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Den tionde versen i det elfte kapitlet i Daniel sammanfor det inre och det yttre budskapet genom
ordet "fastning”. Den koppling som dér gors till Jesajas sextiofemariga profetia identifierar den
“fastning” som hor till den yttre profetian som Ryssland, och den inre "fastningen” som ar det
tempel vilket Kristus uppreser under samma historia. Den yttre fastningen, som aterfinns i vers
trettioett och identifieras som “styrkans helgedom”, representerar en jordisk kung eller ett jordiskt
rike. Den inre féstningen, eller den inre styrkans helgedom, ér det tempel som Forbundets
Budbairare uppreser pa fyrtiosex ar.

I det templets allra heligaste (citadellet) sitter Gud pa sin plats i himlen.

I Daniels bok oversitts tva hebreiska ord bada med helgedom”. Det ena &r “miqdash”, och det
andra dr ”qodesh”. "Miqdash” kan beteckna en hednisk helgedom, eller Guds helgedom, eller till
och med ett faste. "Qodesh” anvénds 1 Bibeln endast for att beteckna Guds helgedom.
”Helgedomen” (miqdash) av styrka (fastning) 1 vers trettioett i Daniel kapitel elva dversétts som
’styrkans helgedom”, och det hebreiska ord som dér dversdtts med helgedom dr "miqdash”, vilket
representerar staden Rom, som dr symbolen for den romerska styrkan i bade det hedniska och det
pavliga Roms historia. Daniel anvdnde de tva hebreiska orden pa ett mycket omsorgsfullt sétt. I de
verser som utgdr adventismens centrala pelare finner vi ordet “helgedom”.

Sedan horde jag en helig tala, och en annan helig sade till den som talade: Hur ldnge varar
synen om det dagliga offret och forddelsens dvertradelse, som gor att bade helgedomen och
héren prisges till att fortrampas? Och han sade till mig: Intill tva tusen tre hundra dagar; sedan
skall helgedomen renas. Daniel 8:13, 14.

Det hebreiska ord som i bdda verserna dversitts med “helgedomen” dr ”qodesh” och anvéinds
endast for att beteckna Guds helgedom. I vers elva, dir det hedniska Rom identifieras, och sirskilt
Pantheon-templet i staden Rom, finner vi ordet “helgedom”, men i den versen ér det det hebreiska
ordet “miqdash”.

Ja, han upphojde sig dnda till hdrens furste, och genom honom blev det dagliga offret borttaget,
och platsen for hans helgedom blev nedkastad. Daniel 8:11.

”Styrkans helgedom” i vers trettioett i Daniel elva dr det hebreiska ordet “miqdash”, och det
forekommer i samband med det hebreiska ord som dversdtts med “fastning” i verserna sju och tio i
kapitel elva. I vers sju gick kungen i sdder dnda in i staden Rom och tog kungen i norr till fanga, ty
han tringde in 1 hans fastning, men i vers tio gar kungen i norr endast upp “till” ”féstningen”, ty
han stannade vid gransen mellan sitt rike och Egypten. Det dr gransen vid Rafia som nésta vers



skulle behandla. ’Styrkans helgedom” 1 vers trettioett &r miqdash” tillhdrande “fastningen”.

Grénsstriden vid Rafia dr en forebild for griansstriden i Ukraina. Att denna profetiska historia
erkdnns sker genom forstéelsen att huvudet” dr riket eller kungen; det dr hans styrkas féste, men
profetian behandlar en inre och en yttre sanning. ”Styrkans helgedom” for den yttre linjen
representeras av helgedomen “miqdash”, och styrkans helgedom f6r den inre linjen representeras
av helgedomen ”qodesh”.

1844 till 1863 representerar en linje av profetisk historia som askadliggdr beseglingen av de ett
hundra fyrtiofyra tusen. De tva tusen fem hundra tjugo &ren av forskingring dver det norra riket
upphorde 1798, och samma linje om tva tusen fem hundra tjugo ar 6ver det sodra riket upphorde
1844. Dessa tva linjer representerar méanniskosldktets 1dgre natur och ménniskoslaktets hogre
natur. Den ldgre naturen, som representeras av det norra riket, dr kroppen, och den hogre naturen ar
huvudet. Huvudet ar rikets huvudstad, och det dr kungen. For denna illustration utvalde Kristus
Juda, det sodra riket, till att dér sdtta sitt namn, och huvudstaden dr Jerusalem. Jerusalem ar den
plats dér den sanna styrkans helgedom ar beldgen, och i den helgedomen finns en tronsal {for
kungen, som &r huvudet.

