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I Daniel kapitel atta far Daniel en syn av de riken som omtalas 1 Bibelns profetia, och direfter hor
han en himmelsk dialog framstélld i form av en fraga och ett svar.

Sedan horde jag en helig tala, och en annan helig sade till den som talade: Hur lang tid avser
synen om det dagliga offret och forddelsens dvertriddelse, da bade helgedomen och hiren
prisges till att fortrampas? Och han sade till mig: Intill tva tusen tre hundra dagar; direfter skall
helgedomen renas. Daniel 8:13, 14.

De forsta tolv verserna aterger synen, och verserna tretton och fjorton identifierar en annan syn.
Liksom med de tva olika hebreiska ord som bada oversatts med ’ta bort”, och de tva olika
hebreiska ord som bada dversétts med ’helgedom”, finns det i Daniels attonde kapitel ocksa tva
olika hebreiska ord, som béada 6versitts med ”syn”.

Niér det géller de tva ord som Oversitts med “ta bort”, hdvdar adventismens teologer att bdda orden
bor forstas betyda avldgsna”. Nér det géller de tva ord som Oversdtts med “helgedom”, hiavdar
adventismens teologer att bada orden bor forstas som ”Guds helgedom™, och nér det géller de tva
ord som dversétts med ’syn”, forbiser adventismens teologer dterigen skillnaderna mellan de tva
orden. Skillnaden var tillrickligt viktig for Daniel {or att han avsiktligt anvinde tvd mycket olika
hebreiska ord, s& vi bor identifiera och uppritthalla denna skillnad. Ordet ”syn” i vers tretton &r det
hebreiska ordet ”chazon”, och det betyder en drom, uppenbarelse eller gudsord — en syn.

Ordet ”syn” forekommer tio gdnger i Daniel kapitel atta, men det representerar tva olika hebreiska
ord. ”Chazon”, som &terfinns i vers tretton, finns ocksé i vers ett, ddrefter tva ganger i vers tva,
naturligtvis i vers tretton, och en géng i verserna femton, sjutton och tjugosex. Sju av de tio gdnger
som ordet ’syn” forekommer i Daniel kapitel atta, &r det ordet ’chazon”, vilket helt enkelt betyder
”en syn”.

De tre andra ganger ordet ”syn” forekommer i Daniels attonde kapitel dr det det hebreiska ordet
“mareh”, som betyder en dsyn eller ett framtradande. I kapitel atta 6versitts det hebreiska ordet
“mareh” ocksa vid ett tillfdlle inte med ”syn” utan med “framtradande”, vilket &nnu tydligare anger
ordets betydelse. Varfor anvdande Daniel tva olika hebreiska ord som ligger varandra sé néra i
betydelse att Gverséttarna skulle behandla dem som samma ord? Spelar det ndgon roll?

”Varje princip i Guds ord har sin plats, varje faktum sin betydelse. Och hela byggnaden, i plan
och utfoérande, bér vittnesbord om sin upphovsman. En sadan byggnad kunde inget annat
forstdnd dn den Odndliges vare sig tanka ut eller utforma.” Education, 123.

Svaret pa den andra frdgan &r ja: det spelar verkligen roll varfor Daniel gjorde étskillnaden, och
darfor blir det den profetiske studerandens ansvar att soka forstd den forsta fragan, som fragar



varfor Daniel gjorde atskillnaden. De atskillnader han gjorde betrdffande det ord som dversatts
med “helgedom” och det ord som dversatts med “’ta bort” har eviga konsekvenser, sé varfor skulle
ndgon forvénta sig mindre betydelse nér det géller det ord som dversatts med ’syn?” ”Varje
faktum” har “’sin betydelse” i Guds ord” och péverkar den profetiska “strukturen” och
uppfyllelsen av profetian ndr den “verkstélls.”

Naér vi borjar betrakta ordet ”syn” i det attonde kapitlet, &r ett ”faktum’ som har "’betydelse” for
Daniels vittnesbord vem det var som besvarade fragan i Daniel 8:13 med orden: “’Intill tvé tusen tre
hundra dagar; sedan skall helgedomen renas.”

