emlitésre a proféciaban, amikor oly médon
kapcsolodnak Isten népéhez, hogy emlitésiik sziikségessé valik a szent torténelem feljegyzéseinek
teljessé tételéhez.” Amikor Smith ezt a szabalyt hangsulyozza, azonositja, hogy Roma a
huszonharmadik versben emlitett ,,szovetségnél” kapcsolddott 6ssze Isten népével Kr. e. 161-ben,
am Smith azt is megallapitja, hogy Roma eldszor Kr. e. 200-ban jelenik meg a profétai
elbeszélésben, vagyis harminckilenc évvel Kr. e. 161 elatt.

»Most Uj hatalom 1ép szinre: — ,,néped rabloi”; szo6 szerint, mondja Newton plispdk, ,,néped
0sszetordi”. Tavol, a Tiberis partjain, egy kiralysag taplalta magat nagyravagyo tervekkel és
sotét szandékokkal. Eleinte kicsiny és gyenge volt, de csodalatos gyorsasaggal novekedett



erében ¢€s életerdben; 6vatosan kinyljtotta karjat itt is, ott is, hogy probara tegye erejét, és
megvizsgalja harcias karjanak szilardsagat, mignem hatalmanak tudatara ébredve batran
felemelte fejét a f6ld nemzetei kozott, €s legyozhetetlen kézzel ragadta magahoz ligyeik
kormanyrudjat. Ett6] fogva Roma neve ott all a térténelem lapjain, arra rendelve, hogy hosszl
szazadokon at iranyitsa a vilag ligyeit, és hatalmas befolyast gyakoroljon a nemzetek kdzott
mind az idok végéig.”

»-Roma megszolalt; és Sziria, valamint Macedonia alomképének arculatin hamarosan valtozas
mutatkozott. A romaiak kozbeléptek Egyiptom ifju kiralyanak érdekében, eltokélve, hogy
megovjak 6t attol a pusztulastol, amelyet Antiochus és Philipposz tervezett szamara. Ez Kr. e.
200-ban tortént, és a romaiaknak ez volt az egyik elso jelentds beavatkozasa Sziria és
Egyiptom tligyeibe.” Uriah Smith, Daniel and the Revelation, 256.

Roéma eldszor Kr. e. 200-ban jelenik meg a profétai elbeszélésben, és ez a bevezetés a
tizennegyedik versben Daniel egész konyvében a Romara vonatkozo legjelentdsebb utalds, mert
éppen ez a vers hatarozza meg Romat mint azt a jelképet, amely megalapozza a latomast. Hogy
Smith miként hangstlyozhatott egy ilyen profétai szabalyt, majd idézhette Kr. e. 161-et, mikozben
Kr. e. 200-at is azonositotta azzal az idéponttal, amikor Roma hatalma ,,bevezetésre keriilt”, az
nem olyan kérdés, amelyet meg kivanok oldani. Ha volna olyan kérdésem, amely megoldasra
szorul, az az volna, hogy a Smith altal meghatarozott szabaly érvényes-e vagy sem. Ha érvényes,
akkor amellett érvelnék, hogy a tizennegyedik versnek kapcsolatban kell allnia a zsidokkal,
mégpedig oly modon, amely a Kr. e. 161-es szovetséget megeldzoen tortént.

Ugy értem, hogy a tizenharmadiktol a tizen6todik versig terjedd szakasz olyan torténelmet azonosit
az utols6 napokban, amikor a padpai Roma betor a profétai torténelembe, és ezt az Egyesiilt
Allamokkal 6sszefiiggésben teszi, amely abban a torténelemben Isten népe. Mivel Jézus a véget
mindig a kezdettel szemlélteti, a Kr. e. 200. évnek, amikor a pogany Roma belépett a torténelembe,
kapcsolatban kell allnia Isten népével abban a torténelemben. Ezért egyetértek Smith szabalyaval,
még akkor is, ha 6 a Kr. e. 200. évben nem talalt kozvetlen kapcsolatot Roma ¢és a zsidok kozott.