De ’sju tiderna” i Tredje Moseboken tjugosex var den slutliga beseglande sanningen ar 1856,
vilken var avsedd att ge ett baner kraft att fullborda verket. Fran 1844 till 1863 avsag Kristus att for
evigheten forena sin gudomlighet med ménskligheten, men méanskligheten gjorde uppror.

Han kunde vid den tiden inte férvandla ménniskans ldgre natur, ty detta sker vid hans andra
ankomst. Da skall han forvandla ménniskans hogre natur till sin avbild genom att forena
ménsklighetens huvud med Gudomens huvud. Huvudet var rikets huvudstad. Huvudet var kungen,
och nér Kristus utfor den forvandling dir Gudomen forenas med ménskligheten, forenar han bade
ménsklighetens och Gudomens huvud i helgedomen 1 Jerusalem, i det allra heligaste, dir Kristus
sitter med sin Fader.

At den som segrar skall jag ge att sitta med mig pa min tron, liksom ocks4 jag har segrat och
sitter med min Fader pé hans tron. Den som har 6ron ma hora vad Anden sager till
forsamlingarna. Uppenbarelseboken 3:21, 22.

Kristus lovar att de (laodiceerna) som segrar, séisom Han segrade (och blir filadelfier), skall fa sitta
med Honom pa de himmelska platserna.

Den kraft verkade han i Kristus, nir han uppvickte honom fran de déda och satte honom pa sin
hogra sida i himlen, ... och han har uppvéckt oss med honom och satt oss med honom i himlen,
1 Kristus Jesus. Efesierbrevet 1:20; 2:6.

Sammanfogningen av Hesekiels tva stavar (ménsklighet med gudomlighet) fullbordas i Guds
helgedom av styrka (qodesh), just vid den tid da styrkans faste (miqdash) identifieras som den
profetiska nyckeln som forbinder bade de inre och yttre linjerna i den profetia som Gabriel kom for
att f4 Daniel att forstd angdende vad som skulle vederfaras Guds folk under de
etthundrafyrtiofyratusens beseglingstid. Kristus 6nskade fullborda detta verk i den milleritiska
historien, men verket omintetgjordes genom upproret ar 1863, men historien fran 1844 till 1863



kvarstér alltjamt som en linje som &skadliggor detta forsokta verk.

Den elfte kapitelns tionde vers i Daniel innehaller nyckeln till att forsta det inre och det yttre
budskapet 1 vers elva till och med femton, vilka kom in 1 vér profetiska historia &r 2014. Den tionde
versen identifierar 1989, vilket dr dndens tid i de etthundrafyrtiofyratusens reformrorelse, men den
innehéller ocksa den nyckel som gor det mgjligt att erkéinna 2014 som ett vigmaérke i beseglingens
historia.

Den 22 oktober 1844 kom Forbundets budbérare plotsligt till det tempel som Han hade uppfort.
Denna vigmarke forebildar den 11 september 2001, d& den tredje dngeln ater anldnde och den
sjunde basunen éter borjade ljuda. Da skulle dven historien fran 1840 till 1844 upprepas, ty dngeln
som steg ned den 11 augusti 1840 var ingen mindre person én Jesus Kristus, och Hans verk var att
upplysa jorden med sin harlighet.

1840 till 1844 representerar ocksé tiden frdn den 11 september 2001 till den snart kommande
sondagslagen, liksom 1844 till 1863 representerar tiden frdn den 11 september 2001 till den snart
kommande sondagslagen. Syster White sammanfor 1844 ars historia med korsets historia, och
korset representerar en uppdelning av tva historiska perioder om tre och ett halvt ar, vilka bada
overensstimmer med varandra. Korset faststiller att den féregdende historien, som borjar 1840 och
slutar 1844, och den efterfoljande historien fram till 1863 &r tva parallella historier, vilka bada
representerar beseglingstiden.

Den forsta linjen fran 1840 till 1844 representerar de filadelfiska adventisternas seger; den andra
linjen fran 1844 till 1863 representerar de laodiceiska adventisternas misslyckande. Bada klasserna
framstdlls i Daniels tionde kapitel, ty Daniel, som representerar de segerrika visa jungfrurna under
de etthundrafyrtiofyra tusenens beseglingstid, sag synen, men de som var med honom flydde for
synen.

Och pa den tjugofjarde dagen i den forsta méanaden, nér jag var vid stranden av den stora
floden, som ar Hiddekel, lyfte jag upp mina 6gon och sag, och se: dér var en man kldadd i linne,
och kring hans lander var ett bélte av guld fran Ufas. Hans kropp var som krysolit, hans ansikte
sdsom blixtens sken, hans 6gon sasom eldslagor, hans armar och hans fotter sdsom glansande
koppar, och ljudet av hans ord var sasom déanet av en stor folkmassa. Och jag, Daniel, ensam
sdg synen; mannen som var med mig sag inte synen, men en stor forskrackelse foll 6ver dem,
sé att de flydde och gomde sig. Daniel 10:4-7.

