2. КАК МИЛЛЕР ДОПУСТИЛ ОШИБКУ


Если с точки зрения Бога Миллер был "лучшим из лучших", как тогда он мог настолько явно ошибаться?


Это важный вопрос. Если мы хотим иметь достаточную уверенность в 1844 годе, дабы утвердить на этом свой образ жизни, то мы заслуживает того, чтобы знать с какого момента Миллер пошел в ложном направлении. Ибо так мы сможем оценить его ошибку для самих себя.


Лично я нахожу для себя ободрение, когда узнаю, что допущенная Миллером ошибка была такой ошибкой, которую мог допустить лишь опытный исследователь Библии.


Большинство людей знают не очень-то много о суб-атомной физике, чтобы допустить грамотную ошибку, говоря о кварках. Подобным же образом едва ли кто-то, похоже, имеет достаточные познания, чтобы допустить такую же ошибку, какую допустил Миллер, рассуждая о кульминациях четырех параллельных пророчеств из книги Даниила.

Я вновь и вновь обращаю внимание на то, что Миллер был превосходным исследователем Библии. Его характерный "пакет" учений касающихся буквальности и близости второго пришествия, наступления часа суда, своевременности первой ангельской вести ("наступил час суда Его"), и истолкования "2300 вечеров и утр" из Дан.8:14 по схеме "год за день", превосходил любой из имеющихся в то время во всем мире.


Время от времени на протяжение нескольких десятилетий Адвентисты Седьмого Дня поднимали вопрос о правоте Миллера. Например, не так давно прогрессивный исследователь Ветхого Завета д-р Линн Вуд (Dr. Lynn Wood) и археолог мирового класса д-р Зигфрид Хорн (Dr. Siegfried Horn) вновь подвергли исследованию тот факт, что 457 г. до Р.Х. является "седьмым годом Артаксеркса", персидского царя (см.Ездра 7:7), дату, которую Миллер использовал для отсчета 2300 лет.
 Вуд и Хорн исследовали ряд тайных дат, некоторые из которых были написаны на персидских глиняных табличках, некоторые на египетских папирусах, и так далее, и пришли к выводу, что 457 г. до Р.Х. был действительно седьмым годом царствования царя Артаксеркса. Что касается этого важного момента - отправной даты для отсчета 2300 дней, то в этом Уильям Миллер был прав.


В 1980 году Генеральная Конференция Адвентистов Седьмого назначила специальный Комитет по Даниилу и Откровению для повторного исследования книги пророка Даниила стих за стихом. Комитет поручил исследователям написать исследовательские работы, которые они затем читали друг другу, задавали вопросы и высказывали критические замечания. Результаты этого изнурительного процесса составили семь томов.


Первый из семи томов, озаглавленный "Избранные исследования по вопросу пророческого истолкования" (Selected Studies on Prophetic Interpretation) составлен из исследовательских работ или глав написанных неутомимым исследователем Ветхого Завета и специалистом по хронологии Уильямом Х. Шей (William H. Shea). В одной из глав обсуждается первостепенная концепция "год за день" во временных пророчествах. В этой главе предлагается не один и не два Библейских факта в пользу принципа "год за день", но более двадцати фактов поддерживающих этот принцип!


Характерное представление Уильяма Миллера, что 2300 дней символизируют 2300 лет и что этот период начался в 457 г. до Р.Х. и завершился в 1844 г. несет в себе очевидность весьма проницательного современного анализа.


Тем не менее, вам следует знать, что современные исследователи-Адвентисты Седьмого Дня принимают не каждое из положений Миллера. Фактически, Адвентистские пионеры отвергли некоторые из его положений давным-давно.


У Миллера была проповедь
 о наказании "всемеро" (Левит 26:18-28), в которой он предположил, что семь раз - это семь "пророческих лет" или 2520 фактических лет (7x360).(Английское выражение seven times можно понимать не только как семь раз, но и как семь времен.- Прим. переводчика). Однако большинство комментаторов и переводчиков, включая большинство исследователей-Адвентистов Седьмого Дня, видят в этой фразе - "всемеро" - совершенно иное значение, подобное тому как если бы учитель сказал: "Перепиши эту работу семь раз".