A tizenegyedik és tizenkettedik versek a Kr. e. 217-ben lezajlott rafiai csata gydzelmét és
kovetkezményeit azonositjak; e csatat a I1I. Antiochosz Megasz, vagyis ,,a Nagy” vezette
Szeleukida Birodalom, valamint a IV. Ptolemaiosz Philopator kiraly vezette egyiptomi
Ptolemaioszi Kiralysag vivta. Ez a csata a Koilé-Sziria (Dél-Sziria) és Dél-Palesztina feletti
uralomért folytatott kiizdelem soran zajlott, amelyek a Ptolemaioszi és a Szeleukida kiralysag
kozott vitatott teriiletek voltak. IV. Ptolemaiosz Philopator rafiai gyézelme lehetdvé tette szamara,
hogy egy ideig fenntartsa uralmat Koilé-Sziria és Dél-Palesztina felett.

A tizenhét évvel késobb, Kr. e. 200-ban bekdvetkezett panioni csata, amelyet a Panion-hegyi
csataként vagy paneasi csataként is ismernek, a III. Antiokhosz kiraly vezette Szeleukida
Birodalom és az V. Ptolemaiosz kiraly vezette Egyiptomi Ptolemaioszi Kiralysag kozott zajlott.

Harmincegy évvel kés6bb, Kr. e. 167-ben a makkabeus felkelés, a zsido vallasi gyakorlatok
elfojtasara €s a hellenisztikus kultira raerdltetésére iranyuld szeleukida birodalmi torekvések elleni
zsido lazadas, Judea vidékének egy kisvarosaban, Modeinben kezdddott, a mai Izrael teriiletén.



A szoban forgo esemény a hirhedt gorog szeleukida uralkodohoz, IV. Antiochosz Epiphanészhez
kapcsolodott, aki szigoru hellenisztikus gyakorlatokat kényszeritett a zsido lakossagra, beleértve a
zsido vallasi szertartasok betiltasat és a jeruzsadlemi Templom megszentségtelenitését. Rendeletei
kikényszeritése érdekében Antiochosz képviseldket kiildott kiilonbozd varosokba és falvakba,
hogy a zsid6 lakosokat parancsainak valo engedelmességre kényszeritsék.

Modeinben a szeleukida tisztviselok egyike azért érkezett, hogy érvényt szerezzen a kiraly
rendeletének, ¢és felszolitsa a zsido lakosokat a pogany szertartdsokban vald részvételre és a gorog
isteneknek bemutatott aldozatokra. Egy idds zsid6 pap, Mattatias, megtagadta az engedelmességet
a parancsnak, é¢s megolt mind egy zsidot, aki eldlépett, hogy bemutassa az aldozatot, mind pedig a
szeleukida tisztvisel6t. Mattatiasnak és csaladjanak ez az ellenszegiil6 tette jelezte a szeleukida
uralom elleni makkabeus felkelés kezdetét.

Mattatias €s 6t fia, koztiik Judas Makkabeus, a hegyekbe menekiilt, és gerillahaborut kezdett a
szeleukida erok ellen. A felkelés végiil erdre kapott, és egyre szélesebb tdmogatasra talalt, ami a
szeleukidak elleni katonai gyézelmek sorozatahoz vezetett.

A Kr. e. 167-ben Modeinban tortént események fordulopontot jelentettek a zsido torténelemben,
mivel a Makkabeus-felkelés kezdetét, valamint a vallasszabadsagért és a fiiggetlenségért folytatott
kiizdelmet jelezték az idegen uralommal szemben. A jeruzsdlemi masodik templom jboli
felszentelése, amely a Hanuka soran megiinnepelt torténelmi eseményt jeloli, Kr. e. 164-ben
tortént, harom évvel a huszonharmadik vers ,,szovetsége” elott.