I Daniels sjunde kapitel, efter att Daniel hade sett synen av rovdjuren, kom Gabriel for att forklara
synen.

Jag, Daniel, blev bedrévad i min ande ddrinne i min kropp, och synerna i mitt huvud
forskrackte mig. Jag gick fram till en av dem som stod dér och fragade honom om sanningen
om allt detta. Da sade han mig det och lit mig forsta uttydningen av dessa ting. Daniel 7:15,
16.

I Daniels attonde kapitel, efter att Daniel hade sett synen om helgedomens djur, kom Gabriel for att
forklara synen.



Och det skedde, nér jag, ja jag Daniel, hade sett synen och sokte forsta dess innebord, att se, da
stod framfor mig nagot som sag ut som en man. Och jag horde en mans rést mellan Ulajs
strander, som ropade och sade: Gabriel, forklara synen for denne man. Daniel 8:15, 16.

I Daniels nionde kapitel, efter att Daniel hade fatt insikt i det antal &r som angivits av Jeremia och
som 1 Moses skrifter framstélls bade som en forbannelse och som Guds ed, kom Gabriel for att
forklara synen.

Och medan jag talade och bad och bekdnde min synd och mitt folk Israels synd och frambar
min bon infor Herren, min Gud, for min Guds heliga berg, ja, medan jag dnnu talade i bon,
kom mannen Gabriel, som jag hade sett i synen i borjan, hastigt flygande och rorde vid mig vid
tiden for aftonoffret. Och han undervisade mig och talade med mig och sade: O Daniel, nu har
jag kommit ut for att ge dig insikt och forstand. Daniel 9:20-22.

Dirfor, pa grundval av tre vittnen, alla fran Daniels bok, nir Gabriel séger till Daniel i det tionde
kapitlet att han har kommit for att ge Daniel insikt om vad som skall vederfaras Guds folk 1 de
yttersta dagarna, uttolkar Gabriel den feminina, kausativa synen “marah”, som Daniel sdg och fran
vilken den andra gruppen flydde.

Nu har jag kommit for att lata dig forsta vad som skall vederfaras ditt folk i de yttersta dagarna;
ty synen géller &nnu ménga dagar. Daniel 10:14.

Den syn Daniel hade sett, vilken frambringade en étskillnad bland de troende, var synen av Kristi
ankomst, synen om de tva tusen tre hundra aren, men den var den kvinnliga uttrycksformen av den
synen. Det var forstaelsen av synen om Kristi plotsliga ankomst som Férbundets Budbirare som
forvandlade Daniel (och dem som representeras av Daniel) till Kristi avbild. Det som “vederfar
Guds folk i de yttersta dagarna” framstélls genom milleriternas historia fran 1840 till 1844, och
dven genom milleriternas historia fran 1844 till 1863. Den ena klassen flyr fran synen i uppror, och
den andra klassen foljer Kristus i tro in i det Allraheligaste for att sitta med Honom 1 den
himmelska virlden.

Men nédr Gabriel uttolkar synen dér Guds folk i den sista tiden forvandlas till Kristi avbild,
framlidgger han vérldens yttre historia. Daniels syn av Kristus uttolkades av Gabriel som den yttre
historien om beseglingstiden for de etthundrafyrtiofyra tusen. Nar historien om den 11 september
2001, i Gabriels uttolkning, nas, dr den historia som betonas sasom foregaende séndagslagen i vers
sexton endast igenkénnlig med den forstaelsens nyckel som framstélls som “fastningen” i vers tio.
Den 11 september 2001 borjade verkan av varje syn att utveckla sig sdsom hjul inom hjul.

Och Herrens ord kom till mig; han sade: Du minniskobarn, vad &r det for talesdtt ni har i
Israels land, nér ni sdger: Dagarna drar ut, och alla syner slér fel? Sag darfor till dem: Sa siager
Herren Gud: Jag skall gora slut pa detta talesétt, och man skall inte lingre anvénda det som ett
talesitt i Israel. Men sdg till dem: Dagarna dr nira, likasa uppfyllelsen av varje syn. Ty det
skall inte mer finnas nagon faféng syn eller ndgon smickrande spadom i Israels hus. Ty jag ar
Herren; jag talar, och det ord som jag talar skall ga i uppfyllelse; det skall inte langre fordrdjas.
Ty i era dagar, ni upproriska hus, skall jag tala ordet och fullborda det, séger Herren Gud. Ater
kom Herrens ord till mig; han sade: Du méanniskobarn, se, de av Israels hus sdger: Den syn som



han ser géller dagar ldngt fram i tiden, och han profeterar om tider som é&r fjérran. Sdg darfor
till dem: Sa sdger Herren Gud: Inget av mina ord skall langre fordrdjas, utan det ord som jag
har talat skall ske, sdger Herren Gud. Hesekiel 12:21-28.