Мы должны отметить, однако, что в проповеди Миллера на тему "всемеро" семь времен обсуждаются лишь в конце проповеди. Большая часть проповеди представляет собой весьма практический, очень осмысленный и очень духовный призыв к покаянию.Главной целью Миллера было спасение душ для Божьего царствия. В 1834 году он поделился с другом своей радостью о том, что "кассиром у него является Бог", ибо Бог "выплачивает душами".


Миллер постоянно был озабочен тем, какое значение для жизни людей имел 1844 год.


Одна из второстепенных ошибок Миллера была связана с женихом, полночным кличем и браком из притчи о десяти девах в Матфея 25 главе. (В 6 главе данной книги мы будем рассматривать притчу о девах более подробно). Исправление именно этой группы ошибок привело в течение нескольких часов после великого разочарования к более истинному пониманию того, что в действительности делал Христос в 1844 году.


Миллер ошибался, когда он предположил, что "святилище", которое должно быть "очищено" в конце 2300 лет (Дан.8:14) - это земля, а не небесное святилище. Однако в его защиту мы можем сказать, что никто, даже его самые образованные оппоненты, не подвергли сомнению правильность его утверждений.


Вне сомнения Миллер знал, что на небе есть святилище. Послание к Евреям и книга Откровение не оставляют в этом сомнений. Однако - подобно почти всем другим христианам - он не мог предположить, что небесное святилище может когда-либо оказаться загрязненным или нуждаться в очищении.
 В этой 16-страничной брошюре Миллер перечисляет семь предметов или личностей, которые в Библии названы "святилище" или "храм". Вторым в его списке было "небо", однако простым утверждением "Не ... небо, ибо оно не нечисто", он отверг любую возможность того, что это может относиться к Дан. 8:14.


Но разве в Библии Миллера не было Евр. 9:22, 23?


   "Да и все почти по закону очищается кровью, и без пролития крови не 
бывает прощения. Итак, образы небесного должны были очищаться сими, 
самое же небесное лучшими сих жертвами".


Если при первом чтении вы не заметили значимость этого текста, тогда позвольте мне повторить его, выделив на этот раз некоторые слова курсивом и добавив в скобках объяснения:



"Да и все почти (в системе земного святилища) по закону 
(церемониальному закону) очищается кровью (жертвами животных), и без 
святилище как образец небесного святилища) должны были очищаться сими 
(то есть, жертвами животных), самое же небесное (само небесное святилище) 
лучшими сих жертвами (жертвой Христа).


Имея в скобках объяснения и выделив некоторые слова курсивом, смысл текста проясняется. Тогда как земное святилище очищалось жертвами животных, небесное святилище требует очищения "лучшими жертвами," то есть жертвами Христа.


Вот оно! Евр. 9:22, 23 говорит, что небесное святилище действительно нуждалось в очищении. И Евр. 9:22, 23  было в Библии Миллера.


Так как же он все-таки проглядел этот текст? Возможно потому, что в нем говорится о "небесном", а не подчеркивается "небесное святилище". А также в этом тексте для обозначения "очищения" в английской Библии используется слово "purified", в то время как в Дан. 8:14 для обозначения этого же действия используется слово "cleansed". Когда Миллер первоначально исследовал слова в Дан. 8:14 и пользовался своей симфонией для того, чтобы посмотреть как используются слова "святилище" и "очищено" в других частях Библии, его симфония не привела его к этому тексту в Евреям. Ибо этот текст, в противоположность Дан. 8:14, использует слова "небесное" и "очищено" (purified)" вместо слов "святилище" и "очищено" (cleansed)".


Не сумев на раннем этапе своего исследования увидеть значимость текста, записанного в Евр. 9:22, 23, Миллер пошел далее, веря в то, во что верили все остальные, а именно, что небесное святилище никогда не могло оказаться загрязненным или нуждаться в очищении. Когда в позднем периоде своей жизни он читал Евреям, даже тогда он не видел взаимосвязи этого текста с другими текстами, ибо в его разуме существовали уже определенные рамки, выйти за пределы которых было трудно.