Det finns fyra fakta som har direkt “baring” pa Daniels attonde kapitel, vilka jag avser att
behandla. Det ena ér att synen vid floden Ulai har identifierats som en profetia for de sista dagarna,
och den &r ocksa symbolen for den “kunskap” i Daniels bok som blev ”6ppnad” vid “andens tid” ar
1798.

”Det finns behov av en mycket ndrmare studie av Guds ord. Sarskilt bor Daniel och
Uppenbarelseboken dgnas uppmérksamhet som aldrig forr i var verksamhets historia. Vi ma ha
mindre att séiga i vissa avseenden betrdffande den romerska makten och pdvedémet, men vi bor
fasta uppmirksamheten péa vad profeterna och apostlarna har skrivit under Guds Andes
inspiration. Den helige Ande har s& format forhallandena, bade i givandet av profetian och i de
hindelser som skildras, att ddarigenom ldra att det ménskliga redskapet skall hallas utom
synhall, dolt i Kristus, och att Herren, himlens Gud, och hans lag skall upphojas.

”Lés Daniels bok. Framhéll, punkt for punkt, historien om de riken som dér framstills. Se
statsmin, radslag, miktiga hérar, och se hur Gud verkade for att forédmjuka méanniskors
hogmod och ligga minsklig hérlighet i stoftet. Endast Gud framstélls som stor. [ profetens syn
ses han storta en méktig harskare och uppresa en annan. Han uppenbaras som universums
hérskare, 1 begrepp att upprétta sitt eviga rike — den Gamle av dagar, den levande Guden, all
vishets Kélla, den nuvarande tidens Hérskare, framtidens Uppenbarare. Lis och forsta hur
fattig, hur bracklig, hur kortlivad, hur felande, hur skyldig ménniskan &r, nér hon upphgjer sin
sjél till fafanglighet.”

”Den helige Ande pekar genom Jesaja pd Gud, den levande Guden, som det frimsta foremalet
for var uppmérksamhet — pé& Gud sédan han &r uppenbarad i Kristus. Ty ett barn varder oss
fott, en son bliver oss given, och pa hans skuldror skall herradémet vila; och hans namn skall
vara: Underbar i rdd, Véldig Gud, Evig Fader, Fridsfurste” [Jesaja 9:6].

”Det ljus som Daniel mottog direkt fran Gud gavs sirskilt for dessa sista dagar. De syner han
sag vid Ulai och Hiddekel, de stora floderna i Sinear, dr nu i fard med att ga i uppfyllelse, och
alla de hiandelser som forutsagts skall snart ha intraffat.

”Betrakta det judiska folkets omstdndigheter ndr Daniels profetior gavs. Israeliterna var i
fangenskap, deras tempel hade blivit forstort, deras tempeltjdnst avbruten. Deras religion hade
varit centrerad kring offersystemets ceremonier. De hade gjort de yttre formerna till allt det
visentliga, medan de hade forlorat den sanna gudstjanstens ande. Deras gudstjénster hade
fordarvats genom hedendomens traditioner och sedvénjor, och nir de utférde offerriternas



handlingar siag de inte bortom skuggbilden till verkligheten. De urskilde inte Kristus, det sanna
offret for minniskornas synder. Herren verkade for att fora folket i fangenskap och avbryta
tempeltjinsterna, for att de yttre ceremonierna inte skulle bli summan av deras religion. Deras
principer och sedvinjor méste renas fran hedendomen. Den rituella tjdnsten upphdrde for att
hjartats gudstjanst skulle aterupplivas. Den yttre hérligheten togs bort for att det andliga skulle
uppenbaras.

"I sitt fangenskaps land, nér folket vénde sig till Herren i omvindelse, uppenbarade han sig for
dem. De saknade den yttre framstédllningen av hans nédrvaro; men den stralande glansen fran
Rittfardighetens Sol lyste in i deras sinnen och hjartan. Néar de ropade till Gud i sin
forodmjukelse och ndd, gavs syner at hans profeter, vilka uppenbarade framtidens hindelser —
stortandet av dem som fortryckte Guds folk, Aterldsarens ankomst och det eviga rikets
upprittande." Manuscript Releases, volym 16, 333-335.