Miutan a Makkabeusok visszafoglaltak Jeruzsalemet €s a Templomot, megtisztitottak a
Templomot a pogany beszennyezddésektdl, és visszaallitottdk azt rendeltetésszerti vallasi
hasznalatara. A hagyomany szerint csak egyetlen korsé megszentelt olajat talaltak, amely csupan
egy napra volt elegendd ahhoz, hogy a menorat égve tartsak. Valdjdban azonban ennek az
eseménynek nincs egyetlen kortars torténeti tanubizonysaga sem, és a zsido mese csak a hatodik
szdzadban jelenik meg az irodalomban. White testvérnd a hitehagyott zsid6 egyhazat a katolikus
egyhazzal hasonlitja 6ssze, kiilondsen hangsulyozva, hogy mindkét egyhaz emberi szokasokra €s
hagyomanyokra alapozza a vallast. Miként a papai egyhaz torténetében talalhatod szdmos kiilonféle
koholt csoda esetében, Ggy az az elbesz¢lés is, hogy az egynapi olaj nyolc napig kitartott, minden
torténeti tanubizonysagot nélkiiloz.

Daniel konyve tizenegyedik fejezetének tizedik verse azonositja a negyvenedik vers harom
csatajanak els6jét, amelyeket korabban a hideghabort harom csatdjaként, valamint harom
helyettesité haboriként azonositottam. Egy testvérnd megkérddjelezte, hogy az ukrajnai habortt,
amely e harom haboru koziil a masodik, hideghaborukként hatairozom meg, mivel helyesen
ramutatott arra, hogy bdséges volt a halal és a pusztitas. Amit korabbi irdsaimban a ,,hideghabort”
harom csatdjaként hataroztam meg, azt e kifejezésekkel azért jeloltem, hogy kiilonbséget tegyek e
harom csata €s a Jelenések tizenharmadik fejezetének foldi fenevadja torténelme soran
bekovetkezd harom vilaghaboru kozott. E harom haborua helyettesitd haboru, €és ekként is lettek
meghatarozva.



E cikkekben ezentll azt a harom csatat ,,a negyvenedik vers harom csatdjaként”, illetve helyettesitd
haborukként fogom azonositani, hogy megsziintessem azt az ellentmondast, amely egy forrd
haboruat hideghaboriként azonosit. Meghatarozdsom szerint a negyvenedik vers harom csatdja nem
foglalja magéban az 1798-as csatat, noha az a negyvenedik vers részét képezi, hanem csak azt a
harom csatat, amelyek a vég idejétdl, 1989-t61 a negyvenegyedik vers vasarnapi torvényéig
terjednek. E harom csata helyesebben helyettesité haborukként azonosithatd, amelyek az északi
kiraly és a déli kirdly kozotti hadviselés Osszefiiggésében mennek végbe; a negyvenedik vers
torténetében ezek a katolicizmus (az északi kiraly) és a kommunizmus (a déli kiraly) kozotti
hadviselést jelképezik.

E harom csata koziil az els6 a katolicizmus kommunizmus felett aratott, 1989-es gydzelmét
azonositja, amikor a papasag proxy hadseregével, amelyet az Egyesiilt Allamok képviselt,
Osszefogva 1989-ben elsdporte a Szovjetunidt, noha Oroszorszag, a fej (vagy ,.erdd”), allva
maradt. A jelenlegi ukrajnai habort ismét a katolicizmus és a kommunizmus kozotti iitkozet,
amelyben a papasag az ukran kormanyt hasznalja proxyjaként Oroszorszag ellen, a papasag
korabbi proxy hatalménak, az Egyesiilt Allamoknak, valamint a globalista nyugati vilag tobbi
részének tamogatasaval egyiitt. Ezt a haborut a tizenegyedik és tizenkettedik versek abrazoljak, és
azt jelzi, hogy a kommunizmus (Oroszorszag) gy6zedelmeskedni fog a katolicizmus felett.

A harom helyettesito csata koziil a harmadikat a tizenotodik vers abrazolja, mint a paniumi csatat.
A csata a ptolemaioszi kirdlysag (a déli kiraly) €s a szeleukida kiralysag (az északi kiraly) kozott
zajlott. Abban a csatdban a katolicizmus helyettesité hadserege ismét az Egyesiilt Allamok.