Но это была ошибка, которую все допускали. Миллер скорее не "допустил" ее, а просто не сумел заметить ее и "исправить" ее.


Давайте не будем забывать, что в то время не было никого, кто бы знал Библию достаточно хорошо, чтобы поправить его. Миллер был непревзойденным исследователем Библии. "Правила истолкования", которые он установил для себя, заслуживают нашего уважения.


"ПРАВИЛА ИСТОЛКОВАНИЯ", РАЗРАБОТАННЫЕ МИЛЛЕРОМ. Первое правило Миллера касательно истолкования Библии состояло в том, что "каждое слово должно иметь соответствующее ему значение по представленной в Библии теме". Миллер поставил себе цель не удовлетворяться поверхностным чтением текста или случайной догадкой в отношении его значения. "Каждому слову" должно быть определено "соответствующее ему значение".


Его четвертое правило развивало первое, включая в себя всю Библию. "Дабы понять доктрину, сопоставь все Писания по интересующей тебя теме; затем пусть каждое слово окажет соответствующее ему влияние".


Его пятое правило возвышало Библию над всеми комментариями, написанными простыми смертными. "Писание должно быть своим собственным комментатором и толкователем, поскольку в этом и состоит его правило". Здесь в других словах заключен великий протестантский принцип: "Библия и только Библия".


Десятое правило Миллера признавало, что Бог дает нам здравый смысл и ожидает, что мы будем использовать его даже тогда, когда исследует Библию. Если вывод, к которому мы приходим, не только не находится в гармонии со всей Библией, но и глуп, тогда он очевидно неверный. "Правильный вывод будет находиться в гаромнии с Библией и будет иметь смысл; остальные нет".


Тринадцатое правило показывает, насколько осторожно он искал исполнения пророчества в истории. Это правило, которому должен следовать сегодня каждый исследователь пророчеств. Сравнивая историческое событие с Библейским пророчеством, которое по вашему мнению исполнилось в том историческом событии, он говорил, что "если вы находите, что кажое слово пророчества... буквально исполнилось, тогда вы будете знать, что ваша история есть истинное событие; но если хотя бы одно слово остается без факта его исполнения, тогда вам следует искать другое событие или ожидать его будущего развития; ибо Бог заботится о том, чтобы история и пророчество согласовывались, дабы истинно верующие дети Божии никогда не постыдились".


Четырнадцатое и последнее правило Миллера было духовным, заключающим в себя желание верою идти на любую жертву, к которой может привести исследование Библии. "Самое важное из всех правил состоит в том, что вам должно иметь веру. Это должна быть вера, которая... оказавшись в испытании, оставила бы самые сокровенные цели на земле, мир и все его желания, - характер, (репутацию), жизнь (средства к жизни), положение, друзей, дом, комфорт и мирские почести. Если что-либо из этого помешает нашей вере в какую-либо часть Божьего слова, тогда это будет свидетельством того, что вера наша была тщетной".


Честность и искренность Миллера проявились в его верности своим же хорошим правилам. Он отложил в сторону все комментарии, оставив одну Библию. Он использовал параллельные места и сифонию, давая возможность всей Библии отвечать на каждый трудный текст. Он пользовался историческими книгами для сравнения истории с пророчествами, и - после того, как он сопротивлялся Богу на протяжении тринадцати лет - он отдал себя полностью, несмотря на великую физическую и финансовую жертву, возвещению вести, которая открылась ему благодаря изучению Библии.


Хорошо, что он решился идти и проповедовать, ибо в глазах Бога он был лучшим из лучших и у него была очень важная, изменяющая жизнь, весть, которую мир должен был услышать. Именно поэтому на протяжении тринадцати лет Бог просил и умолял его идти и проповедовать.


Однако в самом заметном пункте Миллер ошибался. Он говорил, что 1844 год представлял огромную важность. В этом он был прав. Он соотнес с этим годом суд и первую ангельскую весть и говорил, что размышление об этих событиях должно пробудить покаяние и изменить жизнь людей, и в этом он опять был прав. Он говорил, что Христос скоро возвратится на землю буквально и лично. Здесь он также был прав.