Det “faktum” att synen vid floden Ulai gavs for de sista dagarna kréver att en profetians studerande
g0r sig modan att forstd vad den har forutsagt om de hiandelser som framstélls i synen. De
profetiska ”forhallanden” som ar féorbundna med synen vid floden Ulai blev "utformade” av den
“Helige Ande” ’bade vid profetians givande och i1 de hdndelser som skildras”. Det som skedde med
en profet nir han far en syn, liksom de profetiska héndelser som profeten identifierar, ska studeras
med vetskapen om att badadera utgdr en profetisk framstillning av det som ska uppfyllas i de sista
dagarna. Det foregdende avsnittet betonar att vi bor inse att Daniel befann sig i de ’sju tidernas”
fdngenskap.

Daniel representerar dem som vid slutet av de tre och en halv dagarna 1 Uppenbarelseboken elva
inser sin fingenskap, som dérefter vinder sig till Herren i omvéndelse, uppfyller bonen i Tredje
Moseboken tjugosex, skiljer det dyrbara fran det usla, och dérefter uppfyller Herren sitt 16fte att
samla dem som har blivit forskingrade, da han uppenbarar sig for dem. Deras “frimsta foremal for
uppmérksamhet” dr d4 ”Gud sdsom uppenbarad 1 Kristus.”

”Barigheten” i synen vid floden Ulai, och hur den bidrar till den profetiska budskapets ”’struktur”,
vilken utformades” av Kristus, dr det forsta “faktum” vi kortfattat har betraktat, och det anforda
avsnittet visar att vart frimsta foremal bor vara uppenbarelsen av Gud, sdésom “uppenbarad i
Kristus”. I Daniels dttonde kapitel framstills Kristus inte sdsom han framstélldes av Jesaja, nir
Jesaja angav att Kristi "namn skall kallas Underbar, Radgivare, Méktig Gud, Evig Fader,
Fridsfurste”. I Daniels dttonde kapitel uppenbaras Gud i Kristus sésom Palmoni, vilket betyder den
Underbare Raknaren, eller Hemligheternas Réknare.

Detta ”faktum” kriver att inneborden av namnet ”Palmoni” maste efterforskas, liksom hur detta
namn bidrar till profetians “’struktur” och “utformning”. Ett tredje ”faktum” 1 Daniel kapitel atta,
som bor uppmirksammas, dr att det &r i detta kapitel som milleritrorelsens centrala laromissiga
pelare framldggs. Millers klarast lysande juvel dterfinns i vers fjorton, och vi bor soka forsta vilken
“betydelse” detta ’faktum” har for synen vid floden Ulai, som nu héller pa att ga i uppfyllelse.

I Millers drom, nér kistan stélldes pd bordet i mitten av hans rum, lyste den med solens klarhet;
men 1 de sista dagarna dr kistan storre och lyser tio gdnger starkare dn den lyste nir den forst



stdlldes pd Millers bord. Vad ér det i synen om floden Ulai, vilken inbegriper den centrala pelaren 1
milleritrorelsen, som i de sista dagarna okar ljuset fran den liran tiofalt? Vad uppenbaras i de sista
dagarna som inte uppenbarades vid dndens tid &r 1798? Vilka dr "hindelserna” 1 synen om floden
Ulai, som syster White séger “nu héller pé att gé i uppfyllelse?”

Om vi uppriktigt sammanfor dessa tre forsta fakta (synen vid Ulai, Kristus uppenbarad som
Palmoni och den centrala laromaéssiga pelaren), bor vi vara villiga att acceptera en enkel premiss
som kommer att pdverka vér studie av synen om floden Ulai. Dessa sammantagna fakta klargor for
dem som vill se att det budskap som forseglades upp i 1798 var ett budskap som var “upphingt pa
tid”. Utan den profetiska forutségelsens tidselement skulle Millers budskap inte ha existerat.