Av alla de profetiska hjul som snurrar inom andra profetiska hjul i den historien, finns det ett hjul
som inspirationen har upplyst de sista dagarnas profetiestudenter om ar det hjul genom vilket deras
eviga 6de kommer att avgoras. Rad pa rad maste detta hjul ocksé vara den syn som Daniel sdg och
som forvandlade honom till Kristi avbild, ty det dr den syn som identifierar vad som drabbar Guds
folk i de sista dagarna.

”Herren har tydligt visat mig att vilddjurets bild kommer att uppréttas innan nadatiden
avslutas; ty den skall vara den stora provningen for Guds folk, genom vilken deras eviga dde
skall avgoras. Er standpunkt dr en sddan hiarva av motsédgelser att endast fa kommer att bli
bedragna.

"I Uppenbarelseboken 13 framstills detta &mne tydligt; [Uppenbarelseboken 13:11-17,
citerat]."

”Detta ar det prov som Guds folk méste genomga innan de blir beseglade. Alla som bevisade

sin trohet mot Gud genom att halla hans lag och vigra att ta emot en falsk sabbat, kommer att
stélla sig under Herren Gud Jehovas baner och kommer att ta emot den levande Gudens sigill.
De som Overger sanningen av himmelskt ursprung och antar sondagssabbaten, kommer att ta

emot vilddjurets mirke.” Manuscript Releases, volym 15, 15.

Det prov som identifieras som vilddjurets bilds prov ar tvafaldigt. Det ar det prov som kraver att
profetiens studerande kénner igen utvecklingen av vilddjurets bild, vilket &r foreningen mellan
kyrka och stat i Férenta staterna fore sondagslagen. Det dr ocksé det prov som frambringar
antingen vilddjurets bild eller Kristi bild inom dem som representeras av Daniel eller dem som
flydde. Atskillnaden grundas pa huruvida dessa jungfrur “’ser denna stora syn”, sdsom Daniel
gjorde, eller om de flyr fran synen. Nyckeln till att se den stora synen representeras av ordet
“faste”.

Vi kommer att fortsitta denna studie 1 nésta artikel.

Den vildige dngel som undervisade Johannes var ingen mindre person an Jesus Kristus. Att
sétta sin hogra fot pa havet och sin vinstra pa det torra landet visar den roll som Han verkar i
de avslutande scenerna av den stora striden med Satan. Denna stédllning betecknar Hans hogsta
makt och myndighet 6ver hela jorden. Striden hade fran tidsalder till tidsalder blivit starkare
och mer beslutsam och skall fortsitta att sa vara dnda fram till de avslutande scenerna, da
morkrets makters misterliga verksamhet skall na sin hdjdpunkt. Satan, forenad med onda
ménniskor, skall bedra hela virlden och de kyrkor som inte tar emot kédrleken till sanningen.
Men den vildige dngeln kraver uppméarksamhet. Han ropar med hdg rost. Han skall visa
kraften och myndigheten i sin rost for dem som har forenat sig med Satan for att motsétta sig
sanningen.

”Sedan dessa sju askor hade latit sina roster horas, kommer befallningen till Johannes liksom
till Daniel betraffande den lilla boken: *Forsegla det som de sju askorna har talat.” Dessa avser



framtida hiandelser som skall uppenbaras i sin ordning. Daniel skall std upp i sin lott vid
dagarnas dnde. Johannes ser den lilla boken oférseglad. Dé far Daniels profetior sin rétta plats i
den fGrsta, andra och tredje dngelns budskap, vilka skall ges at varlden. Den lilla bokens
avforsegling var budskapet i forhéllande till tiden.

“Daniels bok och Uppenbarelseboken ir ett. Den ena &r en profetia, den andra en uppenbarelse;
den ena en forseglad bok, den andra en 6ppnad bok. Johannes horde de hemligheter som
askorna uttalade, men han befalldes att inte skriva ned dem.

”Det sérskilda ljus som gavs &t Johannes och som kom till uttryck i de sju tordonen var en
framstéllning av héndelser som skulle 4ga rum under den forste och den andre dngelns
budskap.” The Seventh-day Adventist Bible Commentary, band 7, 971.