Но затем он сказал, что 1844 год представлял важность потому, что именно в этом году Христос должен прийти на землю буквально и лично; и в этом состояла его прирскорбная ошибка.


Как мог человек, который был настолько близок к правде, который был таким непревзойденным исследователем Библии, так явно ошибаться?


Вероятно, частично потому, что Бог милостиво охранял его от того, чтобы он не оказался ослепленным, получив слишком много света. (Помните из нашей первой главы, что Христос скрыл от учеников информацию потому, что они еще не могли ее вместить. Ин. 16:12). Миллер ошибался также и потому, что он знал Библию настолько хорошо, что он совершил ошибку, которая по силам лишь опытному специалисту.


КАК МИЛЛЕР ДОПУСТИЛ СВОЮ САМУЮ ЯВНУЮ ОШИБКУ. 
Самую явную ошибку Миллер допустил не потому, что, читал только Дан. 8: 14: "На две тысячи триста вечеров и утр и тогда святилище очистится". Адвентисты седьмого дня, которые не находят в Дан. 8: 14 Второго пришествия, не слепы, также как не был слеп и он!


Как мы только что видели, четвертое правило Миллера в отношении толкования Библии говорило: "Дабы понять доктрину, сопоставь все Писания по интересующей тебя теме: затем пусть каждое слово окажет соответсвующее ему влияние".


На протяжении многих столетий серьезные исследователи Библии признавали, что книга пророка Даниила содержит четыре параллельных пророчества.


Как знает каждый адвентист седьмого дня, во 2 главе Даниила используется металлический и глиняный истукан для предсказания последовательности возникновения империй - Вавилона, Мидо-Персии, Греции и Рима - после которых следует разделение четвертой империи на европейские народности. В параллельном образце в 7 главе Даниила используются дикие животные и роги для предсказания той же последовательности возникновения империй, за которой следует разделение на "десять царств". И опять в параллельном образце в 8 главе Даниила прослеживается будущая история Мидо-Персии, Греции и Рима; и в 10-12 главах Даниила проделывается то же самое. со значительными подробностями.
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Миллер отнюдь не был первым, кто заметил, что книга пророка Даниила представляет эти четыре параллельных пророчества, однако благодаря этому, он заметил нечто, что многие исследователи Библии не замечали или просто игнорировали. А именно, что в конце каждой последовательности возникновения империй следует Христоцентричная кульминация.


Кульминацией видения, записанного во 2 главе Даниила, является камень, разрушающий истукан и вырастающий в великую гору, данную Божьему народу (ст. 44, 45).


В кульминации видения о диких зверях, записанного в 7 главе Даниила, садятся судьи и истребляют земные царства, а земля отдается святым Бога Всевышенго (ст. 7; 9-14).


Кульминацией 8 главы Даниила является очищение святилища (ст. 14).
 


В кульминации 10-12 глав Даниила восстает князь Михаил, дабы избавить Божий народ во время скорби и воскресить спящих святых.


Каждая из этих четырех кульминаций является вестью об Иисусе Христе. Во 2 главе Даниила Христос - камень, который устранит все земные власти (См. Лук. 20: 18; Рим. 9:23). В 7 главе Даниила Христос - Сын человеческий, грядущий на суд (См. Иоан. 5:22). В 8 главе Даниила Христос - "Посланник и Первосвященник исповедания нашего" (Евр. 3:1), очищающий святилище. И в Дан. 12: 1, 2 Христос - "Князь Михаил", стоящий за Свой народ, избавляющий их от скорбей, и воскрешающий их из мертвых (См. Быт. 48: 16; 1 Фес. 4: 16; Иуд. 9). 


Основываясь на том, что последовательности возникновения империй в этих четырех пророчествах между собой параллельны, Уильям Миллер пришел к выводу, что четыре Христоцентричных кульминации также параллельны. 


Его проницательность была поразительной.


Однако вывод, который он извлек из своей проницательности, был не совсем поразительным. Этот вывод был частично правильным, но не совсем.


Миллер пришел к заключению, что если кульминации параллельны (а они таковыми и являются), тогда, если вы сможете даритовать хотя бы одну из них, то вы сможете определить даты всех остальных.