Det fjirde faktum” som har betydelse for detta kapitel dr att milleriterna frambar ett budskap
grundat pa profetisk tid. For att understryka detta faktum uppenbarades Gud i Kristus i vers tretton
och fjorton som den underbare Talrdknaren (Palmoni). Forestéllningen att synen endast bestod 1 att
identifiera den 22 oktober 1844 som slutet pa de tvatusen trehundra dagarna i vers fjorton dr att
hilla kallt vatten 6ver uppenbarelsen av Gud, sadan den uppenbaras genom Kristus sdsom
Palmoni.

Adventismens teologer har ihdrdigt arbetat for att begrava betydelsen av fragan i den trettonde
versen 1 Daniels attonde kapitel for att d&stadkomma den smak 1 sin rétt av fabler, som de har
beslutat skall hélla de oldrda med kliande 6ron frén att bekymra sig om de sanningar som ar
forbundna med adventismens centrala pelare.

”Det skriftstdlle som mer dn ndgot annat hade varit bade grundvalen och den centrala pelaren i
adventtron var forklaringen: ’Intill tvé tusen tre hundra aftnar och morgnar; sedan skall
helgedomen renas.” [Daniel 8:14.] Dessa ord var vilbekanta for alla som trodde pa Herrens
snara aterkomst. Fran tusentals [&ppar upprepades denna profetia sdsom losenordet for deras
tro. Alla kénde att av de hidndelser som déri forutsagts berodde deras ljusaste forvantningar och
karaste forhoppningar. Det hade visats att dessa profetiska dagar skulle utlopa pa hosten 1844,
I likhet med den Ovriga kristna virlden ansag adventisterna da att jorden, eller ndgon del av
den, var helgedomen. De forstod att helgedomens rening var jordens rening genom den sista
stora dagens eld, och att detta skulle dga rum vid den andra adventen. Ddrav drogs slutsatsen
att Kristus skulle atervinda till jorden ar 1844.

”Men den faststéllda tiden hade gatt forbi, och Herren hade inte uppenbarat sig. De troende
visste att Guds ord inte kunde svika; deras tolkning av profetian méste vara felaktig; men vari
lag misstaget? Ménga hogg oforsiktigt av svarighetens knut genom att forneka att de 2300
dagarna slutade ar 1844. Nagot skél for detta kunde inte anforas, utom att Kristus inte hade
kommit vid den tid d& de vantade honom. De hdvdade att om de profetiska dagarna hade slutat
ar 1844, skulle Kristus da ha atervant for att rena helgedomen genom jordens rening med eld;
och eftersom han inte hade kommit, kunde dagarna inte ha slutat.

Att godta denna slutsats innebar att avséga sig den tidigare berdkningen av de profetiska
tidsperioderna. De 2300 dagarna hade befunnits borja nédr Artaxerxes befallning om Jerusalems
aterupprattande och dteruppbyggande tridde i kraft, pa hosten ar 457 f. Kr. Om man tog detta
som utgadngspunkt rddde fullkomlig harmoni i tillimpningen av alla de hindelser som



forutsagts 1 forklaringen av denna tidsperiod i Daniel 9:25-27. Sextionio veckor, de forsta 483
av de 2300 aren, skulle stricka sig fram till Messias, den Smorde; och Kristi dop och smérjelse
genom den Helige Ande ar 27 e. Kr. uppfyllde exakt denna angivelse. Mitt i den sjuttionde
veckan skulle Messias avskéras. Tre och ett halvt ar efter sitt dop korsfastes Kristus, pa varen
ar 31 e. Kr. De sjuttio veckorna, eller 490 éren, skulle i synnerhet gélla judarna. Nér denna
tidsperiod 16pte ut beseglade nationen sitt forkastande av Kristus genom forféljelsen av hans
larjungar, och apostlarna vinde sig till hedningarna ar 34 e. Kr. Nér de forsta 490 aren av de
2300 da hade avslutats, aterstod 1810 ar. Fran ar 34 e. Kr. stracker sig 1810 ar till 1844. ”Da”,
sade dngeln, “’skall helgedomen renas.” Alla de foregaende bestimmelserna i profetian hade
utan tvivel uppfyllts vid den bestimda tiden. Med denna berdkning var allt klart och
harmoniskt, forutom att man inte sag att ndgon hindelse som motsvarade helgedomens rening
hade dgt rum ar 1844. Att forneka att dagarna slutade vid den tiden var att kasta hela fragan in i
forvirring och att avséga sig standpunkter som hade blivit faststdllda genom omisskannliga
profetiska uppfyllelser.