Az elsé csataban, 1989-ben, az Egyesiilt Allamok republikanus szarvanak megbizott hadseregét a
papasag arra hasznalta fel, hogy ledontse a Szovjetunio politikai szerkezetét, mikozben annak fejét
(Oroszorszagot) épségben hagyta. A masodik csatdban, amely az ukrajnai habort, a nacik
megbizott hadseregét Oroszorszag legy6zi. A harmadik csataban az Egyesiilt Allamok, a papasag
megbizott hadserege, ismét legydzi a dél kiralyat.

A harom csata az ,,Igazsag” ismertetdjegyét viseli, s az elso és az utolsé csatat az Egyesiilt
Allamok gy®ztes helyettesité hadserege vivja meg. Az elsé csatdban a dél kirdlyanak feje sértetlen
maradt, a harmadik csataban pedig az Egyesiilt Allamok helyettesité hadserege a dél kiralyanak
fejévé lesz. A masodik helyettesité hadsereg egyuttal a papasag helyettesité hadserege is volt a
masodik vilaghaboraban. Mindkét esetben a nacizmus helyettesité hadserege vereséget szenvedett,
illetve vereséget fog szenvedni. A papasag a tizenhatodik vers el6tt teljesen leigdzza minden
ellenségét, amikor a harmas szovetség megvalosul.

»Ptolemaiosz [Putyin] nélkiilozte azt a koriiltekintést, amely gy6zelmének helyes
felhasznalasahoz sziikséges lett volna. Ha sikerét tovabbvitte volna, minden valdszintiség
szerint az egész Antiochosz-féle kirdlysag urava lett volna; de mivel megelégedett csupan
néhany fenyegetéssel és néhany megfélemlitéssel, békét kotott, hogy atadhassa magat allatias
szenvedélyei zavartalan és féktelen kielégitésének. Igy, miutan legydzte ellenségeit, biinei
gy0zték le 6t, és megfeledkezve a nagy névrél, amelyet megalapithatott volna, idejét
lakomazassal és kicsapongassal toltotte.”



»Szivét felfuvalkodotta tette sikere, am attdl tavolrol sem er6sddott meg; mert az a gyalazatos
mod, ahogyan azzal élt, sajat alattvaloit lazadasra inditotta ellene.” Uriah Smith, Daniel and the
Revelation, 254.

Putyin gy6zelmének végét jelz6 masodik tant Juda déli kirdlysdganak Uzzijas kirdlyaban talalhato,
akinek szive katonai gy6zelmei miatt szintén felfuvalkodott, és ezutan — miként Ptolemaiosz is —
arra torekedett, hogy a szentélyben a papok munkajat végezze, ezért lepraval sujtatott, és azonnal
eltavolittatott a hatalombdl. Putyin ukrajnai haboruban aratott gy6zelme kezdetét jeloli végének
mint a dél kirdlyanak (az ateizmus kirdlyanak). Végét a negyvenedik vers profétai dél kiralyanak
(Franciaorszag) kezdete eloképezte, amely egy olyan forradalmat azonositott, amely megdontotte a
vezetést, miként az Ptolemaiosszal is tortént. Putyin végét a Szovjetunio végével is szemléltette,
amikor a vezetd (Gorbacsov) feloszlatta a Szovjetuniot, €s azonnal allast vallalt az Egyesiilt
Nemzeteknél, az utols6 napok ateizmusanak, a dél kiralyanak globalista jelképénél. Putyin ukrajnai
gyozelme utan Napoleon waterlooi alakja is eloképezi 6t, valamint az azt kovetd szamiizetés;
tovabba Uzzijas kirdly, leprajaval és az azt kovetd szamiizetéssel, valamint Ptolemaiosz részeg
végzete €s a Szovjetunid 1989-ben bekovetkezett vége is.