А определить дату одной из них можно.


В Дан. 8:14 Бог Сам дает дату очищения святилища. Он говорит, что оно должно было очиститься в конце 2300 дней, в 1844 году.


Основываясь на том, что можно датировать одну кульминацию, то можно датировать и все остальные, Миллер пришел к заключению, что камень, о котором говорится во 2 главе Данила, разрушит истукан в 1844 году, Христос восстанет, избавит и воскресит Свой народ в 1844 году, суд начнется в 1844 году (в этом он был прав!), и, что в 1844 году Сын человеческий придет на землю на облаках небесных.


Всегда, когда я представляю своим студентам или присутствующим на лагерных собраниях людям эту цепь рассуждений, я замечаю как неожиданно они становятся чрезвычайно серьезными. Даже сегодня такое рассуждение кажется неопровержимым. А представьте себе, как оно звучало, когда Миллер проповедовал его в 1830-х и начале 1840-х годов, с Библией в руках и в своей ревностной дружественной манере.


Представьте себе, как оно звучало, будучи подкрепленным ошибочным пониманием, которого придерживалось большинство христиан, что последний суд ограничен Вторым пришествием, что "брак" произойдет на земле, и что святилище, о котором говорится в Дан. 8: 14 не может быть небесным святилищем.


Однако, что-то, очевидно, было не так.


ЧТО НЕ ЗАМЕТИЛ МИЛЛЕР. 

Миллер был превосходным исследователем Библии. Он пытался разобраться в таких вопросах, о которых большинство людей и не думали. Однако он не адекватно оценивал предположения других людей. И не сумел адекватно заметить разницу между четырьмя видениями или принять во внимание точную формулировку слов, записанных в Дан. 7: 13.


Точная формулировка слов в Дан. 7: 13, на которую не обратил внимание Миллер, такова: "С облаками небесными шел как бы Сын человеческий, дошел до Ветхого днями".


Он дошел "до Ветхого днями"! При наступлении часа суда Сын человеческий должен был прийти не на землю, но в судебный зал на небесах. Подробнее об этом мы поговорим в 6 главе. Эта маленькая фраза, которую так легко видеть теперь, но которую на протяжении столетий почти все не замечали, оказались главным ключом к объяснению великого разочарования.


Что касается сравнения главных четырех видений из книги пророка Даниила, то они хотя и параллельны, однако не идентичны. Сегодня каждый адвентист седьмого дня знает, что 2 глава Даниила легко понимаема, что 7 глава труднее понимаема, и что толкование 11 главы требует особого искусства. Основные вести каждого видения схожи между собой, однако всеохватывающая весть каждого из них уникальна. Империи из 2 главы Даниила представлены отполированным истуканом "в чрезвычайном блеске" (ст. 31). В 7 главе Даниила те же империи представлены свирепыми дикими зверями. В 8 главе эти империи представлены домашними животными, которые использовались в служении в святилище; и в Даниила 10-12 они представлены как сварливые человеческие существа.


Подобно тому, как эти четыре видения, хотя и параллельны, не идентичны, также и четыре кульминации, хотя  и параллельны, но не идентичны. 


Камень из 2 главы Даниила является свидетельством того, что, несмотря на свое внешнее величие и превосходство, народы земли не могут сравниться с небесным Царем, Который с легкостью сотрет их в порошок.


Сцена суда из 7 главы Даниила показывает, что когда власти идут на осуждение и мучение Божьего народа, в день суда Бог призовет их к ответу и оправдает тех людей, которых они преследовали.


Очищение святилища, о котором говорится в 8 главе Даниила, направляет нас к изучению древних обрядов, совершавшихся в скинии, для того, чтобы проникнуть в то, как Бог обращался с отдельными людьми и целыми народами.


И восстающий князь Михаил из 12 главы учит нас, что независимо от того, какое зло совершали земные цари и князья, у Божьего народа есть личный Князь, за Которым останется последнее слово, Который даже воскреснет к жизни святых, умерших от рук преследователей.


Таким образом между кульминациями существует определенная параллель, однако они не точь в точь идентичны.