”Men Gud hade lett sitt folk i den stora adventrorelsen; hans kraft och harlighet hade atfoljt
verket, och han skulle inte tillata att det slutade 1 morker och besvikelse och utsattes for
smidelsen att vara en falsk och fanatisk hanryckning. Han skulle inte 1dmna sitt ord holjt i
tvivel och ovisshet. Fastin manga 6vergav sin tidigare berdkning av de profetiska
tidsperioderna och fornekade riktigheten i den rorelse som grundade sig dérpa, var andra
ovilliga att avsdga sig sddana punkter i tro och erfarenhet som hade stdd i Skrifterna och i
vittnesbordet fran Guds Ande. De trodde att de hade antagit sunda tolkningsprinciper 1 sitt
studium av profetiorna, och att det var deras plikt att hélla fast vid de sanningar som redan
vunnits och att fortsitta samma bana av biblisk forskning. Med innerlig bon gick de pa nytt
igenom sin stindpunkt och studerade Skrifterna for att uppticka sitt misstag. Da de inte kunde
se nagot fel 1 sin berdkning av de profetiska tidsperioderna, leddes de till att ndrmare undersoka
dmnet om helgedomen.” The Great Controversy, 409, 410.

Vi har av syster White blivit underréittade om, i samma avsnitt dir synen om floden Ulai
identifieras, att det ”behdvs en mycket noggrannare studie av Guds ord”. Teologerna kommer att
framstdlla amnet “’profetiska tidsperioder” i det foregdende avsnittet ur The Great Controversy,
som om de ”profetiska tidsperioder” som syster White begransar sin kommentar till vore de fem
profetior som aterges inom profetian om de tvatusen trehundra aren. De hivdar ju att fyra av dessa
profetior uttryckligen behandlas i1 avsnittet. Men en “mycket noggrannare studie” av &mnet visar
att uttrycket ’profetiska tidsperioder” i pluralis, i syster Whites skrifter, mer korrekt syftar pa de
tva profetior som skulle uppfyllas den 22 oktober 1844.

Det finns fem sirskilda tidsprofetior som Gabriel angav for Daniel och som utgdr en del av de tva
tusen tre hundra dren. Den forsta anger fyrtionio r, da ”gator och murar skulle byggas upp under
tider av trdngmdl”. Den andra var Kristi dop efter fyrahundraéttiotre ar fran utgdngspunkten 457
f.Kr. Den tredje var hans korsfastelse, den fjarde angav nér evangeliet skulle ga till hedningarna
vid slutet av de fyrahundranittio ar som avskildes sérskilt for den judiska nationen, och den femte,
och endast den femte, tidsprofetian slutade den 22 oktober 1844. De foregéende fyra
tidsprofetiorna avslutades langt fore 1844. Vad menar da egentligen syster White néar hon anviander



uttrycket “profetiska tidsperioder” i plural, som skulle upphora 18447
Nér hon tar upp milleriternas forsta besvikelse identifierar hon svaret pa den fragan:

”Jag sag Guds folk, glada i forvantan och spejande efter sin Herre. Men Gud hade for avsikt att
prova dem. Hans hand dolde ett misstag i berdkningen av de profetiska tidsperioderna. De som
véntade pa sin Herre upptickte inte detta misstag, och inte heller sdg de mest ldrda mén som
motsatte sig tidpunkten det. Gud hade for avsikt att hans folk skulle mota en besvikelse. Tiden
gick, och de som med glad forvéntan hade sett fram emot sin Frélsare blev sorgsna och
modféllda, medan de som inte hade dlskat Jesu uppenbarelse utan tagit emot budskapet av
fruktan, var glada over att han inte kom vid den véntade tiden. Deras bekénnelse hade inte
paverkat hjartat och renat livet. Tidens forbigang var vél d4gnad att uppenbara sddana hjartan.
De var de forsta att vinda sig bort och forlgjliga de sorgsna, besvikna som verkligen dlskade
sin Frélsares uppenbarelse. Jag sdg Guds vishet i att prova sitt folk och ge dem ett rannsakande
prov for att upptécka dem som skulle rygga tillbaka och vinda om i prévningens stund.