Péanium csataja Kr. e. 200-ban zajlott le, s éppen abban az esztendoben Réma nyiltan beavatkozik
a torténelembe. Beilleszkedése a profétai elbeszélésbe megeldzi Jeruzsadlemnek a tizenhatodik
versben abrazolt meghdditasat, amely Kr. e. 63-ban teljesedett be, abban az idoben, amikor
kijelentette, hogy ¢ az egyiptomi gyermek-kiraly védelmezdje. A negyvenedik vers harmadik
csatdjaban, amely az északi és a déli kiralyokat érinti, a papasag ismét be fog avatkozni a
torténelembe, Ggy téve, mintha Oroszorszag oltalmazoja volna. Ugyanebben az idében Seleucus az
eléképben legyézte Ptolemaioszt Panium csatdjaban, ezzel azonositva, hogy az Egyesiilt Allamok,
a papasag helyettes hadserege a negyvenedik vers elso és utolsé csataiban, legyozi ,,Egyiptomot”
(a déli kiralyt).

Kr. e. 200-ban jelképesen a papasagot talaljuk, amint Tirusz paraznaja elkezdi énekelni
paraznasaganak énekeit a tizenhatodik vers vasarnaptdrvényénél megvalosuld harmas egység eldott.
Ugyanakkor az Egyesiilt Allamok feliilkerekedik az Egyesiilt Nemzeteken, s ezaltal megszilarditja
helyzetét mint a tiz kiraly elsé szamu kirdlya. A hdrmas egység minden olyan dinamikéja, amely a
vasarnaptorvénynél teljesedik be, a tizenhatodik vers el6tt rendezddik.

A sarkény hatalmanak politikai szerkezete, amelyet az Egyesiilt Nemzetek képvisel, a tizenhatodik
vers szerint beleegyezik abba, hogy politikai szerkezetét atadja a fenevadnak; de mieldtt ezt
megtenné, a papasag meghoditja a sarkany vallasat. A poganysagnak ismét el kell tavolittatnia. A
protestantizmus eltavolittatott a Reagan-években, a negyvenedik vers els6 csatajaban, €s az utolso
republikanus elndk idején a sarkany vallasa is ala lesz vetve a katolicizmus vallasanak, miként az
508. évben tortént. Annak a folyamatnak a kezdete, amely minden vallasi ellenallas eltavolitasara
iranyul azzal szemben, hogy a papasag a tronra helyeztessék, a Reagan-években volt, és a
Trump-években ér véget. A hitehagyott protestantizmus katolicizmussal szembeni ellenallasa a
negyvenedik vers elsd csatdjaban tavolittatott el, és a spiritualizmus ellenallasa a negyvenedik vers
utolso csatajaban fog eltavolittatni.



Ugyanebben az emberi események bonyolult kdlcsonhatasdban a hitehagyott protestantizmusnak
meg kell szilarditania magat mint valldsi és politikai hatalmat a Jelenések tizenhetedik fejezetének
tiz kiralya folott. igy a paniumi csata azt az idépontot jeldli, amikor az Egyesiilt Allamok
feliilkerekedik az Egyesiilt Nemzeteken, kozvetlentil a tizenhatodik vers vasarnaptorvénye eldtt.

A proéfécia egyik megalapozott szabalya, hogy a sarkanynak, a fenevadnak és a hamis profétanak
mindegyiknek megvannak a maguk sajatos profétai jellemzoi. E profétai jellemzok egyike az, hogy
a fenevad (a katolicizmus) profétailag mindig Réma varosaban helyezkedik el. A hamis proféta
profétailag mindig az Egyesiilt Allamokban helyezkedik el. A sarkany esetében azonban annak a
profétai helynek az a jellegzetessége, hogy az mindig valtozik. A sarkdny a mennyben kezdte,
azutan az Eden kertjébe jott, végiil pedig a sarkany Egyiptomban talalhato.

Sz6lj, és mondd: Igy sz6l az Ur Isten: Ime, ellened fordulok, faraé, Egyiptom kiralya, te nagy
sarkany, aki folyoid kozepette heversz, ¢s ezt mondod: Az én folyom az enyém, és én
magamnak szereztem azt. Ez¢kiel 29:3.