Более того, хотя все кульминации имеют отношение к концу времени, они не могут все вместе относиться именно к самому концу конца времени. Если Сын человеческий из 7-ой главы Даниила подходит к Ветхому днями в начале судного часа и не приходит в то время на землю, то начало суда должно иметь место раньше Второго пришествия.


Анализ показывает, что суд (Дан. 7) и очищение (Дан. 8) должны были начаться в начале конца времени, в то время как уничтожение империй (Дан. 2) и воскресение святых (Дан. 12) произойдет в конце конца времени.


Подробнее об этом мы будем говорить в 6-ой главе. А между тем мы сделаем обзор того, как вычисляются пророческие числа, ведущие к 1844 году. (Если вы чувствуете себя уверенными в вопросе вычисления пророческих цифр вы можете, если желаете, сразу перейти к 7-ой главе).

�См. Siegfried H. Horn and Lynn H. Wood, The Chronology of Ezra 7, 2d. ed., rev. (Washington, Review and Herald Publishing Assn., 1970).


�В издании 1842 года проповедей Миллера, Факты из Писаний и истории о Втором пришествии Христа, о 1843 годе; Изложенные в Курсе лекций, переизданных издательством Leaves-Of-Autumn Books, box 440, Payson, Ariz., его весть на тему наказания"всемеро" находится в Лекции XVII, стр.250-263.


�Письмо Уильяма Миллера Трумэну Хендриксу, 28 ноября 1834г. в книге Francis D. Nickol, The Midnight Cry (Washington: Review and Herald Publishing Association, 1944), стр. 56.


�См. Уильям Миллер, Письма к Джошуа В. Хаймсу (Joshua V. Himes), по вопросу очищения святилища (Бостон, 1842 г.)


�"Правила истолкования" разработанные Миллером можно найти в книге Isaac C. Wellcome, History of the Second Advent Message and Mission, Doctrine and People (Yarmouth, Me., 1874), pp.45,46.


� Вместо употребленного в переводе короля Иакова термина "будет очищено", некоторые современные английские переводы переводят этот термин, как "будет восстановлено в своем законном положении или состоянии" или "оправдано". Тщательный анализ помогает увидеть, что наряду с некоторыми другими значениями необычный еврейский здесь действительно значит "очищено".


�1 Фес. 4: 16 говорит об Архангеле, как об одном единственном, в своем роде уникальном, а не об одном из нескольких архангелов. Очевидно вопреки популярному предствлению существует лишь один Архангел. Также в 1 Фес. 4: 16 Архангел воскрешает мертвых, то есть делает то же, что сосвершает Князь Михаил в дан. 12: 1-2, и что Михаил делает по отношению к мертвому Моисею в Иуд. 9. В Быт. 48: 16, где говорится о Христе, упоминается "Ангел", Избавитель наш. Слово "Ангел" значит "Вестник", а Иисус Христос является Божьим верховным Вестником или Ангелом, посланным принести нам весть Евангелия. Но будучи в то же время Богом и Ангелом. Христос непременно является Князем ангелов, что термин "Архангел" и означает. Таким образом изучение Библии ведет к заключению, что Князь Михаил, воскрешающий мертвых в Дан. 12: 1-2, это Христос, Архангел, воскрешающий мертвых в 1 Фес. 4: 16 и Архангел Михаил, воскрешающий Моисея в Иуд. 9.








�Имея такую раскладку: конец конца времени (Дан.2), начало конца времени (Дан.7), начало конца времени (Дан.8), конец конца времени (Дан.12), мы получаем то, что исследователи называют "хиазмом". В то время, как современные представители Запада любят располагать темы в последовательном порядке A B C D, древние читатели часто предпочитали располагать темы в зеркальном порядке А В В А - называемом хиазмом. Так уж случилось, что каждое нормальное лицо сформировано подобно хиазму: левое ухо, левый глаз, нос, правый глаз, правое ухо. Супружеские пары часто садятся на встречах в хиастическом порядке: первый муж, первая жена, вторая жена, второй муж. За подробностями на тему хиазмов обращайтесь, например, к С. Mervin Maxwell, God Cares, vol.2 (Boise, Id.: Pacific Press Publishing Assn., 1985), pp.55-61.