”Jesus och hela den himmelska hérskaran sig med medlidande och kirlek pa dem som med
ljuv forvintan hade lingtat efter att f se honom som deras sjilar dlskade. Anglar svivade
omkring dem for att uppehélla dem i deras provnings stund. De som hade forsummat att ta
emot det himmelska budskapet ldmnades i mdrker, och Guds vrede upptandes mot dem, darfor
att de inte ville ta emot det ljus som han hade sdnt dem fran himlen. Dessa trogna, besvikna
minniskor, som inte kunde forstd varfor deras Herre inte kom, limnades inte i morker. Ater
blev de ledda till sina biblar for att rannsaka de profetiska tidsperioderna. Herrens hand togs
bort fran siffrorna, och misstaget blev forklarat. De sag att de profetiska tidsperioderna striackte
sig till 1844 och att samma bevis som de hade lagt fram for att visa att de profetiska
tidsperioderna avslutades 1843, bevisade att de skulle upphora 1844.” Early Writings,
235-237.

De ’profetiska tidsperioderna” var de “’profetiska tidsperioder” som “niadde fram till 1844, vilka
milleriterna forst hade trott nadde fram till 1843. De “profetiska tidsperioder” som nadde fram till
1844 var tre profetiska tidsperioder”, och alla framstélls p4 Habackuks tavlor. En av de tre
perioderna “berdr’ helt enkelt 1844, och de andra tva nar fram till den 22 oktober 1844. De ettusen
trehundratrettiofem dagarna naddde fram till sjdlva den forsta dagen av 1844, d& milleriternas forsta
besvikelse intrdffade, och vintetiden i bade Habackuk kapitel tva och liknelsen om de tio
jungfrurna i Matteus tjugofem borjade.

De tvétusen trehundra dagarna i Daniels dttonde kapitel, vers fjorton, strickte sig till den 22
oktober 1844, och de tvatusen femhundra tjugo aren av de ”sju tiderna” mot Juda sydrike slutade
ocksa dér. Palmoni presenterar sig som den Underbare Talrdknaren i vers tretton i Daniel 8, och
den profetiska “’struktur” och “utformning” som han direfter framlade innefattade dtminstone tio
sammanlinkade tidsprofetior.

Vi kommer att borja ndrmare behandla dessa sanningar 1 nésta artikel.

”Kristus gav virlden en lardom som borde inristas i sinne och sjil. ’Och detta &r evigt liv’, sade
han, att de kdnner dig, den ende sanne Guden, och Jesus Kristus, som du har sdnt.” Men Satan



verkar pa ménniskors sinnen och séger: Gor denna eller den handlingen, sa skall ni bli sdésom
gudar. Genom bedrégliga resonemang forledde han Adam och Eva att betvivla Guds ord och
att sétta en teori i dess stille, en teori som ledde till 6vertrddelse och olydnad. Och hans
spetsfundigheter astadkommer i dag vad de gjorde i Eden. Nar Kristus kom till var vérld,
utvalde han enkla fiskare till grunden for sin forsamling. For dessa larjungar forsokte han
forklara naturen av sitt rike och sin mission. Men deras begrinsade fattningsformaga lade en
aterhallande tygel pa honom. De hade tagit emot de skriftlardas och fariséernas laror, och
darfor var mycket av det de trodde osant. Och fastdn Kristus hade mycket att sdga dem,
formadde de inte hora mycket av det som han ldngtade efter att meddela.”

”Kristus finner denna tids religionister sé fyllda av villfarande uppfattningar att det inte finns
rum i deras sinnen for sanningen. Genom den undervisning som ges blandar ldrarna in de
otroende forfattarnas asikter. Sa har de sétt ogrés i de ungas sinnen. De ger uttryck &t asikter
som inte borde framldggas for vare sig unga eller gamla, utan att ndgonsin tinka pa vilken sorts
sdd de sér eller pa den skord de som f6ljd dérav méste béarga.” Review and Herald, 3 juli 1900.