A sarkany profétai helye athelyezddik. Janos idejében a sarkany székhelyét, amely a tronjat
jelképezi, Pergdmonban azonositottak.

A pergamumi gyiilekezet angyalanak pedig ird meg: Ezt mondja az, akinél a kétélii éles kard
van: Tudom a te cselekedeteidet, és hogy hol lakol, ott, ahol a Satan kiralyi széke van; és
ragaszkodol az én nevemhez, és nem tagadtad meg az én hitemet még azokban a napokban
sem, amelyekben Antipas, az én hil tanim, megoletett kozottetek, ott, ahol a Satan lakik.
Jelenések 2:12, 13.

A pogany Roma gyakorlata az volt, hogy mindazon pogany istenségeket, amelyekkel kapcsolatba
keriilt, visszavitte Roma varosaba, és a Pantheon templomban abrazolta 6ket. Ezért jegyzi fel
Daniel, hogy ,,szenthelyének helye levettetett”. A pogany Roma szenthelyének helye Réma varosa
volt, amelyet Konstantin i. sz. 330-ban vetett le, de az a szenthely, amely Rémaban volt, a
Pantheon templom volt; a Pan-Theon jelentése: ,,az 6sszes isten temploma”. A rémaiak a Satan
sz€khelyének helyét Pergamonbdl a Pantheon templomba helyezték at. White testvérnd arrél
tajékoztat benniinket, hogy a pogany Roéma a sarkany.

,Igy tehat, mikozben a sarkany elsédlegesen a Satant jelképezi, masodlagos értelemben a
pogany Roma jelképe.” The Great Controversy, 439.

A pogany Roma tiz nemzetre oszlott, s Franciaorszag lett a déli kiraly, amikor a francia
forradalom idején bevezette Egyiptom ateizmusat. 1917-re a sarkany Franciaorszagbol
Oroszorszagba helyezddott at. A tizedik vers 1989-et jelképezi, a tizenegyedik és tizenkettedik
versek pedig a ,,hatarvidék™ csatéit (Rafia és Ukrajna), Panium csatdja pedig azt a harmadik 1€pést
jelképezi, amelyet a papasag a tizenhatodik versben visz véghez, mikdzben megszilarditja a
harmas uniot. Ez a negyvenedik vers rejtett torténetét jelképezi.

E tanulmanyt a kovetkezo cikkben folytatjuk.

Amikor Jézus Cézarea Filippi [Panium] vidékére érkezett, megkérdezte tanitvanyait: Kinek
mondanak engem az emberek, az Emberfiat? Ok pedig igy feleltek: Némelyek Kereszteld



Janosnak; masok Illésnek; ismét masok Jeremiasnak, vagy a profétak egyikének. O ezt mondta
nekik: Hat ti kinek mondotok engem? Simon Péter pedig felelvén, ezt mondta: Te vagy a
Krisztus, az ¢16 Isten Fia. Jézus pedig felelvén, ezt mondta neki: Aldott vagy, Simon, Jonas fia,
mert nem test és vér jelentette ezt ki neked, hanem az én mennyei Atyam. En pedig azt
mondom neked, hogy te Péter vagy, €s ezen a kdsziklan épitem fel egyhazamat, és a pokol
kapui sem vesznek erdt rajta. Neked adom a mennyek orszaga kulcsait; és amit megkotsz a
foldon, meg lesz kotve a mennyben is, €s amit feloldasz a f61don, fel lesz oldva a mennyben is.
Ekkor megparancsolta tanitvanyainak, hogy senkinek se mondjak el, hogy 6 Jézus, a Krisztus.
Ettol fogva kezdte Jézus megmutatni tanitvanyainak, hogy Jeruzsalembe kell mennie, és sokat
kell szenvednie a vénektdl, a fopapoktol és az irastudoktol, és megdletnie, és a harmadik napon
feltamadnia. Maté 16:13-21.



